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Genis bir cografyaya yayilmis olan Islam dini ve medeniyeti Dogu Av-

rupadan, Gliney Dogu Asya'ya, Afrika iclerinden Orta Asya'ya kadar
dinyanin farkli kita ve bolgelerinde cesitli Miisliman toplumlarin
olusmasina vesile olmustur.

Modern caglara gelindiginde bu toplumlar kendilerini olusturan gec-
mis diistince birikimlerinden kopmadan ve ona ek olarak yeni bilgi ve
dustunce birikimleri olusturmaya baslamistir.

Yurtdis1 Tlrkler ve Akraba Topluluklar Baskanligi (YTB) tarafindan
daha once basilan ve oldukga ilgi goren “Miisliiman Diinyada Cagdas
Diistince” adli eser Tiirkiye, fran, Misir ve Hint Alt Kitas1 olmak tlizere
4 ciltten olusmus ve calismanin her boluimtinde genis, derinlikli ve bii-
tinluklu bir cerceve sunulmustur.

Misliman Dilinyada Cagdas Disiince serisinin devami niteligindeki
bu yeni ¢alisma ile de; Kuzey Afrikada Cagdas Miisliman Diisiince-
si, Balkanlarda Cagdas Musliman Diistincesi, Gliney Dogu Asyada
Cagdas Misliman Distincesi ve Batida Cagdas Miisliman Distincesi
basliklar1 kapsaminda arastirmalar yurttiulmustir. Arastirmalar neti-
cesinde ortaya ¢ikan fikri birikimin gelecekte olusturulacak iliskiler
ve is birlikleri icin de bir zemin olusturacagi degerlendirilmektedir.

21. ylzyilin ilk ceyregini tamamlamak tizere oldugumuz bu giinler-
de, basta ulasim ve telekomiinikasyon olmak tlizere gelisen teknolo-
jik imkanlar ile tilkeler ya da bolgeler arasinda artan ticari iligkilere
karsin diinyamizi saran sorunlarin c¢oklugu goz ontline alindiginda



Mehmet Nuri Ersoy
Kiiltiir ve Turizm Bakani

toplumlarin birbirlerini anlamaya hala ne kadar ¢ok ihtiyaclari oldu-
gu gorilmektedir. Calismanin, bu anlamda, Miusliman toplumlarda-
ki dislince yapisinin ve gelisiminin incelenip anlasilmasi yontinde
onemli katkilar saglayacag: distinilmektedir.

YTB tarafindan tilkemiz ile kardes topluluklarin ortak tarihi ve kultii-
rel mirasini temsil eden fikri, edebi, felsefi, ilm1 ve kiltiirel birikimin
korunmasi ve gelistirilmesi, ayni zamanda geng kusaklara aktarilma-
s1 amactyla kardes topluluklara yonelik uzun soluklu ¢alismalar yu-
ritilmektedir. Misliman Diinyada Cagdas Dustlince ¢alismasi ile de
tilkemiz ile benzer tarihi ve kiltiirel dontisim suirecleri yasayan top-
lumlarin distinsel birikiminin sistematik bicimde ele alinarak ilmi li-
teratlire aktarilmasi gergeklestirilmistir.

Bu vesile ile gerek lilkemizin gerekse diger Miusliiman toplumlarin
akademik ve diisince hayatina onemli katkilar saglayacagini diistin-
digim bu degerli projede emegi gecenlere stikranlarimi sunarim.



Yurt Dis1 Tiirkler ve Akraba Topluluklar Baskanlig: olarak diinyanin dort bir

yaninda akraba ve soydas topluluklarimizla ¢ok diizeyli bir temasi ve birlik-
teligi kurmak tizere calismalar yapmaktayiz. Bu calismalar aracilifiyla gerek
yurtdisinda yasayan vatandaslarimizla gerekse kardes topluluklarla iliskileri-
mizi giiclendirilmek, iktisadi, sosyal ve kiiltlirel olarak daha yakin iligkiler te-
sis etmekteyiz. Turkiye Burslari ile diinyanin dort bir yanindan nitelikli insan-
lar1 secip tlkemizde nitelikli bir egitim almalarini ve sonrasinda tilkemizin
gonulli elcileri olmalarini temin ediyoruz. Ayrica yurittiigimiiz ve yayim-
ladigimiz arastirmalar ile ortak meseleleri derinlestirmeye ve bakis acilarini
birbirine yaklastirmaya ¢abaliyoruz. YTB olarak Tiirkiyenin diinyaya acilan
kalbi ve fikri olma noktasinda 11 yilda biiylik mesafeler kat ettik.

Bu anlamda tc yil once baslattigimiz Misliman Diinyada Cagdas Diislince
projesi kapsaminda iliskide oldugumuz toplumlarin ve topluluklarin fikri
gelisimlerini ve entelektiiel glindemlerini takip etmeyi, bu giindemlerden
beslenerek katkilar yapmay: amacladik. Gegtigimiz yil bu seriden cikan ilk
dort eserde Tiirkiye, Misir, Iran ve Hin Alt Kitasinda cagdas donemde gelisen
dustlinceleri ele aldik. Bu eserler entelektiiel ve ilmi kamuoyunda biiyiik be-
geni ald1 ve faydalarini hizl bir bigimde gosterdi. Ayrica bu eserlerden segi-
len 33 yazinin yer aldig1 The Routledge International Handbook of Contemporary
Mouslim Socio-Political Thought isimli bir eser diinyanin 6nde gelen yayincila-
rindan birisi tarafindan yakin bir zamanda yayimlandi. Boylece ortaya cikan
birikimin tlkemizi asan bir bicimde kiiresel 6l¢cekte bir yayilim gdstermesini
saglamis olduk. Bu eserlerin gordiigu ilgi, tetikledigi tartismalar ve besledi-
gi yeni arastirmalar konuya olan ihtiyaci ¢ok acik bir bicimde bize yeniden
gosterdi. Bu eserlerin bizi kurumsal vizyonumuza yaklastirmasinin sevinci
yasayarak seriyi genisletme karar1 aldik.



Abdullah Eren
YTB Bagkani

Bu karar dogrultusunda yakin iligkilerimizin ve is birliklerimizin oldugu Bat:
Balkan cografyasi ve Kuzey Afrika basta olmak tizere Gliney Dogu Asya ve Ba-
trdaki fikri gelisme ve egilimleri ele alan ikinci bir dort ciltlik eseri nesrettik.
Bu eserlerde tarihsel konulardan ziyade bugtin toplumsal, siyasal ve entelek-
tlel glindemi sekillendiren mesele, isim, akim ve tartismalara egilen yazilara
yer verildi. Zira glincel olani takip etmek ve gerekli aksiyonlar: almak bizim
icin biiylik 6nem arz etmektedir. Elinizdeki dort ciltlik eser yakin iligkilerimi-
zin oldugu cografyalardaki fikri, ilmi ve akademik glindemi takip etmek i¢in
essiz bir firsat sunuyor.

YTB olarak goniil cografyamizla iliskilerimizi zenginlestirmek tizere ¢ok kap-
samli calismalar yapmaktayiz. Bu baglamda ylriittigiimiiz pek ¢ok ¢aligma
arasinda cografyalar arasinda kopmaz fikri ve duygusal baglar tesis etmeyi
ayrica onemsiyoruz. Bu baglamda dost, akraba ve kardes topluluklarin olus-
turdugu birikimin birbirlerine aktarilmasinin gerekliligi ortadadir. Bakis agi-
larinin ve diistincelerin birbirine yaklagmasi ve ortak giindemlerin olusma-
st Tlirkiye'nin ortaya koydugu kiiresel baris ve igbirligi icin 6nemli bir katk:
olusturacaktir.

Bu calismanin hazirlanmasinda uzunca bir stiredir destek ve katkilarini esir-
gemeyen basta Prof. Dr. Liitfi Sunar olmak {izere calismaya katki yapan 17
farkl: tilkeden 48 yazarimiza cok tesekkiir ederim.

Bu eserlerin Tiirkiye'nin olusturmaya calistig1 ortak vizyona katki saglamasi
dilegiyle.



Cagdas donemde Miisliman diinyada canli bir diistince diinyas: mevcuttur.

Bu donemde Miisliiman toplumlar yeni meselelerle ve sorunlarla karsilasmis
ve yeni ¢oziimler gelistirmeye ¢abalamistir. Bu donemde olusturulan disiin-
celerin 6nemli 6lctide Batili modernite ile karsilagmalar cercevesinde ger-
ceklestigini ve ayni zamanda gecmiste iiretilen diislince birikimi ile temas ve
iliski halinde olustugunu soylemek mumkiindtr. Gelenek, yenilenme, tarih
fikri, gelecek tasavvuru, toplum ve bilim anlayislari, siyasal tahayytiller di-
stince i¢in genis zemin meydana ¢ikarmistir. Bu zeminin farkli bakis agilarin-
dan ortaya ¢ikan yorumlarini sistematik bir bicimde tahlil etmek ve bu biri-
kimden faydalanmak gelecege yonelik bir bakisin ve cesitli yollarin olusmast
icin gereklidir.

Genel olarak, Misliiman toplumlarda ve topluluklarda entelektiieller, ilim
adamlari, akademisyenler, siyasi ve dinli elitler ¢cagdas donemde iki temel
konu ile ilgilenmislerdir: Bu iki temel konudan birincisi somiirgecilik ve si-
yasi bagimsizlik meselesidir. Miisltiman iilkeler 19. ylizyilin baslarindan iti-
baren somiirge altina girmeye baslamis ve 6nemli bir kism1 bagimsizliklarini
20. ylizyilin ikinci yarisinda ancak kazanmaiglardir. Miisliiman toplumlarin si-
yasi, iktisadi ve idari yapisini alt tist eden ve biiyiik yikimlara yol acan somiir-
gecilik ayn1 zamanda ilmi ve fikri olarak da ¢okiintiilerin ve stireksizliklerin
olusmasina yol agmistir. Cagdas donemin ikinci temel meselesi ise modern
dustlince ile karsilagma ve ytizlesme sorunudur. Somiurgeciligin ve askeri kay-
bin ikliminde gerek igsel fikri bunalimlar gerekse harici meydan okumalar
neticesinde Miisllimanlarin tarihi, tabiati ve hayat: anlayabilecek ve acikla-
yabilecek fikri gergeveleri islememeye baglamistir. Bu anlamda fikri mirasin
stirdiiriilmesinde sorun oldugu gibi ¢agdas diisiincenin anlasilmasinda da
sorunlar meydana gelmistir.



Liitfi Sunar

Proje Koordinatorii

Siklikla Misliman toplumlarin modernlesme déneminde mukallit bir diistin-
ce yasamina sahip olduklar iddia edilir. Gercekten de modernite her bakim-
dan tehdit edici ve dontistiirticii genis ¢apli bir meydan okumadir. Bu meydan
okuma karsisinda bir varlik sergileyebilmek biitiinciil bir bakis1 gerektirir.
Miisliman toplumlarin tarihte karsilastiklar: biitiin meydan okumalar1 asan
bir tehdit diizeyine sahip olan bu karsilagma ileri diizeyde bir yenilenmeyi ge-
rektirmektedir. Dliinya gortsiiniin, hayat anlayisinin ve diistince kaliplarinin
cok esasli bir sekilde sarsildigi bu meydan okumaya kars: Miisliiman alimle-
rin ve entelektiiellerin ¢ok farkli diizeylerden cesitli yanitlar {iretmistir. Bu
yenilenme ¢abasinin azimsanmayacak bir birikim olusturdugu goriilmelidir.

Bugiin ilmi, fikri ve teknik gelismelerin son derece hizlandig1 bir zaman dili-
minde Misliman toplumlarin diistince birikiminin anlasilmasi bu toplumla-
rin hayatiyetlerini stirdiirmeleri i¢in cok ehemmiyetli bir hale gelmistir. Zira
kendi diisiince birikimini olusturamamais, koruyamamis ve aktaramamis top-
lumlarin varliklarini stirdiirebilmeleri ¢ok glictiir. Bu sebeple Miisliiman din-
yada cagdas diisiince birikiminin bir muhasebeye tabi tutulup incelenmesi
tanimak, anlamak ve slirdlirmek i¢in 6nemlidir.

YTB tarafindan yiiriitilen Misliman Diinyada Cagdas Diislince Projesi kap-
saminda Miisliiman toplumlarin glincel fikri ¢ercevesinin bir panoramasi or-
taya konmasi amaglanmaktadir. Projenin ilk dort kitab: Turkiye, Misir, iran
ve Hint Alt Kitasi tizerine Mayis 2020'de yayinlanmistir. Misliman Diinya-
da Cagdas Diisiince serisinde hazirladigimiz ilk dort cildin gordiigi ilgiden
cesaret alarak nesrettigimiz bu ikinci dort ciltte Kuzey Afrika, Giineydogu
Asya, Balkanlar ve Batida (Avrupa ve ABD) Misliman toplumlarin ¢agdas

diistincesi



lzerine eserler yer almaktadir. Bu kitaplar ele alinan her bir bolgedeki cagdas

diistinceye panoramik bir bakis olusturmaktadir. fleride farkli dillerde nesre-
dilmesi planlanan bu eserlerin ayni zamanda cagdas dénemdeki diistinceleri
tanimak ve faydalanmak isteyenler i¢in de bir baslangic noktasi olusturmasi
amacglanmaktadir.

Elinizdeki eserlerde Tiirkiye'de tizerinde derli toplu bir ¢calismanin yer alma-
dig1 dort bolgedeki dislince yasamini ele aldik. Bunlar arasinda dzellikle cok
yakin iligkilerimizin bulundugu Balkanlar, Kuzey Afrika gibi bolgeler oldugu
gibi Gliney Dogu Asya gibi son zamanlarda daha fazla miinasebetlerin gelis-
tigi bir bolgeye de yer verdik. Bu anlamda ayrica Bati'da gelisen Miisliiman
distlincesinin de ele alinmasi gerekmekteydi. Zira son kirk yilda Bati diinya-
sinda yerlesik hale gelen topluluklarin ¢abalari, Batili tiniversitelerde calis-
malarini yiiriiten Miisliman akademisyenlerin ortaya koydugu birikim, sar-
kiyatci arastirma geleneklerinin olusturdugu zemin ve zellikle miihtedi ilim
insanlarinin g¢abalarinin da degerlendirilmesi gerekmekteydi. Bu anlamda
Cagdas Miisliman Diislincesinin biitiinlikli bir cercevesini ¢izmek icin de-
taylar: ihmal etmeyen bir kapsayicilik kurmaya cabaladik.

Elinizdeki eserler icerigi birbirine benzer ve denk olacak sekilde hazirlan-
mistir. Ele alinan bolgelerin kendi 6zgiin kosullarini ihmal etmeksizin her
bir ciltte glincel diisiince dlinyasina odaklanilmigtir. Ayrica yazilarin arasinda
bolgede yer alan 6nemli bir ismin biyografisi ve bir kurumun tanitimi yer al-
maktadir. Bu ara yazilar ile kitaptaki perspektif tamamlanmaya calisilmistir.

Bu eserler diinyadaki glincel birikimi bir araya getirmesi bakimindan da 6z-
glin bir tasarim igeriyor. Bu eserin ortaya ¢cikmasindaki en biliylik davetimize
cevap veren ve bu esere katk: veren hocalarimiza ¢cok miitesekkirim. Bu eser
YTB'nin destegi olmaksizin gerceklesemezdi. Bu anlamda basindan itibaren
her tirli destegi esirgemeyen YTB Baskani kiymetli sayin Abdullah Eren'e
cok tesekkiir ederim. Ayrica YTB Kiiltiirel ve Sosyal Isler Daire Baskan1 Murat
Kazanci ve uzman Zeki Celik tesekkiirden fazlasini hak ediyor. Eserin yayima
hazirlanmasinda emegi gegen tiim ekip diistincenin kolektif bir cabanin eseri
olarak viicut bulabilecegini bir kez daha bize gosterdi.

Bu anlamda bu ¢alismanin yeni ilgileri beslemesini ve fikri etkilesimlere ze-
min hazirlamasini temenni ediyorum.



Malay Diinyasinda Islam Medeniyeti
Uzerine Cagdas Soylemler

Osman Bakar

Giris

Bu makale, Malay diinyasindaki Islam medeniyetine dair cagdas
sOylemin ana yonlerini ve one ¢ikan ozelliklerini tartismay: amacla-
maktadir.’ Tartismamizin konusu ile ilgili birka¢ aciklama gerekli go-
ziikmektedir. Malay Diinyasi, Glineydogu Asya'da Malayca konusan in-
sanlarin yasadig1 ve su anda Brunei Darussalam, Endonezya, Malezya,
Singapur, Glney Filipinler ve Gliney Tayland olarak bilinen bolgeleri
kapsayan cografi bolgeyi ifade etmektedir.? Su anda yaklasik 300 mil-
yon kisi tarafindan konusulan Malayca, UNESCO tarafindan diinyanin
en onemli yasayan dillerinden biri olarak kabul edilmektedir. Malay-
larin ayr1 bir etnik grup olarak binlerce yil 6ncesine kadar izlenebilen

1 Yazilarimin bir¢ogunda, bu medeniyetin mesru olarak Malay-islami olarak tanimla-
nabilecek bir kimlige sahip oldugunu, ¢iinkii Malay etnisitesi ile Islam dini arasinda-
ki medeniyet evliliginin essiz bir tirtinii oldugunu iddia ettim. Bkz. Bakar (2007).

2 Malayca konusan azinliklar, ASEAN iilkelerinin geri kalaninda, yani Vietnam, Laos,
Kampuchea, Myanmar ve Timur Leste gibi olduke¢a az sayida bulunmaktadir.
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kokene sahip olan Malay dili;* Malay 1rki ile tarihinin farkli donemle-
rinde Takimadalarina gelen birkag yabanci din arasindaki “medeniyet
evlilikleri” olarak adlandirilabilecek seyin etkisi altinda, ¢caglar boyun-
ca gelismistir. S6z konusu her yabanci dinin (Hindistan'dan Hinduizm
ve Budizm ve esas olarak Arabistan'dan Islam) yayilmas1 ve kiilttrlen-
mesi, Malay dilinde, bu dinlerin her biriyle iligkili bir veya daha fazla
dilden alinan kelimelerin benimsenerek kelime dagarciginin genisle-
tilmesi yoluyla onemli degisikliklere neden olmustur.

Hinduizm'in kutsal dili konumdaki Sanskritce, Malaylarin bu dini
benimsemeleri lizerine, kelime dagarciklarini biiyiik 6lctide zengin-
lestirmistir. Budizm’in iki ana dilsel araci olan Sanskritce ve Pali, Ta-
kimadalardaki ¢ogunluk dini olarak Hinduizm'i kabul ettirmeyi ba-
saran dontstimlerin ardindan, Malayca kelime dagarcigini daha da
zenginlestirmistir. Daha sonra, on liclincii yiizyildan itibaren Islam’in
Malaylarin biiyiik ¢ogunlugunun dini haline gelmesiyle birlikte, Is-
lam’in kutsal dili olan Arapca, Malayca kelime hazinesi i¢in bir baska
ana kaynak haline gelmistir. Malaylarin on altinc1 yuzyilin baslarindan
itibaren Bat1 somtrge yonetimi altina girmesiyle birlikte Malay dili,
baska bir yabanci sozciik dalgasinin, yani bu kez bilimin, teknolojinin
ve ticaretin kiiresel dili olarak hakim konumu nedeniyle Ingilizcenin,
etkisi altina girmistir. Mevcut Malay kelime hazinesi, Malay halklari-
nin ¢aglar boyunca zengin uygarlik deneyimlerine ve bolge disindan
gelen uygarlik etkilerine acik olmalarina dilbilimsel bicimde acik bir
tanikliktir.

“Malay diinyasinda Islam medeniyetine dair cagdas soylem” nite-
lemesi ile son elli yilda (1970-2020) bolgede yer alan konuya iliskin
soylem kastedilmektedir. Bu denemede tartisilan soylem tiirii olarak
Malay diinyasinda Islam medeniyetine iliskin fikirlerin {iretimine,

3 Antropolojik perspektifte dil, etnik kimligin temel unsurudur. Malay etnik kimligi-
nin kékeni konusu, bu nedenle Malay dilinin kékeni sorunundan ayrilamaz. flging
bir sekilde, Kur’an (14:4), dili (lisan), {lahi Mesajin aktarim araci olarak insan dilinin
roliinden otlird ilahi olarak gonderilen bir elci (resul) tarafindan yeniden sekillendi-
rilen dini bir toplulugun (immet) temel kimlik unsuru olarak tanimlar.
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formilasyonuna ve yayilmasina ve bu fikirlerin kolejler ile tiniversite-
lerde, ozellikle 6gretim, arastirma ve yayinlarda akademik programlar
seklindeki uygulanmasina odaklanmaistir. Tartisilan donem onemlidir,
clnkii geleneksel olarak muhafaza edildigi sekliyle Hicri takvimin
on besinci yuzyilindaki immetci canlanmanin ilk birkac on yiliyla
ortismektedir.

1970’lerde islam Medeniyeti Calismalari ve
Soylemleri: Yeni Bir Entelektiiel Filizlenme

Misliman diinyasinin diger pek ¢ok yerinde oldugu gibi, 1970’lerin
baslarinda Malay diinyasinda da sozde Islami dirilisin baslangicina,
yani “Musliman genclerin, entelektiiellerin ve ulemanin modern
diinyada tam bir yasam bicimi olarak islam’1 gliclendirmek, bir din ve
medeniyet olarak kaybettigi haysiyetini geri kazandirmak icin birle-
sik cabalarinin ve pragmatik is birliginin etkileyici bir goriintisini
ortaya koyan” yeni bir sosyal fenomene taniklik etmistir (Bakar, n.d).
Bu canlanma hem amaclari ve ¢ikarlar1 hem de toplumsal etkisi aci-
sindan ¢ok boyutluydu. Nitekim dirilis, yaygin olarak Islam medeni-
yetinin tim boyutlarini kapsayacak sekilde goriilmiistir. Belki de en
gorunir boyutu, Islam’n modern Bat1 ile catismaya sokan medeniyet
perspektifleri de dahil olmak tlizere ¢ok cesitli konularda entelektiiel
tartismalarin gelistigi, egitim alani olmustur.

Malay diinyasinda yaygin olarak taninan, dirilisle iliskilendirilebilecek
en 6nemli Malay entelektiiel figlirii, bir filozof ve Islam alimi olan Syed
Muhammed Naquib el-Attastir. Al-Attas, Nisan 1977'de Mekke'de diizen-
lenen tarihi Birinci Diinya Musliman Egitimi Konferansindan bir yil
sonra yayinladigi tartismasiz en etkili eseri olan Islam ve Laiklik, Islam ve
medeniyetinin perspektifleri 1s1¢inda Bati medeniyetine, giliclii bir epis-
temolojik elestiri getirmistir (al-Attas, 1978). Onun elestirisi; esas olarak
dogast geregi dualist oldugunu belirttigi, dolayisiyla deger sisteminde,
karakterinde ve kisiliginde, sorgulayan ruhunda ve dolayisiyla episte-
molojisinde ve bilgi kiiltirunde ikilikler barindiran Bati medeniyetinin
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diinya gortsline yoneliktir. Ayrica modern Bati'nin dini sekiilerlestirme-
sini de elestirmistir (al-Attas, 1978, 127-132).* Modern Bat1 epistemoloji-
sinin 0zelligi olan sorunlu diializmin, Musliman diinyasina yayilan ve
kok salan bilgi alemindeki tahribatin birincil kaynag: olarak gortilmesi
gerektigini belirterek tartigmay1 sirdirmustir. Al-Attas, cagdas diinya-
daki bu epistemolojik anarsi durumuna yanit olarak, islam medeniyeti
soylemi tizerinde onemli 6l¢lide sonu¢ dogurdugu ortaya ¢ikan bilginin
Islamilestirilmesi® fikrini de tasarlamistir (Daud, 1998).

Kuskusuz al-Attas, 1970’lerin on yilinda, modern Bat1 medeniyetinin Is-
lami elestirisinde Malay diinyasinin 6nde gelen sesiydi. Elestirisi, Islam
medeniyetine ilham vermeye ve genis bir ilgi uyandirmaya yardimci
oldu. Ancak kiiresel bir kiiltiirel varlik olarak gortlen Bati ve Islam me-
deniyeti izerine ¢ok az yazdi. Daha ziyade Bat1 ve islam medeniyetleri
arasindaki ara ylizdeki felsefi ve teolojik konulara odaklandi. Islam me-
deniyetine iligskin entelekttiel vizyonu ve Miusliiman immetinin temel
sorunlarina olan pratik ilgisi, kliresel olsa da 1970’lerdeki calismalariyla
esas olarak Malay-Islam medeniyetiyle ilgilendi. Bu donemde yazilan
iki eseri, bu makaledeki mevcut tartismamiz baglaminda 6zel olarak
anilmay1 hak etmektedir. Bunlar Malayca yazilan Hamzah Fansuri'nin
Mistisizmi (al-Attas, 1970) ve Malay Tarih ve Kiiltiirtinde Islam’dir (al-At-
tas, 1973). Her iki eser de Malay-islam medeniyetinin incelenmesi icin
ozel bir 6neme sahiptir. Yerli Malay-Islam perspektifinden ve bir biitiin
olarak Islami entelektiiel gelenegin 1s1¢1nda yazilan bu iki eser, dnce-
ki tarihlerde Malay diinyasinda uzmanlasmis oryantalistler tarafindan
yazilan, ozellikle somiirge doneminde tretilen bircok eserden sonra,
medeniyet tasvirinde nesnel olan Malay-islam medeniyetinde yeni bir
postkolonyal calismanin temelini atmasina yardimei olmustur.

Al-Attas'n Hamzah tzerine calismasi, Sumatrada yasayan on altinci
yuzyil Malay Sufi sairi lizerine doktora tezi olarak sunulmustur (al-Attas,

(1978, ss. 127-132).

5 Al-Attas tarafindan tasarlandigi ve ifade edildigi sekliyle bu fikrin ayrintili bir
tartismasi icin bkz. Daud (1998).
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1970, s. 11).° Al-Attas, bu eserin gergek anlamini su sozlerle agiklamak-
tadir: “Bilindigi kadariyla, nesir eserleri ve nazim metinlerinde ortaya
kondugu sekliyle Hamzah'in mistik fikir ve ¢gretilerinin kapsamli bir
aciklamasi ve tefsiri olmasi agisindan, bu kitap, boyle bir gorevin ilk kez
listleniligini temsil etmektedir” (al-Attas, 1970, s. ix.). Hem on yedinci
yiizyildan beri klasik Malay ulemasinin hem de modern Oryantalist
alimlerin, Hamzah'in Malay-Islam edebiyat tarihindeki gercek deger ve
onemine tam manasiyla adil davranmadiklar: bilinciyle, onun diistince
sistemi tizerine yeni ve kapsamli bir calisma yapmak i¢in motive oldugu-
nuiddia etmistir. Ayrica ge¢miste Hamzah'in mistik fikir ve 6gretilerinin
yanlis anlasilmalari ve yanlis beyanlar1 oldugunu savunmus, ancak ma-
alesef bunlarin agikliga kavusmadigini da belirtmistir. Al-Attas, onceki
alimlerin Hamzah’1 “Musliman geleneginin buyik klasik sufileri ara-
sinda hak ettigi konuma” yerlestirmekte basarisiz olduklari iddiasinda
bulunmustur (al-Attas, 1970, s. ix).” Hamzah'in Malay edebiyat tarihinde-
ki onemini, Yunus Emre’nin (d. 1238 - 6. 1320) Tiirk edebiyat tarihinde-
ki 6nemine benzeten al-Attas haklidir.Her iki diistiniir icin de siir, Sufi
hakikatlerin en ylice ifade araci olarak hizmet ettigi agik¢a goriiliir (Ba-
kar, 1990, ss. 282-283). Al-Attas'in Hamzah {lizerine yaptig1 kapsaml ca-
lismanin, Malaylarin kiilttrel tarihinde Islam’in roliiniin incelenmesine
yeni bir ivme ve yeni perspektifler kazandirdigini sdylemek dogrudur.
Bu eserde ele alinan Hamzah'in hem nesir hem de nazim yazilari, Islam
medeniyetinin kalbinde yer alan ve ilahi birlik (tevhid) doktrininin 6zl
olan Islam metafizigi ve kozmolojisi islenmistir. Bu anlamda Attas'in ¢a-
lismalari, Malay-Islam medeniyetini, 6zellikle edebi boyutunu canlan-
dirmaya yonelik cagdas girisimler olmalar: bakimindan énemlidir.

6 Taninmis bir Ingiliz Sufi olan Martin Lings (Abu Bakr Siraj Ed-Din) tarafindan kon-
trol edilen tez, Mayis 1966'da Londra Universitesi Dogu Afrika Galigmalari Okulu'na
gonderildi ve kabul edildi. O zamanlar Londra'daki British Museum'da Dogu El
Yazmalar1 ve Baskilar Sorumlusu Yardimcisi olan Al-Attas, tezinde Lings'in “Sufizm
algisinin kendisi icin biiytik fayda sagladigini ve onun akillica kontroliiniin sorgula-
ma 0zglirliglini tesvik ettigini ve gérevinin yerine getirilmesi i¢in gerekli olan birey-
sel cabayi tegvik ettigini” kabul edmistir. Bkz. Al-Attas (1970, s. xi).

7 Malay-islam diisiince tarihinde Hamzah'in felsefi tasavvufunun énemi hakkinda bkz.
Bakar (1990).
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Al-Attas’in, kismen yeni kurulan Malezya Ulusal Universitesinde Malay
Dili ve Edebiyati profesorii olarak atanmasi, 1970’lerde Malay tarihi, kiil-
turl ve medeniyetinde Islam’in etkisi izerine yogunlasmasi, birbiriyle
iliskilidir.® Malay Tarih ve Kiiltiiriinde Islam isimli kitabi, aslinda Malay
Dili ve Edebiyat1 profesorii olarak isledigi acilis dersinin, 1972'de basil-
mis metnidir. Kitap ve Agilis Dersi, ulusal hatta bolgesel dikkatleri, hem
Malay kiiltiir ve medeniyetinde’® Islam ¢aligmalarinin 6nde gelen mer-
kezi olarak Ulusal Universite’nin yeni statii ve imajina hem de al-Attas'in
onde gelen uluslararasi Islam ve Malay edebiyati ve kiiltlirii akademis-
yeni olarak kendi akademik profili tizerine cekmistir. Zaten Hamzah
lizerine yaptig1 doktora tezinin 1970 yilinda yayimlanmasinin ardindan
Al-Attas, hem ulusal hem de uluslararas: diizeyde Malay arastirmalar:
akademik alaninda isim yapmisti. Hamzah hakkindaki bu biiytik eserin
yayimlanmasindan 6ncesinde bile al-Attas, Islam ve Malay tarih ve kiil-
tiirll lizerine yarim diizine 6nemli eser yayinlamistir.’® Malay Tarih ve
Kiiltiiriinde Islam adl kitap, temelde, daha dnceki eserlerinde tizerinde
durdugu ancak agilis dersinde daha basit bir sekilde sundugu, Malay dil
ve kiiltiirlinde Islam’in ¢esitli temalar1 tizerine yazdiklarinin bir 6zetidir.
Akademik ve akademik olmayan karma bir dinleyici kitlesinin katildig:
Acilis Dersi icin kaleme alinmasi nedeniyle bu tamamen anlasilabilir
bir durumdur. Yine de 6zellikle bahse konu on yila odaklandigimizda
bu kitabin yayinlanmasi énemliydi, ctinki eser Malay dilinde yazilmist:
ve bu dilin ilerlemesi de Ulusal Universite’nin varolus nedeni idi. Onceki

8 Malezyanin {giincii iiniversitesi olan Malezya Ulusal Universitesi (UKM) 18 Mayis
1970'de kurulmustur. Ulkenin egitim ortamindaki birincil nemi, Malaycay tek egitim
aract olarak goren ilk tiniversite olmasi gerceginde yatmaktadir. Malaycanin tlkenin
ulusal ve tek resmi dili olarak statiisti, Universiteye ulusal prestij kazandirmaktadir.
Ancak bu statii sayesinde, Universite ayn1 zamanda Malay kiiltiiriiniin ve medeniyeti-
nin davasini savunmanin sembolik glivenini ve sorumlulugunu da elinde tutmaktadir.

9 UKM, Islami Ilimler Fakiiltesi 6grencileri disindaki tiim lisans 6grencileri icin Islam
medeniyeti lizerine zorunlu bir ders veren ilk Malezya Universitesiydi. Kursun bir
kismin1 Islam medeniyetinin bilime katkis1 {izerine verdim (1973-1977).

10 Bucalismalardan Malay-Islam medeniyetinin kékeni, gelisimi ve karakterinin tartigil-
masiyla en alakali iki tanesi sunlardir: Preliminary Statement on a General Theory of the
Islamization of the Malay-Indonesian Archipelago (Kuala Lumpur: Dewan Bahasa dan
Pustaka, 1969) ve Some Aspects of Sufism as Understood and Practiced among the Malays
(Singapore: Malaysian Sociological Research Institute, 1963).
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eserlerinin neredeyse tamami Ingilizce yazilmisti. Bir butiin olarak ba-
kildiginda kitap, Malay iimmeti arasinda Islam kiiltiir ve medeniyeti da-
vasinin yukselisine onemli bir katk: saglamistr.

Al-Attas'in agilis dersi, Dil, Edebiyat ve Malay Kiiltlirii Enstitiisiniin
(Institut Bahasa, Kesusasteraan dan Kebudayaan Melayu'nun, daha iyi
bilinen Malayca kisaltmasiyla IBKKM'nin), 1972 yilinda Ulusal Univer-
site blinyesinde kurulmas: ile ilgiliydi. Al-Attas, ayni zamanda ensti-
tiniin ilk midiri olmustur. Bu miisterek vesile; liniversitenin Malay
dili, edebiyat1 ve kiiltiiriiniin (6zellikle de Islam medeniyeti ortaminda)
akademik sampiyonu yaparak itibarini da artirmistir. Ayrica kurum,
Malay-islam kiiltiirii ve medeniyetiyle ilgili konularda akademik ve bi-
limsel soylemler tiretilmesine de vesile olmustur. Tarihte, Malay arastir-
malarinda Islam ve Malay kiiltirli arasindaki ara yiiziin cesitli yonleri
hakkinda farkli bakis acilarini temsil eden onde gelen akademisyenler
ve entelektieller arasinda ategli kamuoyu tartismalar: vardir. Al-Attas
bdylece, bu entelektiiel perspektiflerden birinin kurucusu olmustur.

Al-Attas, Malay ve Islami calismalarla ilgilenen sarkiyatc1 akademis-
yenler ile onun felsefi konumunu elestiren Malay aydinlarinin yliksek
sesli bir elestirmeniydi. Ozellikle degerli oldugunu dustindiigu konu-
larda, entelektiiel muhalifleriyle polemiklerden ¢ekinmezdi. Buna iyi
bir ornek, Raniri and the Wujudiyyah of 17th Century Acheh adli kita-
bina iligkin elestirel bir yanit yayinlayan Hollandali oryantalist G. W.
J. Drewes’e (1899 - 1992)" yonelik siddetli elestirisidir.’* Al-Attas, bir
ay icinde Drewes’in makalesindeki iddialarini bosa ¢ikarmis ve bu
yanitlarini Ulusal Muze'de kitap olarak yayinlatmistir (al-Attas, 1975).
Oldukca sik ve tutarli bir sekilde, dinamik entelektiiel yasaminin

11 Gerardus Willebrordus, Leiden Universitesinde bir zamanlar Arapca ve Islamolo-
ji profesorii olan Joannes Drewes, Dogu Hint Adalarindaki islam {izerine Hollanda
somiirge politikasinin mimari olan Christiaan Snouck Hurgronjenin (1857-1936)
6grencisiydi. Hurgronje'nin gozetiminde yaptig1 doktora tezi (1925), Drie Cavaansche
Goeroes’s: Hun Leven, Onderricht en Messiasprediking (U¢c Cavali Guru: Onlarin Yasamlari,
Ogretileri ve Mesihi Mesaji) baghgini tastyordu.

12 Al-Attas’'in kitabi ilk olarak 1966'da Royal Asiatic Society’nin monografisi olarak yayin-
landu. III. Drewes’in monografiye elestirel yaniti da yillar sonra ayni dergide yayin-
landi. Bkz Drewes (1974).
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onyillar1 boyunca, Islami ruhani ve entelektiiel gelenek adina konus-
mus, ozellikle de yaygin olarak Malay diinyasinin son birkac ytzyildaki
en etkili klasik Miisliman ilahiyatgisi kabul edilen Gazali'nin (6. 1111)
perspektifinin takipgisi oldugunu ortaya koymustur. Gazali sufiligi-
nin Malaylar arasindaki popiilaritesi ve 6zellikle sufi ahlakini ele alan
Unlii eseri Thydii Uliimi’d-Din lizerinden sufiligin Islam’in yayilmasina
vesile oldugu iddiasina iliskin olarak, Takimadalardaki ilk cemaatlerin
kurulmasina yardimci olan ana ruhani giiciin sufilik olmasi, bu teoriyi
destekleyen iyi bir kanit olmustur.

Entelektiiel olarak al-Attas'in pozisyonu, biraz daha gen¢ ¢agdasi olan
Iranli-Amerikan Islam alimi Seyyid Hiiseyin Nasr'in pozisyonuna ol-
dukca yakindir. Ozellikle Islami gelenek, daha ziyade onun manevi
kismina odaklanmas: ve diger dini geleneklerin perspektiflerine olan
sempatisinde bu daha belirgin olmustur. Nasr'in ¢agdas Malay diin-
yasindaki entelektiiel etkisi buytiktiir. Nasr'in hacimli yazilarinin bir-
cogunun hem Malaycaya hem de Endonezya Malaycasina gevrilmis
olmasi, Malay diinyasinda Islam medeniyetine dair cagdas entelektiiel
soylemi sekillendiren onemli faktorlerden biri oldugunu gostermekte-
dir.”® Onun etkisi, modernist reform ve dinin rasyonalist bir yorumu-
nu savunanlar arasindan ziyade, sufilige ve Islam’in evrensel gelenek-
sel bir yorumuna egilimli egitimli gruplar arasinda daha belirgindir.
Nasr'in ve onun Islam’a evrensel yaklasiminin en 6nemli Endonezyali
hayrani, belki de gelenekci Nahdatul Ulamanin eski lideri ve demok-
ratik olarak secilmis ilk Endonezya Cumhurbaskani olan Abdul Rah-
man Wahid (1940-2009) idi. Wahid, dev organizasyonunun temsil ettigi
geleneksel Islam’a sempati duydugunu diisiindtigii Nasr'in Ideals and
Realities of Islam adli etkileyici kitabini, Endonezya Malaycasina ter-
clime etmistir (Nasir, 1981). Nasr'in aydinlanmis dini ¢ogulcu yaklasi-
min1 benimseyen Wahid, Konflicylisculugiin tlkenin resmi dinlerin-
den biri olarak yeniden taninmasi i¢in Endonezyali Konflicytlis¢iilerin
verdigi micadeleye sempati duymaktaydi. Durum sundan ibaretti;

13 Nasr'in Malay diinyasindaki entelektiiel etkisinin ve Malaycaya ¢evrilmis bazi 6nemli
caligmalarinin tartigmast i¢in bkz. Bakar (2003, s. 151-169).
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1979'da Baskan Suharto ve onun Yeni Diizen Hiitkimeti Konfligylisci-
ligl resmi bir din olarak kabul etmemekteydi ve bu dine inananlari,
dini kimliklerini Budist, Hristiyan veya baska bir resmi din olarak kay-
dettirmeye zorlamaktaydi. Ancak 2000 yilinda Wahid baskan olunca,
Suharto'nun bu Cin dini, inanc1 ve geleneksel uygulamalarini kamu-
sal alanda kutlanmasini yasaklayan Baskanlik Talimati'n1 kaldirmais ve
ayni zamanda Konfli¢ytsciliigiin disinda sadece bes dinin tanindigini
belirten 1978 Genelgesini de iptal etmistir.!* Wahid'in Baskanlik karar-
namesi, 2006 yilinda Baskan Susilo Bambang Yudhoyononun yoneti-
mi esnasinda Konfligytis¢lliigl, resmi bir din olarak statiislinii restore
etme yolunu actig1 icin oldukca onemli bir hareketti.

Al-Attas ve Nasr'in sufi metafizigi ve doktrinlerinden ¢ikan entelektiiel
perspektifleri, cagdas Malay diinyasindaki en etkili entelektiiel glicler-
den biri olarak kabul edilebilir. Onlarin epistemolojik mesruiyetine
ve saglamlifina, hatta suprarasyonel (akil tistli) dislincenin rasyonel
dislinceye Ustiinliglinl onaylayan felsefi konumlarina, cagdas Malay
toplumunda cesitli sekillerde etki yaratan modernizm, rasyonalizm
ve hiimanizm unsurlar: tarafindan meydan okunmakta ve bu diistin-
ceye karsi cikilmaktadir. 1970’lerin Endonezya’sinda bu akimlarin en
dikkate deger olani, onde gelen filozof ve edebi sahsiyet Sutan Takdir
Alisjahbana’nin (1908-1994) sekiiler modernizmi ve hiimanizmi ile 6z-
deslestirdigi diisiincedir. Alisjahbananin etkisi Endonezya ile sinirl
kalmamistir. Ozellikle dil ve edebiyat lizerinden, edebi katkilarindan
dolay1 en iyi tiniversitelerinden biri tarafindan fahri doktora ile 6dul-
lendirildigi Malezya'ya yayilmistir. Malezya'da, tilkenin en eski tiniver-
sitesi olan Malaya Universitesi Sanat Fakultesinde Profesor ve Malay
Calismalar: Bolimu Bagkani (1963- 1968) olarak gorev yapmakta idi.
Al-Attas, Londra'daki doktora calismasindan memleketine 1965’te don-
dikten sonra ayni bolime ogretim gorevlisi olarak katilmis ve daha
sonra Fakiilte Dekani olmustur. Yeni kurulan Malezya Ulusal Universi-
tesine (UKM) katilincaya kadar da bu gorevi stirdirmustir. Bu neden-
le, Malaya Universitesinde Alisjahbana ve al-Attas, birkac y1l boyunca

14 Besdin Islam, Protestanlik, Katoliklik, Hinduizm ve Budizmdir.
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ayni bolimde akademisyenlik yapmislar ve bu siire zarfinda felsefi
gorusleri ve kisilikleri sik sik catismistir.

UKM, 1976’da, Malaya Universitesi'nin bitisigindeki Kuala Lumpur'da-
ki Jalan Pantai Baru'daki gecici kampiisiinde, Islam ve Malay Kiilti-
ri"® tzerine biiylik bir bolgesel seminere ev sahipligi yapmistir. Malay
Takimadalarinin bircok entelektiiel aydinlari, bu seminerde konusma
yapmis veya katilimci olmustur. Davet edilen konusmacilar arasinda;
al-Attas ve agabeyi Seyit Hiuseyin al-Atas (1928- 2007), Alisjahbana,
Hamka (Haji Abdul Malik Karim Amrullah) (1908-1981), Muhammad
Uthman El-Muhammady (1943-2013), Cesar Adib Majul (1923-2003) ve
Ahmad Ibrahim (1916-1999) vardi. Naquib al-Attas, acilis konusmacisi
olarak seminer temasinda Malay Kiiltiiriinde Islam tizerinde dururken,
Hiseyin al-Atas, onde gelen bir otorite olarak kabul edildigi alanlardan
biri olan Islam ve Sosyal Bilimler lizerine konusmustur. Alisjahbana, be-
nim de karsilik vermek tizere davet edildigim Islam’s Contribution to
World Culture (Islam'in Dunya Kiiltiirtine Katkis1) baslikli, pek ¢cok aci-
dan tartigsmali fakat iyi arastirilmis bir makale sunmustur.’® Kur'an-1
Kerim tefsiri ve Uretken edebi eserleriyle taninan Endonezyali bir di-
siiniir ve alim olan Hamka, Islamic Influence in Malay Literature (Ma-
lay Edebiyatinda Islami Etkiler) konulu bir seminer vermistir. Malezyali
din alimi Osman El-Muhammady ise, Malay kiiltiriiniin olusumunda
Islam'in rolii hakkinda konusmustur. Muhtemelen gelmis gecmis en
Unli Filipinli Misliiman alim olan Majul, Some of the Social and Cultural
Problems of the Muslims in the Philippines (Filipinler'deki Miisliimanlarin

15  Ulusal Universite, Ogrenci Birligi ve Malezya Kiiltiir, Genclik ve Spor Bakanligi
tarafindan ortaklasa diizenlenen seminer, Malay'da gerceklestirildi. Seminerin bildi-
rileri, Persatuan Mahasiswa Universiti Kebangsaan Malaysia'da ve Kementerian Ke-
budayaan, Belia dan Sukan'da (1977) yayinland.

16 Alisjahbananin makalesine yanit vermek iizere davet edildim ¢linkii o siralarda
Matematik Boliimiinde 6gretim gorevlisi oldugum Ulusal Universite'de islam’in bil-
ime katkisi tizerine zorunlu bir ders veriyordum. Yanitim ayrica Seminerin Bildirile-
ri'nde (ss. 51-61) yayinlandi. Felsefe ve Insanligin Gelecegi Enstitlisi'niin 1991 yilinda
Jakarta'da diizenledigi felsefe lizerine uluslararasi bir seminerde bir bildiri sunma-
ya davet edilene kadar Alisjahbana ile bir daha karsilasmadim. Sunulan bildirilerin
koleksiyonu i¢in bkz. Institute for Philosophy and the Future of Humanity, ed. 1991.
Philosophy and the Future of Humanity. Jakarta: Universitas Endonezya.
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Sosyal ve Kiiltiirel Sorunlarindan Bazilart) baslikli bir makale ile katk:
sunmustur. Bir baska konusmaci olan hem Islam hem de Bat1 Hukuku
alaninda otorite olan Ahmad Ibrahim, The Place of Islamic Law in Malay
Society basglikli bir bildiri sunmustur. Konusmacilarin 6nemi ve tarti-
silan makalelerde ele alinan ¢ok cesitli temalar goz onine alindigin-
da, seminerin hem geleneksel hem de modern Malay-Islam kiiltiirt
ve medeniyetiyle ilgili konularda, somtrge sonras: donemden bugtine
kadar gerceklesmis en iyi entelektiiel organizasyonlardan biri oldugu
ortaya soylenebilir. Seminerin, 6zellikle Malezya olmak iizere Malay
diinyasinda Islam medeniyetine dair sdylemlerin sonraki gelisimi tize-
rinde sonuclar1 olmustur.

Alisjahbananin makalesi 6zel bir yorumu hak etmektedir, ¢linki fel-
sefi perspektifleri, belki de Hiiseyin al-Atas'in sunumu haricinde diger
makalelerden 6nemli 6lclide farklidir. ki konugmacinin digerlerinden
farkli oldugu nokta, modern Bat1 hakkindaki medeniyet degerlendir-
meleri ve tahminleriydi. Alisjahbana en minnettar ve en elestirel olan
kisi, Naquib al-Attas gibi gortintiyordu. Makalede aciklandig: tizere,
Alisjahbananin medeniyet gelisim teorisi, hlimanizmi medeniyetle-
rin ylikselisi ve diislisli icin tek belirleyici faktor olarak tanimlamaistir.
Alisjahbana, hiimanizm ile, insanin 6zlinlin rasyonalitesi olan felsefi
inanci ve dolayisiyla medeniyetin 0zii olarak rasyonalizmi kastediyor-
du. Islam’in bir “hiimanizm dini (agama hiimanizma)” oldugunu ve Is-
lam medeniyetini, zirvesine ulasana kadar bilgi alaninda yeni basari
seviyelerine ilerleten ve sonra dislise geciren seyin de onun hima-
nizmi oldugunu savunmustur (Alisjahbana, 1977, s. 27) . Alisjahbana
ayrica, Avrupa Ronesans’inin aslinda “Arap felsefesinin etkisinin” bir
sonucu olarak ortaya ¢iktigini ve “Ronesans doneminde hiimanizm
hareketinin esas olarak Islam hiimanizminden esinlendigini” savun-
mustur (Alisjahbana, 1977, ss. 26-27). Alisjahbana’nin Islam’'in medeni-
yet gelisimi ve Avrupa Ronesanst tizerindeki etkisi hakkindaki anlati-
sinin bu kismi oldukga dogrudur, ¢linkii onun anladig sekliyle felsefi
hiimanizm, Islam medeniyetinin parlakliginda ve Avrupa Ronesansi-
nin ylkselisinde acik¢a 6nemli bir faktordi. Bununla birlikte, anlatiy1
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elestirenler i¢in sakincali olan sey, medeniyet gelisiminin ve ilerleme-
nin sekillenmesinde bir baska onemli glic olarak maneviyatin roliintin
tamamen goz ardi edilmese de kiicimsenmesi; fakat belirleyici faktor
olarak hiimanizmin secilmesidir.

Az once gordiigimiiz gibi Alisjahbana, seminer makalesinde Avrupa
Ronesans hiimanizmi tizerinde 6nemli bir etki kaynagi olarak islam hi-
manizmine atifta bulunmustur. Ancak, iki hiimanizm bicimi arasinda
kiiltlirel ve tarihsel baglamlar disinda 6nemli farkliliklar olup olmadi-
gin1 aciklamamaistir. Hepimizin bildigi gibi, simdi hiimanizm teriminin
kendisine itiraz edilmektedir, farkli yorumlar kabul edilmekte ve bu ne-
denle daha fazla aciklamaya ihtiya¢ duyulmaktadir. Bizim goriisiimiize
gore Islam hiimanizminin, bicim olarak olmasa da Avrupali halefinden
ruh olarak farkli oldugunu vurgulamak gerekir. Farabi (870-950) ve Ibn
Riisd (1126-1198) gibi Miisliiman Peripatetik filozoflar tarafindan tasar-
landig1 gibi, Islami hiimanizmin iki boyutu vardir: Entelektiielligi veya
rasyonelligi ve maneviyati (Bakara, 1992)...”7 Islam'da akilcilik bir kena-
ra itilemez veya maneviyattan koparilamaz. Aksine, iki boyut birlik ve
uyum i¢indedir, clinki bunlar vahiy edilmis ilahi birlik ilkesinde (el-tev-
hid) somutlasan ayni hakikate dayanmaktadir. Islam hiimanizminin bu
ozel ozelligi, Islam ve Bati medeniyetlerindeki rasyonalist diistinceler
veya Islam igindeki gatigan rasyonalist pozisyonlar kiyaslanirken goz-
den kacirilmamalidir. Bu ihtiyat, Alisjahbananin makalesinde giinde-
me getirdigi sozde Gazali-ibn Riisd tartismasiyla ilgili goriinmektedir.

Islam da dahil olmak lizere, diinyanin geri kalani icin modern Bati
medeniyetini model olarak one siiren Alisjahbananin hiimanizmi,
al-Attas'in kavradigi Islam medeniyetiyle ve Gazali yanlisi bakis agi-
styla acikca celismekte idi. Islam medeniyetinin insanliga katkilarini
degerlendirirken, Alisjahbana, Batidaki sekiiler hiimanizm ve mo-
dern rasyonalizm savunucular: tarafindan kullanilan ayni yaklasimi
ve kriterleri buraya uyguladigi oldukca agikti. Yaklasimlar: sekiilerizm

17 Farabinin rasyonalite ve maneviyat arasindaki iliskilere dair goriislerinin ayrintili
bir tartismast i¢in Bakar'in (1998) ilk olarak 1992'de yayinlanan Classification of Knowl-
edge in Islam metnine bakiniz.
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perspektifindendir ve kriterleri teolojiye bagli olmayan rasyonel-bilim-
sel zihindir. Bu yaklasim ve kriterler 1s1§1nda Alisjahbana, diinya me-
deniyetine, Ibn Riigd’li rasyonel-bilimsel aklindan dolayz, teolojik fikir
benimseyen Gazali'den (1058-1111) daha iyi katkida bulunan bir filozof
oldugunu belirtmis ve ayn1 zamanda gercek Islam’1 temsil etmek icin
daha iyi bir tercih olarak gérmistiir. ibn Riisd’ii son derece takdir eden
ve Gazali'yi derinden elestiren Alisjahbana, aslinda Avrupali Ronesans
filozoflar1 ve son modern zamanlara kadar olan haleflerinin yaygin go-
ristini yansitiyordu. Bu filozoflar ilkini, aklin ve bilimin 6nemli bir
Miisliman sesi; ikincisini ise ortodoksluk adina bilim karsit1 olan biri
olarak goriiyorlardi. Yirminci ylizyilda, bu Batili filozoflarin en tinliile-
rinden biri, Massachusetts Teknoloji Enstitiisi'nde Bilim Tarihi Profe-
sorl olan Italyan-Amerikali Georgio de Santillana'dir (1902-1974).

Santillana, Nasr'in Science and Civilization in Islam (Islam’da Bilim ve
Medeniyet) isimli kitabinin 1966'daki orijinal baskisinin 6nsoziinde, Is-
lam'daki bilimin dustistinden Gazali'yi sorumlu tutmus ve Ibn Riisd’i
Yunan gelenegini savunmadaki dirtstliiginden otird ovmustir:

ibn Riisd ondan bekleyecegimiz netlik ve tutkulu diirtstliikle konus-
maktadir, ¢clinkii buradaki biiyiik Yunan gelenegi emniyettedir, oysa
Gazali'nin meshur fakat entelektiiel olarak ayirt edilemeyen ve bizim
i¢in ahlaki olarak ilham vermeyen belagati, yalnizca bilimi degil, ayni
zamanda mezhep sistemini ve gorkemli i¢tihad ile Kuran Yorumu'nu da
alasagi eden hosgoriislizliik ve kor fanatizm kasirgasini olusturmustur.
(Nasr, 1968, s. 12).

Islam medeniyetinde bilimin kaderinin sézde “Ibn Riisd ile Gazzali
arasindaki hesaplasmay1™® takip eden bu hikaye, o6zellikle pozitivist
ve hiimanist bilim tarihcileri ve hatta bazi modernist Miisliiman bi-
lim adamlar1 arasinda, bugiine kadar benimsenmeye devam etmek-
tedir. Son yillarda, Gazali sonrasi donem Islam bilimi hakkindaki te-
mel anlatiy1 pek desteklemeyen yeni bilgiler kesfedilmistir. Ne yazik ki

18  Santillana, Gazalinin, Tahafut al-Falasifah (Filozoflarin Tutarsizligi) adli eserinde 6zel-
likle Aristotelesci olmak iizere Yunan felsefi diisincesine ve Ibn Riisd'iin Tahafut
al-Tahafut'taki kars: saldirisina (Tutarsizligin Tutarsizligh) atifta bulunuyor.
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Alisjahbana, Islam medeniyetinde bilimin gerilemesinin temel nedeni
olarak Bat1 anlatisinin Gazali faktorti hakkindaki kismini benimsemis-
tir. Fakat aslinda, baska bir yerde ve bircok eserimde isaret ettigim gibi
hem Gazali hem de Ibn Riisd, sonraki ylizyillarda, Ronesans htima-
nistleri ve onlarin entelektiiel torunlari tarafindan yanlis anlagilmistir
(Bakar, 2008, ss. 90-100; 2012). Dahasi, Gazali'yi Islam'da bilimin geri-
lemesinin ana sebebi olmakla suglayanlar, iddialarini destekleyecek
herhangi bir tarihsel kanit sunamamislardir. Bunun yerine sunmayi
basardiklar tek sey, Gazali sonrasi Islam bilim tarihinin yalnizca tek-
rarlarindan ibaret olmasi algisidir. Fakat, daha once vurgulandigi gibi,
genel olarak Islam diistincesi ve 6zelde Islam bilimi tarihcileri tarafin-
dan yapilan yeni kesifler, Gazalinin Tahafutunun yayinlanmasindan
sonra Islam diinyasinda bilimsel faaliyetlerin keskin bir sekilde azal-
dig1 gortisiini desteklememektedir.

Iki diisiiniir arasindaki ihtilaf, Latince terciimanlar: tarafindan, en-
telektiiel perspektiflerine iligskin yetersiz veya hatali bilgi ve anlayis
temelinde sekillenmistir. Ne gercek Gazali sadece Tahafutun yazari
olarak ne de gercek ibn Riisd sadece Tahafut el-Tahafut'un yazari ola-
rak indirgenemez. Kendi diislinceleri, Latince tercimanlarinin hayal
ettiklerinden daha genis ve daha karmasikti. Kuskusuz, gercek Gazali,
rasyonel teoloji (kelam) ile tanimlandig: sekliyle ortodoksluk icin ka-
bul edilebilir olan peripatetik felsefenin mesru sinirlarini ¢izmek iste-
mistir. Ancak o bilim ve hatta felsefe karsit1 degildir. Aksine yazilarinin
bitiinliigliniin ortaya koydugu gibi, gercek Gazali akil ve bilim yanli-
sidir (Bakar, 1998, ss. 155-226).” Hatta “mesru” felsefi bilimleri, sirf bu
bilimler filozoflardan geldigi i¢in reddeden Miusliimanlar: kinamistir
(Bakar, 1998, s. 188). Gercek Ibn Risd’e gelince, tiim Misliiman filozof-
lar arasinda, Aristoteles’e dair en rasyonalist ve ona sadik kisi oldugu
dogrudur. Ancak Latin yorumcular1 (Latin Ibn Riisdciiler) ibn Riisd’'i
asir1 rasyonellestirmis ve yanlis bir sekilde birbiriyle gelismesine rag-
men cifte hakikat teorisini (vahiy ve aklin hakikatlerini ya da din ve

19  Gergek el-Gazali i¢in bkz. Osman Bakar, Classification of Knowledge in Islam, onun lize-
rine {i¢ bolim, ss. 155 - 226.
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felsefenin hakikatlerini) ona atfederek kendisini din karsitiymis gibi
gostermis veya buna sebep olmuslardir (Wolfson, 1961, ss. 373-392).%

Alisjahbana’nin Islam hiimanizmi Uzerine anlatisi, bunun Avrupa
hiimanizmi Uzerindeki etkisi ve modern zamanlarda olas1 yeniden
canlanmasi ve Islam medeniyetinde bilimin disiistintin temel nede-
ni olarak Gazali'nin belirlenmesi, 6zellikle 1970’lerin dirilisci Onciile-
ri, cogunlukla Gazali yanlisi ve hiimanizm kavramini elestiren ente-
lektiiel aktivist ve 0grenci lideri nitelikli dinleyiciler gibi bircok kisi
icin seminerde canli bir tartisma yaratmistir. Tartigsmali bakis agisina
ragmen Alisjahbana’nin makalesi, on yil boyunca sekillenmekte olan
Islam medeniyeti tizerine yeni sdyleme baska bir entelektiiel boyut
saglayarak felsefi ve medeniyet meselelerini gindeme getirmistir. Bu
konulara verilen yanitlar, Islam medeniyetine dair cagdas Malay soy-
leminin 6nemli bir 6zelliginin kristallesmesine, yani medeniyet bilgi-
sini Bat1 medeniyetiyle elestirel bir sekilde kiyaslayarak ve karsilasti-
rarak ilerletmesine katkida bulunmustur. Iste Naquib al-Attas, Islam
medeniyetinin ifsasina yonelik bu metodolojik yaklagima bu noktada
onemli bir katkida bulunmustur.

1970’lerde Islam medeniyetine iliskin Malay séyleminde biiyiik etkisi
olan diger bir entelektiiel olay, daha 6nce Mekke'de diizenlenen Birin-
ci Diinya Misliman Egitimi Konferans idi. Al-Attas, konferansta aci-
lis konusmacisiydi. Makalesi, bilginin dogasi temalarini ve egitimin
amaclarini, Islam ve modern Bati'min karsilastirmali perspektiflerin-
den ele almistir. Ayrica bu makale, Bat1 medeniyetine yonelik felsefi
tavirlarinda Alisjahbana ile al-Attas arasinda buiytk farkliliklar acikca
gosteren bir kitap olarak Islam and Secularism'de bir bolim seklinde
yayinlanmigtir. Mekke Konferansi'min Malay Islam medeniyeti soylemi
lizerindeki etkisi 6zellikle kurumsal diizeyde fark edilmistir. Sonraki
boliimde kisaca tartisilacaktir.

20 Latin Batida Ibn Riisdiin yanhs anlasilmasi hakkinda bkz. Wolfson (1961,
s. 373 - 392).
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1970 Sonrasinda islam Medeniyeti
Soylemlerinin Kurumsal Olarak Gii¢lendirilmesi

Malay dunyasinda Islam medeniyeti sdyleminin gelismesi ve sekil-
lenmesinde, 1970l yillarin baslica entelektiiel yasami ve bu on yillik
stirec icerisinde etkili olmus bilim adamlar: ve diistintiirlerin fikir ve
distince akimlari etkili olmustur. Malezya'da 1980’lerde ve 1990’larda
Islam medeniyeti hakkindaki bilginin yerlesmesi ve yayilmasi adi-
na kurulan yeni ve giiclii kurumlar biiyiik 6lctide Islam medeniyeti
soylemini daha yaygin ve daha yogun hale gelmesine olanak sagla-
mistir. Bu kurumlarin neredeyse tamamai devlet eliyle kuruldu veya
devlete dogrudan bagliydi. Konuyla ilgili yayinlarda da 6énemli bir
artis gozlemlenebilir, bunlarin bircogu bilimseldi ve etkili de oldu-
lar. Daha da 6nemlisi 1983’te Malezya'da ilk islam {iniversitesi (ITUM)
kurulmustur. Mekke Konferansinda alinan kararlarin ardindan Is-
lam Konferans:1 Teskilat1 (IIT) sponsorlugunda kurulan dort islam
liniversitesinden ilkini teskil etmistir. Modern bir Islam iiniversitesi
olarak ITUM'un akademik program ve faaliyetlerinin ¢ogu, hem ta-
rihsel hem de ¢agdas Islam medeniyetiyle ilgili bilgi ve meselelerle
dogrudan ilgiliydi. Kurumun gorevlerinden biri, bilginin islamilesti-
rilmesinin ana tasiyicilarindan biri oldugu icin, giin gectikce Islam
diinyasinda, Islam medeniyeti arastirmalarinin yeni bir merkezi ha-
line gelmistir.

Naquib al-Attas tarafindan kurulan Uluslararas: Islami Diistince ve
Medeniyet Enstitiisii (ISTAC) Eyliil 1987'de 6zerk bir lisansiistii enstiti
olarak kurum biinyesine (kiilliye) eklendiginde, tiniversite bu misyonu
daha belirgin ve daha yaygin bir sekilde tasimistir. Al-Attas’in mudur-
ligl sirasinda (1987-2002), enstitiiniin mezunlarina verdigi tiniversite
derecesi disinda, ISTAC, [ITUM’dan tamamen bagimsizdi. ISTAC’a veri-
len bu neredeyse tam olan 6zglirliik, Naquib al-Attas'in Islam diisiince
ve medeniyetine iligskin entelekttiel vizyonuna uygun olarak gelisme-
sine vesile olmus ve enstitiiyii, 1990’larda Islam medeniyeti arastirma-
larinda belki de diinyanin en iyi kurumu haline getirmistir. Al-Attas,
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siyasi, ekonomik ve dini bircok 6nemli faktoriin kendi lehine gelistigi
bu dogru zamanlarda ISTAC’a liderlik etmesi gercekten biiyiik sans-
t1. Mahathir Mohammad’in Islamlastirma politikasi, Enver ibrahim’in
basbakan yardimcisi olmas1 yani sira Maliye Bakanligi'nin (1991- 1999)
ana portfoylini elinde tuttugu bir sirada ISTAC1 himaye etmesi ve Ma-
lezya'nin ekonomik patlamasi bu olumlu faktorlerin en bilinenleriydi.
Al-Attas'in entelektiiel liderligi altinda, ozellikle Endonezyadan pek
cok kisi, ISTAC’ta Islam medeniyeti alaninda doktora unvani almay1
basarmistir. Artik kendi baslarina bilim adamlari olan bu Endonezyali
doktora unvani almis gencler, tilkelerinde al-Attas'in Islam medeniyeti
ve bilginin Islamlasmas1 konusundaki birikimlerini yaymada etkili ve
aktif bir rol oynamaktadirlar.

Malezya'da bilginin Islamilestirilmesindeki ilerleme, Enver ibrahim’in
siyasi kariyeriyle de yakindan baglantili gériinmektedir. Bilginin Isla-
milestirilmesinin “altin cag1”, Enver’in siyasi iktidarin zirvelerine ¢ikti-
g1 doneme denk geldigi 1990’larla 6zdeslestirilebilir. Tlginc bir sekilde
Enver, al-Attas'in ile Ismail R. al-Farugqi (1921-1986) tarafindan kuru-
lan Amerika Birlesik Devletler merkezli Uluslararas: Islami Diistince
Enstitlist’'niin (IIIT) baskani ve IIUM’un da rektort olan AbdulHamid
Abu Sulayman’in (1989-1999) ajandasini ve bilgi felsefesini Islamiles-
tirilmesini himaye etmistir. Al-Faruqi'nin entelektliel mirasi, Malez-
ya'da verimli bir zemin bulmaktadir (Bakar, 2003, ss. 163-165).? Bilgi-
nin Islamilestirilmesi konusunda al-Attas ve IIIT arasinda entelektiiel
cekismeler vardi fakat iki diistince okulunun ayni iiniversite i¢cinde bir
arada var olabilmesi, Enver’in karizmasina bor¢luydu.

Malezya'da 1990’l1 yillar ve hemen sonrasi, Islam medeniyetine odakla-
nan akademik programlar ve soylemlerin gelismesinde buiyiik katkila-
r1 olan yeni kurumlara ve eski kurumlarin orgtitsel reformlarina tanik
olmustur. Bunlardan biri, cok dinli ve ¢ok kiiltiirlii Malezya halkina,
Islamn ve onun medeniyetinin dogru imajin1 yansitmak amaciyla

21  El-Faruginin Malezyadaki diislincesinin etkisi hakkinda bkz. Bakar (2003,
ss. 163 - 165).
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Mahathir htikimeti tarafindan 1992'de kurulan Malezya Islam1i Anlayis
Enstitlistiydi (IKIM). 1990’larin ikinci yarisinda ise tilkenin 6nde gelen
liniversitesi olan Malaya Universitesi, Malay ve Islam arastirmalarinda
onemli kurumsal reformlar gerceklestirmistir. Islami ilimler Bolimd,
Islam Akademisi ile birlestirilerek Islami ilimler Akademisi olustu-
rulmasi, bu reformlardan biridir. Bununla birlikte, gecmiste bircok
onemli Malay entelektiiel sahsiyetinin iliskilendirildigi Malay Arastir-
malar1 Bolimd, daha biiyiik bir akademi olusturulmak amaciyla ayni
adi tastyan Malay Arastirmalart Akademisi ile birlestirilmistir. Yeni
yapilandirilan iki akademi de 1997 yilinda devlet liniversitelerindeki
tim lisans 0grencileri icin Milli Egitim Bakanlig1 tarafindan zorunlu
hale getirilerek tiniversitelerde, Islam ve Malay medeniyetlerinin 6g-
retilmesinde onemli bir rol oynayacaklardi. 1995te ¢ok basarili bir
sekilde diizenlenen Uluslararas: Islam ve Konfligytis¢tiliik Medeniyet
Diyalogu Konferansi da onemli bir faktor olarak akademide medeni-
yetler aras1 diyalog ile Islam medeniyetinin dinler arasi ve kiiltiirle-
rarasi diyaloglara olan ilgisinin yayilmasina katkida bulundu. Islami
egitim kurumlan listesinde dikkate deger diger bir katki, eski Islami
Universite Koleji'nin (KUIM), 1998'de bir Universite hiiviyetine yiiksel-
tilerek Malezya Islami Bilimler Universitesi (USIM) olarak dontisttril-
mesiydi. Ayni zamanda akademik programlari, IIUM'nin programla-
riyla 6nemli 6l¢lide ortlismekteydi.

Malay uygarlig1 ajandasinin ilerlemesine yonelik kurumsal bir destek
olarak Malaya Universitesi'ndeki Malay Arastirmalar1 Akademisi yeni-
den yapilandirilmis ve bu, Ulusal Universite'deki Malay medeniyeti-
nin programinda yapilan onemli degisikliklerden birkac yil 6ncesine
(1992) tekabiil etmistir. 1972'den beri var olan IBKKM, akademik ve
arastirma programlarinda Malay diinyasinin ve medeniyetinin tim
alanlarini kapsayacak sekilde genisletilerek Malay Diinyas: ve Medeni-
yet Enstitlisii (ATMA) olarak yeniden adlandirilmistir.

Islam medeniyetiyle ilgili edebi katkilara bakildiginda bahsedilme-
si gereken birka¢ 0nemli eser vardir. Bunlardan ikisi, al-Attas tara-
findan yazilmistir: A Commentary on the Hujjat al-Siddiq of Nur al-Din
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Al-Raniri?? (al-Attas, 1986) ve Prolegomena to the Metaphysics of Islam: An
Exposition of the Fundamental Elements of the Worldview of Islam (al-At-
tas, 1995).% Bununla birlikte Malaya Universitesi'nin eski Rektor Yar-
dimcist ve Malay arastirmalar: alaninda onde gelen bir bilim adami
olan Mohd Taib Osman (1934 - 2017) tarafindan kaleme alinan Islamic
Civilisation in the Malay World adl1 eser de onem arz etmektedir. Bu
calisma 1997'de Dewan Bahasa dan Pustaka Malezya ve Islam Tarihi,
Sanati ve Kiiltlirti Arastirma Merkezi, Istanbul, Tiirkiye tarafindan or-
taklasa yayinlanmistir. Bu eser, Malay-Islam medeniyetinin cagdas ca-
lismalarina, 6zellikle tarihi, sosyokiiltiirel ve sanatsal yonlerine 6nem-
li bir katkidir. Al-Attas'in, Al-Raniri'nin (6. 1658) Hujjat al-Siddig'ine
dair hacimli yorumu ise klasik Malay diistincesinin modern c¢alisma-
sina bir baska 6nemli katkidir. Kelam (felsefi teoloji) perspektifinden
yazan Al-Raniri, Malay diinyasinda ibnt’'l-Arap felsefi tasavvuf okulu-
nun ilk takipcileri olan Hamzah'in Wujudiyyah Okulu'nun sert bir kar-
sitiydi. Al-Attas’in Hamzah ve al-Raniri lizerine ¢alismalari, on altinci
ve on yedinci ylzyillarda bolge disindan gelerek Islami diistinceyi ve
Malay entelektiiel diistince tarihini etkileyen stlire¢ tizerine daha ileri
sOylemler ve arastirmalarla ilgili zengin materyaller sagladig: icin ol-
dukca onemlidir.

Son olarak, Islam ve onun medeniyet tarihinin gesitli yonleri tizerine
soylemler gelistiren medeniyetler arasi ve dinler arasi diyalog mesele-
lerini ele alan yaz1 dizisi vardir. Bu alanda en bilinen; Malaya Univer-
sitesi, Medeniyet Diyalog Merkezi tarafindan 1997'de yayinlanan Islam
and Confucianism: A Cuvilizational Dialogue (Islam ve Konfiicyiisctiliik:
Bir Medeniyet Diyalogu) isimli calismadir. Bu calisma Islam ve klasik
Cin medeniyetlerinin karsilastirmali bir incelemesi olarak ilgili bircok

22 Al-Attas, bu ¢alismay1 Ohio, Atina'daki Ohio Universitesi'nde Tun Abdul Razak Giin-
eydogu Asya Galismalar: Kiirsiisii'niin (1981 - 1982) (ilk) sahibi oldugunda yazdi. ilk
olarak 1986 yilinda Malezya Kiiltlir Bakanlig1 tarafindan yayinlanda.

23 Bu kitap ilk olarak 1995 yilinda ISTAC tarafindan yayinlandi. Ancak yeni bir ¢alis-
ma degildir. Aksine, Al-Attasin sirasiyla 1975 ve 1989'da yayinlanan I. Bolim
ve III. Bolim istisnalari disinda 1990’larin basinda yayinladigi calismalarin bir
koleksiyonudur.
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fikre hitap eder. Medeniyet Diyalog Merkezi, son yirmi yilda bu calis-
ma sahasinda, yayinlariyla oldukga verimli olmustur.

Endonezya s6z konusu oldugunda, 1980’ler ve 1990’lar boyunca bol-
gede Islam medeniyeti séylemlerinin gelismesinde kurumsal yapidan
ziyade onde gelen diistintirlerin fikirleri daha 6nemli bir rol oynamais
gorinmektedir. Bu donemde etkili bir entelekttiel gli¢c olarak ortaya
¢ikan yeni diislince ekolu, bir zamanlar belki de Al-Attas veya Nasr'in
Endonezyada yarattig1 entelektiiel etkiyi bile asan bir Pakistanli-Ame-
rikali olan Fazlur Rahman’in (1919-1988) dini modernizm, rasyonalizm
ve reformizm ile 6zdeslestirilen perspektifidir.

Rahman, 1970’lerin sonlar1 ile 1980’lerin baslarinda Chicago Univer-
sitesinde yaklasik olarak bu donemlerde burada bulunan 6nde gelen
bir¢cok Endonezyali entelektiiel aktiviste rehberlik etmisti. Doktora me-
zuniyet sirasina gore Muhammad Amien Rais (1981),* Ahmad Syafie
Maarif (1983)* ve Nurcholish Madjid (1984)* bunlara dahil edilebilir.
Bu g figir, 6zel bir bahsi hak etmektedir, ¢linkt Chicago sonrast yilla-
rinda Endonezyadaki iinli entelekttiel ve sivil toplum liderleri arasinda
olmuglardir. Rais ve Maarif, sirasiyla 1995-1998 ve 1998-2005 yillar1 ara-
sinda selefi-reformist Muhammediye'nin liderleridir” ve kamusal statii-
leri, siiphesiz, Rahman’in modernist-rasyonel ve reformist islam vizyo-
nunun, Endonezya'da 6zellikle bu hareketle baglantilar1 olan geng nesil
arasinda bir dereceye kadar yayilmasina yardimec: olmustur. Madjide
gelince, Nahdatul Ulema ile iliskilendirilen geleneksel pesantren (yatili
okul) egitim ge¢misine sahip olmasina ve Muhammediye tarafindan da
tercih edilen Rahman’in bakis acisiyla entelektiiel olarak baglantili ol-
masina ragmen, o, yerlesik ulusal Musliman orgiitlerden kopuk bagim-
s1z bir entelektliel-aktivist gibi goriinmekteydi. Hem Nasr'in entelektiiel

24 Rais'in tezi The Muslim Brotherhood in Egypt: Its Rise, Demise and Resurgence baglikliydi.

25  Maarif’in tezi, Islam as the Basis of State: A Study of the Islamic Political Ideas as Reflected
in the Constituent Assembly Debates in Indonesia basligini tasiyordu.

26 Medjid'in tezi, Ibn Taymiyya on Kalam and Falsafa: A Problem of Reason and Revelation
in Islam baslikliyda.

27  Yaklasik otuz milyon tiyesi oldugu iddia edilen Muhammediye, Endonezyanin en
biiyiik ikinci sivil toplum kurulusudur.
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sufiligi hem de dini cogulculuk, Islam medeniyetinin dogas: ile karakteri
ve Rahman'in dini modernizmi ve reformizmine dair evrensel perspek-
tiflerini kucaklayan Madjid, geleneksellik ve modernizmin on yillardir
birbirleriyle ¢atisan perspektiflerini sentezleyerek Endonezyal: entelek-
tiiellere yeni bir yol ¢cizmekteydi. Sonraki yirmi yilda Endonezyada canli
Islami soylemler icin daha agik ve saglikli bir dini-entelektiiel ortami
miimkiin kilan 1970’lerdeki Islami dirilis, bir bakima Madjid'in diistince
sentezi girisiminin de 6niinii agmistir. Onun entelektiiel perspektifi ve
cagdas Islam’a elestirel yaklasimi, Endonezyadaki Islam medeniyetine
dair ¢cagdas soylemi anlamaya calisan herhangi bir girisimde mutlaka
incelenmesi gerekir.?®

Madjid ayni zamanda bir kurumun ortaya ¢ikmasinda onemli rol al-
mistir. Ocak 1998'de Islami ideallere dayali, kir amaci giitmeyen 6zel
bir yiiksek 6gretim olan Paramadina Universitesinin kurulmasinda et-
kili olmustur. Universite, bir nevi Madjid’e dini ve sosyal ideallerine hiz-
met eden kurumsal araci olmustur. Universitenin evrensel ve uygar Is-
lam’a odaklanan akademik programlar: ve sosyal faaliyetleri, ulusal ve
hatta uluslararas: diizeyde ilgi cekmeyi basardig: soylenebilmektedir.

Madjid’in ayak izlerini takip eden Maarif, dinsel cogulculuga ve dinler
aras1 diyaloga ortak bir ilgi duyan benzer tiirden bir entelektiiel do-
nlisim gecirmistir. Maarif’in 2008 yilinda prestijli Magsaysay odiiliine
layik goriilmesi, esas olarak hem ulusal hem de uluslararas: dizeyde
uyum ve adaletin temeli olarak dinler arasi anlayisin tesvik edilmesi-
ne yaptig1 katkilardan dolayidir. Gorlinlise gore, Madjid ve Maarif’in
ortaya koyduklar: dini ¢ogulculuk ve diyalog perspektifi, simdilerde
Muhammediye'deki genc nesli etkilemektedir. Maarif’in yerine Mu-
hammediye’nin (2005-2015) basina gecen Din Syamsuddin de dinler
arasi diyalog alaninda entelekttiiel bir aktivisttir ve su anda Medeniyet-
ler Arasi Diyalog ve Is Birligi Merkezi'nin (CDCC) baskanidir.

28  Madjid, medeniyet meseleleriyle ilgili alanda 6nde gelen bir sesti. 1992'de Endonezya
Malaycasinda Islam'mn medeniyet 6gretileri ve uygulamalari lizerine popiiler bir ki-
tap yayinladi: Islam: Doktrin dan Peradaban (Islam: Doktrinler ve Medeniyet). Ingilizce
cevirisi bu yil yayinlanacak.
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Yeni Yiizyilda islam Medeniyeti Soylemleri:
Beklentiler ve Zorluklar

Yeni yiizyihn basinda, 1990’larin ikinci yarisinda, Malezya'da Islam
medeniyeti sdylemlerinin yeni bir asamanin yolunu agan en 6nemli
gelisme, Milll Egitim Bakanliginin devlet liniversitelerindeki tim li-
sans ogrencileri icin TITAS? olarak bilinen Islam, Asya ve Malay me-
deniyetleri tizerine zorunlu dersleri baslatma politikasidir (Bakar,
2009). Bu yeni politikadan 6nce Islam medeniyeti konusu, farkli tini-
versitelerde farkli sekillerde ogretilmekteydi, bazilari dersi zorunlu,
bazilar1 ise se¢meli olarak veriyordu. Yeni politika birkac yeni 6zellik
de ortaya koymustur. Birincisi, Asya medeniyetleri ile birlikte Islam
medeniyeti de ogretilecekti. Ikinci olarak, calisma disiplinlerine ba-
kilmaksizin tim lisans ogrencileri, calisma stireleri boyunca TITAS
derslerini tamamlamak zorundadir. Uclinciisii, tiim iiniversiteler, ba-
kanlik tarafindan atanmis uzmanlardan olusan bir ekip tarafindan ha-
zirlanan standart TITAS mifredatina uymasi gerekmektedir. Dordiin-
clsi, kurslarin is yiikl ve akademik kredileri, tim Universiteler icin
ayni olacaktir. Tim bu ozellikler TITAS1, Malezya egitim tarihinde,
yuksekogretim duzeyinde bugtine kadarki en buytlik ulusal akademik
ogretim programi haline getirmistir.

Buyukligu goz onlne alindiginda TITAS, ancak siyasi irade yoluy-
la yerine getirilebilirdi. Hik(met icin, iki gilicli liderin (Mahathir ve
Anwar) yonettigi TITAS, yalnizca Islamilestirme politikasi ve Misli-
man toplumdaki Islam yanlisi imaji giclendirmeye yardimci olacakt.
Fakat Asya medeniyetlerinin programa dahil edilmesi, Miisliiman ve
gayrimislim topluluklar arasinda bir uzlasma eylemiydi. Gayrimiislim
ogrencilerin Islam medeniyeti lizerine bir ders almalarini zorunlu kil-
mak, Malezyanin kolayca siyasallasabilen ¢ok dinli toplumunda her
zaman hassas bir konu olmustur. HikGimet, gayrimiislimlerin elestiri-
lerini yatistirmak i¢in Cin ve Hint medeniyetlerinin de tim 6grencilere

29 TITAS, Islam ve Asya Medeniyetlerinin Malayca kisaltmasidir. TITASn bir takdimi
icin bkz. Bakar, Baharuddin ve Ahmad (2009).
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ogretilmesi fikrini ortaya atmistir. Malezya perspektifinden cok kiil-
turld karakteri goz oniine alindiginda, uzlagsmanin faydalar: yadsina-
maz. TITAS'n kiiltlirlerarasi ve medeniyetler aras: anlayis: gelistirme-
ye yonelik temel amaci bu anlamda 6vgliye deger bir hedefti. Bununla
birlikte, programin amacinin yaygin olarak takdir edilmesine ragmen,
akademik donemin birgok ¢eyreginde programin uygulanmasinin et-
kinligi konusunda ciddi stpheler bulunmaktadir. Uygulanmaya bas-
lanmasinin lizerinden yirmi yildan fazla bir siire gecmis olmasi, artik
elestirel bir degerlendirmeyi yararsiz kilmaktadir. Fakat yine de yal-
nizca pedagojik yonlerinin degil, ayni zamanda miufredat iceriginin
de gozden gecirilmesi gerektigini belirtmek gerekir. Programin pratik
uygulanmasina dair yaygin hayal kirikligi, programin gelecegini zay1f-
latabilir. TITAS'1n hayatta kalmasi, bliytlik 6lctide devlet destegine bagli
olacaktir. Ulkenin siyasi gelecegi dengede olmasi TITAS'in avantajina
fakat, blytik siyasi diizenlemeler séz konusu oldugunda TITAS1n gele-
cegi de belirsizlikle golgelenmektedir.

Yeni ytizyilda gozlemlenecek ilging gelismelerden biri, Endonezyanin
Islami yonelimli yeni akademik kurumlar1 olusturmada, Malezyanin
ontinde goriinmesidir. Endonezya’nin alt1 devlet Islam tiniversitesi,
ilki 2002'de Jakarta'daki Syarif Hidayet Devlet Islami Universitesi ol-
mak lzere bu ylizyilda kurulmustur. Syarif Hidayet Devlet islami Uni-
versitesi, ayni zamanda en 6nemli olanidir. Bu tiniversitelerdeki Islam
tarihi programlari, cogunlukla hem Malay-Endonezya medeniyet ca-
lismalar1 hem de genel Islam medeniyeti calismalarina odaklanir. Su
anda Muhammediye'ye ait yaklasik iki yliz iniversitede, Islam medeni-
yeti konusu 6gretilmektedir. Malezya'da bahsetmeye deger bir onemli
kurum daha vardir. 2008 yilinda, donemin Bagbakan: olan Abdullah
Ahmad Badawi, hitkiimetin Islam Hadari (Medeni Islam: Civilisational
Islam) politikasina entelektiiel ve ideolojik destek saglamak amaciyla
Islam medeniyeti {izerine arastirma ve calismalar yapmaya adanmis
HiikGimete bagh 6zel bir distince kurulusu kurmustur. Uluslararasi
line sahip Islam hukuku uzmani Muhammed Hashim Kamali'nin li-
derligindeki IAIS Malaysia (Institute of Advanced Islamic Studies) olarak
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bilinen distince kurulusu, Islami ve cagdas konular tizerine seminer-
ler diizenlemekte ve calismalar yapamaktadir. IAIS, Islam and Civiliza-
tional Renewal adl1 i¢ ayda bir yayinlanan bir dergi de ¢ikarmaktadir.

Sonuc olarak Malay diinyasinin, su anda Islam ve uygarlig1 hakkinda
akademik ve bilimsel arastirmalar yliriiten ve etkili arastirmalar yapan
gerekli kurumlarinin eksik olmadigini soyleyebiliriz, ancak bu, yayin
sayis1 ve etkisiyle pek de eslesmemektedir. Toplumsal etkileri olan ka-
liteli akademik ve edebi eserler hala beklenmektedir.

Kaynakc¢a

Al-Attas, S. M. N. (1970). The Mysticism of Hamzah Fansuri. Kuala Lumpur: University of
Malaya Press.

Al-Attas, S. M. N. (1973). Islam Dalam Sejarah dan Kebudayaan Melayu. Kuala Lumpur: Uni-
versiti Kebangsaan Malaysia.

Al-Attas, S. M. N. (1975). Comments on the Re-examination of Al-Raniri’s Hujjatu’l-Siddiq: A
Refutation. Kuala Lumpur: Muzium Negara.

Al-Attas, S. M. N. (1978). Islam and Secularism. Kuala Lumpur: Muslim Youth Movement of
Malaysia.

Bakar, O. (1990). Sufism in the Malay-Indonesian World. S. H. Nasr, (Ed.), Islamic Spiritua-
lity: Manifestations, Vol. 20 of World Spirituality: An Encyclopedic History of the Religious
Quest, New York: Crossroad, pp. 159-189.

Bakar, O. (1998). Classification of Knowledge in Islam. Cambridge: The Islamic Texts Society.

Bakar, O. (2003). The Intellectual Impact of American Muslim Scholars on the Muslim Wor-
1d with Special Reference to Southeast Asia. P. Strum and D. Tarantolo, (Ed.), Muslims
in the United States, Washington, DC: Woodrow Wilson Center for International Scho-
lars, pp. 151-169.

Bakar, O. (2007). Islam and the Malay Civilizational Identity: Tension and Harmony between
Ethnicity and Religiosity. J. J. Donohue and J. L. Esposito, (Ed.), Islam in Transition:
Muslim Perspectives, Oxford: Oxford University Press, pp. 480-487.

Bakar, O. (2008). Tawhid and Science: Islamic Perspectives on Religion and Science. Shah Alam:
Arah.

Bakar, O. (2012). The Importance of al-Ghazali and Ibn Rushd in the History of Islamic
Discourse on Religion and Science. D. Marshall, (Ed.), Science and Religion: Christian
and Muslim Perspectives, Washington, DC: Georgetown University Press, pp. 102-110.

Bakar, O., Baharuddin, A. and Ahmad, Z., (Ed.). (2009). Modul Pengajian Tamadun Islam dan
Tamadun Asia. Kuala Lumpur: University of Malaya Press.



Malay Diinyasinda islam Medeniyeti Uzerine Cagdas Séylemler

Bakar, O. (Forthcoming). ‘The Aims of Education: The Forgotten Truths’. In Education of the
Interior: Principles and Applications of Islamic Education, edited by S. A. Mabud. Leiden:
Brill.

Daud, W. M. N. W. (1998). The Educational Philosophy and Practice of Syed Muhammad Naquib
al-Attas: An Exposition of the Original Concept of Islamization. Kuala Lumpur: Internati-
onal Institute of Islamic Thought and Civilization.

Drewes, G. W. J. (1974). Nur al-Din Al-Raniri’s Hujjat al-Siddiq li-daf” al-Zindiq Re-examined.
JMBRAS, 47 (2), pp. 83-104.

Nasr, S. H. (1968). Science and Civilization in Islam. Cambridge: Harvard University Press.

Nasr, S. H. (1981). Islam Dalam Cita dan Fakta, A. Wahid and H. Wahid, (Cev.), Jakarta: Lem-
baga Penunjang Pembangunan Nasional.

Persatuan Mahasiswa Universiti Kebangsaan Malaysia and Kementerian Kebudayaan, Be-
lia dan Sukan. (1977). Islam dan Kebudayaan Melayu: Mengandungi Kertas-kertas Kerja
Seminar Kebudayaan 25-28 Julai 1976. Kuala Lumpur: Kementerian Kebudayaan, Belia
dan Sukan.

Wolfson, H. A. (1961). The Twice-Revealed Averroes. Speculum, XXXVI: pp. 373-392.

25



DATO OSMAN BAKAR

(1946-...)

islam bilimleri alaninda calismalar
yapan Malezyali islam alimi, diistiniir

Osman Bakar, Sultan Omarin Ali
Saifuddien  Islami  Arastirmalar
Merkezinin (SOASCIS) Baskani ve
Direktorli, Brunei Darussalam Uni-
versitesi ve Kuala Lumpur Malaya
Universitesi Emeritus Bilim Felsefesi
Profesoriidiir. Osman Bakar 1946 yi1-
linda Malezya'da diinyaya gelmistir.
Lise egitiminin tamamlanmasinin
ardindan kazandigi burs ile Londra
Universitesinde Matematik bolii-
miini okumaya hak kazanmaigs olup
1970 yilinda bu bolimden mezun
olmustur. Daha sonra yeni kurulan
Matematik boliimiinde hoca olarak
Malezya'ya dondu ve Malezya Uni-
versitesinde galismaya basladi. Os-
man Bakar bir stire sonra calisma
izniyle Londra’ya dondii. Londra
Universitesinde Cebir lizerine yiik-
sek lisansa baslayip ertesi yil mezun
oldu. Osman, doktora egitimine ayni
Universitede cebirsel grup teorisi ko-
nusunda uzmanlasarak basladi. Din
ve felsefeyle yogun bir sekilde ilgi-
lenmeye basladi ve cebirden ziyade
Islam diisiincesine ve hem Bat1 hem
de Islam felsefesine daha fazla za-
man ayirmaya basladi. Ozellikle iki

biiylik Miisliiman diistiniiriin, Iranl
filozof Seyyid Huseyin Nasr ve Gaz-
zalinin yazlarina ilgi duyuyordu.
Her iki diistiniiriin yazilari, onun en-
telektiiel bakis acisi lizerinde derin
bir etki yaratti. Osman, 1973 yilinda
Malezya’ya dondii ve Malezya Ulusal
Universitesi Matematik Bolimi'nde
ogretim gorevlisi oldu. 1981 yilinda
ise Osman, Philadelphiada bulunan
Temple Universitesinde Seyyid Hi-
seyin Nasr gozetiminde bilim, Islam
felsefesi alaninda doktora egitimine
devam etti. “Islam Entelektiiel Ta-
rihinde limlerin Simiflandirilmast:
Islam Bilim Felsefeleri Uzerine Bir
Inceleme” bashkli tezini Islam'da
Bilginin Siniflandirilmasi baghg: al-
tinda yayimlamistir. Osman, doktora-
sin1 aldiktan sonra 1989 yilinda Do-
centlige, 1992 yilinda Profesorliige
hak kazanmais olup 1992 yilindan bu
yana da Bilim Felsefesi Boliim Bas-

kanligini ylirtitmektedir.

Makalelerinin ¢ogu cok sayida dergi-
de, cesitli kitaplarda ve ansiklopedi-
lerde yer ald. Kitaplari, Islam’da bilgi-
nin siniflandirilmasi, Tevhid ve Bilim

ve Medeniyet Diyalogu, digerlerinin



Yasadigi Yerler: Malezya, ingiltere, ABD

Gorev Yaptigi Kurumlar: Malaya Universitesi, Londra Universitesi,

Temple Universitesi

Onemli Eserleri: Islamic Civilisation and The Modern World: Thematic

Essays, The History and Philosophy of Islamic Science. Islamic Texts

Society,

yani sira Arnavutca, Arapca, Cince,
Ingilizce, Fransizca, Endonezyaca,
Farsca, Ispanyolca, Tiirkce ve Urduca
dillerine cevrildi. Islam diisiincesi ve
medeniyeti lizerine, ozellikle Islam
felsefesi ve bilimi lizerine 18 kitap ve
300'den fazla makale yayinladi. Ayrica
cagdas Islam ve dinler aras1 ve mede-
niyetler arasi diyalog lizerine de yaz-
maktadir. Osman Bakar, Islamic Civili-
sation and The Modern World: Thematic
Essays isimli eserinde Islam medeni-
yetinin tematik bir incelemesini su-
nuyor. Bu kitab1 olusturan on dort bo-
[timiin her biri, diinyanin bu en geng
dini temelli uygarliginin karakteristik
ozelligi olan ana temalardan en az
birini isliyor. Yazarin tematik yakla-
sim1, 6ncelikle Islam medeniyetinin
canli dogasinin daha iyi bir sekilde
degerlendirilmesini tesvik etmeyi
amaclamaktadir. Kitabin icerigi, Is-
lam medeniyetinin yalnizca gegici
bir tarihsel fenomen olmadigina dair
bol miktarda kanit sagliyor. Tartistigi
cesitli temalar, Islam medeniyetinin
bugiink ve gelecekteki insanlikla de-
vam eden ilgisini actkca gostermek-
tedir. Kitapta arastirilan bircok ilging

fikir arasinda, bir medeniyetin kiire-
sel varliginin ti¢ tiiri, Misliiman im-
metin kimligi ve islam medeniyetinin
kimligi ile ilgili Kuran teorisi, tevhid
epistemolojisi bulunmaktadir.

“Modern bilim ve teknoloji, diizgiin
bir sekilde anlamadiklar1 takdirde
gengler icin sorun yaratir. Batida,
bilim dini reddetmek icin kullanil-
mistir. Dine ihtiyacimiz olmadigini
soyliiyorlar ¢tinkd her sey bilim tara-
findan aciklanabilir ve her sorun tek-
noloji uygulanarak c¢oziilebilir. Biz
Mislimanlar olarak boyle bir pozis-
yonu kabul edemeyiz. Clinkd bizim
durumumuzda din ve bilim birbiriy-

le celismiyor. Onlar celismez”

Islami ogretiler, genclere anlamh
ve Uretken bir yasam siirmeleri i¢in
rehberlik edebilir. Miisliimanlar, Is-
lami 6gretilerin ahlaki sinirlar da-
hilinde oldugu stirece eglence gibi
faaliyetlerde bulunabilirler. Islam,
genclere immetin (toplulugun) ge-
lecekteki liderleri olmak i¢gin gerekli
bilgiyi saglayabilir.



1909 yilinda Cavada, Cinli tiiccarlarla
rekabet edemeyip batan taciri koru-
mak ve desteklemek icin Islam Ticaret
Birligi (Endonezya: Sarekat Dagang Is-
lam) adli bir Ticaret Orgttii kuruldu.
Orgiitiin adi 1912 yilinda Sarekat Is-
lam (Islam Birligi) oldu ve Oemar Said
Tjokroaminoto tarafindan yonetildi.
Faaliyetlerine, siyasi hichir amact ol-
madan baglayan orgiit, calismalar: bo-
yunca adaletsizlige ve yoksulluga kars1
faaliyet gosterdi. 1918 yilina gelindi-
ginde ise orgiit 450.000 lyesi sahipti.

1950’lerin  ortalarinda, Endonezya
Cumbhuriyeti Devrimci Hiikimeti isya-
n1 patlak verdi. Bundan yedi yil sonra
(Kastm 1957de) Muhammed Natsir,
Sjafruddin Prawiranegara ve Burha-
nuddin Harahap gibi 6nde gelen isim-
ler Sumatra sehri Padangdaki isyanci-
lara katildi. Masyumi Partisi, partinin
imajina zarar veren eylemlerini kina-
may1 reddetti. Bagskan Sukarno, 1960
yilinda c¢ikardigi bir yasa ile ideolojileri
devletinkiyle celisen veya iiyeleri dev-
lete karsi isyan eden partileri yasakla-
di. Daha sonra ise bu yasay1 17 Agustos

1960da Masyumi'yi yasaklamak icin
kullandi. Isyanin cokiisiinden son-
ra (Ocak 1962'de), Natsir ve Sjafrud-
din, diger st diizey Masyumi Uyeleri
hapsedildi

Masyumi Partisi, 1945'ten 1960’a kadar
Endonezyada aktif olan Islam ve de-
mokrasiyi uzlastirmak i¢in bugiine ka-
darki en iddiali girisimdir. Masyumi,
Islami 6gretinin edebi bir uygulama
degil, islam'n degerlerinden esinle-
nen bir toplum ve hiikimet vizyonu
onerdi. Calismalar siiresince hosgori-
1 olan 1limli politikalar ortaya koydu.

Parti, Miislliman demokrasinin gelis-
tirilmesinde pozitif ve énemli adimlar
atmasina ragmen, ¢alismalari yine de
glivenilmez bulundu. 1960 yilinda Su-
karno'nun otoriterlige dogru kaymasi-
na direndigi icin yasaklandi ve Suharto
rejiminin partiyi geri getirmeyi red-
detmesi neticesinde marjinallesti. Bu
liderlerin cogu, daha sonra Endonez-
yada Miisliman neo-koktendinciligin
ortaya ¢ikmasina katkida bulunan ra-
dikal bir 6greti olan ve integralizm ola-
rak bilinen bir Islam bicimine yoneldi.



Malezya ve Endonezya’da islami Siyasi
Diisiince ve Hareket

Abdul Rashid Moten

Giris

Endonezya ve Malezya, niifusun ¢ogunlugunun islam dinini kabul et-
tigi iki blyilik Glineydogu Asya ¢ogul toplumudur. ki tilke, kendi s6-
miirge efendilerinden bagimsizlik kazandiktan sonra, kapsayici bir
ulusal kimlik yaratmak icin miicadele etmistir. Kiiresel Islami dirilis

baglaminda, siyaset bilimciler ve sosyal analistler, komsu tilkelerin yo-
netimine Islam’in aracilik ettigi zit yollarla ilgilenmislerdir.

Islam, Malezya'da cok gortintir durumdadir. Islami kriminal cezalar,
hudid kanunlari, ilk olarak 1993 yilinda Kelantan'da, 2002'de Tereng-
ganu'da formiile edilmistir ve diger baz eyaletlerde uygulanmaktadir.
2017'de Malezya Basbakani Najib Tun Razak, parlamentoya tim Malez-
yaicin hudud yasasini onaylattirmay: distinmiistiir. Benzer bir model,
yerel yonetimlerin Syariah’tan miilhem bir dizi kanunlar olusturuldu-
gu Endonezyada da gozlemlenmektedir. Ace'de 2000 yilindan beri {s-
lami bir ceza kanunu uygulanmaktadir. Liberal-laik bir bakis acisiyla,
hudid kanunlarinin uygulanmasi, kisisel ozguirligin buyuk bir ihlali
ve kadin haklarina yonelik bir saldiridir. Endonezya ve Malezya gibi



30

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

iki lilke de demokratik prosediirler (Robert Hefner, 2011, s. 60), insan
haklar1 ve seriat konusunda esit derecede endise duydugundan boyle
bir argliman alakasizdir. Bagka bir deyisle, Endonezya ve Malezya'da
“dini ilkeler ve demokratik degerler bir arada var olmaktadir.” (Hefner
2016, Esposito ve Mogahed 2007'den alintilar, s. 63).

Ayrica, Islam ve laikligin birbirini disladig1 da tartisilmaktadir. Laik-
lik ve Islam konusunda diinya yanls bilgilendirilmektedir. Tki kavram
birbirini dislar ama bu diismanca degildir (Hastings, 1920, ss. 350-51).
Laiklik, dinin tamamen terk edildigi anlamina gelmez. Laiklik bir dine
degil, yasal, politik ve egitici sureclerde dini kurumlarin ve dini moti-
vasyonlarin kullanimina kars: ¢cikmaktadir. “Din kendi alanini koru-
dugu stirece, sekilerizm, dini olarak dogaldir; dindarlig1 ne onaylar
ne de onaylamaz.” (Blackshleld, 1966, s. 63). Hem laikligi hem de dini
savunmak tamamen miimkiindiir. Benzer sekilde, Islami doktrin, baz
degisikliklerle birlikte, demokrasinin dogasi, sosyal adalet ve insanog-
lunun esitligi gibi her tiirld ¢agdas sosyal ve politik diistince ve eyle-
mi icermektedir. Bu nedenle ihtiya¢ duyulan sey, “rasyonel soylem ve
sosyal hosgori icin ¢ok sayida olasiligin” taninmasidir (Bowen 1996,
s. 14).

Malezya ve Endonezya'da Islam’in roliini ele alan bilimsel yayinlarin
(Butt 2010; Martinez 2001; Platzdasch 2009) yani sira iki lilke tarafin-
dan ulus insasi stireclerinde benimsenen stratejilerde de hicbir eksik-
lik yoktur (Schefold 1998; Shamsul 1996; Williamson 2002). Tki komsu
ulkeyi ulus insa stiregleri acisindan karsilastiran bircok calisma da
vardir, ancak bu calismalar cogunlukla belirleyici bir faktor olarak Is-
lam’a odaklanmamaktadir.

Malezya ve Endonezya gibi Glineydogu Asya tilkelerinde Islam’in ya-
yilmast gesitli degisiklikleri beraberinde getirmistir. Malaylar, tevhid
inancini kesin olarak benimsemisler, sosyal ve dini toplantilarda da
goruldigu gibi Islami ilkelere dayali bir hayata adapte olmuslardir. Bu
boliim, Islam’in ve Malay diinyasinin 6zgiin iliskisini, Malezya ve En-
donezya gibi Guineydogu Asya'daki en biiylik Miisliman ¢cogunluklu iki
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devlette ve Islam ile ulus insas1 arasindaki vesveseli iliskide, daha 6n-
ceki dini inang agisindan genislemesi, halkin sosyopolitik yasaminda
Islami degerlerin asimile edilmesi, cami ve medrese gibi Islami ku-
rumlarin rolleri aracilifiyla vurgulamaya calismaktadir. Arsiv verile-
rine, belgelerin metinsel calismalarina ve arastirma literatiirintin bir
incelemesine dayanarak, bu boliim Islam'in Malezya ve Endonezya'da-
ki ulus insas1 projelerine nasil dahil edildigini incelemektedir. Ilgili
devletlerdeki siyasi liderlerin ideolojik egilimlerini analiz etmekte ve
bu egilimleri 6zellikle siyasi alanda konumlandirmaktadir.

Endonezya’da islam

Endonezya, %85’inden fazlasinin Miisliman oldugunu soyledigi yak-
lasik 230 milyon insanla en bliylik Miisliman cogunluk tilkesidir. Bun-
lardan sadece bir milyonu Sii'dir. Misliman inanc ve uygulamalarinin
taraftarlarini santri ve abangan olarak siniflandirmak yaygindir. Santri,
dindar Mislumanlarin daha genis kategorisini kapsarken, abangan ise
nominal Misliimanlari ifade eder. Bununla birlikte, bu iki terim Ca-
va'daki Misliiman niifusun kesimlerini tanimlar ancak diger adalarla
ilgili degildir. Her haliikarda, Endonezyalilar dinlerinin ilkelerine sa-
dakatle uyarlar. Bircogu zorunlu hac gerceklestirmektedir ve gittikce
daha cok kadin basortiisii takmaktadir. Islami semboller ve unsurlar
Endonezyanin kamusal yasaminin her yerinde goriilebilmektedir.
1990’'larin sonlarindan bu yana, Endonezya, artan bir dini ortodoks-
luga tanik olmustur ve bir¢cogu Misllimanlar arasinda misyonerlik fa-
aliyetlerinde bulunmaktadir. FPI (Front Pembela Islam, Front of the De-
fenders of Islam), MMI (Majelis Miicahidin Endonezya, Endonezya Cihad
Savascilar: Konseyi) ve Laskar Cihad (Cihad Gilicli) dahil olmak tlzere
cesitli kuruluslar ortaya ¢ikmistir.

Endonezya, anayasadaki seriatin yeri konusunda hararetli tartisma-
lara tanik olmustur. Bazi siyasi partiler de dahil olmak tizere baz Is-
lami gruplar bir Islam devletinin kurulmasini desteklemislerdir. En-
donezyanin dini ve etnik agidan oldukca parcalanmis oldugu gercegi
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goz ontine alindiginda, Baskan Sukarno liderligindeki sadik milliyetci
postkolonyal liderler, cesitli tek tanrili dinleri “devlet felsefesi” olarak
taniyan Pancasila’y1 (bes slitun) se¢mislerdir (Ramage, 1995, s. 10-22).
1945 Anayasasi, On soziinde tek bir ylice Tanri'ya inanmaktan olusan
Pancasila ilkelerini ortaya koymaktadir; insancillik, Endonezyanin
birliginde ifade edilen milliyetcilik, istisari demokrasi ve sosyal adalet.
Sonug olarak, Endonezya Anayasasinin 29(1). maddesine gore, “Devlet
bir ve tek Tanr1 inancina dayanacaktir.” Madde 29 (2), “Tim kisilere,
her biri kendi dinine veya inancina gore ibadet 6zglirligini garanti
etmektedir.” Pancasilanin tanitilmasiyla birlikte, hiikimetin dini 6z-
glrligi korumasi ve Islam da dahil olmak tizere inancin uygulanma-
sin1 tesvik etmesi ve desteklemesi gerekmektedir (Butt, 2010, s. 282).
Pancasila, dinin devletin temel direklerinden biri haline geldigi Islam
devleti ile laiklik arasinda bir uzlagsma olarak goriilebilmektedir (Ho-
sen, 2005, s. 424).

[k parlamento safhasi olan 1949-57 sirasinda Islam oldukca yavas iler-
lemistir. Hiikimet, Diyanet Isleri'ni kurmus, seriat mahkemelerinin
cogalmasina ve Islami egitim sektoriiniin genislemesine izin vermistir
(Boland, 1971, s. 105). Nahdatul Ulema ve Muhammediye gibi Mas-
yumi partisine bagl sivil toplum kuruluslar: ve Mislumanlarin ¢ikar-
larini temsil eden birkag bolgesel orgiit var idi. Dikkatli bir sekilde
adim atmak zorunda kalmislar ve bu nedenle ulusal parlamentoda laik
partilerle koalisyonlar kurmuslardir. Ordu tarafindan tamamen des-
teklenen Baskan Soekarnonun Glidimli Demokrasisi; milliyetcilik,
sosyalizm ve komiinizm gibi sekiiler ideolojiler lehine Islami orgiitleri
bastirmigtir. Muhammediye ve Nahdatul Ulema gibi kuruluslarin fa-
aliyetlerine devam etmelerine izin verilmis, fakat her iki kurulusun
liderlerinin herhangi bir alanda hiikimet politikasini alenen elestir-
mesi imkansiz hale gelmistir. Masyumi tamamen yasaklanmistir.

Suharto’nun Yeni Diizeni altinda Islam bastirilmistir. Genel olarak, “et-
nisite, din, 1rk ve gruplara” dayali her tiirli politikay: yasaklamaistir.
Mislimanlar, Cinli Endonezyalilarin isi kontrol ettigini ve Hristiyan-
larin devlet biirokrasisine hakim oldugunu gormekten mutsuzdur. Bu
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nedenle, Miislimanlar, iilkede adaleti tesvik etmek icin islami kanun
ve ilkelerin benimsenmesi ¢agrisinda bulunan orgtitleri ve gruplari
desteklemislerdir. Cumhurbaskani Suharto (1966-1998), islam’t kamu-
sal alanda marjinallestirse de Endonezya Miislimanlarinin goéztinde
mesruiyetlerini giiclendirmek icin medeni alanda dindarligin ifade
edilmesine izin vermistir. Suhartonun Yeni Diizen doneminin sonla-
rina dogru ise, Islami aktivizm i¢in daha fazla alan yaratilmis ve bazi
Misliman liderlere hiikiimette onemli gorevler verilmistir. Ayrica Su-
harto, Yeni Diizen'in Islami sosyal ve politik aktivizmle yeniden ilis-
kisini kolaylastirmak i¢in Ikatan Cendekiawan Muslim Endonezya'y1
(ICMI veya Tim Endonezya Miisliman Profesyoneller Dernegi) kur-
mustur (Ramage, 1996, s. 72-121). Yeni Dilizen'in birincil 6rgtitsel araci
olan Golkar'da islami etkinin kademeli olarak ortaya cikisi da dikkat
cekicidir.

Yeni Diizen seckinleri yine de esas olarak gayrimuslimlerden (eski
Cavalilardan, Hindu-Budistlerden ve Sufist inanclardan etkilenen
senkretistlerden) ve dindar olmayan Misliimanlardan olusmaktaydi.
1980’lerin sonlarinda, Suharto'nun dine kars: tutumundaki degisiklik
gortinir hale gelmistir. Suharto hac yapmak icin Mekke'ye gitmis ve
dontiste kendisine Muhammed Haci Suharto adini vermistir. Devlet
Islam tiniversiteleri, camiler ve ibadethanelerin olusturulmasina co-
mertce katkida bulunmustur. Kamu ve 6zel kurumlarda dini talimatlar
zorunlu hale getirilmistir. Islami mahkemelere evlilik, bosanma ve mi-
ras konularinda daha fazla alan verilmistir (Cammack, 2007). 1990'dan
itibaren Miusliiman kizlarin okullarda basortiisii takmalarina izin ve-
rilmistir. HikGmet ayrica bir Islami banka kurmustur. Bakanlar, gene-
raller ve aydinlardan olusan ICMI, kariyer odakli ortodoks Miisliiman-
lar i¢in bir aga dontistirilmustur.

Ancak, 1997de Suhartonun Yeni Diizen rejiminin devrilmesiyle Is-
lamc glicler agikca gortiniir hale gelmistir. 1999'da serbest segcimle-
rin baglamasiyla, Partai Keadilan Sejahtera (PKS veya Adalet ve Refah
Partisi), Partai Bulan Bintang (Hilal ve Yildiz Partisi) ve Partai Persatu-
an Pembangunan (Birlesik Kalkinma Partisi), Nahdatul Ulama odakl
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PKB (Partai Kebangkitan Bangsa, Ulusal Uyanis Partisi) ve Muham-
madiyah odakli PAN (Partai Amanat Nasional, Ulusal Manda Partisi)
dahil olmak iizere birkac Islamci parti 6ne cikmistir. Fakat bu partiler
secimlerde sefil bir sekilde basarisiz olmustur. En biiytk ¢ Islamci
parti toplamda 1999°'da %14 ve 2004’te %18 oy almistir. 2004 Endonezya
secimlerinde PKS, halk oylarinin %7.3Unu ve parlamentoda 45 san-
dalyeyi almis ve Baskan Bambang Yudhoyononun ilk koalisyon hiik{-
metine katilmistir. Islami partiler cogu zaman iktidar koalisyonlarinin
azinlik tiyeleri olarak iktidara gelmistir. Nahdatul Ulama’nin lideri Ab-
dulrahman Wahid (halk arasinda Gus Dur olarak bilinir), Halk Danis-
ma Meclisi Bagkani ve Nahdatul Ulamanin (diger) lideri Amien Rais
ile birlikte Halkin Danigsma Meclisi tarafindan yapilan bir oylamayla
baskanligi kazanmaistir. Gus Dur’un baskanligi sirasinda, lilke, merkezi
idari kontroliin asinmasina, kanun ve diizenin bozulmasina tanik ol-
mustur. Dini ve etnik azinliklar esit statti taleplerinde daha iddiali hale
gelmis ve cogulcu azinlik yanlist bagkan Megawati Sukarnoputri tara-
findan korunmuslardir. Hindistan'in laik egemenligi, sekiler-cogulcu
Endonezya Demokratik Miicadele Partisinden (PDI-P) bir politikaci
olan baskan Joko Widodonun yonetiminde daha da pekistirilmistir.
Widodo, devletin sekiler temelini ve cogulcu ulusal kimligini giiclen-
dirmek icin bir dizi yasa ve politika uygulamaistir.

Malezya’da islam

Malezya, parlamenter hiikiimet ve anayasal monarsiye sahip 13 eyalet
ve 3 federal bolgeden olusan bir federasyondur. Yaklasik 32,5 milyon-
luk bu ¢ok kiilttirli ve ¢ok dinli toplumda, Malaylar ntifusun yaklasik
ylzde 51'ini olusturmaktadir. Cinliler (¢ogunlukla Taocu ve Konfiig-
yuscu pratikleri birlestiren Budistler) toplamin yaklasik ylizde 26’sini;
az sayida Sih, Misliiman ve Hristiyan olan Hintliler, niifusun yaklasik
yiizde 7’sini olusturmaktadir. Ekseriyetle Borneo bolgesinde yer alan
cesitli yerli gruplar, Avrasyalilar ve gocmen isciler, niifusun geri ka-
lan ytizde 16’sin1 olusturmaktadir. Malezya Anayasasinin 160. maddesi
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Malay “Islam dinini kabul eden, Malay dilini aliskanlikla konusan ve
Malay gelenegine uyan bir kisi” olarak tanimlamaktadir.

Malezya Anayasasi, federasyonun dini olarak yalnizca Islam’ kabul
etmis ve Malay-Islami bir siyasi kurum olan Kral'n (Yang di Pertu-
an Agong) devlet baskani olarak hareket ettigi bir anayasal monarsi
kurmustur. Malezya Krali ayni zamanda Miisliman dininin de basi-
dir. Ayni sekilde, Sultanlar (hiikiimdarlar) kendi eyaletlerinde Islam’in
basi olarak hareket ederler. Anayasadaki bu ve daha bircok hiikliim,
Malezya'yi Islam devleti ilan etmeden Islami bir renk vermektedir (Ba-
kar, 2006, s. 17). Malezyanin liderleri, bicimlenme asamasinda, hakli
olarak ulusal giivenligi saglamak ve ¢ok etnili bir tilkede “boliinmeleri
gliclendirerek” irksal uyumu siirdiirmekle mesgullerdir ve bu nedenle
kamusal yasamda Islam’in roltinii kiicimsemislerdir.

Mahathir Muhammed’in 1981'de Malezyanin dordinci basbakani
olmasiyla, Islam’'in hiikkiimetteki rolii cok daha belirgin hale gelmis-
tir. Islam ile ilgili konularda egitim ve sponsor arastirmalarini yi-
ritmek icin Bagbakanlik Blirosu himayesinde bir dini blirokrasi, Ja-
batan Kemajuan Islam Malaysia (Malezya Islami Kalkinma Bakanligi,
JAKIM) kurmustur. Bassavcit Daireleri blinyesindeki Seriat ve Sivil
Teknik Komitesi'ne yeni veya revize edilmis seriat kanunlarinin tas-
laklarini hazirlama sorumlulugu verilmistir. islami Din Isleri Dairesi
l¢ kuruma ayrilmistir: Seriat mahkemeleri, Miiftiilik (dini ferman
cikarmak i¢in) ve Islami Din Konseyi. Bu kurumlar araciligiyla fede-
ral hiikimet, Islam’la ilgili konular1 yonetme sorumlulugunu kendi
Ustlenmistir. Yonetim ayrica, tilkenin karsi karsiya oldugu sorunlara
dair seriat perspektifini ifade etmeye ve aydinlatmaya yardimci olan
IKIM (Institut Kefahaman Islam Malaysia-Malezya Islami Anlayis Ens-
titlisti) gibi Islami diisiince kuruluslari tesis etmistir. 1988'de huka-
met; “sivil mahkeme incelemelerini ve Islami mahkeme kararlarinin
reddini blylk ol¢iide ortadan kaldirirken, ayni zamanda ... Islami
duyarliliklarin ve egilimlerin Anayasaya tstin gelmesine zemin ha-
zirlayan” Federal Anayasa'y1 revize etmistir [121 (1A) sayil1 degisiklik]
(Peletz, 2013, s. 608). Ayn1 zamanda JAKIM (Jabatan Kemajuan Islam
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Malaysia, Malezya Islami Kalkinma Bakanlig1) ve JAWI (Jabatan Aga-
ma Islam Wilayah Persekutuan, Federal Bolge Islami Din Departmani)
gibi kurumlar, devletin ve toplumun Islamlastirilmasini tesvik etme-
de oldukga aktif olmustur. Mahathir, Malezya’nin “Islami hiikiimeti™-
ne atifta bulunmaya baslamis ve hiikk(imeti Islamlastirma politikasina
oncultk etmistir. Eyliil 2001'de Mahathir, Malezya'y1 tek tarafli olarak
bir Islam Devleti ilan etmistir (Moten, 2003, s. 23). Fakat anayasay1
degistirerek bunun devamini getirmemistir.

Malezya hikimeti, 1970’lerden bu yana her diizeyde egitimin niceli-
gini ve kalitesini iyilestirmek i¢in birka¢ adim atmistir. Egitim, okul
dizeyindeki 6grenciler icin ticretsizdir ancak zorunlu degildir. Egitim
felsefesinin, “Allah inancina ve bagliligina dayali, entelektiiel, ruhsal,
duygusal ve fiziksel olarak dengeli ve uyumlu bireyler tiretecek sekilde
bireylerin potansiyelini kapsamli ve biitiinctl bir sekilde gelistirmek”
oldugu belirtilmektedir (Bakanlik of Education, 2013, s. E-4). Dini egi-
tim ihtiyacinin farkinda olan hiikGimet, Islami egitimi sadece Miislu-
manlar i¢in ana akim okul miifredatinda zorunlu ve incelenebilir bir
konu haline getirmistir.

Islami din egitimi icin genis bir secenekler yelpazesi mevcuttur.
90.000°den fazla ogrenci federal dini okullara, eyalet dini okullarina
veya federal ve eyalet dini otoritesi tarafindan ortaklasa kontrol edi-
len okullara kayitlidir. Bu okullar sadece Islami calismalar ve Arapca
degil, ayni zamanda fen, matematik ve teknoloji ile ilgili konular: da
ogretmektedir. Bu nedenle, bu okullarda 6gretilen konular yalnizca
dini degil, 6grencileri insan kaynaklar1 pazarinda rekabet etmek ve
Islami degerleri korurken cagdas toplumun zorluklariyla yiizlesmek
icin yeterli bilgi ve glivenle donatacak kadar genistir. Gayrimiislim
ogrencilere, sefkat, tevazu, saygi, sevgi, adalet, ozgiirlik, cesaret,
fiziksel ve zihinsel temizlik ve diirtstlik gibi 16 ahlaki degerden
olusan bir dizi vurgu ile Islami egitim yerine zorunlu ahlaki egitim
ogretilmektedir.

Hik(met ayrica, daha fazla devlet ve 6zel liniversiteler, kolejler ve
denizasir1 universitelerin sube kampusleri kurarak yiiksek 6gretime
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erisimi artirma politikas: baglatmistir. 2019'da 538.555 6grenci kaydi
olan toplam 20 devlet yliksek 6gretim kurumu vardi: 47 o6zel tniver-
site, 34 ozel liniversite koleji, 10 yabanc1 Universite subesi kampiisi
ve 33 politeknik. Tiim devlet tiniversiteleri Islami calismalarla ilgili
kurslar ve dereceler sunmaktadir. Bununla birlikte, Mahathir’in Is-
lamilestirme alanindaki en biiyiik girisimi, 1983 yilinda, her calisma
ve arastirma alaninda akil ve vahyi biitlinlestirmeyi amaclayan Ulus-
lararas1 Malezya Islam Universitesi’'nin (IITUM) kurulmasiydi. ITUM;
Uluslararasi Islam Diislincesi ve Medeniyeti Enstitiisii, Islami Ban-
kacilik ve Finans Enstitiisti, Islami ve Beseri Bilimler ve diger tiim
fakiiltelerde Islam ve arastirma egitimi veren benzersiz fakiiltelerine
sahiptir.

Ancak Mahathir yonetimi cesitli inisiyatifler alarak Islamlastirma
cabalarina devam etmistir. 1983’te hiiklimet, “... hiikiimetin ulusun
kalkinmasina yardimci olacak projeler listlenmesini veya hizmetler
sunmasini saglamak icin”, faiz getirmeyen ve hamiline yazili bir ser-
tifika, yani karz-1 hasen vermeye baslamistir. En 6nemlisi, hiikimet
ekonominin Islamilestirilmesi siirecini gelistirmek icin Islami bir
banka kurmustur. Mahathir’e gore Islami banka, Malaylarin “ahlaki
ve yasal yollarla servet aramasina” ve “bu diinyada ve ahirette refah
elde etmesine” izin verecektir. {lk Malezya Islami bankasi olan Bank
Islam Malaysia Berhad (BIMB) 1983’te faaliyete gecmistir. Islam hukuku
olan Seriat'e gore calisan alternatif bir finansal sistem saglamaktadir.
Kurulusundan sonraki dort yil icinde BIMB, Malezya'nin ti¢tinct bu-
ylk bankasi olmustur. BIMB, Islami finansal ara¢larin tanitilmasinda
bir diinya 6nctistidiir. 1984'te hiiklimet, 1985’te faaliyete gecen Syari-
kat Takaful Malaysia Berhad1 lisanslamistir. Tekaful, mudarebe (kar ve
zarar paylasimi) ilkesine dayanan bir kooperatif sigortas: turudur.
Bununla birlikte, Hiikiimet “geleneksel finansal sistemin Malezya'da
ekonomik biliylimeyi tesvik etme ve para politikasini etkileme rolini
oynamaya devam edecegini...” temin etmistir. Gayrimislimler, fay-
dalarini en st diizeye cikarmak icin iki alternatif arasindan secim
yapabilmektedirler...”
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Modern cagda Islam’in gereklerine uygun olarak “Malaylarin tavrini”
degistirmek amaciyla HikGmet bircok politika cikarmistir. 1981 yi-
linda Hiik(imet, idarede “Islami degerlerin 6ziimsenmesi” (Penerapan
Nilai-Nilai Islam) politikasini kabul etmistir. Mahathir, Islamilestirme
programinin sembolik yont olarak kabul edilebilecek Bersih (temiz),
Cekap (verimli) ve Amanah (gtivenilir) sloganini benimsemistir. JAKIM,
Malay Mduslimanlarinin giinliik yagamindaki Islam uygulamalarini
cercevelemek icin Malezya'da dagitilan gida tirtinleri icin helal (Islami
olarak izin verilebilir) sertifikasi vermektedir. Mislimanlar boylelikle
JAKIM’in helal logosunu tastyan yiyecekleri alip tiiketeceklerdir. Aslin-
da Malezya, sertifikali helal tirlinlerin Gretiminde kiiresel bir oyuncu
olarak ortaya ¢ikmistir. Diger bir diisiince kurulusu olan IKIM, cogun-
lukla yerel Malezya medyasinda makaleler yayinlayarak genel halk
arasinda Islam anlayisini ylikseltmek icin calismaktadir.

Ayrica Hik(met, evlenmek isteyen Miisliimanlarin, devlet Islami yet-
kilileri tarafindan ruhsatlandirilmis kurumlar tarafindan dizenlenen
iki glinliik evlilik oncesi kursa katilmalarini zorunlu kilmistir. Kursu
tamamlayanlara sertifika verilmektedir. Bu evlilik 6ncesi kurslar, evli-
lige hazirlanan cagdas ciftlerin ihtiyac ve beklentilerini Islami bir ba-
kis acisiyla ele almaktadir. Evliligin dogasini ve anlamini, catismayz,
ofke yonetimini ve benzerlerini Islami bir bakis acisiyla aciklamakta-
dir. Bunlar, ciftlerin iligkilerini gliclendirmesine ve zenginlestirmesi-
ne ve birlikte mutlu ve 6diillendirici bir yasam insa etmeye calismasi-
na yardimci olmaktadir.

Hiktimet ayrica Mislimanlarin namaz kilmalari i¢in ibadethaneler
insa etmek icin para yatirmistir. Her eyalette hemen hemen her ka-
saba ve ilcede cami bulunmaktadir. Ulke genelinde giinde bes defa
bu camilerden ezan veya ibadet ¢agrisi duyulmaktadir. Bu camiler,
cemaat mensuplar1 arasinda Islami degerleri asilamak ve giiclen-
dirmek icin Islami programlar ve faaliyetler yuriitmektedir. Bu ca-
milerin ¢ogu, Hiikklimet tarafindan atanan maasli memurlarin yani
sira bazi devlet kurumlarinin lyelerini iceren cami komiteleri tara-
findan yonetilmektedir. Camilerden bazilari dini dersler vermistir,
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etkinliklere sponsor olmustur ve dini gorevlerin yerine getirilmesi
icin yardim teklif etmistir. 1969 yilinda kurulan Malezya'daki Lemba-
ga Urusan dan Tabong Haji (LUTH) veya Pilgrim’s Fund, Malezyalilarin
inang ilkelerinden biri olan hacci yapmalarina yardimci olmak icin
yeniden harekete gecirilmistir.

HiikGimet ayrica radyo ve televizyon politikalarini islami 6gretilere
uygun olacak sekilde revize etmis ve boylece Islam’a “sembolik bir
onem” vermistir. Radyo ve televizyonlar, Cuma namazlari sirasinda
ezan (ibadet cagrisi), Kur'an ve canli vaaz yayinlamaya baslamaistir.
Toplulugun herhangi bir kesiminin dini, irksal veya duygusal has-
sasiyetlerini rencide edebilecek alkollt ickiler veya domuz tirtinleri
sahneleri ve ifadeler veya Oneriler icermesi halinde hicbir reklama
izin verilmemistir.

Hem Misliimanlar hem de gayrimiislimler icin seriatin (Islam huku-
ku) uygulanmasina yonelik talepler vardi. Ancak Mahathir, hududu
cok etnikli, ¢cok dinli bir Malezyada uygulamanin pratik olmadigini
iddia ederek bunu reddetmistir. Bunun yerine Hiilkimet, syariah (“se-
riat” kelimesinin Malayca karsilgi) mahkeme sistemini bir alt mah-
kemeden (kadi mahkemesi) lc seviyeli mahkemeye ytikseltmistir:
Syariah Alt Mahkemesi, Syariah Yiiksek Mahkemesi ve Syariah Temyiz
Mahkemesi. 1988'de Federal Anayasanin 121 (1A) maddesi, syariah’in
hukuk mahkemelerinden ayri1 yarg: yetkisini tanimlayacak sekilde de-
gistirilmistir. Anayasanin 121 (1A) Maddesi, Malaya, Sabah ve Sarawak
Yiiksek Mahkemelerinin “syariah mahkemelerinin yetki alanina giren
herhangi bir konuda yarg1 yetkisine sahip olmayacagini” belirtmekte-
dir. Bu degisiklik sayesinde, syariah mahkemeleri artik federal mah-
keme diizeyinde (memleketin en yliksek mahkemesi ancak laik olarak
kabul edilir) temyiz edilemez. Islami aile ve ceza hukuku konularinda
Misliimanlar syariah mahkemelerine tabidir.

Genel olarak, bu politikalar Malezyanin Misliman tlkeler arasin-
da dini agidan canli, ekonomik acidan basarili ve siyasi acidan is-
tikrarli ¢ok kiilturld bir llke olarak goriilmesine yardimci olmustur.
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Gayrimtuslim iilkeler Malezya’y1 dost olmay: ve ticaret yapmay1 (din-
dar ama modern ve i1limli) tercih ettikleri Misliman bir llke olarak
algilamislaridir.

Anlasilir bir sekilde, yonetisimin Islamlastirilmasi, hitkkiimetin Gin ve
Hint halklarina Islami degerleri empoze etme girisimlerinden siiphe-
lenen gayrimiislim topluluklarin tepkisine neden olmustur. Hilkime-
te, 1957'de kabul edilen ve Islam’'in sembolik dogasini resmi din ola-
rak vurgulayan sosyal sézlesmenin varligini ve tiim etnik gruplara esit
sartlarda davranmay: hatirlatmiglardir. Ayrica, Basbakan Mahathir
Mohamad’in 2001'de Malezya'nin “zaten bir Islam Devleti” olduguna
dair sok edici agiklamasina da itiraz etmislerdir. Boylesi gayri resmi
bir aciklama ne tartisilmis ne de Parlamento veya Kabine tarafindan
onaylanmistir. Federal hiikimetin Islamilestirme yaklasimi, 6zellikle
Mahathir yonetiminin Islamlastirma politikalarinin gercekligini sor-
gulayan muhalefetteki Parti Se Islam Malezya (Pan Malezya islami Par-
tisi, PAS) basta olmak tizere bazi Miisliiman liderler tarafindan pek iyi
karsilanmamuastir. Parti Islam Se-Malaysianin (PAS) ruhani lideri Nik
Abdul Aziz Nik Mat, 1996'da verdigi bir roportajda “UMNO’nun yaptigi
sey, PAS'in baskisinin bir sonucuydu. PAS olmasaydi ... UMNO asla Is-
lam hakkinda konusmazdi.” demistir.

Bu elestiriler Mahathir’i Islamilestirme politikalarini siirdiirmekten
caydirmamistir. Cinlilere, Hindistanlilara ve diger etnik gruplara
kars1 herhangi bir kotl niyet beslemeden Islam’t ulusun gelisiminde
olumlu bir bilesen olarak kullanmaya devam etmistir. Gliglu elestiri-
lerin ortasinda, 6zellestirme politikalar1 Malezya'nin 2020 vizyonuna
dogru ilerlemesine yardimeci olmustur. Mahathir’in uyguladig: politi-
kalarin cogu halefleri tarafindan yeniden canlandirilmigtir. Egitim,
Hiktmetten comert bagislar almaya devam etmektedir. 2012 yilinda
HikGmet, federal biitcenin en biiylik pay1 olan %16 ile egitim amacl
36 milyar RM ayirmistir. ilkogretim diizeyinde 6grenci kaydi 2011°de
%94’e ulasmistir. Diger seviyelerdeki kayit oranlari da ayni derece-
de etkileyicidir: ilkogretimde %96, alt ortaogretimde %91 ve lise
diizeyinde %82 (Egitim Bakanligi, 2013, s. E-3). Ozel sektor kaynakli
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ekonomik bliylime, tatmin edici bir sonucla tesvik edilmekte ve des-
teklenmektedir. Altinc1 Basbakan Najib Tun Razak’a gore, “Malezya
her zaman Islam'in gercek ilkelerine dayali politikalar1 uygulamaya
kendini adamistir.” O, bu noktay: ispatlamak icin, “htik(imetin ¢gesitli
sektorlerde Islami erdemleri, 6gretileri ve ilkeleri stirdiirme cabala-
rin1 6l¢mek amaciyla” Makasid Syariah Endeksini kurmustur (Mokh-
tar, 2015, s. 2).

Mahathir'in Islamilestirme politikalar1 Birlesik Malezya Ulusal Or-
gliti (UMNO) ve iktidar koalisyonu Barisan Nasional (Ulusal Cephe,
BN) tarafindan desteklenmisse de, Islamciligin bayraktar: oncelikle
Parti Islam ve Malezya (Malezya Islami Partisi, PAS) olmustur. Malay
Misliimanlari tarafindan yonetilen PAS, her zaman UMNO’nun Malay
toplumunun liderligi iddiasina karsi ¢ikan dini bir glindemi takip et-
mistir. 1982’ye gelindiginde PAS, tiim parti politikalarini ve Mursyidul
Am’'in (ruhani lider) takdimini denetlemek ve daha giiclii bir Islam-
c1 gindem i¢in istikamet vermek amaciyla din adamlarindan olusan
Meclis Sura’y1 (Danisma Konseyi) kurmustur. Afgan Miicahidin mica-
delesi, iran devrimi ve benzerleri gibi uluslararas: diizeydeki gelisme-
lerle desteklenen PAS miicadelesi, Malay-Miisliman ntifusun Islami
bilincini biiyiik ol¢lide artirmis ve PAS1 daha popiiler hale getirmistir.
UMNO liderligindeki Mahathir Muhammed hiikimeti de kalkinma
politikalarin1 mesrulastirmak icin Islam’ kullanarak ve seferber ede-
rek inisiyatifi ele gecirmeye calismistir.

Malezya muhalefet partisi PAS1n konumu, Islam hukukunu hem siya-
setin hem de toplumun temeli olarak algilamasi acisindan Endonez-
yadaki PKS'ye benzemektedir. kisi, PKS'nin uluslararasi aglarin ve
baglantilarin bir irlinii olmas: bakimindan farklidir, PAS hem daha
eski hem de kirsal Malay toplumunda daha yerlesiktir. Daha da 6nem-
lisi her iki parti de secimlerde yarigmaktadir ve hedeflerine ulagmak
icin demokratik bir sisteme bagli olduklarini gostermislerdir.
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islami Hareketler

Islami siyasi partilere ek olarak, hem kamusal hem de 6zel hayatta
Islami recetelere daha fazla baglilik arayan cok cesitli Islami aktivist
gruplar vardir. Ulkede Islam'in yayilmasina gesitli sivil toplum kuru-
luslar1 biiytik katk: saglamistir. 1926'da kurulan Nahdatul Ulema (NU),
dini alanda oldukca aktiftir ve dolayl olarak iilkenin bir dizi Islami
yatili okulunu isletmektedir. Yaklasik 40 ila 50 milyon takipg¢isi ile NU,
dini ilimlilig1 ve toplumsal uyumu savunan belki de diinyanin en bi-
ylik Islami grubudur (Winn, 2019).

NUnun hemen yanindaki sirada Muhammediyye (Persyarikatan Mu-
hammadiyah) vardir. Muhammediyye; insanlarin ahlaki sorumluluk
duygusunu gelistirmeyi ve imani, gercek Islam'in eskimis gelenekleri
veya yozlasmalari olarak gordiikleri seylerden arindirmayi amacla-
yan reformist bir sosyodini harekettir. 1921’de kurulan, dini ve laik
egitimi karistiran reformist bir platformu benimsemistir ve cami-
ler, klinikler, yetimhaneler, okullar ve tniversiteler isletmektedir.
Endonezya Islami’ni yerel senkretik uygulamalardan arindirmay: ve
Endonezya'da dini hosgoriyu tesvik etmeyi ve boylece Endonezyali
Misliimanlarin llkede daha iyi konumlar elde etmelerine yardim-
c1 olmay1 amaclamaktadir (Abu Zayd, 2006: 43). Yaklasik 30 milyon
tyeye sahip olup 1990 y1il1 itibariyle 128 iiniversitede faaliyet goster-
mektedir. Muhammediye liderleri genellikle siyasete katilmaktadur,
ancak bu bir siyasi parti degildir. Faaliyetlerini sosyal ve egitim ko-
nularinda yogunlastirmistir.

Islam’1 yayan diger Islamci gruplar arasinda FPI (Cephe Pembela Is-
lam), yani “Islam Savunucular1 Cephesi” ve L] (Laskar Cihad), yani
“Cihad Savasgilar1” bulunmaktadir. 1998 yilinda kurulan FPI, 6zel-
likle Ramazan ay1 boyunca bar ve diskoteklere baskin diizenleyerek
ortaya ¢ikmistir. Hatta Orta Jakarta'da liberal Misliimanlarin baris-
cil bir gosterisine bile saldirmislardir. Yogyakarta'da kurulan Laskar
Cihad, Moluccas’ta bir Hiristiyan devletinin kurulmasini engelle-
meyi amaclamaktaydi. Grup, Endonezyanin Bali adasindaki turistik
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Kuta semtinde 12 Ekim 2002’deki Bali bombalamalarinin ardindan
dagilmistir.

Misliimanlar ritiiel, kiyafet ve kisisel davranis konularinda bozulma-
mis haliyle Islam’1 uygulamaya tesvik eden Islamci kuruluslar vardar.
Bunlar arasinda Hizbut Tahrir Endonezya (Endonezya Kurtulus Parti-
si) ve Jama’ah Tabligh (Teblig Cemaati) bulunmaktadir. 1970 baslarin-
dan itibaren Islam’in yayilmasini gerceklestiren baska orgiitler de ol-
mustur. Kampiis merkezli Selman Camiin ¢evresinde Bandungda bir
dava hareketi baslamis ve sonraki yillarda diger tiniversitelere yayil-
mistir (Latif, 2005, s. 390). Tarbiyyah (egitim) Hareketi, yerel calisma
hiicreleri veya usrah’lar1 kurmaya baslayan tiniversite 6grencileri tara-
findan 1980’lerin basinda tesekkiil etmistir (Salman, 2006, s. 190 vd.).
Bunun gibi dini faaliyetler Suharto rejimi tarafindan bastirildigi icin,
toplantilar gizlice, 6zel evlerde veya yerel ibadethanelerde ve camiler-
de yapilmistir. Ogrencilere gercek bir Islam yorumu ogretilmistir. Ek
olarak, Endonezya'daki cogu dini okul ve ozellikle pesantren olarak bi-
linen geleneksel dini kurumlar, temel metinler, Kur’an ve hadisler, ki-
sisel yasam tizerine odaklanmistir. Bununla birlikte, 1998'de biiytiyen
Tarbiyyah Hareketi, bir tiir Islami dindarligin yayilmasinda ve kade-
meli olarak benimsenmesinde 6nemli bir rol oynamaistir. Bu hareket-
ler aktif siyasetten uzaklagsmakta, misyonerlik ve kanaat olusturmaya
odaklanmaktadir. Koy diizeyinde, niifusun ezici bir cogunlugu Islam’
uygulamak ve gliclii Islami hareketler gormek istemektedir (Lembaga
Survei Endonezya, 2007).

Malezya'da da benzer bir gelisme yasanmistir. 1970’'lerden bu yana,
Uiniversite kamptslerindeki bir¢ok 6grenci dini ¢alismalarla ve belirli
giyim ve davranis bi¢cimlerinin benimsenmesiyle ugrasmistir. Malezya
Dava Hareketi, Islami Ogrenci Dernegi ABIM'den (Angkatan Belia Is-
lam Malezya, Malezya Misliman Genglik Hareketi) daha ezoterik Da-
rul Argam’a kadar Islami sivil toplum hareketlerinin ciceklenmesiyle
sonuclanmistir. 1968'de Ashaari Muhammed tarafindan El-Argam’in
kurulmasi, Tarbiyyah ve PAS1n (Islami bir siyasi parti) Islami ma-
nevi unsurlarinin zayifligindan kaynaklanmistir. Ashaarinin ailesi,
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arkadaslar1, komsular1 ve meslektaslar ile Islam {izerine 6gretiler ve
tartismalar vermeye baslamistir. Kisa sure sonra, diinya ¢apinda su-
beleri olan gliclt bir siyasi ve ideolojik topluluk olarak ortaya ¢ikmis-
tir (Shiozaki, 2015). Kendi ekonomik ve dava calisma sistemlerine ve
guclu bir organizasyon yapilarina sahiptiler. Bununla birlikte, sapkin
ogretileri yaymakla su¢glanmislar ve bu nedenle 5 Agustos 1994’te, Ma-
lezya'da, Malezya Ulusal Fetva Konseyi tarafindan yasaklanmislardir
(Fauzi 2005). El-Argam, Rufaqa'yt ve Mawaddah’t kurarak kendisini
diriltmeye ¢alismis ama onlar dava c¢alismasindan ¢ok, is ve sanatin
ilerlemesine odaklanmislardir.

Malezya ayni zamanda Hindistanli Mevlana Muhammed Ilyas (1885-
1944 / 5) tarafindan kurulan sufi odakli bir hareket olan Jama’ah Tab-
lighe de ev sahipligi yapmaktadir. Jama'ah Tabligh, Mislimanlar ara-
sinda ahlaki inanilirlig1 artirma ana hedefi ile insanlar1 etkilemek icin
davaya oncelik vermektedir (Sharifah Zaleha, 2003, ss. 58-59). Ana odak
noktasi ritiiellerdir ve gayri resmi olarak Malezya'daki bazi camilerde
merkezilestirilmistir. Politik degildir ve geleneksel ilerici bir hareket
olarak kabul edilen El-Arqam ile karsilastirildiginda geleneksel-muha-
fazakar bir Islami hareket olarak siniflandirilmaktadir (Abdul Rahman
Abdullah, 1993).

Angkatan Belia Islam Malaysia (ABIM), sekiiler ve Islami calismalar-
dan olusan Tarbiyyah yaklasimini benimsemistir ve ilk 6zel okulu
olan Yayasan Anda’y1 1971 yilinda Miisliiman 6grenciler arasinda oku-
lu birakanlarin yerel tiniversitelere girmelerine yardimci olmak icin
kurmustur. Bu ogrenciler usrah (akil ¢emberi), tamrin (egitim) ve gi-
amullail (gece namazi) gibi etkinliklerden etkilenmislerdir. Bu dava
caligsmasi, entegre Misliman kisiligi ve Musliman cemaati liretmeyi
ve boylece tim dunyada Islami hiikimeti kurmay1 amaclamaktadir
(Hussin ve Solihin, 2013, s. 12). ABIM ayrica pondok kurumlarini ve
dini okullar1 savunmus ve modernize etmistir. 1979'da Taman Asuhan
Kanak-Kanak (TASKI), Sekolah Rendah Islam (SRI), Sekolah Menen-
gah Islam (SMI), Institut Pengajian Ilmu-Ilmu Islam (IPII) ve Institut
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Perguruan ABIM (IPA) dahil olmak tizere birkac dava kurumu halka
acilmistir. Bu nedenle ABIM, Islami hareketin getirdigi modern dava
calismalarinin onciisi olarak kabul edilmektedir.

Siyasi parti PAS, dava calismalarindaki etkisini dolayli olarak genisle-
ten pondok okul sistemini benimsemistir. PAS Islami Yiiksek Arastir-
malar Merkezi'ni kurmustur. 1980’lerin baslarinda, PAS1n imaji, sade-
ce bir siyasi parti olmaktan c¢ikip bir dava hareketine donusmiustir,
cinki dava calismasini ve terbiyeyi vurgulamis ve anaokullarindan
ABIM gibi daha ylksek dava calismas: kurumlarina kadar cesitlenen
ibadetle ilgili kurumlar kurmustur. Pandok ve dini okullar tarafindan
uygulanan geleneksel Islami egitimi, dnde gelen Islami figiirler ve pro-
fesyoneller yetistirerek dava calismalarinin ilerlemesine katki mak-
satli savunuculuga odaklanmistir (Abdul Hadi Awang 2005).

Iki tilke arasindaki temel farklardan biri, Malezya'daki dava hareketinin
basindan beri politik olarak daha aktif olmasidir. Ornegin, ABIM genc-
lik hareketinin bircok tiyesi, Islami parti PAS ile yakin iligkiler siirdiir-
mis ve bazilar1 sonunda 1980’lerde PAS tiyesi olmustur. Endonezya'da,
ozellikle Yeni Diizen altinda, kiltiirel kuruluslarin siyasal Islam’ ifade
etmeleri i¢in fazla yer yoktu. Hiilkimet tarafindan yasaklanan bu kuru-
luslarin gogu (Darul Islam gibi) yirminci yiizyilin ortalarinda yeraltina
cekilmistir. 1990’1arda ve ozellikle yirmi birinci yiizyilda yeniden su
yliziine ¢cikmislardir. Bu dava orgiitlerinden bazilari, esas olarak Islami
degerlerin gliclendirilmesine, dini toren ve ritiiellerin 0gretilmesine
odaklanmalar: acisindan gorece apolitiktir.

Islami Partilerin Baglantilar

Endonezya ve Malezya'daki Islami siyasi hareketleri ve diistinceleri
analiz eden baz1 akademisyenler, “Islami radikallesme” (Gunaratna,
2002), Giineydogu Asyanin “Talibanizasyonu” (Singh, 2009) ve tero-
rizm ve siddet konular1 ile ciddi sekilde ilgilenmislerdir. Medyada ve
akademik cevrelerde Endonezyali ve Malezya'daki Islami partiler ile
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Cemaat-i Islami ve El Kaide gibi partiler arasindaki baglantilar hakkin-
da bazi tartigsmalar vardir (Abuza, 2003, s. 2007). Seriat yanlis1 yeniden
dirilis, terorist bombalamalar ve Bati karsiti agiklamalar gibi konula-
ra odaklanmiglardir. Endonezya ve Malezya'daki Islami partiler ve ha-
reketler ile Pakistan'daki Cemaat-i Islami, Misir'daki Cemaat el-Thvan
el-Miislimin (Miisliman Kardesler Toplulugu), Tunus Ennahda Hare-
keti ve digerleri gibi Islami partiler arasindaki baglantilar goz oniine
alindiginda, akademisyenler, Endonezya ve Malezya'daki siyasi parti-
leri ve hareketleri “liberal” ve “kat1” partiler arasinda ayrim yaparak
tartismaktadirlar.

Yukarida tartisildign gibi, iki tilkedeki Islami siyasi partiler genel
olarak siddetten kacinirlar ve bu partileri Gliney Asya ve Orta Dogu
bolgelerindeki muadillerinden ayiran bariscil yollarla seriatin uygu-
lanmasini isterler. Inkar edilemez bir sekilde, incelenen iki iilkede
Misliiman militanlar vardir, bu militanlar uluslararas: bir teror agi-
nin pargasi degil, kendi i¢ gindemlerine odaklanmiglardir. Endonez-
ya ve Malezya'daki Miislimanlarin ¢ogu, Ortadogu’da bulunan radikal
Islam cesitlerinden kaginmaktadirlar. Nitekim, son birka¢ on yilda,
hizli modernlesme ve stirekli ekonomik bliylimenin neden oldugu
manevi bir boslukla karakterize edilen geleneksel yasam tarzindaki
diisiis nedeniyle Islami bir canlanma yasanmistir. Bu partiler bariscil
bir sekilde Islam’1 istemektedirler. Malezya ve Endonezya'daki Hiik(-
metler, Islam’1 degisen derecelerde mesru bir giic olarak kullanmakta
ve zaman zaman Islami partilerle gii¢c paylasmaktadirlar. Endonezya,
Islam ve demokrasinin bir arada var oldugu bir siyasi sistem ornegini
sunmaktadir (Barton, 2004). Ayn1 sekilde Malezya, Islam’1 resmi olarak
tesvik etmesine ragmen kiresel kapitalizmle basarili bir sekilde iliski
kurmaktadar.

Sonug

Endonezya ve Malezyanin karsilastirmali bir analizi, siyasi segkin-
ler arasinda cok kiltlirli bir ortamda Islam’n roli ile ilgili goriis
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ayriliklarini gostermektedir. Endonezyali seckinler, Islam’t heterojen
bir toplumda boliict bir gli¢ olarak gormusler ve bu nedenle Pancasi-
la'y1 secmislerdir. Malezyali siyasi seckinler, tersine, Islam’1 ulus insa
streciyle uyumlu olarak degerlendirmisler ve dolayisiyla Islam, fede-
rasyonun dini olarak anayasal sekilde tesis edilmis ve diger dinlerin
baris icinde uygulanmasina izin vermislerdir.

Endonezyada toplam ntfustaki yliksek Miisliman oranina ragmen,
Islam, devletin dini degildir ve devlet ile din arasindaki resmi ayrimin
ozellikle kat1 goruldiigh bir durumdur. Yine de Endonezya, Islam’'in
oynadig1 onemli bir role tanik olmustur. Devlet kesinlikle belirli dini
aktorlerin faaliyetlerini sinirlamistir. Bu, sivil toplumlarin dava faali-
yetlerini taban diizeyinde yiiritmesine yol acmistir. Iki sivil toplum
kitle orgiliti olan Nahdatul Ulema (UN) ve Muhammediye, séylemle-
rini biiyiik 6l¢tide Islam {izerine yapilandirmakta ve dolayisiyla dev-
letin ve siyasi partilerin Islam tamamen marjinallestirme yetenegini
sinirlamaktadir.

Bunun aksine, Malezya'daki Islamlastirma buytk 6l¢tide Kuala Lum-
pur'da planlanmis ve baslatilmistir. Islami sivil toplum kuruluslar ve
gruplarinin toplumsal diizeyde bazi etkileri olmustur. Malezya'da dev-
let ve siyasi partiler (UMNO ve PAS) sivil toplumdan daha fazla yali-
tilmis ve daha bagimsiz hareket etmektedir. Endonezya'daki otoriter
yonetim, Islami ve Islamci partilerin dini hareketliligini engellemis-
tir. Malezya'daki siyasi sistem, bunun tersine, partilerin faaliyetlerine
odaklanan dini hareketlilige tanik olmustur.
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MUHAMMED NATSIR

(1908-1993)

Endonezyali davetgi, siyasetci ve ilim
adami

Muhammed Natsir 17 Temmuz 1908
tarihinde simdiki Endonezya sinirlari
icince yer alan Bati Sumatrada Talang
Dag: yakinlarindaki Alahanpanjang bol-
gesinde somiirge idaresindeki memur
bir ailenin cocugu olarak diinyaya geldi.
Hollanda diliyle egitim veren kurumlar-
da ilk 6grenimini tamamlayan Natsir
Bandungda liseyi birincilikle bitirdi.
Simdi Endonezya sinirlari icindeki en
biiytik sehir olan Jakarta ve sonrasinda
Hollanda Rotterdam'da egitim bursu ka-
zandiysa da Bandungda din dersi 6gret-
menligi yapmayi tercih etti.

Natsir, gencliginde donemin alimlerin-
den Arapca ve din dersleri aldi. Siyasi
hayat1 heniiz Bandung'da okurken bas-
layan Natsir, Islam Genclik Teskilati
ve Islam Birligi gibi kuruluslarin aktif
iiyesi ve lideri konumunda oldu. Natsir
bunun yaninda Endonezya'daki modern
muhafazakar yapilarin federasyonu
sayilabilecek Endonezya Yiiksek Islam
Konseyi (MIAI) tlyesiydi. Japonyanin
1942'de Endonezya adalarini isgal etme-
si ve Hollanda yonetimine son vermesi
ile Endonezya Islam Partisi Bandung
bagkan1 olan Natsir daha sonra Japon-
yanin kurdugu egitim bilirosunun bas-
kanhigini yapti. Ayni zamanda Yiiksek

Islam Konseyi yerine kurulan Stira Mec-
lisinde (MASYUMI) gorev aldi. Sistem-
sizligin oldugu bu yillarda (17 Agustos
1945) gecici parlamento olan Endonez-
ya Milli Komitesine liye secilen Natsir,
devletin anayasal hukuka dayandiril-
masi adina bircok calisma yapti. Endo-
nezya devlet bagkani Sukarnonun 1950
yilinda kendisine hitkumet kurma go-
revi vermesine kadar partisinin gengclik
kollar1 ve genel baskanligini yiiriittd.
Bu donemlerde Tunus, Cezayir ve Ma-
lezyanin bagimsizlik stireclerini de ya-
kindan takip edip destekledi. Zamanla
mevcut Hiikimete muhalif olan Nat-
sir, Orta Sumatra’ya gitti ve Endonezya
Cumbhuriyeti Devrimci Hitkimeti adiyla
alternatif bir hitkiimet kurdu. Birkag yil
boyunca mevcut hitkumetle catisma ha-
linde olan Natsir ve alternatif hitkumeti,
merkezi hiiklmetin af ilanina ¢ikma-
styla teslim olsa da Natsir farkli gerek-
celerle 1967 yilina kadar hapiste kaldi.
6 Subat 1993 gilinii Jakartada hayatini
kaybetti.

Endonezya icin onemli sahsiyetlerden
olan Natsir'in diisiincelerinden ve aras-
tirmalarindan miitesekkil bircok kitabi
vardir: Islam Sebagai Ideologi (Ideolojik
Olarak Isldam), Sumbangan Islam Bagi



Yasadig Yerler: Sumarta, Alahanpanjang, Bandung

Gorev Yaptigi Kurumlar: Endonezya Yiiksek islam Konseyi (MIAI), Masyumi

Partisi

Onemli Eserleri: Islam Sebagai Ideologi (ideolojik Olarak isldam), Sumbangan

Islam Bagi Perdamaian Dunia (Diinya Barisina islam’in Katkilar), Islam Sebagai

Dasar Negara (Devletin Temeli Olarak islam)

Perdamaian Dunia (Diinya Barisina Is-
lam'in Katkilary), Capita Selecta (Se¢me
Yazilar), Islam Sebagai Dasar Negara
(Devletin Temeli Olarak Isldm), Fikhud
Dawah (Davetin Kurallart), Mencari Mo-
dus Vivendi Misi Kristen dan Dakwah
Islam di Indonesia (Endonezya’da Hristi-
yan Misyonerligi ve Islim Daveti Arasinda
Orta Yol Arayust).

Muhammed Natsir 0grenciligi esna-
sinda Muhammed Abduh, Resit Riza,
Seyyid Ahmed Han, Seyyid Emir Ali
gibi cagdas Mislliman yazarlardan et-
kilenerek yenilikei diisiincelere acik bir
kisi olarak yetisti. Tkinci Diinya Savasi
sonrasinda Hollandalilarla yapilan go-
riismelerde onlarin dayatmaya calistig
federal devlet sistemini kabul etmeyip
Endonezya i¢in en uygun sistemin tni-

ter devlet sistem oldugunu savundu.

Yiiksek tahsil gormemesine ragmen cid-
di bir hareket ve fikir adami olan Natsir
Islamiyet’in Endonezya'da iyi bir konu-
ma gelmesi i¢in iyi bir entelektiiel teme-
lin olusturulmasi gerektigi diistincesin-
deydi. Muhammed Natsir tilke birliginin
ancak fslam kardesligi ve Miisliman
milliyetciligi ile gerceklestirebilecegini

soyliiyordu. Islamda dinle siyasetin ic

ice oldugunu belirten Natsir kurulacak
devletin IslAm'in temellerini muhafaza
ederek kurulabilecegini iddia ediyordu.
Dinin insan hayatinin her alanina ntifuz
ettigini diisinen Muhammed Natsir ah-
laki prensiplerin de din temelli oldugu
diisiincesindeydi. Istisareye bir hayli
onem veren Natsir “dini demokrasi”

kavramindan sz etmekteydi.

Ikinci Diinya Savagi'ndan sonra Hollan-
danin Endonezya tlizerinde hakimiyet
kurma istegini goren Muhammed Natsir
bu somiirge girisimine kars: Misliman
halkin bilinglenmesi adina caligmistir.
Ayni1 zamanda Natsir, Sura Meclisinin
partiye dontstlrtilmesine onciilik et-
migtir. Isldim diinyasindaki gelismelere
kayitsiz kalmayan Muhammed Natsir
Filistin meselesiyle ilgili 1956 yilinda
uluslararas: bir konferansin diizenlen-
mesini saglamigtir. Bunun yaninda Tu-
nus, Cezayir ve Malezya gibi baz1 Islam
devletlerinin bagimsizlik stireclerini
yakindan takip ederek desteklemistir.
Natsir, General Suhartonun yonetimi
ele gecirmesiyle 1967 yilinda hapisten
ciksa da siyasetle ilgilenmesi engellen-
mistir. Siyasete devam edemese de Is-
lam diinyasindaki taninirlign artmaya

devam etmistir.



THE INDONESIAN COUNCIL OF ULAMA
gl 1S ULAMA INDONESIA

Endonezya Ulema Konseyi, Endonez-
yanin en o6nemli Misliman din or-
ganidir. Konsey; Endonezyada dini
konularda fetva vermek ve Misliiman
topluluguna modern konularda tavsiye-
lerde bulunmak iizere kuruldu. Konsey,
Nahdlatul Ulema (NU), Muhammediyye
ve Sirakat Islam, Perti, Al Washliyah,
Math'laul Enwar, GUPPI, PTDI, DMI ve
Al Ittihadiyyah gibi daha kii¢iik gruplar
da dahil olmak tizere bircok Endonezya
Misliman grubunu icermektedir. En-
donezya Ulema Konseyi kurulusundan
buyana Endonezya'nin 6nde gelen alim-
leri tarafindan yonetilmistir. 1975ten
1980%e kadar Hamka'nin (d. 1981) lider-
ligi, Muhammediyye, Nahdlatul Ulema
ve Persatuan Islam gibi diger yerlesik
Misliman hareketlerin liderleri ve
ulema ile iletisim kurmaya odaklandi.
Hamka ayrica Endonezya Ulema Kon-
seyi hem devlet hem de ulusal-uluslara-
rast Misliman topluluklarla iligkilerde
Endonezya Miisliimanlarinin temsilcisi
olarak konumlandirmaya calisti.

Endonezya hiikGimeti, Endonezya Ule-
ma Konseyi kurulurken konsey icin
l¢ genis hedef belirtmistir: Pancasi-
lanin ulusal esnekligi saglamak igin

tanmimladig1 sekilde dinin giiclendiril-
mesi, Ulemanin ulusal kalkinmaya
katilimi, Endonezya'daki farkli dinler
arasindaki uyumun siirdirtilmesi. Bu-
nunla birlikte bu ii¢ hedefin yani sira
Endonezya Ulema Konseyinin iki ¢zel
giindemi vardi. Ilk olarak, komiinizmin
reddedilmesinde Suharto’ya yardim et-
meyi amagladi. Tkinci olarak ise Endo-
nezyadaki siyasal islam faaliyetleri igin
bir semsiye kurulusu olmasiydi.

Hamka, Endonezya Misliimanlarina ve
ulemasina Endonezya Ulema Konseyi
tyesi olmanin zor sorumlulugunu agik-
lamaya calisti. Clinkl ona gdre konsey
hem iktidar rejiminin hem de Islam ce-
maatinin ¢tkarlarina uyum saglamak igin
adalet degerlerini uygulayabilmelidir.
Hamkanin deneyimlerinden 6grenilme-
si gereken iki 6nemli ders var. Miisliiman
orgiitler ve ulema arasinda dayanisma ve
birlik yaratma ¢abalar1 kolay degildir. En-
donezya Ulema Konseyinin kurulmasi,
gesitli ulema ve Misliiman orgilit grup-
larini harekete gecirmek igin yeni bir
modele ilham verdi; bu siirecte, kolektif
kimlik hareketlerinin bir cati etrafinda
hareket etmesini mimkiin kilmistir.



Cavali Ulema Aglar

Cagdas Endonezya Islam Diisiincesinin Kokenleri

Azyumardi Azra

Giris

Endonezya-Malay veya Malay-Endonezya takimadalar: ya da su anda
Glineydogu Asyanin deniz diinyasina atifta bulunan popiiler bir terim
olan Kepulauan Nusantara (Nusantara Takimadalari) ile Mekke ve Me-
dine merkezli Arabistan arasinda, hi¢ degilse 16. ylizyildan itibaren
ulema aglari var olmustur. Ulemanin bu kozmopolit aglari, daha sonra
takimadalarda one cikan ve ulema haline gelen bir¢ok aday miiridin
de dahil oldugu 17. ylizyildan 19. ylizyila kadar ivme kazanmistir. Bun-
lar, sadece Islami 6gretinin ve entelektiielligin Kepulauan Nusanta-
ra'ya aktarilmasinda degil, ayni zamanda reformda (islah) ve yenilen-
mede (tecdid) ve buna karsilik bolgede Islami gelenegin olusumunda
cok 6nemli bir rol oynamislardir.

Endonezya takimadalarinda veya bir biitin olarak Malay-Endonez-
ya diinyasinda Islami diisiincenin olusumu ve saglamlastirilmasinda
aragsal bir rol oynamiglardir. Egariye kelami (teoloji), Safii mezhebi
ve el-Gazali tasavvufundan olusan bolgede, islami Ortodokslugu yay-
mislardir. Bunlar, Endonezya'da vasitiyye Islam, orta yol Islam veya adil
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dengeli Islam olarak bilinen Islami doktrinlerin ve uygulamalarin olu-
sumunun kokenleridir.

Bu bolimde, Cavi (Malay-Endonezya) ulema aglar1 ve zaman igin-
de gelismeleri ve dinamikleri acgiklanacaktir. S6z konusu tartigsma-
dan, ozellikle Endonezya'daki Islami entelektiiel dinamikler daha iyi
anlasilabilecektir.

Haremeyn’de “Ashab al-Caviyyin”in Rolii

1980’lerin sonlarindan beri Kepulauan Nusantara (Nusantara Takima-
dalar1 veya Malay-Endonezya diinyasi) ve Arabistan'in ulema aglarini
Giiney Asya'ya ve Musliiman dinyasinin diger bolgelerine kadar ince-
leyen bu makalenin yazarlari, Islami 6greti ve bilginin aktarilmasindaki
karmagiklig1 gormislerdir. Kozmopolit aglar aslinda sadece Islam1i dokt-
rinlerin ve bilginin aktarilmasinda degil, ayni zamanda Mislimanlarin
inang ve uygulamalarinin reformunda (islah) ve yenilenmesinde (tecdid)
de karmasik bir rol oynamislardir. Ve 19. yiizyilin sonlarindan 20. ytz-
yilin baslarina kadar Endonezya milliyetciliginin ylkselisinde ve ilerle-
mesinde de 6nemli bir rol tistlenmislerdir. Ozellikle Mekke, Medine ve
Kahire'deki “ulema” aglarinin “mezunlarinin” milliyet¢i fikirlerden ve
Hollanda somiirgeciligine kars1 bagimsizlik hareketlerinden uzak kala-
madiklarini tartistim; Endonezya milliyet¢iliginin soyleminde ve uygu-
lamasinda aktif olarak yer almislardur.

Kepulauan Nusantara, ulema aglarinin tarihsel siireclerini gozlem-
leyerek, onlar1 li¢ temel doneme ayirdim. Birincisi, 17. ylizyildan 19.
yuzyilin son ¢eyregine kadar olan donem; ikincisi, 17 Agustos 1945te
milliyetci hareketin bagimsizliga dogru ivme kazandigi 19. ylizyilin son
on yili ile 20. ytizyilin ilk on yili arasindaki donem ve son olarak, ba-
gimsizlik sonrasi Endonezyadan kabaca 1970’lere veya cagdas doneme
kadar olan donem. U¢ donemin tarihsel strecleri; hem Arabistan'da
hem de Misir'da ve ayrica Endonezya'da Kepulauan Nusantara ulema
aglarini, entelektiiel soylemlerini ve Endonezya'ya dondiikleri zaman-
ki rollerini etkileyen bazi degisimler ve siireklilikler gostermektedir.
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ilk dénemde, 17. yiizyildan 19. ylzyilin son ceyregine kadar Mekke
ve Medine (Harameyn) neredeyse hic¢ sliphesiz Miisliman diinyasinin
bir¢cok yerinden gelen 6grenciler icin ana merkezlerdi ve Arap kay-
naklarin adlandirdiklar: gibi Bilad al-Cava'dan (Cava tilkelerinden) ge-
lenleri de icermekteydiler. Bilad al-Cava, Arap kaynaklar: tarafindan
Kepulauan Nusantara veya Malay-Endonezya diinyasini veya simdiki
Glineydogu Asya’y1 adlandirmak i¢in kullanilan bir terimdir. Ozellik-
le 17. ylizyildan 20. ylizyilin baslarina kadar Bilad al-Cava'dan [aslin-
da sadece Cava (Cava) adasindan degil, ayn1 zamanda Sumatra, Kali-
mantan (Borneo), Sulawesi (Celebes) ve Nusantara takimadalarindaki
diger adalardan, Malay Yarimadasi, Patani (Giiney Tayland), Tumasik
adasindan (simdiki Singapur) ve Moro adalarindan (Gliney Filipinler),
kisacasi, Glineydogu Asyanin tim Misliiman bolgelerinden] Mekke
ve Medine'ye gelerek bilgi arayan kimseler, Arap kaynaklari tarafindan
Ashab al-Caviyyin (Cavi ashabi) olarak adlandirilmisglardir.

Harameyn'de yogun sekilde tartisilan (Azra, 2004, 1997, 1994) Ashab
al-Caviyyin’in ylkselisi, haci sayisinin artmastyla biiyiik dl¢tide ilgiliy-
di [17. ylzyildan itibaren Bilad al-Cavadan gelen ve daha sonra uzun
bir stire Hamareyn'de kalan kisilerin bircogu ayni zamanda Islami bil-
giyi (“hikmet” demek daha dogru olabilir) arayanlardi]. Bu istikrarli
artis, en azindan 15. ylizyildan itibaren uluslararasi serbest ticarete ka-
tilimlar1 nedeniyle Nusantara'daki pek ¢ok sultanligin gelismis ekono-
misinin bir sonucuydu. Bu uluslararasi serbest ticaret donemi, onde
gelen bir Glineydogu Asya Islam tarihcisi Anthony Reid tarafindan ti-
caret ¢agr olarak adlandirilmaktadir.

Portekiz, Hollandali, Ingiliz ve Ispanyollardan baglayarak 16. ylizyil-
dan itibaren Avrupali gliclerin gelmesiyle uluslararasi serbest ticaret
buylik olciide bozulmustur. Portekizliler, baharat ve mallarla yukli
Ace gemilerini sadece durdurmakla kalmamis, ayni zamanda Malakka
Bogazi'nda yer alan Malakka'y1 ve Ace Kuzey Sumatradaki Pasai'yi de
isgal etmislerdir. Daha sonra Bogazlar1 kontrol eden ve Nusantaranin
dogu kismindaki Ternate ve Tidore'ye taginan Portekizlileri sinir disi
eden Hollandalilar gelmistir. Portekizliler, Ternate Sultanlar1 ve kisa
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stire sonra Avrupa kuvvetlerine katilan Ispanyollar ile yapilan savaslar
dahil olmuslardir.

Tarihin tiim talihsiz gidisatina ragmen Harameyn'e gelen Cavi 6gren-
ci sayist bundan etkilenmemistir. Aslinda kafir zulmiinden kagmak
icin giderek daha fazla 6grenci Mekke ve Medine'ye gelmistir. Cava'da-
ki Hollanda Savaslar1 (Diponegoro Savasi, 1825-1830) ve Padri Savasi
(1821-37) Bati1 Sumatra'da bircok gen¢ Miisliman’in anavatanlarini
Kutsal Topraklar icin terk etmesine neden olmustur. Endonezyali bir
tarihc¢i olan Hamka, tinli eserlerinden biri olan Ajahku'da (1958), Pad-
risler arasinda savaslari kaybeden bircok ulemanin, ogullarini ve ye-
genlerini bilgi aramak icin Mekke'ye gonderdiklerini anlatmaktadir.
Bat1 Sumatradaki bu miritler arasinda, bilahare Kutsal Topraklarda
one cikan ve Ahmed Khatib al-Minangkabawi (Bati Sumatra Minang-
kabau'dan, 1272-1334/1860-1916) gibi burada ikamet eden kimseler de
vardir.

Bu ilk donemin baslarina donersek, anavatanlarina dondiiklerinde ve
kariyerlerini kurduklarinda en seckin ulema haline gelen bazi Cavi
miuridleri vardir. 17. ylizyilda bunlar arasinda Hamzah al-Fansuri (Ace
Fansurdan, 6. 1016/1607 takribi), Shams al-Din al-Sumatrani (Age Fan-
surdan, 0. 1040/1630), Nur al-Din al-Raniri (Gliney Hindistan Randir,
ancak Ace'de kalmistir, 6. 1068/1658), Abd al-Ra’uf al-Sinkili (Age Sin-
gkelden, 0. 1105/1693) vardir ve hepsi Ace Sultanligi'nda yetismistir.
17. ytizyilin sonuncusu da Gliney Sulawesi/Makassar’dan, daha sonra
Banten Sultanligi’nda kariyerini kuran, Hollandalilara karsi savasan
ve Cape Town’a siirglin edilen Muhammed Yusuf el-Makassari idi (6.
1111/1699). Makassari, Gliney Afrikada “Islam'n kurucusu” olarak
gorilmektedir.

18. ytizyilda, Abd al-Samad al-Palimbali (Palembang/Giiney Sumatra,
1116-1203/1704-1809 takribi), Muhammed Arsyad el-Banjari (Gliney
Kalimantan, Banjarmasin, 1122-1227/1710-1812), Muhammed Nafis
el-Banjari (Gliney Kalimantan, Banjar, 1148/1735’ten once), Daud ibn
"Abd Allah al-Patani (Patani/Glney Tayland, 6. 1265/1847 takribi) gibi
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one ¢ikan Cavi miridleri ve ulemasi vardi. 19. ylzyilin en 6nemli Cavi
miiridleri ve ulemasi ise sunlardi: Ahmed Rifai Kalisalak (Orta Cava
Kalisalak, 6. 1200/1786), Muhammed Nawawi el-Bantani (Tanara/Ban-
ten, 1230-1314/1815-1897), Ahmad Khatib Sambas (Bat1 Kalimantan,
Sambas, 1217-1289/1802-72), Ahmad Khatib al-Minangkabawi (1272-
1334/1860-1916), Muhammad Saleh Daratal-Samarani (Orta Cava, Sema-
rang, 1235-1321/1820-1903), Hasan Mustafa (Bat1 Cava, Bandung, 1268-
1348/1852-1930), Muhammed Mahfuz el-Termasi (Dogu Cava,Termas
1285-1338/1842-1920).

Islami ogreti ve bilginin aktarilmasinda ve Kepulauan Nusantara Is-
lam’'in dinamiklerinde Harameyn'den donen Ashab al-Caviyyin'in rol-
lerinin ¢ok 6nemli olduguna stiphe yoktur. Ozellikle tasavvufu seriatla
uzlastirarak Islami inanc ve uygulamalarin reformunu (islahini) ve ye-
nilenmesini (tecdid) baslatmislardir. Bu yolla, diinya hayatina pasifizm
yerine glclu aktivizm karakterine sahip neosilfizmi getirmislerdir.

Tlm yazilar1 ve Mislimanlarin glinlik hayatina dogrudan katilimla-
riyla bolgedeki Islam’ ortodoksiye yaklastirmiglardir. Aslinda Giliney-
dogu Asyada Islami Ortodokslugun kurulmasindan sorumlu olanlar
onlardir. Onlarin ilmi ve dava (vaaz) ¢abalari sayesinde, Eg’ariye teolo-
jisi, Safil mezhebi (Islam hukuku) ve Gazali tasavvufu ve tarikatindan
olusan bolgedeki Islami Ortodoksluk pekistirilmistir.

Dahasi, Glineydogu Asya'da Islami entelektiielligin omurgast olmus-
lardir. Seriat ve fikihtan, kelam ve tefsire kadar Islami entelektiielligin
cesitli yonlerini kapsayan eserler biciminde zengin bir miras birak-
mislardir. Bu eserlerin ¢ogu hala kapsamli bir sekilde incelenmesi ge-
reken el yazmasi: formundadar.

17. ylzyil Cavi ulemas: gorinuse gore kendilerini biiyiik 6l¢tide Islam1i
Ortodokslugun entelektiiel soylemini tanitmaya odaklamiglardir. 20.
yuzyilin basindan itibaren Giineydogu Asyali Misliimanlar arasinda
bulunacag: gibi kelimenin modern anlamiyla orgtit olusturmamaislar-
dir. Dini-entelektiiel sdylemlerinin Nusantara Islami tizerindeki di-
namiklerde kalic1 bir etkiye sahip olmasinin nedeni budur. Taninmis
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Cavi ulema tarafindan ortaya atilan dini-entelekttiel séylem; bir yanda
Hamzah al-Fansuri, al-Samatrani ve diger yanda Al-Raniri, El-Sinkili,
El-Makassari gibi temelde Islam'mn iki ayrilmaz yoniiniin merkeziydi.

Birincisi, Islam’in seriat ve fikih ile ilgili ekzoterik yoniidiir. Hep-
si prensip olarak Islam'in hukuki yoniiniin 6énemini vurgulamislar-
dir. Seriat ve fikihin, tasavvuf uygulamalarina izin verilmeden énce
tim Miuslimanlarin iyi iman etmeleri i¢in gerekli oldugu konusunda
hemfikirlerdir.

Islam’in ekzoterik yoniiyle, sonradan fikih, tefsir ve hadis alanlarinda
bagyapit haline gelen cesitli eserler yazmiglardir. Ornegin Al-Rani-
ri, ibadet fikh1 (Islami ritiieller) lizerine Malay dilinde ilk kitap olan
el-Sirat el-Mustakim’i ¢cikarmis; El-Sinkili, Malay'daki ilk fikth mu'ama-
lah (sosyal iligkiler) kitab1 olan Mir’at al-Tullah’1 ve ilk tam (30 cliz) tef-
sir (Kur’an tefsiri) kitab1 olan Tarjuman al-Mustafid'i Malayca dilinde
yazmistir.

Malay dilinde ekzoterik Islam eserlerinin mevcut olmasi, onlar1 Gu-
neydogu Asya Miuslimanlari arasinda popiiler hale getirmistir; ritiel-
ler ve sosyal iligkiler konularinda onlar i¢in pratik bir rehber olmuslar-
dir. Dolayisiyla bu calismalar bolgenin bir¢ok yerine hizla yayilmistr.
Eserler, Kepulauan Nusantara Miislimanlari arasinda Islami inanc ve
uygulamalarin reformunda ve yenilenmesinde 6nemli bir yer edin-
mistir. Bunun Miusliman Kepulauan Nusantara'daki ilk yenileme ve
reform dalgasi oldugunu iddia etmekteyim.

Ikinci olarak, Islam’in ezoterik yoniind, yani tasavvuf veya stfiligin
onemini kabul etmislerdir. Bununla birlikte, islami ezoterizm tiirle-
rinde, pratik tasavvufun (tasavvuf ameli veya tasavvuf ahlaki) aksine
ozellikle teorik tasavvufla (tasavvuf felsefesi veya tasavvuf teorisi ve
hatta tasavvuf spekiilasyonu) ilgili olanlarda baz farkliliklar vardir.

Tasavvuf felsefi konusunda, ozellikle Ibn Arabi'nin vahdet-i viicud'una
iliskin yorum ve anlayis acisindan farkliliklar vardir. Bir yandan, hem
el-Fansuri hem de el-Sumatrani, stfilerin Tanr ile varolus birligini
deneyimlemelerine izin veren bir Tanrinin ickin dogasini (tesbih)
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vurgulamisglardir. Bu nedenle, bu kavram, rakipleri tarafindan bir tiir
panteizm olarak gortulmustiir, yani Tanr her yerde mevcuttur. Sonug
olarak, el-Fansuri ve al-Sumatrani ve onlarin takipgileri, miilhit (ag-
nostik) veya zindik (kafir) olmakla veya el-Raniri'nin deyimiyle viicu-
diyye miilhidi olmakla suclanmiglardir. Ote yandan, Raniri, viicudiyye
muvvahidi dedigi seye, Allahn (c.c) askin dogasini (tenzih) vurgula-
yarak vahdet-i viicut kavraminin yorumlanmasina simsiki sarilmaistir.
Raniri, insanin Tanri ile bir varolus birligine sahip olabilse bile, O'nun
tim yaratiklarin tizerinde kaldigini ileri stirmuistiir (Azra, 2004, ss. 62-
65; Cf Alatas, 1986, 1970, 1966).

18. ylizyildan itibaren Endonezya'daki ulema aglari, Kepulauan Nusan-
tara’y1 kontrol etmek i¢in saldirgan Hollanda'nin tecaviizleriyle ytizle-
sen tarikat ve tasavvufun genel olarak radikallesmesinde 6nemli bir rol
oynamistir. Bu durum, Nasthat al-Muslimin wa al-Tadhkirat al-Mu’'mi-
nin fi Fada’il al-Jihad fi Sabil Allah wa al-Karamat al-Mujahidin fi Sabil
Allah vb. eserler tireten Abd al-Samad al-Palimbani (c. 1116-1203/1704-
1809) gibi baz1 6nemli ulemanin yazilarinda agikca goriilebilmektedir.
Hollanda hiikiimetinin 6nde gelen akademisyen ve danismanlarindan
Snouck Hurgronje'nin iddia ettigi gibi bu risale, Hollandalilara kar-
st uzun stre yurutilen Ageli cihadinin en 6nemli mahreci olmustur
(Azra, 2004, s. 132). Buna ek olarak, el-Palimbali, Cavadaki Mataram
Islam Sultanligi’na mektuplar gondererek, Avrupa kafirlerine karsi ci-
hada liderlik etmesi i¢in Sultana ¢agr1 yapmistir.

Kepulauan Nusantara Islami entelektiializminin seriat ve fikih dogrul-
tusunda tasavvufa yonelme egilimi, 18. ve 19. ylzyillarda ulema agla-
rinin soyleminde devam etmistir. Bu, El-Palembani ve Nafis el-Banjari
gibi donemin en onde gelen ulemasinin eserlerinde goriilebilmek-
tedir. Ayn1 zamanda seriat ve fikih; Arshad al-Banjari, El-Bantani ve
El-Minangkabawi'nin yaptig1 calismalarda daha fazla vurgulanmaistir.
Nitekim Palimbaninin daha once de bahsettigi gibi, cihatla ilgili fikir
ve Ogretilerin yayilmasina paralel olarak, 18. ylizyildan itibaren tarika-
tin dislanmasi hiz kazanmastir.
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19. ylizyilin sonundan ve 20. ylzyilin ilk on yillarindan itibaren, kis-
men Kahire'den gelen Islami modernizmin yayilmasinin etkisinden
dolay1 baz1 Cavi ulemanin tarikat icin giderek daha kritik hale geldigi-
ne dikkat etmek onemlidir. Bu, Mekke'de kalic1 olarak yasayan El-Mi-
nangkabawinin Cavi 6grencileri ve hacilar ile stirekli ve yogun temas
hélinde kalmalarina ragmen eserlerinde ve tutumlarinda agikca go-
rilmektedir. Onlarin tasavvufa yonelik elestirileri, cogunlukla, men-
suplarinin korti koriine takip ettigi tarikat miirsidine veya seyhe (tari-
kat Ust dlzey liderleri) yoneliktir. Ayrica bidat (asilsiz yenilik), hurdfdt
(yanilgilar) ve tekhayul (batil inang) ile karisan tarikat uygulamalarini
da elestirmislerdir. Yani temelde tasavvuf karsiti degillerdir ama asiri
denebilecek tarikat uygulamalari icin elestireldirler.

Cavi ulemanin 17. yuzyildan 19. ylizyil sonuna kadarki tecriibesine ba-
kildiginda, Kepulauan Nusantara Islami entelektiializmini yakindan in-
celemeyen biri, bolgenin saglam bir Islami entelektiiel gelenege sahip
olmadig1 sonucuna varmaktan kendini alikoymalidir. Modern doneme
kadar Kepulauan Nusantara Islam’in kaliteli ve 6zgiin eserler iireteme-
digi, yani Cavi ulema Miusliman dinyasinda bagka bir yerde ortaya
¢ikan ulema tarafindan iretilen dini-entelektiliel eserlerin yalnizca
“tiiketicileri” (liretici degil) oldugu konusunda yanlis bir alg1 olusmus-
tur. Cavi ulemanin s6z konusu donemdeki dini-entelektiiel tarihi du-
rumun boyle olmadigini agikca gostermistir. Aslinda onlar Islami key-
fiyet bilgisinin cesitli alanlarinda tiretken yazarlardir.

Tarikatin El-Bantani ve El-Minangkabawi'ye yonelik giicli elestirisi,
aslinda Kepulauan Nusantara diinyasinda dinsel-entelektializmin do-
niisimuni yansitmaktadir. Donlisiim, Harameyn'de ve Arap diinyasi-
nin 6tesindeki Islami entelektiializmde gerceklesen bazi degisiklikler-
den etkilenmistir.

Kepulauan Nusantara-Kahire Aglar

Bununla birlikte, Misliman diinyasinda milliyet¢iligin 19. yuzyilin
son on yillarinda ve 20. ytzyilin baglarinda Nusantaradaki yiikselisi,
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simdiye kadar ¢ok 6nemli bir rol oynayan aglara yeni zorluklar getir-
mistir. O zamandan beri yeni tur ulema aglari ortaya ¢ikmistir. Mekke
ve Medine merkezli ulema aglarina ek olarak, Misir'in Kahire sehrin-
de, Kepulauan Nusantara'dan gittikce daha fazla 6grencinin Islami bil-
gi aramaya geldigi Ezher Universitesi'nde ciddi bir sekilde yeni aglar
gelismistir. Sirayla sadece calismakla kalmamaislar, ayni zamanda mil-
liyetci hareket icinde giderek daha aktif hale gelmislerdir.

Endonezya milliyetciliginin yiikselisinde ulema aglarinin 6nemli rol-
lerine ragmen bu 6zel konuda cok fazla ciddi ¢alisma yapilmamaistir.
Bunun, buytik o6lctide, kaynaklara ilgi duyan ve bunlara erisimi olan
cok sayida akademisyenin bulunmamasindan kaynaklandigini diisi-
niyorum. Dolayisiyla hala acil olarak arastirma yapmaya ihtiyag var.
Bu makale, Endonezya milliyetciliginin 20. yuzyilin baslarindan itiba-
ren ylkselisinde ulema aglarinin iligkilerini ve rollerini ortaya ¢ikar-
maya yonelik basit bir baslangic girisimidir.

En 6nemli degisikliklerden biri Islami modernizmin yiikselisi ya da
Kahire'de ozellikle ve siklikla Islami reformizm denilen sey olmustur.
Avrupali gliclin devam eden tecaviiziine bir yanit olarak, Cemal el-Din
el-Afgani (el-Asabadi, 1838-1897), Muhammed Abduh (1849-1905) ve
Muhammed Rashid Rida (1865-1935) gibi bir dizi Misliiman distintir
ve aktivist Islami modernizm veya reformizmin 6nciileri olmustur. Re-
formizmleri ya da modernizmleri, kuskusuz ki pek cok yonden, Mi-
sirda Muhammed Ali Pasa (1769-1849), Rifa’ah al-Tahtawi (1801-73) ve
Khayr al-Din al-Tunisi (1810-89) tarafindan da kabul edilen Tanzimat
araciligiyla Osmanlida baglatilan reformlarin devamidir.

Ozellikle Misir'da modernizmin yiikselisi, Harameyn'de Islam’in gidi-
satini etkilemistir. Modernist ya da reformist fikirlerin kutsal sehirlere
aktarilmasi sadece Misirli ulema ve Hac ziyareti yapan aktivistler ara-
ciligiyla degil, ayn1 zamanda Napolyon Bonapartin 1720’lerde ilk giri-
sini takiben 19. ylizyilin ortalarindan itibaren artan matbaa makinesi
kullanimiyla, Kahire'de basilan yayinlar yoluyla da mtimkiin olmustur
(el-Cabarti, 2000, s. 33-41).
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Tahmin edilebilecegi gibi, Mekke'deki 6zellikle Cavi miiridleri ve ule-
masi artik Islami reformizmin etkisinden muaf degil idi. Bu, 6rnegin
Nevavi el-Bantani ve Ahmed Hatib el-Minangkavi tarafindan yayilan
Islam distincesinin belirli yonlerinden agikca goriilebilmektedir.
Daha once de belirtildigi gibi Mekke'de kalic1 olarak yasayan iki Cavi
ulema, kendilerine gore bidat (asilsiz yenilik), hurdfdt (yanilg:) ve tek-
hayul (batil inang) ile dolu tarikat uygulamalarini siddetle elestirmis-
tir. Ayrica, Riddell'in (2001) belirttigi gibi el-Bantani'nin tefsiri el-Nur
Marah Labid, Abduh'un 6nerdigi reformist fikirlerden bir dereceye ka-
dar etkilenmistir.

Bu nedenle, 19. ylizyilin son ceyregi, Cavi miridleri ve ulema tari-
hinde onemli bir dontlisiime isaret etmistir. Bu sadece onlarin bilgi
mahallerinde degil, kutsal topraklardan dondiiklerinde anavatanla-
r1 Kepulauan Nusantara’ya getirecekleri ve tanitacaklar: entelektiiel
egilimlerinde de gegerlidir. Bu ivme, Kahire'de Islami bilgiyi arayan
Cavi 6grencilerinin sayisinin artmasiyla olusmaya baslamistir. Elbet-
te Mekke Islami bilginin en énemli merkezi olarak kalmistir; ancak
Kahire'nin de bir alternatif yer olduguna siiphe yoktur. Bu nedenle,
zamanla, Kahire'de, ozellikle de Ezher Universitesinde gittikce daha
fazla Cavi miiridi rihlah ilmiyyah (bilgi aramak icin seyahat) ve talab
al-ilm (bilgi aramak) i¢in cabalamistir. Elbette, daha sonra modernist
fikirlerin Kepulauan Nusantara diinyasina en énemli aktaricilar: hali-
ne gelmislerdir.

Cavi miridlerinin Kahire ile baglantilarinin gecmisi aslinda ¢cok uzun-
dur. Esasen bu baglantilarin izi 17. yluzyildaki Cavi ulema aglarinin er-
ken donemlerine kadar uzanabilmektedir. EI-Sinkili veya el-Makassari
gibi Cavi 6grencileri, hacca gidip bir stire Mekke ve Medine'de kaldik-
larinda, bir dizi El-Ezher ulemasiyla tanistiklari ve bircok isnad ‘ilmiy-
yah (dini bilgi zincirleri) sahibi olduklar1 iyi belgelenmistir.

Bu Cavi ulema ile el-Ezher’in 6nde gelen ulemas: arasindaki temas
ve iligkiler 18. ve 19. ylizyillar boyunca istikrarli bir sekilde artmais-
tir. Arap kaynaklari, El-Palimbani ve Arshad al-Banjarinin bir dizi
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el-Ezher ulemast ile ve hatta Kutsal Sehirlere geldiklerinde Ezher yapi-
sindaki en ytiksek mevki olan Ezher Seyhi ile ¢alistiklarini bildirmistir.
Dahasi, Ahmed Rifa’i ve El-Bantani gibi 19. ylizyil Cavi miuridlerinden
bazilari eserlerinde El-Ezher’den 6gretmenleri oldugunu da anlatmais-
tir. En azindan El-Bantani 1870’lerde Kahire'ye gittigini, Abduh ile ta-
nistigini ve El-Ezher’de bir konferans verdigini bildirmistir.

Bilgi aramak icin kasitli olarak Kahire ve Medine’ye gelen Cavi mtrid-
lerinin ge¢misi, Ezher kiilliyesinde var olan Cavi Revak: tarihine ka-
dar izlenebilir. Ayni bolgeden gelen 6grenciler icin 6zel bir konaklama
yeri olan Revak, Memliik Doneminden itibaren mevcuttur. Kural ola-
rak hitkimdarlar ve zenginler tarafindan kurulmuslardir. Her revakta,
burada kalanlarin isimlerini ve Ezher derslerindeki mevcudiyetlerini
not alarak yonetimden sorumlu olan bir seyh vardi (Miibarek, 1306, s.
22; Barakat, 1982, s. 52, 86; Abaza, 1994, s. 38).

Misirh seckin bir tarihgi olan Ali Miibarek’e (1306 A.H) gore, 19. yliz-
yilin ortalarinda, Selmaniyye Revaki (Afganistan ve Horasan'dan gelen
ogrenciler) ile Savvam Revak: (Suriye’den misafir 6grenciler) arasinda
yer alan bir Cavi Revak: vardi. Cavi Revaki, 11 Cavi murid tarafindan
kullanilmais gibi goriinmektedir, ¢clinkl revakta bir yemek zamaninda
dagitilan ekmek sayisinin 11 oldugunu belirten veriler vardir. Ignaz
Goldziher'den alint1 yapan Abaza (1994) ise 1871'de Cavi Revakinda 6
Cavi miuridin yasadigini, ancak 1875'te muhtemelen Ezher yurtlarin-
dan birine (bu’uth) tasindiklarini sdylemistir.

Kictk bir kitiiphanesi olan Cavi Revaki, Seyh Muhammed el Cavi ta-
rafindan yonetilmekteydi. Laffan’a gore Ali Mibarek’in bahsettigi bu
Seyh Muhammed el Cavi, biiylik olasilikla, biyografisi Ebu Bekir tara-
findan Tarajim Ulema Jawi baslikli mektubatinda (el yazmasi) aktarilan
Ismail Muhammed el-Cevi el-Minangkabawi idi (2000). Bu mektubat
(Cod.Or.7111), Hollanda, Leidendeki KITV Kiitliphanesinde saklan-
maktadir. Ancak 1869'da Bati Sumatra, Padang'da dogan ve birkac yil
Mekke'de okuduktan sonra 1894 dolaylarinda Kahire'ye gelen bagka
bir Seyh Ismail Abdtlmutalib el-Minangkabawi vardir. Bu Seyh Ismail,
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Ahmed Hatib el-Minangkabawinin 6grencisiydi ve biiylik olasilikla,
19. ylizyilin sonunda reformist Naksibendiye Tarikatinin Malakka Bo-
gaz1 ve Riyau adalarina yayilmasinda ¢ok aktif olan Seyh Ismail el Mi-
nangkabawi ile ayni kisilerdi (Azra, 1995, ss. 9-13).

Ahmed Khatib al-Minangkabawi'nin kendisi de iki oglunu (Abd al-Ke-
rim (6. 1947) ve Abd al-Hamid (6. 1962)) Ezher Universitesine gonder-
mistir. Ayrica daha once 1880-1895 yillar1 arasinda Mekke'de okuyan ve
daha taninmis olan yegeni Muhammed Tahir Celal al-Din'i (1869-1956)
de gondermistir. Celal al-Din, Ezher Universitesinde 6zellikle astrono-
mi (ilmi’l-falag) ¢alisarak dort yil okumustur. Bilahare, Muhammed
Tahir Celal al-Din, Kepulauan Nusantara diinyasinda lagab al-Azhari
al-Minangkabawi ile tinlii olmustur. Abduh ve Rida ile temas, dostluk
ve igbirligi kurmustur. Bu nedenle, Kepulauan Nusantara’'ya dondi-
ginde ve Singapur'da el-Imam mecmuasini yayinladiginda, Rida’y1 bir
nevi danigsmani yapmistir. Bu mecmua kisa stire sonra Rida tarafindan
yayinlanan al-Manar mecmuasinin bir sézcust olarak taninmastr. el-I-
mam dergisi, Kepulauan Nusantara diinyasinda reformist-modernist
fikirlerin yayilmasinda 6nemli bir rol oynamistir (Azra, 1995e; Bluhm-
Warn, 1977).

Kahire'deki Rashid Rida ve diger modernist-reformist ¢evrelerle Cavi
miuridlerinin aglar1 genisliyordu. Aslinda, Rida ile iliskileri ¢ok yakin-
di. El-Miinir'e gore Rida, anavatanlarindaki Islami egitimin durumu
ile cok ilgilenen Cavi miiridlerine 0zel bir ilgi gostermistir (1911). Bu
nedenle Rida, Cavi muridlerine yardim saglamanin yani sira 1912'de
Kepulauan Nusantara Dar al-Da‘wah wa al-Irsyad’s Uzak Dogu'da Islam
sevgisinin bir simgesi olarak kurmus ve Cavi 6grenciler de bu kurum-
da vaiz olmak icin egitilmistir.

Ridanin Cavi 6grencilere 0zel ilgisi, bir¢ok durumda Cavadan Kahi-
re'ye yeni gelenleri ilk geldiklerinde kendisinin karsilamas: gerce-
ginden de anlasilabilmektedir. Miisait olmadiginda ise, kural olarak
akrabalarindan birinden onlar1 almasini istemistir. Rida ayrica kalici
odalarini bulana kadar onlar1 agirlamay: basarmistir.



Cavali Ulema Aglari

Bu durum, Bati Kalimantan'dan (Borneo) gelen iki Cavi 0grencisinin
deneyimlerinde agikca gortiilebilmektedir. Basyuni daha once Mek-
ke'de 1906 yilina kadar Umar Sumbawa, Osman Sarawak ve Ahmad
Khatib gibi Cavi hocalariyla ¢alismis ve ardindan Sambas’a donmiis-
tir. Basyuni, Rashid Rida tarafindan 1898-1936'da yayinlanan al-Manar
mecmuasinin bir abonesiydi. Ancak bir abone olmanin 6tesinde, Bas-
yuni ayrica Rida ile kisisel temas kurmustur. Bu nedenle, o ve kardesi
Ahmad Fauzi, arkadaslart Ahmad Su’ud ile birlikte Aralik 1910'da Kahi-
re’ye gittiklerinde Rida'ya bir telgraf géndererek Kahire'ye varis prog-
ramlarina iliskin bir mesaj gondermeleri sasirtici degildir. Rida onlar:
Kahire tren istasyonundan almaya gelebilirdi ancak bunun yerine kar-
desi Salih Rida’y1 gonderip onlar icin kalict bir kalacak yer bulmadan
once kendi evine gotirmistiir (Laffan, 2000, ss. 165-166).

Rida'nin Cavi 6grencilerine gosterdigi ilgi ve yardim, Kepulauan Nu-
santarada medyanin ilgisinden kagmamistir. Ornegin Bati Sumat-
ra Padang'da basilan el-Munir dergisi bu vakalar hakkinda yazmistir
(1911, s. 2). Bu ozel sayida, el-Miinir, Singapur’daki Persekutuan Per-
setiaanin (Association of Loyaltyan) Kahire'den Siiveyse birkac Cavi
ogrencisinin geldigini belirten bir mektup aldigini aciklamistir. Ya-
banc1 bir tilkeye vardiklarinda, kisa bir stire sonra kardesinden onlari
Stiveys’te almasini ve kalict odalarina kavusmadan once evine yerles-
tirmesini isteyen Rashid Rida ile temasa gecmislerdir. Ayrica Cavi 0g-
rencilerin, onlara Kepulauan Nusantara Muslimanlarinin durumu ve
Islami egitim hakkinda sorular soran bir dizi Misirli ulema ile tanistig
da soylenmektedir.

Kahire'deki Cavi 6grencilerin sayisindaki stirekli artisa katkida bulu-
nan en onemli faktorlerden biri, Misirli ulemanin yardimi ve dostca
tavridir. S6z konusu artis, Ezher Universitesi 6grencilerinin 1902 yilin-
daki kompozisyonu ile ilgili verileri aktaran asagidaki aciklamalardan
gorulebilmektedir (Dodge, 1961, ss. 164, 165). S0z gelimi 645 yabanci
ogrenci oldugu ve bunlardan yedisinin, bu yazida Cavi mturidleri ola-
rak adlandirdigimiz Cavaese oldugu yazilmaktdir. Sonraki yillarda Ka-
hire daha fazla Cavi 6grencisi kabul etmistir. 1904'te Kahire'de egitim
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goren 14 Cavi muridi oldugu bildirilmistir. Bunlarin dordd Riau Lingga
Sultani’nin akrabalariydi. Ezher Universitesine kabul edilmeden 6nce
bir hazirlik medresesinde okumuslardir. Aslinda Kahire'ye Seyh Tahir
Celal al-Din ve bir Hadrami olan Seyyid Shaiykh bin Ahmad al-Hadi
(1967-1934) tarafindan gonderilmiglerdir (Azra, 1999, ss. 83-85; Laf-
fan, 2000, s. 157).

Milliyetciligin Yiikselisi

Ashab al-Caviyyin ile birlikte Harameyn'de ve Kahire'de genel olarak
Cavi 0grencilerinin sayisinin artmasi, Hollanda'nin stirekli gézetimi al-
tinda olmustur. Hicaz'daki Cavi toplulugu, onlarca yildir Hollanda'nin
gozetimi ve denetimi altindaydi. Hollanda Kolonyal Hik(meti'nin
yerli ve Musliman isleri konusundaki en 6nemli danismani Christian
Snouck Hurgronje (1857-1936), Cidde’'deki Hollanda Dogu Hint Adalar:
Konsolosluguna atanmistir. 1880'de Mekke'ye girmesine izin verilmig
cinki bundan birkac ay once Cidde’de Misliiman olmustur. Mekke'de
yaklasik alt1 ay kaldiktan sonra Ebu Bekir, Hicaz'daki Cavi toplulugu
hakkinda pek ¢ok bilgi toplamasina yardim etmistir. Neticede, Ebu Be-
kir'in yazdig1 ve Harameyn'deki en 6nemli Cavi 6grencilerinin biyogra-
fik aciklamalar: ve buradaki ulema ile ilgili olan Tarajim ‘Ulama Cavi'yi
referans alan etnografik bir eser meydana gelmistir: Mekka in the Lat-
ter Part of the Nineteenth Century (1931). Snouck Hurgronje'nin Mekka in
the Latter Part adli eserinde ismine deginmedigi Ebu Bekir, ona Hicaz
el-Cedid'in diger baz1 yerlerinde, soz gelimi, Islami entelekttializmin ve
aktivizmin cok daha fazla 6zgtlirliige sahip oldugu Kahire'deki ytikseli-
sini hatirlatmaistir.

Hollandalilar, en azindan 1900’lerin basinda Kahire'de “Yeni Hicaz"in
yikselisinin tam olarak farkindaymais gibi gortinmektedirler. 1908'de
Hollandalilar, Kahire'deki Cavi Ogrencilerinin isimlerini kaydetme-
ye baslamigslardir. Hollanda raporlarina gore bu ogrenciler; Lam-
pung, Minangkabau, Sambas (1910'dan itibaren) ve Banten (6zellikle
1912'den itibaren) dahil olmak tizere Nusantaranin gesitli yerlerinden
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gelmiglerdir. Bu Cavi 6grencileri arasinda, daha 6nce Istanbul Galata-
saray'da egitim gormeyi planlayan ancak bunun yerine Kahire'ye gel-
meye karar veren Hadrami kokenli lic 6grenci de vardir.

Ayrica 1900'den 1915’ kadar Seyh Omer Tabrani adinda bir “Cavalinin”
El Ezher'de o0gretmenlik yaptigini belirten ilging bir Hollanda raporu
bulunmaktadir. 1878'de Orta Cava'daki Tegal'de dogdugu ve tliccar olan
babas1 Haji Nawawi ile yillarca oviildigi soylenmektedir. Tabraninin
Mekke'de dort yil okuduktan sonra Kahire'ye gelmesi gerekmekteydi
(Laffan, 2000, s. 164).

Cavi 6grencilerinin sayisinin artmasiyla, Cavi Revaki'nin kalabaliklas-
t1g1 bildirilmistir. 1912'de rapora gore orada 12 Cavi 6grenci yasiyordu.
Bu, Cavi Revaki'nin seyhi Ismail Abdiilmutalib’in Misir Evkaf (Vakif)
Bakanligina ek odalar talep eden bir mektup gondermesine yol agmis-
tir. Ayrica mektup, bu talebe olumsuz yanit veren Kahire'deki Hollanda
Konsolosu van Lennep’e de yoneltilmistir. Van Lennep, Avrupali glic-
lerin Misliiman tebalar1 i¢in revak insa etme teamiiliinii takip etme-
yi reddetmistir. Mesela Italyan somtrge hiikimeti, Italyan Eretria ve
Trablusgarp kolonilerinden gelen 6grenciler igin Kahire'de bir revak
inga etmistir. Ancak Hollanda hiikimeti Snouck Hurgronje'nin 6ne-
risi tizerine bunu reddetmistir. Snouck Hurgronje alayci bir sekilde,
Hollanda hiikimetinin Mekke ve Medine gibi Orta Cag 6grenim mer-
kezlerinde pislige dontisen Cavi 0grencilerin talebini dikkate almasi
garipti. Hollanda hiikimeti Kahire'deki Cavi 6grencilerine yurtlar sag-
larsa, Hiikkimet bundan 6nce Mekke'deki bin kisilik Cavi toplulumuna
da barinma imkani saglamalidir (Laffan, 2000, s. 168).

Hollanda hikmetinin olumsuz tutumuna cevaben, Cavi miuridle-
rinin kendi aralarinda karsilikli yardim birligi olusturmaktan bas-
ka secenegi yoktu. Tahmin edilebilecegi gibi bu dernek, Kahire'deki
hayatlarinda sorunlar ve zorluklar bulunan ve Ezher Universitesinde
okuyan yeni 6grencilere yardim etmeyi amaclamaktaydi. Kahire'de
kurulan ilk dernek, baskanligini Seyh Ismail'in yaptig1 Jami'ah Setia
Pelajar (Sadik Ogrenciler Dernegi) idi. Dernegin organizatorlerinin ve
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cekirdek tiyelerinin sayis1 baslangicta 12 kisiydi. El-Miinir'in bildiril-
digi gibi (1913), Jami‘ah Setia Pelajar kendi dergisi El-Ittihad1 editorler
Ahmed Fauzi Sambas ve Muhammed Fadl Allah bin Muhammed Su-
haymi Singapore ile birlikte yayinlamistir. Bu ikisine ek olarak, diger
yazarlar arasinda Muhammed Basyuni ve Abd al-Wahid Abd Allah Ta-
panuli de vardi. El-lttihad dergisi sadece Kahire'deki Cavi 6grencileri
arasinda degil, ayni zamanda Mekke, Malaya ve Hollanda Dogu Hint
Adalari’'nda da yayilmaktaydi.

Snouck Hurgronje'nin alayci yorumlarina yanit veren el-fttihad dergisi
ilk sayisinda Fadl Allah ve Ahmad Fauzinin yazdig1 bir makale yayin-
lamistir. Makale, Cavi 6grencileri icin Islami 6grenim merkezi olarak
Kahire'yi kiigimseyen Avrupalilarin ¢ok hatali oldugunu belirterek
Snouck Hurgronje'yi yalanlamistir. Iki yazar, Kahire'de bircok tiirde
egitimin var oldugunu iddia etmistir. Son olarak, Kahire halk: arasin-
da, “Kahire’ye hi¢ gitmemis olanlar, gercek diinyay1 hentiz gormemis-
lerdir...” seklindeki yaygin bir s6zden alint1 yapmiglardir. Kisacasi, on-
lar icin Kahire en miikemmel entelektiiel merkezdi (Laffan, 2000, s.
168).

Birinci Diinya Savasi, Kahire'deki Cavi 6grencilerini 6nemli dlclide
etkilemistir. El-Ezher’e gelen 6grenci sayis1 onemli ol¢lide azalmis ve
zaten Kahire'de bulunanlar, Nusantaradan para gondermek ¢ok zor
oldugu icin ciddi mali sorunlarla karsilagsmaislardir. Sonug olarak, Hol-
landa Konsoloslugundan (anavatana doniis seyahat masraflar: da da-
hil olmak tizere) bosuna yardim ¢agrisinda bulunmuslardir. Sonunda,
onlarla cok ilgili olan Misir hidivleri, ayda 20 kurus tutarinda yemek ve
maddi yardim saglayarak yardim etmislerdir.

Birinci Diinya Savasinin sona ermesinin ardindan gelen ekonomik
patlama, 1920’lerden beri, Kepulauan Nusantara da dahil olmak tize-
re, Kahire'ye gelen Cavi 0grencilerinin sayisinda bir kez daha pat-
lama yasanmistir. 1925’te Kahire'de, cogu el-Ezher Universitesinde
okuyan 150 kadar Cavi 6grencisi oldugu tahmin ediliyordu, ancak bu
kez bir baska 6nemli kurum olan Dar al-Ulum, Kahire Universitesi
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de onlar1 kabul etmeye hazir idi. Sonunda Cavi Revak: bir kez daha
kalabaliklasmis; Hadrami kokenli insanlar tarafindan yeni bir Cavi
Revaki kurulmustur.

Roff tarafindan tartisildigi gibi 1920’lerin Cavi 6grencileri sadece ilmi
calismalarda degil, Endonezya ve Malaya ile ilgili konularda da cok
aktif olmustur (1970). Endonezya ve Malaya terimleri aralarinda yavas
yavas kullanilmaya baglanmistir. 1. Dlinya Savast oncesi Kahire'deki
Cavi 6grencileri arasinda ulus, milliyetcilik ve ulus-devlet tizerine bazi
fikirler dolagima girmis olsa da 1920’lerde Endonezya milliyetciligine
dair fikirler bir nevi olgunluga ulagmistir. Bu nedenle, Cavi 6grencileri
arasinda ayni zamanda akademiden politikaya dogru bir tiir yonelim
degisikligi baslamistir. Bu, Roff'un aktardig: ifadeden acik¢a anlasil-
maktadir: “Mekke'de sadece din lizerine calisabiliriz, ancak Kahire'de
siyaset de (calisiyoruz)” (1970, ss. 73-87).

Bu baglamda, 14 Eylil 1923te Djamaah al-Chairiyyah al-Talabijjah
al-DCavijjak’in (Cavi Ogrencileri lyilestirme Dernegi) olusumu daha
iyi anlasilabilmektedir. Bu dernek daha sonra Seruan Azhar’1 (Ezher’in
Cagris1 Dergisi) da yayinlamistir. Derginin yoneticileri Fath al-Rahman
Kafrawi (genel miidiir) ve Janan Thayib (bas editor) idi; diger editorler
ise lyas Ya'kub, Muhammad Idris al-Marbawi, Abd al-Wahhab ‘Abd
Allah ve Mahmud Yunus idi. Seruan Azharn ana temasi islam’ iler-
letme ve Miuslimanlar: birlestirme cabalari olmustur. Bu, Mahmud
Yunus tarafindan Seruan Azhar'in basyazisinda soyle ifade edilmistir:
“Tim halkimiz ... ister Cava'da, Sumatra'da ister Borneo'da veya Malay
Yarimadasi'nda olsun, birlesmeli ve ortak bir amaca sahip olmalidir,
ilerlemeyi basarmak icin anlagmalidir. Bu amagclara ulasmanin en iyi
yollarini bulmali ve her ne sebeple olursa olsun ayri1 gruplar haline
gelmemize izin vermemelidir.” (Roff, 1970, s. 78 ; Azra, 1999c, s. 201; Cf
Laffan, 2000, ss. 260-266).

Kahire mezunlarinin, Islami modernizm ve milliyetcilik fikirlerinin Ke-
pulauan Nusantara Misltimanlar: arasinda yayilmasindaki énemli ro-
liine ragmen 2. Diinya Savas: 6ncesindeki siyasi aktivizmleri 6nemsiz

69



70

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

gorinmekteydi. Bu nedenle Abaza, bu konuda daha cok arastirma
yapilmasi gerektigini one stirmektedir (1993). O donemdeki Kahire
mezunlarina deginirken, Ezher mezunlarindan yalnizca Kahar Mu-
zakir'in 1945 Endonezya Anayasasinin 6n soziindeki “Jakarta Sarti™
nin formiiliinde yer aldigindan bahsetmistir. Bu da Kahire mezunla-
rinin bagimsizlik 6ncesi Endonezya siyasetinde ¢ok az rol oynadigini
diistindiirebilmektedir.

Buna karsilik, bu donemde belirgin sekilde s6z sahibi olanlar Hasyim
Asy ari (1871-1947), Wahab Chasbullah (1888-1971), As'ad Syamsul
Arifin (1897-1990), Wahid Hasyim (1913-1953) gibi Harameyn mezun-
lartydi ve diger bazi ulema da Mekke'de egitim almistir. Bunlar sadece
Nadhdlatul Ulema (NU) orgiitiinde degil, ayni1 zamanda bagimsiz siya-
sette de aktiflerdi (Azra, 199c, s. 207).

Harun Nasution ve Fuad Fakhruddin gibi sinirli sayidaki cagdas Ka-
hire mezununun Kahire'deyken giicli bir siyasi aktivizm sergiledigi
dogrudur, ancak Endonezya'ya dondiikten sonra siyasete olan ilgile-
rini kaybetmislerdir. Bunun aksine, onlar (bu donemin diger Kahire
mezunlarinin cogu gibi) Islami egitim ve davada dikkati, enerjiyi ve
aktivizmi odaga almislardir.

Sonug

Cavi muridleri ve ulema aglar1, Nusantarada Miislimanlarin yasamla-
rinin pek cok alaninda 17. yiizyildan itibaren 6nemli bir rol oynamais-
tir. Islami 6grenim ve 6gretilerin aktarilmasinda ve ayrica Misliiman
inanc¢ ve uygulamalarinin reformlarinda ve yenilenmesinde etkili ol-
muglardir. 20. ylizyilin baglarindan itibaren Haremeyn'deki aglarin bir
bagska yeri olarak Kahire'nin yiikselisi, Endonezya'daki islami entelek-
tualizmin ve hareketlerin zenginlestirilmesinde ¢cok 6nemli oldugunu
kanitlamistir.

Kahire aglar1 ile birlikte Mekke ve Medine merkezli ulema agla-
11, 20. yuzyilin ilk on yillarindan itibaren modernist veya gelenekci
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Misliman orglitlenmenin ytikselisinde onemlidir. Seyh Ahmed Kha-
tib al-Minangkabawinin (1860-1916, Mekke'de ikamet eden) bir¢cok 6g-
rencisi arasindan iki kisi, Endonezya'daki en biiylik ve en 6nemli iki
Misliiman orglitiin kuruculariydi. Birincisi, Ahmed Dahland: [1868-
1923, modernist ya da reformist Muhammediye'nin (tahmini 1912)] ku-
rucusuydu. Ikincisi, gelenekci Nahdlatul Ulema’y: (NU, tahmini 1926)
kuran Hasyim Asy’ari (1875-1947) idi. NU su anda 70 milyon civarinda
liyeye sahip en buytk Misliman organizasyon olarak kabul edilmekte
ve Muhammediye 50 milyon civarinda tiyesiyle ikinci en biiytik organi-
zasyon olarak siralanmaktadir.

Ayrica Harameyn'den ve Kahire'den donen geng ulema, Endonezyada
daha kiiciik orgtitler kurmustur. NU ve Muhammediye ile birlikte, bu
daha kictlik kuruluslar Islami vaaz (dava) ve egitimde roller tstlene-
rek var olmaya devam etmektedir. NU ve Muhammediye; dava, egitim
ve sosyal hizmetlerdeki faaliyetleri agisindan en biiylikleridir. Ayrica,
Islami temelli sivil toplum kuruluslari olarak kurulduklarindan beri,
siyasal ve kamusal hayatta sivil kiiltiirti ve medeniyeti besleyen onemli
birer aktordiirler.

Boylece, siyasi alanlarda, Hollanda somiirgeciligine karsi miicadele-
de itici glicler olmuslardir. Milliyetciligin yiikselisine ulema aglarinin
katilimi, sadece Misliimanlarin devam eden Avrupa somiirgeciligi al-
tindaki talihsiz durumlarina iligskin farkindaliklarinin artmasina yar-
dimc1 olmast acisindan degil, ayn1 zamanda milliyetciligin Islami 6g-
retilerle ¢elismedigini gostermesi bakimindan da 6nemliydi.

Bagimsizlik sonrast Endonezyada (17 Agustos 1945'te ilan edildi) cag-
das donemde 1990’lara kadar, Suudi Arabistan, Misir, Urdiin, Fas, Tu-
nus, Cezayir, Sudan, Yemen ve Turkiye gibi Orta Dogu tlkeleri ile En-
donezya arasinda bazi aglar varligini siirdlirmektedir. Bu aglarda yer
alan kidemli ve kidemsiz ulema, sayilarina bakilmaksizin, ulus-dev-
let sinirlar1 boyunca Miuslimanlar arasindaki dinamiklerin ve can-
1 entelektiiel aligverislerin kiiresel baglantilarini ve itici gliclerini
olusturmaktadirlar.
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Orta Dogu'daki siyasi gelisme ve degisimler Endonezya ile Suudi Ara-
bistan ve Iran gibi tlkeler arasindaki dini-entelektiiel baglar1 etkile-
mistir. Suudi Arabistanin petro-riyal devleti olarak yikselisi, ilgili
kurumlarin millilestirilmesini beraberinde getirmistir. Mekke ve Me-
dine'deki geleneksel medreseler ve halkalar millilestirilmis ve aday 6g-
rencilere devlet burslar: olmadikca gelip kalmalar1 i¢in vize verilemez
olmustur. Sonug olarak Haremeyn, 1990’'lardan itibaren ulema aglari-
nin en 6onemli yeri konumunu kaybetmistir.

Suudi Arabistan'daki bu gelisme ile Kahire, dini-entelektiiel aglarin
en onemli odagi olmak icin kendisini gliclendirmektedir. Ancak gi-
derek daha fazla Endonezyali 6grenci de egitimlerini stirdlirmek icin
Islamabad, Hartum, Kum, Ankara ve Istanbul, Rabat, Fez ve Tunus’a
gelmektedir. 2000'1i yillarin basindan beri ayni zamanda Libya, Suudi
Arabistan, Tirkiye, iran, Tayland ve Filipinler'den daha fazla 6grenci,
lilkedeki cesitli tiniversitelerde Islam1i arastirmalar ve diger bazi alan-
larda bilgi edinmek icin Endonezya'ya gelmektedir.

Tim bu gelismeler ve dinamiklerle birlikte yeni dini-entelektiiel aglar
ortaya ¢citkmaktadir. Bazi yonlerden, bu yeni dini-entelekttiel aglar, on-
ceki ylzyillardaki daha eski aglardan kaynaklanmaktadir, ancak ente-
lektiiel 6z bliytlk ol¢tide ayni kaliyor gibi gortinmektedir.
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KYAI HAJI ACHMAD
MUSTOFA BISRI

(1944-...)

Endonezyali entelektiiel, sair

Mustofa Bisri, 10 Agustos 1944’te
Orta Cavamin Rembang kentinde
bir santri ailesinden dogdu. Kendi-
si Gus Mus olarak da bilinmektedir.
Biiytikbabast Kyai Mustofa Bisri bir
bilgindi. Ayni sekilde 1941'de Roud-
latut Thalibin Islami Yatili Okulu’nu
kuran babas1 KH Bisri Mustofa, inli
bir karizmatik bilgindi. Ozellikle
dini ilkeler s6z konusu oldugunda ai-
lesi tarafindan sert bir sekilde egitil-
di. Ancak ilk ve orta egitimi kaotikti.
1956'da ilkokuldan mezun olduktan
sonra Tsanawiyah okuluna devam
etti. Kuran’1 dogrudan babasinin go-
zetimi altina almak i¢cin Rembang’a
dondii. Daha sonra 1964te Misir'in
Kahire kentine, 1970’te mezun ola-
na kadar El-Ezher Universitesinde
Islami calismalar ve Arapca okumak
tizere gonderildi. KH Abdurrahman
Wahid (Gus Dur) ile ayni siniftayd.

Bir bilim adami olarak rutin faali-
yetlerinin yani sira hlimanist, res-
sam ve yazardir. Diizinelerce kurgu
ve kurgusal olmayan kitap yazmis-
tir. Gus Mus, toplumda gelisen kiil-
tlire karsi elestirel tavrini tam da

kilttrel galigmalar: araciligiyla gos-
teriyor. Ornegin 2003 yilinda, Inul
Daratistanin kilict icin sallanan
sondaj, toplumda artilar1 ve eksileri
cekerken, Gus Mus Berdzikir Bersa-
ma Inul adli resmini sergiledi. Gus
Mus, o donemde gelismekte olan
kiltiiriin gelismesini bu sekilde tes-
vik etti.

Gus Mus, 1998'in sonunda Jakar-
tada Egitim ve Kiltir Bakanligi
Glizel Sanatlar Sergi Binasinda di-
zenlenen sergide bircok eserini ser-
giledi. Giizel sanatlar kiiratori Jim
Supangkat, Mustofa Bisri'nin ifade
gliclinln grafik cizgisinde yattigini
soyledi. Hatirlamaya yonelik ritmik
izlenim, resimlerini hat sanatindan
farkli kilar. Jim Supangkat, bircok
resim sergisi dlizenleyen Gus Mus'u
takdir ederken, mevcut hat sanati-
nin cogunun zarif yazilardan etki-

lendigini aktarir.

Ancak Gus Mus'u siirsel yasam ala-
nina geri dondiiren Gus Dur'du. Gus
Dur, 1987'de Jakarta Sanat Konseyi
Baskani oldugunda Filistin Gece-
si etkinligini dlizenledi. Gilindem



Yasadigi Yerler: Cava, Kahire

Gorev Yaptigi Kurumlar: Ezher Universitesi, Nadhatiil Ulema

Onemli Eserleri: Balsem Siir Koleksiyonu, Tadarus Anthology Poetry,

Pahlawan dan Tikus

maddelerinden biri de Ortadogu
sairlerinin siir okumasi. Cevrilen
siiri okumanin yani sira orijinal siir
de okundu. Arapca ve Ingilizce bi-
len Mustofa’ya Ortadogu sairlerinin
eserlerini orijinal dillerinde okuma
gorevi verildi. O zamandan beri Gus
Mus sairlerle takilmaya basladi.

Eksi gozlikli bu siska din adami
bes siir koleksiyonunda derlenmis
ylzlerce siir dogurdu: Ohoi, Balsem
Siir Koleksiyonu (1988), Tadarus
Anthology Poetry (1990), Pahlawan
dan Tikus (1993), Rubaiyat Angin
dan Rumput (1994) ve Wekwekwek
(1995). Ayrica Nyamuk Yang Perka-
sa ve Awas Manusia (1990) kitabinda
derlenen nesir yazda.

Sadeligi, akademisyenlerin sosyal
ve politik yasam haritasina yeni bir
renk katmistir. Gus Dur ve kiiltiirel
NU grubundan arkadaslar: tarafin-
dan 2004 yilinda Orta Cava Boyo-
lalide diizenlenen 31. NU Kongre-
sinde PB NU bagkan aday: olarak
aday olmak istemesi icin tesvik edil-
di. Amag, KH Hasyim Muzadinin

yapisal NU grubundan ilerlemesini
eslestirmek ve durdurmakti. Gus
Dur'un Misir Kahire'de okurken
yakin arkadasi, eski baskani dur-
durma potansiyeline sahip bilim
adamlarindan biri olarak kabul edi-
lir. Ancak Gus Mus, geri durma ko-

nusunda kararliydi.

Ayni sekilde 2004 Yasama Sec¢im-
lerinde, adi Merkez Cavadan Bol-
gesel Temsilci Konseyi (DPD) icin
aday olarak belirlenmis olmasina
ragmen, secim yapilmadan oOnce
istifa etmeyi secti. Devlet sekto-
riine girmek icin dogru kisi olma-
digin1 hissetti. Halkin temsilcisi
olarak verdigi seyin, halkin verdigi
ile kiyaslanamayacagini hissetti.
DPRD'nin bir tyesi olarak gecirdigi
siire boyunca aklinda sik sik anlas-
mazliklarin oldugunu ifade etmis-
tir. Clinkd halkin temsilcisi olarak
Orta Cava halkina verebileceginden
fazlasini aldigini ifade edip bir poli-
tikact olarak yasadigi donemde ya-
sadig1 deneyimleri ve i¢ ¢atismalar:

hatirlatmastir.



Teskilat, 18 Kasim 1912 tarihinde Orta
Cavanin Yogyakarta sehrinde Kiai Haci
Ahmed Dahlan tarafindan kuruldu. S6-
miirgeci yonetimlerin diinyanin her ye-
rinde yaptig1 gibi burada da misyonerlik
faaliyetleri ile yerel halkin maneviyatina,
kiiltiriine ve yasayis tarzina gerek actktan
gerek sinsice miidahale etmesi, yonet-
mek ve yonlendirmek istemesi teskilatin
kurulmasina neden olmustur. Endonez-
yada calismalarin basladig1 glinden bu-
gline kadar ¢ok etkin bir sekilde faaliyet
gdsteren kurumun temel hedefi Islami-
yet’i Hiristiyan, Hindu, Budist inanclarin
tesirinden kurtarmaktir. Teskilatin temel
yapi taglarindan bir digeri ise Islam’ dis
baskilara karst savunmak, temel kaynak
olan Kur'an ve Siinnet esaslarina donmek,
Islam akidesini giiniimiiz bakis acisiyla
yeniden yorumlamak ve Miisliman top-
lumunun gerek ahlaki gerek dini sorum-
luluklarini gelistirmektir.

Muhammediyye, modern Islam anlayist
esaslar1 lizerine kurulmus ve tilkenin sivil
toplum yasaminda en 6nemli iki dini-sos-
yal hareketten biridir. Muhammed Abduh
bu yapmin din tasavvurunun ve egitim
anlayisinin sekillenmesinde son derece

etkili oldugundan hareket ismini ona nis-
peten almistir. Tegkilat, modern egitim
kurumlari, saglik kuruluslari, STK'lara ve
hatta siyasete uzanan etkin orgiitli yapiya
sahiptir. 250 milyonluk tilkenin diini ve
bugiini lzerinde belirleyici oldugu gibi
gelecegi hakkinda da tasarrufu vardir.

Muhammediyye teskilati, islam diinya-
sinda ortaya ¢ikan her ihya hareketi gibi
Kur'an ve Siinnet icinde yer alan iman
ve ibadetle ilgili temel prensiplere siki
stkiya baglilig1 savunarak inang alaninda
tevhidi vurgular. Eski Hindu ve Budist
kokenli inanc ve uygulamalar reddedilir,
dogum ve oliim torenleri, yil donimu
kutlamalar1 gibi adetlerin Islam dininin
ruhuna aykiri oldugunu siddetle savu-
nurken, mezhepler arasi uzlasmaci bir
tutum takinmustir.

Muhammediyye'nin dini hayatta ve sos-
yal alanlarda benimsedigi bircok husus
glinlimiizde yaygin bicimde uygulanan
adetler halini almistir. Tegkilatin uygu-
lamalarinin sadece Endonezyada degil
Malezya, Singapur ve Tayland gibi bolge
iillkelerindeki Misliman toplumlarini da
etkilenmis ve benzer orglitler kurulmasi-
na vesile olmustur.



Giineydogu Asya’da Miisliiman
Kozmopolitanizmi ve Kamusal
Entelektiieller

Khairudin Aljunied

Giris

Bu metin, Glineydogu Asya'daki Misliman entelekttellerin fikirleri-
nin bolgede cok ihmal edilmis bir kozmopolit gorinimi nasil yan-
sittigini gostererek, onlar hakkindaki arastirmalarin sinirlarini ge-
nigletmektedir. Walter Mignolonun “kozmopolit yerellik” kavramini
Glineydogu Asya gerceklikleri icinde temellendiriyorum ve Immanuel
Kant'n fikirlerini, Glineydogu Asya'daki kozmopolit entelektiellik ¢a-
lismalar i¢in bir referans cercevesi veya bir baslangic noktasi olarak
almaya gerek olmadigina dair daha fazla kanit sunuyorum. Migno-
lonun giiclii bir sekilde belirttigi gibi “Kant, kozmopolit bir diinyanin
yerel ideali, Avrupali fikri olarak alinmalidir. Bu tiir bir emperyal koz-
mopolitlik artik savunulamaz oldugundan ve kozmopolit projelerin
ortaya ¢iktig1 bircok baska yerel tarih oldugundan, Kantci miraslar:
kiictiltmek gerekir.” (Mignolo, 2011, s. 44).

ki kozmopolit kamu aydininin (Chandra Muzaffar ve Azyumardi
Azra) fikirlerini tartisacagim. Bu entelektlelleri se¢gmemin birkag
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nedeni var; en onemlisi, bu entelektiiellerin kendi tlkelerinde ve
genel olarak su anda Giineydogu Asya'da sorunlar: ve zorluklar: ya-
yinlama konusunda hala giiclii olmalaridir. ilaveten, bu figiirler
Misliiman Diinyasi'ndaki bir aydinlar agina baglidir ve uluslararas:
itibara sahiptirler. Onlar, entelektiiel arayislarina 1980’lerde basla-
yan ve “kiiresel Islami koktenciligin derinlesen niifuzunun yani sira
kiiresel kitle kiltiirti ve Bat1 liberal degerleriyle kars: karsiya kalan
Glneydogu Asya'daki altinci nesil Miisliman entelektiiellerin tiyele-
ridir (Yudi, 2008, s. 480).” Son olarak, bu entelektiielleri sectim clin-
ki Uiniversitelerde yerlesik akademisyenler olmalarina ragmen, hem
akademik hem de popiiler mecralarda yayinlar yaparak ve uzmanlik
alanlar1 disinda yazarak, cari ve kacanilmaz olan “liniversitenin piya-
salasmas1” (Barnett, 2005, s. 112) dalgasina direnmiglerdir. Iki diinya
(bilimsel ve popliler kamu) arasindaki ayrimi, bazen terfinin redde-
dilmesi, kendi kurumlar: tarafindan stirekli kinama ve hatta hapis
cezasi riskiyle asma yetenekleri, onlar: elestirel incelemeye deger
biiytileyici bir grup haline getirmektedir.

Bu entelektiielleri, yazilar1 ve politik angajmanlariyla fikirleri poptu-
lerlestirme projesiyle mesgul olan “kozmopolit kamu aydinlar1” ola-
rak adlandiriyorum. Yapitlarini tanimlayan iki kavrami inceliyorum:
“Kur’an Adaleti” ve “Islam Nusantara”. Bu kavramlar sadece soyutla-
malar ya da fanteziler degildir. Bunlar, bir Miisliman i¢in ne anlama
geldigi hakkinda diistinme sinirlarini zorlarken Glineydogu Asyada
Islam hakkinda hakim olan fikirlere meydan okumak i¢in kullanilan
“harekete gecirici kavramlar” olarak tanimlanabilecek seylerdir. Da-
hasi, harekete gecirici kavramlar, bu kozmopolit kamu aydinlarinin

1 Islam Nusantara veya Endonezya modeli, Endonezya'nin sosyo-kiiltiirel gercekligine
gore evrensel Islami degerlerin etkilesimi, baglamsallastiriimasi, yerlilestirilmesi,
yorumlanmasi ve yerellestirilmesi sonucunda en azindan 16. yiizyildan beri Nusan-
tara'da gelistirilen ayirt edici bir Islami akimdir. (e.n.)
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kendi zaman ve mekanlarinda i¢kin olan tahakkiim yapilarini anlam-
landirmak icin kullandiklar: bir dizi fikir, vizyon ve kavrama atifta
bulunur ve onlar: statiiko ile yiizlesirken karsilastiklar: zorluklarin
ustesinden gelmeye tesvik etmek icin motivasyon kaynaklar: olarak
kullanilir. Bu kavramlari ayrintili olarak tartismadan once, Azyumardi
ve Chandra'yi tarif ederken “kozmopolit kamu aydinlar1” ile ne demek
istedigimi tanimlamak yerinde olacaktir.

Kozmopolit Kamusal Entelektiiellerin Tanimi

Kamusal entelekttiiellerin belki de en yetkin tanimi ve tasviri, onlari
bir kisi olarak goren Richard Posner tarafindan yapilmistir:

Kendini halkin erisebilecegi bir sekilde ifade eder ve ifadesinin odak
noktasi, siyasi veya ideolojik bir temaytille ilgili (veya bundan etkilenen)
genel halki ilgilendiren konulardir. Kamu aydinlari tiniversitelere bagli
olabilir veya olmayabilir. Tam zamanli veya yar1 zamanl akademisyen-
ler olabilirler; gazeteci, yayinci, yazar veya sanatci olabilirler; politikaci
veya memur olabilirler; disiince kuruluslari i¢in ¢alisabilirler veya “si-
radan” islerin sahibidirler. Cogu zaman ya mevcut tartismalar hakkinda
yorum yaparlar ya da toplumun yonu veya sagligi hakkinda genel di-
siinceler sunarlar. Diislinsel tarzlarinda, genis anlamda, toplumu yeni
bir yone yoneltme arayisinda tlitopik olabilirler veya toplumun mevcut
durumundan duyduklari memnuniyetsizlik, reform onerme c¢abalari-
nin 6nine gecer. Kamu entelektiielleri glincel olaylar hakkinda yorum
yaptiginda, yorumlari kanaatkar, yargilayici, bazen kiictimseyici ve cogu
zaman kotl niyetli olma egilimindedir. Asir1 konumlar alma egilimin-
de olan tartismacilardir. Akademik kamu aydinlari, genellikle bilincli,
bazen ofkeli, entelektiiel istiinliik tonunda yazarlar. Kamu aydinlar: ge-
nellikle gercekler konusunda umursamazdirlar ve tahminlerde aceleci
davranirlar (Posner 2001, s. 35).

Yukaridakilerin 1s181nda, kozmopolit kamu aydinlarini su sekilde ta-
nimliyorum. Her seyden once, glindelik hayatin pek ¢cok sinamasi-
n1 ilk elden ayirt etmek icin siradan Miislimanlar: aktif bir sekilde
mesgul etmekle ilgilendikleri gibi, zamanlarinin ilgili yerel, bolgesel

81



82

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

ve kiiresel meselelerini iyi bilmektedirler. Bu nedenle onlar fildisi
kulede degiller ama siradan insanlarla herhangi bir gercek temastan
yoksunlar. Caligsmalarini kimsenin okumadig1 veya bilmedigi, sadece
koltuk teorisyenleri ve ilmi rahipler degillerdir. Kendilerini, hakkin-
da yazilar yazdiklar: insanlarin ayrilmaz bir parcasi olarak gordik-
leri i¢in, bu aydinlar dini inan¢ konusunda gii¢li bir farkindalik (ve
baglilik) sergilemektedirler. Onlar i¢in Islam sadece miras alinan bir
kimlik degildir. Bu, gercek bir baglilik veya anlam olmadan sadece
icine dogduklar1 bir sey degildir. Bu entelektiieller i¢in Islam, onla-
rin referans cercgevesi, diistinme ve tefekkiir temeli ve toplumda ev-
rensel degerleri, kapsayicilig1 ve sosyal adaleti savunmadaki ilham
kaynaklaridir.

Kozmopolit Kamusal Entelektiieller, Miisliiman toplumlarda reform-
lar icin kampanya yiiritmeleri bakimindan da aktivisttir. Cagdas
Glneydogu Asya'nin ¢ok kultiirli ve birbiriyle baglantili sosyal man-
zaralar1 goz ontline alindiginda, bu meslegin Miisliman olmayanlar
icin kacinilmaz sonuglari vardir. Aslinda, bu entelektiiellerin aktiviz-
mi, bilgi teknolojisindeki gelismeler nedeniyle ulasamayacaklar ki-
siler tarafindan bile cogu kez gliclendirilmekte ve hissedilmektedir.
Dale Eickleman'in keskin bir sekilde gozlemledigi gibi: “Glinlimiiz
kiiresel toplumunda iletisim araclarinin ¢ogalmasi ve artan erisi-
lebilirligi, kitlesel egitimin ylikselisi ile birlikte, aydinlarin iletisim
kurma ve okuyucu Kkitlesinin de dinleme ve tartisma glicini artir-
mistir” (2006, s. 291). Kozmopolit kamu aydinlari, aktivizmlerinin
kapsamini genisletmek i¢in, ¢ok sayida ana akim kurum ve bagimsiz
kurulusla baglanti kurarlar. Bununla birlikte, 6zellikle bu kurum ve
kuruluslarin politikalari, ilkeleri ve pozisyonlar: kamu yararina ters
distiglinde, iliskili olduklar: kurumlara yonelik elestirel duruslarini
da stirdiirtirler.

Daha da onemlisi, kozmopolit kamusal entelektiieller kendi toplum-
larindaki dar gorusli paradigmalar: asarlar. Kamusal tartismalarda
dini seslere cok az yer veren asiri laikligi ve baskici liberalizmi kina-
miglardir. Islam’in, akilcilik ve aklin kullanimini sinirlayan, piriten



Giineydogu Asya’da Miisliman Kozmopolitanizmi ve Kamusal Entelektiieller

yorumlarina karsi ¢ikmaktadirlar. Clinki kozmopolitler, Misliimanla-
11 etkileyen zorluklara yeni ¢coziimler bulmak i¢cin diger geleneklerden
gelen en iyi sey ile Islam'mn entelektiiel mirasindan alakali olanlarin
mantikli bir kaynasmasini sergilemektedirler.?

Kur’an Adaleti Hususunda Chandra Muzaffer

Adalet, Glineydogu Asya'daki kozmopolit kamusal entelektiiellerin ka-
fasin1 mesgul eden 6nemli konulardan biridir. Ozellikle ulus-devletle-
rin ylikselisinden sonra, bolgenin biiylk olctide otoriter yonetimden
kaynaklanan adaletsizlikle kusatildig1 goz ontine alindiginda, bu pek
sasirtict degildir. Medyanin kontroli, sivil toplum aktivizminin felce
ugramasi, etnokrasi, ahbap-cavus kapitalizmi ve tek parti egemenligi,
bolgedeki otoriterligin etkileri arasindadir (Rodan, 2004). On yillarca
siiren liberal olmayan demokrasi ve sert yonetim, kotiilesen ekono-
mik esitsizliklere, toplumdaki gruplar arasinda sosyal mesafeye, alt
sinif niifusun genislemesine ve kentsel ve kirsal yoksullarin oraninda
genislemeye yol acmistir. Sirasiyla Malezya ve Endonezya gibi Miis-
limanlarin ¢cogunlukta oldugu tilkelerde Bumiputera ve Pribumi po-
litikalar1 ve Singapur’daki Misliman azinliklara karsi devam eden
ayrimect politikalar, farkli sosyal esitsizliklere ve ayrimci azinliklarin
Glneydogu Asya disindaki tilkelere goctine katkida bulunmustur.?

2 Burada alinti yapmaya deger Malay-Miisliiman aydinlar: ve onlarin kozmopolit
egilimleri lizerine son zamanlarda yapilan bazi arastirmalar sunlardir: Carol Kersten
(2009), Islam, Cultural Hybridity and Cosmopolitanism: New Muslim Intellectuals on Glo-
balization; Journal of International and Global Studies, 1, 1, s. 89-113; Howard Feder-
spiel (2002), Contemporary South-East Asian Muslim Intellectuals: An Examination of the
Sources for their Concepts and Intellectual Constructs ve Johan H. Meuleman (Ed.), Islam
in the Era of Globalization: Muslim Attitudes towards Modernity and Identity, London:
Routledge Curzon, s. 327-350.

3 Ornek i¢in bkz: Anis Ananta and Richard Barichello. (Eds.). (2012). Poverty and Global
Recession in Southeast Asia. Singapore: ISEAS Press.
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Adaletsizlik hakkinda gercegi soyleyen taninmis bir kozmopolit ka-
musal entelektiiel Chandra Muzaffardir. Chandranin entelektiiel
detaylarini incelemeden 6nce, kisisel ge¢misinin adalet ve kozmopo-
lit ideallere olan uzun ve siki bagliligini sekillendirdigini belirtmek
onemlidir. Chandra, 1947'de gayrimiislim olarak dogmustur. Malez-
ya'nin Hindistan'daki azinlik topluluguna ait ve ¢ok etnikli bir toplum-
da gorece ayricalikli bir evde buytmiustir. Canli bir sekilde “ailesinin
Hindu (Hintli) oldugunu, fakat dogdugundan beri evlerinde bir Cinli
dadis1 oldugunu, bir Malay sofortin de ailenin bir parcasi oldugunu
ve i¢inde biiyldigu toplulugun da ¢ok irkli oldugunu” anlatmaktadir
(Chandra, 2011a, s. 110). Islam kabul etmesinden 6nce Malezya'da-
ki dini konular tizerine yaptig1 yorumlar ve Malezyali iinlii bir aydin
olan doktora danismani Seyyid Hiiseyin Alatas ile etkilesimleri vardi.
Malay Calismalar: alaninda doktorasini 1977 yilinda tamamladiktan
sonra, yerel ve uluslararasi gazete ve dergilerde ¢ok sayida kitap ve
tikir yazilari yazarak hem devlet hem de toplum elestirmeni olarak iin
kazanmistir. Bu yazilarin ¢ogu, doktora tezinin konusunu olusturan
Glineydogu Asyadaki feodalizmin kalintisinin neden oldugu esitsiz-
likleri vurgulamaktadir (Chandra, 1979).*

Mevcut siyasi ve sosyal dlizene yonelik sarsilmaz elestirileri nede-
niyle Chandra’nin Malezya Bilim Universitesi (USM) ve Malaya Uni-
versitesine (UM) profesor olarak atanmasi nispeten kisa stirmistur.
Ekim 1987'de, Aliran adli Malezya insan haklar: orgiitiiyle iliskisi do-
layisiyla i¢ Giivenlik Yasasi kapsaminda tutuklanmistir. Tki ay sonra
serbest birakilan Chandra, tiniversiteden ayrilmis ve ona bolgesel ve
uluslararas: diizeyde Misliimanlar arasinda genis ilgi toplayan bir
hareket olan Adil Bir Diinya Icin Uluslararas1 Hareket’i (JUST) kur-
mustur. Chandranin adalet konusundaki fikirleri bundan sonra tam
olgunluga ulagmistir Chandra (2011a, s. 111). “Toplumun zay1f kesimi
icin adalet, miicadelemin merkezinde yer almistir.” diye yazmaktadir.

4 Tez su sekilde yayinlanmistir: Chandra Muzaffar, 1979, Protector? An analysis of the
concept and practice of loyalty in leader-led relationships within the Malay society, Pulau
Pinang: Aliran.
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Adalete yaklasimi kozmopolit, evrensel, ileri goriisli ve karmasiktir,
ancak muhtemelen Malezyali akranlar: arasinda herhangi bir rakibi
yoktur.

Chandra, adaleti, Musluman toplumlarin olusmasinda ve bozulma-
sinda en onemli belirleyici olarak gormektedir. Hayat tecriibelerin-
den yararlanmasinin yani sira, adalete verdigi onem, tarihi ve teolojik
eserleri, daha da 6nemlisi Kur'an1 okumasinin bir sonucudur. Adaleti,
“dinin gercek amaci” olarak tanimlamaktadir. “Her peygamberin go-
revidir. Her Kutsal Yazinin mesajidir.” (Chandra 2011b, s. 27). Kur’an,
adil olmanin 6nemine atiflarla doludur. Chandra buna “Kur’an ada-
leti” demektedir ki, uygun sekilde kavramsallastirilip uygulanirsa,
kozmopolit bir toplumun yaratilmasina yol agabilecektir. Glineydogu
Asya toplumlari, Kur'an adaletini uygulayarak, Bati1 onciiliigiindeki
kiresel sisteme uygulanabilir bir alternatif sunabilir; “sosyal adale-
te baglilig1 olan herhangi bir insan onu Kutsal Yazilarin her yerinde
var olan insanlarin iyiligi icin degistirmek isteyecek kadar asikar bir
sekilde adaletsizdir” (Chandra, 2011b, s. 44). Peki Kur’an adaletinin
ozellikleri nelerdir?

Kur’an adaletinin temel diregi, tim insanlik icin adalettir. Chandra,
Kur’an adaletinin Misliimanlar ile sinirli kalmamasi gerektigine giic-
14 bir vurgu yapmistir. Aksine, adalet tim insanlarin yararlanmasi
gereken bir haktir. Dolayisiyla Kur’an adaleti din, sinif, kiltiir, top-
luluk, milliyet ve cinsiyeti asmaktadir (Chandra 2010, s. 140). Chand-
ra'ya gore evrenselci bir adalet anlayis1 bugiin Mislimanlar arasinda
bliylik olctide eksiktir. Chandra, sadece Miuslimanlar zulim gordi-
giinde adalet ¢agrisinda bulunan fakat diger topluluklarin iginde bu-
lundugu kot durumlar oldugunda sessiz kalan dindaslarini kinamis-
tir. Boylesi diglayict bir bakis acist Muslimanlarin aleyhine islemistir
clinkii baskic kiiresel giiclere karsi birlesik bir cephe olusturma ola-
naklarini sinirlamaya hizmet etmektedir.

Chandra, adalet yaklasim: ve uygulamasinda daha kapsayict ola-
rak, Mislimanlarin ve gayrimuslimlerin “sonugcta kiiresel bir gilic
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yapisini yenmek ve onun yerine adil ve sefkatli, ¢linkii her insana
saygl duyan esitlikci bir evrensel medeniyet yaratmak icin birlege-
cegini ongormektedir” (Chandra, 2005, s. 132). Farish Noor (2019, s.
218), Chandra’nin 0miir boyu arayisinin altinda yatan temalardan bi-
rinin “Islam’in degerlerini ve hedeflerini simdi ve burada gecerli olan
canli bir gerceklige dontistiirmek ve evrenselciligini en Ust dlizeyde
kapsayici alanina genisletmek, boylece Musliimanlar ve gayrimiis-
limler arasindaki boslugu doldurmak” oldugunu dogru bir sekilde
gozlemlemistir.

Materyalist sistemlerin ve ideolojilerin neden oldugu esitsizlige kar-
s1 miicadelede birlikte calismak, Kur’an adaletinin bir baska onem-
li koge tasidir. Chandra dikkatini insan ahlakini bozan ve dinyanin
bircok yerinde yoksulluga yol acan kiiresel kapitalizmin hegemon-
yasina yoneltir. Kiiresel kapitalizm tiim inanclar1 lekelemistir ve bu
nedenle Chandra, kiiresel kapitalizme karsi savasta Miisliman ve/
veya gayrimuslim herhangi bir grupla isbirligi yapmay1 iceren dinle-
rarasi dayanisma c¢agrisinda bulunmaktadir. Tim dini topluluklarin
kapitalizmle miicadele etmek i¢in bir araya gelmesi, uygulanamaz bir
gorev degildir. Chandra, Glineydogu Asya ve Gliney Asya Islami'nda
Mislimanlarin ve gayrimuslimlerin somtrgecilige direnmek ve yeni
kurulan uluslari i¢in yeni yollar insa etmek amaciyla birlikte calistik-
lar1 bircok 6rnegi aktarmaktadir (Chandra 1980). Ornegin Malezya'da,
Inanclar Arasi Ruhani Dostluk ve Malezya Dinlerarasi Ag1 gibi sivil
toplum kuruluslar: (STKlar), “teolojik kaygilardan ziyade yolsuzluk,
acgozlulik, kiiresel hegemonya, kiiresel adalet, aile ve cevresel krizi
gibi toplumsal zorluklar: ele almak i¢in bircok dini grubu bir araya
getirmistir” (Chandra, 2011c, s. 66). Chandra, bu Malezya STK'larinin
genellikle devlet tarafindan denetlendigi gercegi konusunda biraz
sessizdir. Toplumdaki etkileri, hiikimetin Malaylar1 dinler arasi faa-
liyetlere katilmaktan caydirma politikalar: tarafindan cok sik olarak
azaltilmaktadir.

Iyi yonetisimin 6nemini vurgulayarak Giineydogu Asya'daki devlet-
lerin dayattig1 engeller konusunu dolayli bir sekilde ele almaktadir.
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Iyi yonetisim, her seyden once, zalim liderlerin yerine aydinlanmis
liderlerin hazirlanmasini gerektirir. Aydinlanmis liderler, Kur'an'da
bulunan degerleri icsellestiren, Islam’da birlik (tevhid) fikrine reh-
berlik eden ve kendi kisisel arzularini tatmin etmekten ziyade tim
insanliga fayda saglamaya kendini adamis kadin ve erkeklerdir.
Chandra igin iyi yonetisim, kitlelerin taleplerine ve endiselerine dik-
kat etmeyi ve kamusal tartismalarin gelismesine izin vermeyi icer-
mektedir. Bununla baglantili olarak, Islami sivil toplum aktivistlerini
siyasi adaletsizlige karsi miicadele etmeye ve 6zellikle Malezya'da iyi
yonetime bagl liderler gelistirmeye cagirmaktadir. Bu aktivistleri
muhafazakarliga kaymakla ve otoriterlige muhalefet etmekle suc-
lamakta, onlar1 despotlarin neden oldugu daha biytk adaletsizlik
ve esitsizlik meselelerine girismek icin ayin ve ritiiellerle ilgilerinin
Otesine gecmeye cagirmaktadir. Chandra'nin bakis acisindan Kur’an
adaleti, sivil toplumun gelismesiyle yakindan baglantilidir. Gercek
Kur’an adaleti ancak Miislimanlar ve gayrimtslimler de dahil olmak
uzere kitleler bir tilkenin siyaset yapilanmasina ve yonetim siirecle-
rine dahil oldugunda gerceklesir. Chandranin goriisiine gore bu, Is-
lam’'in ilk dort halifesi doneminde uygulamaya konmustur (Chandra,
2002, ss. 173-214).

Son olarak Chandra, Kur’an adaletinin insan haklarinin korunmasi-
n1 zorunlu kildigini savunur. Insan haklar1 kavrami genellikle Batili
bireycilik, liberalizm ve laiklik fikirleri cercevesinde tanimlanmistir.
Chandra, Bati'nin bu tiir insan haklar: anlayislarinin kismi, segici,
mezhepsel oldugunu ve Asya gelenekleriyle uyusmadigini iddia et-
mektedir. Bunda, insan haklarinin Avrupa merkezli olarak yorumlan-
masina karsi ¢ikan ve “cok kiiltiirlii, kapsayici ve son derece politik
olan yeni bir insan haklar1 hareketinin biiylimesini tesvik eden Ma-
kau Mutua ile ayni1 saftadir (Mutua, 2002, s. 13). Chandra, insan hakla-
rinin, tim insanlarin Allah’a olan yiikiimliiliiklerinin bir parcasi ola-
rak birbirlerine karsi sorumlu olduklar: seklindeki Kur’an gortisiine
gore anlasilmas gerektigini belirtir. insan haklarini islam'da tanim-
landig: sekliyle diger diinya inanglariyla ortak bir payday: paylasmak
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olarak gormektedir. Aslinda Miislimanlar, bu haklara iliskin kendi
anlayislarini aydinlatmak icin diger insan haklar: fikirlerinden yarar-
lanmaya tesvik edilmektedir. Chandra i¢in Islami insan haklar1 anla-
yist kozmopolittir ve bireylerin ve daha genis bir toplumun haklarinin
korunmasini saglamak icin diger gelenekleri kabul etmeye aciktir.
Burada kapsamli bir sekilde alint1 yapmak gerekirse:

Bir kamu aydini olarak Chandra’nin Islam hakkindaki baskin soylem-
lere meydan okumadaki ana katkisi, adil olmanin ne anlama geldigine
iliskin uzun ve ayrintili incelemesinde yatmaktadir. Ona gore Misli-
manlar, Kur'an adaletinin ana mesaleleri olmali ve Kur'anin mesaji-
na ve insanligin birligine ters diismeyen herkesle el ele calismalidir.
Chandranin Kur’an adaletini yorumlamas: onu baska bir Misliiman
distiniir Seyyid Kutub’a (1906-1966) yaklastirmaktadir. Seyyid Kutub,
Islam'da Sosyal Adalet adli kitabinda, adaletin Islam medeniyetinin
temeli oldugunu ve Kur’ana dayali adaletin toplumlari modern ha-
yatin kotiliiklerinden kurtarabilecegini one stirmektedir (Shepard,
1996). Ancak Seyyid Kutub'un aksine Chandra radikal ya da devrimci
degildir, anti-modern ya da Islam1 bir {itopik degildir. Kur'an adaleti-
nin gerceklestirilmesinde Muslimanlarin “kimlige ytizeysel bir bag-
lilik” gelistirme tehlikesine diisebileceginin farkindadir. Bu, “Islam
Coziimdir” gibi s1g Islami sloganlarla ve “Islami araba” (Chandra,
2011c, s. 43) gibi ersatz etiketlerle toplumun tiim alanlarinin “Islami-
lestirilmesi” cagrilar1 bir saplant: haline gelmistir. Bu tiir egilimler Is-
lam’a 6zgti kozmopolit vizyonu asindiracak ve kaosla sonuclanacaktir.
Bununla birlikte Chandra, Glineydogu Asya Miuslimanlarinin bu tir
yuzeyselliklere kars1 “gercekten kozmopolit bir Islam’t miijdelemek”
icin ayaklanacagindan emindir (Sikand, 2009).

Azyumardi Azra’nin islam Nusantara’si

Chandra dikkatini, Glineydogu Asya'y1 kozmopolitanizme uydurma
yolunda Miislimanlarin lizerinde ¢alismasi gereken bir arzu olan
Kur’ani Adalet kavramina verirken, Endonezyali bir diger onemli
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kamusal entelektiel Azyumardi Azra, “gercekten var olan kozmo-
politanizme” odaklanmaktadir (Robbins, 1998 , ss. 1-19). “Islam Nu-
santara” fikrini poptlerlestirmis ve bunun Glineydogu Asya'daki
Misliman kozmopolitanizmi ile nasil yakindan baglantili oldugunu
detaylandirmistir. Azyumardinin kisa bir biyografisi burada veril-
mistir. Laik kurumlarda egitim goren ve giderek Misliiman yasami
ve inanciyla ilgili konularla ilgilenmeye baslayan Chandranin ak-
sine, Azyumardi, yasaminin erken donemlerinde geleneksel Islami
ilimler konusunda egitim gormiistir. 1955te Muhammediye hareke-
ti tarafindan propaganda edilen modernist Islam yorumlarina bagh
kalan dindar bir ailede dogmustur. Jakarta'daki Institut Agama Islam
Negeri'de (IAIN veya State Institute of Islam Studies) lisans derecesini
tamamlayana kadar Islami okullarda ve yliksekogretim kurumlarin-
da egitim almis, New York Columbia Universitesi'nde tarih alaninda
uzmanlasarak 1992 yilinda yiiksek lisans mezunu olmustur (Azyu-
mardi, 2005a, ss. 201-204).

Azyumardi, “halkin dikkatini ¢ceken bir konuyla ilgilenerek bir izleyi-
ci kitlesi elde edenler” olarak Richard Posner’in kamusal entelekttiel
tanimina kesinlikle tam olarak uymaktadir (Posner, 2001, s. 32). Ye-
rel bir gazete olan Panji Masyarakat'ta gazeteci olarak calistigi giinler-
den beri Azyumardi, dini ve sekiler bilimler arasindaki ikilemler ile
yluksek entelektlializm ve popiiler aktivizm arasindaki dikotamileri
ortadan kaldirmaya calisan, Glineydogu Asya Musliman toplulugu-
nun genis bir kesiminin erisebilecegi bir tarzda kitaplar ve makaleler
yazmustir (Idris Thaha, 2000, s. 28). Yirmiden fazla kitap ve Ingiliz-
ce ve Endonezya dillerinde yazilmis ylzlerce makale ile entelekttiel
ve gazetecilik ciktilar1 gercekten sasirticidir. Bir peneliti sejarah (tarih
arastirmacisi) olarak egitim almasina ragmen, Azyumardi egitim, teo-
loji, siyaset, dinler sosyolojisi, siddet, islam hukuku, aydinlar ve ente-
lijensiya gibi konulari cevreleyen ¢agdas dnemi olan konular: yazmais
ve yorumlamistir (Azyumardi 2002a, 84). Tim bu yazilar1 birbirine
baglayan kontrol edici kavramlardan biri “Islam Nusantara (veya Gu-
neydogu Asya Islam1)” kavramidir. Bu, Islam’in cesitli versiyonlar:
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arasina sinirlar ¢izdigi icin Azyumardinin boliici davrandigini di-
siinen muhafazakarlar arasinda polemik iirettigi kadar, Glineydogu
Asya halkinin hayal gliciinii de harekete geciren bir kavramdir. Bazi
elestirmenler, onun, Glineydogu Asya disindaki Islam yargilarinda,
ozellikle ginimiiz Endonezya’sinin sinirlarinin 6tesindeki Islam’in fi-
kir ve uygulamalarinda haksiz oldugunu iddia etmistir (Heyder, 2015).

Peki Islam Nusantara nedir? Azyumardi, Glineydogu Asya'ya 6zgii ve
benzersiz olan bir Islam versiyonundan daha fazlasini ifade etmekte-
dir. Islam Nusantara, Glineydogu Asya'daki insanlarin orflerine (ge-
lenekleri) uymast icin “yerlilestirilmis” ve “yerellestirilmis” bir Islam
varyantina isaret etmektedir. Islam Nusantara kavrami Tarik Rama-
zan'in “Avrupa Islami” fikrine, yani Misliiman inancinin temel direk-
lerine ters diismeden Avrupa ortamina alismis, Islam’in yasanmis bir
versiyonu olan bazi benzerlikler paylasmaktadir (Ramazan, 2002, s.
198). Glineydogu Asya'daki Miislimanlar, diinyadaki diger Musliman-
larla ayn1 kutsal kaynaklar: paylassalar ve ayni temel ilke ve inancglari
kabul etseler de, Islam’in temel olmayan bircok yoniinii kendi kozmo-
polit yollariyla yorumlayip tezahtir ettirmektedirler.

Kiyafet kodlarindan belirli hiikiimlerin yorumlanmasina ve kadin-
lara muameleye kadar Islam Nusantara, Arap Diinyasi’'nda bulunan
uygulamalardan ayrilmaktadir. Azyumardi'ye gore bu ayrilik, on
Uclincl yuzyildan beri Misliman alimlerin yaratict yorumlarinin
sonucudur. Glineydogu Asyalilarla yakin etkilesimleri, onlara, yerel
kultiirlerle inanci uyumlu hale getirmek i¢in yeniden yorumlanmasi
gereken Islami yonler oldugunu géstermistir. Tiiccarlar, mutasavvif-
lar ve seyyahlardan yardim alan bu alim aglari, dini yerli geleneklere
uyarlayarak Islam’'in bolgede hizla yayilmasina katkida bulunmustur
(Azyumardi, 2002b; Azyumardi, 2004).

Azyumardi, Cava ve Malay Diinyasinin diger bolgelerinde oruc tutma
ritlieli 6rnegini vermektedir. Baz1 Cava Musluimanlari, Saban ayindan
basglayip Sevval ayinin sonunda bitecek sekilde orug siiresini ti¢ ay
uzatmaktadirlar. Bu, Ramazan'in Islami takvimde bir aya 6zgl olarak
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anlasildigi Misliman dinyanin diger bolgelerindeki anlama bi¢imin-
den kokten farklidir. Ramazan'dan bir ay onceki Saban'da Cava Miis-
limanlari, orug ayina hazirlik olarak bayramlar diizenleyerek, dini
dersler vererek ve hem Miisliman hem de gayrimuslim arkadaslar:
ve akrabalari ile iligkilerini yeniden teyit ederek ibadetle ilgili faali-
yetlerini artirmaktadirlar. Ramazan'da orug tutmanin ardindan Cava
Mislimanlari, bayramlari, normalde sadece Sevvalin ilk giintinde
kutlayan diinyanin diger bolgelerindeki Mislimanlardan farkl: sekil-
de bir ay boyunca uzatmaktadirlar. Cava Mislimanlari, Misliman
kardeglik ruhunu slirdirme ¢abalarinin bir pargasi olarak o ay bo-
yunca akrabalarini ziyaret edip memleketlerine donmekteydiler (Az-
yumardi, 2007a, ss. 51-54). Giineydogu Asya'daki Miislimanlar orug
tutmay1 ve diger uygulamalari ibadetle ilgili faaliyetlerinden daha faz-
las1 olarak gormektedirler. Bu faaliyetler, Islam Nusantara tarafindan
duruma uygun hale getirilen akrabalik iligkileri, topluluk kurumlari,
yerel gelenekler ve sosyal normlarin baglari ile i¢ ice ge¢mistir.

Azyumardi, Islam Nusantara'y1 “uysal (lunak)” ve “nazik (jinak)” olarak
gormektedir. Islam Nusantaramin bu tiir 6zelliklere sahip olmasinin
nedeni, Malaylarin Arap kiltiirlerinin asgari dizeyde kabul edilme-
siyle ilgilidir (Azyumardi, 2002c, ss. 162-163). Bu noktada Azyumar-
di, “Endonezya, Kutsal Topraklardan cografi olarak en uzak olmanin
yani sira baslica Islam tilkeleri arasinda en az Araplastirilmis tilke-
dir (Nurcholish, 1994, s. 59)” diyen Nurcholish Madjid ile ayn1 safta
yer almaktadir. Ancak Azyumardi, Giineydogu Asya Islaminin bir
diger saygin bilgini Seyyid Nakib el-Attas’in goriislerinden uzaklas-
maktadir. el-Attas’in degerlendirmesine gore Glineydogu Asyalilarin
Islamlasmas1 Malay yasaminda, kiiltiiriinde ve diisiincesinde derin
dontistimlere yol agmistir. Bu tir doniistimler arasinda Arap-iran me-
deniyetinin bir¢ok yoniinlin benimsenmesi de vardir (Al-Attas, 1969).
Azyumardi, bu argiimani inkar etmez ve bunu Malay dilinde Arap
alintilarinin kullanildigina dair kanit sunarak pekistirir (Azyumar-
di, 1999a, ss. 75-80). Ancak Arapca kelimelerin benimsenmesi, Arap
Diinyasi'ndaki Islam ile karsilastirildiginda Islam Nusantaramin ilimli
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karakterini degistirmemistir. Bu yumusak baslilik, Islam Nusantara'y:
daha bariscil, kozmopolit ve kapsayici hale getirmistir. Azyumardi,
miinferit i¢ catismalar disinda, nominal (abangan) ve dindar (santri)
Mislimanlarin birlikte iyi anlastiklarini belirterek argimanini des-
teklemistir. Muslimanlar ve gayrimtslimler arasindaki iligki, ytizyil-
lar siiren Islamlagsmaya ragmen istikrarli olmaya devam etmektedir.
Islam’t yorumlamanin cesitli yollarina yonelik kutlama ve hosgord,
Glineydogu Asya'da o kadar belirgindir ki, Arap Diinyasindaki hicbir
tilke tarafindan asilamaz (Azyumardi, 1999b, s. 140).

Azyumardi, Islam Nusantara'y1 “diyalojik karakteri” acisindan ayirt
edici kilmaktadir. Gercekten de Miisliman kardesler arasindaki ve
Misliimanlar ile gayrimiislimler arasindaki diyalog, bolgede Islam’in
dogal bir 6zelligi olmustur. Bu, Islam Nusantaranin bircok yoniintin
neden ¢ogu kez senkretik ve melez olmadigini, ge¢mis farkl kiltiirle-
ri ve inanclar1 melez bir Islami inan¢ olusturmak icin kaynastirdigini
aciklamaktadir. Azyumardi, Islam Nusantara’nin ne oldugunu tanim-
layan birkac diyalog bicimi aktarmaktadir. Birincisi, estetige 6zgu di-
yalogdur. Bu, Azyumardi'nin bir tema olarak arastirdig1 camilerin ve
diger ikonik sitelerin mimari ihtisaminda bulunmaktadir (Azyumar-
di, 2002, s. 239). Ikinci diyalog bicimi, rakip fikirlere sahip gruplari
iceren Miusliiman-ici bir diyalogdur. Azyumardi onlar: su tipolojiye
ayirmaktadir: modernist Muslimanlar, donistiiriici Mislimanlar,
kapsayict Miusliimanlar, koktendinci Muslimanlar ve neo-gelenekci
Miisliimanlar. Bu gruplarin her biri islam’ kendi yontemleriyle yo-
rumluyor. Asirilik yanlis1 ve militan olan gruplar: bir kenara birakir-
sak, Giuneydogu Asya'daki Miislimanlarin ¢ogunlugu, bu tiir zorluk-
lar1 ¢c6zme yontemleri konusunda hemfikir olmasalar bile, genellikle,
Mislimanlari genel olarak etkileyen konularla ilgili tartigsmalara agik-
tirlar (Azyumardi, 1999b, s. 51).

Uglincii diyalog bicimi Glineydogu Asyadaki farkli medeniyetler
arasindadir. Azyumardi, Giineydogu Asya'yi, farkli dinlerin ytzyil-
lar boyunca baris icinde bir arada yasadig: alan olarak gormektedir.
Bu uyumlu iliskideki degisim, somirgeciligin gelisiyle gelmistir. “Bu
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bariscil iligki, 6zellikle 20. ytzyilin baslarinda Misliman orgilitlerin
kurulmasindan sonra, genellikle polemikler ve acik protestolarla le-
kelenmektedir” (Azyumardi, 1999b, s. 60).Medeniyetler arasi iligkiler
blytk oOlclide gelismesine ragmen, Endonezya'daki dini topluluklar
icinde asirilik yanlisi gligler Suhartonun Yeni Diizen rejiminin demir
yumrugu altinda kontrol altinda tutulurken, bu otokratik yonetimi-
nin sona ermesiyle serbest birakilmislardir. Azyumardi, farkli dini
topluluklar arasinda eski dostane iligkileri yeniden kurmak igin top-
lumun her diizeyinde diyalogu yeniden canlandirmanin aciliyetini
gormektedir:

Gok nezaketle, etikle yiiriitilen diyalogun pek cok fayda saglayacagi-
na inaniyorum. Higbir sey degilse bile, diyalog bir buz kirici olabilir,
karsilikli stiphe duyan iki taraf arasindaki buzlari veya tarafgirlikleri,
onyargilari, yanlis algilamalari, yanlis anlamalari ve hatta endiseleri ve
dismanliklar: kirabilir. Bundan da 6te, diyalog, iki taraf arasinda var
olan farkliliklar: asan daha iyi musterek anlayisi asilamanin yani sira,
davranig ve algilarda bir doniisiim firsatlari yaratir (Azyumardi, Azra.
2007, s. 195-196).

Chandra gibi, Azyumardi de romantik bir idealist degildir. islam Nu-
santaranin bolgeyi tim sorunlardan kurtarabilecek her derde deva
oldugunu diisinmemektedir. Azyumardi, Glineydogu Asya Islami’nin
ve toplumunun kozmopolit dogasini tehdit eden giiclerin oldugunu
kabul etmektedir. Azyumardi, Islam’in siyasallasmasini Miisliman
kozmopolitanizmine en biiyiik tehdit olarak tefrik etmektedir. inanc
ve siyasetin birlesmesi bolgede Islam icin yeni degildir. Somiirge on-
cesi donemde Glineydogu Asya'daki Miisliman saltanatlar, toprakla-
rinin yonetiminde siyaset ve Islam’1 birbirine baglamistir. Azyumardi,
“Islami siyaset (veya siyasal Islam)” olarak adlandirdig1 seyle ilgilen-
mektedir. Bu, “sonunda siyasi partilere dontisecek olan siyasi ideolo-
jiler icin bir cerceve veya temel” olarak kullanilan bir Islam cesididir
(Azyumardi, 2000, s. Xxiii). Siyasal Islam'n en 6nemli dezavantaji,
Islam’ yorumlamada kat1 bir yaklasima kayma egiliminde olmasi-
dir. Bu egilimin kacinilmaz sonucu kolektivist siyasetin yiikselisi,

93



94

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

Mislimanlar ve gayrimuslimler arasindaki stipheler, karsilikli hos-
gorunin kayb1 ve en kotlisi mezhepsel siddettir. Azyumardi, Ace,
Dogu Timor, Ambon ve Bat1 Kalimantan'daki siddet olaylarini Islam’in
siyasallasmasinin kaniti olarak gormektedir. Bu trajik olaylar, Front
Pembela Islam (FPI) ve Laskar Cihad gibi militan gruplardaki radikal-
lerin ve sabit fikirlilerin etkisiyle gerceklesmistir. Bu gruplar popiler
olmayabilirler fakat sayica artabilir ve topluluklar arasinda nefret to-
humlari ekebilirler (Azyumardi, 2006, ss. 55-88).

O halde Islam Nusantara nasil gliclendirilebilir? Azyumardi, sivil top-
lumun 6nemi konusunda Chandra ile hemfikirdir. Robert Hefner’in
devletler ve rejimler tarafindan empoze edilen Islam tiiriiniin tersi
olan “sivil Islam” kavramindan yararlanmaktadir. Sivil islam, huku-
kun tstlinligline uyan ve ayni zamanda sivil toplum hareketleri ve
orgilitlerinin ¢alismalar: tarafindan sekillendirilen ve kosullandirilan
bir Islam'dir (Hefner 2000, ss. 3-20). Su anda Nahdatul Ulema ve Mu-
hammediye tarafindan yonlendirilmekte olan boyle bir Islam, Endo-
nezya'da demokrasiyi pekistirecek ve derinlestirecektir: “Sivil toplu-
mun demokratik siirecteki roliine gilicli bir vurgu yaparak, onlardan
daha etkin calisabilmek i¢in sadece kendi organizasyonlarini konso-
lide etmeleri degil; ayni zamanda demokrasi ideallerini yaymak, ge-
nel olarak halk arasinda yurttaglik kiiltiirii ve nezaket insa etmek de
beklenmektedir” (Azyumardi, 2002c, s. 181).

Kozmopolit bir kamusal entelektiiel olarak Azyumardi, aydinlarin
sivil toplumla aktif iliskisine biiyiik 6nem vermektedir. Aydinlarin,
halkin algisini etkilemede ve toplumdaki dinler hakkinda anlayis
uretmede 6nemli bir rol oynadigini savunmaktadir. Diristlikleri, te-
vazulari, halkla olan iligkileri ve uzmanliklari, Islam Nusantara’y: de-
gisen zamanlara daha uygun hale getirmeye yardimci olabilir (Azyu-
mardi, 1998, ss. 42-47). Islam Nusantaranin kapsayici ve kozmopolit
mirasini korumak icin yiirtiylisiin onctileridirler. Ayrica asirilik ve ra-
dikalizmin temel nedenlerini ortaya ¢ikarma sorumlulugu da tstlen-
mektedirler. Azyumardinin tanimladig1 bu temel nedenler arasinda
“siyasi sistemin liberallesmesi, siyasi seckinler ve partiler arasindaki
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parcalanma ve catigsmalar, kanun uygulamalarinin basarisizligi, eko-
nomik yoksunluk ve sosyokiiltiirel yerinden edilme ve yabancilasma”
bulunmaktadir (Azyumardi, 2005b, s. 18). Radikalizmin bu nedenle-
rinin Ustesinden gelmek, Islam Nusantara’y1 Muslimani demokrasi,
insan haklari, adalet, cinsiyet esitligi, cogulculuk ve en 6nemlisi koz-
mopolitanizm fikirlerine ve uygulamasina gétiiren orta yola (vasat
ummet) sevk edecektir (Azyumardi, 2007, ss. 225-236).

Sonuc

Bu kozmopolit kamusal entelektiiellerin her ikisi de, egitimli sinif ve
ayni sekilde bilgili halk arasinda hatir1 sayilir bir takipci kitlesine sa-
hiptir. Fikirlerinin kabuld, kitaplarinin ¢oklu yeniden basiminda ve
eserlerinin kolej ve okul miifredatlarina dahil edilmesinde gortile-
bilmektedir. Aralarindaki kayda deger bir fark, belki de, Chandranin
daha genis bir kiiresel okuyucu kitlesine sahip olmasidir. Clinkii onun
yazilar1 cogunlukla Ingilizce dilindedir. Dahasi, Chandra derinden
yorum yapmakta ve ana akim siyasete katilmakta, kitlelerin refahini
saglamasina bagl olarak, sik sik gorevdeki partileri desteklemek veya
aleyhinde olmak icin taraf tutmaktadir. Soylemeye gerek yok, her iki
kozmopolit kamu aydini da duruslar1 nedeniyle elestirilmistir. Onlara
“liberal”, “asi” ve “batililasmis” gibi etiketler yapistirilmistir.

Yine de, onlerine ¢ikan bir¢ok engel karsisinda, kozmopolit kamusal
entelektleller yazilari yoluyla Glineydogu Asya Islami'nin dokusunu
sekillendirmeye calismiglardir. Bunu, hem Mislimanlari hem de
gayrimuslimleri etkileyen konulara deginirken, Misliman halk i¢in
erisilebilir ve anlasilir sekillerde yazarak basarmislardir. John Esposi-
to ve John Voll'un yerinde bir sekilde ileri siirdiigii gibi “acikca Islami
olarak tanimlanabilen, ancak ayni zamanda geri kalan muhafazakar
ulema diizeninin gelenekselliginin cok otesine gecen aktivist reform
ve sosyal dontisim programlar: yaratmalar: nedeniyle bu aydinlarin
etkisi tabanda nispeten hissedilmektedir” (Esposito ve Voll, 2001, s.
20). Glineydogu Asyadaki kozmopolit kamusal entelektiieller adalet,
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insan haklari, esitlik, siyaset, marjinallestirme, dini iddialilik ve din-
ler aras1 hosgori (ulema sinifi tarafindan nadiren ortaya konulan ko-
nular) gibi konulara deginerek kendilerine zoraki bir izleyici kitlesi
edinmislerdir. Dijital medyanin gelismesi nedeniyle erisim alanlar:
daha da genislemistir.

Bu kozmopolit kamusal entelektiiellerin halkin dikkatini cekmesinin
bir baska nedeni de miitevaz: gecmislere sahip olmalar: ve yazilari-
nin ¢cogunda kisisel deneyimlerini ve miicadelelerini agiga vurmala-
ridir. Posner’in siyahi entelektiiellerle ilgili gozlemleri, burada karsi-
lastirma temeli olarak 6greticidir. Posner’a gore, “Hayat deneyimleri
onemli olabilmektedir. Anthony Appiah, Stephen Carter, Michael Eric
Dyson, Henry Louis Gates Jr., Lani Guinier, Thomas Sowell, Shelby
Steele, Cornel West, Patricia Williams ve William Julius Wilson gibi
pek cok taninmis kamusal entelektiielin siyahi olmasinin bir nedeni,
siyahlarin, siradan beyaz erkek akademisyenleri reddedeci i¢gortler
veren yasam deneyimlerine sahip olduklarina inanilmasidir” (Posner,
2001, s. 56). Kesinlikle, Chandra ve Azra kisisel yasam yolculuklarini
bilimsel yazilariyla birlestirmislerdir. Bu kozmopolit Kamusal Ente-
lektieller , etnik koken, paradigmalar ve entelektiiel konum belirle-
me acgisindan azinlik olarak konumlarinin bilincindedirler. Boyle bir
marjinallik bilinci, islerine tutku ve aciliyet katmakta, tipki onlari
Glineydogu Asya'da Islam hakkinda baskin fikirlere meydan okumaya
tesvik etmeye yaramisti.

Kaynakc¢a
Al-Attas, S. M. N.. 1969. Preliminary Statement on a General Theory of the Islamization

of the Malay-Indonesian Archipelago. Kuala Lumpur: Dewan Bahasa dan Pustaka.

Ananta, A. and Barichello, R. (Eds.). 2012. Poverty and Global Recession in Southeast Asia.
Singapore: ISEAS Press.

Azyumardi A. 1998. Esei-esei Intelektual Muslim & Pendidikan Islam. Ciputat: PT Logos
Wacana Ilmu.



Giineydogu Asya’da Miisliman Kozmopolitanizmi ve Kamusal Entelektiieller

Azyumardi, A. 1999a. Renaisans Islam Asia Tenggara: Sejarah Wacana & Kekuasaan. Ban-
dung: PT Remaja Rosdakarya.

Azyumardi, A. 1999b. Konteks Berteologi di Indonesia: Pengalaman Islam. Jakarta: Pener-
bit Paramadina.

Azyumardi, A. 2000. Islam di Tengah Arus Transisi Menuju Demokrasi. In Abdul
Mun'im D. Z. (Ed.), Islam Di Tengah Arus Transisi. Jakarta: Kompas, pp. xxiii-xxix.

Azyumardi, A. 2002a. Historiografi Islam Kontemporer: Wacana, Aktualitas, dan Aktor Se-
jarah. Jakarta: Penerbit Gramedia.

Azyumardi, A. 2002b. Islam Nusantara: Jaringan Global dan Lokal. Jakarta: Mizan Press.

Azyumardi, A. 2002c. Konflik Baru Antar Peradaban: Globalisasi, Radikalisme & Plurali-
tas. Jakarta: PT RajaGrafindo Persada.

Azyumardi, A. 2002d. Paradigma Baru Pendidikan Nasional: Reconstruksi dan Demokrati-
sasi. Jakarta: Penerbit Buku Kompas.

Azyumardi, A. 2004. The Origins of Islamic Reformism in Southeast Asia: Networks of Ma-
lay-Indonesian and Middle Eastern Ulama in the Seventeenth and Eighteenth centu-
ries. Honolulu: University of Hawai’i Press.

Azyumardi, A. 2005a. Dari Harvard hingga Makkah. Jakarta: Penerbit Republika.

Azyumardi A. 2005b. Islamic Thought: Theory, Concepts and Doctrine in the Context
of Southeast Asian Islam. In K.S Nathan and Mohammad Hashim Kamali (Eds).
Islam in Southeast Asia: Political, Social and Strategic Challenges for the 21 Century.
Singapore: ISEAS Press, pp. 3-21.

Azyumardi A. 2006. Indonesia, Islam, and Democracy: Dynamics in a Global Context. Ja-
karta: Solstice Publishing.

Azyumardi, A. 2007a. Jejak-Jejak Jaringan Kaum Muslimin: Dari Australia hingga Timur
Tengah. Jakarta: Penerbit Hikmah.

Azyumardi, A. 2007b. Religious Pluralism in Indonesia: The Impact of Democracy on
Conflict Resolution. In K.S. Nathan, Religious Pluralism in Democratic Societies:
Challenges and Prospects for Southeast Asia, Europe, and the United States in the New
Millennium (Singapore: Konrad-Adenauer-Stiftung and Malaysian Association
for American Studies (MAAS), 2007), pp. 225-236.

Barnett, R. 2005. Academics as Intellectuals. In Dolan Cummings (Ed.), The Changing
Role of the Public Intellectual. London: Routledge, pp. 108-122.

Chandra M. 1979. Protector? An analysis of the concept and practice of loyalty in leader-led
relationships within the Malay society. Pulau Pinang: Aliran.

Chandra M. 1980. One God: Many Paths. Penang: Aliran.

Chandra Muzaffar. 1999. From Human Rights to Human Dignity. In Peter van Ness

97



98

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

(Ed.), Debating Human Rights: Critical Essays from United States and Asia. London:
Routledge, pp. 25-31.

Chandra M. 2002. Rights, religion and reform: enhancing human dignity through spiritual
and moral transformation. London: Routledge.

Chandra M. 2005. Global Ethic or Global Hegemony?: Reflections on Religion Human Dig-
nity and Civilisational Interaction. London: ASEAN Academic Press.

Chandra M. 2010. Towards a Universal Spiritual-Moral Vision of Global Justice and Pe-
ace. In Chandra Muzaffar. (Ed.). Religion Seeking Justice and Peace (Pulau Pinang:
USM Press, 2010), pp. 140-149.

Chandra M. 2011a. The long journey to the just: my life, my struggle. Inter-Asian Cultu-
ral Studies, 12, 1, pp. 110-121.

Chandra M. 2011b. Muslim Today: Changes Within, Challenges Without. Islamabad: Emel
Publications.

Chandra M. 2011c. Exploring Religion in Our Time. Pulau Pinang: USM Press.

Eickelman, D. F. (2006). Clash of Cultures? Intellectuals, their publics and Islam. In
Stéphane A. Dudoigon, Komatsu Hisao, and Kosugi Yasushi (Eds.). Intellectuals in
the Modern Islamic World: Transmission, Transformation, Communication. London:
Routledge, pp. 289-304.

Esposito, J. And Voll J. 2001. Makers of Contemporary Islam. Oxford: Oxford University
Press, 2001.

Farish, A. N. 2009. Reformist Muslim Thinkers in Malaysia: Engaging with Power to
Uplift the Umma?. In Shireen T. Hunter, Reformist Voices of Islam: Mediating Islam
and Modernity. London: M.E. Sharpe, 2009, pp. 208-226.

Federspiel, H.. 2002. Contemporary South-East Asian Muslim Intellectuals: An Exami-
nation of the Sources for their Concepts and Intellectual Constructs. In Johan H.
Meuleman (Ed.), Islam in the Era of Globalization: Muslim Attitudes towards Moder-
nity and Identity. London: Routledge Curzon, pp. 327-350.

Hefner, R.W. 2000. Civil Islam: Muslims and Democratization in Indonesia. Princeton:
Princeton University Press.

Heyder, A.. (15 June 2015). Polemik di balik istilah ‘Nusantara’. Retrieved from https://
www.islampos.com/mengkritisi-islam-nusantara-versi-azyumardi-azra-192818/

Idris, T.. 2000. Memahami Azyumardi Azra. In Azyumardi Azra, Islam Substantif. Ban-
dung: Penerbit Mizan.

Kersten, C. (2009). Islam, Cultural Hybridity and Cosmopolitanism: New Muslim In-
tellectuals on Globalization. Journal of International and Global Studies, 1, 1, pp.
89-113.

Mignolo, W. (2011). Cosmopolitan Localism: A Decolonial Shifting of the Kantian Le-
gacies, Localities, 1(1), pp. 11-45.



Giineydogu Asya’da Miisliman Kozmopolitanizmi ve Kamusal Entelektiieller

Mutua, M. 2002. Human Rights: A Political and Cultural Critique. Philadelphia: Univer-
sity of Pennsylvania Press.

Nurcholish, M. 1994. Islamic Roots of Modern Pluralism: Indonesian Experiences. Stu-
dia Islamika, 1, 1, pp. 55-77.

Posner, R. 2011. Public Intellectuals: A Study in Decline. Harvard: Harvard University
Press, 2001.

Ramadan, T. 2002. To Be a European Muslim. Leicester: The Islamic Foundation.

Robbins, B. 1998. Actually Existing Cosmopolitanism. In Pheng Cheah and Bruce Rob-
bins (Eds.). Cosmopolitics: Thinking and feeling beyond the nation. Minneapolis,
University of Minnesota Press, pp. 1-19.

Rodan, G. 2004. Transparency and Authoritarian Rule in Southeast Asia: Singapore and
Malaysia. London: Routledge.

Sikand, Y. (2009, October 19). Interview: Chandra Muzaffar on Islamic Inclusivism and
Muslim Exclusivism. Retrieved from http://twocircles.net/20090ct19/interview_
chandra_muzaffar_islamic_inclusivism_and_muslim_exclusivism.html.

29



ABDURRAHMAN VAHIT

(1940-2009)

1999-2001 yillar arasinda Endonezya
Devlet Baskanligl yapmis olan
Endonezyali Miisliiman siyasetgi

1999-2001 yillar1 arasinda Endo-
nezya Devlet Baskanlifi yapmuistir.
Ulusal Uyanis Partisinin kurucusu
ve Suharto'nun istifasi sonrasi seci-
len ilk devlet baskanidir. 4 Agustos
1940’ta Jombang'da dogan Vahit,
“Gus Dur” lakabiyla da taninmak-
tadir. Bu lakap onun ailesinden gel-
mektedir. Cava dilinde “kiai” (alim,
miderris) cocuklar: icin kullani-
lan bir seref unvani, “Dur” ismi ise
Abdurrahman kelimesinin yoresel
agizdaki kisa halidir. Vahit'in dede-
leri, Dogu Cavanin Jombang bolge-
sindeki pesantrenlerin (medrese)
kurucu ve yoneticileridir. 1926'da
Nehdatii'l Ulema’y1 kurmuslardir.

Vahit, 1963te Misira gitti. Ezher
Universitesinde dort yil Arapca ve
Islami ilimler tahsil etti. Ogrencilik
yillarinda bircok seminer ve toplan-
tiya katildi. Bunlarin bazilar1 Kahire
Amerikan Universitesi tarafindan
diizenlenmisti. Vahit, Ezher Univer-
sitesi'ndeki hocalarinin ekoliinden
farkli bir diisiinceye sahipti. Hocala-

rin1 Vahit'e gore daha muhafazakar

olarak tanimlamak mimkiindir.
Kahirede bulunurken Endonezya
Ogrenci Dernegi'nin yonetimini
ustlendi. Bir 6grenci dergisi yayim-
ladi. Kahireden sonra Irak’a gecti.
Irak’ta Bagdat Universitesi Edebiyat
Fakiiltesi'nde Arap Dili ve Edebiya-
t1 egitimi gordii. Arapca, Fransizca
ve Ingilizce dillerini bilen Vahit, bu
dillerde yazilmis olan felsefe, din ve
siyaset konulu bir¢ok kitab: okudu.

Vahit'in mistakil bir eseri bulun-
mamakla beraber bircok gazete
ve dergide yazilar kaleme almistir.
Vahit'in kaleme aldig1 yazilariy-
la farkli programlardaki tebligle-
rinden bazilar1 kitaplastirilmistir.
Islamku, Islam Anda, Islam Kita:
Agama Masyarakat Negara De-
mokrasi (Jakarta 2006), Islam Kos-
mopolitan: Nnilai-nilai Indonesia,
Transformasi Kebudayaan (Jakarta
2007) isimli eserlerde Vahit’in temel
distincelerini yansittign makaleleri
bulunmaktadir.

Vahit,  1990’lar-
dan sonra siyasi meselelere onem

Abdurrahman
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vermeye basladi. Vahit'in Suharto
yonetimiyle arasinin acilmasi son-
rasinda Suharto, muhalif Islamcila-
rin rejime olan olumsuz bakislarini
diizeltmek icin B. J. Habibie liderli-
ginde Endonezya Miisliiman Aydin-
lar Birligi teskilatini kurdu. Vahit bu
yapiya muhalefet etse de bircok ye-
nilik¢i Miisliiman aydin ve sivil bii-
rokrat bu teskilata katildi. O kadar
ki baz1 Nehdatti'l Ulema yoneticileri
de teskilat bilinyesine girdi. Vahit,
bu teskilata muhalefet edecek bir
forum olusturdu. Demokrasi Foru-
mu adini verilen bu forum kirk ti¢
kisi ile birlikte kurulmustu. Forum,
efektif fikirleriyle beraber, Vahit'in
Nehdatii'l Ulemanin lideri olmasi
sebebiyle basinla iyi iliskiler kurma-
st Endonezya Miusliman Aydinlar
Birligi'nden etkili olmasina vesile
oldu.

Abdurrahman Vahit,

kalkinma, insan haklari, liberal te-

toplumsal

oloji ve modern hermenotik konu-
larindaki gortsleri fikhi terimler

yardimiyla agiklamaya calismis ve

bu gortsleri “makasidii’s-seria” tar-
tismalar1 cercevesinde ele almistir.
Ozellikle maslahat diistincesini cok
onemsemis, cogu fikith kuralinin
glinlimiiz yasantisinin ihtiyacina
gore yeniden diizenlenmesi gerekti-
gini ifade etmistir. Vahit, kendisine
gore modern bir kavram olan Islami
devlet kavramina siddetle karsi ¢ik-
mis ve kavramin Islam gelenegine
uymadigini belirtmistir. Vahite gore
adalet ve sura gibi Islami prensipler
liberal demokrasi ile uyusmaktadir.
Ona gore bir devletin siyaseti yahut
ideolojisi herhangi bir dine dayan-
mamalidir. Vahit, dinin prensiple-
ri llke siyasetinde hakim oldugu
bir sistem dogal olarak Islam’a uy-
gundur, der. Abdurrahman Vahit,
Islam'in ana kaynaklarinda kabul
edilmis bir devlet sistemi olmadi-
gin1 aktarip Islamci partilere ve te-
okratik sisteme karsi durmustur.
0, Endonezyadaki siyasal Islamci
hareketlere karsi dururken tilke-
nin geleneksel bicimi ile din anla-
yisinin korunmasinin gerekliligini

savunmustur.
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Nahdlatul Ulema, 1926 yilinda Islam
oncesi Cava geleneklerini reddeden Mu-
hammediye hareketinin modernist po-
litikalarina kars: ¢ikan geleneksel Miis-
liimanlar icin bir orgiit olarak kuruldu.
Nahdlatul Ulema hareketi, Hicaz Komi-
tesinin gorevini yerine getirmesinden ve
¢ozlilmek tiizere kurulmasindan sonra
kuruldu. Nahdlatul Ulemanin esas ama-
c1 Islami 6gretiyi yaymaktir. Vaaz ver-
menin yani sira, 6,830 Islami yatili okul
ag1 veya pesantren araciligiyla egitim
faaliyetleri ylrtitmektedir. Ayni zaman-
da 44 liniversiteye sahiptir. Ekonomik ve
tarimsal galismalarin yani sira aile plan-
lamas: da dahil olmak iizere sosyal faa-
liyetlerde bulunmaktadir. Amaci, Islami
ogretilerin yanlis yorumlanmasindan
kaynaklandigini iddia ettigi radikalizm,
asirilikcilik ve terorizmi engellemek icin
kendi iilkelerinde hosgoriilii bir Islam
fikrini asilamaktir.

Nahdlatul Ulema’nin tarihi dort asamaya
ayrilabilir: Ilk yillarda sosyal dini bir or-
ganizasyon olarak hareket etti. 1930’larin
sonlarindan 1984%e kadar siyasi faaliyet-
lerde bulundu. 1952-1971 yillar1 arasinda
kendi siyasi partisini kurarak ulusal ka-
bineye katildi. Suharto hiikGimeti tiim si-
yasi partileri bastirici dlizenlemeleriyle

etkisiz hale getirdiginde Nahdlatul Ule-
ma siyasetten ayrilmaya karar verdi.

1998 yilinda Suhartonun c¢okiisiinden
sonra, Nahdlatul Ulema tekrar ulusal si-
yasete dahil oldu. Ulusal Nahdlatul Ule-
ma Partisi'ni (PKB) kurdu ve hareketin
lideri Abdurrahman Wahid kisa bir siire
icin Endonezyanin dordiincii cumhur-
baskani secildi (1999-2001).

K. H. Abdul Wahab Hasbullah ve K. H.
Hasyim Asy’ari gibi bazi 6nde gelen kya-
is tarafindan kurulan Nahdlatul Ulema,
geleneksel fslamin kok saldigi ve korun-
dugu pesantren kiiltiirlinde yeserdi. Bu
baglamda, Nahdlatul Ulema dini ideo-
lojisini “Ehl-i Stinnet vel Cemaat” olarak
ilan etti. Bu dini ideoloji, kendisini Miis-
liman “modernist” orgiitlerden ayiran
Nahdlatul Ulemanin énemli 6zellikleri
haline geldi. Nahdlatul Ulema’nin ilk fa-
aliyetleri arasinda Miisliman genclerin
somtrgeci devletin askerlik hizmetine
girmesini ve Miuslimanlarin somiirge
ordusunu desteklemesini yasaklamak
onemli bir yer tutar.

Ayrica, diger milliyetci hareketlerle bir-
likte, Nahdlatul Ulema, Endonezya dev-
letini kurma siirecinde somtrgecilere
kars1 savasta aktif olarak yer aldi.
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Giris

Asya Kitast'nin giineydogusunda yer alan Endonezya, bir takimadalar
tilkesidir. Cava, Sumatra, Sulavesi, Madura, Bali, Lombok, Sumbava,
Flores ve Maluku Adalari ile Borneo Adasi'nin giineyini olusturan Kali-
mantan ve Yeni Gine Adast’nin batisini teskil eden Bat1 Papua bolgesi,
Endonezya sinirlari icindedir. Bu adalar Hint Okyanusu'nu Pasifik Ok-

yanusundan ayirirken, Asya ve Avustralya kitalarini birbirine bagla-
yan bir kopri vazifesi gormektedir.

Endonezya, 260 milyonu askin niifusuyla Cin, Hindistan ve ABD'den
sonra diinyanin doérdiincii biiyiik tilkesidir. Islam iilkeleri arasinda
da en fazla Musliman ntfusa sahiptir. Bununla birlikte tlkenin dini
yapisinda cgesitlilik vardir. 2010 yili sayimina gore nifusun %87,2’si
Misliiman, %7’si Protestan Hristiyan, %2,9'u Katolik Hristiyan, %1,6's1
Hindu, %0,72’si Budist, %0.05'i Konfligyanist, %0,51 diger inanclara
mensupturlar (BPS, 2012, s. 30). Misliiman niifusun tamamina yakini
Stinni olup, $afii mezhebine mensuptur.
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Cok etnikli toplumsal bir yapinin oldugu tilkede, niifusun yaklasik
%42’sini Cavalilar olusturur. Cavalilari, adanin batisindaki Sundalilar,
Sumatra Adasi’ndaki Minangkabaulular, etnik Malaylar, Bataklar ve
Aceliler; Kalimantan'daki Bancariler ve Dayaklar, Sulaveside Bugiler;
diger adalarda Maduralilar, Balililer, Ambonlar, Minahasalilar ile ki-
ciik etnik gruplar takip eder. Ulkedeki Cin kokenlilerin orani ise %2
civarindadir. Etnik ve bolgesel farkliliklara ragmen Endonezya kim-
ligi halk arasinda oldukca giicliidiir (Frederick ve Worden, 2011, ss.
130-142).

Endonezya, gecmiste de kismen buyluk imparatorluklarin kuruldugu
bir cografyadir. Sumatrada Palembang merkezli Srivicaya Devleti mi-
ladi 7. ve 13. ylizyillarda ve Cavadaki Macapahitler 13. ve 15. ylizyillar-
da bolgede kurulan iki onemli devlettir. Islami donemde de adalarda
irili ufakli cesitli Miisliiman sultanliklar kurulmustur. ilk defa 1596
yilinda bolgeye gelen Hollandalilar, zamanla baskent Jakarta'y1 ana
merkezleri yaparak once Hollanda Dogu Hindistan Sirketi vasitasiyla
adalarin ticaretini ele gecirmisler ve 19. ylzyil sonlarina dogru da tim
Endonezya adalarini somiirge yonetimi altina almislardir. Uzun asirlar
somiurge idaresi altinda kalan Endonezya, tilkede gelisen milli hareke-
tin basariya ulasmasi neticesinde 2. Dlinya Savasi sonunda bagimsizli-
gin1 kazanmaistir (Goksoy, 1995, ss. 204-209).

Modern bir fenomen olarak milliyetcilik kavrami lizerinde de kisaca
durmak gerekir. Alman siyaset bilimcisi Ernest Gellner, milliyetgilik
terimini “siyasi ve milli birligin birbiriyle uyumlu olmasi gerektigini
savunan siyasi bir prensip” ve “modern sartlarin getirdigi bir ideoloji”
olarak tanimlamistir (Smith, ss. 2-5). Bir duygu ve siyasi bir hareket
olarak milliyetcilik, 18. yuzyildan itibaren gorilen bir kavram olup,
milletleri devletlerine baglayan temel ve kurucu bir prensip ve ideolo-
jidir. Bazilar1 milliyetciligi toplumlarin ve llkelerin gelismesini sagla-
yan olumlu bir ideoloji olarak gortirken, digerlerince olumsuz bir giic
ve hatta bagkalarini otekilestiren kotu bir hastalik olarak degerlendi-
rilmistir (Bertrand, 2004, s. 15).
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Endonezya'da milliyetciligin dogusunu ve gelismesini saglayan gesit-
li faktorler lizerinde durulmustur. Amerikali yazar Kahin'e gore, En-
donezya kimliginin ve milliyetcilik hareketinin dogusundaki en etkili
faktor llkedeki dini homojenliktir. Niifusun %90’a yakininin Miisli-
man olmasi, halk arasinda bir birliktelik bilincinin ve anlayisinin olus-
masina vesile olmustur. Ikinci 6nemli birlestirici faktor dil birliginin
saglanmis olmasidir. Asirlardir takimadalarda anlasma dili (lingua
franca) olarak kullanilan Malayca (Endonezyaca), Islamiyet’in yayili-
st ile birlikte bolgede ortak yazi dili haline gelmistir. Ayrica o, bu iki
onemli faktore Volksraad olarak bilinen bir halk meclisinin 1917'de
acgilmasi, egitimin, basin ve yayin faaliyetlerinin gelismesi gibi faktor-
leri eklemistir (Kahin, 1952, ss. 38-41).

Milliyetciligi “bugliniin ve gelecegin ortak bir projesi” olarak goren An-
derson’a gore, Endonezyada milliyet¢iligin gelismesindeki en 6nemli
unsur, ideolojik etkilerin cesitliliginin tesiri ve hatta Bat1 kavramlar:
ve 1rki ayrimcilik degil, bilakis tilkede yasanan sehirlesme tecriibesi-
dir (1999, ss. 1-2). Kiiclk bir yerlesim yerindeki bir kdyden (kampung)
Jakarta veya Bandung gibi kozmopolit sehirlere go¢ olgusudur. Farkli
etnik ve bolgesel 6zelliklere sahip olan bireyler, sehir ortaminda ortak
degerlerini taniyarak birbirleriyle yeni dayanisma ruhu olusturmus-
lardir. Tkinci olarak da Endonezyanin bircok yerinden gelen 6grencile-
rin ayn1 okulda egitim gormeleri ve egitimin yayginlasmasiyla birlikte
kendilerini tanimalari onlar arasinda milliyetcilik fikrini ortaya ¢ikar-
mistir (Anderson, 1971, ss. 48-65). Sehirlesmeyi ve cografi hareketliligi
onemseyen Van der Kroef, Sumatradan Cava'ya go¢ etmis ailelerden
ve milli hareketin gelismesinde 6nemli roller oynamis Muhammed
Hatta, Sutan Syahrir, Tan Malaka, Hac1 Agus Salim gibi Minangkabau
kokenli liderlerin varligina dikkat cekmistir (Kroef, 1972, ss. 54-55).

Hollandali yazar Van Niel ise Endonezya'da milliyetciligin dogusunu
Bat1 egitimli sosyal siniflarin ortaya ¢ikmasina baglar. Ona gore, geng
egitimli ve yerli aydin nesiller halki Avrupa menseli siyasi fikirlerden,
ozerklik ve bagimsizlik gortslerinden ve oOzgiirliikklerin varligindan
haberdar etmisler; modern orgiitlenmeler, basin ve yayin faaliyetleri
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neticesinde geng nesillerin dimaglarini agmiglardir. Okumus kesim-
ler, kurduklar: cesitli cemiyetler vasitasiyla toplumda daha fazla rol
ustlenmisler ve somtirge yonetiminin haksiz ve adaletsiz uygulamala-
rini elestirerek cesitli talepleri giindeme getirmislerdir (Niel, 1984, ss.
1-3).

Bununla birlikte Endonezya'da milli hareketin gelismesinde ve genis
halk kesimlerinde taraftar bulmasinda en 6nemli faktoriin, somiirge
politika ve uygulamalarinin oldugu kabul edilir. Toplum kesimleri ara-
sindaki gelir esitsizligi ve adaletsiz uygulamalar, somiirgeci ve yonetici
kesimlere kars: fakir halkin tepki duymasina yol agmistir. Endonez-
yali yazar Maarif’e gore, somiirge karsitligi bu tlkedeki milliyetcilik
hareketinin en temel bilesenini olusturmustur (2018, ss. 74-75). Endo-
nezyali tarih¢i Kartodirdjo da Endonezya'daki milliyetcilik hareketinin
tarihsel temelinin somiirgecilige ve onun temel muhtevasina dayan-
digin1 vurgulamistir. O, somiurge yonetimi altinda kalan tlkelerdeki
milliyetcilik hareketlerini “somiirgecilige karsi ortaya ¢ikan bir tepki
hareketi” olarak gormis ve milliyetciligin “her zaman kalic1 bir ¢ikar
catismasi yaratan somiru sisteminden kaynaklandigini” belirtmistir
(Kartodirdjo, 1962, ss. 70-71).

Ayrica, diinyadaki milliyetcilik hareketleri de okumus kesimler arasin-
da milli bilincin gelismesini saglamistir. Ozellikle Filipinler'deki mil-
liyetci liderlerin énce Ispanyollara, daha sonra da Amerikalilara karst
verdigi milll miicadele, Japonlarin Ruslara karsi kazandig1 1905'teki za-
feri, Batili devletlere kars: Turkiye'de kazanilan Istiklal Savasi ve Hint
alt kitasinda Kongre Partisi ve Miisliman Birligi'nin Ingiliz somurgeci-
ligine kars1 verdigi miicadele, Endonezyali aydinlar tizerinde oldukca
etkili olmustur. Hollandalilar karsisinda kendilerinin asagi derecede
olmadiklar1 ve yabanci hakimiyeti olmaksizin kendilerini daha iyi yo-
netebilecekleri bilincini artirmistir (Kahin, 1952, s. 50).

Tarihi bir fenomen ve siyasi bir akim olarak milliyetcilik, toplumla-
rin i¢cinde bulundugu siyasi, ekonomik ve sosyal faktorler neticesin-
de dogmus ve gelismistir. Ancak, her kiltiirel cografyanin ve done-
min milliyet¢ilik anlayislarinda farkliliklar vardir. Bir tilkenin cografi,
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siyasi, dini, etnik, kiiltiirel ve sosyal faktorleri, genellikle o lilkedeki
milliyetciligin muhtevasina etki etmistir.

Endonezya’da Milliyetgiligin Dogusu ve
Geligsmesi

Endonezyada 19. ylizyil boyunca cesitli adalarda somiirge yonetimi-
ne karsi ortaya ¢ikan isyanlar ve savaslar, yerli halk tizerinde derin
tesirler birakmis ve halk arasinda Hollandalilara karsi olumsuz bir
tavrin dogmasina yol acmisti. Ozellikle Cavali lider Diponegoro lider-
liginde Orta Cavada yasanan Cava Savast (1825-1830), 1820’1l yillar-
dan 1860’lara kadar devam eden Bati1 Cavadaki ciftci ayaklanmalari,
Sumatranin Minangkabau bdlgesindeki Pedri savaslari (1820-1835),
Kalimantan'daki Bancarmasin Savasi (1859-1861) ve otuz yil siiren Ace
Savagi (1873-1903), yerli halkin hafizasinda somiirgecilige karsi veri-
len 6nemli micadeleler olarak yer edinmisti. 20. yiizyil baslarindan
itibaren somiirge yonetiminin kati ve haksiz uygulamalarina tepki du-
yan okumus ve aydin kesimler arasinda somiirge karsit1 diistince ve
hareketler canlilik kazanmaya basladi. Sosyal, kiiltiirel, siyasi ve dini
alanlarda milli suurun gelismesini ve modernlesmeyi hedef alan bir-
cok teskilat kuruldu.

Endonezya milliyetcilik hareketinin ilk temellerini atan olusumun, 20
Mayis 1908 tarihinde Cava'da Budi Utomo (Asil Emek) adindaki kiilttirel
bir cemiyetin kurulmasiyla baglatilir. Somiirge okullarinda yetisen Ca-
vali aydinlarin kurdugu bu cemiyet, Cava kultiirtint yeniden gelistir-
meyi ve halkin egitim seviyesini yiikseltmeyi hedeflemekteydi. Cemi-
yetin tyeligi, genellikle entelektiiel ve aristokratik kesimler ile devlet
memurlar: ve Batavyadaki tip mektebi mezunlarindan olusmaktaydi.
Cemiyetin lideri Wahidin Sudiro, topladig1 yardim paralariile somiirge
idaresinde ¢alisan memur cocuklarinin egitimine destek olmus ve iki
Cavali aristokratin oglu olan Raden Sutomo ve Raden Gunawan Man-
gunkusumonun Batavyadaki tip mektebinde okumalarini saglamisti
(Niel, 1984, s. 56-62; Kroef, 1972, s. 54-55).

107



108

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

Endonezya milli hareketinin ilk orgiitlii yapis: olarak goriilen Budi
Utomo, bolgesel sinirlar icinde kurulmus kultiirel nitelikli, faaliyetleri
sinirli ve Cava milliyet¢iligini 6nceleyen bir cemiyetti. Milliyetci bir
durus sergilemesine ragmen, baslangicta siyasi hedefi ve faaliyeti yok-
tu (Kartodirdjo, 1962, ss. 74-77). Kurulusundan itibaren, toplumun alt
kesimlerinden liye ve taraftar kazanan bir kitle 6rgiiti de degildi ve
1909 y1il1 sonunda ancak 10 bin tyeye ulasmist1 (Ricklefs, 1987, ss. 156-
157). Cavalilarin egitim ve kiiltiirel gelisiminin saglamasini, modern
ve yerli unsurlar1 sentezleyerek egitimde, bilim ve sanatta ilerleme-
yi hedeflemisti. Ancak 1917'den itibaren siyasi alana da 6nem vererek
otonomi ve parlamenter bir sistemin kurulmasini talep etti. Budi Uto-
mo'nun kuruldugu 20 Mayis giinii, ginimtzde “Milli Uyanis Gini”
olarak kutlanmaktadir (Leifer, 2000, s. 153).

1912 yilinda Miisliiman kimlikle ortaya cikan Sarekat Islam’in (Islam
Birligi) kurulmasiyla birlikte milll hareket, siyasi bir hiiviyet kazanmais
ve siyasi faaliyet gosteren ilk Endonezya teskilati olmustur. Esasen bu,
1911'de Solo’da Haci Samanhudi 6nciigiinde bir grup Cavali Misliiman
ticcarin Cinli ticcarlarin rekabetine kars: koymak ve Miisliman tiic-
carlar arasindaki dayanismay1 saglamak maksadiyla Sarekat Dagang Is-
lam adiyla kurulmustu. Ancak ertesi y1l Cavali lider Omer Said Cokro-
aminatonun (6.1934) tesvikiyle adin1 Sarekat Islam’a doniistiirmiis ve
kisa siirede toplumun biitiin kesimlerinde taraftar bulan ve sémiirge
sistemine karsi ¢ikan siyasi bir halk hareketine dontistii (Goksoy, 2019,
ss. 135-136).

Budi Utomo'nun aksine, Sarekat Islam Cavanin disindaki adalarda
da yayild1 ve cesitli ideolojik fikirlere sahip bireyleri kendine cekti ve
lye sayis1 1919'da 2,5 milyona ulasti. Sehirli ve orta siniflarin yani sira
ulema, koylu ve ciftciler arasinda da taraftar buldu. Koyl ve ciftci ke-
simler hareketin lideri Cokroaminoto’yu Cavada beklenen kurtarici
lider Eru Cakra (yani Cokra-aminoto) ve Ratu Adil (Adaletli Kral) olarak
gorduler. Tegkilata lyelik gizli yeminle yapilmakta ve tyelik kartlar
koyliiler tarafindan degerli bir muska gibi saklanmaktayd: (Ricklefs,
1987, s. 158). Islam’t milli bir sembol ve birlestirici bir faktor olarak
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vurgulayan Cokroaminato, Islamcilik, milliyetcilik ve sosyalizmin ide-
allerini sentezlemeye ¢alisan ilk Miisltiman liderlerden birisi idi. Maa-
rif, onu milliyetci lider Sukarno ve hatta komiinist liderlerden Alimin’i
ve Muso'yu etkileyen bir lider ve “Endonezya milliyetciliginin gercek
babas1” olarak kabul eder (Maarif, 2018, s. 76).

1909 yilindan sonra Cava disindaki adalarda da etnik aidiyetler ve
bolgesel adlarla anilan cesitli cemiyetler kuruldu. 1914'de Bati Ca-
va'daki Sundali aydinlar Pasundan teskilatini, 1918de Sumatrali 0g-
renciler Jong Sumatranen Bondu (Geng¢ Sumatralilar Birligi), 1920'de
Ambonlular Sarekat Ambon’u (Ambon Birligi), 1918'de Minahasalilar
Jong Minahasa’y1 (Gen¢ Minahasalilar), 1921'de Timorlular Timorsch
Verbond adli cemiyeti, 1923’te Batavyalilar Kaum Betawi'yi, Bataklar
Jong Batak Bond'u (Geng Bataklar Birligi), Selebes (Sulavesi) adasinda
Jong Selebes (Geng Selebesliler) adlarinda cemiyetler kurdular (Rick-
lefs, 1987, s. 159). Adlar1 etnik ve bolgesel isimlerle anilsa da hep-
si Endonezya milliyetciligi temelinde faaliyet yliriiten ve olusmakta
olan Endonezya kimligini ve milli bilincini onceleyen hareketler idi
(Maarif, 2018, s. 77).

ilk defa Endonezya’ya muhtariyet verilmesi fikrini savunan Sarekat
Islam, isteklerine somiirge hiikimetinden olumlu cevap alamayinca
Hollanda ile is birligi yapmama politikasini benimsedi ve somtirge re-
jimine acikca muhalefet etti. Semarang merkezli sol kanat iiyelerinin
antikapitalist ve din aleyhtari bir tutum takinmalar1 lizerine Sarekat Is-
lam, daha sonra Islamci ve sol kanat olarak iki gruba ayrildi. Tki kanat
arasindaki rekabet, Ekim 1921'deki kongrede zirveye ¢ikt1. Sol kanada
mensup Uyelerin teskilattan kovulmalarindan sonra Sarekat Islam et-
kinligini ve yaygin halk destegini kaybetti. 1923’te Islamci kanadi par-
tileserek devam ederken, H. Agus Salim 1925te Jong Islamieten Bond
adiyla bir genclik teskilat: kurdu.!

1 Sarekat Islam hakkinda bkz., Van Niel (1981, ss. 88-159); Deliar Noer (1973, ss.
101-152).
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Ayni yillarda sosyalizm ideolojisini esas alan fikri egilimin temelleri
de atildi. 1911 yilinda Indo-Avrupa (melez) kokenli Douwes Dekker'in
liderliginde Indische Partij adinda Avrupalilarla esit haklari savunan
siyasi bir parti kuruldu. Baz1 Cavali iiyelerin de katildig: bu parti, so-
miirge hitkimeti tarafindan kapatildi ve liderleri siirgiin edildi. 1905te
kurulan demiryolu isc¢i birligini, ileriki yillarda tramvay is¢ileri, glim-
rik memurlari, 6gretmenler, kamu hizmetlileri ve maliye gorevlileri
birliklerinin kurulusu izledi ve bunlar da genelde somiirge idaresine
muhalif bir tutum takindilar. 1914’te kurulan Hollanda Hindistan1 Sos-
yal Demokrat Birligi (ISDV), sosyalist ve komtinist fikirleri Endonezya
politikasina soktu. 1917'deki Rus Bolsevik Devriminin etkisiyle artan
komiinizm taraftari gruplar, Cavali liderlerden Semaun ve Darsono on-
ctlligiinde 1920'de Komiinist Birligini ve 1924’te de Kom{inist Partisini
(PKI) kurdular. Genis halk kitleleri arasinda taraftar bulan PKI, 1926-
1927 yillarinda Cava’nin kuzey sahil kenti Semarangda bir dizi grev ve
lokavt gosterilerine, Jakarta'da ve diger sehirlerde isyan hareketlerine
giristiler. Ancak bunlar derhal bastirilarak elebaslari hapse atildi ve
Komiinist Parti yasadisi ilan edilerek kapatildi (Ricklefs, 1987, s. 163-
167,169-170). Bundan sonra hiikimet somiirge rejimi aleyhtar: faali-
yetlere kars1 daha baskici bir politika izledi.

Ayni donemlerde Cava, Sumatra ve diger adalarda ortaya ¢ikan dini,
sosyal ve egitim amacli cemiyet ve hareketler de milli hareketin ge-
lismesine onemli katkida bulundular. Batili kiiltiirel ve sosyal deger-
lerin Misliiman toplum tzerindeki etkisinin artmasi, misyoner faali-
yetlerin yayginlasmasi ve geleneksel dini kurumlarin yetersizligi, yeni
dini arayislari tegvik etti. Ayrica, hac ve tahsil i¢in Hicaz’a giden Endo-
nezyalilar, Mekke ve Kahire menseili modernist Islami hareketlerden
etkilenmis olarak tilkelerine donmekteydiler. Bat: Sumatradaki Haci
Resul (6.1945) ve Muhammed Cemil Cambek (6.1947) gibi Minangka-
baulu yenilikci alimler Padang'da 1909'da actiklar1 Adabiyah adindaki
modern bir medrese, yayimladiklar: el-Miinir adli dergi ve 1918'de kur-
duklar1 Sumatra Thawalib (Sumatrali Ogrenciler) vasitasiyla bolgede ye-
nilik¢i dini gortislerin yayginlagsmasinda ve milli bilincin gelismesinde
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oncti oldular. Kiz 6grencilerinin okumasi i¢in ilk defa 1915te modern
Diniyah okulunu actilar. Ancak 1930'da Sumatra Thawalib, Islamcilik
ve milliyetcilik ideolojilerini birlestirmeye ¢alisan Endonezya Miis-
limanlar1 Birligine (Permi) dontlistigi zaman ve bagimsizligl destek-
leyen siyasi faaliyetlere katilmasi lizerine 1933te somtrge hiikiimeti
tarafindan kapatildi (Noer, 1973, ss. 153-155, 263-265).

Cava'daki en onemli yenilik¢i dini cemiyet ise glinlimiize kadar yasa-
yan Muhammediyyeidi. 1912'de Yogyakarta'da Kiai Hact Ahmed Dahlan
(6.1923) tarafindan kurulan bu cemiyet, giderek artan misyonerlik fa-
aliyetlerine kars1 koymak, Islamiyeti Hindu kokenli eski orf ve adet-
lerden temizlemeyi ve misliman toplumun durumunu yiikseltmeyi
hedeflemisti.? Zamanla Cava disinda da subeler agan Muhammediyye,
1938'de yaris1 Cavada olmak tizere 852 subeye ve liye sayisini da 250
bine ylikseltip 800 dolayinda cami ve mescit, 1700'den fazla ilk, orta ve
lise seviyesinde okul, kiitiphane, klinik, hastane ve yetim yuvasi aca-
rak iilkedeki Islam modernizminin 6énemli bir temsilcisi oldu. Actig1
okullarla din egitimin gelismesini saglayan teskilatin Aisiyye adiyla ka-
din kolu, Pemuda Muhammadiyya adiyla genclik teskilati ve Hizbu'l-Va-
tan adiyla izci gruplari vardi (Noer, 1973, ss. 73-83).

Cavadaki diger onemli bir cemiyet ise 1923 yilinda Bat1 Cavada ku-
rulan Persatuan Islam idi. Tebligci ve 6gretmen yetistirmek gayesiyle
cesitli kolejler acarak ve Pembela Islam adli bir dergi, bircok risale ve
kitap yayimlayarak egitim ve yayin alaninda faaliyet gosterdi. Ayrica
cesitli calisma gruplan olusturarak Musliiman toplumun islami yon-
den bilin¢lenmesini saglamaya calisti. Islamc1 bir goriise sahip olan
liderlerinden Ahmed Hasan ve Muhammed Natsir, Islam ve milliyet-
cilik lizerine yazilar yazarak laik egilimli bir milliyetcilik anlayisina
kars1 ciktilar ve kurulacak bagimsiz devletin Islam’a dayandirilmasini
savundular (Noer, 1973, ss. 83-92).

Geleneksel ulema kesimleri de yeni orgiitlenme bi¢imini benimseye-
rek Cava, Sumatra, Giiney Kalimantan ve Sulavesi'de cesitli cemiyetler

2 Dahlan ve Muhammediyye'nin kurulusu hakkinda bkz., Alfian (1989, s.127-179).
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kurdular. Kiai denilen Cavali muhafazakar ulema, Kiai Hac1 Hasim
Esarl onderliginde Surabayada toplanarak 1926’'da Nehdati'l-ulema
(NU) tegkilatin1 kurdular. Nehdatii'l-ulema, halk lizerinde giicli te-
sirleri bulunan mahalll dini liderler vasitasiyla liye sayisini 1935’te
65.000’e, sube sayisini da 1942'de Cava ve Gliney Kalimantan'da olmak
lzere 120’ye yukseltti. Siyasetten uzak durmaya biiyiik titizlik gésteren
NU, geleneksel dini egitim kurumlari olan pesantrenlerin gelismesi-
ni hedeflemekte ve modernistlerin aksine mezhebe ve dini gelenege
baglilig1 savunmaktaydi (Noer, 1973, s. 222-225). Zamanla yenilik¢i dini
gruplar Kaum Muda (Yeni Nesil), geleneksel dini hayat: savunan mu-
hafazakar kesimler ise Kaum Tua (Eski Nesil) olarak adlandirildilar.

Milli hareket, farkli cemiyetler ve fikri akimlarin faaliyetleri netice-
sinde gelisirken, bir lilkenin ve bir milletin adi1 olarak “Endonezya”
isminin kullanimi da 1920’lerden sonra yayginlik kazandi. Hollanda
somturge yonetimi altindaki bu tlkenin resmi ad: “Hollanda Hindis-
tan1” veya “Dogu Hint Adalar1” idi. Ilk defa Hollanda'da okuyan 20’li
yaslardaki Endonezyali 6grenciler “Endonezya” isminin yayginlasma-
sinda 6nemli rol oynadilar. Baslangicta sadece bazi Cavali aristokratik
ailelerin cocuklar: yurt disinda okuma imkanina sahip iken, daha son-
ralari cesitli adalardan devlet bursu kazanarak Hollanda'ya giden 6g-
renciler vardi. Bunlarin sayilari, 1930'lu yillarin basinda 150’ye kadar
cikmisti (Niel, 1984, ss. 223-227).

Etimolojik olarak Endonezya terimi, Latincede Hindistan icin kullani-
lan indus kelimesi ile eski Yunancada ada anlamina gelen nesos kelime-
sinin terkibidir. “Hint adalar1” anlamina gelen Endonezya (Indonesia)
kelimesi, baz1 cografyaci ve etnoloji bilim insanlar1 tarafindan ilmi ¢a-
lismalarda kullanilmisti. “Endonezya adalar1” veya “Malezya adalar1”
seklinde sadece cografi adlar olarak kullaniliyordu. Endonezyali yazar
Ki Hadjar Dewantoro, ilk defa 1913 yilinda Hollanda'da kurdugu basin
blirosuna Indonesiche Pers-Burea adini verdi (Maarif, 2018, s. 232). Hol-
landa'da okuyan Endonezyali 6grenciler, 1908'de kurulan Indische Ve-
reeniging adl1 6grenci dernegini 1922'de Perhimpunan Indonesia olarak
degistirerek Endonezya adinin taninmasini sagladilar (Kroef, 1972, s.
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46-47). Kahin, somurge karsit1 bu hareketi “Endonezya milliyetgilik ha-
reketinin karakterini belirleyen 6nemli bir tegkilat” olarak nitelemistir
(Kahin, 1952, ss. 88-89).

Perhimpunan Indonesia, iki y1l sonra (1924) Hindia Poetra adl1 dergisi-
nin ismini de Indonesia Merdeka (Bagimsiz Endonezya) olarak degistire-
rek milliyetci ¢izgide yayin yapan bir dergiye dontistirmiistir. Dergide
dinyadaki gelismeler hakkinda yazilar yazan 6grenciler, somtrge kar-
sit1 diger hareketlerle de baglanti kurdular. Gelecegin cumhurbaskan1
yardimcist Muhammed Hatta, 6grenci lideri olarak Agustos 1926'da
katildig1 Paris yakinlarindaki Bierville'deki uluslararasi bir kongrede
katilimcilara soyle hitap etti: “Ilk defa Endonezya adin1 duyuyorsunuz.
Ve Uimit ederim ki, bu son olmayacaktir. Endonezya, Sumatra, Cava,
Borneo, Selebes ve diger adalar: ihtiva eden Sunda takimadalarinin
adidir. 50 milyondan fazla insanin yasadigi ve Asya Kitasi ile Avustral-
ya arasinda ve Filipinler'in komsusu olan bir tilkenin adidir...” (Stutje,
2018, ss. 141-143).

Daha once etnik ve bolgesel adlarla ve aidiyetlere ifade edilen bagli-
lik duygusu, yerini 1920’1i yillardan itibaren giderek hakim olan Endo-
nezyalilik fikrine birakti. Etnik bir grup icin yaygin olarak kullanilan
bangsa terimi, yani “Bangsa Cava”, “Bangsa Batak” gibi adlandirmalar,
daha sonra “Bangsa Indonesia” (Endonezya milleti) icin de kullanild:
(Maarif, 2018, s. 76). Ancak Hollandalilar, siyasi anlam ifade eden “En-
donezya” kelimesini 1948 yilina kadar kullanmamaya direndiler (Sim-

pson, 2007, ss. 322-323).

Islamc1 ve komiinist ideolojilere dayanan milli hareketlerin zayifla-
masindan sonra, 1920’li yillarin sonunda ve 1930’lu yillar boyunca,
aydinlar arasinda dini bakimdan tarafsiz ve dinin daha c¢ok kiilttirel
yontine onem veren milliyetcilik ideolojisi hakim bir siyasi diistince
oldu. Somiirge aleyhtar: faaliyetlerde ve bagimsizlik miicadelesinde
milliyetci ¢izgideki tesekkiiller daha fazla on plana c¢iktilar. 1922'de Ki
Hadjar Dewantoronun Cavada Tamam Siswa (Egitim Bahcesi) adiyla
kurdugu cemiyet, kultiirel milliyetcilige 6nem vermekte ve yerli kiltir
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ile Bat1 kulturinin ozelliklerini sentezleyen bir egitim sistemini tes-
vik etmekteydi. Zamanla 250 tane okul acarak milli duygularla ve ba-
gimsizlik fikirleriyle beslenmis bir 6grenciler ve 6gretmenler toplulu-
gu olusturdu. Bu c¢evreler daha sonra 1930'lu yillarda Pudjangga Baru
(Yeni Sair) adinda edebi bir dergi ¢cikarmaya basladilar ve milli duygu-
lar1 ifade eden cesitli yazi ve siirler yazarak Endonezya kiiltiirt ile Bat1
degerlerini biitinlestirmeye calistilar. Taman Siswa okullar: kiilttirel
milliyetcilik hareketinin gelismesinde ve milliyetci liderligin yetisme-
sinde 6nemli roller oynadilar (Niel, 1984, ss. 220-222).

Milliyetcilik ideolojisine bagli cemiyetlere, siyasi faaliyet yiirliten ye-
nileri eklendi. 1927'de Sukarno, Bandung Study Club lyeleriyle birlikte
Endonezya Milliyetci Birligini kurdu. Ertesi yil Mayis 1928de bu ce-
miyeti genis tabanli bir siyasi partiye, Endonezya Milliyetci Partisine
(PNI) doniistiirdt. Hollanda ile is birligi yapmama siyasetini giiden ve
bagimsizlig1 hedefleyen gelecegin ilk Cumhurbagkani Sukarno, PNI li-
deri olarak kisa surede tim milliyetci ¢izgide yer alan gevrelerin lideri
oldu. O, farkli ideolojileri temel alan tim mevcut milli teskilatlar: bir-
lestirmeye ve onlar1 bir ¢at1 altinda toplamaya calist1 (Ricklefs, 1987,
ss. 172-175).

Endonezya'nin birligini ve milli kimligini olusturmaya yonelik kiilttirel
ve siyasi faaliyetler gercek ifadesini 28 Ekim 1928 tarihinde Jakarta'da
dizenlenen bir genclik kongresinde buldu. Kongreye katilan tyeler
kabul ettikleri genclik andinda “tek vatan, tek millet ve tek dil” Glkiisi-
nl gerceklestirmeye yemin ettiler. Tek vatan olarak Endonezya'yi; tek
millet olarak Endonezya milletini ve tek dil olarak Endonezya dilini ta-
nidilar (Maarif, 2018, s. 78.) Bu tarih, glinlimiizde Endonezyanin genc-
lik giinti olarak kutlanmaktadir. Bundan sonra Endonezyali aydinlar,
kendilerini once Endonezya milletinden olduklarini, daha sonra da
etnik veya bolgesel aidiyetlerini (Cavali, Minagkabaulu, Bugili ve Am-
bonlu gibi) anmaya basladilar. Eskiden Malayca olarak adlandirilan
dil, Bahasa Indonesia (Endonezya dili) olarak isimlendirildi. Yeni ke-
limelerle zenginlestirilen ve Rumi denilen Latin alfabesi kullanilarak
yazilan bu dil, tim adalarda konusuldugu icin agdali Cava diline kars1
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tercih edildi. Halk arasinda milli bilincin gelismesinde en 6nemli bir
arac¢ olan Endonezyaca, milli hareketin sesi oldu (Simpson, 2007, ss.
323-324). Cesitli akimlar tarafindan ¢ikarilan gazete ve dergiler, kitap-
lar, roman ve siir gibi edebi tirtinler hep Endonezya dilinde yazildi. O
donemin en onemli yayinevi olan Balai Pustaka, eski klasik eserlerin,
poptiler hikayelerin, yabanci dilden se¢me cevirilerin ve yeni ¢calisma-
larin basimini gerceklestirerek Endonezya edebiyatina katk: saglad.
1918 yilinda 40 civarinda olan gazete sayisi, 1925te 210%a ve 1938'de
400’e ulasmust1 (Ricklefs, 1987, s. 176).

1930’1arin basindan itibaren milli hareketin onctliiglini, kapsayici ve
kiiltirel milliyetcilik anlayisina sahip olan Sukarno ve Muhammad
Hatta yapti. Bagimsizlik miicadelesinde dini bir referans kaynagi ola-
rak gormeyen bu liderler, Islam1 kesimlerin savundugu dine dayali bir
devlet yapisina da karsi idiler. Onlar gii¢lii bir milletin, ancak modern
hiikimet modellerini benimsemekle ve dinin de ¢zel hayatla ve iba-
det alaniyla sinirli tutuldugu dinen tarafsiz bir anlayisla olusacagina
inaniyorlardi. Tiirkiye, iran ve Misir gibi tilkelerdeki laik hiikiimet
bigimleri de onlar i¢in somut birer ornek olusturmustu. Dini, etnik
ve bolgesel aidiyetlerin dikkate alinmadig1 ve din ile devlet islerinin
birbirinden ayrildig: sivil bir milliyetcilik anlayisina sahiptiler (Rick-
lefs, 1987, ss. 175-176). Bu cevreler, lilkede baska din mensuplarinin da
olmasi sebebiyle Islamiyet’i Endonezya Birliginin bir araci olarak gor-
mediler. Cavali milliyetci liderlerden Surio Kusumo, “Islamiyet, bizi
Sumatralilara, Misliiman olmayan Ambonlulara ve Menadonalilara
baglamaz. Dinin, birligin bir araci oldugu gortiisu -eger tehlikeli de-
gilse bile- cok gercekei degildir.” diyordu. Yine Gatot Mangkupraja da
1932'de “lilkenin ve milletin 6zglrliigiine dogru giden miicadelemizde,
biz milliyetciler, dinle ilgili tartismalarla bogulup kalmak istemiyoruz”
diyerek Islamcilarin fikrine karsi cikmist (Elson, 2007, ss. 242-255).

Kiiltirel ve laik egilimli milliyetciligin 1930lu yillarin basindan itibaren
gelismesine karsi, Islamci1 liderler bu tir bir milliyetcilik anlayisina diis-
manca bir tavir aldilar. Persatuan Islam lideri Ahmed Hasan ve Muham-
med Natsir ile Jong Islamiten Bond baskani Hac1 Agus Salim, Sukarnonun
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din ile devlet islerinin birbirinden ayrildig: bir devlet sistemi gortistine
karst cesitli yazilar yazarak onu elestirdiler. Ozellikle Natsir, Endonezya
milliyetinin ana temelinin Islamiyet olmasini ve islam’a hizmet edecek
ve seri hukukun uygulandig: bir devlet yapisini savunmaktaydi. Yenilik-
¢i Misliiman kesimlerin ¢ogu, dine dayanmayan bir milliyetcilik anla-
yisina karsi ¢ikmis ve halkinin biiyiik cogunlugunun Miisliiman oldu-
gu bir tilkede ancak Islamiyet'in Endonezya birliginin temeli olacagini
vurgulamiglardir. Natsir ile Sukarno din ve devlet iligkileri tizerine yaz-
diklar cesitli makaleler vasitasiyla birbirlerinin goriislerini elestirdiler.
Sukarno, Turkiye'yi 6rnek gostererek din ile devlet islerinin birbirinden
ayrildigi milli bir devlet anlayisini savunurken, Natsir bagimsiz devletin
mutlaka Islam’a dayandirilmasini dile getirmekteydi (Noer, 1973, s. 285-
293). Sumatranin Minangkabau bolgesindeki Permi liderleri Muhtar
Litfi ve Ilyas Yakub gibi baz1 yenilikci Misliiman liderler ise Islamcilik
ve Milliyetcilik fikirlerini sentezlemeye calismislar; asabiyete ve 1rkei-
liga dayanmayan bir milliyetcilik anlayisinin Islam’a aykir1 olmadigini
savunmuslardi (Noer, 1973, s. 263-265).

1930’1u yillar boyunca milliyetcilik ideolojisine dayanan milli hare-
ketler daha fazla giiclendi ve Endonezya milliyetciligi daha genis kit-
leler arasinda siyasi ve kiiltiirel bir hareket olarak taraftar kazand.
Sukarnonun bagimsizlik hareketinin ana s6zclisii konumuna ytiksel-
mesi lizerine sémiirge hilkimeti tarafindan tutuklanarak uzun yillar
hapiste kaldi. Onun tutuklanmasi ve PNT'nin kapatilmasindan sonra,
milliyetci hareket Endonezya Partisi (Partindo) ve Yeni-Endonezya
Milliyetci Parti (PNI-Baru) adli iki ayr1 siyasi parti halinde devam etti.
1935'te de Dr. Raden Sutomo ve arkadaslar: Biiylik Endonezya Parti-
sini (Parindra) kurarak study kultipleri, Persatuan Bangsa Indonesia,
Budi Utomo ve diger milliyetci tegkilatlar: ¢atisi altina almaya calist.
Bu arada Hollanda ile is birligi yaparak bagimsizliga ulagsmay1 hedef-
leyen kiiclik partiler de vardi. 1936'da Volksraad, Endonezyali liyelerin
oyu sayesinde Hollanda hiikimetinden Endonezya'ya muhtariyet ve-
rilmesi hakkinda bir konferans diizenlemesini istediyse de bu talep
reddedildi (Kahin, 1952, s. 95; Ricklefs, 1987, ss. 180-181).
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Islamc, sosyalist ve milliyetci cizgide yer alan somiirge aleyhtar fi-
kir ve hareketler, bagimsizlik taleplerini strekli dile getirdiler. May1s
1939'da bagimsizlik taraftar: tim bu ¢evreler, Endonezya Siyasi Fede-
rasyonu (GAPI) adiyla bir federasyon olusturarak milli harekete birle-
sik bir giic vermeye calistilar (Ricklefs, 1987, s. 183). Bu federasyona,
Gerindo, Parindra, Pasundan, Persatuan Minahasa, Partai Katolik Indone-
sia, Partai Sarekat Islam Indonesia, Partai Islam Indonesia ve Partai Arab
Indonesia gibi milliyetci, Islamci ve sosyalist egilimli siyasi tesekkl-
ler katilmisti. Federasyon, Endonezyanin bagimsizlig: i¢in referan-
dum yapilmasini ve demokratik olarak secilmis bir parlamentonun
kurulmasini talep etti. Bu federasyonun onctliiglinde, Aralik 1939'da
90 farkls siyasi, dini, sosyal, kiiltiirel ve ticari tegkilatin temsilcilerinin
katildig1 Endonezya Halk Kongresi diizenlendi. Kongrede Bahasa In-
donesia tilkenin milli dili, kirmizi ve beyaz renkli bayrak milli bayrak,
Indonesia Raya (Blylk Endonezya) adli siir de milli mars olarak kabul
edildi (Kahin, 1952, ss. 97-98). Islamci, milliyetci ve sosyalist fikirleri
savunan Endonezya milliyetciliginin temsilcileri, daha sonraki Japon
isgali (1942-1945) ve Endonezya Devrimi (1945-1949) sirasinda toplu-
ma onderlik ettiler ve devlet baskani Sukarno'nun liderliginde kurulan
hiikimetlerde gorev aldilar.

Japon isgali ve Endonezya Devrimi Yillarinda
Endonezya Milliyetgiligi

Mart 1942'de tim Endonezya adalar1 Japon askeri kuvvetleri tarafin-
dan isgal edilerek tilkede Japon idaresi kuruldu. Hollandali asker ve
gorevlilerin teslim alinmasiyla birlikte Hollanda somiirge idaresi de
fiilen son buldu. Japon isgali, Endonezya milliyet¢iliginin ve bagimsiz-
lik hareketinin hizla gelistigi bir donem oldu ve tlkedeki tiim dengeler
degisti. Japonlar, milliyetci ve Islamci liderlerle is birligi yaparak Hol-
landa destekli eski mahalli aristokrasiyi etkisiz kildilar. Hollandalilar
tarafindan bosaltilan makamlara Endonezyali okumus kesimler atan-
di. Aralarinda milliyetci lider Sukarnonun da bulundugu hapisteki
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bircok lider serbest birakildi. Japonlar halka ulagsmak i¢in bir¢coguna
onemli gorevler verdiler ve onlar da bagimsizlik ideallerine ulasmak
icin askeri idarede gorev almaktan ¢ekinmediler. Gliineydogu Asya ul-
kelerini siyasi ve ekonomik tesiri altina almaya ¢alisan Japonya, Avru-
pali miittefik tlkelere kars: yurtttiigl savasta halkin destegini sagla-
mak ve onlarin tizerlerindeki Bat1 etkisini silmek gayesiyle propaganda
faaliyetlerine giristi ve halk kitlelerini harekete gecirmeyi hedefleyen
cesitli tesekkiller kurdu. Bunlardan ilki Mart 1943’te kurulan ve Pute-
ra olarak anilan halkin gliciniin merkezi idi. Puteranin tist yonetimi,
siyasi ve gayri siyasi milli teskilatlarin liderlerinden olusmustu: Baska-
n1 Sukarno ve yardimcist Muhammed Hatta, Uyeler olarak da Taman
Siswa kurucusu Ki Hadjar Dewantoro ve Muhammediyyenin baskani
K.H. Mas Mansur vardi (Kahin, 1952, s. 106-108).

Putera’nin destegiyle Ekim 1943’te miittefiklerin muhtemel bir isgali-
ne kars: koyabilmek amaciyla Peta adinda bir askeri birlik olusturul-
du. Cava ve Madura'daki goniilli genclerden olusan ve yerli subaylarin
egittigi Peta, gelecekteki Endonezya ordusunun kaynagini teskil etti
ve 1945 yili ortalarina dogru 120 bin civarinda bir askeri kuvvete ulasti
(Kahin, 1952, s. 109). Ancak, Puteranin tamamen Endonezya milliyet-
ciligine hizmet eden bir yapiya dontstigiini goriince, Japonlar bunu
lagvettiler ve yerine Japon dilinde Jawa Hokokai adiyla bilinen halkin
sadakati teskilatin1 kurdular ve daha genis kesimleri i¢cine dahil ettiler.
Sutan Syahrir’in liderligini yaptig1 solcu ve diger komtinist gruplar ile
baz1 milliyetci ve hatta sosyalist Islamcilar Japonlara karst yer alt1 faa-
liyetlerini stirdurdiiler (Kahin, 1952, s. 110-113).

Japonlar, isgali takip eden aylarda biitlin siyasi partileri yasaklarken,
Muhammediyye ve Nehdatii'l-ulema gibi dini teskilatlarin faaliyet-
lerine izin verdiler. Hollandalilar'in aksine, savasta halkin destegini
saglamak gayesiyle muhafazakar ve modernist musliiman liderlerle
is birligine yoneldiler. Cavali kiaileri (din hocalar1), Japon hedefleri
dogrultusunda harekete gecirmek i¢cin Shumubu adiyla bilinen bir din
igleri biirosu kurdular (Benda, 1983, s. 111). Kiailerin egitim diizeyi-
ni yiikseltmek ve onlarin itibarindan faydalanmak icin Kiai kurslar:
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actilar. Clinki Japonlar, savasta halkin destegini kazanmak i¢in onlar
lizerinde biiytik tesiri olan ulemayi kendi tarafina cekmek istiyordu.
Temmuz 1943’te Jakarta'da 60 alimi bir ay siire ile Japon propagan-
dasinin yapildig: bir kursa tabi tuttular. Mayis 1945’e kadar yaklasik
1000 civarindaki din hocasi bu kurslarda egitildi (Benda, 1983, ss.
133-136, 165-166).

Misliman halkin Hollanda aleyhtar1 duygu ve dustincelerini kortikle-
yen Japonlar, dini tesekkiillerin Japon hedefleri dogrultusunda faaliyet
gostermesini saglamak gayesiyle Kasim 1943’te tiim Islami cemiyetleri
Masyumi (Masumi) adiyla bir federasyon catisi altinda birlestirdiler.
Aralik 1944’te de bu federasyona bagli Barisan Hizbullah adinda Mts-
liman genclerden meydana gelen bir milis kuvvetinin kurulmasina
izin verdiler. Bu milis kuvveti, cihadi Japonlarin Bati'ya kars: savasi
ile 6zdeslestirmek icin hilal ve glinesin sembol olarak kullanildig: bir
sancaga sahipti ve May1s 1945%e dogru sayilar1 50 bine ulastig1 belirtildi
(Benda, 1983, ss. 178-179; Ricklefs, 1987, s. 196). Ancak Japonlarin dini
merasimlerde bile Tokyo'daki imparatorluk sarayina dogru tazim gos-
terilmesini mecbur kilmasi, ¢ogu Miisliman halkin hosnutsuzluguna
sebep oldu. Japonlar, 2. Dlinya Savasi'ni Avrupali somtrgeci giiclere
kars1 bir cihat olarak ilan etmek istedilerse de bu hareket Misliman
halk arasinda pek fazla ragbet bulmadi (Ricklefs, 1987, s. 192).

1944 yili baslarinda Bati Cavada isyanlarin ¢ikmasi, milliyetci lider-
lerin bagimsizlik isteklerini gittikgce artirmasi ve Japon kuvvetlerinin
savasta agir kayiplar vermesi lizerine Japon Bagbakani Koiso 7 Eylul
1944 tarihinde resmen yakin bir gelecekte Endonezya'ya bagimsizlik
taniyacaklarini vaat etti. Endonezya'da Hollanda mirasini yikan Ja-
ponlar, 1945 yil1 baslarinda savas: kaybedeceklerini anlayinca halkin
bagimsizlik taleplerine olumlu baktilar ve bu tarihlerden itibaren kir-
mizi-beyaz Endonezya bayraginin kullanilmasini ve tilkenin milli mar-
sinin alenen soylenmesini serbest biraktilar (Ricklefs, 1987, s. 195).

Mart 1945'te bagimsizlik hazirliklarini yapmak ve bir anayasa hazirla-
mak tizere 62 seckin Endonezyali liyeden olusan milli bir komitenin
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kurulmasina onay verdiler. Bu komite icerisindeki Musliiman liderler
yeni kurulacak bagimsiz devletin temellerinin Islam’a dayandirilma-
sin1 ve Islam hukukunun da devletin temel hukuk sistemlerinden biri
olmasini istediler. Devlet baskaninin Miisliman olmasini, parlamen-
tonun aldig1 kararlarin bir ulema heyetinin onayindan gecmesini ve
anayasada devletin resmi dininin Islam yazilmasini talep ettiler. Ancak
din ile devlet islerini birbirinden ayri tutma prensibini benimseyen
milliyetci liderler ise yeni kurulacak devletin Sukarno’nun ortaya attigi
Panca Sila'ya (Bes Prensip) dayanan milli ve tiniter bir devlet olmasini
savundular. Pancasila, tek bir Tanri'ya inang, milliyetcilik, insancilik,
demokrasi ve sosyal adalet prensiplerinden olusmaktaydi. Uzun ve ce-
tin gorismeler neticesinde Haziran 1945’te bir uzlagsma metni olarak
Islam hukukunun da uygulanabilecegi bir formiilii ihtiva eden Jakar-
ta Beyannamesi hazirlandiysa da en sonunda Pancasila, yeni kurulan
devletin temel felsefesi olarak kabul edildi ve anayasaya alindi. Hris-
tiyan liderlerin baskisi ve milli birligin tehlikeye diisecegi endisesiyle
anayasa taslaginda gecen bu beyanname ve Islam’la ilgili btitlin mad-
deler bagimsizligin ilan edilisinin ertesi glinii metinden cikartildi.?

Japonya'nin tesliminden iki giin sonra, 17 Agustos 1945’te bu komitede
gorev yapan milliyetci liderlerden Sukarno ve Muhammed Hatta En-
donezya halk: adina Jakartada iilkenin bagimsizligini ve Endonezya
Cumbhuriyetinin kurulusunu ilan ettiler. Milli marsin okunmasi egli-
ginde Endonezya bayragi gondere cekildi. Ertesi ginti bagimsizlik ko-
mitesi Sukarno’yu devlet bagskani ve Hatta'y1 da onun yardimcis: segti
(Ricklefs, 1987, ss. 198, 201).

Yeni kurulan bagimsiz Endonezya Cumhuriyeti dini bakimdan taraf-
s1z, milli ve Uniter bir devlet olarak ortaya c¢ikti. Devletin manevi te-
melini Pancasilanin ilk prensibi “tek ve yiice bir Tanr1i'ya inan¢” olus-
tururken, milliyetcilik prensibi de ikinci sirada yer alan devletin en
onemli dayanagi oldu. Ancak Musliman liderler yeni devletin yapi-
sindan tam hosnut olmasalar da bagimsizligin korunmasinda ve yurt

3 Genis bilgi i¢in bkz., B.]J. Boland (1982) ve Gksoy (2020).
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disinda taninmasinda faal rol aldilar. Miisliman siyasetgiler i¢ politi-
kada ve diplomasi alaninda ilan edilen bagimsizlig1 korumaya calisir-
larken, muhafazakar alimler de dini, askeri ve siyasi alanlarda cesitli
mukavemet teskilatlar1 kurarak Hollandanin iilkeyi tekrar somiirge
haline getirmesine karsi1 koydular. 7 Kasim 1945'te Yogyakarta'da yapi-
lan bir kongrede, biitiin Islami tesekkiillerin federasyonu niteliginde
olan Masumi, Islami bir siyasi partiye doniisti. Ayrica, Cumhuriyet
hiitkimeti Ocak 1946'da muhafazakar kesimlerin talepleri dogrultu-
sunda bagimsizlik miicadelesinde onlarin destegini saglamak i¢in ayr1
bir din isleri bakanlig1 kurdu. Din egitimi, dinl mahkemeler, vakiflar,
ibadethaneler ve hac gibi dinle ilgili hizmetlerinin yuriitilmesini sag-
layan bu bakanlik, bugiin kdylere kadar uzanan genis bir dini btirokra-
tik yapiya sahiptir (Boland, 1982, ss. 105-111; Goksoy, 2020, ss. 117-121).

Cumbhuriyetin ilanindan itibaren Endonezya Devriminin gercekles-
tirildigi ve Hollanda'ya kars: bagimsizlik savasinin verildigi yaklasik
dort bucuk yillik bir karisik dénem yasandi. Ingiliz ve Avustralyali as-
kerlerden olusan miittefik kuvvetleri, Ikinci Diinya Savasi'nin ardin-
dan Japonlar: teslim almak amaciyla Cava ve Sumatra’nin 6nemli li-
man sehirlerini ve diger Endonezya adalarinin tamamaini isgal ettiler.
Bu kuvvetlerin korumasi altinda geri gelen Hollandalilarin hedefi de
tilkede yeniden kendi idarelerini kurmakti. Cumhuriyete ve bagim-
sizlik hareketine biiyiik destek veren halk, Hollandalilara kars1 dort
bucuk yil sliren cetin bir istiklal miicadelesine giristi. Kasim 1945te
Endonezya milli ordusu ile milis kuvvetleri giiclii Ingiliz ve Hollanda
birliklerine kars: Surabayada ti¢ hafta stiren basarili bir savunma sa-
vast verdiler. Daha sonra Hollanda ve Cumhuriyet hiikimeti temsilci-
leri arasinda uzun gorismeler bagladi ve iki taraf arasinda Endonezya
Federasyonu ile Hollanda-Endonezya Birliginin kurulmasina imkan
veren Linggardjati (Mart 1947) ve Renville antlagsmalar1 (Ocak 1948)
imzalandi (Kahin, 1952, ss. 196-199, 224-229).

Ancak bunlara ragmen anlasmazliklar devam etti ve tekrar silaha
basvuran Hollanda, ilki Temmuz 1947'de, ikincisi de Aralik 1948'de
olmak tzere Cumhuriyet’i yikmaya yonelik iki askeri harekat
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diizenledi. Isgal ettigi yerlerde etnik ve cografi farkliliklara dayanan
otonom federe devletler kurdu. Silahli ¢catismalar ve yapilan ateskes
anlasmalariyla birlikte Hollanda ve Cumhuriyet denetimi altinda
olmak tizere iki boliinmts bolge ortaya cikti. Cumhuriyet hiikime-
ti Cava ve Sumatra'da biiylik ol¢lide gliclinii korurken, Hollanda ise
Dogu Endonezya, Borneo, Bati Papua, Cava ve Sumatranin sahil bol-
gelerinde denetimi ele gecirdi. Cumhuriyet liderlerinin savundugu
Uniter ve milll devlet yapisina karsi, Hollandalilar etnik ve bolgesel
kimlikleri 6ne cikararak otonom federal yapilar olusturdular. Sun-
dalilarin ¢ogunlukta yasadigi Bati1 Cavada Pasundan, Madura'da ve
Dogu Sumatra’da otonom devletler ve hatta Borneo'da az gelismis Da-
yaklar icin Dayak otonom bolgesini kurdular. Sulavesi ve diger cevre
adalarda kurulan Dogu Endonezya ise Hollanda yapimi ilk federal
devlet idi (Reid, 1973, ss. 104-119).

Ancak icte gerilla savasinin ve dista da milletleraras: kamuoyunun
baskisi altinda kalan Hollanda, Lahey'de Birlesmis Milletler'in gozeti-
minde cumhuriyetci ve federalist liderlerin katildig: bir yuvarlak masa
konferansina oturmak zorunda kaldi. Burada imzalanan antlasma
geregince, Bat1 Papua bolgesi hari¢, Endonezyanin bagimsizligini 27
Aralik 1949 tarihinde resmen taniyarak egemenlik hakkini ayni tarihte
kurulan bagimsiz Endonezya Birlesik Devletlerine devretti (Ricklefs,
1987, s. 219-220).

Hollanda ordusunun ve gorevlilerin tlkeden ayrilmasinin ardindan
1950 yil1 baglarindan itibaren tlilkede yaygin uniter hareketler ortaya
cikti. Hollandalilarin kurmaya calistig1 federal sistem cabucak ¢okti
ve federalizme karsi Cumhuriyet liderlerinin savundugu tniter devlet
yapist galip cikti. Bircok federal bolge ve devlet, Cumhuriyete katilma
karari aldi. Hollanda’nin baskisi altinda federal statiide kurulmus olan
16 federe devlet ve 6zel bolgenin meydana getirdigi birlesik devlet, ba-
gimsizligin yildontiminde (17 Agustos 1950) tekrar tuiniter Endonezya
Cumbhuriyetine dontisti. Hristiyanlarin cogunlukta oldugu Ambon ve
Gliney Maluku adalarinda eski Hollanda ordusu mensubu bazi subay-
lar, buna kars: ¢ikarak Gliney Maluku bagimsiz devletini ilan ettilerse
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de Cumhuriyet ordusunun karsi mticadelesi sonucunda bu isyan hare-
keti bastirildi (Kahin, 1952, ss. 446-469).

Bu slirecte Endonezya'nin milliyetci vizyonuna diger iki asir1 grup daha
kars1 ¢citkmisti. Her ikisi de bagimsizligi desteklemekle ve egilimlerin-
de milliyetci olmakla birlikte Endonezya devletinin nihai sekli ve ya-
pist hakkinda farkli goriislere sahiptiler. Devletin temelini dine dayan-
dirmak isteyen Musliman liderlerin bir kismi Endonezya'da bir Islam
devleti kurmak i¢in 1948 yilinda merkezi otoriteye kars: ayaklandilar.
Darti’l-Islam hareketi olarak bilinen bu hareketlerin en 6nemlisi, Bati
Cava'nin kirsalinda eski Sarekat Islam liderlerinden S. M. Kartosuvirco
tarafindan baslatilani idi. 1940’ta Suffah Enstitlisii'ni kuran Kartosu-
virco, 1945'te Bat1 Cavada Masuminin yonlendirmesi dogrultusunda
Hizbullah'in liderligini yapmakta ve Hollanda'ya kars: yiirtitilen ba-
gimsizlik hareketine ve Cumhuriyete destek vermekteydi. Ancak o,
1947 ve 1948'deki Hollanda ile imzalanan antlasmalara karsi ¢ikmisti.
Masumi'den ayrilip Bat1 Cava'da 1948'de Endonezya Islam Devleti kur-
dugunu ilan etti ve Cumhuriyet’e karst miicadele baslatt1 (Reid, 1973,
s. 157-158). 1950'li yillar boyunca bu hareket Sumatranin kuzeyindeki
Ace bolgesine, Kalimantan ve Sulavesinin giiney kesimlerine kadar
yayildi. Cumhuriyet ordusu tarafindan zamanla ¢ogu bolgede etkisiz
hale getirilen Darul-Islam hareketleri, en sonunda 1962 yilinda lideri
Kartosuvirconun yakalanarak idam edilmesiyle son buldu.*

Cumhuriyet’e karsi isyan eden diger asir1 bir grup da komiinistler idi.
Endonezya Devrimi sirasindaki karigikliklardan faydalanarak ortaya
cikan komiinistler, Agustos 1948'de Rusyadan donen Mussonun lider-
liginde orgtitlenerek Endonezya Komiinist Partisini tekrar kurdular ve
Cava adasindaki Madiun'da isyan hareketi baslattilar. Kisa siirede bu
komtinist isyan da Cumhuriyet kuvvetleri tarafindan bastirild: ve ko-
miinistler ancak 10 yil sonrasinda toparlanabildiler (Kahin, 1952, ss.
292-303; Reid, 1973, ss. 143-146).

4 Darii'l-fslam hareketleri hakkinda genis bilgi icin bkz. Dijk (1981).
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Bagimsizlik Sonrasinda Sukarno Yonetimi ve
Onun Ugiincii Diinya Gériisii

Endonezya, kurulusundan 1965 yilina kadar ilk kurucu devlet baska-
n1 Sukarno tarafindan yonetildi. 1957’ye kadar ¢ok partili parlamenter
bir sistemin uygulandigi tilkede milliyetci, Islamci ve sosyalist partiler
tarafindan cesitli koalisyon hiitkiimetleri kuruldu. Ulkedeki siyasi is-
tikrarsizlik sebebiyle i¢ giivenlik, ekonomik kalkinma, idari yeterlilik,
ordunun dizenlenmesi ve merkezilestirilmesi gibi énemli problemler
coziilemedi. i1k demokratik genel secimler Eyliil 1955te yapild1 ve se-
¢imler sonucunda sirasiyla Endonezya Milliyetci Partisi (%22,2), Mas-
yumi (%22,2), Nehdatii'l-ulema (17,5) ve Endonezya Komiinist Partisi
(15,2) aldiklar1 oy oranlariyla dort biiyiik siyasi parti olarak ortaya ¢ik-
tilar (Ricklefs, 1987, s. 238-239). Aralik 1955'teki Anayasa Meclisi se-
¢imleri de benzeri sonuglar ¢ikardi (Feith, 1962, ss. 449-450). Ancak
Kasim 1956'da toplanabilen Anayasa Meclisi'ndeki toplantilar devletin
dayandig temelle ilgili tartismalarla gecti. Islamci partilerin devletin
temelinin Islam’a dayandirilmasini ve Jakarta Beyannamesinin ana-
yasanin giris bolimiine alinmasini istedilerse de tgte iki ¢cogunlugu
saglayamadiklari i¢in basarili olamadilar. Islami devlet fikrine kars1 c1-
kan milliyetci ve diger gruplar, devletin dini bakimdan tarafsiz olmasi
gerektigi hususunda hemfikirdiler. Anayasa Meclisi yeni bir anayasa
hazirlayamadan 1959'da feshedildi (Boland, 1984, ss. 90-99).

Bagimsizlik sonrasi donemde Endonezya milliyetciligi ic siyasette
emperyalizm ve somirge karsitlig1 temelinde devam etti ve tilkedeki
milli birligin saglanmasina 6nem verildi. D1s politikada ise tarafsiz bir
politika izlendi. Ayrica Sukarno, Bat1 ve Dogu bloklar: karsisinda Bag-
lantisizlar hareketi olarak da bilinen iiciincii diinya gorusiini savundu.
18-24 Nisan 1955 tarihleri arasinda Bandung'da diizenlenen Asya-Afri-
ka Konferansi, Baglantisizlar hareketinin ve tciinci diinya goriisinin
dogdugu yer oldu ve daha sonra Endonezya, Yugoslavya, Hindistan
ve Misir'in 6nderlik ettigi Baglantisiz Ulkeler Grubunun kurulmasiyla
sonuglandi. Uclincli Diinya, Tarafsizlar veya Baglantisizlar Bloku gibi
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isimlerle adlandirilan bu hareket, bagimsizligini yeni kazanan Asya ve
Afrika tlkelerinin bir araya geldigi yeni bir devletler gruplagsmasini or-
taya ¢ikardi. Bandung Konferansina katilan Endonezya, Cin, Vietnam,
Misir ve Gana'nin devrimci ve milliyetci liderleri, somiirgeciligin ve
emperyalizmin telin edilmesinde ve kalkinmaci bir milliyet¢ilik anla-
yisinda, esitlikci ve dayanigsmaci bir ekonomik gelismede ortak goriise
sahiptiler (Barker, 2008, ss. 524-525). Bandung Konferansiyla Asya ve
Afrika tilkeleri arasinda Endonezya'nin etkin bir rol tistlenmesini sag-
layan Sukarno, i¢ kamuoyunda biiytik bir itibar kazandi. Bundan sonra
Sukarno, acikca Bat1 karsit1 bir politika takip etmeye basladi ve ertesi
yil 28 Agustos-16 Ekim 1956 tarihleri arasinda Cin, Sovyetler Birligi ve
diger komiinist tilkelere resmi ziyaretlerde bulundu (Ricklefs, 1987, s.
236, 241).

Endonezya'nin iciinci diinya goriisiine kaymasi lizerine Hollanda ile
iligskiler de iyice kottilesti. Hollandanin Bati Papua bolgesiyle ilgili
gorismeleri kesmesi lizerine, Endonezya da Subat 1956'da tek tarafli
olarak birlik antlagsmasini feshetti ve Agustos 1956'da Laheydeki yu-
varlak masa toplantisinda tilkeye cikartilan bor¢lar:i 6demeyi reddetti.
Kasim 1957'de Birlesmis Milletlerden Bati1 Papua bolgesi tizerindeki
gorusmelerin baslamasiyla ilgili bir karar ¢tkmayinca buytik sehirler-
de Hollanda aleyhtar: gosteriler baslad: ve Hollandalilara ait isletme-
lere ve ciftliklere el konuldu. Bircok Hollandali teknik ve idari eleman
yurt disina ¢ikarildi. Adalet Bakanligl 5 Aralik 1957 tarihinde 46 bin
Hollanda vatandasinin yurt disi edilmesini kararlastirmist: (Ricklefs,
1987, s. 249).

Sinirh yetkilerle devlet bagkanligini yliriiten Sukarno, icte de parla-
menter sistemden giderek uzaklasti ve giidiimlii demokrasi adini verdi-
gi gliclii bagkanlik sistemini savunmaya basladi. Nisan 1957'de partili
olmayan Cuanda Kartavircaya baskanliginda bir hiikkiimet ve May1s
1957'de de dort biiylik parti ve meslek kuruluslarinin temsilcilerinden
olusan bir milll konsey kurdu. Bu gelismelere karsi ¢ikan muhalif cev-
relerin 1958 yili baslarinda Bati Sumatrada kurduklari muhalif hiik(-
meti, ordunun miidahalesiyle dagitti. Bircok subay ordudan tasfiye
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edilirken, ayrilikci hareketlere destek verdigi gerekcesiyle Islamc1 Ma-
sumi Partisi ve Sosyalist Parti 1960’ta kapatildi. Ancak muhafazakar
Nehdatti'l-ulema, Sukarno ile yakin iliskilerini strdirdi (Ricklefs,
1987, s. 250-251). Bu arada ordu, Bati Cava, Ace, Gliney Sulavesi ve
Gliney Kalimantan'da devam eden Dari’l-Islam hareketlerini de tama-
men bastird: (Dijk, 1981, ss. 10-336).

Sukarno 1959 yili baslarinda devlet baskanina giiclu yetkiler veren
1945 anayasasini bir kararname ile yirirlige koydu; 1960'ta da biit-
ceyi onaylamayan parlamentoyu feshetti ve siyasi parti, ordu ve mes-
lek kuruluslarinin temsilcilerinden atamayla 130 tiyeli yeni bir meclis
teskil etti. Ulkede hakim olan ¢ temel ideolojinin ilk hecelerinden
meydana gelen Nasakom (milliyetcilik, din ve komtlinizm) adini verdigi
yeni bir ideoloji olusturmaya calisti. Manipol (siyasi manifesto) ile 1945
Anayasasi, Endonezya sosyalizmi, glidimlii demokrasi, glidimli eko-
nomi ve Endonezya kimligi kelimelerinin ilk harflerinden olusan US-
DEK kisaltmastyla bu ideolojiyi pekistirdi. Siyasi faaliyetlere, sendikal
calismalara ve basina siki denetim getirdi (Ricklefs, 1987, ss. 254-255).
Onun Nasakom sentezi, aslinda Bat1 karsit1 bir milliyetcilik anlayisina,
yerel kiiltlirlere, sosyalist ve Marksist diistinceye dayanan bir moder-
nlesmeyi ongoren tclincl dinyaci bir vizyonun Endonezya versiyonu
idi.

Gludimli demokrasi doneminde Sukarno, tarafsiz politikadan uzakla-
sip Cin ve Sovyetler Birligi gibi komiinist tilkelerle olan iligkileri gelis-
tirirken, icte de Endonezya Komiinist Partisi ve ordu giderek idarede
etkili oldu. Sukarno Malezya'ya karsi catisma politikas: yolunu benim-
sedi ve Malezya'nin Giivenlik Konseyine secilmesi tizerine de tlkesini
Birlesmis Milletler teskilatindan Ocak 1965’te ayird: (Ricklefs, 1987, ss.
259-264).

Endonezya'nin Uluslararas: Olimpik Komiteden uzaklastirilmasi tize-
rine, Sukarno 1963te Jakarta'da alternatif bir uluslararasi spor miisa-
bakas1 diizenledi. Yeni Yiikselen Gliclerin Oyunlar: (GANEFO) ad1 veri-
len bu miisabakanin acilisinda yaptig1 konusmada, Olimpik Komiteyi
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“emperyalizmin ve somiirgeciligin bir araci” olmakla sugladi. Somiir-
geci Batili devletleri “Eski Yerlesik Glicler” (OLDEFOS), yeni bagim-
sizligin1 kazanmis devletleri ise Yeni Yiikselen Gligler (NEFOS) olarak
tanimladi (Sukma, 2003, ss. 34-35). O, konusmasinda henliz emperya-
lizmin 6lmedigini, fakat 6lmekte olan emperyalizmin tropik orman-
larda yarali bir aslan gibi hala tehlike sactigini, bagimsizligin ve milli-
yetciligin zaferinin artik kaginilmaz oldugunu vurguladi. Bat: blogunu
elestirerek konusmasina soyle devam etti:

Gengler! Onlar bizim ne tiir bir millet oldugumuzu diisiiniiyorlar acaba?
Kardeslerim, bizim fasulye-kek milleti olmadigimizi defalarca sdyledim.
Biz, bir kurbaga ve hatta kara kurbagalar milleti de degiliz. Biz, bir pa-
muk milleti de degiliz. Biz, kendi giiclimtzle de kendi kanimizla kendi-
mizi bagimsiz bir millet ilan eden Endonezya halkiyiz (Webster, 2016, ss.
403-404).

Baglantisizlar Hareketinden sonra Sukarno, Islam diinyasinda da etki-
li olmak icin girisimlerde bulundu. Nitekim o, Mart 1965’te Bandung
Konferansinin bir nevi devami niteliginde olan baska bir uluslararasi
toplantiya ev sahipligi yapti. Bu Islami Asya-Afrika Konferansina kati-
lan ve 32 tilkeden gelen liderler Sukarno’ya “Asya ve Afrika'da Ozgurlu-
giin ve Islamiyet'in Lideri” unvanini verdiler. Endonezya gazetesi Sua-
ra Merdaka, 9 Mart 1965 tarihli nlishasinda “Bung Karno Adalah Djuga
Pemimpin Dunia Islam (Yoldas [Su]Karno Islam Diinyasinin da Lideri-
dir)” bashgiyla cikti (Menchik, 2014, ss. 608-609).

Sukarno ekonomik alanda da millilestirme hareketi baslatt1 ve ekono-
miyi somiurge etkisinden kurtarmaya calisti. Esasen ekonomik alan-
daki bu gelisme, liclincl dlinya goriisini savunan birgok tilkede yasa-
nan bir vakia idi. Sukarno da somiirge karsiti, disa kapali, devletci ve
milli kalkinmay1 hedefleyen bir ekonomik goriisii savundu. Endonez-
ya'nin baska tlkelere ekonomik bakimdan bagimliligini azaltmay: ve
kendi kendine yeterli milli bir ekonomi olusturmay: hedeflemekteydi.
Ulkede faaliyet gosteren bircok Hollanda sirketini millilestirdi. Mer-
kez bankas1 De Cavasch Bank, Bank Indonesia oldu. Hava yolu sirketi Ko-
ninklijk Luchvaart Maatschappiy ise Garuda Indonesia Airways adini aldu.
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Ulasim sirketi Koninklijke Paketvaart Maatschappiy, Pelayaran Nasional
Indonesia (Pelni) ve 250'den fazla plantasyon sirketi PT Perkebunanan
Nusantara (PTPN) adi1 altinda millilestirildi. Madencilik ve temel sana-
yi sektoriindeki 200 dolayindaki sirket de Badan Penguasaan Industri
dan Tanbang (BAPPIT) adiyla ve 40 civarindaki ticaret sirketi PT Negara
ad1 altinda birlestirilerek millilestirildi (Patunru, 2018, s. 345).

Ancak, ekonomideki millilesme beraberinde verimsizligi ve yiksek
enflasyonu koriikledi. Yetismis eleman eksikligi ile birlikte ekonomik
durum bozuldu. Enflasyon hizla yiikselirken, ihracat gelirleri diisme-
ye ve dis borc¢lar artmaya basladi. 1961 yilindan itibaren %100 civarin-
da yliksek bir enflasyon kalici hale geldi. 1965’te de enflasyon %5000
gecti ve hiikimet harcamalarinin yarisi, biitce aciklarini kapatmaya
gitti. Kisi basina diisen milli gelir 1938'dekinden daha azdi. 1965 yili
sonunda Ullkenin en temel gidasi olan pirincin fiyati %900 oraninda
artt1. Endonezya’nin IMF ve Diinya Bankasi ile olan iliskilerini kesmesi
lzerine, milli para birimi Rupi degerini kaybetti. 1965 yili basinda 1
Amerikan dolar1 5.100 rupi iken, liclinct ¢eyrekte 17.500 ve dordincu
ceyrekte 50.000 rupi oldu (Ricklefs, 1987, ss. 259, 268).

Sukarno yonetiminin sonuna dogru ekonomik durum giderek bozu-
lurken, idarede de komiinistler daha fazla yetki ve sorumluluk tistlen-
mislerdi. 30 Eylil 1965 tarihinde komiinistler ordu icinden bir grup
subayla birlikte basarisiz bir komiinist darbesine giristiler. Komtnist
ideolojiye karsi olan Stratejik Thtiyat Ordu Kumandani General Suhar-
to darbeyi bastirarak duruma hakim oldu. Darbeyi takip eden aylarda
ozellikle Dogu ve Orta Cavada binlerce komunistin oldiirtilmesiyle so-
nuclanan bir karigiklik yasandi. Yonetimi ele gegiren Suharto, Sukar-
no'yu gorevden uzaklastirarak devlet bagkani oldu (Ricklefs, 1987, ss.
268-271).

Suharto Yonetimi ve Endonezya Milliyetgiligi

Endonezya'nin ikinci devlet baskani olan Suharto, Ordu Baru (Yeni
Diizen) adiyla iilkede yeni bir donemi baslatti. Geng bir subay olarak
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bagimsizlik savasi yillarinda Hollandalilara kars: savasan general Su-
harto, 1950’li yilarda Darii’l-Islam ve ayrilikc1 ayaklanmalara kars: veri-
len miicadelede onemli gorevler ifa etmis ve 1960’1 yillardan itibaren
de komiinistlere kars:t mticadeleyi esas almist: (Elson, 2001, ss. 1-98).

Selefinden farkli olarak Suharto, icte ordu ve btirokrasiye dayanarak
ve Islami teskilatlar, Protestan ve Katolik gruplar, cesitli meslek grup-
lar1 ve bazi akademik cevrelerin destegiyle iktidarini pekistirirken,
dista Bat1 blokuyla iligkilerin gelistirilmesine 6zen gosterdi. Malezya
ile catisma politikasina son vererek tlilkesinin tekrar Birlesmis Millet-
ler’e liye olmasini sagladi. Bolgesel is birligine 6nem vererek Agustos
1967'de Glineydogu Asya Uluslar Birliginin (ASEAN) kurulusunda etkin
rol oynadi. Birlesmis Milletler gozetiminde Eylil 1969'da Bat1 Papua
halk: arasinda yapilan referandumla bolgenin Endonezya'ya katilma-
sini sagladi. Bati'da yetismis danismanlarinin yardimiyla yeni bir eko-
nomik paket hazirladi ve serbest piyasa ekonomisine uygun kalkinma
programi baslatti. Uygulamaya koydugu ekonomik istikrar programiy-
la tilkeye yabanci sermayenin girisini kolaylastirdi ve dis ticareti libe-
rallestirerek enflasyonu diistiriip ekonomiyi istikrara kavusturdu. Ce-
sitli siyasi grup, ordu, polis ve meslek kuruluslarinin temsilcilerinden
olusturdugu Golkar Partisi, 1971 se¢cimlerinde %63 dolayinda oy alarak
secimlerden zaferle ¢ikti. Se¢im sonrasinda hiik(imetin getirdigi siyasi
kisitlamalar neticesinde muhalefetteki dort islamci parti Birlesik Kal-
kinma Partisi (PPP), diger milliyetci ve Hristiyan partiler ise Endonez-
ya Demokrasi Partisi (PDI) ad1 altinda birlestiler. Ug partili Suharto yo-
netimi boyunca Golkar iktidar gliclini kullanirken, diger iki parti hep
azinlikta kaldi. Suharto da beser yillik arayla kismen se¢imle kismen
de atamayla olusan meclis tarafindan devlet bagkani secildi (Vatikiotis,
1998, ss. 32-59).

Dinin siyasetten ayrilmasina énem veren Suharto, Islami cevrelerin
dini, sosyal ve egitim alanlarindaki faaliyetlerine tam bir serbestlik
tanirken, dini kaynakli siyasi faaliyetleri rejim icin potansiyel bir teh-
like gordu ve dini tegkilatlarin siyaset yapmasini yasakladi (Samson,
1971, s. 565). Bu siirecte Muhammediyye ve Nahdatii’'l-ulema gibi dini
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teskilat ve diger Islamci gruplar siyasi faaliyetten uzaklasip daha cok
diniislere, 6zellikle egitim, saglik, yayincilik gibi alanlara 6nem verdi-
ler. Misliiman siyasetcilerin bir kismi ideolojik hedeflerini bir kenara
atip is alanlarina, bolgesel ve mesleki konulara agirlik verirlerken, en-
tellektiiel Islamcilarin bazilar da siyasi faaliyetlerden cekilerek benze-
ri bir tutum takindilar. Diger taraftan Suharto, zekatin toplanmasina,
kamu kurumlarinda mescitlerin acilmasina ve Jakarta'daki Istiklal Ca-
misinin ingsaatinin tamamlanmasina destek oldu ve ¢zel dini egitim
kurumlarina devletin maddi yardimini artirdi. Din isleri Bakanlhigina
bagli sayisiz medrese ve pesantrenlerin modernlesmesine 6nem verdi
(Boland, 1982, s. 166). Dini konularda hiikiimete danismanlik yapmak
ve hiilkimetin kalkinma programlarini kirsal kesimlerdeki halka an-
latmak gayesiyle 1975te Endonezya Ulema Konseyi (MUI) adinda ya-
ri-resmi bir ulema teskilat1 kurdu (Noer, 1978, ss. 73-74).

Devlet felsefesi Pancasila’y1 milli ideoloji sayan Suharto, onu milliyet-
cilik anlayisinin temeli yapti ve Ekim 1983’te tiim siyasi partilerin, sos-
yal, dini ve egitsel teskilatlarin sadece Pancasila’y1 temel ideolojileri
olarak kabul etme zorunlugu getirdi ve onun prensiplerini yaymak
gayesiyle egitim kurumlarinda, orduda ve devlet dairelerinde kurslar
diizenlendi. Islami cevreler baslangicta bu zorlamaya tepki goster-
dilerse de zamanla Pancasila’y1 temel felsefeleri olarak kabul ettiler.
Muhafazakar Nahdatti'l-ulema bile Pancasilanin milli ideoloji olarak
kabuliintin Islam’a aykir1 olmadigini ve onun devlet yonetimiyle alaka-
11 bir konu oldugunu belirtti. Muhammediyye de benzeri bir soylemle
Uyelerini ikna etti (Ismail, 1996, s. 34-40).

Pembaharuan hareketi olarak taninan yenilik¢i Miisliman kesimler ise
hiikimetin din ve Pancasila ile ilgili politikalarina destek verdi. Bu ha-
reketin Onciilerinden olan ve liberal gorisleriyle taninan Miusliiman
aydinlardan Nurhalis Macid (Nurcholis Majid) Pancasila'y1 ve milliyet-
cilik ideolojisini elestiren Islami gevrelere karsi ¢ikarak eski milliyetci-
lik anlayis1 ile modern milliyetcilik anlayisi arasinda farklar oldugunu
belirtti. Ona gore, modern milliyet¢ilik islam’in yasakladigi kan bagina
dayali kabile temelli bir asabiyet degildi. Clinkii modern milliyetgilik,
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toplumun tiim tyelerinin katilimina acik sivil bir anlayis1 ifade etmek-
teydi. Hz. Peygamber’in (s.a.v.) olusturdugu ilk Medine toplumunun
ve Rasid Halifeler Donemi'ndeki Islam toplumunun asabiyete dayan-
madigini belirterek bunu modern milliyetciligin Islam tarihindeki ilk
ornegi olarak degerlendirmistir. O, Kur'an'dan iimmeten vahideten kav-
raminin gectigi ayetleri 0rnek vererek immetin esasinda millet anla-
mina geldigini ve milli devleti ongordugiuni vurgulamistir. Ona gore
iimmet terimi, Islam dinyasinin siyasi birliginden ziyade milli devlet
kavramina daha yakindir ve glinlimtzde bile Birlesmis Milletler terimi
icin Arapca'da el-Umemi’l-Miittehide tabiri kullamilmaktadir (Madjid,
2004, s. 42-43,70-71).

Pancasila'yt Medine Sozlesmesi ile kiyaslayan Macid, Endonezya top-
lumunun ¢ok dinli, ¢cok etnikli ve ¢ok kiiltlirlii heterojen yapisina vur-
gu yaparak tiim bunlarin birlikte Endonezya milletini olusturdugunu
kaydetmistir. Ulkede gayrimiislimlerin de bulunmasindan dolay: dine
dayal1 bir Islam devletini mtimkiin gérmemistir. Pancasila’nin dinin
alternatifi olmadigini ve bir din gibi de muamele gormemesi gerekti-
gini sdylemistir. Islam’in alternatif bir ideoloji olarak goriilmesine ve
Islami devlet kavramina siddetle karsi cikmis ve ayrica “Islam’a evet,
fakat Islami partiye hayir” séziinii siklikla konusmalarinda dile getir-
mistir (Burhani, 2013, ss. 35-40).

Basin ozgurlugl, siyasi parti kurma, is¢i sendikalar: ve din temelli si-
yasi faaliyetlere cesitli kisitlamalar getiren Suharto yonetimi, lilkede
ekonomik alanda yeni bir kalkinma hareketi baglatmis ve Sukarnonun
devletci politikalarina karsin, serbest piyasa ekonomisine dayali bir
ekonomik model takip etmistir. Yabanci yatirimi ve 6zel sektorii tesvik
eden ve serbest ticareti gelistiren uygun reformlar yapmaistir. 1969'dan
1981 yilina kadar milli ekonomide yillik ortalama %8 buytime kayde-
dilirken, ileriki yillarda biiylime hizi %5 civarinda seyretmistir. Pet-
rol, madencilik ve imalat sanayinde, lilkenin temel gida maddesi olan
piring uretiminde biiyiik gelisme saglanmistir (Booth ve McCawley,
1981, ss. 1-22).
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Maddi gelisme ile ulus insa etme arasindaki baglantiya biiylik 6nem
veren Suharto, kalkinmayi siyasi soyleminin en temel direklerinden
birini yapmistir. Aydinlanma, insa ve yapilanma anlamina gelen pem-
bangunan kavrami, onun milliyetcilik anlayisinin 6nemli bir unsuru
idi. 32 yillik iktidar1 doneminde atadigi her kabineyi, kalkinma kabi-
neleri olarak adlandirmis ve hatta kendisini Bapak Pembangunan (Kal-
kinmanin Babasi) olarak ilan etmisti. Geleneksel Cava aile yapisinda
otokratik bir kiiltirl ifade eden bapak terimi, devletin ve toplumun
tek ve genis bir aile oldugu goriisiinii yansitmaktayd: (Barker, 2008, ss.
534-535).

Suharto Doneminde Endonezya milliyetciligi, daha ziyade rejimin ko-
runmasina ve onun mesrulugunun saglamlastirilmasina odaklanda.
Selefi Sukarno gibi milliyetciligi halki harekete gecirmede bir arag ola-
rak gérmekten ziyade, Suharto Endonezyanin milli tarihine atifta bu-
lunarak milli duyguyu ve milli sembolleri halk arasinda canli tutmaya
calisti. Selefinin aksine daha gercekgi bir milliyetci politika benimse-
yen Suharto, Bati1 Papua bolgesinin Endonezya'ya katilmasini bile sa-
dece i¢ kamuoyunda milli bir kazanim olarak kullandi (Leifer, 2000, ss.
156, 161). Catismadan ve ferdi haklarin korunmasindan ziyade uyum
ve grup menfaatlerine dayali milli sahsiyet gelisimini vurgulayan bir
milliyetcilik anlayisi hakim oldu. Sukarno emperyalizme kars: diinya-
nin yeni yiikselen giliclerini harekete gecirmek icin ¢abalarken, Suhar-
to uluslararasi iligkilerde daha ziyade ice doniik ve muhafazakar bir
siyaset benimsedi. Selefi Sukarno sosyal, siyasi ve ekonomik diizen-
lemenin geregini vurgulayan stirekli devrimci ve anti-emperyalist bir
milliyetcilik anlayisini savunurken, Suhartonun milliyetciligi daha
cok mevcut Pancasila felsefesini korumay1 hedefledi ve devrim yeri-
ne miicadele kavramini 6ne ¢ikardi. Ordu ve biirokratik elitler, milli-
yetciligi rejimin devami ve ekonomik kalkinmanin énemli bir unsuru
olarak gordiler. Suharto yonetimi 1990’11 yillarda giderek artan siyasi
reform baskis: altinda kaldig1 zaman bile, yonetimdeki liderler i¢ ve
dis ideolojik tehditlere karsi rejimi kuvvetlendirmek icin milliyetcili-
gi yeniden canlandirmaya calistilar. Ozellikle Ust diizey askeri elitler,
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siyasi reform isteyen aydinlari ve cesitli bask: gruplarini “yerli ve milli
hainler” olarak nitelendirmekten ¢cekinmediler (Aspinall, 2015, s. 76).

Suharto Doneminde Endonezya, Baglantisizlar Hareketi icinde faal
bir dis siyaset izlemekten ve tctinci dinya goriisinden giderek uzak-
last1. Bagimsiz ve aktif politika yerine dustlik profilli ve ekonomik yar-
dim aldig1 Bati yanlis1 bir politikaya kayd: (Sukma, 2003, s. 46). 1970°li
yillar boyunca Baglantisizlar Hareketinin toplantilarinda Endonezya
faal rol almaktan geri durmus ve hatta baglantisiz devlet statlisii sor-
gulanmistir. Eyliil 1973'teki Cezayir'deki zirve toplantisina katilmayan
Suharto, sadece bir heyet gondermistir. Kurucu devlet olarak hareket-
ten ayrilmamakla birlikte, Baglantisizlar Blogu Endonezyanin dis po-
litikasinda 6nemli bir unsur olmadi ve daha ¢ok hareketin ekonomik
programlarina alaka duydu. 1983’te Yeni Delhi'de yapilan Yedinci Zirve
Konferansinda, Dis Isleri Bakan1 Mochtar Kusumaatmadja, hareketin
Dogu ve Bat1 bloklariyla iliskisini ve ideolojik tartismalar yapilmasini
elestirmis ve teskilata liye devletlerin farkli ideolojik egilimlere, siya-
si ve ekonomik sistemlere sahip oldugunu belirtmistir. O, hareketin
bliytik giiclerin rekabet ve yarisinin i¢ine c¢ekilmemesini ve baglan-
tisiz karakterini korumasini vurgulamistir (Leifer, 1983, ss. 135-136,
159-163).

Ancak Suharto, Soguk Savas Déneminin sonlarinda daha aktif bir dig
politika izlemeyi ve ticlinct dinya forumlarinda daha fazla gortntr
bir tutum takinmaya basladi. Nitekim Endonezya, Nisan 1985’te Ban-
dungdaki Asya-Afrika Konferansinin otuzuncu yil dontimiinti anmak
ve Bandung ilkelerinin gecerliligini yeniden teyit etmek icin seksen
lilkeden olusan bir toplantiya ev sahipligi yapti. Daha once reddedil-
mesine ragmen Suharto Eylul 1992'de hareketin baskanligina secilerek
Jakarta'da Baglantisiz Devletler zirve toplantisini gerceklestirdi. Stiper
gli¢c rekabetlerinin olmadigi bir ortamda Suharto, toplantida gelismis
ve gelismekte olan tilkeler arasinda yapici bir diyalog cagrisinda bulun-
du; kuzey ve gliney tlkeleri arasindaki gelismislik farkinin en 6nemli
sorun oldugunu vurguladi (Frederick ve Worden, 2011, ss. 288-289).
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Endonezya'nin birligini korumay: amaclayan Pancasila'yi, devlet bas-
kanina kuvvetli yetkiler taniyan 1945 Anayasasini, ordunun ikili gorev
ilkesini ve ti¢ partili sistemi Endonezyanin problemlerine en uygun
¢ozlim yolu olarak goren Suharto, 1990’h yillarda yenilikci Islami cev-
relerle is birligine 6nem veren bir politika izledi ve Islamc1 muhalefeti
rejimle uzlagtirmaya calisti. Aralik 1990'da B. J. Habibie'nin baskanli-
ginda cesitli meslek gruplarinin ve Misliman aydinlarin Endonezya
Misliman Entelektteller Birligi (ICMI) adl1 yenilikci bir Islam1 teski-
lat kurmalarina onay verdi. ICMI lideri Habibie 6nce kabinede bilim
ve teknolojiden sorumlu bakan, daha sonra da devlet baskani yardim-
ciligina getirildi (Hefner, 2000, s. 129).

Ancak, Suharto yonetiminin yenilik¢i Islamcilarla yakinlik kurmast,
geleneksel Misliman kesimlerin yeni dizen rejiminden uzaklasma-
sina ve yonetime karst muhalif Islami gruplarin ortaya cikmasina yol
acti. Nahdatiil-ulema lideri Abdurrahman Vahid, yonetime ve ICMI
liderligine karst muhalif bir tutum takinmis ve ICMI'nin iilkenin milli
birligi ve cogulcu yapist icin bir tehdit olusturdugunu ileri stirmustir.
Buna karsi o, 43 aydin ile birlikte 1991'de gayrimiislim kesimlerin de
liye oldugu Demokrasi Formunu kurarak hiikimete karst muhalif bir
tutum izlemistir (Barton, 1997, s. 341-342).

Ulkede sagladigi ekonomik kalkinma ve getirdigi siyasi denetim saye-
sinde 32 y1l boyunca iktidarda kalmay1 basaran Suharto rejimi, giderek
otokratik bir yonetime dontismus ve 1997 Asya mali krizi neticesin-
de icinde Universite 6grencilerinin de bulundugu yaygin protestolarla
karsilasti. Muhalif gruplarin yogun baskisi tizerine Suharto 21 Mayis
1998de istifa ederek gorevi yardimcist B.J. Habibie'ye birakt: (Vatiki-
otis, 1998, ss. 218-230). Onun istifasindan sonra tilkede Reformasi D6-
nemi basladi.
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Reformasi Donemi ve Sonrasinda Milliyetcilik
Tezahurleri

1998 yili sonrasinda devlet bagkani Habibie ile birlikte Endonezya'da
reformasi denilen siyasi reform siireci basladi ve onun kisa siiren yo-
netimi sirasinda Ulkede temel ozgiirliikler, siyasi partiler, secim ka-
nunlar1 ve yasama organlarinin yapisiyla ilgili bircok yeni diizenleme
yapildi. Basin ve yayin hayatina getirilen sansiir uygulamas: ve siyasi
kisitlamalar kaldirildi. Cok partili bir sisteme gecildi ve mahalli idare-
lere daha fazla yetkiler tanindi. Haziran 1999'da temsili sistemle ve de-
mokratik ortamda yapilan genel secimlerden Sukarnoputri Megawa-
ti'nin liderligindeki Endonezya Demokratik Miicadele Partisi (PDI-P)
933,74, Golkar %22,44, Nehdatii’'l-ulema baglantili Milli Uyanis Partisi
(PKB) %12,61, Birlesik Kalkinma Partisi (PPP) %10,71 ve Emin Reis’in
liderligini yaptig1 Milli Emanet Partisi (PAN) %7,12 oraninda oy aldilar
(Ananta vd., 2005, ss. 9-13).

Secimler sonucunda olusan yeni meclis, muhafazakar NU lideri Abdur-
rahman Vahid'i devlet bagkanligina, Sukarnonun kizi Megawati'yi de
baskan yardimciligina secti. Saglik sorununa ragmen uzlasmaci tavri
sebebiyle devlet baskanligina getirilen Vahid, iki yila yakin iktidar1 bo-
yunca Endonezya'nin i¢ine dustiigli ekonomik krizi asmada ve tilkenin
cesitli bolgelerinde ortaya cikan dinsel ve etnik temele dayali catigsma-
lar1 6nlemede basarisiz kaldi. Kendisine karsi yolsuzluk ithamlarinin
artmasi uzerine, 21 ay sonra meclis tarafindan gorevinden azledildi
ve devlet bagkanligina yardimcis1t Megawati secildi (Temmuz, 2001).
Megawati Doneminde anayasada mahalli idarelere daha fazla mali ve
idari yetkiler veren diizenleme ile merkezi yonetimde devlet baskani
ve yardimcisinin dogrudan secimle basa gelmesini 6ngoren iki nemli
reform yapildi. Boylece, 2004’te dogrudan halk tarafindan secilen bas-
kanlik sistemine gecildi. Milletvekili ve devlet baskanlig1 se¢imlerinin
ikinci turunda Megawati'nin rakibi emekli general ve Demokrat Par-
ti lideri Susilo Bambang Yudhoyono, oylarin ¢ogunlugunu (%60,87)
alarak tlkenin altinci ve ilk defa dogrudan halk tarafindan segilen ilk
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devlet baskani oldu. Onun iki dénem iktidarinda (2004-2014) banka-
cilik sektoriindeki yeni diizenlemeler dahil ekonomik alanda onemli
reformlar yapildi ve yillik ortalama %7 oraninda biiylime kaydedildi
(Frederick ve Worden, 2011, ss. 89-90).

2014’teki secimlerde eski Solo sehri belediye baskanlig1 ve Jakarta vali-
ligi gorevlerinde bulunan Joko Widodo, ikinci turda rakibine fark ata-
rak devlet baskani secildi.

Reformasi Donemi’nin ilk yillarinda Endonezya milliyet¢iligi ve onun
temel ilkeleri tilkede ortaya ¢ikan dini, etnik ve bolgesel temelli olaylar
karsisinda yeniden sorgulanmaya baslandi ve ufak sarsintilar gecirdi.
Barker, bu donemde Endonezya milliyetciliginin otoriter ve dislayi-
c1 bir kiltirel milliyetcilige dogru kaydigini, sivil ve gelecege doniik
kalkinmaci bir milliyetcilik anlayisindan daha sovenist milliyetgilik
formlarina dogru gidildigini kaydeder (Barker, 2008, s. 521). Ancak,
bu siirecte ortaya ¢ikan cesitli dinsel ve etnik temelli toplumsal catis-
malar glivenlik tedbirleriyle, bolgesel ayrilik¢t hareketler de karsilikli
uzlagmalar yoluyla sonlandirildi. Ace ve Papuada ortaya cikan ayrilik-
¢1 hareketler, daha fazla 6zerklik ve mahalli yonetim haklar1 verilerek
halledildi. 1975te Endonezya'ya katilan Dogu Timor ise yapilan refe-
randumla birlikte 2002'de lilkeden ayrilarak bagimsiz bir devlet oldu.’

Reformasi Doneminde tilke biitinligliniin korunmasi, ortaya ¢ikan
ayrilikct hareketler karsisinda ordu ve milliyetci cevrelerin lizerinde
durdugu en 6nemli konu idi. Kalimantan, Ambon ve Posodaki top-
lumlar arasi catismalar ile Papua ve Ace'deki ayrilik¢i hareketlerin
artmasi, ozellikle ordu icindeki milliyetci askeri elitleri endiseye sevk
etti. Onlar, reformlarla birlikte getirilen demokratik 6zgiirliiklerin sa-
dece Endonezya'nin siyasi yapisini degil ayni zamanda iiniter devlet
sisteminin ve lilke butinligliniin bozulmasina yol acabilecegini ileri
surdiler. Ordu arka planda kalmasina ragmen, bazi mensuplar: milli
birligin ve tniter devlet yapisinin (NKRI) korunmasi i¢in 1srarci ¢agri-
lar yaptilar (Bourchier, 2019, s. 718).

5 Ayrilikci hareketler i¢in bkz., Aspinall & Berger (2001).
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Dogu Timor lizerindeki dis mudahaleler, tlke biitinligiine kars: bir
tehdit olarak algilandi. Cogu Endonezyali lider, Dogu Timor'un kay-
bedilmesini Endonezya ordusunun bolgedeki asir1 siddet kullanimi-
nin bir sonucu degil, bilakis digs miidahalenin ve baskinin bir neticesi
gordu. Ayni sekilde, bircok siyasetci ve milliyetci cevre Papua bolge-
sindeki ayrilik¢t hareketlerin ve siyasi catismalarin, yabancilarin En-
donezya’y: istikrarsizlastirma ve Papua’nin zenginliklerini somiirme
plan1 olarak degerlendirildi. Ekim 2014’te Papua bolgesi iki ayri idari
bolgeye ayrildig1 zaman, Icisleri Bakani bile yabanci miidahaleyi 6n-
lemek icin boyle bir idari dliizenleme yapildigini soyledi. Yine 2002'de
uluslararasi bir mahkemenin Borneo sahilindeki bazi kiiciik adala-
rin Malezya'ya ait oldugu kararini vermesi lizerine, Jakartada yapilan
aleyhte gosterilerde Malezya'ya karsit Sukarno Donemindekine benzer
bliytiik bir nefret duygusu ortaya kondu (Aspinall, 2015, s. 74).

Reformasi Doneminde devletin dayandig: temel ilkeler ve anayasanin
din ile ilgili maddesi tizerinde de tartismalar yasandi. 2000 yi1linda ana-
yasanin bazi maddelerinin mecliste degistirilmesi sirasinda, Islamci
partiler Jakarta Beyannamesinin anayasaya eklenmesini teklif etti-
ler. Ancak bu teklif mecliste siddetli tartismalara yol agti. Toplumsal
hassasiyet sebebiyle meclis bu tartigmalar1 énce 2001'deki, sonra da
2002'deki toplantilarina erteledi. Agustos 2002'de yapilan meclis top-
lantisinda, parti gruplarinin bliyiik cogunlugu anayasanin ilgili mad-
desinin aynen korunmasi yontnde karar aldilar. Meclisin disinda top-
lanan gesitli Islami gruplar Jakarta Beyannamesi'nin anayasanin din
ile ilgili 29. maddesine eklenmesi yoniinde gosteriler yaptilar. Liberal
ve milliyet¢i Musliman gruplar ile diger dinlerin temsilcileri, Pancasi-
la gibi 29. maddenin de milli bir mutabakat metni oldugunu ve dolay:-
styla degistirilmesinin mimkiin olmadigini savundular. Nahdati'l-ule-
ma baglantili muhafazakar PKB bile Pancasilanin Cumhuriyeti kuran
liderlerin miras1 olarak korunmas: gerektigini belirtti. Degisiklik tek-
lifine sadece ii¢ kiigiik Islamci parti (PPP, PBB ve PDU) destek verdi.
Muhafazakar Nehdatii'l-ulema ile modernist Muhammediyye, konu-
nun hassasiyetini dikkate alarak ilgili maddenin aynen korunmasi
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yoninde gorus bildirdiler. Neticede, anayasanin giris kismi ve dinle
ilgili 29. maddesinin aynen korunmasina karar verildi.c.

Endonezyali aydinlarin ¢cogu, Endonezya Cumhuriyeti Devleti'nin laik
veya teokratik bir devlet olmadigi hususunda hemfikirdirler. Ancak
onlar Pancasilanin birinci prensibinin geregi olarak dine deger ve-
ren bir devlet oldugunu vurgularlar. Pancasila, dindar ve laik egilimli
Mislimanlar ile gayrimtislim liderler tarafindan da Endonezya devle-
tinin felsefi temeli olarak genel kabul gormistir. Misliiman lider ve
gruplarin coguna gore, Pancasilanin tiim prensipleri Islamiyet’e aykiri
degildir ve Islam’in temel 6gretileriyle celismez. Bununla birlikte tilke-
de devletin dine dayandirilmasini ve seriat hukukuyla yonetilmesini
talep eden ve Pancasila'ya dayanan devlet sistemini elestiren asir1 dini
gruplar vardir. Reformasi Donemi'nde 6n plana ¢ikan Jemaah Islami-
yah (J1), Endonezya Cumhuriyeti'ni islam’a aykir1 bir devlet olarak go-
riirken, 1998'de kurulan Islam’ Savunanlar Cephesi (FPI), Endonezya
devletinin Islami bir devlet olmadigini iddia etmistir. Selefi goruslere
sahip bu tiir gruplar gayri Islami mekanlar olarak gordiikleri kumar-
hane, ickili ve eglence yerlerine saldirmay: dini bir vecibe saymislar-
dir. 2000'de kurulan Endonezya Miicahitleri Konseyi (MMI) adl1 6rglit
de cihatc1 bir tutum takinarak Islam’a dayali bir devlet diizeni kurul-
masini savunmustur. Ayrica, Endonezya Hizbut Tahriri (HTI) adl1 Or-
tadogu menseli dini hareket de milliyetc¢iligi irk¢ilikla esdeger gortip,
Islam hilafetini savunmaktadir. 2007'de Jakarta Stadyumunda 80 bin
civarindaki bir katilimcinin hazir bulundugu toplantida Pancasila te-
melli Endonezya Cumhuriyeti’nin yikilmasini ve yerine bir Islam hali-
feliginin kurulmasi ¢cagrisinda bulunmustur (Elson, 2010, ss. 333-334).
Toplumda azinlikta olan bu tiir dini gruplar, Pancasila’'ya dayanan dev-
let sistemine karsi ¢ikmakta ve milliyetciligi Islamiyet'in yasakladig
asabiyetle ve irkcilikla es deger tutmaktadirlar.

6 Bu tartismalar icin bkz., Bahtiar Effendy (2010), “Islam and the State in the Indone-
sian Experience”, Islam and Civilisational Renewal (ICR), Vol.2, No:1, ss. 139-143; R.E.
Elson (2013), “Two Failed Attempts to Islamize the Indonesian Constitution”, Sojourn:
Journal of Social Issues in Southeast Asia, Vol.28, No:3, ss. 379-437.
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Islamiyet’i Endonezya halkini birbirine baglayan énemli bir unsur ola-
rak goren Menschik, Endonezya milliyetciligini tanrili milliyet¢ilik ola-
rak adlandirmistir. Ona gore, Endonezya milliyetciligi ne Islami ne de
laik bir milliyetciliktir. Bir nevi dinli milliyet¢iliktir. Tanrili bir milliyetci-
lik anlaysi, bir tanriya inanmanin sivil bir deger oldugunu kabul eder
ve bu degerin de fert ve toplum bazinda kazanimlari vardir. Fertler i¢in
bir Tanrr'ya inanma, animizm ve heterodoks inanclara veya dinsizlige
kars1 tercih edilebilecek bir dlinya gortistint saglar. Bir Tanri'ya inanan
fertler, daha akilli, daha duygusal, daha yardimsever ve hosgorili olur-
lar. Tanrr'ya inanan ve davranislarini motive eden bir dini gelenegi takip
edenler, ayn1 zamanda iyi bir vatandaslik bilincine sahiptirler. Ona gore,
eger insanlar bir Tanri'ya inanirlarsa, hayatta daha basarili olurlar ve
islerinde daha iyi performans gosterirler (Menchik, 2014, ss. 599-600).

Reformasi Donemi sonrasinda ise milliyetci durus ve anlayis, daha zi-
yade ekonomik alanda kendini gostermistir. Nitekim, reformasi done-
minin ilk yillarinda ekonomide liberallesme yasanmis ve yabanci reka-
betcilere karsi yerli ureticileri ve pazari korumak i¢in tasarlanan milli
ekonomik politikalar gevsetilmisti. 1998 mali krizinden sonra IMF'nin
ekonomiyi kurtarma paketleri neticesinde, ekonominin 6nemli alan-
lar1 yabanci yatirimciya ve ticarete agilmisti. Liberal ekonomik poli-
tikalar cergevesinde ithalat kisitlamalarini kaldirmis ve giimriik tari-
felerini dustrtlerek Endonezyanin uluslararasi ticaret anlagsmalarina
katilimini saglanmisti. Ancak Endonezya borclarini 6dedikten sonra
tekrar milli ekonomik politikalar benimsemeye baslad: ve o6zellikle
Yudhoyono'nun ikinci doneminde yerli sanayiyi ve gida sektortint ko-
rumak maksadiyla ithalat sinirlandirildi. Minerallerin ve madenlerin
isletilmesine yonelik yabanci sahiplik oranina kisitlama getirildi ve
islenmemis ham madde kaynaklarinin ve minerallerin yurt disina ih-
rac1 yasaklandi. Dis ticarette korumacilik giderek artt1. Yiyecekle ilgili
kisitlayici tedbirler, tekstil, demir, seker ve cesitli bitkilerin ithalatinda
lisans alma zorunlulugu getirildi. Ciftcilerin yabanci Urtinlerin reka-
betine kars1 korunmasi, sanayi, ticaret ve standartlagsmayla ilgili yeni
tedbirler alind1 (Patunru, 2018, ss. 345-346).
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Ekonomik alandaki milliyetci duruslar, anti-somiirgeci ve anti-emper-
yalist bir bakisla dillendirildi. Devlet Baskan: Jokowi bile genc giri-
simcilere hitap ederken, onlardan yabanci is cevrelerinin tilkeyi istila
etmesine engel olmalarini ve i¢ pazarda onlarla rekabet edebilmeleri
cagrisinda bulundu (Aspinall, 2015, s. 75). Se¢imler sirasinda Jokowi,
rakibine karsi daha az dozda bir milliyetci tutum takinmasina ragmen
ekonomide korumaci egilimde oldugunu gosterdi. Glimrtige tabi mal-
larin orani 2011'de %9 iken, onun doneminde bu oran %35e kadar
¢ikti. Ticaret ve tarim bakanliklarinda korumacilik tedbirleri artirildi.
Ocak 2017de islenmemis minerallerin ve madenlerin ihraci tamamen
yasaklandi (Putunru, 2018, ss. 347-348). Yol yapimi, liman ve enerji alt
yapilarini gliclendirmeye bliylik 6nem veren Jikowi, bircok altyap:
projesinin tamamlanmasini sagladi ve ekonomide yillik %5 oraninda
bliylime yakalandi (Warburton, 2018, ss. 137-138).

Son yillarda ekonomik alandaki milliyetci tavirlar, daha fazla 6n pla-
na ¢ikmis ve tlkenin dogal kaynaklar: lizerinde yogunlasmistir. Pet-
rol ve gaz, milli kaynaklar olarak gorulip bunlarin yabanci sirketler
vasitasiyla isletilmesine kars: ¢ikilmis ve yerli imkanlarla degerlen-
dirilmesi gerektigi vurgulanmistir. Kaynak milliyetciligine dair en
onemli orneklerden birisi, uluslararasi sularda arama faaliyeti yapan
yabanci petrol sirketlerinin bolgede ¢ogalmasina verilen tepkidir. En-
donezya'daki resmi petrol sirketi Pertaminanin zamanla rafine edilen
petrollerin satisini gerceklestiren bir kamu iktisadi tesekkiiline do-
nlistigu elestirilmistir. Muhammediyye teskilati, petrol ve dogal gaz
kaynaklarinin isletilmesiyle ilgili 2001'de cikarilan bir kanunun ana-
yasaya aykir1 oldugunu savunmus; bu kaynaklar tzerindeki milletin
egemenliginin zayiflatildigini ve onlarin yabancilarin menfaatine terk
edildigini vurgulayarak diger dini ve siyasi gruplara ¢agrida bulunarak
kanunun iptali icin anayasa mahkemesine miiracaatta bulunmustur.
Kasim 2012'de Anayasa Mahkemesi, verdigi kararda kanunun anaya-
sanin 33. maddesine aykir: olduguna, ancak daha once verilen iire-
tim paylasimina dayanan sozlesmelerin stiresi bitimine kadar gecerli
olacagina hikmetmistir. Mahkeme, tlilkenin dogal zenginliklerinin
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devletin petrol sirketi Pertamina ile yerli ve milli 6zel petrol sirketleri
vasitasiyla isletilmesini ve ilgili kanunun buna gore degistirilmesini
istemistir (Habir, 2013, ss. 126-128).

Sonug

Modern bir mefhum olarak milliyet¢ilik, toplumlarin iginde bulundugu
siyasi, sosyal ve ekonomik sartlar neticesinde dogmus bir fikir akimi
ve siyasi bir ideolojidir. Endonezya milliyetciligi de cesitli faktorlerin
etkisinin yani sira somturgecilik karsisinda vatanseverligin bir goster-
gesi olarak baslangicta esitsizlige, adaletsizlige ve ekonomik somiirtiye
kars1 bir tepki hareketi olarak dogmus ve cesitli asamalardan gecerek
glinlimiize kadar gelmistir. ilk gelisme evresinde milliyetcilik hareke-
tinin hedefi, halkin kendinden olan temsilcileri vasitasiyla daha iyi yo-
netilme arzusu, bagimsizligin kazanilmasi, adil ve esit bir toplumsal
yapinin kurulmasi ve toplumun sosyoekonomik gelisiminin saglan-
masi olmustur. Farkl siyasi, fikri ve kiiltiirel egilimler cercevesinde
cesitli cemiyet ve hareketler, milll hareketin gelismesine énemli katk:
yapmislardir. Dini, sosyal ve kultiirel teskilatlar somtirgeciligin olum-
suz etkilerini, bagimsizlik bilincinin yeni nesillerde yerlesmesini ve
birlik olma duygusunu saglarken, siyasi partiler ve gruplar da genis
halk kesimlerini somiurge yonetimi aleyhine harekete gecirmede ve
temel haklarin kazanilmasinda 6nemli roller oynamislardir.

Bagimsizlik sonrasinda Endonezya milliyet¢iliginin ana hedefi, kaza-
nilan bagimsizligin korunmasi, milli birligin ve tilke biitunligintn
saglanmasi, milll ekonominin olusturulmasi, tilke kalkinmasinin
gerceklestirilmesi ve basarilardan millet olarak 6viing duyulmasi ol-
mustur. Anti-emperyalist, anti-somiirgeci ve devrimci bir milliyet-
cilik anlayisini benimseyen Sukarno, Dogu ve Bat1 bloklar: karsisin-
da yeni bagimsizligini kazanan devletleri harekete gecirerek iiciinci
diinya gorisinin savunuculugunu yapmistir. Bu goriisiin 6nde gelen
bir temsilcisi olarak o, 1950’li yillarin sonuna dogru tamamen t¢iinci
diinyaciligin dayandigi tekgi siyasi yapilanmaya, devletci ve kapali bir
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ekonomik sisteme, sosyalist ve Marksist diistinceye kaymuistir. Parla-
menter sistemden uzaklasip ticlincu diinya gorusi dogrultusunda gi-
dimli demokrasi adin1 verdigi gliclii bir baskanlik sistemine gecmis-
tir. Milliyetcilik, Islamcilik ve komtinizm ideolojileri temelinde olusan
lilkedeki farkl: siyasi egilimleri de Nasakom ve USDEK terkiplerini or-
taya atarak birlestirmeye calismistir.

Muhafazakar ve sag egilimli bir milliyetcilik anlayisina sahip olan
Suharto ise tilkede komiinist ideolojiyi yasaklayarak devletin kurulus
felsefesini olusturan Pancasila prensiplerinin yasatilmasina, tlke bu-
tinliiglintin saglanmasi ve yeni nesiller arasinda milli bilincin kokles-
mesine 6nem vermistir. Baglantisiz Devletler Grubuna karsi mesafeli
ve lclncl dinya gortistinden uzaklasip, uluslararasi iligkilerde daha
dengeli ve bat1 bloguna yakin bir politika takip etmistir. Dini deger-
lerin siyasallagsmasina kars: ¢ikarak dini siyasetten uzak tutmus, dini
hayatin 6zgilir bir sekilde yasanmasina ve Miisliman toplumun mo-
dernlesmesine onem vermistir. Serbest pazar ekonomisine dayanan li-
beral bir ekonomik model takip ederek tilkenin kalkinmasina ve mo-
dernlesmesine calismaistir.

Suharto sonrasi reform silirecinde etnik, bolgesel ve dini temelli mil-
liyetci tavirlar ve egilimler yasanmakla birlikte, Endonezya milliyet-
ciliginin sivil ve kapsayici ozelligi galip gelmistir. Endonezya milliyet-
ciliginin, ozellikle devletin dayandig: temel ilkeleri savunma, tniter
yapiyt koruma, milli birligi ve tilke biittinliglini saglama gibi hususi-
yetleri hedefledigi sdylenebilir. Ayrica son yillarda gelismis tilkelerin
uluslararas: kurumlar ve sirketler vasitasiyla tilkenin ekonomik ve yer
alt1 zenginliklerini somiirmeye ve ekonomik esitsizliklere, giiclii dev-
letlerin siyasi, hukuki ve kiilttirel tesirlerine kars: yerelligin ve milli
bilincin gelistirilmesini onceledigi belirtilebilir.
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BACHARUDDIN YUSUF
HABIBIE

(1936-2019)

Endonezyali muhendis ve siyasetgi.
1998’den 1999’a kadar Endonezya’nin
lctincli Cumhurbaskani oldu

Bacharuddin Yusuf Habibie, 25 Hazi-
ran 1936 yilinda Endonezyanin Pare-
pare sehrinde diinyaya gelir. Habibie,
Technische Hogeschool Delft'te (Delft
Teknoloji Universitesi) Havacilik oku-
mak icin Hollanda'ya gitti, ancak si-
yasi nedenlerden dolay1 (Hollanda ve
Endonezya arasindaki Bat1 Yeni Gine
anlasmazligl) Almanyadaki Technis-
che Hochschule Aachende (RWTH
Aachen Universitesi) calismalarina
devam etmek zorunda kaldi. 1960
yilinda Habibie, Almanyada Dip-
lom-Ingenieur unvani ile mithendis
derecesi aldi. Doktora derecesi igin
arastirma yapmak lzere Hans Ebner
danmismanliginda arastirma gorevlisi
olarak Almanyada kaldi. 1965 yilin-
da Aachen Enstitiisi'nden doktora
derecesiyle mezun olduktan sonra
Habibie, Ucak imalat firmas1 Messer-
schmitt-Boelkow-Bluhm’a katildi ve
Bagkan Yardimcis: riitbesine yiiksel-
di. Bir arastirma bilimcisi ve havacilik
miuhendisi olarak, yenilik¢i bir dikey
kalkis ve inis araci olan Do-31 de da-
hil olmak tzere cesitli ucaklar tasar-
lamaya yardimei oldu. Ucak catlama
cozlimlerinde uzmanlast: ve rastgele
catlak yayiliminin dinamiklerini he-
saplayan ilk bilim adamlarindan biri

olarak “Mr. Crack” takma adin1 aldu.
Ayrica uluslararasi ugak pazarlama
faaliyetlerinde ve NATOnun savun-
ma ve ekonomik gelisiminde yer aldu.

Bacharuddin Yusuf Habibie, 1998'den
1999a kadar Endonezyanin lclinci
Cumhurbagkani oldu. Mart 1998de
Bagskan Yardimcisi olarak goreve
baslamasindan ti¢ aydan kisa bir
siire sonra, 31 yil gorev yaptiktan
sonra istifa eden Suhartonun yeri-
ni aldi. Bagkanlig1 bir dontim nok-
tasit ve reformasyon donemine ge-
¢is olarak gortilmektedir. Habibie,
Suhartonun son kabinesindeki en
tartismali bakanlardan bazilarini go-
revden alirken “Kalkinma Reformu
Kabinesini” acikladi. Atanmasindan
hemen sonra akrabalarindan Huk{-
met gorevlerinden istifa etmelerini
istedi, baz1 yasalarn yurtrlikten kal-
dirdz ve siyasi mahkumlarin serbest
birakilmasini emretti Cumhurbas-
kani olduktan sonra, Endonezyanin
basin ve siyasi parti yasalarini ser-
bestlestirdi ve planlanandan G¢ yil
once erken demokratik bir secim
yapti ve bu da Bagkanliginin sona er-
mesiyle sonuglandi. 517 glinliik Bas-
kanlig1 ve 71 giinliik Baskan Yardim-
cist lilke tarihinin en kisa donemidir.



Yasadigi Yerler: Endonezya, Hollanda, Almanya

Gorev Yaptigi Kurumlar: Endonezya Cumhurbaskanligl, Delft Teknoloji

Universitesi

Onemli Eserleri: Detik-Detik Yang Menentukan: Jalan Panjang Indonesia Menuju

Demokrasi (Belirleyici Anlar: Endonezya’nin Demokrasiye Dogru Uzun Yolu), Ilmu

Pengetahuan, Teknologi & Pembangunan Bangsa (Bilim, Teknoloji ve Ulus insasi),
Habibie: Makna di Balik Lensa (Habibie: Objektifin Arkasindaki Anlam)

Habibie altinda Endonezya, rekabet
ve konusma ozgurliigiinii genisleten
siyasi sisteminde 6nemli degisiklik-
ler yapti. Goreve geldikten kisa bir
siire sonra, Haziran 1998'de Habibie
hiikGimeti, siyasi partiler tizerindeki
Suharto donemi kisitlamasini kaldir-
d1ve Bilgi Bakanligini ¢ozerek sanst-
ri sona erdirdi. Ayrica, baslangicta
belirsiz bir zaman cizelgesinde de
olsa, demokratik secimler yapmaya
hizli bir sekilde karar verdi. Aralik
ayinda, yasama ve MPR tarafindan
kabul edilen siyasi reform yasalari-
n1 onerdi. Bu yasalar Aralik 1999'da
secimleri belirledi, ordu tarafindan
tutulan parlamentodaki sandalye sa-
yisini azaltti ve devlet memurlarinin
siyasi faaliyetlerini engelledi.

Habibie hiik(imeti, bolgesel Hiik{-
metlere, yani regency ve sehir diize-
yinde onemli ozerklik saglayan ya-
salar1 da kabul etti. Yasalar, belediye
bagkanlari ve vekiller icin dolayli se-
cimlerle sonuglandi ve yerel yasama
organlarinin s6z konusu yoneticileri
sorumlu tutmasina izin verdi, ancak
baskanligindan sonra uygulanmad.
1999 yilinda Habibie, 1975%te eski
bir Portekiz kolonisi olan Dogu Ti-
mor’un 0zel 6zerklik ve bagimsizlik

arasinda secim yapabilecegini agik-
ladiy; bolge bagimsizligi secti. En-
donezya, soz verildigi gibi Haziran
ayinda genel secimler yapti (1955'ten
bu yana ilk). O yilin ilerleyen done-
minde baskanliga aday oldu, ancak
Abdurrahman Wahid tarafindan ka-
zanilan Ekim secimlerinden kisa bir
sire once adayligini geri cekti. Ha-
bibie, Abdurrahman Wahid se¢imi
kazandiktan sonra aktif siyasete son
vermistir. Ancak 2000 yilinda bir si-
yasi Arastirma Enstitiisi olan Habi-
bie Merkezi'ni kurarak ilmi calisma-
larina o cati altinda devam etmistir.

flerleyen yillarda hatirat ve tecriibe-
lerini paylastig1 cesitli eserler kale-
me aldi. Bunlar arasinda Detik-Detik
Yang Menentukan: Jalan Panjang In-
donesia Menuju Demokrasi (Belirle-
yici Anlar: Endonezyanin Demokra-
siye Dogru Uzun Yolu), Indonesien:
Geburt einer Demokratie (Endonez-
ya: Bir Demokrasinin Dogusu), lmu
Pengetahuan, Teknologi & Pemban-
gunan Bangsa (Bilim, Teknoloji ve
Ulus Insas1), Habibie: Makna di Balik
Lensa (Habibie: Objektifin Arkasin-
daki Anlam) yer almaktadur.



Sarekat Islam 1911 yilinda Haci Omer
Said Tjokroaminoto tarafindan kurul-
du. Hac1 Agus Salim ile Tjokroaminoto,
varligl boyunca hareketin 6nde gelen
figlirli olarak kaldi. Dini unvanlarinin
da belirttigi gibi, her iki adam da din-
dar Miisliimanlardi ve Sarekat Islam’in
ideolojisi, Modernist gelenekte Islam'in
ogretilerine siki sikiya dayaniyordu. Ha-
reketin asil adi, orgiitlin siyasi olmayan
baslangicini yansitan Sarekat Dagang
islam veya Islamic Trade Union idi. Bas-
langicta Batik ticaretlerini Cinli tiiccar-
lara karsit korumak amaciyla Dogu ve
Orta Cavadan Batik girisimcilerin bir
hareketi olmustu. I. Diinya Savasinin
sonunda, biyiik oOl¢iide genisledi ve
adin1 Sarekat Islam olarak degistirdi.
1920’lerin basinda toplam iiyeligin cesit-
li sekillerde 350.000 ila 800.000 arasinda
oldugu bilinmektedir. Sarekat Islam
kisa bir stire icerisinde batik tliccarlari-
nin bir organizasyonundan daha fazlasi
haline geldi ve hosnutsuz kirsal kitleler
tarafindan desteklenen daha genel bir
siyasi harekete dontisti.

Sarekat Islam, siyasi bir 6rgiit olmadigini
iddia etse de, sadece Cinli girisimcile-
re karsi degil, ayni zamanda Hiristiyan
misyonerlere ve somiirge hiiklimetine
de kars: ¢ikan bir hareketten bdyle bir
ifadeyi kabul etmesi sasirtict degildir.
Sarekat Islam, Miisliiman ilkeler iizerine
kurulmustu ancak edindigi liderlik po-
zisyonu Islami gelenekgiligi liberalizm
ve daha sonra sosyalizm gibi ideolojilerle
birlestirmeye ¢alisti. Bunu yaparken kir-
sal kitlelere ve priyayi sinifina ve modern
radikallere hitap etmeye calisti.

Sarekat fslam, modern siyasi ideoloji ile
geleneksel toplum arasindaki ugurumu
kapatmaya caligsa da ilanihaye basarili
degildi. Toplumu Modernist islami kav-
ramlarla birlestirmeye calisti ancak bu
bile Cavadaki cok geleneksel kirsal kit-
leler icin ¢ok yabanciydi. Ancak Sareket
Islam’in en 6nemli basarilarindan birisi,
ticari faaliyetlerle yabanci kumpanyala-
ra karst miicadele verdikten sonra poli-
tik bir gruba déniislip Endonezyanin ba-
gimsizlik yolunda 6nemli bir rol oynayan
Islami milliyetci siyasi parti olmasidr.



Ace’de Modern Diisiince Yapisinin Gelisim
Asamalar

Mehmet Ozay

Giris

20. ylzyilin ilk yarisinda, Pasifik Savasi baslarina kadar somtirgelesti-
rilmis topraklarin siyasi ve ekonomik yapilagsmas: somiirge metropol-
lerinde gelistirilen diistincelerle sekillendirilirken, bu stire¢ donemin
egitim kurumlarinda 6grenim goren ve daha sonra bolgenin onde
gelen diistintrlerini olusturacak bireylerinin ilgisini ¢cekmis ve kendi
toplumlarina yeni toplum modelleri sunmalarina yol acmaistir. Bu ca-
lismada, boylesi disardan etkilesimci yani, modernlesmeci yonelim ile
tarihsel ve kiiltiirel anlamda kendi ge¢misiyle irtibati saglama yoniin-
de Sumatra Adasi'ndaki gelismeye yer verilecektir. Adanin kuzeyinde,
uzun bir tarihsel ve geleneksel birikime sahip Islami toplumu yapisiyla
Acge'de, yirminci ylizyilin ilk ceyreginden baslayarak, i¢inde yer aldig:
Endonezya ulus-devletinin kurulusunu tamamladig: ytzyilin tictincti
ceyregine kadarki uzun donem yeni duslince ve eylem yapilasmalari-
na konu olmustur. Bu noktada, Ace'de ilgili dénemin hocalari ve egi-
timli geng nesil, yakin gecmisteki Hollanda Savasi'nin (Perang Belanda)
biraktig1 olumsuz mirasa karsilik verilen micadelede, dini-kulturel
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kokenleri lizerinden Ace toplumunu yeniden insa etmeye yonelik ca-
balar1 ele alinmaktadir.

20. ylizyilin baglarinda, Age'deki somiirge savasi resmi olarak sona
ererken (Sulaiman 1988, s. 490; Ismuha, 1975, s. 33), bazi hocalarin
onderliginde silahli miicadele devam ettirilse de 1911 yilinda mesru
miicadele 6nemli bir darbe almistir (Tiro, 1970). Bunun ardindan, yer
yer gundeme gelen bir direnisten bahsedilmekle birlikte, mticadele
toplumsal alanda var olma noktasinda kiltiirel ve siyasi boyuta evril-
mistir (Syamsuddin 1996, s. 10; Touwen 2001, ss. 76-77).

Bu gelisme, toplumsal hafizasinda Islamiyetin 6nemli bir rol oynadi-
g1 Ace toplumunda, somiirge savas: sonrasinda dini egitim kurumla-
rindan baslayarak, dini-kiltiirel ve siyasi hareketlerin yeniden yapi-
landirilmas: ideolojik, sembolik ve toplumsal bir arag¢ olarak hizmet
gormustir. Hervieu-Leger'in (MacNeill, 1998, s. 77), “din’in ideolojik,
sembolik ve sosyolojik bir ara¢ oldugu” yaklasimindan hareketle,
bu geleneksel dini egitim kurumlar: yapilasmasi inanan toplumsal
grup icerisinde bireysel ve kolektif aidiyet bilincinin yaratilmasi,
Ace baglaminda yeniden yaratilmasi, surdirulebilmesi, gelistiri-
lebilmesi ve kontrol edilebilmesiyle baglantili oldugu anlamina
gelmektedir.

20. ylizyilin baglarindan itibaren Islam cografyasinda ortaya cikan
sekiilerlesmeci diisiince ve politikalara karsin (Bein, 2013, ss. 15-16),
Ace'de sivil somirge yonetiminin bu yondeki politikalarina karsin,
kendini bu yapilasmanin disinda konumlandiran ve gecmisle done-
min ihtiyaglari arasinda iliski kurarak yeni kurumsal yapilagsmalar ko-
nusunda icraatlarda bulunan dini-siyasal hareketler mevcuttur.

Calismanin Rasyonalitesi ve Donemlendirme

Bu calismada, yarim yuzyillik donemi askin bir stirede yukarida dikkat
cekilen baglamlarda Ace’de meydana gelen entelektiiel faaliyetler cer-
cevesinde ortaya konulan cabalar kisaca ele alinmistir. Yarim ytizyillik
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donemin baslangici Hollanda Savasi'nin Aceliler agisindan bitisi ka-
bul edilebilecek 1911 yilindan, Ace’nin Endonezya Cumhuriyeti'nin bir
eyaleti olarak varligini siirdiirdiigii 1980’li yillara kadar olan dénem ele
alinmistir.

Ace'de iki farkli doneme tekabiil eden 1920 ve 1980’li yillar arasi do-
nem, siyasal farklilagsmalara ragmen, bolgedeki dini, geleneksel, mo-
dern yonelimleriyle dikkat ¢ceken cesitli ekollere mensup egitimcile-
rin, hocalarin, akademisyenlerin belirli bir diisince yapisini ortaya
koyma yontlinde birbiriyle ortlisen ve kesisen yaklasimlarina taniklik
tekabtl etmektedir. Cesitli arastirmacilarca ortaya konulan Acge histo-
riografyasi parcali bir yapiya tekabiil etmesi nedeniyle (Ibrahim vd.,
1991, s. 2), donemler lzerinden biitiinlikli bir bakisin ortaya konul-
mas1 zorunluluk arz etmektedir. Bu kisa calisma cercevesinde, bol-
gedeki disiince yapilagsmasinin anlagilmasinda Fernand Braudel'in,
tarihi zamani belirleyen safhalardan longue durée bir yontem olarak
anlamli gortilmektedir (Braudel, Wallerstein; 2009, s. 173; Henley vd.
2015, s. 1).

Bu noktada, daha spesifik ifade etmek gerekirse, 1920-1949 ile 1950-
1980 yillar1 arasindaki donemin inceleme konusu yapilmasi, baslica
iki nedene dayanmaktadir. Bunlardan birincisi, savasin sona ermesi-
nin ardindan, Hollanda somirge yonetiminin “idari, siyasi ve kulti-
rel glicliniin yayginlagmasinin bir iirtint olarak” egitim faaliyetlerine
oncelik tanimasidir (Dubois 2005, s. 117). Ikincisi ise, Islami egitimin
yeniden yapilandirilmasinda rol alan aktorlerin, bu dénemde ortaya
¢ikmaya baslamalaridir. S6z konusu ikinci gelisme, su veya bu sekilde
birinci nedenle baglantilidir.

Ace'de birbiriyle ilintili iki farkli donemdeki gelismeler, 20. yiizyil
sonlarindaki Avrupa merkezci ya da Takimadalardaki baglamiyla
soylemek gerekirse, “Neerlandosentris” noktasindan ele alinabilecek
ozellikler barindirmaktadir. Bu durum, o6zellikle bagimsizlik sonrasi
donemde, Takimadalar tarihini Endonezya merkezlilik (Indonesia sent-
ris) olarak belirleyen ulus devletin somtrge donemi tarihselciligini
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yadsimasinin bir geregi oldugu ortadadir. Merkezi yonetimin, kultir
bakanlig1 vasitasiyla her bir eyalette basat kiiltiirel ve geleneksel ya-
pinin yeniden glin ylziine ¢ikartilmasini hedefleyen calismalarinin
Ace'de gerceklestirilmis olmasi, bir yandan etnik ve bolgesel baglamla-
rin taninirligina yol agarken, 6te yandan genis topraklar tizerinde yuk-
selen yeni ulus devletin varligini pekistirici bir amaca hizmet etmistir
(Ibrahim, Arifin vd., 1991, s. 1).

Bu noktada, ozellikle 1920-1949 yillar1 arasinda Ace bolgesindeki gelis-
meler, bu donemdeki egitim ve kultiir faaliyetleri, iki temel eksende
ele alinmalidir. Birincisi, Hollandalilarin sivil somtirge yonetimi cati-
s1 altinda yeni bir toplum yaratma ¢abasi. Tkincisi ise, somtiirge sava-
sindan de facto maglup ¢ikan ve sultanlik yonetiminin sona ermesinin
ardindan, Ace toplumunun kendi ayaklar: lizerinde yeniden durma
miicadelesi ¢ercevesinde donemin toplumsal liderleri vasitasiyla ge-
listirdigi tarihsel ve geleneksel mirasin yeni olusan sartlarda ihyasi
meselesidir.

Islami egitim ve diistince yapilasmasinda aktor olarak yer alan hocalar
ve donemin siyasi hareketlerinde yer alan aktivistler, ya kismen Hol-
landa somiirge savasina taniklik etmisler veya bu doneme dair sozli
ve yazili kaynaklardan bilgi sahibi olmuslardir. Bu toplumsal grubun,
1873 yilinda baslayan savasin 6ncesinde ve sonrasinda donemin egitim
kurumlarinin gerek fiziki ve yapisal gerekse ilmi yontem ve kaynaklari
konusunda donanimlari, 20. yuzyil baglarindan itibaren bu alanda ye-
nilenerek yapilasma olgusunu glindeme getirmistir. Bu durum, uzun
bir somiirge savasina konu olan Ace toplumunda, “geleneksel toplum
model/ler/inin” dejenerasyonu ve su veya bu ol¢tide yikimi sonrasin-
da, “yenilik¢i bir tavir” alisa isaret etmektedir (Balandier; Cunneen,
1952, s. 13).

Ace'de egitim ve dislince alaninin yeniden insasi ve yapilastirma si-
reci, temelde somirgeci Hollanda idaresinin Age toplumunu dontis-
tirme cabalar1 karsisinda yerli, mesru ve tarihsel bir hareket olarak
onem tasimaktadir. Calismanin ilgili yerlerinde dikkat ¢ekildigi tizere,
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Ace toplumunda egitim, diisiince ve yayincilik faaliyetleri seklinde
gerceklesen entelekttiel yapilasma, geleneksel ve tarihi vechesi ile bir
yaniyla somiirge idaresinin bolgeye tasidigi unsurlarla miicadele ol-
dugu gibi, adina modern denilen donemin gerekliliklerini de igcinde
barindirmaktadar.

Pasifik Savasi 6ncesi ilk nesille, savas sonrasi ikinci nesil entelekti-
eller Ace kiiltlr ve tarihi tizerinden yeni toplumu insa ¢abasi kendini
yayinlar, bolgesel konferanslar, uluslararas: sempozyumlara katilim,
yuksekogretim yapilasmasi, ortadgretimde klasik egitimde devamlilik
ile bu egitim stirecinde farkli kiiltiirel yatirimlarla modernlesme egi-
limleri yonlindeki ¢cabalar seklinde ortaya koymaktadir.

Bu noktada, ikinci donemde bir ulus-devlet olma yolundaki Endonez-
ya'nin kendini konumlandirdig tarihi gelisim ¢izgisi, kimligi ve edin-
digi tarihsel, kiiltiirel ve dini yapilasmalar Age toplumundan farklila-
sirken, Ace'de soz konusu donemde ortaya konulan calismalarin baz
on yargilarla karsilanacagi, hatta engellemelere konu olabilecegi dik-
kate alinmalidir. G. Drewes’in dikkat cektigi tizere (1968, s. 435), ulus
devletlerin tarihsel baglamlarini ve onemlerini ortaya koymalar: ve
boylelikle, yeni ulusa varolussal anlam kazandirmalar: siirecinde, ge-
nis bir cografyay: icine alan Takimadalar gibi “kimin tarihi?”, “hangi
tarih?”, “hangi donem?” vb. sorular1 glindeme getirecek genis bir top-
lumsal ve etnik baglamin olmasi, Ace 6zelinde yukarida dikkat cekilen
cekincelere haklilik kazandirmaktadir.

Aralarinda Tuanku Mahmud, Abdullah Arif, Daud Beureuh, Aboe Ba-
kar, Ali Hasimi, Said Abubakar, Anzib, Teuku Ali Basha Talsya, Yunus
Djamil gibi isimlerin bulundugu birinci donem akademisyenler ve
entelektiieller, sonraki nesiller arasinda kiiltiirel degisim ve yeniden
yapilasma olarak adlandirdigimiz siirecte rol almistir. Endonezya'nin
farkli bolgelerinde ve yurt dis1 egitim imkanina kavusan ikinci grup,
yabanci dil ve farkli toplumsal tecriibeleri biinyelerinde barindirirken,
yeni akademik ve entellekttiel cabalar: da ortaya koymuslardir. Arala-
rinda Teuku Iskender, Osman Raliby, Darwis A. Sulaiman, Saffan Idris
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vb. bulundugu ve Age tarihi ve kiiltiirel yapilasmas: konusunda farkli
tilkelerdeki kaynaklara erisim bunlarin paylasimi suireci hi¢ kusku yok
ki, bu gecmisi genis baglamlariyla ele alinmasina imkan tanimistir.

Donemin hocalarinin yani sira, geleneksel siyasi elitin (uleebalang) it-
tifaki, somiirge gliglerinin yerli Islam toplumuna yonelik, “varsayim-
sal catismaya” (hypotetical conflict) dayali bir yaklasimin sorgulanabilir
oldugunun da bir gostergesidir (Roff 1985, s. 12). Bu noktada, savas
doneminde geleneksel siyasal elitin durumuyla ilgili olarak, Christia-
an Snouck Hurgronje’a atfedilen ve Ace toplum yapisindaki iki onemli
kurum ulema ve uleebalang arasindaki dengede Hollandalilarin ulee-
balanglar lehine calismalari konusunda genel bir kabul olmakla bir-
likte, uleebalanglarin timiniin Hollanda yonetiminin bu politikasina
uyarak onlarla is birligi yapmadigi gorilir (Sjamsuddin, 1980, s. 3).

Burada dile getirilen “toplumsal dontisim” olgusu, salt Ace baglaminda
degil, Hollanda somiirge yonetiminin Takimadalar genelinde giinde-
me getirdigi egitim politikalar1 ¢ercevesinde de degerlendirilmelidir.
Hollanda sivil somirge yonetimi, egitim sistemini yeni bir “toplumsal
ideolojik baglam” olarak, mevcut ve yerlesik diisiince yapilarini “asi-
metrik” olarak yapilandirma konusunda stratejik bir caba sergilemis-
tir (Migge, Leglise, 2007, s. 301). Hollanda Kralligi'nca belirlenen ve
“sekiiler” icerikli bir yonelim sergileyen egitim politikalari, Takimada-
lar’daki sémiirge topraklarinda uygulanmistir (Frankema 2014, s. 15).
Oyle ki, sémiirge yonetimi doneminde Age topraklarinda halkin kulti-
rel ve dini degerlerinden uzaklastirilmasi yoniinde bir ¢aba ortaya ko-
nulurken (“2 Tahoen Atjeh Baroe”, s. 2), bu durum toplumu dogrudan
hedef haline getirmek yerine, kurumsal anlamda iglevsellik saglana-
rak egitim kurumlarinin yeniden yapilastirilmasinda “dini” ve “sekii-
ler” egitim seklinde bir uygulamaya basvurulmustur. Ornegin, somiir-
ge idaresinin daha 1900’14 yillarin ikinci yarisindan itibaren, basta
Kota Radjada kurulan okullar olmak tizere, Cava Adasi'nda Bandung
gibi ve Sumatra Adasi’'nda Padang bolgesinde kurulmus olan okullara
Ace’deki soylularin cocuklar: gonderilirken (“Pengarjaran: Kepala Ke-
pala Ditanah Atjeh”, s. 2; “Pengandjoer jang berhati tetap keringkasan
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riwajat hidoep”, s. 2),' ayn1 donemde adina ‘koy okullart’ (sekolah desa)
ve Avrupa okulu (Europeische School) denilen kurumlar da hayata geci-
rilmeye baslanmistir (“Moedjoerlah Bangsakoe”, s. 1; “Sekolah Desa”,
s. 2; “Chabar Serba Djenis Koeta-Radja”, s. 2; “Dari Atjeh”, s. 2; Alfian
1977, s. 212).

Donemi Belirleyen Parametreler

Ace'de dustlince yapisinin dinamikleri olarak su hususlara dikkat ce-
kilmektedir: a) donemin sekiiler okullarinda 6grenim gormiis aydin-
larinin varlig; b) geleneksel dini egitim kurumlarinda yetismis ve bu
gevrelerin temsilcisi konumundaki hocalarin katkisi; c) i¢ ve dis fak-
torlerin etkisiyle, yeni egitim kurumlarinin gindeme gelmesi ve d) ya-
yincilik faaliyetleridir. Bu hususlara kisa basliklar altinda deginmeden
once, 6zet mahiyetinde sunlar1 dile getirmekte fayda var.

Ace toplumunda egitim olgusunu yeni donemin gerekliliklerine gore
yeniden yapilastirma siireci, somiirge yonetimine kars: verilen bir
miicadele alanina tekabtl etmektedir. Islami egitimin yeniden yapi-
landirilmasina konu olan bu stireg, Acge topraklarinda somiirgecilik
savasi ve ardindan sivil yonetimin hayata gecmesinin neden oldugu
sosyo-politik degisimlerin zorunlu bir sonucudur. Oyle ki, 1910’lu yil-
larin baslarindan itibaren sicak savasin sona ermesiyle, Ace topraklari
somiirge yonetiminin okul, ulagim, iletisim gibi temel alt yap1 insas1
ve modernlesme cabalarina konu olmustur.?

Somtrge sivil yonetiminin hakim oldugu, ozellikle 1920’li yillardan iti-
baren, Aceli dini ve siyasi elit dini egitimin yeniden yapilandirilmasin-
da cabasi icerisinde olmuslardir. Bu siirec, geleneksel egitimin hakim
oldugu Hollanda Savasi 6ncesi donemle, Pasifik Savasi sonrasindaki

1 Ace sultanligl hanedanligi mensuplarindan olan ve tsunami sonrasinda, 6zellikle
2008 yilinda, kendisiyle Kaju ve J1. Cemara, Banda Ace'de, defaatle goriistiigim Cut
Selma ile yapilan roportajlardan.

2 Baskent Kota Raja ile Bat1 Acge arasinda yol yapildigina dair haber i¢in Bkz.: “Djalanan
di Atjeh”, s. 4.
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ulus-devlet yonetimi arasinda bir gecis donemi olmasiyla dikkat cek-
mektedir. Bu donemde, varliklarini su veya bu sekilde devam ettiren
geleneksel dini egitim kurumlari, egitim reformu konusunda yenilikgi
cevrelerle birlikte hareket etmislerdir. Bunun ornegini, 1936 yilinda
Ace Besar’da Nja' Arif’in baskanliginda gerceklestirilen toplantida gor-
mek mimkindir.

Bu donemde, dis diinya ile oncelikle Penang ve Singapur olmak tizere
Sumatra ve Cava Adalari ile Hicaz bolgesi arasinda posta gemileriyle
iletisim ve ulasim imkanlarinin gelismesinin dogurdugu mobilizas-
yondan soz etmek mimkiindur. Burada bir yandan genc neslin gorece
az sayida da olsa 0grenim amaciyla Sumatra Adasi'nda Padang, Medan
gibi 6nemli yerlesim yerlerinde ve Cava Adasi'nda Batavyada 6grenim
gormeleri (Sjamsuddin, 1980, s. 6),® yukarida dikkat ¢ekilen liman se-
hirlerindeki bolgesel ve uluslararas: yayin faaliyetlerinin Age toprak-
larina gazete ve dergilerin fiziki olarak taginmasiyla veya o bélgelerle
irtibat1 olanlar vasitasiyla ulasmasi Ace’yi uzun savag sonrasit donemde
ticaretin ve siyasal ittifak arayislarinin disindaki gelismelerle irtibatini
ortaya koymaktadir.

Dénemin Sekiiler Okullarinda Ogrenim Gérmiis Aydinlarinin Varligi:

Yukarida dikkat cekilen siirec, toplumsal gruplarin mobilizasyonu ka-
dar, yeni toplumsal gruplarin olusumuna da yol agmistir. Bu donemde,
Hollanda sivil somiirge yonetimi siirecinde entelektiiel ve dini bag-
lamda yeni bir toplumsal zlimre ortaya ¢ikmistir. Bu yeni donemde,
ornegin Ogretmenler, avukatlar, tiiccarlar, gazeteciler, edebiyatcilar
gibi yeni toplumsal gruplarin ortaya cikmasiyla cesitlenmeye basla-
mistir (Sulaiman 1997, s. 54; Roff 1985, s. 13). Bu kitle, ayn1 zamanda
bu mevcut siyasi dlizen icerisinde Ace'deki din egitimin dislince ve
pratiginin yeniden yapilandirilmasina katkida bulunmuslardir.

3 (Not: Azinlik bir grup olsa da, bir grup Aceli gencin Bat1 Sumatra ve Cava Adasi'ndaki
okullarda 6grenim gorme imkani bulmuslardir. Bunlar arasinda, daha sonra bolgen-
in 6nemli Islam alimleri arasinda adi gececek olan Tgk. M. Hasbi As-Shiddieqy, ho-
cast Seyh Muhammed Ibnu Salim el-Kalali tarafindan Surabaya'da Arap toplumunca
hizmete agilan Al-Irsyad adli kurumda egitime gonderilmistir (Ismuha 1978: 13).
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Bazi kaynaklarin dikkat ¢ektigi tizere, so6z konusu bu isimlerin done-
min geleneksel Islami egitim kurumlarinda egitim aldiklar1 goriilmek-
tedir. Bunlar arasinda A. Madjid Ibrahim, Ali Hasjmy, Tgk. H. Ibnu
Sa'dan, Tgk. H. Said Sulaiman, gibi isimleri saymak miimkin (Kurdi,
vd., 2011, s. 417). Age'deki geng entellektiiel cevreler, 6grenimleri son-
rasinda Hollanda sivil yonetiminde rol alarak, cesitli alanlarda tecriibe
sahibi olurken, bu siirec Japon isgali doneminde de (1942-1945) devam-
lilik arz etmistir. Bunlar arasinda Teuku Nyak Arif 12 Ekim 1945te ku-
rulan APT'nin (Seruan Tanah Air) bolgedeki 6nemli isimlerindendir),
Sjamaun Gaharu, Teuku Hamid Azwar, Said Usman, Muhammad Din
(Sabar Datuk), Said Ali Japonlarin teslim olmasinin ardindan askeri
yonetimin basinda yer aldi. Bu isimlerin yani sira, Tuanku Mahmud,
Teuku Ahmad Jeunieb, Teungku M. Daud Beureueh (PUSA Baskani),
Teuku Cut Hasan, Ali Hasjmy, T. M. Amin, Teungku Abdul Wahab
Seulimum, Said Abubakar1 saymak miimkiin. Bunlarin bir bolimd,
Ace’deki Japon isgal glict otoriteleriyle goriismelere katilarak bolge-
nin siyasal hayatinda 6nemli rol oynamislardir (Gaharu, 1983; Gibb vd.
1979, s. 746). Bunlar arasinda, daha sonra Padang'da 6grenim gorecek
ve ardindan egitim ve yayincilik faaliyetleri ile bagimsizlik hareketin-
de aktif rol alacak Said Abubakar, Ali Hasjmy gibi isimler de bulunu-
yordu (Zamzami 1994, s. 221; Jakobi 1994, s. 256).

19. ylizyil baslarindan itibaren yasanan gelismeler nedeniyle somiir-
gecilik karsit1 bilincin hakim oldugu Padang’da 6grenim goren genc-
ler (Bosma 2004, s. 663), Ace'de yeni dini-sivil hareketlerin olusmasi-
na zemin hazirlamislardir. Said Abubakar ve Ali Hasimi bagimsizlik
hareketlerindeki oncti rolleriyle dikkat ceken gencler, gerek somiirge
oncesi gerekse bagimsizlik sonrasinda bolgenin siyasal, kiiltiirel ya-
samina damga vurmuslardir. Bu gercevede, 1935 yilinda Ali Hasimi,
kendisi gibi Padang'da 6grenim goren arkadaslariyla birlikte, Endo-
nezya Miisliman Genclik Birligi (Himpunan Pemuda Islam Indonesi-
a-HPII) kurmustur. Hollanda somiirge yonetiminin bu organizasyonu
“radikal” addederek faaliyetlerini durdurmasi iizerine, Age Miisliman
Genglik Birligi'ni (Serikat Pemuda Islam Aceh-SPIA) hayata gecirmistir.
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Baskanligini Seulimeum Islam Ogretmen Okulu 6gretmeni Said Abu-
bakar, sekreterligini Thamrin Amin (Jadam Montasiek) ve muhasebe-
ciligini (Bendahara) ise Seulimeum Islam 6gretmen okulu 6gretmen-
lerinden Ali Hasjmy yapmustir. Kisa siirede Age Besar ve Bati Ace'de
orgilitlenen bu yapinin iiyeleri arasinda Abdul Jalil Amin (Montasiek),
Muhammad Ali (Piyeueng), Suleiman Hamad (Cot Saloran), Muham-
mad Ali Cotgu (Lamjampok), Yahla Hasjmy (Cot Hoho) ve M. Arsyad
bulunuyordu (Hasjmy, 1995, s. 71; “Politik dengan Minangkabau, s. 2).

Bununla birlikte, bu yap1 bir siire sonra isim degistirerek Endonezya
Geng Miislimanlar Miicadelesi (Pergerakan Angkatan Muda Islam Indo-
nesia-PERAMINDO) adin1 aldi. Ali Hasjmy ve Said Abubakar, Padang’da
donemin 6nemli egitimcilerinden Mahmud Yunus'un yonetimindeki
Al-Jam’iyah Al-Islamiyah'da egitim amaciyla Age’den ayrilmalariyla bu
sivil olusumla irtibatlarini kestiler (Hasjmy 1995, s. 72).*

Bu donemde, Avrupa baglantili posta gemilerinin baskent Kota Raja
acgiklarindaki Weh Adasina ve ayrica, Dogu Age’yle sinir tegkil eden
Medan sehrindeki Belawan limanina ugramalarinin (“The Nederland
Royal Mail Line”, s. 154),° Ace'de egitimli kesimin ve entelektiiellerin
dis diinya ile baglantilarina imkan tanidig: diistintlebilir. 1869 yilin-
da Siiveys Kanali'nin hizmete girmesiyle Bati Avrupa ve Takimadalar
arasinda, Ingiliz ve Hollanda somiirge yonetimlerinin ulasim aginin
genislerken, Takimadalar Misliman toplumlarinin Hicaz bdlgesine
ulasimlari ve Avrupa’yla iliskileri de gelisme kaydetmistir. Bu donem-
de bir yandan Avrupadan ote yandan, Singapur ve Batavya baglantili
bu posta gemilerinin ¢esitli yayinlar: Ace’ye ulastirmasi, sayisi gorece

4 Peramindo’nun yonetimi su isimlerden olusuyordu: Baskan Jalil Amin, genel sekreter
Arsyad Husin, muhasebe Muhammad Ali Piyeueng, iiyeler, Teuku Muhammad Ali
Basyah, Teungku Muhammad Ali Cotgu, Suleiman Ahmad, Cutpo Cahya ve Muham-
mad Saman. Bkz.: A.g.e.)

5 “The Nederland Royal Mail Line”, s. 154. (Not: Amsterdam-Batavya arasinda ulasimi
saglayan Nederland Rolay Mail Line sirketi blinyesinde faaliyet gosteren bu posta
gemilerinin glizergahinda su limanlar bulunuyordu: “Southampton, Algiers, Genova,
Port Said, Colombo, Sabang, Belawan-Deli Singapore, Batavya”. Sirketin diger liman-
lardaki temsilcilikleri gibi Sabang'da da bir temsilciligi bulunuyordu. Bkz.: A.g.e., s.
154, 155.)
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az oldugu dustintlse de bazi bireylerin bu gemilerde seyahat ederek
cesitli gelismeleri Ace toplumuna aktarmaistir.®

Geleneksel Dini Egitim Kurumlarinda Yetismis ve Bu Cevrelerin
Temsilcisi Konumundaki Hocalarin Katkisi

Ace topraklarinda Sumatra ve kismen de olsa, dénemin Ortadogu’su
ile iligkili olarak gelisen egitim alanindaki yeniden yapilanma, ekono-
mik ve siyasi alanda faaliyet gosteren olusumlar, bolgede yeni bir top-
lumsal hareketlilige yol acmistir. Bu durum, ayni zamanda entelektiiel
ortamin gelismesine de katkida bulunmustur.

Bu kitle karsisinda, ilmi ve kiiltiirel anlamda yeniden yapilasmada yer
alan hocalar, ayn1 zamanda Ac¢e’nin ylzyillar boyunca birikimsel ve
tecriibi olarak ortaya ¢cikmis olan dini ve kiiltlirel yapisinin yeniden se-
killendirilmesinde ve sonraki nesillere aktarilmasinda katalizor islevi
gormislerdir (Muchsin, 2003, s. 12). Bu nesli belki de Seyh Muhammed
bin Salim el-Kalali gibi yiizyil dontimtinde hem Ace’deki savasa etkin
destek vermis ve ardindan Singapurda ‘Al-Imam” adl1 yayin organinin
cikmasinda onemli rol oynamais kisilerin takipgisi olarak da degerlen-
dirmek miimkiindiir (Othman, Haris 2015, s. 468; Schmidt, 1992, s. 64).

Bu yondeki ilk girisimler, donemin Sultani Muhammad Davud Sah ve
beraberindeki bazi 6nemli liderlerin, 1903 yilinda teslim olmalarinin
ardindan gundeme gelmistir. S6z konusu bu liderlerin yazdiklari, bir
anlamda siyasi miras olarak kaleme alinan kisa bir metinde, Ace'de ge-
lecek nesillerin egitimden mahrum olmamas: amaciyla Hollanda s6-
miirge yonetimine basvurularak isgal altindaki bolgelerdeki (Kota Pen-
dudukan) yani, Ageli ¢cocuklarin egitimlerinin saglanmasi konusunda
girisimde bulunulmustur. Bolgenin ozellikle, savas nedeniyle Ace'de
egitim sisteminin akamete ugramasinin gelecek nesillerin egitim st-
reclerinden yoksun kalacaklarina dikkat ¢ekilerek, ulemanin yeniden
dayahlar1 hizmete agmalar istenmektedir (Hasjmy, 1995, ss. 66-67).

6 Bu noktada, benzer rotay: takip eden gemilerin bolge hacilarini konu alan haberler
dénem dénem medyada yer almistir. Bunlara bir 6rnek olarak, Bkz.: “Pilgrim Traffic”,
s. 25.
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Bu noktada, dikkat ¢ekilmesi gereken bir baska isim geleneksel alimler
cevresinden gelen bununla birlikte, donemin modern egitim kurum-
larinda da egitim goren Tgk. H. Mahjiddin Jusuf’tur. Kur'an-1 Kerim'’i
Aceceye (Bahasa Aceh) tercimesiyle taninan Mahjiddin Jusuf, hem
Kuzey Ace'de Matang Geulumpang Duada reformcu alimler tarafin-
dan kurulan Madrasah al-Muslim gibi geleneksel dini okullardan hem
de Padang'da Normal Islam adli egitim kurumunda egitim gormuistiir.”
1936 yilinda Ace Alimler Birligi (PUSA) hayata gecmesiyle geleneksel
dayah egitimleri, miifredatin %30’u sekiler derslerden olusacak sekil-
de yeni ders programina gore yeniden yapilandirilmistir. PUSA, ayrica
Normal Islam Institute adiyla bir 6gretmen egitim kurumunu hayata ge-
cirmistir (Latif, 1992, s. 3).

“Ace Alimler Birligi” (Persatuan Ulama Seluruh Aceh-PUSA) adiyla ani-
lan sivil-dini yapinin, daha 19207li yillardan itibaren Islami egitim
konusunda ¢alismalar yapmaya basladig1 anlasilmaktadir (Muchsin,
2003, s. 17). PUSAnin Ace toplumunda egitim reformu basta olmak
lzere dini ve siyasi alanda giderek soz sahibi oldugu gorilmektedir.
Ozellikle, egitim alaninda, mevcut dayah sistemine ‘modern’ dersle-
rin eklenmesi, 0gretmen okullarinin acilmasi gibi konulardaki deste-
gi dikkat cekmektedir (Latif, 1992, s. 1) Japon isgali doneminde dini
yargi ve egitim kurumlarin etkinlestirilmesinde, bu yapinin kayda de-
ger roli olmustur. Shukyo-hoin ad1 verilen dini idare ¢ercevesinde dini
yargt kurumu gorev alirken, PUSA tyeleri, ayni zamanda dini egitim
kurumlarinda denetmen olarak yer almiglardi. Yine bu donemde, halk
meclislerinde PUSA mensuplarinin tiye olduklar: goriilmektedir (Gibb
vd. 1979, s. 746).

7 Mahjiddin Jusuf, 16 Eyltl 1918de dogmustur. Babasi, Tgk. Fakir Jusuf, Kuzey Ace'de
hocaliginin yani sira, sairligiyle de taninmistir. Bu gercevede, geleneksel edebiyat
tlirdi olan hikayatlar: kaleme alan Tgk. Fakih, oglu Mahjiddin'in egitim stlirecinin ilk
asamasinda rol oynamistir. Tgk. Mahjiddin, Madrasah al-Muslim'deki egitimini 1937
yilinda tamamlamasinin ardindan Padang’a giderek Normal Schoolda 1941 yilina ka-
dar egitim gormiistiir. Bkz.: “Kata Pengantar Penyunting”, xix-xx.
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PUSA ozelinde giindeme gelen ‘modern’ egitim, ne Malaya toprakla-
rinda o donem tartisilan Kaum Muda (modernist) ve Kaum Tua (gele-
nekselci) ne de Cava Adas1 merkezli gelisme gosteren Muhammediy-
ye gibi yapilarla benzerlik gostermektedir. Bu noktada, Age'de egitim
alaninda ortaya konulan yeniliklerin, donemin liderlerinin degisimin
farkinda ve bu yondeki degisimi Ace’ye 6zgii bir sekilde gerceklestir-
me amacinda olduklarina dikkat ¢ekilmelidir.

Bu donemde farkli kurumlar: biraraya getiren egitim, kiilttirel ve si-
yasi faaliyetler giindeme gelmistir. Donemin alimlerini ve entelek-
tiellerini biraraya getiren en onemli olusum, Muhammediyye ha-
reketine bagl Djam’ijjah Al-Ishlaahlijjah kurumu tarafindan, 2 Ekim
1936 tarihinde Loeboek bdlgesinde yapilan ve biiyiik teblig adiyla
anilan etkinliktir. Donemin siyasi liderleri arasinda gecen ve Hollan-
da yonetiminin olusturdugu Halk Meclisinde Ace’yi temsil eden Nja
Arif’in baskanliginda gerceklesen ve donemin hocalarindan Tengku
Muhammed Davud Beureuh, Teungku Hasballah Indrapuri, Teungku
Abdullah Udjung Rimba gibi isimlerin de yer aldig1 ve Age genelin-
deki sayis1 bin kadar hocayi bir araya getiren etkinlikte, 6zellikle Ace
Besar ve Kuzey Age bolgesindeki yaklasik on bin civarinda halk da
istirak etmistir. Bu toplant1 ile Ace halki arasinda birlik mesajinin
yani sira, Islami bilincin olusturulmasi ve gelistirilmesinin yani sira,
ozellikle egitimin modernlestirilmesi ve konusundaki gortsleriyle
taninan Muhammed Abduh'un 6nemine dikkat ¢ekilmistir. Yapilan
konusmalarda, Muhammed Abduh'un adinin zikredilmesinin yani
sira, egitim olgusunun Islam tarihindeki 6nemi Peygamber donemi
ile Abbasi halifeligi doneminden ornekler verilmistir. Bu cercevede
cografya, kimya, saglik gibi derslerin ilgili egitim kurumlarinda yer
almasina vurgu yapilmasi, dini egitim kurumlarinda bu tiir derslerin
verilmesi noktasinda egitim kurumlarinin modern bir nitelige ka-
vusturulmasi noktasinda donemi itibariyla oldukca onemli bir gelis-
medir (T. Manjak Baet 1936, ss. 3-9).

161



162

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

ic ve Dis Faktérlerin Etkisiyle, Yeni Egitim Kurumlarinin Giindeme
Gelmesi

Modern egitimi onceleyen yaklasimlar, Ace'de tarihsel ve geleneksel
oneme sahip Islami egitimi yeniden yapilandirmada, donemin bir
hususiyeti olarak ortaya ¢ikmaktadir. Bu noktada, geleneksel Islami
egitimde, “ilim” calismalarinin ve siirecinin hayatin bitiiniini yani
entelektiiel, manevi, dini, kiiltiirel, bireysel ve toplumsal gibi kapsa-
yict mahiyeti Islami egitimin dogasinin sekiiler Batili egitimden fark-
lilasmasina yapilan vurgu kadar (al-Attas, 1993, s. 153), sivil somtrge
doneminin getirdigi sartlarin zorlamasi veya donemin modernlesmeci
egilimlerinin bir Grtini olarak bu maddi diinya ile ilgili bilimlere dair
cabalarin birlestirilmeye calisildig: goriilmektedir.

Uzun sliren savas donemi ve insan kaynaginin kaybi gibi nedenlerle,
geleneksel dini egitim kurumlari iglevsizlesirken, bunlarin olusturdu-
gu deger yapilasmalarinin inkitaya ugramistir (Latif, 1992, s. 1; Alfi-
an, 1977, s. 211). Bu nedenle, donemin 6nde gelen hocalar1 ve siyasi
eliti, cesitli i¢ ve dis zorlamalarin etkisiyle geleneksel okullarda yeni
yapilanmalar ortaya koymuslardir. Bu cercevede Padang, Cava ve az
da olsa Misir ve Mekke'de 6grenim goren kisiler, egitim ve yayincilik
faaliyetleriyle katkida bulunmuslardir (Sulaiman, 1997, s. 42; Reid,
1979, s. 23; Biro Sejarah Prima 1976, s. 756, f.n. 57).% Ace’deki bu yaps,
Sumatra Adas1 ve gorece sinirl olarak Cava Adasindaki diger Miisli-
man ¢evrelerle, dini ve sektiiler aydinlar ile bunlarin denetimindeki
egitim kurumlariyla baglar kurmus ve devam ettirmistir. Ote yandan,
Ortadogu’daki reform hareketlerinin kaynag: kabul edilen dini egitim
merkezleriyle, kismen de olsa bireysel temaslar baglaminda irtibatin
oldugu da anlasilmaktadir.

Bu noktada, somtrge yonetiminin Age toplumunu dontstiirme adi-
na ortaya koydugu ‘Batili’ egitim yapilagsmasina karsilik, toplumsal

8 Hiiseyin el-Miicahid, Kuzey Sumatrada (Langkat) 6grenim gormesinin ardindan,
Bat1 ve Dogu Ace'deki bazi geleneksel dini okullarda 6gretmenlik yapmistir. M. Hasbi
as-Sidiki Cava'da; M. Nur el-Ibrahimy ve Osman Raliby Misir'da 6grenim gérmistiir
(Sulaiman 1997, 42; Reid 1979, 35 (f. n. 67).
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bir tepkinin Urtint olarak Islami egitim noktasinda ‘modern’ egilim-
leri blinyesinde barindiran yapilasmalar gindeme gelmistir (Touwen,
2001, s. 78). Somiirge yonetiminin, geleneksel soylu sinifina mensup
ailelerin cocuklarinin egitimini hedefledigi bu egitim siireci, temelde
genis Ace toplumuna hitap etmedigi gibi modern-sekiler bir egitim
anlayist ile Islami egitimi diglayan bir boyuta sahiptir.’

Bu stirecte, Ace halkinin bir bolimu ¢ocuklarini somiirge yonetiminin
actig1 okullara gondererek egitim siireclerine katilmislardir. Ote yan-
dan, Cava Adastnin dogusunda ortaya ¢ikan ve somiirge karsit1 “ilk
en glicli milliyetci hareket olarak bilinen Sarekat Islam (1916) (Bentara
Negeri; Formichi, 2012, s. 2) ve CogJakartada kurulan Muhammediyye
(1912) ile Bat1 Sumatra gibi Takimadalar'in diger bolgelerinde faaliyet
gosteren 6rnegin, Parindra, Taman Siswa (Ogrenci Bahcesi), Muham-
mediyye ve Thawalib Diniyya (Din Ogrencileri) gibi cesitli dini-egitim
yapilasmalarinin da ortaya ¢iktigr gorulmektedir (“Sekolah Agama di
Ford de Kock”, s. 2). Egitim alanindaki bu tesebbtisler, Ace'de toplum-
sal ve siyasal degisimin 6ntini acarken, ayni zamanda toplumsal fark-
lilasmanin da bir ifadesi olmustur (Sulamian, 1997b, s. 177).

Bu baglamda, 6rnegin, kdy okullar1 (sekolah desa), t¢ yillik egitim ve-
ren mahalle mektebi (Sekolah Rakyat), iki yillik egitim veren Governe-
ment Inlandsche School, 6gretmen okullar: (sekolah goeroe, kweekschool)
bu stirecin ilk asamasini teskil etmektedir. Tedrici olarak ilerleyen
bu yapilasma baglaminda, somirge yonetimi Ace’nin degisik bolge-
lerinde okullagsma projesini glindeme getirmistir. Bu cercevede, Ace

9 Hollanda sémtirge yonetiminin actig1 bu okullara oncelikle bu yonetimle isbirligi
yapan ve yerel yoneticilik gorevlerine devam eden soylular (uleebalang) cocuklar:
aliniyordu. Bu noktada, onlara taninan oncelik bir anlamda somiirge sisteminin
devamini saglayamaya yonelik bir islevsellik tasiyordu. Kuzey Ace’de Bireun yakin-
larindaki Peusangan’in yoneticisi Teukoe Tjhi’ Peusangan'in da ¢ocuklarini, bagkent
Kota Radjadaki Hollanda okuluna gonderdigi gibi, evinde de Age dilinin yani sira,
Felemenkge de konusuluyordu. Bkz.: “Atjeh”, s. 2. Bununla birlikte, 1894 yilina ait
Penang Adasi'nda yayinlanan bir gazetede ¢ikan haberde, Hollanda somtirge yoneti-
minin Takimadalar'da Felemenkce kullanimini tegvik etmedikleri yontindeki habere
ihtiyatli davranmak gerekmektedir. Bu noktada, aradan gegen stirecte, okullasmaya
bagli olarak, Felemenkgenin kullanimina dair yeni politikalar giindeme getirilmis ol-
malidir. Bkz.: “The Object of Education in Selangor”, s. 2.
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topraklarindaki Hollanda somtrge yonetimi Egitim Mudirligi 1915
yilinda, aralarinda Meureudoe ve Matang Gloempang Doea N. K. Atjeh
ile Koeta Tjane Tanah Alasin da bulundugu bolgenin farkli noktala-
rinda on yeni okulun acilmasina karar verilmistir (“Sekolah Baroe”, s.
190).

Bu konuda kayitlara gegen girisimlerinden biri, 1916 yilinda Tuwanku
Raja Keumala'nin Hollanda somiirge yonetimine basvurarak Jam’iyah
Khairiyah adiyla bir Islami egitim merkezi kurma girisimi olmustur
(Hasjmy, 1995, s. 67). Ilerleyen yillarda benzer egitim kurumsallagsmasi
olmustur. Bunlar arasinda, Jam'iyah Al-Atagiyah (Tengku Haji Ahmad
Hasballah Indrapuri), Al-Jam'iyah Al-Khairiyah, Al-Jam’iyah Al-Din-
yah, Al Jam’yah Al Madaniyah Al-Jam’iyah Al-Diniyah Al-Montasiyah’
saymak mimkiin. Bu ve benzeri yapilarin temel amaci Ace'de Islami
egitimi formel anlamda yeniden yapilandirmakti (Hasjmy, 1995, s. 70;
Latif, 1992, s. 2).

Bu slirecte, Ace'deki bazi cevrelerin disardan gelen cesitli kurumlar-
la is birligi ile egitimin kurumsallasmas: konusunda katkilar1 dikkat
cekmektedir. Bu cercevede, geleneksel Ace siyaset kurumunun onem-
li birimlerinden biri olan Panglima Polim’'in basinda bulunan, Teuku
Muhammed Daud’in kendi bolgesindeki her yerlesim yerinde okullas-
maya onem verdigi anlasilmaktadir. Ayrica, 1932 yilinda Taman Siswa
adli Cava merkezli egitim kurumunun agilmasi konusunda da destegi
olmustur (Brenggen, 1974, s. 3).

Bagimsizlik oncesi donemde egitim faaliyetlerinin yani sira, 6zellikle
Cava Adas1 merkezli gelisme gosteren Sarekat Islam, Muhammediyyah
ve Japon isgali doneminde kurulan Endonezya Mislimanlar: Danisma
Konseyinin (Madjlis Sjuro Muslimin Indonesia) devami olan Masyumi
gibi sivil ve siyasi hareketlerin Ace'de de varlik gostermistir (Boland,
1971, s. 10). Basta egitim olmak tizere, modernist egilimleriyle dikkat
ceken Muhammediyye'nin Takengon, Sigli ve Koetaraja gibi bolgeler-
de actig1 okullar, Ace'de egitimin piir dini egitimle sinirli kalmayan,
modern ve sektler egitim unsurlariyla bulusmasi anlami tagimaktadir
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(T. Manjak Baet, ss. 3-13). Bu durum, bir yandan Padang, Medan gibi
yerlerde egitim goren genc Acelilerin somurgecilik surecinde Takima-
dalar'in merkezi konumu olan Cava Adasi'ndaki gelismeleri yakindan
izlediginin isaretidir.

Yayincilik Faaliyetleri

Donemin onde gelen genc entelektielleri zamanla, basta Malay dili
olmak tzere dini-geleneksel kiiltlirel yapilagsmalarda yer almak sure-
tiyle, cesitli eserler ortaya koymuslardir. Bu ¢aba, yakin gecmiste kay-
ba ugrayan entelektiiel degerlerin yeniden giin yuziine ¢ikartilmasi-
na ve yukarida dikkat cekilen, “asimetrik toplumsal ideolojiye” karst,
kendinde ve 0z bir yapilagsmanin ortaya konulmasina imkan tanirken,
somiurgeci yapilagsmay1 ortadan kaldirmaya ve yerine asli olani insa et-
meye yonelik bir hedef icermistir. Temelde bu durum, Hollanda yone-
timinin somiirge rejimini koruma adina uygulamaya gecirdigi modern
egitim kurumlarinda yetisen kitlelerin, bu amacin niyetlenilmemis so-
nucu olarak Hollandalilara karsi siyasi yapilasmanin zeminini olustur-
mustur (Kahin, 1952, ss. 44, 47; Alfian 1977, s. 212; Noer, 1973, s. 319).

Bu alandaki faaliyetlerde stireklilik i¢ dinamikler kadar, dis gelismeler-
den de olumlu olarak etkilenmisti. Bu cercevede, iki temel arac dikkat
cekmektedir. T1ki Malaka Bogazi ve cevresinde, ozellikle de Singapur ve
Penang merkezli olarak gelisen yayin faaliyetleriyle, calismanin ilgili
yerlerinde dikkat cekildigi lizere, Avrupa baglantili posta gemilerinin
periyodik olarak Sabang ve Medan’a ugramalari, Age'yi cesitli yayinlar
vasitasiyla gelismelerden haberdar ediyordu. Ote yandan, Batavya ve
Padang'de Felemenkce, Malayca olarak yayinlanan yayin faaliyetleri-
nin de bu stiregte dolagiminin oldugunu diisinmek mimkunddr.

Ace sinirlan icerisinde gerekse yakin bdlgelerde yayinlanan cesitli
gazeteler, Ace'deki geng okuryazarlar1 besleyen ve onlarin triinlerini
paylasabilecekleri bir entelekttiel ortam olusturuyordu. Bu cercevede,
Ace, Medan ve Padang'da yayinlanan Sinar Atjeh, Penjoeloeh and Penye-
dar (Sulaiman, 1997, ss. 54, 61), Sinar Sumatra (Padang, ‘De Volharding’
Pertjitakan), Atjeh Sinbun, Oetoesan Goeroe, Oetoesan Sumatra, Medan
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Goeroe Hindia, Seruan Kita,'* Soeara Atjeh,'! Pewarta Islam' gibi yayin
organlar1 onem tasiyordu. Malay dilinde yayin yapan bu dergi ve ga-
zetelerin yani sira, Takimadalarin belirli bolgelerine ulastig: diistini-
len Singapore Free Press and Mercantile Advertise, Straits Times Overland
Journal gibi Singapur ile Penang Adalari’nda Ingilizce yayin yapan baz
gazetelerin Ace'de nasil karsilik buldugu ise arastirilmaya degerdir. Bu
ve benzeri Ingilizce ve Felemenkge yayinlarin, Teuku Moehammad
Hasan gibi bazi bireylerce takip edildigini diisinmek mimkiin.*

Soz konusu genc entelektiiellerin, zamanla akademisyen ve siyasetci
olarak islev gormelerinde, bu donemdeki diisince dinyasinda yerleri
ve yayincilik faaliyetleri 6nemli bir yer tutmaktadir. Bolgenin kiltiirel
yapilanmasinda sozli kiltiirtin 6nceligi, somtrge doneminin getirdigi
catisma, savas ortamlari var olan sozli kultiirtin bazi agilardan yeni-
den gliclenmesine neden oldugu gibi, tehlikeye girmesi anlaminda da
etkileyici olmustur. Bu noktada, 1920’ler ve 30’lardan itibaren gazete,
dergi, kitap vb. yayin faaliyetleri bolgenin kiiltiirel birikiminin yeni-
den canlandirilmas: ve yeni nesillere aktarilmasi anlaminda kayda
deger bir cabaya karsilik gelmektedir. Oyle ki, hikayatlar adi verilen
eserlerin sozlu kiiltlr geleneginden yazili kiltiir ortamina aktarilarak
daha sonra yapilacak akademik arastirmalara konu olmas: hi¢ kusku

10  Seruan Kita, Medan'da Cuma glinleri yayinlanan haftalik siyasi bir gazete olup
editorliiglini Mohamad Said yapmuistir. S6z konusu entellektiiel ve siyasi sahsiyetler
daha Japon isgali doneminde Japonlarin nezaretinde cikartilan Aceh Sinbun adli
gazetede birlikte calismislardir. Bunlar arasinda, Ali Hasjmy, Amelzm, A. Wachid Er
gibi isimler bulunuyordu (Hasjmy 1985, s. 115; Collectie 540 Dr. A. J. Piekaar).

11 Soeara Atjeh, S. M. Oesman tarafindan 1929 yilinda Sigli'de yayinlanmaya basladi. On-
bes glinde bir yayinlanan Islami, siyasi, sosyo-ekonomik konulari ele alan bir gazete-
dir. Abonelik ildnlarindan bu yayinin baska bolgelere de gonderildigi anlagilmaktadir
(Fadjar Islam, 341).

12 Padangda (Ford de Kock) yayinlanan Pewarta Islam. Gazetenin ilk sayisi, 1924 yili Ocak
aymnda yaymlanmistir. Redaktorii, Djamain El Moeradi H. A. Latif Sjakoer’dir. Bkz.:
Newspaper Section, National Archive of Indonesia, Jakarta.

13 Bu donem oncesinde Ace'de entellektiiel yasama katkisi oldugu diisiiniilebilecek
periyodik yayinlardan bazilar1 sunlardir: Pemberita Atjeh (1906), Sinar Atjeh (1907),
Bintang Atjeh (1911).
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yok ki kendi basina bir ¢abay1 gerektirmektedir. Bu noktada, hikayat
yayinlarinin daha onceki streclerde var oldugu, ancak 20. yuzyilin
baglarindan itibaren giderek yayginlasarak devam etmistir (Abdullah,
1988, s. 3).

Yukarida dikkat cekilen isimler, telif eserler ve cevirilerle donemin
distlince ve kiltiir dinyasini yapilandirmislardir. Teuku Hamid'in, 20.
yuzyilin 6nde gelen oryantalisti Hurgronje'un 6grencilerinden Raden
Hoesein Djajadiningrat'in kaleme aldig1, Kesultanan Aceh adli eseri
terclimesi bulunmaktadir (Djajadiningrat, 1982/1983). Bu calismalar,
merkezi hiikiimetin kiiltiir bakanligina bagli ve eyaletler bazinda faali-
yet gosteren kurumlari vasitasiyla olusturulan komisyonlar ve projeler
vasitastyla kiltlir hayatina kazandirilmislardir.

Bu donem, uzun savas slrecinde entelekttiel faaliyetten uzak kalan
Aceliler, yeni bir donemde ve yeni bir nesille basta Ace olmak {ize-
re Malay diinyas1 ve Islam hakkinda eserler kaleme almaya basladilar
(Sjamsuddin t.y., s. vii). Bu donemin bir hazirlik donemi oldugunu ve
bu dénemde 6grenim goren genclerin 6zellikle, Japon isgali ve son-
rasinda, bagimsizlik stirecinde ve sonrasinda yeni kurulan egitim ku-
rumlari, yliksekogretim enstitiileri ile yayin diinyasina baslayan dergi-
lerde 6nemli rol aldilar.

S0z konusu tarihi doneme goz atildiginda, Tuanku Mahmud, Abdullah
Arif, Daud Beureuh, Aboe Bakar, Ali Hasimi, Said Abubakar, Anzib,
Teuku Ali Basha Talsya, Yunus Djamil gibi isimlerin onctuiliigtinde cesit-
li yayin faaliyetleri glindeme getirilmistir. Bu ve benzeri isimler Japon
isgaliyle birlikte yayini baslayan Atjeh Sinbun ve Japon Haber Ajansi
(Domet) de gorev almiglardir. Savasin ardindan Atjeh Sinbun, Semangat
Merdeka (1946-1949) adiyla yayina devam etmistir (Ghazali, 1978, ss. 17,
18; Ismail; Ahmad, 1992, s. 53; Leumiek, 2008, s. 18). Diislince alanin-
daki bu yapilagmalar, uzun savas doneminin entelektiiel ve diistince
yasami uzerindeki yikimlarini izale etmeye yonelik bir girisim oldugu
gibi, donemin 6zelligi geregi somturge karsitlig1 ve bagimsizlik yanlisi
baglamlariyla da onem tasimaktadir. Bu noktada, bir yandan Acge’'deki
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savas Ote yandan, somiirge karsitligi noktasinda Takimadalar’daki
yeni olusumlarla i¢ ice ge¢mis amaclar dizgesinin Ace sinirlarindaki
distlince faaliyetlerinde 6rneklendigini soylemek miimkiin. Bu anlam-
da, ortaya konulan ¢abalari li¢ asamada degerlendirmek mimkiin: a)
Acge’de yetismekte olan yeni nesilleri koklii tarihi ve geleneksel baglar-
la bulusturmak; b) aktif savas doneminin sona erdigi Ace topraklarin-
dan baglayarak Takimadalar’da ve hatta tim Malay diinyasinda done-
min bagimsizlik cabalarina entelektiiel katkida bulunmak; c) somiirge
donemi dislince yapilagsmasina kars: olmak tizere, tarihi ve geleneksel
birikimlerden hareketle modern déneme gecise kap1 aralamak.

1945-1949 aras1 donem bir yandan Ace’'nin de facto bagimsiz oldugu cte
yandan, savas sonrasi Hollan'danin bolgeyi yeniden somturgelestirme
cabalarina karsi Endonezya ulus-devletinin verdigi miicadele icinde,
dikkat ceken yayinlara rastlanmaktadir. Bunlar arasinda, A. G. Mutya-
ra editorliglinde yayinlanan Pahlawan askeri, tarihi ve siyasi konulari
ele almistir. Ug aylik yayinlanan Fragmenta Politica Osman Raliby, S.
Muhammad Amin, Sutikno Padmo Sumarda ve Teuku Alibasyah Tal-
sya tarafindan ¢ikarilarak ulusal konular: ele almistir. Yine A. G. Mut-
yaranin baskanliginda dénemin sosyo-ekonomik, politik, din ve ede-
biyat Dharma konularini ele alan bir dergi yayinlanmistir. Ayrica, aylik
Wijaya ve haftalik Suara Rakyat gibi yayin yapan calismalara rastlan-
maktadir. Halkin Sesi anlamina gelen Suara Rakyat, komunist partisini
destekleyen Said Ali'nin disiincelerine yer vermesiyle dikkat cekmek-
tedir (Hasjmy 1985, ss. 167, 169). 1950 yilinda ise, Semangat Merdekanin
yayinina son vermesiyle A. Gani Mutyara ve Alibasyah Talsha tarafin-
dan Tegas adl1 glinliik gazete cikartilmistir (Hasjmy, 1985, s. 171).

S0z konusu bu isimler Japon isgali sonrasinda da cesitli vesilelerle isim-
leri glindeme gelmistir. Ornegin, Ali Hagimi, Teuku Muhammad Amin,
Amelz, Teungku Amir Husin Al Mujahid, Umar Husni, M. Saleh Rakmany,
Nyak Neh Lhoknga, Syekh Marhaban, Yahya Hasjmi, Pasang Leman gibi
isimlerin egitim ve yayincilik faaliyetlerinin yani sira, 1948 yilinda Endo-
nezya Islam Birligi Partisi (Partai Syarikat Islam Indonesia-PSII) gibi siyasi
yapilarla varliklarin stirdirmislerdir (Hasjmy, 1995, s. 69).
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Yasaminin énemli bir bélimtint Jakartada gecirdigi anlasilan Osman
Raliby, calismalariyla dikkat cekmektedir. Bunlar arasinda, Documenta
historica: Sedjarah Dokumenter dari Pertumbuhan dan Perdjuangan Nega-
ra Republik Indonesia (1957) Leiden: Brill.* Hasan Muhammad Tiro Pe-
rang Atjeh adli eserde Hollanda Savasini ele alinirken, Abdul Wahhab
Khallaf’in kaleme aldig1 Islam devleti eserini 1947 yilinda Endonezya-
caya cevirmistir (Khallaf, 1974).

Ibnoe Abbas kaleme aldig1 calismada hem Hollanda Savasini hem de
Pasifik Savasinin bitisiyle birlikte sekiiler egilimli ve Hollanda ile is-
birligi yapan ve Japonlarin isgali doneminde Hollandalilarla irtibatta
olduklari ileri striilen elitlerle yasanan catisma ortaminin yasandigi
kisa ancak onemli stirece dikkat cekmektedir.'® Tbnoe Abbas’in, Peut-
heun Meurdehka adl1 bir baska calismasi daha bulunmaktadir.

1951 yilinda Thusny Sjah'in kaleme aldig1 iki ciltlik Suasana Atjeh done-
min kosullar: ve gelismeleri hakkinda bilgi vermektedir (Sjah, 1950).
Hususi olarak, 1945 y1li sonu ve 1946 yil1 basinda yasanan Cumbok Sa-
vasi’ni konu alan eserler ise Ismail Muhammad. (t.y.). Kisah Prang Tju-
ombo, Boeet Djaroe, Koetaradja: Poestaka Merdeka, Revolusi Desember
'45 Di Atjeh atau Pembasmian Pengchianat Tanah Air, Dikeluarkan Oleh:
Pemehirnath RI Daerah Atjeh; Abdullah Arif. (t.y.). Pengchianat Tjoem-
bok: Disekitar Peristiwa, Koetaradja: Semangat Merdeka; Arsy Medan.
(1955). Apa Sebab Daoed Beureueh Berontak?, Gerakan Keamanan Rak-
jat, Muslimin Daerah Atjeh.'

14  Leiden University Library, Special Collection Library.

15  Bunlardan biri, Peuncihianat Bangsa, Geukarang Le. Sjech Min Dejeureula, Geusalen
Le. Ibnoe Abbas, 10.05.1946 tarihlidir. Leiden University Library, Special Collection
Library.

16  Leiden University Library, Special Collection Library.
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Bagimsizlik Sonrasi Donem: Ulus-Devlet, islam
“Ortakligi” ve Histografya

Bolge halklarinin ulus-devlet yapilanmalarinda somtrge giiclerinin
aktif olduklar1 donemde c¢izilen sinirlar tizerinden bir teritoryal ege-
menlik ortaya ¢ikmistir. S6z konusu yeni devletlerin, bir anlamda bu
sinirlara zorlandiklarini soylemek mimkiinse de donemin iligkileri
baglaminda buna kars: bir alternatifin gelistirildigini séylemek de zor.
Yeni devletler bir ulus etrafinda olustuklar: iddiasiyla ya da Benedict
Anderson’in meshur ifadesiyle imajinatif bir fenomenon olarak varlik-
lar1 teker teker ortaya cikarken, aslinda ulus yapisinin devletten sonra
geldigi goriilmektedir. Bu noktada, Endonezyalilik ve Malezyalilik ol-
gusu yer etmeye baslamistir (Tarling, 1998, s. 49).

Japon isgali doneminde Cava Adast merkezli olarak kurulan donemi-
nin Islamci partisi Masjuminin (Madjelis Sjoero Moeslimin Indonesia/
Consultative Council of Indonesian Muslims) Ace'de de temsil edilme-
si, Acge ile somiirge donemi boyunca yonetim merkezi 6zelligi tasiyan
Cava arasinda iletisimin olduguna isaret etmektedir. Islamci bir siyasi
hareket olarak bilinen Majyuminin tipk: Sarekat Islam gibi Ace'de fa-
aliyet sergilemistir (Suara Muhammadijah, s. 422). Masyumi ile Ace'de
donemin 6nemli sivil-dini yapilasmasi olan PUSA (Acge Ulema Birligi/
Pusat Ulama Seluruh Aceh) arasinda yakinlagsma oldugu, 1950°1i yillarin
baglarinda Masjumi’nin ¢ikardig1 dergide yer alan haberlerden anlasil-
maktadir.” Bu durum, Ace ile Dogu Cava milliyet¢iliginden beslenen
ulus-devlet eksenli siyasi yapilagmasi arasindaki siyasi ve geleneksel
ayrismay1 ortadan kaldirici rol, Islam birligi ekseninde 6ne ciktigina
isaret etmektedir.

1960’11 yillarin baslarinda dogrudan bolge tarihini ele alan akade-
mik dergilerde glindeme tasinan tartismalarda, ulus devletlerin ta-
rihi kokenlerini dair (historigraphy) yaklasimlarin ortaya konulmasi

17 “Pernjataan Ulama Seluruh Atjeh”, Berita Masjumi, No. 134/Th II, 25 April 1952, s. 2;
“Pembangunan Rumah Penjantun Islam PUSA”, Berita Masjumi, No. 137/Th II, 23 Mei
1952, s. 2.
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surecinde, Aceli entelektiieller ve arastirmacilar da yukaridaki soru-
lariacik veya gizli glindeme getirmislerdir. Bu noktada, Age’nin hangi
cografya, hangi uzun donemli ticaret, kiltiir ve medeniyet etkilesim-
leriyle ortaya konuldugu 6énemlidir. Genel olarak soylemek gerekirse,
Ace cografyasinin yeni bir ulus-devlet olan Endonezyanin jeo-politik
merkezinden uzak olusuyla, Ace’nin bu ulus-devlet kurulusundan kisa
bir siire 6nce sahip oldugu Hint Okyanusu merkezli yapisinin birbiriy-
le celiskisi asilmaya calisilmistir.

Bu noktada, donemin geng entelektiielleri arasinda egitim-0gretim
surecleri, isttihdam ve siyasi yapilasma icinde bulunduklari konum,
onlar1 ulus-devlet merkeziyle yakinlastirma islevi de gérmustiir. Bu
durum, Dar’iil Islam hareketi (1953-1962) igerisinde yer alan tyeleri ile
ayni donemde ulus devletin bu gelismeye verdigi tepki arasinda bir
orta yol bulma konusundaki girisimler diislince yapisina yansimistir.
Dar’iil Islam Hareketinin tamamen sona ermesinin ardindan, Ace'de
somiurgecilik donemi ve bunun neden oldugu siyasi, toplumsal yikim-
la hesaplasma olgusu, Sinar Darussalam dergisi cercevesinde gozlem-
lendigi tlzere, diistince ve yayin diinyasinin birincil konusu olmaya
devam etmistir. S6z konusu bu yayinlar, bu dénemi ortaya koymasi
acisindan dikkat ¢ekicidir.

Yiksek ogretim kurumlarinin hayata gecirildigi bu donem, yukarida
zikredilen isimlerden bazilarinin yani sira, yeni nesli bir araya geti-
ren onemli yayin organi Sinar Darussalam dergisi, hususi bir sekilde
ele alinmay1 hak etmektedir. 1968 yilinda Banda Age'de yayinlanmaya
baslanan derginin adinin Darlisselam olmasinin sebebi, 1959 yilinda
Sah Kuala Universitesi'nin, 1963 yilinda Ar-Raniri Yiiksek Islam Ens-
titisti'niin kuruldugu Dartisselam semtinde olmas1 dolayisiyla bu ad:
almistir. Boylece, derginin idari ve yazar kadrosunu olusturan isimle-
re bakildiginda s6z konusu bu iki yiiksek 6gretim kurumlarin cesit-
li bolumlerinde 0gretim gorevlisi olarak calisan akademisyenler ol-
dugu gorilmektedir. Bu kadro i¢cinde yurt disinda egitim goren veya
yiuksek Ogretimlerini yurt disinda tamamlamis akademisyenler de
bulunmaktayda.
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Derginin yaz1 igerikleri, genel itibariyla siyasi, dini, edebiyat, kiilttirel
ve ekonomi agirliklidir. Siyasi konular arasinda hi¢ kusku yok ki, Ace
tarihinde bir doniim noktasi olan Hollanda Savasi ve bu savasin Ace’de
biraktig: izler ele alinirken, ozellikle egitim, din, kiltlir ve edebiyat
alaninda bolgenin tarihsel birikimlerinin yeniden giindeme getiril-
mesi bu dergi sayesinde olmustur. S6z konusu, bu alanlardaki maka-
leler bolgede tarihsel olarak egemen olan diislince yapisinin yeniden
olusmasinda referans niteliginde olmustur. Toplumsal ve siyasal var
olusunu ozellikle, Islamiyet’le tanimlayan bolge halkinin ve entelekti-
ellerinin Sinar Darusselam’da kaleme alinan yazilarla yakin ge¢cmisteki
somiurge donemini, oncesindeki siyasi ve toplumsal yapiy1 ve daya-
naklarini ortaya koymalar agisindan 6nem tagimaktadir.

Derginin yazar kadrosunda siyasetce, akademisyen ve kiiltir adami
olarak taninan Ali Hasjmy, Japon isgali doneminden itibaren gazete-
cilik ve yazarligi ile 6ne ¢ikan Ali Pasha Talsya, Adnan Abdullah, ibra-
him Hasan, Aboebakar Atjeh, tasavvuf ve Islam tarihi alaninda soz sa-
hibi olan Ahmed Daudy, Ismuha, Anas Machmud, ekonomi alaninda
yazilar kaleme alan Syamsuddin Mahmud, donemin geng akademisye-
ni egitimci Darwis A. Soeleiman bulunmaktadir.’® Bu isimler arasinda
Ali Hasjmy, ibrahim Alfian yaptiklar1 akademik ¢alismalarla ilerleyen
yillarda Endonezya sinirlarini agsan bir taninirlik kazanmaislar.

Bu donemde, yayin faaliyetlerine paralel olarak cesitli konferanslar
diizenlenmistir. Bu cercevede, yukarida adi gecen akademisyen ve en-
telektiiellerin, sadece akademik cevreye yonelik calismalar: degil, bir
anlamda teorik goriis ve yaklasimlarini ve bilgi birikimlerini genis ka-
muoyuyla paylasmislardir. S6z konusu etkinliklerle Age sinirlariigcinde
oldugu gibi Kuzey Sumatra eyaletinde de glindeme gelmistir. Bu cer-
cevede, Medan'da dlizenlenen “Ace Tarih Semineri” (Seminar Sejarah
Aceh, 17-20 Mart, 1963), “1873'den Endonezya bagimsizligina Ace mu-
cadelesi” (Keputusan Seminar Perjuangan Aceh Sejak 1873 Kemerdekaan

18  Derginin yayin kurulunda gorev yapan Hasbi Amiruddin ile yapilan gorismeden.
20.11.2020.
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Indonesia, 1976), “Ace’ye Islamiyetin Gelisi ve Gelisimi” (Bahan-Bahan
Seminar Sejarah Masuk dan Berkembangnya Islam di Daerah Istimewa
Aceh, 10-16 July, 1978, Banda Aceh) ve Kuzey Ace'de organize edilen
“Ace’ye ve Takimadalar’a Islam’in Gelisi” (Seminar Sejarah Masuk dan
Berkembangnya Islam di Aceh dan Nusantara, di Aceh Timur, 25-30 Sep-
tember, 1980) 6rnek verilebilir. Bu durum, Ace ile ilgili entellekttiel fa-
aliyetlerin sadece Ace sinirlari icinde kalmadigini ortaya koymaktadir.
Bu seminere katilanlardan Teuku Muhammad Hanafiah (Teuku Teun-
goh Hanafiah), Simpang Ulim yerel yoneticisidir (uleebalang). Teuku
Muhammed’'in babasi Teuku Muda Yusuf’un (6. 1925) Hollanda savasi
doneminde Tuanku Muhammed Davud ile beraber hareket etmistir.
Bu durum, arastirmaya konu olan donemin dislince yapisinin sekil-
lenmesine katkida bulunan kisilerin dogrudan yakin gecmisteki siyasi
gelismelerden haberdarliklar: ve yeni donemin ne sekilde yapilandi-
rilmas1 konusundaki ortak yaklasimlar: konusunda bir fikir vermek-
tedir.”” Bu donemde Medan'da benzer etkinlikler yapilmistir. Ali Hasj-
my'nin diizenleme komitesinde yer aldig1 ve Hollanda Savasinin 104.
yili miinasebetiyle dlizenlenen etkinlikte, donemin 6nde gelen isim-
leri tebligler sunmustur. Bunlar arasinda, Hamka, “Kesimpulan dan
Penghargaan Saya Terhadap Pahlawan Pahlawan Kita di Aceh” baslikli
bir teblig sunmustur.?

Bu konferanslarda, yakin gecmisteki Hollanda Savasinin cesitli bo-
yutlar1 ele alinmistir. Bunlar arasinda, 6rnegin Abdul Jalil gibi savasi
dogrudan ele alan yazarlar oldugu gibi (Jalil, 1978), savasta 6ne ¢ikan

19  T. T. Hanafiah, s. 1. (1-10). Bu metin, Medanda diizenlenen Medan Sejarah Aceh et-
kinligi organizatorlerine gonderdigi yazida yer almaktadir. Burada belirtildigine
gore, Tuanku Davud Sah, Takengon'da Hollanda ordusuna teslim olmustur. Teuku
Muhammad Hanafiah'in dedesi Teuku Muda Malim de Hollandalilara kars: verilen
micadelede Calee'de (Pidie) sehit olmustur. Calee'deki tren istasyonu yanindaki
mezarlikta metfundur. Annesi ise, Lhok Nga'da, 25. Mukim Panglima Sagoenin kiz1.
S6z konusu Panglima Sagoe (yerel lider) Hollandalilar tarafindan iki y1l boyunca Cava
Adasi'nda Betawi'ye slirgline génderilmistir (Aanvraggbiefje Nationaal Archcief).

20  Seminar Perjuangan Aceh Sejak 1873 Sampai Dengan Kemerdekaan Indonesia, Med-
an, 22-25 Maret 1976.
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liderleri konu alan Ismail Yacub (Sulaiman, 1997, s. 54),%' Usman Ha-
san gibi yazarlar (Hasan, 1976), Ibrahim Alfian ve Darwis A. Soelai-
man gibi, egitim ve bagimsizlik iliskisini konu alan (Alfian, Soelaiman,
1976) akademisyenler gibi, kaleme aldig1 roman tiirii eserle onem ta-
styan Andi Miala'y1 zikretmek gerekir (Miala, 1946). Bu tiir etkinlik-
leri ve sunulan calismalari, temelde Hollanda somiirgeciliginin Ace
toplumunda neden oldugu dagilma ve ¢ozllme siirecine karsi toplu-
mu temel dinamikler lizerinden yeniden harekete gecirilmesi olarak
degerlendirilmelidir.

Belirli araliklarla diizenlenen Ace Kiltiir Haftas1 etkinlikleri ise cesitli
dini-kiltiirel gorislerin paylasimi noktasinda onemli islev gormustiir.
Bu organizasyonlar, eyaletin farkli bolgelerinden kiiltiirel yapilar: bir
araya getirmesi nedeniyle bir yandan yerel, 6te yandan eyelet capinda
kiltiirel etkilesime katkida bulunmustur. Bu etkinlikler, cesitli semi-
ner ve konferanslara konu olmasi ile teori ile pratigin bir aradaliginin
ortaya konmasi agisindan onemlidir. Bu noktada, etkinlikle ilgili yayin
faaliyetinin kalicilig1 saglamasi noktasinda 6nemli oldugunu vurgula-
mak gerekiyor. Oyle ki, PKI IT etkinliginin ardindan PKA II Pencerminan
Aceh Yang Kaya Budaya baslikli bir eser yayinlanmistir. Eserin yayin-
lanmasinda yukarida dikkat cekilen isimlerden Darwis A. Sulaiman, T.
Alibasjah Talsya, H. Sjamsuddin Ishak gibi isimler yer almistir.?

Bu donemde kaleme alinan bazi edisyon caligmalarda benzer ente-
lektiiel konular ele alinmaktadir. Bu calismalarda, ozellikle egitimin
modernlesmesi konusunda Ace'de farkl: bir yaklasim sergilendigine
deginilmesi 6nem tasimaktadir. Buna gore, Islami ve Islami olmayan
egitim ayriminin Ace toplumsal gercekliginde karsiligi olmadigi, ak-
sine boylesi bir ayrimin somiurge donemi egitim politikasinin tirini
oldugu vurgusu dikkat cekicidir. Bu durum, bolge Miislimanlarinin
egitim faaliyetlerine yonelik algisini ve ilgisini ortaya koyarken, bir

21 Yakub'un kaleme aldig1 eserlerden biri dénemin énemli lideri hakkindadir. Bkz.: Is-
mail Jakub. (1960). Teungku Chik Di Tiro (Muhammad Saman) Palawan Besar Dalam
Perang Aceh (1881-1891), Jakarta: Bulan Bintang.

22 PKAII Pencerminan Aceh Yang Kaya Budaya.
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yandan geleneksel ve/ya modern dini egitim benimsenirken, ayni za-
manda pozitif ilimler de o 6lc¢tide ilgi gormektedir (Yakub, 1980, s. 319).

Bir Alternatif Yapi Olarak Pan-Malay Dusiincesi

Merkez-cevre dikotomisinin kendini hissettirdigi gelismeler karsi-
sinda Ali Hasimi, Darwis A. Sulaiman gibi bazi entelektiellerin, ulus
devlet sinirlarini Malay Birligi (Pan-Malay) kavramiyla asma cabalari
dikkat cekmektedir. Bu durum, merkez-cevre dikotomisi baglaminda
ele alinmak suretiyle, Endonezya merkez siyasi ve akademi cevrele-
rini, bir bagka deyisle ulus-devletin tarihini belirleme yontnde gici
elinde bulunduranlar1 dogrudan hedef almayacak bir ¢caba olarak da
degerlendirilebilir. Burada dikkat ¢ekilmesi gereken husus, milliyet-
¢i sdylemin ayristirict bir paradigma olarak 6ne ¢ikmasina alternatif
olarak, temelde dini, geleneksel ve cografi olarak bir arada kabul edi-
lebilecek birliktelige vurgu yapilmasidir. Ote yandan, Pan-Malay soy-
leminin, antropolojik bir bakis acisiyla genis bir cografyay: yani Taki-
madalar, Malay Yarimadasi ve hatta Glineydogu Asya'nin ana kitadaki
Tayland, Myanmar, Kambog¢ya'nin bazi bolgelerini ve bu cografyadaki
dilsel, kulturel ve dini benzerlikleriyle birlestirilebilen topluluklari,
“Malay” kimligi kapsaminda degerlendirmek, Endonezya merkez ya-
pisinca sekilde kabul edilebilir, siyasal olmasa bile tarihsel ve kilti-
rel tanimlama olarak kabul etmek mimkiindiir.* Bagimsizlik 6ncesi

23 Pan-Malay konusu, 19207li yillarda Kahire'de Malay cografyasindan gelen Ggren-
cilerin kurdugu Ezher'de Ogrenim Goren Malay Ogrenciler Birligi Dernegi” olarak
cevrilebilecek (al-Jam’iyyah al Khayriyyah al-Talabiyyah al-Azhariyyah al-Jawa) tarafin-
dan yayimnlanan Seruan Azhar adli dergide ele alindigini ifade etmekte yarar var (De-
taylar icin Bkz.: Zakarya, 2007, s. 133). Bu yayin, Pan-Malay olgusunun bir siyasi dneri
olarak bolgede bagimsizlik siireclerinden once giindeme geldigini ortaya koymak-
tadir. Malaya Yarimadasindan ve Takimadalar'in farkl: yerlerinden Kahire'ye giden
ogrencilerin, cesitli alt etnik yapilar seklinde ayrismadiklari, aksine Malay kimligi
ve Islam ile kendilerini tanimlamisglardir (Abdul Hamid, 2010, s. 16). Ote yandan,
Pan-Malay ile birlikte anilabilecek benzeri bir kavram Indonesia-Raya'dir. Japon isga-
li doneminde Malaya topraklarindaki entellekttiel ¢cevrelerin basinda gelen Ibrahim
Yaacob'un Endonezya'daki milliyetci hareketin etkin bir sekilde gelisme gosterme-
siyle Malaya topraklarindaki Malay-Miisliimanlarin Ingiliz sémiirgeciligi karsisinda
Endonezya Birligi ile var olabilecekleri yontindeki siyasi yaklasima dayanmaktadir.
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donemde cesitli gcevrelerce glindeme getirilen Biiyiik Endonezya, (In-
donesia Raya) hareketini akla getirmesiyle de (Lubis, 1987, s. vii; “Dasar
Kita”, s. 3), ulus-devlet merkez entelektiiel cevrelerinde olumlu yank:
bulacagi soylenebilir.

Pan-Malay kavraminin giindeme getirilmesi, bir anlamda etnik
milliyetcilikler ile ulus-devletlesme stirecine bir alternatif teskil et-
mistir. Verilen miicadeleler, birbirine eklemlenen hedefler, Takima-
dalar'da ve de Malaya topraklarinda ayr: devletgiklerin olusumuna
degil, aksine ulus-devletlesmeye kars: ortak tarihsel ve kiiltlirel gec-
mise sahip bolge toplumlarini bir kultir ekseninde bulusturmay:
hedeflemekteydi.

Soz konusu bu yaklagsimin halen yasayan temsilcisi olarak kabul edile-
bilecek olan Darwis Sulaiman, Age'de kurulusuna katkida bulundugu
akademik kurumlarla, Malay diinyas: ¢zelinde gerceklestirilen ilgili
etkinliklere katilmasiyla son doneme kadar 6nemini stirdirmustur.**
Darwis Sulaiman, Malay-Ace Calismalar1 Merkezi (Pusat Studi Mela-
yu-Aceh- PUSMA), Ace Sanat Meclisi (Dewan Kesenian Aceh-DKA), Age
Egitim Meclisi (Majelis Pendidikan Daerah-MPD), Ace Adat ve Kiltlr
Enstitlist (Lembaga Adat dan Kebudayaan Aceh-LAKA).?»

Sonug

Takimadalar gibi bir bolgede, uzun tarihi gecmiste birbirinden ayr1
kabul edilebilecek siyasi yapilasmalara ragmen, bélgeyi biittinlikli
bir sekilde analiz etmeye yarayan din, adet, cografya, ekonomik fa-
aliyetler, siyasi is birlikleri ve bunlarin uzun dénemli (longué duree)
etkilesimleri vb. unsurlarin katkilariyla kozmopolitanizm kendini
acgikca ortaya koymaktadir. Bununla birlikte, bolgenin neredeyse ti-
miyle somiirgelestirilmesine ragmen, bagimsizligi ile dikkat ceken

24 Ornegin, 26-27 Ekim 2002'de diizenlenen, ‘Ace-Malay Kiiltiir Galismalar1’ (Pengkajian
Budaya Melayu-Aceh). Bkz.: Sulaiman, 2003, s. vi).

25  LAKA ve Egitim Konseyi, yukarida dikkat ¢ekilen ti¢ kurumsal forumun basarili bir sekilde
ytritiilmesi icin bize bir firsat sunmaktadir” (Ali, 2004, s. 267).
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Ace'de, cesitli i¢ dinamikler ve degisim stlirecleri bir yana birakildi-
ginda, 1873 yilindaki Hollanda Savasinin neden oldugu yikim ve bu
suire¢ karsisinda ortaya konulan ¢aba, bir sonraki neslin diistince ya-
pisinin sekillenmesinde belirleyici olmustur.? 26 Mart 1873 tarihin-
de baslayan Hollanda Savas: hi¢ kusku yok ki (Raliby, 38; Angkatan
Prang Bala Tantara Ka Negri Atjeh, s. 4), bolgede siyasal ve toplum-
sal yapinin degismesindeki rolii kadar, Islami egitim kurumlarinda
insan kaynaklari, el yazma eserler, bolgedeki diger Islam beldeleri
ile Hicaz bolgesiyle iliskiler baglaminda bir duraklama ve gerileme
donemine isaret etmektedir.

Bu calisma, uzun bir donem somiirgelestirmeye maruz kalmis olan
Acge'de, 20. yuizyil ilk yarisinda bazi bireyler noktasinda, toplumsal ve
siyasal hareketlerin dini egitim ve entelektliel alanin yeniden yapilas-
tirllmasindaki roliinii kisaca ele almaktadir. Buna ilave olarak, kadim
gecmisinden itibaren bolgenin Islami toplumsal yapisinin somiirge
donemi siirecinde nasil yeniden diriltilme cabasi sergilendigine dair
de bazi gortsler ortaya konulmustur. Bu calismada yer verilen done-
min entelektiiellerinin tek baglarina arastirilmaya deger oldugunu
soylemek gerekiyor. Bununla birlikte, calismanin kisitlili§indan oturd,
sadece belirli 6zellikleriyle Ace’deki modern Islami diistinceye katkila-
rina deginildigini ifade etmekte fayda var.

Bu stirecte, ulema ve elitler arasindaki s6z konusu isbirligi, somtr-
ge yonetimine din isleri alaninda danigsmanlik yapan Hurgonje'nin
(1889-1906), Ace lizerinde denedigi ve basarili oldugu yoniinde giigli
kanaatlerin hasil olmasina yol agan geleneksel siyasi elit ve hocalar
arasinda birincileri destekleyerek somirge siyasetinin oniinii agma
politikalarina karsilik, Ace toplumunda 20. yiizyil ilk yarisinda bu

26  Soz konusu savasla ilgili olarak, 1903 yilinda dénemin sultan: Davud Sah'in (1874-
1903) ailesinin Hollandalilarca esir edilmesiyle, kendi istegiyle teslim olmasinin
ardindan Cava Adasina siirgline gonderilmesiyle sona erdigi konusunda goriisler
vardir (Sulaiman, 1988, s. 490).
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gruplar arasinda birligi saglamaya yonelik girisimler olmustur.?” Bu
durum, bir somturge siyasi diizeninde var olma miicadelesi veren, ayni
Mdusliiman toplumun farkli ziimrelerinin Islamiyet’in toplumsal kim-
lik kazandirma olgusu etrafinda birlesebileceginin somut bir 6rnegini
sergilemektedir.
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TUNKU HASAN Di TiRO

(1925-2010)

Ozglir Ace Hareketi’nin kurucusu ve
lideri.

Uzun yillar Hollandalilara kars: iil-
kesinin oOzglrligi icin miicadele
eden Tengku Tjik Di Tiro Muham-
med Samanin torunu olan Hasan
Di Tironun Ace’nin ozgurliigl igin
miicadele eden ve hayatinin so-
nunda bu hedefe erisen bir siyasi
ve fikri liderdir. Hasan Di Tironun
dedesi Muhammed Saman, Acede
Hollanda somtirgeciligine karsi mu-
cadelenin fikri alt yapisini olusturan
ve Hollandalilara karsi Sabil Savasi
olarak bilinen savasi baslatan kisidir.
Muhammed Saman, bu sebeple En-
donezya Bagimsizlik Kahramani ola-
rak bilinir. Ancak onun torunu olan
Hasan Di Tiro da Endonezya’ya karsi
benzer bir miicadeleyi ylrttti. Zira
Di Tiro, Endonezya yonetimini Hol-
landa somiirgeciligini devam ettiren
bir yonetim olarak tanimlamaktayd.

Hasan Di Tiro Darul Islam Hare-
ketinin (PUSA) lideri Davud Beue-
reuh'un yaninda yetisti. 1945te PUSA
Izcilerinin lideriydi. Aralik 1945'te
Ace’in yonetici aristokrat uleeba-

langlarina karsi toplumsal devrimde

Pesindo (Sosyalist Gengclik) lideri
olarak aktif roller aldi. flerleyen za-
manlarda devrimci bagimsizlikel
Endonezyanin bagkenti olan Cava
Adasrndaki Yogyakartada hukuk
egitimi aldi. Daha sonra kazandigi
bursla ABD'de egitime devam eden
Di Tiro, Colombia Universitesinde
Kamu Yonetimi ve Hukuku Bolimii
ile Fordham Universitesi'nde Siya-
set Felsefesi ve Uluslararas: iliski-
ler Bolumiinde ylksek Ogrenimini
tamamladi. 1950’lerin basinda New
York'ta Endonezya Birlesmis Millet-
ler elgiliginde calisti. Ancak 1953’te
New York'ta kendisini Ace'de Daud
Bereueh liderligindeki o6zgtrliik¢ii
Darul Islam Hareketinin disisleri
bakani olarak ilan edince, Endonez-
ya vatandasligindan ¢ikarildi ve ABD
hiikiimeti tarafindan yasadisi bir ya-
banci olarak Ellis Adasi'nda birkac
ay hapsedildi. Hapisten c¢iktiktan
sonra ABD'de yasamaya devam etti.
Agedeki Darul Islam isyani 1962'de
bir baris anlasmastyla sona erdi. Ba-
r1s anlagmasi uyarinca Ace’ye nomi-
nal bir 6zerklik verildi.



Yasadig Yerler: Endonezya (Ace), ABD, isveg

Gorev Yaptigi Kurumlar: Ozgiirligiin Bedeli

Onemli Eserleri: Columbia Universitesi, Ozgiir Ace Hareketi (GAM), Ulusal

Bagimsizlik Ordusu

Ancak ozellikle General Suhartonun
1968'de iktidar1 bir darbe ile ele geci-
rip, asir1 batililasmaci modern ulus
devlet projesini yerlestirmek icin
baskici bir rejim insa etti. Onun bu
baskici ve ulusalci rejimi Age’deki
toplumsal ve siyasi yasami olumsuz
etkilemeye ve 1962de elde edilen
ozerklik islememeye basladi. Bu bas-
kici rejim Acge'de bagimsizlik hare-
ketinin yeniden baslamasina neden
oldu.

Bu ortamda Di Tiro, 1974 yilinda
Age’ye dondii ve iki yil sonra, Ozglir
Ace Hareket'ini (GAM) kurdu. Ha-
reket, Endonezya’y1 gayrimesru bir
devlet olarak gortiyor ve Hollandali-
lar tarafindan 1873'te istila edilince
kaybettikleri bagimsizliklarini geri
almak istiyordu. Di Tironun bagim-
sizlik micadelesinin amaclari ara-
sinda bolgenin Islami ve milli kim-
liginin korunmasi kadar ekonomik
sorunlar da onemlidir.

1976-1979 yillar1 aktif bir bicimde
gerilla miucadelesi verdi. Akabin-
de 1979'ta Isvece gitti ve otuz yil

boyunca GAM’ yonetti. Suhartonun
Olimiinin ardindan Endonezyada
demokratiklesme ile yeniden basla-
yan barig goriismeleri defaatle ba-
sarisizliga ugradi. 2004 yilinda Age
kiyilarini vuran deprem ve tsunami
felaketi sonrast Endonezya hiikiime-
ti ve Gam muzakere masasina tekrar
dondi. Agustos 2005'te Di Tironun
da onayi ile tam bagimsizlik yerine
ozerklik cercevesinde bir anlasma
imzalanda.

2008 yilinda tilkesine donen Di Ti-
royu biiytk bir kalabalik coskuyla
karsiladi. 2010 yilinda c¢oklu organ
yetmezligi sebebiyle 6ldii. Olmeden
bir giin once Endonezya hiiklimeti
tarafindan alinan vatandashgi geri
verildi. Di Tiro, Meure kdylinde Ulu-
sal Kahramanlar Mezarliginda de-
desi Muhammed Saman’in yanina
defnedildi.

1976-1979 yillar gerillalar ile daglar-
da verdigi miicadeleyi yazmis oldu-
gu giinliikler daha sonra kitap haline
getirilerek Ozgiirliigiin Bedeli isimli
bir kitapta yayimlandi.



Seyh Kuala Universitesi, 2 Eyliil 1961
yilinda Endonezyanin Banda Aceh
kentinde kurulmus olup tlkenin en
bliyiik ve en eski devlet liniversitesidir.
Universitenin adi, 16. ylizyilda yasayan
onde gelen ilahiyatct Tengku Abdur
Rauf as Singkiliden alinmistir. Sultan
Iskandar Muda déneminde, Ace bilim
gelistirme merkezi haline geldi. Diin-
yanin dort bir tarafindan Ogrenciler
ve alimler gelerek sehrin ilmi anlam-
da kalkinmasina yol agtilar. 1957de
Ace eyaletinin baslangici kuruldu, Ace
hiikiimetinin liderleri Age'nin bdlgesel
olarak egitim alaninda gelistirilmesi
i¢in bir zemin olusturmaya karar ver-
di. 21 Nisan 1958'de Yayasan Dana Ke-
sejahteraan Aceh (YDKA) kuruldu.

Seyh Kuala Universitesi, yerel, ulusal
ve bolgesel duzeylerde insan kaynakla-
rinin kalitesini arttirmada stratejik bir
isleve sahiptir. Ace halkinin kalbi olan
bir liniversite olarak Seyh Kuala Univer-
sitesi, bilim-teknoloji ve Islami deger

arasinda uyum icinde insan kaynaklar
saglamak icin evrensel degerleri, ulu-
sal ve yerel seviyeleri biitlinlestiriyor.
Aralarindaki denge, insan kaynaklari
kalitesi, erdemli karakter, etik, estetik
ve ahlakin tretilmesinde ana bilesen
gorevi gormektedir.

Seyh Kuala Universitesi, blinyesinde bu-
lundurdugu Islami Calismalar Merkezi
araciligiyla manevi gelismeyi destekle-
mek icin altyapr saglamaktadir. Islami
Calismalar Merkezi, dini faaliyetler i¢in
daha fazla imkan saglamak i¢in yeni-
lenmektedir. Bu merkezde Islam'in En-
donezyada yayilmasi, Islam mimarisi
ve Islam ile ilgili diger konular tlizerine
calismalar yuritilmektedir. Merkez,
toplumun hem dini olarak hem de en-
telektiiel olarak kalkinmasinda énemli
etkiye sahiptir. Cami ile miisterek bir
merkez yapist kurarak toplumun ilim
ile mesafesini azaltmay1 amaclamistir.
Universite ve Merkez, Ace'de toplumsal
kalkinmaya 6nemli katkilar yapmugtir.



Bilginin Islamilestirilmesi Yaklasim
Syed Muhammad Naquib Al-Attas ve ISTAC

Alparslan Acikgenc

Giris

Bir ¢agda sorun ne ise ve insanlarin dertleri neler ise ilim adamlari da
tabii olarak o sorunlarla ve dertlerle ilgilenirler. Tarihin bir¢ok devrin-
de boyle olagelmistir. Buna gore giiniimtiizde ilim adamlar: tarafindan
lizerinde en fazla durulan konular neler ise umumiyetle toplumda his-
sedilen sorunlar da bunlardir. Mesela ilim adamlari, ¢zellikle yaygin
olarak insan haklar: tizerinde duruyorlarsa demek ki toplumda bunlar
sorun olarak karsilasilan konulardir. Burada ele alinacak olan konu da
buna ornek teskil etmektedir. Glinimtzde medeniyet tartismalar yo-
gunlukla ele alinan konulardandir. Bu demektir ki Miisliman toplum-
lar medeniyet sorunu yasamaktadir. Tabii nasil bir medeniyet olmali
sorusu kendisi ile beraber medeniyetimizin ge¢cmisini de giindeme
getirdigi icin bu “medeniyet nasil olmali” sorusu ile karsilasmaktay1z.
Stphesiz ki bunlar topluma yansiyan sorunlardir ancak bunlarin ar-
kasinda yatan birtakim temel felsefi ve metafizik sorunlar da vardir:
Islami bilim derken ne kastedilmektedir? sorusu ve yine burada ele
alacagimiz “bilginin Islamilestirilmesi” meselesi gibi. Yine bunlardan
daha temel ontolojik ve epistemolojik sorunlar da sayilabilir.
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Denebilir ki medeniyet konusu 20. ylzyilin baslarindan itibaren Miis-
liman distntrlerce ele alinan onemli bir meseledir. Bu hususta ne-
redeyse her disliniir ve ilim adami bir seyler yazmistir. Mesela Os-
manli cografyasindan; Ziya Gokalp, Namik Kemal, Said Halim Pasa,
Beditizzaman Said Nursi, Nurettin Topcu, Cemil Meric, Erol Glingor,
Yilmaz Ozakpinar, Mehmed Niyazi Ozdemir ve Necati Oner gibi bircok
distuntrimiz, sadece kiiltiir ve medeniyet kavramlarini tarif etmekle
kalmayip medeniyetlerin ytikselis ve ¢cokiislerini de agiklamaya calis-
miglardir. Bu konularla ilgilenenler sliphesiz ki sadece bizim diistintir-
lerimiz degildi, ayn1 zamanda Batili diistiintrler de bu kavramla ilgi-
lenmiglerdir. Nitekim Ingilizce, medeniyet anlamina gelen civilization
kelimesi, 16. ylizyil Fransizca civilisé “medeni”, civis “vatandas” ve ci-
vitas “sehir” ile ayni kokenden Latince civilis (sehirli, medeni) kelime-
sinden turetilmistir. Buna ek olarak ayni ytizyilin ortalarinda civility
“nezaket” gibi ayn1 kokten kelimeler kullanima girmistir. Bizzat isim
olarak medeniyet (civilization) anlaminda ilk kullanim 1757'de Fransiz
disliniir, Victor de Riqueti, Marquis de Mirabeau, tarafindan yapil-
mistir ve Ingilizcenin ilk kullanimi, 1767 Sivil Toplum Tarihi Uzerine
Deneme adl1 eserinde Adam Ferguson olarak bilinmektedir (Ferguson,
2001). Bu tartismalarin ayrintilarina girmek yerine kisa bir agiklamay-
la, konunun bize bakan yont ile ilgilenmek istiyorum. Ele alinan her
eserde kiltlir ve medeniyet, umumiyetle insan basarilarinin tamami
olarak tanimlanmakta ancak bu iki kavram arasinda fark gorenler ol-
dugu gibi es anlamli oldugunu da soyleyenler bulunmaktadir. Kiilti-
riin ve medeniyetin farkli kavramlar oldugunu savunanlar, medeniye-
tin kapsam olarak kiiltiirden daha genis oldugunu ve daha gelismis bir
kiltir oldugunu savunmaktadirlar.

Cemil Meri¢ ise konuya farkli yaklagsmaktadir: “Muhtevasi, cagdan
caga, lilkeden tlkeye, yazardan yazara degisen bu kaypak ve karan-
lik kelime ‘civilisation’. Bat1 irfaninin iki yliz yildir sabit bir tarife

1 Mesela, bk. Merig, (1986, ss. 9-44). Batili kaynak olarak bircok eser verilebilir ancak
Huntington bunlar: kitabinda 6zetledigi icin onu kaynak olarak zikredebiliriz: Hun-
tington (1996, 2. Bolim).
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»

hapsedemedigi bu ele avuca sigmaz mefhum...” (Merig, 2015, s. 81).
Tanpinar, kiiltir ve medeniyet kavramlarinin bizdeki seyrini de soyle
ozetliyordu:

Tanzimat devrinin ilk ideolojisi medeniyetciliktir. Sadik Rifat Pasa ve
Sami Efendi'den itibaren “medeniyet, temeddiin, linsiyet, mendsiyet, te-
enniis” gibi kelime ve terkiplerle Frenkce “civilisation” kelimesinin kar-
siligi araniyordu. Resid Pasa, Ali Pasa, Cevdet Pasa “Tarih”ini medeniyet
ve bedavet hallerini mukayese ile baglatir. Ve nihayet Sinasi, Mustafa Re-
sid Paga'dan “medeniyet resulii” diye bahsederek hayatimiza yavas yavas
sizan bu mefhumu kendi nesli ve gelecekler i¢in bir din haline getirir.
Tanzimat’tan sonra ilk ideoloji cristallisation’'u bu kelimenin etrafinda
olur (1988, s. 151).

Kiltiir ve medeniyet olgularina neden bu kadar ilgi var? Bu 6nemli bir
sorudur. Zira Naquib al-Attas da bu konu ile ilgilenmistir ve o kadar
vurgu yapmistir ki Islam disiincesini arastirmak icin kurmus oldugu
enstitiiniin adina medeniyet kavramini da Ingilizce olarak eklemistir.
Dolayisiyla bu enstitiide yapilan arastirmalarin 6nemli bir kismini da
yazilan doktora ve yiiksek lisans tezlerinde de goriilecegi tizere mede-
niyet arastirmalar: teskil etmektedir. Bati medeniyetinde 18. ytizyilda
ortaya ciktiglr anlam kaymasini dikkate almazsak- zira ortaya ¢ikma-
sinin en onemli amact Avrupa insaninin medeni oldugunu diger in-
sanlarin da “barbar” olduklarini gostermekti- medeniyet ve sonrasin-
da kultiir kavramlar: toplumlarin yiikselisini ve ¢oklistini bir nebze
agiklamak amacini tasiyordu. Bizdeki tartismalar icin de bu amacin
ayni oldugunu soyleyebiliriz. Ancak Bati'da ve 6zelde Islam diinyasin-
da umumda ise butiin Sark toplumlarinda bu olgularin ele alinmasi
onemli bir fark arz etmektedir; Batili tarih¢i ve antropologlar kendi
medeniyetlerinin neden ileri dizeyde oldugunu aciklamaya calisir-
ken, digerleri de neden geri kaldiklar: tizerinde duruyorlard: ve nasil
ilerleyebileceklerini arastiriyorlardi. Bu ¢ok onemli bir farktir ve al-At-
tas'in da tizerinde durdugu bir konudur.

Said Nursi ise hakiki medeniyet olarak dine saygili ve onun golgesinde
olusan, Islam medeniyetini hakiki medeniyet kabul etmekte ve Bati
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medeniyetini ise mimsiz medeniyet olarak tanimlamaktaydi. “Ben ha-
kiki, menfaatli medeniyete kars: degil, belki kusurlu ve zararli ‘mimsiz’
tabir etti§im medeniyete kars: otuz-kirk seneden beri i'caz-1 Kuran
esas tutup, o medeniyetin muhalif noktalarini asag: distirlip, medeni-
yetin aczi ile i'caz-1 Kur'an1 ispat etmek esasi lizerine, matbu ve gayr-1
matbu, Arapca ve Tirkge ¢ok kitaplar yazdim.” (Nursi). Buna ilaveten
Nursi, Islam medeniyetinin geleceginin de ¢ok parlak olacag: kanaa-
tindedir: “Islam’in ve Asya’nin istikbali, uzaktan gayet parlak goriinu-
yor. Glinkii Asya’nin hakim-i evvel ve 4hiri olan Islamiyet'in galebesi
icin dort-bes mukavemet-siiz kuvvetler ittifak ve ittihad etmektedirler.
Birinci Kuvvet: Maarif ve medeniyet ile miicehhez olan Islamiyetin
kuvvet-i hakikiyesidir....”

Biitlin bu tartismalar: 6zetlememizin amaci ginimuzde ¢ok onemli
olan ve o6zellikle 1970’'lerden sonra hiz kazanan bilginin Islamilestiril-
mesi caligmalarinin arka zeminini ve bu tiirden faaliyetlerin amacini
gosterebilmektir. Bir agidan denebilir ki bu faaliyetler Islam medeni-
yetinin canlanmast i¢in atilan 6nemli diisiince adimlaridir. Stiphesiz ki
Islam medeniyetinin kendi 6ziine donmesi Islami bir zihniyete sahip
fertlerin yetismesi ile miimkundiir. Islami zihniyeti ise temsil eden ba-
kis acis1 elbette ki, Islamdir. Zihnimizdeki biriken bilgilerin Islam1 ba-
kis acisina uymasi ile olusan biittinlesmis bilgi birikimini Islam diinya
gorusu olarak anlarsak bunu benimseyen iki distintirden bahsetmek
mumkiindtr: al-Attas ve Fazlur Rahman. Ancak ilginc olan bu yaklasi-
ma vurgu yapmadig1 halde diinya goriisii kavramini hemen hemen her
muasir disinirumuz ele almaktadir. Buna gore Misliman entelek-
tieller arasinda 1970’lerden itibaren baslayan bilgi, bilim ve medeni-
yet tartismalar1 ve bu tartismalarin i¢inden bilginin Islamilestirilmesi
yaklagiminin yerini ele almay1 amacliyoruz. Bu arada konumuzun ge-
rektirdigi yerde medeniyet ve bilgi, ayrica bilim ve Islami bilim kavrami

2 Beidiizzaman Said Nursi. Muhakemat, “Dokuzuncu Mukaddeme, Hatime”. {1k baski-
st Arapca olarak al-Saykalu'I-Isldmiyye adiyla nesredilmistir: Kostantiniyye, Matbaa-i
Ebuzziya, 1327 (1911). Ayrica Bati ve Islam medeniyetlerini kisa bir karsilastirmasi
icin bk. Sozler kitabina ek olarak eklenen “Lemeat” bolimd.
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gibi konulara da deginmeye calisacagiz. Oncelikle Islamilestirmenin
temsilcisi olarak goriilen al-Attas’'in kisaca hayati ve ilmi faaliyetlerini
yurttmek i¢in kurdugu enstitliden bahsettikten sonra onun fikirlerini
ve kurdugu enstitt ile etkilerini anlatmakla konuya girelim.

Al-Attas’in Hayati, Eserleri ve Dusiincesi

Syed Muhammad Naquib al-Attas; taninmis, ge¢misi olan bir ailenin
cocugu olarak Endonezyanin Cava Adasinda, Bogor sehrinde, 5 Eylil
1931 tarihinde dogdu. Soyagaci, elindeki secereye gore, Yemen'de Had-
ramut'un Ba’alawi Seyitleri araciligiyla Hz. Hiiseyin'e (r.a.) dayanmak-
tadir. Agabeyi Syed Hussein Alatas da taninmaisg bir ilim adami ve po-
litikacidir. Bes yasindayken ailesi, onu resmi ilkogretim i¢in Johore’a
(1936-1941) gonderdi. Bu siire zarfinda amcasi Ahmed’le ve daha son-
ra teyzesi Azizah Rugayah Hanim'in ¢ocuklari ve modern Johore'nin
ilk basbakan: Dato ‘Jaafar bin Hact Muhammed'in (6. 1919) yaninda
kaldi. Malezyanin Japon isgali sirasinda, Syed Muhammed Naquib,
bu kez Sukabumi'deki ‘Urvetu’l-Vuska Medresesinde (1941-1945) Arap-
ca olarak egitimine devam etmek icin Cava'ya dondii. 1946'da Ikinci
Diinya Savasi'ndan sonra Johore'ye donerek once Bukit Zahrah Oku-
lunda ve ardindan Ingiliz Kolejinde (1946-1951) egitimine devam etti.
Bu donemde amcalarindan Ungku Abdiilaziz bin Ungku Abdil Me-
cid’in yaninda kaldi ve o zamanlar Johore'nin altinci bagbakani olan
Sultan'in kuzeni Ungku Abdul Aziz, éncelikle Malay edebiyat1 ve tarihi
konularda Malay el yazmalarindan olusan iyi bir kiitliphaneye sahipti.
Al-Attas, gencliginin cogunu tarih, edebiyat ve din hakkindaki bu el
yazmalarinin yani sira diger aile tiyelerinin koleksiyonlarinda bulunan
Ingilizce Bat1 klasiklerini okuyarak gecirdi.

Al-Attas, 1951°de ortadgreniminden sonra, Malay Alayina subay olarak
girdi. Askeriyedeki basarisindan dolayi, Ingiltere’de Eaton Hall, Ches-
ter ve daha sonra Royal Military Academy, Sandhurst (1952-1955) kur-
may okulunda egitim almak lizere secildi. Bu ona Ingiliz aristokrasisi-
ni tanima firsatini verdi. Bu stire zarfinda tasavvuf diistincesi, 6zellikle
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Akademi kiitliphanesinde buldugu Caminin eserleri dikkatini cekti.
Ozellikle Islami mirasin kendisi iizerinde derin bir etkiye sahip oldugu
Ispanya ve Kuzey Afrika'ya cok seyahat etti. Al-Attas, o zamanlar Sin-
gapur'da olan Malaya Universitesinde (1957-1959) yeniden Universite
tahsiline baslamay1 tercih etti. Bu yuzden Kraliyet Malay Alayindaki
gorevinden Kral'in 6zel izni ile ayrilarak asil gonliinden gecen ilim yo-
lunu tercih etti.

Malaya Universitesinde 6grenciyken, Malay edebiyatinda siir tizerine
Rangkaian Ruba’iyat1 ve Malaylar Arasinda Anlasildigr ve Uygulandigt
Sekliyle Sifizmin Bazi Yonleri adli eserlerini telif etti (Al- Attas, 1959).
Bunun iizerine Montreal'deki McGill Universitesi, Islami Arastirmalar
Enstitiistinde ti¢ yillik egitim icin Kanada Konseyi Bursu ile 6dillendi-
rildi. Al-Attas burada “Raniri ve 17. Yiizyil Aceh Viictdiyyesi” adl1 tezi
ile 1962'de Islam felsefesinde {istiin basar1 6diilii ile yliksek lisans de-
recesini ald1 (Al-Attas, 1966). Daha sonra al-Attas, Londra Universitesi,
Dogu ve Afrika Caligsmalar: Enstitlisinde Cambridge’den Profesor A.
J. Arberry ve Martin Lings'in danismanliginda “Hamzah Fansurinin
Tasavvuf Anlayis1” tizerine iki ciltlik tezi ile doktor unvanini aldi. Bu
arada sunu da belirtmek gerekir ki bu yiiksek lisans ve doktora egiti-
mi sirasinda al-Attas, dénemin en énemli Islami ilimler uzmanlariyla
birlikte calisma firsatini elde etmistir. Yukarida doktora calismasini
yaptig1 ilim adamlarina ek olarak Sir Hamilton Gibb, Fazlur Rahman,
Toshihiko Izutsu ve Seyyed Hossein Nasr da zikredilmelidir.

Al-Attas 1965'te felsefe doktoru unvaniyla Malezya'ya dondiigiinde, Ku-
ala Lumpur'daki Malaya Universitesinde, Malay Calismalar1 Bolimtn-
de Edebiyat Kiirstisii Bagkani olarak goreve basladi. 1968'de Edebiyat
Fakiiltesi Dekan1 oldu. Bu arada biliylik muhalefete ragmen Malayca-
nin Universitede 0gretim dili olarak uygulanmasini sagladi. O giine
kadar daha ziyade Bati dlinyasindan gelen akademisyenler gorev yap-
t1g1 icin 6gretim dili Ingilizce idi. Al-Attas bunun degismesini sagladi-
g1 gibi ayn1 zamanda 6nemli bir hareket baslatarak Malezyanin resmi
dilinin de Malayca olmasinda katkilar1 olmustur. 1970 yilinda al-At-
tas, Bangi kasabasinda Malezya Milli Universitesinin kurulusunda
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gorevlendirildi ve bu liniversitenin 6gretim dilini de Malayca olarak ka-
bul ettirdi. Al-Attas; ilahiyat, felsefe ve metafizik, tarih ve edebiyat gibi
bir¢ok akademik alanda yetkin olup, 6zellikle Malay diinyasinda Islam
konusunda 0zglin ve onemli kaynak eserlerle katkida bulunmustur.
Bu arada yetenekli bir hattat oldugunu da belirtmeliyiz. Ayrica, ISTAC
binalarinin (1991), kongre salonunu ve ISTAC camisinin (1994) mimari
cizimlerini ve bunlarin peyzajini, mobilyalarini ve i¢ dekorasyonunu
da kendisi bizzat planlayip tasarimlarini ¢izmistir (ISTAC, 1998).°

Bu arada al-Attas ulusal ve uluslararasi bir¢ok 6diil kazandi; bunlardan
birkacini zikredebiliriz. Karsilastirmali felsefe alanindaki olaganiisti
katkilarindan dolay1 iran Imparatorluk Felsefe Akademisi Uyesi ola-
rak odiillendirildi. 1976-1977 yillar1 arasinda Philadephiadaki Temple
Universitesinde Ziyaretci Islami Profesor olarak gorev yapti. 1979'da
Pakistan Cumhurbaskani General Muhammed Ziya iil-Hak kendisi-
ne kbal Yuziinct Yil Anma Madalyasi’ni verdi. Asil 6nemli olan ise
1993 yilinda, cagdas islam diisiincesine yaptig1 bircok 6nemli ve genis
kapsamli katkilarindan dolayi, ISTAC ve Malezya Uluslararas: Islam
Universitesi Miitevelli Heyeti Bagskani olan Dato’ Seri Anwar Ibrahim,
al-Attas’1 ISTAC'ta Ebu Hamid el-Gazali Islam Diistincesi Kiirsiistine ta-
yin etti. Urdiin Krali Hiiseyin, 1994’te onu Urdlin Kraliyet Akademisi
liyesi yapt1 ve 1995'te Hartum Universitesi ona fahri sanat doktorasi
(D. Litt.) verdi. 2000 yilinda ise Istanbul'da islam Konferans: Tegkilati,
Islam diinyas1 adina Islam Tarihi, Sanati ve Kiiltiirii Arastirma Merkezi
(IRCICA) araciligiyla kendisine cesitli alanlarda miikemmel katkilarin-
dan dolay1 IRCICA odiiliinti vermistir.

Al-Attas, cogu Arapeca, Farsca, Tiirkce, Arnavutca, Urduca, Malayalam,
Endonezce, Fransizca, Almanca, Rus¢a, Bosnakca, Japonca, Hint-
ce, Korece gibi diger dillere cevrilmis Ingilizce ve Malayca 29 kitap
ve monografi yazmistir. Bunlara ek olarak bir¢ok makalesi ve yazisi

3 ISTAC'1n Damansara yerleskesi ile ilgili tarihceyi ve ayrica buradaki ilmi ve kiltiirel
faaliyetleri Profesor al-Attas’'in kizi Sharifah Shifa al-Attas (1998), resimli ve mimari
cizimleriyle ayrintili olarak ISTAC illuminated: A pictorial tour of the International Insti-
tute of Islamic Thought and Civilization (ISTAC) adli eserinde anlatmaktadir.
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mevcuttur. Halen ileri yasina ragmen yeni bir kitap lizerinde calis-
maktadir. Burada dipnotlarda eserlerine atifta bulunulacagindan tek-
rar zikredilmeyecektir.*

Al-Attas bir sistem filozofudur. Bu yiizden diislincesini, felsefi siste-
mi icerisinde ele almali ve boyle tanimladigimizda Islam felsefesi ta-
rihindeki yerini bu agidan degerlendirmeliyiz. Clinku sistemler, do-
nemi i¢in bir paradigma olusturur ve diger biitlin filozoflar, diistince
tarihinde yeni bir ¢ag acan bu paradigma icinde calisirlar. Felsefi bir
sistem kurmak son derece zordur, ¢linkii filozofun zamanindaki bi-
limlerin ¢cogunun kapsamli bir bilgisini gerektirir. Bir sistem filozofun
zamanindaki biitliin bilimleri birlestirir; biitiin bilimleri kavram niteli-
ginde varlik olarak bilinen tek bir kiilli kavram altinda birlestiren Ibn
Sina (6. 1036) sistemi bunun giizel bir 6rnegidir. Ancak zamanimizda
biitiin bilimlerde muazzam bir bilgi birikimi olusmustur. Aristoteles
ve Ibn Sina'da oldugu gibi bir sistem filozofu bilimlerin hepsini tek bir
kavram altinda nasil saglayabilir? Bu sorunun cevabi al-Attas’in siste-
miyle verilebilir. Bizim zamanimizda bir sistem, saglam bir ontoloji-
ye ve bir epistemoloji olan onun uzantisina dayanmalidir. Daha sonra
mantiksal olarak cikarilmis kavramsal bir biitiin olarak Islam diinya
gorust acisindan diger bilimler birlestirilir ve tek tek bilimlerde ay-
rintiya girilmez.”

Biitiin sistemlerin temelinde ontoloji ve epistemoloji yatmaktadir. Buna
gore, Islami durum ontolojisi, 6ncelik olarak din kavramini gerekti-
rir, ¢linki el-Attas bu ontolojinin mahiyetten (mdhiyyah) cok varolus
gercekligine (viiciid) dayandigini gosterir. Ancak bu gerceklik sadece
zihinde var olan bos bir kavram degildir; daha ziyade tasavvuf gele-
neginde el-Hakk (gercek miikemmellik) olarak ifade edilen mutlak var-
liga (Vucild Mutlak) atifta bulunur (Al-Attas, 1986, s. 34-35). Al-Attas’in

4 Al-Attas’in daha ayrintili hayati ve eserlerinin tam bir listesi i¢in su calismaya miira-
caat edilebilir: Wan Daud, (2010, ss. 13-58).
5 Felsefi sistemlerle ilgili ayrintili agiklamaya burada giremeyecegimizden daha fazla

aciklamalarin bulundugu su “Sistem Bilimi Olarak Felsefe” baslikli makalemize bas-
vurulabilir (A¢ikgencg, 1995).
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ontolojisinde hak terimi ayn1 anda hem gercekligi hem de hakikati ifa-
de etmektedir. Her iki kavram da mutlak varlikta birlesir ve dolayisiyla
dogrudan Tanri'nin kendisinde oldugu gibi yani Zat’a atifta bulunur.
Bu nedenle, al-Attas'in ontolojisi mutlaka 6ncelik olarak din kavramini
gerektirir. Bunun i¢indir ki al-Attas’in basyapit, Islam Metafizigine Pro-
legomena “Din Kavrami ve Ahlak ve Ahlakin Temeli” ile baslar. Bu an-
lamda al-Attas’in sistemi; temelinin varlik, hakikat, (Tanr1), din ve ahlak
ile sekillendirilmesi bakimindan Aristoteles sisteminden tamamen
farklidir (Al-Attas, 1995, ss. 41-89). Bu tiir bir yaklasim, bir epistemo-
loji de dahil olmak lizere dogrudan insan dogasina yol acacaktir. Buna
gore, al-Attas’in sistemi yalnizca sdyleme dayanan akil ylriitme de-
gildir, ayn1 zamanda “gercekligin belirli bir yontintin anlasildig1 daha
yiiksek bir akil bi¢imi veya manevi deneyime” dayanir (Wan Daud,
1998, s. 43).

Onun bireysel fikirlerini ve doktrinlerini anlamak icin iyi bir zemin
olusturacak sisteminin iskeletini vererek fikirlerini 6zetlemeye cali-
sabiliriz (Wan Daud, 1998, s. 43). Al-Attas’in sistemi, epistemolojisine
bagli olan ontolojiye dayanmaktadir. Bunu kisaca su sekilde ozetleye-
biliriz: Sistemin temeli, bu ontolojiye uygun bir epistemoloji gerekti-
ren, iyi hazirlanmis bir varlik anlayisina sahiptir. Bu epistemoloji ayni
anda hem tecriibi hem de rasyoneldir. Tkinci yon, insan bilgi sistemine
dayali bir mantik gerektirir; ancak tecriibi yon, varolusu sezmek icin
stfiistilahinda fend-bekd deneyimsel durumu olarak agiklanan 6zel bir
yapiya ihtiyac duyar. Tki asamada gerceklesir:

1. Manevi deneyimde kismi olan ilk asama, ¢tinku 6znel biling, de-
neyimleyen benlikte kademeli olarak kaybolur, boylece hakikati
birlik icinde algilamaya goturiir.

1. Safilerin havassinin (khawass al-khawds) hissettigi daha yiiksek asa-
ma; Hakk'in gercek birligini, yani bizzat Hakk’t manen algilamak,
ancak bu durumda kendisini cokluk icinde cliz’ilestirmek anlami-
na gelir.
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Onceki haldeyken s(fi, seriate uymazsa satahdt denilen kiifiir iddi-
asiyla kendini kaybedebilir ve hatalara diisebilir. Ancak ikinci halde
olanlar, Allah’in liitfuyla bu tiir hatalara diismezler. Bu yaklasimdan
hareketle su hususu tekrar belirtmeliyiz; gliniimtzde, 6nceki ¢aglarda
filozoflar gibi sistemler insa etmek artik miimkiin degildir, ¢tinki za-
manimizda her bir bilimde biriken bilgi muazzamdir. Bu nedenle, bir
sistem yalnizca tim bilimler i¢in mevcut bilgi iskeletini ana hatlariyla
belirtmeli ve bu sekilde tiim bilimler i¢in bilimsel bir kilavuz saglama-
lidir. Al-Attas bunu bilim felsefesinde zaten basarmistir (Wan Daud,
1998, s. 111-140).

Islam medeniyetindeki diisiince okullarini yaklasimlari acisindan dort
umumi distince gelenegi olarak siniflandirmak mimkiindir: (1) Fi-
kih Gelenegi, (2) Tasavvuf Gelenegi, (3) Kelam ve; (4) Messd'i-Israki
Gelenegi. Al-Attas bu geleneklerden ikincisine mensuptur. Bu hususu
ontolojisinde gormek miimkiin oldugu gibi insan mahiyetini ele aldi-
g1 psikolojisinde de gormek mumkiindiir. Insan mahiyetini islerken
al-Attas, ruhun kuvvelerini ve islevlerini acgikca Ozetlemektedir. Ar-
dindan insan i¢in mutlulugun anlamini ve deneyimini gelistirir. Al-At-
tas'in sistemi, epistemolojisine bagli olan ontolojiye dayanmaktadir.
Bu baglanti varolus sezgisi olarak ifade edilmektedir. Algilananin Gte-
sindeki gercekligi tanimak daha ylksek bir algi1 derecesi gerektirir. Bu
algi, “akil ve deneyimin bilginin elde edildigi gecerli kanallar olarak
kaldigy, yalnizca agkin bir diizene sahip olduklar1” daha yliksek bir ma-
nevi seviyede olan manevi sezgidir. Bu seviyede akil, kavramsal ile tec-
riibi olan, suhild, “manevi zevk”, “huzur” gibi diger Uist diizey hallerle
ruhi tecriibede birlesirler (al-Attas, 1995, s. 183). Profesor al-Attas, ruh
ile diistinme diizeyinde “bilginin, biitiin anlamin altinda yatan gercek
ile ruhun” birlesmesi (tevhid) anlamina geldigini belirtir. Burada ruh
sadece anlamakla kalmaz, ayni zamanda gercekten ve dogrudan dene-
yimle hakikati algilar ve bilir. Hakikat ve dogrudan deneyim, bilen ile
bilinenin birlesmesinden olusur” (al-Attas, 1995, s. 183). Diger taraftan
“Ozne ve nesne ayiriminin hiikkim sirdiigi ve bu ayirimin kavrayisa
ve iradeye ytkledigi yonlendirmeye bagimli kalan akil ve tecriibeye
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dayanan mutat tecriibi dizeyde bilgi, ruhun nesnelerin kendilerini
degil, manalarini massetmesini ifade eder. Bu héalde iken insan aklin
ve duyularin idrak ettigi harici nesnelerin zorunlu olarak ¢okluk arz
ettigini algilar. Boylece bu haletiruhiyedeki insan nesnelerin arazi ol-
dugunu bilir ve iki an-1 seyyalede dahi baki kalmadiklarini derk eder”
(al-Attas, 1995, ss. 182-3)

Her varlik, kendi varolusunu simgeleyen ve boylece bir kendisine ba-
kan bir de yaraticisina yoneltilen ikinci bir yone sahip olarak algilanir.
Ilk bakis acisina gore aslinda nesne mevcut degildir; ikinci vecheye
gore her varlik bizzat vardir. Rabbine yoneltilen bu ikinci husus, O'nun
vechinin bir tecellisi oldugu icin mevcuttur. Bu durumda, gercek an-
lamda, Allah (c.c.) ve O'nun vechi disinda hicbir sey yoktur; bu neden-
le, ezell ve ebedi olarak “Vecih disinda her sey yok olur.”® Onun epis-
temolojisinde “ruh sadece anlamakla kalmaz, ayni zamanda gercek ve
dogrudan deneyimle hakikati ve gercegi bilir. Boylece gercek ve dog-
rudan deneyim, bilen ile bilinenin birlesmesinden olusur” (al-Attas,
1995, ss. 143-176) Burada al-Attas’in sisteminin, insanin hem bedenden
hem de ruhtan olusan mahiyetine dayanan bir epistemolojiyi yansitti-
g1 aciktir. Kur’an, ruhtan, gerceklestirdigi eyleme bagl olarak cesitli
sekillerde “ruh” ve “akil” olarak da adlandirilan “kalp” olarak bahset-
mektedir (ATaf stiresi, 7: 172). Insan fitrat1, “insan1 amacini, tavrini ve
benligiyle ilgili eylemini belirleyen bir antlagsmaya (misak) baglayan
Rabbi olarak mutlak birligi icinde Allah hakkinda bilgi edinme ve
alma yetenegine sahiptir” (al-Attas, 1995, s.143-176). Bu, insana “Allah
tanimak (ma’rifatullah) ve O'na ibadet etmek icin bir sorumluluk verir
ki hayatinin amaci olarak dinin 6ziinii olusturur ve ayni zamanda ger-
cek teslimiyeti de gerektirir” (al-Attas, 1995, s. 144). Insan hayatina bir
anlam yiikleyen bu din anlayisina itiraz edilebilir ama onun ontoloji-
sini hatirlamaliy1z:

Varolus gercekten de Allah'in ihsanidir, ancak bu ihsan yine aslinda Al-
lah'in miilkiidiir; onu adeta “kisisel” bir iyilik olarak “6diing veren” O'dur.

6 Burada: 59 de .55 ayetine isaret edilmistir (Kasas, 28/88).
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Dolayisiyla, dogru yola hidayetle yonlendirilen alici, varlifindan dolay: Al-
lah’a borclu oldugunun farkindadir, ¢linkii bunun tamamen Allah'in varli-
gina bagli oldugunu bilir ve O'ndan bir ‘6diing almak’ gibi oldugunu anlar.
Bu, Allah’a yiiksek diizeyde duyulan ihtiya¢ ve kaygi durumuna indirgen-
digini bilenler, boyle bir “yoklugun”un “her iki diinyada da kararmais bir
yuz” (yani “el-fakru sevadu’l-vechi fid-dareyn” ol & 4zl slsw 24 oldugun-
dan s6z ederler. Dolayisiyla, gercek ‘yoksullukta’ fena bulan biling, kisi
dogrudan deneyimle, yalnizca Allah'in Vech'inin kaldigini bildigi zaman
gerceklesir. (al-Attas, 1995, s. 189)7

Bu, insan mahiyetinin iki acidan incelenmesi gerektigi anlamina ge-
lir: Tlki ve en onemlisi, Yasin sliresinin 83. ayetine dayanan melekilt
ve emir dlemlerinden kaynaklanan, insanin gercek mahiyetidir; “Bili-
yorsaniz soyleyin, biitliniiyle melekiitun yonetimi elinde olan, kendisi
her seyi koruyup kollayan, fakat kendisi korunmaya muhta¢ olmayan
kimdir?” de (Mu'min{n siresi, 23: 88). Eger durum boyleyse, o zaman
itmi'nan ancak insan kendini dogru yone yonelttiginde mtimkiindiir.
Kisi bunu basarabilirse, o zamanki hal mutmain nefis olarak tanimla-
nirsa, bu ilahi rehberlige uymazsa ve insan, hayvani yapisi icin av olur
ve hayvan mahiyetine iner. Bu durumda cinsel arzularina esir olur
nefsi levvame denilen bir duruma diigar olur. Kendini bu durumdan
kurtaramazsa ve kuvve-i seheviyenin yolunu izlerse, varligin en alt se-
viyesine, nefs-i emmare olarak ifade edilen bir duruma diiser. Halbuki
insan, Allah'in yerytiziinde halifesi olarak O'nu temsil etmesi i¢in pek
cok yliksek diizeyde yeteneklerle ve becerilerle yaratilmistir. Ancak in-
san mahiyetinin cok iyi anlasilmasi gereken felsefi bir yon de var. Bu
yon tahlil edilirse ruhun kuvveleri ve kuvvelerin bilgi edinmede nasil
kullanildiklar: da aciklanir.

Ruh, baziic ve dis kuvvelere sahiptir. Bunlar ayni zamanda Ibn Sina'nin
psikolojisinde de bilindigi i¢in onlarin lizerinde durmayacagim. Epis-
temolojik ontoloji olarak bu sistemin temeline gore, saf varolus, var
olarak algiladigimiz her seyin (mevcud) altinda yatan gercekligidir. Bu

7 Burada “fakr” ile ilgili zikredilen ilk climle Kesfu'l-Hefa'da mevzu hadis olarak gec-
mektedir, bk. el-“Aclini (1979, s. 113).
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gerceklik-varolus, zihinde hem saf bir kavram olarak varolus fikrini
hem de kavramsal bir varlik olarak varolus yonlerinin yine kavramsal
olarak buna miitekabil atfedildigi nesnelerin kavramini ve mahiyetle-
rini Uretir” (al-Attas, 1995, s. 218). Gerceklik-varolus, bizim algiladigi-
miz gibi bize asal maddeye, cinslere ve tiirlere atifta bulunarak ti¢ du-
yuda mahiyete doniisen bircok izlenim birakir (al-Attas, 1995, s. 223).
Ancak bunlarin hicbiri hakiki manada gerceklik degildir; saf gerceklik
olarak varolus, nihai gercekligin 6ziidlr. Bu nihai gerceklik, Allah'in
kendisinde oldugu halidir ve bunun en iyi ifadesi bizim gelenegimizde
zdt terimiyle ifade edilir. Bu haldeki saf varolus olarak, Kendisinin te-
zahirine gotiiren zatinin gerektirdigi bir yonu olan mutlak gizliligin-
dedir. Bu ayni zamanda “Gizli bir hazineydim ve bilinmeyi sevdim, bu
yuzden de nihai gercekligin kendini gizleyen yoniine varolus kaidesi
olan varliklari yarattim” hadisinde ima edilmektedir (al-Attas, 1995, s.
271). Fakat Allah, zatinda nihai gerceklik olarak, Kuran-1 Kerim'in bir
ayetinde bildirildigi gibi batin ve zahir yonlere sahiptir (Hadid stre-
si, 57: 3). Batin, kendini gizlemenin mutlakligina isaret eder; ancak
zahir, “kendini gosterme egiliminin, bilinmeyi arzulamanin veya sev-
menin bilinciyle baglatildig1, kendini tecelli ile tezahiir yonii” ifade
eder. Bu yonler O'nda ikilige (duality) yol agmazlar, daha ziyade mut-
lak ehadiyyeti yansitan varolusun birinci mertebesini temsil eden ni-
hai gerceklik icinde birlesirler. Varolusun birinci derecesinin bu dis
yont, sonsuz belirlenim olasiliklar icerir; bu, O'nun yaratici faaliye-
tinin kaynag: ve cesitlilik ilkesidir. Varolusun birinci derecesinin bu
dis yoni, sonsuz belirlenim olasiliklar icerir; bu, O'nun yaratici faa-
liyetinin kaynagi ve cesitlilik ilkesidir. “Mutlak Varolusun zahiri yont,
yani ayni zamanda sonraki seviyenin varolussal evriminin batini yonu
olan nihai gerceklik urefd tarafindan kapsamli taayyun (ta'ayyun jami’)
olarak adlandirilmistir” (al-Attas, 1995, s. 273). Bu seviyedeki varolus,
“her faal, gerekli ve ilahi tezahiirlerin yani sira her durgun, hddis ve
yaratilmis tezahiirleri” icerir. Zatin tenezzll yoluyla alt mertebelerde
tecellisi el-nafas al-rahman ve ayrica el-fayd el-akdas olarak adlandirilan
en mukaddes akis ile olur. Nefes (ilahi nefes), neoplatonik filozoflarin
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sudur kavramiyla karigtirilmamasi icin feyz kavramini agiklamak icin
bir benzetme olarak verilmistir. Bu, varolusun ikinci derecesidir, an-
cak varolus gercekliginin biitlin tezahtrlerinden ilkidir. Nihai gercek-
lik bu seviyeye indiginden, buna niizil ya da tenezzil denildigi i¢in va-
rolus artik belirginlesmeye baslar yani taayyiin eder ve bu taayyunu
ancak cok ytiksek bir ruhsal deneyim ile bu seviyede sinirli bir sekilde
ancak cok Ust diizey arifler algilayabilir. Bu nedenle buna “varolusun
ilk belirginlesme mertebesi (ta’ayyun evvel)” denir (al-Attas, 1995, s.
274). Taayyunler bu tecelli tizere, ikinci taayyiin mertebesine ve sonra
ayan-1 sabitenin Allahn ilminde bulundugu tclincii vahdet mertebe-
sine, sonra dlem-i ervaha, sonra dlem-i misale ve son olarak da dlem-i
sehadete tezahiir eder. Maddi dlem olan sehadet ile varlik mertebeleri
alt1 mertebe olarak tezahiir eder (al-Attas, 1995, s.273-274). Burada ay-
rintilara giremeyecegimiz bes taayyiin fakat alt1 varlik mertebesinin
temel kavramlari zikretmekle yetiniyoruz: Zdt (mutlak vuctd), taayyiin
evvel, taayyiin sani, dlem-, ervah, dlem-i misal, dlem-i sehadet.

Al-Attas’in bilim felsefesini incelersek, onun din, Islam ve iman gibi
kavramlarla basladigini goriirtiz. Sonra da bilim epistemolojisini ifade
etmeye devam eder. Bilimsel faaliyetlerini islami diisiince cercevesi
icinde gerceklestirecek bir bilim insani, bu gerceveleri yukarida bah-
sedilen insanin mahiyeti incelemesinde tasvir edildigi tizere ontoloji,
epistemoloji, insan dogasi temelinde gelistirmeli ve yeniden edinmeye
caligmalidir. O hélde hakikat, teori, bilginin sinirlari, beden, fiziksel
cisim, tabiat, tabiat kanunlari ve siinnetullah gibi bilimsel cercevelerle
ilgili kavramlarin hepsi dogru anlagilmalidir. Bu kavramlar Islam ve
bilim felsefesi incelemelerinde anlatilmistir.

Simdi, bilim felsefesi din ve Islam ile ilgili konular1 giindeme getirdi-
ginden, bu kavramlarin da acikliga kavusturulmasi gerekiyor ve bunu
Islam: Din Kavrami ve Ahldk ve Ahldkin Temeli baglikli eserinde yapiyor.
Her seyden once bilindigi lizere al-Attas gliniimiizde bilginin Islami-
lestirilmesi hareketinin onctiilerinden biridir. Bu nedenle onun, hare-
ket noktasindan din, Islam ve mutluluk kavramlar1 baglaminda deger-
lendirilmelidir. Mutlulugun din ve Islam ile ne ilgisi var? Giinkii onun
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anlayisinda din ve ahlak birdir ve felsefi cevrelerde ahlak konusu mut-
luluk olarak kabul edildiginden, onu bu baglamda tartismalidir. Uste-
lik konuya yaklagimi, mutluluk kavramindaki endigenin Islamlasma
oldugunu agikea gosteriyor. Clinki al-Attas konuyu sunarken “Islam’da
‘mutluluk’ anlayis1” dememektedir; aksine “Islam'da mutlulugun anla-
m1 ve deneyimi” ifadesini kullanmistir. Bunun nedeni, Kur'anin ma-
nevi yasantiy1 icerdigi ve din baglaminda ve daha 6zel olarak Islam
baglaminda teorik bir tartismayla hicbir iliskisi olmadig1 icin sa’adah
(mutluluk) kavramini hi¢bir zaman kullanmamis olmasidir.

Profesor al-Attas'in sisteminin kisaltilmis bir 6zetinde vermeye calis-
tigimiz fikirleri, esas olarak Prolegomena to the Metaphysics of Islam: An
Exposition of the Fundamental Elements of Islam adli eserinden alinmis-
tir. Nitekim bu eser onun sisteminin bir ozetidir. Her sistem, umumi-
yetle kapsamli metafizik olan nazari bir temel tizerine insa edilir ve bu
nedenle “temel sistem” olarak adlandirilabilir. Prolegomena, al-Attas'in
Kur’an'dan ¢ikardigi kapsamli metafizigidir. Metafizik olarak da adlan-
dirdigimiz bu kavramsal temel, aslinda sistemin geri kalan kisimlarini
bu eserde gelistirmemis olsa bile tamamlandig1 anlamina gelir. Ancak
al-Attas tarih felsefesi, bilgi ahlaki ve egitim gibi sistemin diger parca-
larini diger eserlerinde gelistirmistir. Simdi kisaca bunlari 6zetleyelim.

Tarthsel Ger¢ek ve Kurgu'da al-Attas (2011), tarih felsefesinde iki 6nemli
noktaya vurgu yapar. Birinci nokta, tarih dogru kurulmazsa o zaman
toplumun kimliginin dogru sekillenemeyecegidir. Bu, o toplumun
Uyelerinin biling ve kimlik algisini yanlis bir sekilde etkiler. Bu ba-
kimdan gayrimuslimlerin yazdig: tarihi eserler dikkatle okunmali ve
Misliimanlar hatali yaklasimlarindan korunmalidir. ikincisi, tarih-
le ilgili iki bakis agisinin etkili kullanilmasidir. Bu bakis acilarindan
ilki, olaylara daha yakindan bakmak ve bize sadece islerin nasil oldu-
gunu anlatmaya calisan; olaylar zincirinin nasil baglantili oldugunu
acgiklayamaz. Bu bakis agisi, bir resimdeki yalnizca bir noktay: buytit-
meye benzer. Resmin tamami goriilmedigi icin resimde kimin tasvir
edildigini veya resmin neyi temsil ettigini bilmek mtmkiin degildir.
Ikinci bakis acisi, ona uzaktan bakmaktir, buna “tarihin kusbakisi
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gorinimi” diyebiliriz. Biitliin olaylar kusbakisi anlatilmaya c¢alisildig:
icin olaylarin nasil zincirlendigi gortilebilmekte ve tarihe atfedilebil-
mektedir. Bu, bir resme o kadar uzaktan bakmak gibidir ki, resmin ta-
mamini gorebilir, boylece resmin ne oldugunu veya kime ait oldugunu
kolayca anlayabilirsiniz. Tarihte her iki bakis ac¢isina da ihtiyac vardur,
ancak glinimiizde Musliiman tarihciler ikinci bakis acisini neredeyse
tamamen ihmal etmislerdir, ctinki birinci bakis agisina dalmiglardir,
bu da medeniyetimizin kimligini aramayi zorlastirmaktadir.

Glinlimuz Islam diinyasinin egitim sorunu da al-Attas'n ilgilendigi
konulardandir. Bu mesele iki yonliidiir. Birincisi, buglin agikca ifade
edilmis bir egitim felsefesinin olmamasidir. Tkincisi, birinci soruna
bagli olarak Islam1 egitim felsefesine dayal bir egitim sistemi kurula-
mamistir. Bunlardan ilki, onun asil ilgi alanidir. Once Islam gelenegin-
de egitimin karsiligini bulmaya calisan al-Attas, bunun edep kelimesiy-
le 6zdes oldugunu savunuyor; ge¢miste kullanilan ve Arap dinyasinda
yaygin olan terbiye kavraminin Islam1i egitimin 6ziinii tam olarak yan-
sitmadigini belirtmektedir. Al-Attas, Islam'da edep kavraminin Ingiliz-
ce egitim kelimesinin anlamini tam olarak karsiladigini iki yonden is-
patlamaya calisir: Birincisi, gelenegi tahlil ederek; ikincisi, rivayetlere
dayali dogrudan deliller yoluyla.

Egitimi, bir seyin kademeli olarak aktarilmasi -bu bir sey edep olabilir,
bilgi de olabilir- yani kisiyi insdn-1 kdmil diizeyine yiikseltmek i¢in uy-
gun yetistirme olarak tanimlarsak, lic unsurla karsilasiriz: (1) Asama-
nin ima ettigi siireg, (2) Insana egitim olarak verilen, (3) Egitim alan
unsur olarak insan. Buradaki tanimda, egitimi alan kisiye verilen “ice-
rik” oldugu icin her li¢ unsurdan daha fazla vurgulanan “egitimin ice-
rigi”dir. Sonra insan unsuru gelir; siire¢ bu siralamada tictinci sirada
yer almaktadir. Ancak egitim kavramini incelerken insanla baslamak
gerekir ¢linkl once egitim verilen varligin taninmasi gerekir. Yukari-
daki sira, onceligi ve sonrasini belirleyen bir 6nem sirasidir. Insan zeki
ve duslinen bir yaratiktir. Dolayisiyla kendisine verileni, akilla ve soyut
bir sekilde kavramlarla elde eder. Al-Attas bu soyut kavramlari, kendi-
sine gore bir kelime veya climle ile ifade edilen “zihinsel bir sembol”
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olan mana (anlam) olarak tanimlar. Zihinsel semboli ifade eden keli-
me bir fikre dontsiirse kavram olur. “Bu nedir?” sorusuna cevap olarak
gelen zihinsel bir forma dontislirse mahiyet olarak adlandirilir. Bun-
lar dis diinyadaki varoluslariyla hesaba katilirsa, o zaman hakikat ola-
rak ifade edilir. Bu sistem icinde anlasildiginda, mana bir seyin yerini
icinde bulundugu sirayla tanimak anlamina gelir. Bilgi ayn1 zamanda
bu baglamda ortaya cikan anlam birligini ifade eder. Ancak al-Attas'in
vurguladig: gibi bilgi, anlamin tanimina bagli olarak, seylerin yarati-
l1s sirasindaki dogru yerini anlamak ve bilmektir ki bu da Allah’in va-
rolus diizenindeki yerini bilmeye ve tanimaya ve onun rububiyyetini
tanimak anlamina gelir. Gercek bilme, kabul etmektir; aksi takdirde
bilip tanimasina ragmen kabul etmezse, edindigi bilgiyi insan fiile do-
niistirmez. Yani egitimin insanlara verecegi icerigin taninma, bilgi ve
kabulle tamamlanmasi gerekiyor. Burada al-Attas, hukuk felsefesinde
bir baslangica gotiirtir ve Islam geleneginde varliklarin yerini bilip
buna gore hareket etmenin adl olarak adlandirildigini belirtir ve hu-
kuk sisteminin bu tanima gore ele alinmasi gerektigini savunur. Bu
nedenle, kabul etmekten yoksun ve dolayisiyla eylemlerden muaf bir
egitim, yalnizca “0grenmekten” (ta’allum) ibarettir. Tanima ve tahkikile
bir egitim tam anlamiyla gerceklesir. Bu sekilde anlasildiginda egitim,
Islami gelenekte edep olarak adlandirilan ruhu ve bedeni terbiye et-
mek anlamina gelir. Buna gore al-Attas, “egitim” manasina gelen edep
kavraminin su sekilde tanimlamaktadir:

Daha sonra, egitim slireci de dahil olmak lizere egitimi, yaratilig sirasina
gore varliklarin uygun yerlerinin insana asilanarak asama asama tanin-
mas1 ve kabul edilmesi olarak tanimladik, 6yle ki bu, varlik ve varolus
diizeninde Allah'in alemdeki uygun yerinin yeniden kavranmasina ve
kabul edilmesine yol acar. Anlam, bilgi ve egitim yalnizca insana ve top-
luma da ait oldugu igin, yaratilis sirasindaki seylerin uygun yerlerinin
taninmasi ve kabul edilmesi, oncelikle insanin kendi uygun yerini tani-
masi ve kabul etmesi icin gecerli olmalidir - yani, benligi, ailesi, insanla-
11, toplulugu, toplumu ve 06z disiplini ile ilgili olarak yasamdaki konumu
ve durumu - ve kabul ile taninmay1 kendi icinde gerceklestirmesinde-
ki 6z disiplini. Bu, Kuran'in zek4, bilgi ve erdem (ihsdn) kistasina gore

203



204

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

hiyerarsik ve mesru bir sekilde cesitli miikemmellik derecelerine gore
diizenlenmis olarak anlasilmasi gereken insan diizenindeki yerini bil-
mesi gerektigi anlamina gelir ve olumlu, ovgliye deger ve dvgliye deger
bir sekilde bilgi ile eszamanli hareket etmelidir. Kendini kabullenmede
gerceklesen bu kendini tanima, burada tanimlanan edeptir. (al-Attas,
1991, s. 15)

Bu anlayistan hareketle al-Attas, edebin Islam geleneginde egitim an-
lamina geldigini vurgular ve meshur bir hadisi delil olarak verir: “Rab-
bim bana ahlak verdi ve ahlakimi gilizellestirdi”. Ancak bu hadisin su
sekilde cevrilmesi gerektigini savunmaktadir: “Rabbim beni egitti (ed-
debeni) ve egitimimi glizellestirdi.” Bu agiklamalar 1s181nda el-Attas’a
gore Islam diinyasinin en 6nemli sorunu sadece tctiir: (1) Cehalet,
(2) Edep kaybs, (3) Bilgiden ve edepten yoksun liderler, her ikisinin
de bir sonucu olarak idari diizende iktidara gelirler. Bunu ¢6zmenin
yolu, edep ve bilgiye dayali bir egitim sistemini isler hale getirmektir.
Bu eksende kurulacak egitim sistemi bu asamada {i¢ unsuru vurgula-
malidir: ruh ve bedenle donatilmis bir insan, sonra vahyi dinleyen ve
buna gore insanin kazanmasi gereken bilgi sistemiyle ilgilenen bilgi,
o zaman Universite farzi ‘ayn olan din bilgisini farz: kifdye olan rasyo-
nel bilimlerle biitiinlestirebilen bir yliksekogretim kurumu olmalidir.
Ancak farzi ‘ayn (zorunlu) ve farzi kifdye olan bilimleri siniflandirmaya
ihtiyac vardir.

Profesor al-Attas’'in felsefi sistemini bir tabloda gdostermek gerekirse,
once bu tabloya zemin olarak felsefe tanimini yerlestirirdim: Felse-
fe, sistemle ilgili sorunlar1 da tartisan bir sistem bilimidir. Bu sekil-
de onun sistemi en azindan ana hatlariyla gorsellestirilebilir. Ancak
bu tiir tablolar felsefede de yanilticidir ¢linki soyut bir seyi somut bir
seyle ifade etmeye calisiyoruz. Bu sorunu aklimizda tutarsak, tablolar
yararli ve 6gretici olabilir. Al-Attas’in eserlerinde de 6zellikle ¢ok so-
yut olan varlik mertebelerini gosteren bu tir tablolar goriyoruz. Bu
nedenle bu yontemi, bu miitevazi ¢alismanin kendisi tarafindan ayni
zamanda gelecekteki calismalarin 6nlinii acacak sisteminin kisa bir

8 Bu hadisin asli sdyledir: =36 o8 w 23 Bk, el-“Acltini (1979, s. 72).
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aciklamasi olarak kabul edilecegini umarak, sistemini asagidaki tab-
loda temsil etmek istiyorum. Bu, Profesor al-Attas’in sistemini desifre
etmek ve anlamaya calismak icin yaptigim ilk girisim oldugu icin bu-
nun ilk taslak bir tablo oldugunu diistiniiyorum.

Bilginin islamilestirilmesi Yaklagiminin Ana Hatlan

Giris boluimtnde ele aldigimiz husus medeniyet sorunu idi. Miisliman
toplumlarda birgok sorunlar yaninda Islamilestirme yaklasimina yol
acan asil mesele “medeniyet sorunu” olarak kisaca belirtebilecegimiz
kapsamli bir miiskil etrafinda odaklandigini soyleyebiliriz. Bu sorunun
bir mantik baglantisi ile ifadesi bunu gosterebilir: Islam medeniyeti
gecmiste gayet etkin bir medeniyet idi ve glinlimiiziin en gli¢li mede-
niyeti olan Bat1 medeniyetini de kapsamli bir dlctide etkilemisti.” An-
cak glinimiizde biitiin Misliiman tilkeler her agidan ¢ok geriler. Bu
durumda ilerleyebilmeleri ancak bilim ve bilgide, kiiltiirde ve sanatta
ilerlemeleri ile miimkiindir. Bilgi, bilim, kiltiir ve sanatta ilerleme ise
iyi ve gli¢li bir egitim sistemi ile mimkiindiir. Ancak biitiin bu alan-
lar Batili dislintirlerin, fikirlerin ve bilim adamlarinin yogun tiretimi
altindadir. Bu durumda Islami bir uyanis icin bu fikri iiretimleri nasil
kullanabiliriz? Bunlar oldugu gibi Batili bakis acisindan Miisliman-
larca terctime yoluyla kendi toplumlarina aktarilsa Islami bakis aci-
s1 suphesiz ki gittikce kaybolur; gerci Muslimanlar bilgi iretiminde
geri kaldiklar1 icin zaten Islami bakis acisinda 6nemli bir zayiflama
mevcuttur. Ama pasif bilgi aktarimi ile bu tamamen onlar1 yok olma
tehlikesi ile karsi karsiya birakacaktir. Bu sartlarda ginimuzdeki bil-
giler sorgulanmali ve Islami bir bakis acis1 cercevesine aktariimalidir
ki fikren Mislimanlar varliklarin1 devam ettirebilsinler. Bu tir faali-
yetler Islamilestirme olarak denebilir ki 60’1 yillardan itibaren 6nce
fikir olarak sonra da kavram olarak ortaya ¢ikmaistir.

9 Islam medeniyetinin Bati medeniyetini etkileri konusunda Karliga'ya (2004) bakilabi-
lir. Yine Batililar tarafindan yazilan ayni eserlere de bakilabilir, mesela; Watt (1972) ve
yine Rescher (1966, s. 11).
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Kavram olarak Islamilestirme yaklasimini ilk defa al-Attas 1978 yilinda
basilan eserinde dile getirmistir (al-Attas, 1978).1° Fakat bu ¢alismasini
aslinda daha 6nce kaleme almis ve gesitli toplantilarda savunmustur.
Bunlardan en onemlisi 1977 yilinda Mekke'de yapilan ve Cidde'deki
Kral Abdulaziz el-Saud Universitesi tarafindan diizenlenen “First Wor-
ld Conference on Muslim Education” baslikli kongrede biittin diinya
Misliman alimlerine sundugu bildirisiydi.!* Bu projenin teklif edil-
mesinden sonra bilginin ¢esitli dallarinda bu yontemi tatbik etmek
icin bircok tesebbiis yapildi. Fakat maalesef boyle biiylik bir projeye
girigenler, oncelikle “Islamilesmeyle” onun ne kastettigini anlamaya
calismadilar. Sonug olarak bilginin Islamilestirilmesi ad1 altinda yeni bir
egilim bas gosterdi. Bu kesinlikle Al-Attas'in biitiin projesinin yanlis
uygulanmasidir. Zira onun teklif ettigi uygulama dogrudan bilgiye de-
gil oncelikle insan zihnine yonelik epistemolojik bir calisma idi. So-
nucta bu tiir calismalar, Islami bilim kavraminin biitiinden elestirilme-
siniicap ettirdi. Bu yiizden 6nce Islamilesmenin ne oldugunu anlamak
gereklidir. Al-Attas'in kendi tanimi soyledir:

Islamilesme, insanin oncelikle Islam ile celisen sihirsel, mitolojik,
animistik, milli-kiiltiirel gelenekten ve daha sonra da onun akli ve dili
tizerindeki sekiiler kontrolden kurtulmasidir. Misliman kisi, akli ve
dili sihir, mitoloji, animizm ve Islam ile celisen onun milli ve kiiltiirel
gelenekleri ve sekiilerizm tarafindan artik kontrol edilmeyen kimsedir.
Boyle birisi hem sihirsel ve hem de sekiiler diinya goriislerinden kur-
tulmustur. Biz islamilestirmenin mahiyetini 6zglrlestirici slire¢ olarak
tanimladik. Islamilestirme ozglirlestiricidir ciinkii insan hem mad-
di ve hem de ruhani bir varlik oldugundan 6zgilirlesme onun ruhuna

10 Al-Attas’in bize bizzat anlattiklarina gore kendisi bu ¢aligmasini 1975 yilinda tamam-
layip o tarihte Kuala Lumpur'da misafir 6gretim {iyesi olarak bulundugu sirada Is-
ma‘il Raji el-Faruqi, sohbetlerinde kendisi bu fikirleri degerli buldugunu ve bu kitab:
Amerika'da International Institute of Islamic Thought (IIIT) yayinlari olarak basmak
istedigini sdylemis. Al-Attas da kitabin daktilo niishasini kendisine vermis ancak ara-
dan gecen yaklasik iki yil icinde kitap basilmayinca Malezya Genglik Hareketi tarafin-
dan basilmasina izin vermistir. Kitap boylece 2 yil gecikme ile basilmig ve bu projeyi
Faruqi kendi kurdugu bu enstitiide hayata gegirmeye calismistir.

11 Bu bildiri daha sonra Syed Muhammad Naquib al-Attas’in (1979, ss. 19-47) editorlii-
glinde yayinlanan kitaba da dahil edilmistir.
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iliskindir. Boyle bir insan, gercek bir insandir; biitiin 6nemli ve manali
olaylar nihai olarak ona racidir... Islamilesme orijinal 6ziin gelistiril-
mesinden ¢ok orijinal 6ze donis slirecidir; insan, ruhu itibariyle zaten
mitkemmeldir, fakat insan kendini maddi bir varlik olarak gerceklestir-
diginde gaflete, cehalete ve zulme diicardir, boylece -bu haliyle- o behe-
mehal mikemmel degildir... Biz ayn1 zamanda islamilesmeyi dnce dilin
Islamilestirmesini icerdigini de ifade ettik ve bu husus, Kur’an Araplara
ilk indirildiginde Kur'an'in kendisi tarafindan bizzat gerceklestirilmistir.
(al-Attas, 1978, ss. 44-45)

Hemen ilk ctimleyi tekrar dikkatle okuyacak olursak gortirtz ki Isla-
milestirme en temel anlamda insan zihninin Islami kavramlar ile do-
natilmasidir. Bir insan zihni belli tirden kavramlarla nasil donatilir?
Elbette egitim yoluyla, 0zellikle temel kavramlarin anlamlar: acik ve
net bir sekilde 6gretilirse bu kavramlarin insan zihnine kazandirdig:
anlamlar o zihnin yapisini olusturacaktir. Bizim varliga bakisimiz zih-
nimizdeki kavramlarin olusturdugu pencereden gerceklesir. Iste kav-
ramlar bu acidan onem arz etmektedir. Diger taraftan biz kavramlari
dil ile ifade ederiz ¢linkl kavramlar dilde kullandigimiz kelimelerden
miitesekkildir. O halde Islamilesmenin temel araci dildir. Onun icin
al-Attas’a gore Kur’an nazil oldugunda Arapcay: biiyiik olctide degistir-
mistir. Bu yeni vahiyle sekillenen dil Kur’an'in bakis acisini zihinlere
yerlestirecek bir kavramlar silsilesi ile tesekkiil etmistir. Ornek olarak
sececek olursak; tevhid, ilim, fikih, hikmet, itmi’'ndn, riza, takva, hasyet,
ihlas, uhuvvet, iman, mii’'min, diinya, ahiret, hasir, alem, ubudiyet, abd
gibi binlerce kavramlar yeniden ifadelerle zihinlere naksedilmistir. Di-
ger taraftan Fazlur Rahman Islamilestirmeyi islam’in temel kaynaklari
acisindan tanimlamaktadir. Buna gore, “bir fikir, goriis ya da kurum
Kur’an ya da stinnetin 6gretisinden ciktig1 6lctide Islamidir” (Rahman,
2016, s. 83). Zannedersem bu tanim da Islam diinya goriisti kavramiyla
birlestirilebilir. Bu hususu biraz daha agmaya calisalim.

Al-Attas'n yapmak istedigi sey Islam diinya goriisiini Islamiligin ta-
niminda kusatici bir kavram olarak almaktir. Islam diinya gortsi agi-
sindan konuya bakinca mesele soyle agikliga kavusturulabilir: Bir fik-
rin, nazariyenin, halin, davranisin veya disiplinin (bilim anlaminda)
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Islami olmast ancak farkli yorumlamalar1 da dislamadan dogrudan
Islam diinya goriisiinden ¢ikmasina baghdir. Burada iki hususa vur-
gu yapilmaktadir: birincisi, birden fazla farkl goriisler islami olabilir;
ikincisi, Islamiligin temel kistas1 Islam diinya goriisiine dayanmaktir.
Burada 6nemli temel kavram diinya goriisidiir. Bu terim sadece Isla-
milik fikri acisindan degil, Islami bilim diisiincesi acisindan da 6nem-
lidir. Bu durumda Islam diinya goriisiiniin agik bir sekilde ifade edil-
mesi gerekir.?

Diinya gortist biz diinyaya geldikten sonra zihnimizde Allah’'in ihsan
ettigi mantik ilkeleri ile diizene sokulan kavramlar yumagindan olu-
san bilgi birikiminin tamamidir. Zihnimiz kendi mantik kaynaklar:
disinda bu birikimi kullanarak icindeki birikimi zamanla dlizenli bir
sekilde artirir ve biz oliinceye kadar bu stire¢ boyle belli asamalarla
devam eder. Diyebiliriz ki dlinya goriist zihnimizin isletim sistemidir.
Bir nevi bilgisayarin isletim sistemi olan Windows programi gibi ca-
lisir ve icindeki diger isletim programlarinin calismasini temin eder.
Buna gore zihnimizdeki birikimler mantik iliskileri ile kurulan kav-
ramlar yumagindan olusmaktadir. Her bir yumagin kendine gore bir
mantik iliskisi vardir ve yumaklar bu mantik iliskileri ile i¢ ice gecer
sekilde diizenlendigi gibi farkli mantik komsuluklar: seklinde de di-
zenlenebilirler. Mesela su kavramlar: ele alalim: bes, patlican, fikir,
insan, agac, buytk, aslan ve otuz. Bu kavramlari mantik iligkisi ile es-
lestirin desek bunu her insan yapabilir; hi¢ kimse kalkip da aslan ile
patlicani yan yana koymaz. Bizim zihnimiz de bu kavramlar: mantik
iliskilerine gore dlizenli kiimeler halinde birlestirir. Boylece yiyecek-
le ilgili kavramlar ayni kiimede yumak halinde birlestirilir; bilgi ile
ilgili olanlar ayni yumakta, hayvan olanlar ayn1 yumakta vb. birlesti-
rilir. Sayet olusan yumaklar mantik ilkelerine gore ayni alanda iseler
bunlar daig ice birlestirilir. Boylece bazen ayni yumakta i¢ ice birkag

12 Nitekim yukarida atifta bulundugumuz su eseri al-Attas Islam diinyagoriistinii agik
bir sekilde ifade edebilmek icin kaleme almistir: Prolegomena to the Metaphysics of Is-
lam: An Exposition of the Fundamental Elements of the Worldview of Islam (1995); Tiirkce
terclimesi icin bk. al-Attas (2018).
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yumak olabilir. Mantik komsulugu olanlar da birbirine daha yakin il-
gilerle birlestirilirler. Boylece cok bliylik yumak yapilar: olusturacak
sekilde cok karmasik mantik iligkileri ile kurularak diinya goriisini
teskil ederler.

Bu sekilde olusan gelismis bilimsel dinya goriislerinde bes temel yap1
oldugunu tahlil edince ¢ikarabiliriz. Birincisi, glinliik hayatta kullan-
digimiz kavramlar: ve kavram yumaklarini ihtiva eden ve biz diinya-
ya gelince ilk olusan hayat yapisidir ki bu yap1 aslinda hayatimizin ilk
yaklasik on yilinda ayni zamanda bizim dinya gortisimiizdir. Tkinci-
si, daha sonraki donemlerde kavramlar soyutlastik¢a sorunlara veri-
len cevaplar da soyutlasir ve fikirlerimizi daha soyut ifade edebiliriz
ki bu soyut kavramlar hayat yapisindan kopmaya baslayarak yeni bir
mantik silsilesiyle ayr1 i¢ ice yumaklar olusturmaya baslarlar. Soyut
olan bu yumaklar biitiinligl yeni bir yap1 olusturur ve bu yap1 bizim
artik kimligimizi temsil eder. Hayata ve aleme bakisimizi belirleyen
bu yapiya diinya yapisi diyebiliriz. Diinya yapisi soyut oldugu ve kimlik
belirledigi icin dliinya gortisimizin artik temelini olusturmaya baslar.
Uclincti, dordiinct ve besinci yapilari soyle agiklayabiliriz: Buna Islam
diinya goriistinii 6rnek verecek olursak, diyebiliriz ki Islam diinya go-
rusini dinya yapisinda en temel kavramlar; tevhit, niibtivvet, hasir
ve muamelat: temsil eden adalet kavramlaridir. Ancak bu kavramlar
ilim ve fikih kavramlar ile birlestirilmistir. Ancak bu kavramlarin
muhatabi insan oldugu i¢in insana emanet-i kiibra yiiklenerek halife
secilmistir. Buna gore ilim, fikih ve Allah’in halifesi olarak insan kavram-
lar1 saglam mantik iligkileri ile temele alinmistir. Fakat bu kavramlar
anlam zenginligi kazandiklari i¢in bu anlamlar: birlestiren kavramlar-
la ayr1 yumaklar olusturarak hayat ve diinya yapisina ilaveten ¢ ayri
yapt daha olustururlar: Bilgi yapisi, deger yapisi ve insan yapist.*

13 Burada agiklamaya calistigim diinyagoriisii nazariyemi ISTACta gorev yaparken Is-
lamic Science: Towards A Definition adli calismamda (Acikgeng, 1996) gelistirmis ve
yayina sundugumda al-Attas calismay1 inceleyerek takdir etmis ve bu nazariyeye ka-
tildigini sdylemisti.
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Islamilestirme calismasi yapan her distiniir bu yaklasimla mesele-
ye bakmamaktadir ama bircogunda diinya goriisu kavrami zorunlu
olarak giindeme gelmistir. Diger bazi ilim adamlar: farkli meseleyi
yorumlamislardir. Mesela ‘Tmad al-Din Khalil Islamilestirmeyi soy-
le tanimlamaktadir: “Bilginin Islamilestirilmesi, hayata, insanliga ve
evrene iliskin Islami bir bakis acisindan inceleme, 6zetleme, iliski-
lendirme ve yayinlama yoluyla fikri arayislara dahil olma anlamina
gelir” (Khalil, 1991; al-Alwani, 2005, s. 28). Abu’l-Qasim Hajj Hammad
ise daha farkli bir sekilde tanimlamistir: “Bilginin Islamlastirilmasi
insan uygarliginin bilimsel basarilar: ile posttilatif felsefenin dont-
sumleri arasindaki baglantinin kopmasidir boylece bilim, mahiyeti
itibariyle spekilatif olmaktan ¢ok dini olan metodolojik bir diizen
araciligiyla uygulanabilir” (al-Alwani, 2005, s. 29). Bu yaklasimlarda
dikkat edilirse vurgu yeni bir metot bulma hususundadir. Nitekim
Taha Jabir de ayn1 yorumu vurgulamaktadir: “Bilginin Islamilestiril-
mesi, bilimlerin ve ilkelerinin yeniden metodolojik ve epistemolojik
bir diizenlenmesi olarak gorilebilir.” Diger taraftan Islamilestirme-
nin Kur'an ayetleriyle ve dini kavramlarla yapay bir sekilde Islami
bir semsiye altina almak bu ¢alismanin ruhuna aykir: oldugu séylen-
mektedir. Fakat burada zikrettigimiz her ti¢ ilim adami da aslinda bu
tirden bir yapay calisma icerisinde oldugunu soylemek zorundayim.
Islamilestirmenin epistemolojik yonii tamamen goz ardi edilmistir.
Belli baglamlarda epistemoloji kelimesi bol bol kullanilmistir ancak
bu ilim adamlarinin hicbiri felsefi bir altyapiya sahip olmadikla-
11 icin epistemolojinin ne oldugunu anlamamislardir ve bu ytizden
kullanimlar: dahi hatalidir. Bu yaklasim kabul edilirse her tiirlii yon-
tem calismasi Islamilestirme olarak kabul edilecektir. Diger taraftan
gelistirmeye calistiklar1 metodu bilimlere uygulamaya c¢alisirken de
onemli sorunlar ortaya ¢ikmistir bunun i¢in mesela Fazlur Rahman
gibi felsefe gecmisi olan ilim adamlari, bu ¢alismalari agir bir sekilde
elestirmistir (Rahman, 1988, ss. 3-11). Buna belki farkli bir yaklagim-
la bakacak olursak, Taha Jabir, Islamilestirme adina bir bakima ta-
savvufu bertaraf etmeye calismaktadir. Bu husus pek acik degilse de
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cok acik bir sekilde soyle belirtmektedir: “Kur’an ‘mistisizmi’ Bati'da
anlasildig: sekliyle reddetmektedir” (al-Alwani, 2005, s. 34).1

Al-Attas bu yaklasimlar: tamamen devre dis1 birakmigstir. Meselenin
teorisini cok kisa bir sekilde belirttikten sonra bizzat uygulamasina
gecmistir. Bu uygulamanin temel tas: siiphesiz ki kendisinin kurup
bizzat yonettigi Uluslararasi Islam Diislincesi ve Medeniyeti Enstitu-
stdiir (Ingilizce adindan kisaltilarak ifade edilen adi1 ISTAC). Bu ensti-
tliniin temel felsefesini soyle ifade etmek miimkiindiir: Islamilestirme
zihinlerde baslar, zaten bilginin asil mekani zihinlerdir. Bu hususu
dinya gortsu kavrami ¢ercevesinde yukarida agiklamaya calistik. Bu
durumda son olarak ifade etmeye calistigimiz Islamilestirmenin bas-
langi¢ yeri olan zihinlerin bunu nasil yansittigini bir temsil ile anlat-
maya calisalim. Insan zihni bir kap gibi distiniilebilir; her ne yolla
icine giren ne olsa bu kabin seklini ve rengini alacaktir. Insan zihni-
ne sekil ve renk veren diinya gortsiidur. Yine benzetmeyle ve tesbihle
ifade ederek soyleyecek olursak diinya goriisiimiiz zihnimizi sekillen-
dirir ve renklendirir. Boylece icine giren her bilgi o renge ve sekle bii-
riintr. Diinya gorlisiimiiz Islami ise siiphesiz icine giren veya girecek
olan her bilgi Islami bicime ve renge dontisecektir. Bu durumda asil
mesele Islam diinya goriisti ile sekillenen zihinleri nasil yetistirecegiz
sorusudur. Bunun cevabini al-Attas Islami bilgi ile miicehhez egitim
sistemidir, ama nasil? Bunun cevabini da siiphesiz ki Uluslararas: Is-
lam Diisiincesi ve Medeniyeti Enstitlistiniin (International Institute of
Islamic Thought and Civilization ISTAC) kurulusunda ve faaliyetlerin-
de bulabiliriz.

ISTAC’In Kurulusu, Yapisi ve Faaliyetleri

Oncelikle yukarida isaret ettigimiz 1977 yilinda Mekke'de yapilan Is-
lam Egitimi Kongresinde al-Attas burada 6zetlemeye calistgimiz Is-
lam diinya goriisii cercevesinde Islam iiniversitelerinin kurulmasini

14 Bu eser Arapca'dan terclime edilmistir, ben Arapca orijinalini gormedim ancak zan-
nedersem Arapca orijinalinde “mistisizm” i¢in “tasavvuf” kullanilmistir.

211



212

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

teklif etmistir.'® Gergekten bu tiniversiteler kuruldu ama onun séyledi-
gi ve planladig: sekilde kurulmadi. Planlanan aslinda 6nce bu tiniver-
sitelere 6gretim elemani yetistirerek ise baslamakti. Bu da stiphesiz ki
bir yliksekogretim miiessesesi ile miimkiin olurdu. Bu yliksekogretim
miessesesinde yiiksek lisans ve doktora 6gretimi olacak ve 6grenci-
ler ile 6gretim tiyeleri 6zenle secilecekti. Ayni zamanda bunlar birlikte
arastirma ve yayinlariyla halki ve katilimcilar: aydinlatmaya calisacak-
t1. Zamanla doktorasini bitiren 6grenciler, ISTAC felsefesi ve anlayis1
cercevesinde yetistikleri icin tekrar ISTACta gorev alip egitim Ogre-
time katkida bulunacaklar ve boylece her ilim dalinda yeterince ye-
tismis eleman olunca ISTAC normal Uiniversiteye dontisecek ve lisans
egitimine de boylece yavas yavas baslayacakti. Bu Universite gercek
anlamda Islam tiniversitesi olmaya aday olacakti. Iste burada yetisen
mezunlar Islam diinya goriisii zihniyetine sahip elemanlar olarak ha-
yata atilacak cesitli mesleklerde bu zihniyeti kendi alanlarina yansita-
caklardi. Bunlar arasinda en 6nemli olanlar: stiphesiz ki 6gretmenlik
meslegini segcenlerdir. Bu demektir ki bu 6gretmenler icin 6zel okullar
acilmali ve Islam iiniversitesi zihniyetinde egitim 6gretim bu okullarda
ilkogretim ve ortadgretime de yansitilmali idi. Bu gelismeler sliphesiz
ki yaklasik 30 ila 50 y1l arasinda bir zaman alacaktir. Ancak 50 yil sonra
gelismelerin hizi geometrik dizi hiz1 ile artacagindan Islami zihniyet
hizla toplum igerisinde de yer edecektir. Bu sunu da gosteriyor ki egi-
timle olan kalkinma ve ilerlemeler ¢ok yavas olur ama sonradan ¢ok
saglam temeller tuzerinde yurtr ve buyuk bir hizla ilerler. Elbette ki
her sey dogru yapilandirilir ve saglam zihniyetlerle temellendirilirse
yani demek ki bu gelismelerin bir garantisi yoktur, ¢linki bu stiregler-
de ortaya cikan tarihsel olusumlar gelismelerin yoniinu degistirebilir.
Ama Islam'mn temel hedefleri iyi korunursa basarili olma ihtimali cok
ylksektir. Iste ISTAC1n kurulus gayesi ve Islam1i calismalar1 bu mefk-
reden hareketle tarihte yerini almistir.

ISTAC al-Attas’n ilham ve buud veren Islamilestirme fikri cerceve-
sinde calismaya devam ettikce Islam biliminin insicamli distincesi

15  Bk. Yukarida zikredilen Aims and Objectives of Islamic Education (al-Attas, 1979, s. 41).
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bu enstitide gorev yapan ilim insanlarinca tretilen eserlere ve ders
verilen talebelere yansitiliyordu. Ayni amac¢ dogrultusunda ilmi top-
lantilar diizenleniyor ve alaninda temeyytiz etmis ilim adamlar1 davet
ediliyordu. Temmuz 27-30 1994’te ISTAC'in diizenledigi “Islam ve Mo-
dernizmin Meydan Okumas1” adli acilis sempozyumu bunlardan bir
tanesiydi. Bu faaliyetlerin gayesi ISTAC1in ve ilm1 faaliyetlerinin diger
Misliiman tlkelere de tanitilmasi idi. Bunun gibi bircok ilmi toplanti-
larda ele alinan bir konu da Islam{ bilim kavramu idi. Islami bilim fikri,
yeni olmasina ragmen onun genel cercevesi Islam kadar eskidir. Bu
konuyu daha ayrintili ele almak gerekir ¢linkli buna yoneltilen elesti-
riler bulunmaktadir ki bence bunlar tamamen konunun yanlis anlasil-
masindan ibarettir. ISTAC’ta bu hususta bir calismam da yayinlandi.'

Stiphesiz ki ISTAC'1n en 6nemli ilmi faaliyeti diizenli haftalik Cumar-
tesi Seminerleri'ydi. Katilimcilar cogunlukla, al-Attas Hocanin fikirle-
rini dinlemek istedigi icin o da seminerleri vermeye istekli olmustu.
Diger akademisyenler, bazen konuk konusmacilar olarak Cumartesi
Gecesi Seminerlerine davet edilirdi. Bu, gercekten bir ilim meclisiy-
di; ge¢mis calismalarimizda yaptiklarimizi 6grenme, degerlendirme
ve gozden gecirme firsati idi. Biitiin bu seminerler, ISTAC tarihi i¢in
iyi bir tarihi birikim olarak daha sonraki arastirmalar i¢in ISTAC ki-
tuphanesinde kaydedildi ve arsivlendi. Bazen 6grencilerimiz Profesor
al-Attas’in ses kaydi olan konusmalarini desifre ederek calisiyor ve bu
konusmalar1 bir kitap seklinde topluyorlardi. Hala kiitiphanemde
boyle bir eseri bulundurmaktayim. Bu seminerlerin bir sekilde resmi
veya orgln ilmi etkinlikleri oldugunu diistiniirsek, bunlarin benzer-
lerini de akademisyenlerin evinde gayri resmi toplantilar da yaptik.
Diinyada gerceklesmis olabilecek ilgili bir olay olmadike¢a, gortisme-
lerin konusu genellikle kelam, tasavvuf veya felsefi konular oluyordu.
Hakikat ve gerceklik, 6z ve varolus, modernite ve gelenek, bilginin Is-
lamilestirilmesi, din ve laiklik, tarihsel ¢cerceveler ve Miisliiman zihni
gibi konular tartisiliyordu.

16  Yukarida zikredilen su esere bakilabilir (Acikgeng, 1996); Terciimesi: (Acikgenc,
1998).
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Bu gelismelere ek olarak bir medeniyet degerlendirmesinde bulunmak
mimkiindir. Bu degerlendirme ISTAC'1n tarihte oynadigi roli goster-
mesi acgisindan onemlidir. Malezya'da o donemde var olan atmosferi,
gecmis Islam tarihinde boyle bir ortamla karsilastirirsak, islam mede-
niyetinin bilimsel ve kiltiirel faaliyetlerinin neredeyse zirveye ulastigi
Abbasi Doneminin ilmi atmosferine benzeyecegini ileri strebilirim.
Bu gelismede Malezya'nin o zamanki Bagbakani Tun Dr. Mahathir Mu-
hammed’in rolii de inkar edilemez. Hic stiphe yok ki ilmi bir sekilde
yurttiilen politikalar nedeniyle bu tiir bir atmosfer icin yoneticilere
itibar ediyor ve onlar1 akademik basarilar icin 6nlemler uygulayan ger-
cek aktor olarak goriiyoruz. Bunun tamamen yanlis oldugunu soyle-
meyecegim ciinkii bunu 6rnegin Abbasi halifeleri el-Mansur (dénemi
754-775) ve el-Ma'min (donemi 813-833) durumunda gorebiliriz. Kra-
emer, bunu Bat1 bilim faaliyetleri ile kiyaslayarak Islam’in Ronesanst
olarak tanimlar (Kraemer, 1992; Ayrica bkz. Gutas, 1998). Ote yandan,
bilgi erbabinin bilgi faaliyetleriyle bir bilgi atmosferinin kuruldugunu
unutmamaliyiz. Onlarin benzerligi, iyi bilinen Gazalinin Nur ayetin-
deki tesbihleri kullanacak olursak, aydinlatma icin kullanilan duvar-
daki kandil girintisi gibidir. Yildizlar gibi parildayan ve etrafini aydin-
latan ve boylelikle bilimsel, ilmi ve fikri faaliyetlere uygun bir baglam
olusturan, ilim ve hikmet sahibi ulemadir. Hic stiphe yok ki al-Attas ve
ilm1 faaliyetleri Malezya'da meyvesini veriyordu, bunlardan biri hiik(i-
mette egitim, maliye bakani ve ardindan basbakan yardimcis: olarak
gorev yapan ogrencisi Enver Ibrahim idi. Ote yandan, Malezya'da bu
atmosferin olusmasi i¢in Tun Mahathir’in fikri politikalarini ve iktisa-
di onlemlerini kabul etmeliyiz. Mahathir’in, 10. ylzyilda Beyti’l-Hikme
araciligiyla Halife el-Ma'm{n ile ayni1 roli oynadigina dair hicbir siip-
hem yok.

Medeniyetlerin ana merkezleri, o medeniyetin en temel temsilcisi gi-
bidir ve bir medeniyeti “kiillilesmis mahalli bir kiltiir” olarak tanim-
ladigim icin medeni kiiltirin bu kiiresel yontii, merkezde ruh olarak
temsil edilmektedir. Kiiltiir kiiresel ise Islami bilimsel gelenegin kla-
sik bir terimini kullanirsak, kiilli olarak ifade edebiliriz ki buna gore,
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Kuala Lumpur sehrini kiilliye olarak diistinebiliriz. Bu c¢alismalarda
gayet aktif olan akademisyenlerden biri olan Profesor Wan Mohd.
Nor'un sozlerinden birini 6diing alacak olursak diyebiliriz ki bu du-
rum killi insan yani kdmil insan1 temsil eder (Wan Daud, 1991, s. 11).
Bu baglamda kiilli kiiltiir, kiilli bilgi ve kiilli medine (sehir) yine 6zel an-
lamlar ihtiva etmektedir. Kiilli insan (el-insan el-kulli) fikri, al-Attas ta-
rafindan “insanin kdinatin misal-1 musaggan” olarak temsil edilmesi
geleneksel diinya goriisline dayanarak gelistirilmistir (al-Attas, 1978, s.
154). Ayn1 yorum, mevcut gercekliklerin diger biitiin kiilli tanimlarina
da uygulanabilir. Farkli ge¢mislere sahip insanlari tek bir merkezde
bir araya getiren bir medeniyetin bu evrensel 6zelligidir. Bu bana, Ab-
basi evrenselciliginde oldugu gibi Islami bilim anlayis1 ve bilgi anla-
yisiyla desteklenen, cesitli gecmislere sahip insanlarin Bagdat’ta bir
araya geldigi gercegini hatirlatiyor. Miislimanlar, Hristiyanlar, Yahu-
diler, Hindular, Budistler, Araplar, Persler, Tturkler, Kirtler, Glirctiler
ve digerleri; hepsi mikrokozmik (musaggar kainat) bir varolusla temsil
edilen “evrensel bir yere” geldi. Malezya ile ilgili tek sorun, medeniye-
tin bu evrenselci yoniiniin daha once Malezyali Misliimanlar tarafin-
dan deneyimlenmemis olmasiydi. Sonug olarak, sanirim bolgede daha
once hicbir seye sahip olmayanlar tarafindan bolgeyi fethetmek igin
disardan, tabiri caizse, bir tecaviiz oldugunu hissettiler. Ne yazik ki bu
medeniyet algis1 degildir ve gecmis Islam medeniyetinin ilmi cevrele-
rinde asla boyle olmamaistir. Bu yanlis izlenim bazi sorunlara neden
oldu, ancak her haltikarda genel his asla degismedi ¢linkii Islam me-
deniyetinin bir parcas: olarak Malezyal1 bilim adamlari, mevcut aka-
demik faaliyetlerde medeniyet evrenselciligini gerceklestirmeye istek-
liydiler. Belki de bu yiizden olaylarin akisi daha sonra farkli bir yol
izledi. Sunu da acikliga kavusturmaliyim: “Medeniyetin kiilli yontintin
Malezyali Miisliimanlar tarafindan tecrtibe edilmedigini” soyleyebili-
rim. Ancak bununla Malezya Miisliimanlarinin kiilli islam medeniye-
ti deneyimine sahip olmadigini kastetmedim. Aslinda onlar zaten bu
deneyimi yasiyorlardi ve bu ylizden kapilarini Islami ilmi faaliyetlere
actilar. Demek istedigim, dliinyanin her yerinden pek ¢ok Miisliman
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alimin Malezya'daki ilmi gelismelerin sanki birdenbire ortaya cikmig
gibi ilk defa oldugu seklindeki algilaridir. Islam medeniyetinin eski
merkezlerinde ¢ok yaygin olan bu durum Malezyali Miislimanlar i¢in
alisilmis bir sey degildi.

ISTAC’ta ¢cogunlugu Misliiman dinyanin her yerinden yirminin tize-
rinde ilim insani vardi, ancak ogretim kadrosu Miusliman alimlerle
sinirl degildi. islam ve dini arastirmalar konusunda uzmanlasmis bir
dizi Batili ve Dogulu bilim adami vardi. Akademisyenlerin yani sira
muhtemelen Misliman diinyasindan 200 civarinda 0grenci vardi;
Bosna, Arnavutluk, Makedonya, Tiirkiye, Nijerya, Gambiya, Fas, Ceza-
yir, Kenya, Sudan, Uganda, Gliney Afrika, Kazakistan, Ozbekistan, Yu-
nanistan, Iran, Cin ve digerleri dahil ancak bunlarla sinirli olmamak
lizere. Benim izlenimim, bunlar arasinda en fazla 6grenci sayisinin
Bosnadan, Arnavutluk’tan ve Tiirkiye'den oldugu yoniindedir. Ayni se-
kilde 6gretim tyelerinin cogu da Turkiye'den ve Sudan'dan geliyordu.
ISTAC1in arastirmalarini ve akademik basarilarini gosteren bir calisma
mevcuttur (Rahman, 2005, ss. 49-64). Bu calismaya gore, 1987 yilinda
kurulduktan sonra ISTAC, 2004 yilina kadar 20 doktora tezi ve 58 ylik-
sek lisans tezini basariyla tretti. Mohd. Zain Abd. Rahman, “1997'de
enstitli tarafindan onaylanan ilk doktora tezinin ortaya ¢iktigini belirt-
mektedir. Aslinda stirenin boyle uzun olmasi, ISTAC'n yiiksek lisans
seviyesi icin 3 yil ve doktora calismasi icin maksimum 7 yil calisma
siiresi tanimasindan kaynaklanmaktadir. ISTACtaki 6grenciler, ilk iki
yilini 16 dersi (toplam 48 kredi saati) tamamlamak i¢in harcamak zo-
rundadir. Derslerden basarili olanlarin tezlerini de tamamlamasi, me-
zuniyet icin zorunlu bir sarttir” (Rahman, 2005, s. 52).

Bu akademik basarilarin yani sira ISTAC, 2005’ten 6nce yetmisten fazla
kitap yayinladi. Bu kitaplarin ¢cogu, ISTACtaki akademisyenlerin dok-
tora tezleriydi.”” Bu sekilde Misliiman alimlerin eserleri genel kulla-
nima acildi. Ancak zaman gectikce orijinal kitaplar da yerlesik bilim

17 Bu tezlerin basliklar1 ve kisa Ozetleri icin Sharifah Shifa al-Attas'in (1998, s. 243ff)
ISTAC illuminated: A pictorial tour of the International Institute of Islamic Thought and
Civilization (ISTAC) isimli eserine bagvurulabilir.
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adamlar tarafindan iretildi ve ardindan yayinlandi. Bu kitaplarin
cogu Islami felsefi ve bilimsel diisiincenin yan1 sira Islam hukuku, s-
lam tarihi, tip ve Miisliman toplumu tizerineydi. Malezya'da ¢calismaya
basladigimiz bazi calismalarin ya biz Malezyadan ayrilmadan hemen
once ya da biz ayrildiktan hemen sonra tamamlandigini ve bunun so-
nucunda ¢alismalarimizin yeni kurumlarimizda ISTAC1n bir meyvesi
olarak yayinlandigini belirtmek gerekir.*

Tablo. ISTAC’ta Gorev Yapan Ogretim Kadrosu ve Yiiksek Lisans ve
Doktora Istatikleri

Akademik Danisman Ulke Ph.D. Y.Lisans Toplam
Ahmad Kazemi Moussavi, fran 4 3 7
Ph.D. (McGill)

Ala’Eddin Kharofa, Ph.D. (Al-Azhar) Irak 1 1 2
Alparslan Acikgenc, Ph.D. (Chicago)  Tiirkiye 4 9 13
Baharuddin Ahmad, Ph.D. (Temple) = Malezya - 1 1
Bilal Kusgpinar, Ph.D. (McGill) Turkiye 2 5 7
Cemil Akdogan, Ph.D. (Madison) Tlirkiye - 2 2
Hassan El-Nagar, Ph.D. (Madison) Sudan - 1 1
Malik B. Badri, Ph.D. (Leicester) Sudan - 3 3
Mehdi Mohagheh, Ph.D. (Tehran) fran - 1 1
Mehmet Bayrakdar, Ph.D. (Sorbonne) Tiirkiye - 2 2
Mehmet Ipsirli, Ph.D. (Edinburgh) Tirkiye 1 6 7
Muddathir Abdel Rahim, Sudan 1 3 4
Ph.D. (Manchester)

Muhammad Ismail Marcinkowski, Almanya - 2 2

Ph.D. (ISTAC)

18  ISTAC'ta yapilan ilmi calismalar ve lisanststii 6grenciler tilkelerine gore istatistiksel
bir calisma ile bunlar cok gtizel 6zetleyen bir ¢calisma yukarida zikredildi, buna mi-
racaat edilebilir: (Rahman. 2005, s. 53 vd).
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Muhammad Zainiy Uthman, Malezya - 2 2
Ph.D. (ISTAC)
Murat Cizakca, Ph.D. (Pennsylvania)  Tiirkiye 1 1 2
Omar Jah, Ph.D. (McGill) Gambia 1 4 5
Paul Lettinck, Ph.D. (Amsterdam) Hollanda 1 4 5
Sabri Orman, Ph.D. (Istanbul) Tirkiye 1 1 2
Sami K. Hamarneh, Ph.D. (Madison) ~ Urdiin - 1 1
Ssekamanya Siraje Abdallah, Uganda - 1 1
Ph.D. (ISTAC)
Syed Muhammad Naquib al-Attas, Malezya 2 - 2
Ph.D. (London)
Ugi Suharto, Ph.D. (ISTAC) Endonezya - 1 1
Wan Mohd. Nor Wan Daud, Malezya 1 4 5
Ph.D. (Chicago)
Toplam 20 58 78

Malezya tecriibesi, tek tarafli bir olay olarak alinmamalidir. Kuskusuz
iki tarafli bir tecriibedir; biri ev sahibi tilkenin tarafinda, digeri ise
dinyanin her yerinden katilimei bilim adamlariyla ilgilidir. Bu dene-
yim, miiteakip Islam1i bilim ve diger kiiltiirel, sosyal, ekonomik ve po-
litik faaliyetlere ivme kazandirdi. Biitiin ilim adamlar: kendi kurum-
larinda faaliyetlerine devam etmektedir. Diinya kiiresel bir koy héline
geldigine gore simdi nerede olursak olalim, sahsen degilse posta ya-
zismalari ve zaman icinde Urettigimiz yayinlar araciligiyla bir sekilde
tanisir ve birbirimizi goriiriz. Bununla birlikte, kiresellesmenin iki
yont oldugunun farkindayiz; biri olumlu, digeri olumsuz. Olumlu ta-
rafin kokleri, insan dogasinda, baskalarina ulasma arzusunda kendini
gosterir. Bu, kiiltlirleri birbirine yaklastirir ve birbirlerinden yapici bir
sekilde faydalanir. Ancak olumsuz yon, kiltiirlerin gesitliligi icin daha
bliytk bir zorluk teskil ediyor. Ge¢miste insanlar farkli kultiirleri bi-
liyordu ama bugtin farkli kiiltiirlerle ytzlesiyor ve onlarla yasiyoruz.
Bu, ayni kiilttir icinde bile kiiltiirlere ve farkliliklara tolerans gosterme
konusunda bize daha biiylik bir ahlaki sorumluluk yiikler. Miisliiman
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alimler, tim yerel kiilttrleri olumlu bir sekilde korumak i¢in bu ko-
nuyla basa ¢ikma sorumlulugunu hissediyorlar. ISTAC deneyiminin
bu ¢abada daha biiylik bir rol oynayacagina inaniyorum.

Sonug

Malezya deneyimine bakilinca, zengin tarihi islam bilimine ve tarihin
hiizlinlu goruntiistine kars: gecmise gelecegin aynasi olarak umut-
la bakmak yerinde olacaktir. Diger taraftan ISTAC ve gelisen olaylar,
Misliman diinyasindaki ge¢cmis kargasay: da hatirlatacaktir. Bir an-
lamda, seksenlerde ve doksanlarda ekileni hasat etmeye basladigimiz
bir zamanda oldugumuzu 6zellikle belirtmek de gerekir. ISTAC'1in ¢ag-
das diistinceye katkilarinin daha iyi anlasilabilmesi i¢cin o donemlerde
yasanan gelismelerin daha ayrintili anlatilmasi gerekiyor diye diistini-
yorum. Belki ilerde bu deneyimleri yasayan diger ilim adamlar1 da ha-
tiralariyla bu 6nemli enstitlinlin tarihine katk: yapacaktir. Ancak ilm1i
acidan yapilan katkilar stiphesiz ki zamanla daha berrak bir sekilde
tezahtir edecektir.

Medeniyetlere haiz olduklari 6zellikleri kazandiran en etkin unsur stip-
hesiz ki ilim gelenekleridir. Bir toplumun bilgi diizeyinden bilim diize-
yine ¢ikmasini saglayan da boyle gliclu bir bilgi geleneginin olmasidir.
Islam medeniyetinde tarihi acidan incelenirse Islam ilim geleneginin
insanlik tarihinde en giiclii oldugu goriilecektir. Iste bilim gelenegimi-
zin dogmasina ve kiiresellesmesine zemin hazirlayan da yine stiphesiz
ki bu gelenektir. Islam ilim gelenegi sadece Islam medeniyetinde bi-
lim geleneginin dogmasina degil, ayn1 zamanda Bat1 medeniyetinde
de bilim geleneginin dogmasina katkida bulunmustur.”” Bu kadar giic-
1t bir gelenek maalesef gintimtizde cok zayiflayarak yerini neredeyse
tamamen kendisinin katkida bulundugu bilim gelenegi olan Bat1 bilim

19  Bunu ayrintili ve delilleriyle ortaya koyan su makalemize basvurulmasini 6nemsi-
yorum: “Islam Bilim Geleneginin Bat1 Bilim Geleneginin Dogusundaki Rolii: Bilim
Epistemolojisi ve Sosyolojisi A¢isindan Tarihi Bir Degerlendirme” (Acikgenc, 2016, ss.
565-589).
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gelenegine yerini birakmistir. Bunun farkina varan ilim adamlarimiz
bundan kurtulup bihakkin cagdas bilimde olan gelismelere anlamli
katkida bulunmanin yollarini aramaktadir. Sunu iyice anlamaliyiz ki
artik eskiden oldugu gibi medeniyetlere has bilim gelenekleri olmaya-
caktir. Kiiresellesme ile gintimiizde hakim olan bir bilim gelenegi var-
dir ve bu da kiiresellesen Bat1 bilim gelenegidir. Ancak bu gelenegin
zihni yapisi Islam diinya goriist ile catismaktadir. Cok kisaca ozetleye-
cek olursak Bat1 bilim gelenegi Islam bilimi ile Orta Cag'da dogmustur
ve bu agidan ilk donemlerde tamamen onun zihni altyapisi acisindan
ozellikleri ile uyum halinde idi. Dolayisiyla Bati bilim geleneginin Orta
Cag zihni yapist Islam diinya gortiisi ile celiski arz etmiyordu. Ancak
icindeki teorilerin bizim bilim teorilerimizle celisen yonleri olsa da bu
bilim faaliyetlerinde olagan karsilanmaktadir. Bat1 bilimi, 17. ytizyil-
dan itibaren geliserek islam'dan aldiklar1 bilgilerle ilerlerken klisenin
dogmalariyla celigkiye diistince Bati'da Bilimsel Devrim olarak adlan-
dirilan gelismelerle bilim adamlarinin kiliseden kopmasina yol agmis-
tir. Bu da Batr'ya sekiilerlesme olgusunu getirince bilim-kilise ayrimi
dogmustur. Boylece Bat1 bilim gelenegi tarihinde kendi zihni altyapi-
sindan ilk kirilmay1 yasayarak laik bilim anlayisina gecmistir. Bu bilim
anlayisi dini reddetmiyordu ancak kilisenin tasallutunu reddediyordu.
Giordano Bruno (1600) ve Galieo (6. 1642) gibi bilim adamlarinin Kili-
se tarafindan sorgulanmasi ve Brunonun Roma'da diri diri yakilmas:
bunu hala Batili bilim adamlarinin hafizasinda canli tutmaktadir.

Ancak Bat1 bilim gelenegi 19. yiizyildan sonra evrim biyolojisinin ge-
lismesi ile ikinci bir kirilma daya yasamistir. Bunda stiphesiz ki Kant'in
(6. 1804) metafizigi tamamen digslamasi ve onun yerine Gazali'de oldu-
gu gibi tasavvufa (onlarin geleneginde mistik yasantiya) dayali bir iti-
kat (akide) anlayis1 gelistirmemesi katkida bulunmus ve boylece ikinci
kirilma ile Bat1 bilim gelenegi glinimiizde sekiiler ve ateist bir zihin
yapisina blrinmistir. Simdi kiiresellesen bu gelenegi iyi anlamali-
yiz ki ISTAC'1n neden Islamilestirme diye bir calisma icine girdigini
ve bunu felsefi-epistemolojik boyutta gelistirmeye calistigini daha iyi
anlayabilelim. Dolayisiyla Islamilestirilen bilim degil zihniyetlerdir;
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bu zihniyetlerden cikan fikirlerdir. islamilestirmeyi elestirenleri cogu
yanlis bir anlayisla “elimizde bir boya fir¢casi” oldugunu tahayyiil et-
mektedirler. Bu fircadaki boya ise Islam’ temsil etmekte olup onu
hangi bilgiye siirersek onun Islami olacagini diisinmektedirler. Bu
mekanik anlayisla Islamilestirme diye bir sey elbette ki hayaldir. Ko-
nuya epistemolojik yaklasmadikca dogru anlasilmas: da miimkiin ol-
mayacaktir. ISTAC'n yetistirdigi ilim adamlar1 artik konuya el atip bu
fikirleri dogru bir yaklasimla gelistirme caligsmalarina devam etmek-
tedirler. Tki 6rnek verecek olursak Malezyada kurulan ve ISTAC mo-
deli ile galigan su merkezi Malezya Teknoloji Universitesi, Raja Zarith
Sofiah Centre for Advanced Studies on Islam, Science and Civilisation
(RZS-CASIS UTM) ve Endonezyada Gontor Darusselam Universitesi
(su an rektort Hamid Zarkasyi ISTAC mezunlarindandir) ve Institute
for the Study of Islamic Thought and Civilizations (INSISTS) gibi ku-
rumlar1 6rnek olarak gosterebiliriz. Ancak bu calismalarin meyvesini
vermesi zaman alacaktir ve gecmiste yapilan ¢alismalar glinimiiz kii-
resel bilim gelenegine katki olarak tarihteki yerini alacaktir.
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ENVER IBRAHIM

(1947-...)

Malezyali siyasetci, Malezya
Basbakani

Enver Ibrahim, 10 Agustos 1947de
Malay Birliginin Penang bolgesinde
diinyaya geldi. Babasi Ibrahim Ab-
dul Rahman, 1959-1969 yillar1 arasin-
da Seberang Perai Merkez Parlamen-
tosu'nda Birlesik Malay Milli Orgttii
(UMNO) parlamento tyeligi ve 1964-
1969 yillar1 arasinda Saglik Bakanligi
Parlamento Sekreterligi gorevini ye-
rine getirdi. Tlkokul ve lise egitimini
Pengangda tamamladi. Akabinde
Malaya Universitesi Malay Calisma-
lart boliimiinde tiniversite egitimine
baslayan Ibrahim, liderlige giden ilk
adimlari da bu dénemde att1.

ibrahim, bu dénemde pek ¢ok olu-
sumda aktif rol aldi. Once Malaya
Universitesinin ‘Malay Dili Toplu-
lugu'na, ardindan ‘Malezya Genglik
Konseyine bagkan olarak secildi. Ar-
dindan Ustaz Abdul Wahab Zakaria
tarafindan kurulan ‘Malezya Mius-
liman Genglik Hareketi'nin kurucu
ortakligini ve bir stire baskanligini
yuritti. 1981 yilinda ABD'de Ulusla-
rarasi Islam Diisiince Enstitiisii'niin

kurucu ortagi olan Tbrahim, 1 Aralik

1993'te Malezya basbakan yardimci-
ligina getirildi.

1997'de donemin basbakani Mahat-
hir Muhammed tarafindan iki ay
boyunca vekil bagbakanlik gorevine
getirildi. Ibrahim’in tamiklik ettigi
1997 ‘Guneydogu Asya Krizinde Ma-
hathir’in ¢izgisinde bir yol izleyecegi
diisiiniiliiyordu. Tbrahim, Tayland'da
baslayip tim Asya'ya yayilan ekono-
mik krizden c¢ikis icin Uluslararasi
Para Fonundan (IMF) yararlanilma-
st gerektigine inaniyordu. Hiikimet
harcamalar1 ve bakanlik maaslarini
azaltmasi, mega projeleri etkileye-
cek bir kemer sitkma politikas: ylirtt-
mesi bu ama¢ dogrultusunda attig1
adimlardandir. Bu yaklagimlar, Ib-
rahim ile Mahathir'in goriislerinde
bliytik bir ayriliga neden oldu.

Ikilinin catismalarina sebep olan
olaylardan ilki, Ibrahim’in vekil ola-
rak gorevlendirildigi siirecte Mahat-
hirden bagimsiz ve habersiz olarak
ayr1 politikalar izlemesi, tlkenin
yonetim mekanizmalarinda degi-
siklikler yapmas: ve radikal kararlar



Yasadig Yerler: Malezya

Gorev Yaptigl Kurumlar: Malezya Basbakanligl, Malezya Miisliman Genglik
Hareketi, Uluslararasi islam Dusiince Enstitiisti, John Hopkins Universitesi ve

Georgetown Universitesi

Onemli Eserleri: The Asian Renaissance, The Need for Civilizational Dialogue,
Sulesana: Kumpulan Esai Tentang Demokrasi Dan Kearifan Lokal (Sulesana:
Demokrasi ve Yerel Bilgelik Uzerine Toplu Denemeler)

almasidir. Asya Finansal Krizinde
Endonezya, Tayland, Giiney Kore
gibi tilkeler IMF'den borg alirken ne-
oliberal politikalar izleyen Mahathir,
kriz icin George Soros gibi d6viz spe-
kilatorlerini sucladi; IMF ile is birli-
gini reddetti ve bunlar yerine doviz
kontrolleri ve yabanci yatirimlara
siki dlizenleme uyguladi. Bunlarin
aksine Ibrahim, IMF'nin destekledi-
gi kemer sikma programlarini uygu-
layarak Mahathirden farkl bir eko-
nomik yaklasim izledi.

Bu goriis ayriliklar1 neticesinde 2
Eylil 1998 yilinda basbakan yar-
dimcilig1 gorevinden alinan Enver
Ibrahim hakkinda gorevden alin-
masinin ardindan yolsuzluk ve cinsi
sapkinlik iddialar1 ortaya atildi. Ha-
piste kaldig1 6 yildan sonra 2004'te
aklanan Ibrahim, 2008 yilinda yine
benzer iddialar ile suglanmasinin
ardindan giivenlik gerekcesiyle Ku-
ala Lumpurdaki Turkiye Biiytikelci-
ligime sigindi. Ibrahim'in gérevden
alinmasinin nedeni kendisine sorul-

dugunda “ahlaken yonetime aykiri

oldugu” yanitin1 veren Mahathir'in
aksine Enver Ibrahim tarafindan
durum, hiitkimetteki yolsuzlugu ve
asirilig1 ortaya ¢ikarmamasi icin si-
yasi Ust aklin kurbani oldugu seklin-
dedir. Tahliye edildikten sonra, 2004
ve 2006 yillar1 arasinda St. Antony
Koleji, John Hopkins Universitesi ve
Georgetown Universitesi gibi ensti-
tiilerde misafir 6gretim {iyeligi yapti.

Enver Ibrahim’in reforma dayali bir
siyaset modelini benimsemesi Ma-
lezya siyaseti acisindan en onemli
unsurdur. Ibrahim'’in, siyasi yapidaki
carpikliklar ve yolsuzlukla miicadele
etmesi bircok ekonomik, siyasi ve
dini zorlukla karsilasmasina neden
oldu. 2004'te aklandig1 cinsi sapkin-
lik suclamalar1 hakkindaki karar
2014 yilinda bozulmasiyla ibrahim
bir yil sonra yeniden hapse girdi.
2018 genel secimlerinde Ibrahim ve
Mahathir'in yeniden is birligi yap-
masiyla iki siyaset¢i muhalif ittifa-
kinda bir araya geldi.



Uluslararas: Islam Diisiince ve Mede-
niyeti Enstitlisii (ISTAC), 1987 yilinda
Malezyanin Kuala Lumpur sehrinde
kurulmustur. Enstitliniin en onemli
amaci zengin akademik gelenegini,
Miisliman diinyasinin daha iyi anla-
silmasini ve zengin cesitli tarihsel ve
akademik mirasini gelistirmeye adan-
mis Malay diinyasinin calismalariyla
birlestirip nitelikli caligmalar ortaya
koymaktir.

Mislimanlarin  karsilastign  kiiltir,
egitim, bilim ve epistemolojik alanla-
rindaki sorunlarla ilgili Islami temel
kavramlar1 ayrintili bir sekilde kav-
ramsallastirip aciklayarak tanimlar.
Modern dlinyanin entelekttiel, kilti-
rel, dini ve ideolojik meydan okuma-
larina karg1 Malay diinyasinda Islam
medeniyeti tarihinde, bilimin Islam
felsefesini formiile; Islam Sanatlar
ve mimarisinin anlam ve felsefe; sa-
nat ve sanat egitiminin Islamlasmasi

icin rehberlik saglamak; arastirma,
inceleme ve yazilarla yanit vermeyi
amaglamaktir. Islam medeniyetinin
modern dlinyada hak ettigi bir yerde
yaratict bir rol oynamast i¢in akade-
misyenleri ve entelektiiel liderleri
egitmek icin lisanstustu calismalar ve
arastirmalar yapmaktadir.

1987 yilindan bugiine degin calisma-
lar yapan ISTAC bu alana en onemli
etkisi, hem Malezyada hem de Avru-
pada Islam Arastirmalarini akade-
mik ortamda tartismaya ac¢masidir.
Bu tartismalar etrafinda gelisen aka-
demik muhit ile yetisen Ogrenciler
diinyanin dort bir tarafindan egitim
gormis olup Islam Arastirmalan sa-
hasinin bolgede genislemesine katki-
da bulunmustur. Hint alt kitasini goz
oniinde bulundurdugumuzda Islam
Arastirmalar calismalarinin bolgede-
ki diger iilkelere de yansidif1 acikca
gortilebilir.



Modernizasyondan “Bilginin
Islamilestirilmesini” Ana Akimlastirmaya

Malezya Uluslararasi Islam Universitesi Ornegi

Sari Hanafi

Giris

1983 yilinda Insan Bilgisinin Islamlastiriimast (IoK) adini verdigi bir yak-
lagimla tesis edilen Uluslararast Malezya Islam Universitesi (ITUM),
onde gelen Islam alimleri Ismail el-Faruqi (Virginiadaki Uluslararasi
Islami Diisiince Enstitiisiiniin [IIIT] kurucu ortag1), Abdul Hamid Abu
Sulayman (mevcut IIIT Baskani) ve Syed Muhammad Naqib al-Attas
(Uluslararas: Islami Diisince ve Medeniyet Enstittisti [I[STAC] kuru-
cusu) tarafindan, vahiy ve miras dedikleri seyi sosyal bilimler ve be-
seri bilimlerle iligkilendirmek amaciyla gelistirilen vizyonlara gore
kurulmustur.

May1s 2018'de [TUM'da gergeklestirilen saha calismasina dayanan bu
makale, 37 yasindaki iniversitenin temel IoK yaklasimini nasil uygula-
digini arastiracaktir. Bu saha calismasi arastirmasi 42 6gretim tyesi ve
12 6grenci ile yapilan gortismelerden; seriat ¢alismalar: ile sosyal bi-
limler ve beseri bilimlerdeki cesitli boliimlerin miifredatlarinin icerik
analizinden; bu boltimlerde tretilen 35 ylksek lisans ve doktora tezi-
nin icerik analizinden; bu bolimlerin fakiiltesi tarafindan yiiriittilen
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yayin ve arastirmalarla ilgili incelemelerden ve son olarak dort sinifa
kisisel katilimdan olusmaktadir.

Miifredati, fakiilte arastirmalarini ve yiiksek lisans ve doktora tezlerini
incelemeden once, bu makale, tiniversite ile ilgili bilgileri baslangi-
cindan itibaren bir biitiin olarak sunarak baslayacaktir. Bu stirec, mo-
dernizasyon amaciyla Insan Bilgisinin Islamilestirilmesi paradigmasini
kuran bir fakiilte neslinden, onu ana akim haline getirmeyi amacla-
yan yeni bir nesle gecisi saglayacaktir. Amag, bu gecisin seriatin makdi-
di'nin' kullanimi sayesinde miimkiin oldugunu ve yine de bu olasiliga
ragmen bu gecise baz ¢eliskilerin, gerginliklerin ve eksikliklerin eslik
ettigini ve edecegini gostermektir.

IITUM: loK Laboratuvari

1983'te agildigindan beri, ITUM 91.000 erkek ve kadin mezunu icerecek
sekilde bliylimtstiir. Bu mezunlarin ¢ogu yerli, yaklasik %151 ulusla-
rarasidir ve hepsine geleneksel ve Islami bilgiyi birlestiren bir egitim
verilmektedir.? Universitenin su anda 117 tlkeden kayitli 26.000 6g-
rencisi (20.000 lisans ve 6.000 lisanstistli) bulunmakta ve 2.000 6gretim
Uyesi, 14 fakilte, ti¢ kurum ve iki merkez ile hizmet vermektedir. II-
UM'’un ana misyonlarindan biri, tiniversitenin tanimladig: “insan bil-
gisinin islamlastirilmasi”dir (IoHK veya IoK):

... (kutsal bir bicimde acikliga kavusmus bilgiden farkl olarak) Islam’in
diinya gorisi, temel ilkeleri, etik degerleri ve normlarina uygun sekil-
de cagdas insan bilgisini takip etmek, insa etmek, gelistirmek, uyarla-
mak, elemek, elestirmek, organize etmek, yaymak, yeniden insa etmek,
kullanmak ve degerlendirmek igin alternatif bir paradigma. Tevhid'in
teolojisi, ontolojisi, epistemolojisi, aksiyolojisi ve etigine dayanan bu
alternatif paradigma; cagdas insan bilgisinin farkli dallarini elestirel
bir sekilde, felsefi temelleri ve etik yonelimleri de dahil olmak tizere,

1 Islam1 hiikiimlerin arkasindaki yiiksek hedeflere veya amaclara bakarken ictihad (ye-
nilik) yapan bir diistince okuludur.

2 Bu iiniversitenin tam tarihi i¢in bkz. Zein ve Noon (2013)
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ozellikle sekiiler Bat1 davranis bilimleri, sosyal bilimler ve beseri bilim-
ler tarafindan temsil edildigi ve insa edildigi sekliyle gormektedir (ITUM
anayasasi).

“Insan Bilgisinin Islamilestirilmesi”; ITUM'un kendisini kiiresel olarak
“Premier Kiiresel Islam Universitesi” olarak markalamak icin kullanilan
benzersiz, tanimlayici 6zelligidir. Diger Batili ve Batili olmayan tiniver-
siteler din veya kiiltiire duyarli olsa da, bunu IITUM'un yaptig1 gibi 6zel
sekilde ifade etmezler. Buna bir 6rnek, “uluslararasi ve cokkiltiirlii far-
kindalig1 ve cesitlilige duyarliligi” tesvik eden bir bildiriyi paylasan Iowa
Eyalet Universitesidir (ABD). (Hashim, 2013, s. 52)

ITUM, hem Al-Attas'in hem de El-Faruqginin goriislerini takip etmek-
tedir. Al-Attas, Islami diinya goriisiinii dogru bir sekilde olusturarak
anlayisi yeniden sekillendirmekle daha cok ilgilenmektedir. Kendisi-
nin agikladig: gibi “asilama ya da nakil, viicut zaten yabanci unsurlar
tarafindan ele gecirildiginde ve hastalikla tiikendiginde istenen sonu-
cu verebilir. Islam’in potasinda bilgi birikimi yeniden sekillendirilme-
den once, yabanci unsurlar ve hastalik cekilip etkisiz hale getirilmeli-
dir” (al-Attas, 1978, s. 163). Insan Bilgisinin Islamilestirilmesi ve diger
Islami temel derslerin ilk somestra yerlestirilmesi, tam da bu durusu
yansitan bir program tasarimidir. Buna karsilik, Faruqi, epistemolojik
stireclerle ve Islami degerlerin, Islami metodolojinin ilk prensiplerini
olusturmak i¢in kullanilan bes degismezlikle birlestirilmesiyle daha
cok ilgilenmektedir (Bunlar Allah'in, yaratmanin, hakikatin ve bilgi-
nin, hayatin ve insanligin birligidir) (Hashim, 2013, s. 52.). El-Faruqi
(2016), yalnizca arkasinda giiclii, ulusotesi bir kuruma sahip oldugu
icin (IIIT) degil, ayn1 zamanda incelikli ve daha diyalojik yaklasimi, ge-
leneksel olarak Bati bilgisi olarak algilanan veya anilanla karsilikliliga
daha uygun oldugu icin daha etkiliydi.?

Bu Islami vizyon tiim fakiiltelerde, boliimlerde ve programlarda agik-
ca mevcuttur. Ornegin, Sosyoloji&Antropoloji Beseri Bilimler Lisans
Programinin misyon beyaninda, bu lisans programinin “Biitlinlesik ve

3 El-Faruqgi’nin 25 yil1 askin etkisinin kapsamli bir analizi i¢cin bkz. Omar, 2016.
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dengeli bir miifredat sundugu ve ayni zamanda sosyolojik teoride ve
toplumdaki gercek hayat konularinin ampirik analizlerinde saglam
temeller sagladig1 belirtilmistir. Programda sunulan dersler btytk
olctide Islami kavramlar, ilkeler, teoriler, yontemler ve yaklagimlarla
asillanmistir”,

Islami degerlerle asilanmis derslerin, goriisiilen baz fakiiltelerin isa-
ret ettigi gibi ve el-Attas’in istedigi gibi Batililagmaksizin el-Faruqinin
yontemini izledigi sdylenebilir. Her programda, bir tiniversite niivesi
icin gerekli derslerle ve fakiilteleri, boltimleri zenginlestirici diger
derslerle entegre miifredat yapilandirilmistir. Bunlarin timu destek-
leyici ve secmeli dersler gerekli yiiksek Islami egitimin standartlari-
n1 ve gereksinimlerini karsilayacak sekilde tasarlanmistir. Ornegin,
uygulamali bilimdeki 6grencilerin dort zorunlu dersi vardir: Islami
diinya gortisii, Islam’da bilgi ve medeniyet, gtinliik yasam i¢in etik ve fikih,
yaratict diisiinme ve problem ¢ozme ve kisa siire once eklenen, Malezya
ile ilgili olan Islam Medeniyeti icinde Malay Diinyas1 ad1 verilen bir
ders.

Bu makale, Islami ilimleri diger bilimlere baglamay1 amaclayan II-
UM’un Tecelli Olmus Islami Bilgiler ve Insan Bilimleri Kiilliyesindeki
(KIRKHS) onemli bir fakiiltesine odaklanacaktir. Bu fakiltede Tecelli
Olmus Islami Bilgiler Kismu (fikih ve fikih usuldi, din usulii ve karsilas-
tirmal1 din, Kur’an ve slinnet ¢alismalari ve genel calismalar bolim-
lerini icerir), sosyal bilimler ve beseri bilimler (iletisim, tarih, siyaset
bilimi, psikoloji, tarih, sosyoloji ve ingiliz dili ve edebiyat1) bolimleri
mevcuttur.*

Tarihsel olarak, begeri bilimler ve sosyal bilimler alanlarinda uzman-
lasan ogrencilerin tecelli olmus bilgilerde yan dallara sahip olmalar:
gerekiyordu ve bunun tersi de gecerliydi. Gortsiilen bircok kisi, bu
yuvarlatilmis egitimin ikili olusumundan yararlanan mikemmel me-
zunlar urettigine dikkat cekmistir. Ayrica, sosyal bilimler ve beseri bi-
limlerdeki 6gretim tliyelerinin tecelli olmus bilgi alaninda bir diploma

4 Bu kiiliyyenin kapsamli bir analizi i¢in, bkz. Ibrahim, 2007.
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tamamlamalar: gerekmekteydi. Ancak, 6grenciler ve ogretim tliyeleri
icin bu tur kurallar artik istege baglidir.

KIRKHS su anda 14'ii Arapca olmak lizere 38 ana ders vermektedir.
Ayni zamanda se¢meli hizmet dersleri ve her ikisi de tanrilarin askin-
lik ilkelerine ve ahlakin evrenselligine dayanan tiim zenginlestirmeler
icin iki zorunlu ders -Islami dlinya gortsi (teorik idealler) ve aksiyolo-
jik temel- sunmaktadir. Dikkat edilmesi gereken ilging bir sey, Hukuk
Fakiiltesi adinin (tekil) daha ziyade Hukuklar Fakiiltesi (cogul) olarak,
yani sadece insan hukuku denilen seyi degil, ayni zamanda tecelli olmus
hukuku da icerecek ve ylksek lisans ve doktora 0grencilerini karsilas-
tirmal1 hukuk okumaya tesvik edecek sekilde kullanilmasidir. ITUM,
seriat mahkemesi hakimlerinin medeni hukukla ilgili bilgilerini artir-
mak, sivil mahkemeleri seriat hukuku® konusunda egitmek ve medeni
ve seriat hukuklarini® uyumlastirmak i¢in egitmektedir.

Ayrica Universitenin, disiplinlerarasi bir egitim saglamak icin bagim-
siz ve birlikte calisan li¢ enstitlisii vardir: Helal Arastirma ve Egitim
Enstitiisii (INHART), islami Bankacilik ve Finans Enstitiisi (IIiBF),
Uluslararasi Islam Medeniyeti ve Malay Diinyas1 Enstitiisti (ISTAC) ve
bir de Islam Ekonomisi Merkezi. Bu nedenle, 6rnegin bilim dersleri-
nin ogrencileri, gida ve yonetimle ilgili fikihlarin bir kombinasyonu
olan “helal caligsmalari’ndan yan dal secebilirler (Malezya'da helal ko-
nusunda lisanslama isinin 6nemi nedeniyle 6grencilerin ortak bir se-
¢imidir). Ancak bircok 6gretim liyesi, 1996 yilinda, IoK yaklasimina 6n-
celik verilmeyen yeni yonetim altinda bu yonelimin degistirildiginden
sikayetci olmustur. Degisim motivasyonu, yerel pazar ve her bolim
icin daha fazla kredi ihtiyac1 gerektiren Yiiksek Ogretim Bakanliginin
akreditasyon talebiyle tetiklenmistir.

5 ITUM, 1986'da seriat mahkemesi yargiclari i¢in resmi, bir yillik bir egitim ve sertifika
programi kuran ilk {iniversiteydi (Moustafa, 2018).

6 2003’ten baslayarak, IITUM'daki Ahmed Ibrahim Hukuk Fakiiltesi, “Harmonization of
Civil Law and Shariah” lizerine iki yilda bir konferanslar diizenlemeye baslad.
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Muhataplarimizin ¢ogunun IoK yerine Islami bakis acist veya bilginin
entegrasyonu kavramlarini kullanmay: sectigini belirtmek de onemli-
dir [ITUM’un 6gretim Uyeleri arasindaki bu mevcut kavramsal soylem-
sel tartisma, Wiebke Keim (2016, ss. 127-154) tarafindan miikemmel
bir makalede incelenmistir ancak ben sdylemden daha cok gtincel uy-
gulamalarla (6gretim ve arastirma) ilgileniyorum].

ITUM timilgili bagvuru sahiplerine acik olsa da, en azindan KIRKHSde-
ki 6grencilerin ¢ogu Musliimandir. Tilawah al-Quran ile birlikte halaga’
veya tahfiz seklindeki ortak miifredat aktiviteleri (3 kredi) dersi sadece
kredisi olmayan Mislimanlara ¢zel ve gereklidir. Gayrimuslim 6gren-
ciler i¢in bunlar bir diyalog kursuyla degistirilir. Usrah® (halaqa) kavra-
minin ITUM'daki uygulamasi; liniversitenin camisinde sadece 6gren-
ciler icin degil, 2016'dan beri akademik olmayan Misliiman personel
ve kampliste (en azindan Gombak Kamptsiinde) yasayan 6grenciler
(Mahallah olarak adlandirilir) icin diizenlenen gayriresmi Islami calis-
ma egitimi gevrelerini kapsamaktadir. Nik Abdullah, Dollah ve Awang
Marusin (2018) usrah kiiltiriini degerlendirerek, tim ITUM 6grencile-
ri, 6gretim uyeleri ve personeli arasinda topluluk duygusuna olumlu
katkida bulundugunu gostermektedir.

Zorlu Calisma Kosullari

ITUM'daki calisma kosullari, agir bir 6gretim yiiki (donem basina 12
ila 15 kredi arasinda degisen, bazen her derste 70 6grenciye kadar)
iceren Malezya'daki diger Uiniversitelere benzemektedir. Universite ta-
rafindan verilen arastirma hibeleri dustik olup, yillik olarak 1.200 ila
2.400 ABD dolar1 arasinda degismektedir, bu da bir arastirma tiniver-
sitesi olarak hizmet etmedigi anlamina gelmektedir. Derslerin cogu

7 Her donem, ITUM tarafindan atanan yardimcilar tarafindan, genellikle yliksek lisans
ogrencileri arasinda yurtittlen halaka on oturumdan olusmaktadir (Abdullah, Dollah
ve Marusin, 2018).

8 Usrah, aile anlamina gelir ve Misliman Kardeslik (MB) kiiltiiriinden gelir, ancak
ITUM vakasinda MB ile ilgili degildir.
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Ingilizce olarak ogretildigi igin, liniversite baslangicta uluslararast
akademik piyasalardan (cogunlugu Arap dilinyasi, Hindistan ve Pakis-
tan'dan gelen) 6gretim Uyelerini ise almaya odaklanmis, ancak siyasi
nedenlerden dolay: finansal kaynaklar zayiflamistir. * Su anda, 6gre-
tim Uyelerinin ¢cogu Malezyali; 6rnegin Sosyoloji ve Antropoloji Boli-
miinde, 10 fakiilte (Gazzeli bir Filistinli) arasindan yalnizca biri ulus-
lararasi ise alim gerceklestirmistir. Bazi yabanci 6gretim tyeleri, yerel
ogretim Uyeleri lehine ayrimci muamelede bulunuldugunu bildirmis-
tir; ilki Gcretli izin almamakta, fakat yerel 6gretim liyesinden cok daha
fazla yayin ¢ikarmaktadir. Buna ek olarak, ¢cogu, Malezyada 30 yildir
yasayanlar da dahil olmak tizere, yalnizca tilkede kalmak icin yenilen-
mesi gereken ITUM ile kisa siireli sozlesmeler yapmaktadir. Kendileri
ve aileleri i¢in daimi ikamet secenegi yoktur.

Bu zorlu ¢alisma kosullarina ragmen, 2020'de ITUM, Malezya Arastir-
ma Degerlendirmesinden (MyRA- Eyalet-Derecelendirme Kurumu)
bes yildiz (alt1 tizerinden) almistir (Yusof, 2020; The European, 2017).
Ogretim tiyelerinin birlikte Ingilizce, Malayca ve bazen Arapca yayin-
lar yaptigini da belirtmek gerekir.

(Sinirl1) Uluslararasilagtirma

I[TUM’un mevcut sinirli uluslararasi fakiiltesine ve ge¢miste fakiiltenin
uluslararasi ise alimina olan giivenine ek olarak, tiniversite 1980’lerde
Amerikan Universiteleri Birliginin (Union of American Universities)
gozlemci bir liyesiydi. Uluslararasilasmasini artirmak amaciyla ITUM,
cogunlugu Gliney Asya, Afrika ve Korfez lilkelerinden gelen bircok
uluslararasi 6grenciyi kabul etmektedir. KIRKHSnin girisinde, 2018’in
QS Diinya Universite Siralamalari’nda (QS World University Rankings)
flahiyat Fakiltesinin 31. sirada oldugunu duyuran bir pankart goste-
rilmektedir. [ITUM'un miitevelli heyeti Malezyali subaylar ve akademis-
yenler ile cesitli Islam iilkelerinden ve Japonya'dan temsilcilerden olus-
maktadir. ITUM, kendisine 6grenci gonderen baslica tilkeler arasinda

9 IIUM'un yoriingesinin elestirel degerlendirmesi i¢in Louay Safi'nin hatiratina bkz.
(2018)
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bulunan Arap tlkeleriyle iyi iliskiler kurmaya 6zen gostermektedir.
Soz konusu iligkiler; pek cok Malay 6grencinin Kahire'deki El-Ezher
Universitesine ve Sam Universitesine esasen seriat ve Arap dili 6gren-
mek icin gittigi, Ingiliz somiirgeciliginden bagimsiz Malezya zamani-
na kadar uzanmaktadir. Bazi IIUM mezunlar1i Malezya'da ve yurt di-
sinda 6nde gelen memurlari veya is adamlar: olurken (6rnegin Bosnia
Bank Internationalin CEO’su Amer Bukvic, 1996 yilinda KIRKHSden
mezundur), bir seriat yildizi ve “Malezya’nin Islami finans piyasasinin
diinya biiytikel¢isi” (Sloane-White, 2017, s. 43) olan IITUM'un su anki
Baskani Mohd Daud Bakar, seriat lisansin1 Kuveyt Universitesinden
almastir.

ITUM, yalnizca Malezyali akademisyenler i¢in degil, El Ezher'den ve
Avrupa ve Amerikadaki diger onemli tniversitelerden mezun olan
Arap, Hintli ve Pakistanli akademisyenler i¢in bir merkez olmasi dola-
yisiyla buiyiik fayda saglamistir. Ancak simdi ¢cok daha az uluslararasi-
lasmis durumdadir.

Halihazirda, [TUM'da farkli kuruluslar tarafindan yayinlanan 13 mev-
cut hakemli akademik ve entelektiiel dergi vardir, ancak yalnizca
Al-Shajarah: Journal of the International Institute of Islamic Thought and
Civilization 1ST'da (Web of Science) indekslenmistir ve bu, tilkenin ISI
endeksli tek sosyal bilimler dergisidir. The Intellectual Discourse, Inter-
national Medical Journal Malaysia (IMJM) ve Asiatic: IIUM Journal of
English Language and Literature basta SCOPUS (El-Mesawi, 2013) olmak
lizere bircok veritabaninda indekslenirken, ilave dergiler ise al-Man-
dumah (Suudi Arabistan) gibi cesitli veri tabanlarinda indekslenmekte
veya 0zetlenmektedir.

Miifredat: Geleneksel Olan Entegre Olana Karsi

Derslere Islam1 bakis agisinin nasil entegre edildigini degerlendirmek
icin siyaset bilimi, psikoloji ve medya calismalarindan sistematik bir
koleksiyonla cesitli boliimlerden ders miifredatlarini topladim. Ayri-
ca Mohamed Aslam Haneef’in (2013) ekonomi boltimdi ile ilgili yaptig1
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arastirmaya da atifta bulundum. Dikkate alinan dort kategori (asagi-
da incelenecektir): miifredatta listelenen referanslar (ders kitab1 veya
makaleler), ders agiklamasinda kullanilan terminoloji, amag, kulla-
nilan 6grenme ¢iktilar1 ve oturumlarin 6geleri. Ogrenme ¢iktilarina
gelince, ya Islami bakis agisin1 Batil1 bakis acisiyla karsilastiran ya da
tezat olusturan veya kendi basina Islami perspektiften bahseden ya da
onu vurgulayan bir climle bulunabilmektedir. Ornegin, Siyasal Diistin-
ce-2'nin tanimi, “Ogrencileri temel Islami siyasal kavram ve kurumla-
rin gelisimi ve bunlarin ¢agdas baglamda 6nemi hakkinda bilgi verme
amactyla ... ayni zamanda Bat1 ve Misliman siyasi dlslincesi arasin-
daki epistemolojik ve ideolojik farkliliklarin altini ¢izmektedir.”

ITUM ve IoK icin 10 program 6grenme ciktisindan birinin iliskilendirme
ve entegrasyon dedikleri sey oldugunu belirtmek gerekir ki bu “asiri-
lik, sapkin Ogretiler, insan haklar: sorunlari, dinler arasi ve dini ¢atis-
malarla ilgili sorunlara ¢oziim yaklasimlari sunma yetenegi” ve “usu-
liiddin ilkelerini felsefe, islam dusiincesi, medeniyetler, ideolojiler ve
diger dinler calismalarina entegre etme yetenegi” anlamina gelmekte-
dir. Universitelerin Islami ders kitaplar1 ve referanslar1 genellikle IIIT
veya ITUM basininda veya diger yerel yayinevleri tarafindan yayinlan-
maktadir. Entegrasyon streci iki yonde isler: beseri ve sosyal bilimlere
Islami bir bakis acis1 vererek ve Islami fikih ve ahlaki cagdas sosyal,
politik ve ekonomik gerceklikle daha alakali hale getirerek (iligkilen-
dirme). Eski KIRKHS Dekani Ibrahim Zein (2014), bir entegrasyon yon-
temi olarak bircok dersin ya liniversite secmeli ya da ana dallarinin bir
parcasi olarak ve seriatin makaidinde zorunlu olmasa bile, kavramsal-
lastirmasi ders okumalarina dahil edilerek, bircok farkli boliime hiz-
met verdigini acikca belirtmistir.

Gortstlen kisiler, “iliskilendirme ve entegrasyon” hakkinda bircok
ornek getirmektedir. Siyaset bilimi profesorlerinden biri, 6grencile-
rine Islami mirasin bir kismini mevcut uluslararas: iligkilere uyacak
sekilde nasil kavramsallastiracaklarini, bugtin bir yap1 degil, bir norm
olarak anladigi ddrii’l-Islam kavrami 6rnegini vererek nasil 6grettigi-
ni gostermektedir. Bir bagka ekonomi profesorti, islami mikrofinans
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modelinin ayrilmaz bir pargas: olarak vakif lizerinde durmustur. Asa-

gida gorecegimiz gibi, IITUM, muhibah (gevsek bir sekilde birlikte yasa-

ma ruhuna atifta bulunan) gibi kavramlar gelistirmek icin bir labora-

tuvar oldugunu kanitlamakta ve cok kiiltiirlii ulus ingasini hedefleyen
politikalar saglamaktadir (Ornegin bkz. Hashim, 2007). Islami bakis

acistyla ilgili dort kategori asagidadir.

1.

Birinci Kategori: Geleneksel Dersler. Bunlar IoK ile ilgili olmayan
kurslardir. Toplam ders sayisinin ligcte birini olusturan derslerin
teknik yapist geregi IoK entegrasyonu mumkiin degildir. Bunun
bir ornegi, kurs ¢alismalarinin %60 geleneksel oldugu medya ca-
lismalarinda gorulebilir. Asagida gorecegimiz gibi psikoloji, %13
geleneksel kursla Islam1i perspektifin gelismis bir entegrasyonuna
sahipken, siyaset bilimi %35 ile ortada durmaktadir. Islam1i pers-
pektiflere atifta bulunmayan bir teori kursu gibi birkag stirpriz du-
rum da vardir.

Tkinci Kategori: Kiiciik Capli Entegrasyon. Islami perspektife atifta
bulunuldugunda bir gereklilikten ziyade tavsiye edilen ve kendisiy-
le ilgili tartigmalar oturumlara yansimasa da 6grenme ¢iktisi olabi-
len bir ders diistintilmelidir. Psikoloji ve siyaset bilimi derslerinin
neredeyse lcte biri, medya calismalar: ve ekonomi bolimtindeki
cok daha kiicik ytzdeyle onemli bir tezat olusturan bu kategoride
yer almaktadair.

Uclincti Kategori: Bliylik Gapli Entegrasyon. Islami perspektife
atifta bulunmak gerektiginde ve bu perspektif oturumlarin co-
gunda bulundugunda bu dersler akla gelmektedir. Bu kategorinin
sampiyonu, derslerin %44inde biiylik capli entegrasyona sahip
olan psikolojidir ve bunu sirasiyla ekonomi,' siyaset bilimi ve
medya calismalar: izlemektedir. Bu entegrasyonun dogasina bir
ornek olarak ogrenme psikolojisi dersinin agiklamas: sunlar: ifade

10

Haneef calismasinda, dersleri siniflandirmak igin dort yerine bes kategori kullandi.
Geleneksel ve Islami perspektif arasindaki makul entegrasyonu ve karsilastirmali
icerigi tek bir kategoriye (6nemli entegrasyon) sigdirdim.
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etmektedir: “Bu perspektiflerin Islam baglamindaki alaka ve uy-
gulamalar: (6rnegin Kur'an1 6grenmek ve ezberlemek) bu ders ge-
nelinde biitlinlestirilmistir.” ve bu kategorideki 39 ders arasindan
“Islam etigi” veya “Islam ahlaki ve tavr1” derslerini referans gos-
termek yaygindir. Ayrica bu derslerin cogunda, Islami perspektifi
(asagidaki iki yoldan biriyle) cagristiran her oturum agiklamasinin
sonundaki 6geler bulunmaktadir. Birincisi; Islami bakis acis1, ge-
nellikle Bat1 felsefeleri, teorileri, yontemleri, uygulamalari ve bir
disiplinin tarihi ile ikiye ayirmak suretiyle sunulabilmektedir: or-
negin, “Muslimanlarin Bati fikirlerine ve yaklagimlarina verdigi
tepkileri inceleme” arayisinda. Bu durumda, Islam1i perspektif her
oturumdaki bilginin uygunlugunun yerel bir 6rnegidir ya da (ikin-
cisi) bu tiir ikililer olmadan, benim bu perspektifin ana akimlasti-
rilmasi dedigim seyi kullanarak yapilmaktadir. Bunun bir ornegi
“cagdas Miisliiman alimler ve aktivistlerin Islami siyasal diisiince-
nin gelisimine katkilarini tartismak ve ¢agdas Misliiman alimler
ve aktivistlerin fikirlerini karsilastirmak” amacini giiden “cagdas
islam siyasi diisiincesi” dersidir.

Dordiinct Kategori: Tam Islami Icerik. Baslhiginda “Islami” referan-
s1 bulunan bir ders, 6rnegin “sosyoloji ve antropolojide Islamlasma
sorunlar1” (yliksek lisans dersi) ve “Islam sosyolojisi” (doktora dersi)
soz konusu oldugunda akla gelmektedir. Asagidaki Tablo 1. ve Se-
kil 1.de gordiiglimiz gibi bu dordiinci kategori icinde birkag ders
vardir. Siyaset bilimi alaninda alt1 (kamu yonetiminin Islam1 ilkele-
ri ve uygulamalari; cagdas Glineydogu Asya'da Islam; uluslararasi
iliskilerde Islam teorisi; Misliiman diinyasinda tecdid hareketleri;
cagdas Islami siyasi diisiince; ve siyaset biliminin Islamlastirilma-
s1) ders bulunmaktadir. Psikoloji derslerinin yarisi bu kategoriye
(Islam ve psikoloji; psikolojinin Islam1i perspektifi ve din psikolojisi
Uzerine lisans semineri) uygun iken, Medya Calismalari'nda sade-
ce iki tane (Kur’an ve stinnette iletisim kurulusu; Miisliman basin)
vardir. Bu dordiincu kategoride, 6grencileri dindar olmaya tesvik
eden dersler de vardir. Ornegin, “Islam ve psikoloji”nin taniminda,
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“Bu ders, ogrencileri, ruhlarin roliini ihmal etmeden insan dav-
ranislarinin ve zihinsel siireclerinin ‘bilimsel’ ve Islami inceleme-
siyle kars1 karsiya birakmaktadir... Ders ayrica 6grencileri ‘Allah’'in
abidi ve halifesi’ rollerini yerine getirmedeki etkinliklerini artir-
mak icin bir arag olarak psikolojiyi kullanmalari icin egitecektir.”
seklinde bir aciklama yapilmaktadir. Ogrencilerin bu tir bir bilgi
entegrasyonuna nasil maruz kaldiklarini gosteren bir vaka calis-
mas1 yapmak icin, Ekonomi Boliimii, Islami perspektifleri entegre
etmenin yani sira, 6grencilerin fikih ve usulii’l-fikih tizerine 18 saat
ve diger Islami derslerde 12 saat aldiklar1 Islam ekonomisi alaninda
lisans derecesi verdigini varsaymaktadir. Bu nedenle, islami ola-
rak odaklanmis toplam saatler, bu derece icin gereken toplam saat-
lerin (128 saatin 20 saati) %16’sin1 olusturmaktadir (Haneef, 2013,
s. 95). Haneef ve Amin (2013), bu lisans programinin harici bir mi-
fettisinden alint1 yapar; bu kisi, geleneksel derslerin miktarini ve
derinligini (ana hatlara ve sinav sorularina dayali olarak) incele-
dikten sonra, bu programi yeterli ve uluslararasi standartlarla esit
derecede karsilastirilabilir olarak degerlendirmistir.

Tablo 1. Secilmis Disiplinlerdeki Iok Kategorilerine Gore Ders

Sayilari*

Disiplin Si.y.ase.t Psikoloji Medya Ekonomi Toplam
Bilimi

Geleneksel 17 6 24 9 56

Kiiciik Capli Entegrasyon 17 16 9 6 48

Biiylik Capli Entegrasyon 8 20 4 7 39

Tam Islam1 Icerik 6 3 2 5 16

Toplam 48 45 39 27 159

11 Bunlar, siyaset bilimi disinda, belirtilen derslerin lisans ve lisanststii oldugu
dersleridir.
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Sekil 1. Secilmis Disiplinlerdeki Iok Kategorilerine Gore Derslerin
Yiizdesi

Genel olarak, miufredatta kullanilan referanslar nispeten eskidir, cogu
2000'den oncedir ve nadiren son bes yila aittir. Ayrica bazi 6gretim
liyeleri de Islami mirasa iligskin antolojilerin yetersiz olduguna dikkat
cekmistir.

Daha derinlikli bir inceleme ic¢in iki vaka calismasini daha ele alaca-
gim: Ekonomi ve Psikoloji Bolumleri.

Ekonomi: IIlUM’un Bagari Oykiisii

Ekonomi Bolumt; lisans, ylksek lisans ve doktora derecelerinde hem
geleneksel hem de Islami ekonominin 6gretildigi egitim programlari
sunmaktadir. Yiiksek lisans programi, bolimiin “hem geleneksel hem
de Islami yonleri birlestiren, ekonomi alaninda lisanstistu ¢alismalar
sagladigini” acgikeca belirtirken, genel misyon beyani, cagdas ekonomi
anlayisina ve yonetimine ilahi rehberlik uygulama cabalarina katkida
bulunmak i¢in 6gretilerin Islam’a dayandigini vurgulamaktadir.'? Bu,
ekonomide Islam1i olan1 ana akim héline getirmek istedikleri anlamina

12 “Cagdas iktisat faaliyetlerinin anlasilmasina ve yonlendirilmesine ilahi rehberligi
uygulama cabalarina katkida bulunmak icin égrencilerde Islam’in kaynaklarina
saglam bir temelden elestirel diisiinme yetenegi gelistirmeye caligir.”
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mi1 gelmektedir? Bu fakiiltede yer alan derslerin tigte biri geleneksel-
dir, geri kalani1 ya geleneksel ve Islami ekonomiyi biitiinlestirir ya da
ders basliklarinin %20’sinde Islami kelimesini kullanmakla acikca Is-
lam1i olana odaklanir (Orn. islami politik ekonomi). iz siirtict calis-
malarin gosterdigi gibi (Rokis, R. et. all, 2013) mezunlarinin diger bo-
liimlere kiyasla yiiksek istthdam edilebilirligi goz oniine alindiginda,
bu kombinasyon Malezya ekonomisinin bicimlerine ve standartlarina
iyi uyuyor gibi gériinmektedir. Patricia Sloane-White, IIUM’un btiyiik
olclide katkida bulundugu, biiyiiyen Islami biirokrasi ve (ikili sivil ve
seriat) hukuk sistemi tarafindan istthdam edilen bir seriat kusagindan
bahsetmektedir (2017, s. 38).

Gorustllen bazi 6gretim tUyeleri, daha genis, ¢ok kiiltirli Malezya top-
lumunun kullanimina ilgi gostermisler ve bu, daha genis Malezya top-
lumunun (Kuala Lumpur'daki) isleyisinde de yansidigini buldugum
bir sey olmustur. U¢ 6rnek verecegim.

flk olarak, Kuala Lumpur'daki ti¢c Islami bankay1 ziyaret ettigimde,
sadece Misluiman Malay etnik kokeninden degil, Musliiman olma-
yan Cinli miisterilerinin de oldugunu 6grendim. Iki uzman tarafin-
dan onaylanan bir sey. Bu, Islami davranislarinda ana akim ekonomi
ile bir tiir iyi butlinlesmeyi gosteriyor olabilir. Bu iyiye veya kotliye
isaret olabilir. Arap llkelerinden roportaj yaptigim bazilari, IIUM u,
bankacilik sektoriinii Islami olarak minimalist olmaya itmekle (6rne-
gin geleneksel ve dolayisiyla Islam karsit1 tiirevlere glivenme egilimi-
ni kullanarak) elestirmislerdir. Ikincisi, Turizm Bakanlig1 adina, bir
sirketin “seriata uygun sirket” olmasi i¢in gerekli kriterler hakkinda
arastirma yaptiktan sonra, bunun bircok isletmeyi yabancilastira-
cagini anlamisglardir. Sonunda yeni bir seriat dostu sirket etiketi olus-
turmuslardir. Bu ikinci durumda, 0rnegin bir otel, iki sirkete (biri
alkolld, digeri ise alkollii olmayan restoranlar) sahip olabilmektedir.
Uclinclisti, 1984 yilinda kurulan Journal of Islamic Economics kapsa-
minin genisletilmesine karar verilen 1994 yilina kadar bu fakiilte
tarafindan yayinlanmis ve sonra geleneksel ekonomiyi Islami olan-
larla karigtirmak veya Islami olanlar1 ana akimlastirmak amaciyla
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International Journal of Economics, Management and Accounting (IJE-
MA) adin1 almastir.

Orada yaptigim vaka calismasina dayanarak, IITUM'daki Ekonomi Boli-
mintn u¢ 6zelligi oldugunu belirtebilirim:

Birincisi, Islam ekonomisi, ihtisaslasan bir Ekonomi ve Isletme Fakiilte-
sinin bir parcasidir. Aslinda, Miisliiman diinyasinda Islam ekonomisi-
nin pek ¢ok bolumu seriat fakiiltelerinde gomiilii iken, mezunlarinin
zayif ekonomik egitim aldiklarina dair, irettikleri arastirmalarda 6z-
gunlik ve yenilik eksikligi de dahil olmak tzere yeterli kanit vardir.
Belwafi ve Belabbas (2010), liretilen bir¢ok arastirmada tekrarlari gos-
teren mitkemmel bir bibliyometrik calisma gerceklestirmistir. Orne-
gin, Suudi universitelerinde al-Manduma veri tabanini kullanarak yap-
tigim bibliyometrik arastirma, Ekonomi ve Isletme Fakiiltesinin bir
parcasi oldugu Mekke'deki Ummiil Kura Universitesinde yapilan ciddi
bir arastirma ile (ITUM vakasindaki gibi) seriat fakiiltelerinde yerlesik
diger programlar arasinda biiyiik bir fark oldugunu gostermektedir.

ITUM’dan bazi goriismeciler, tiniversitedeki ekonomik egitimin yeterli
olmadigini belirtmistir. Haneef ve Amin, Islam ekonomisi derslerini
veren ogretim elemanlarinin ¢cogunun o6zel olarak Islam ekonomisi
yerine fikih ve seriat egitimi aldigini iddia etmektedir (2013). Ayrica
onlar, miifredatin, Islam ekonomisini fikhin yasal yonleriyle (ve hatta
aksiyomlarindan ziyade fikhin yarg: sonuclariyla) iligkilendirme egili-
mindeyken, Islami bankacilik ve finansmanin Islam ekonomisi ile ayn1
veya esdeger oldugu izlenimini verdigini iddia etmektedirler. Gorusu-
len kisilerden bazilari, tiniversitenin programa daha “medeniyetci” bir
bakis acis1 saglayabilmesi icin tiniversitenin “Islami” icerigini diistin-
ce ve tarihi icerecek sekilde cesitlendirmesi ve genisletmesi gerekti-
gini soylemistir. Islami ekonomi alanindaki 6gretmenlerin statiisiine
iliskin bir ara rapor, bunlarin cogunun seriat kokenli oldugunu ortaya
koymaktadir ve Bat1 tarzinda egitim alanlar ile seriat alimleri arasin-
daki bu dengesizlik, mifredat ile cagdas disiplinlerin entegrasyonun
saglanmasina ters etki yapabilmektedir (Mohammed, 2013, ss. 74-89).
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Digerleri, seriati sadece hukuki meselelerle sinirlamanin, ekonomi
gibi sosyal bilimlerle ugrasirken karar vermeye odaklanan indirgeme-
ci bir yaklasim oldugunu iddia etmektedir. Bu nokta, IIUM Ekonomi
Fakiiltesinin bir diializmden muzdarip olduguna isaret eden Muham-
med tarafindan da glindeme getirilmistir: Bati’dan mezun olanlar “ha-
kikat bilgisinden” yoksundurlar, seriat egitiminden mezun olanlar da
kavramlari ve ilkeleri birincil kaynaklardan tliretmek ve etkili sekilde
deneysel arastirma yapmak (wad’) i¢in gerekli modern metodolojik
araclardan yoksundurlar (Mohammed, 2013).

Tim bu hakl: elestirilere ragmen, ITUM ikili olusum icin elverigli bir
yer olmaya devam etmektedir. [ITUM'daki bircok 6gretim iiyesinin, Te-
celli Olmus Bilgiler Bolimiu programlarindan birinde bir yandal ta-
mamladiklarindan bahsetmeleri 6nemlidir. Bu bolimden ekonomik
konularda goriis bildirmekle ilgilenen goriismecilerden biri, Ekonomi
Boliimiinden bazi dersleri denetledigini ve bunun bu konularda sag-
lam dini gortsler liretmesini sagladigini sdylemistir. Bana Bitcoin ve
kripto para birimleri tizerine yaptig1 bir ¢calisma gostermistir ki bu, soz
konusu para birimlerinin Islami diistinceyle ne kadar uyumlu oldu-
guna dair yapilan ilk calisma olmustur. Seriat ile diger boltimler ve
fakilteler arasinda katilim ve karistirma arasindaki bu akiskanlik, II-
UM’un benzersiz bir ozelligidir (Ekonomi alaninda lisans ve yiiksek
lisans programlarinin ana hatlari i¢in Ek’e bakiniz).

Ikinci olarak, ITUM, Islam ekonomisinin teorisi ve pratigi arasinda-
ki boslugu doldurmak icin kritik bir merkez haline gelmektedir. Sa-
dece Universitenin kituphanesindeki Islam Ekonomisi Veritabanlart,
1994’ten 2005’ (Mahyudi, 2016, ss. 111-132) kadar Islam ekonomisi
ve finansi tizerine yaklasik 5.000 yayini barindirmakta ve bu da onu
kritik bir tiretken kaynak haline getirmektedir. Aslinda Islam ekono-
misi lizerine arastirmalar: dikkate deger olan pek ¢ok 6gretim tyesi
vardir. Sunlardan bahsedebilirim: Muhammed Umer Chapra, Anas
Zarka, Monzer Kahf, Muhammad Najtullah Siddiqi, Abbas Mirakhor,
Muhammad Akram Khan, Mabid Ali Al-Jarhi, ayrica sadece bir yildir
misafir profesor olan Masudul Alam Choudhury. Yalnizca ciddi bir
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arastirma ornegi vermek gerekirse yine Ekonomi Bolimiinde geng bir
Ogretim tyesi olan Mohd Mahyudi Bin Mohd Yusop’tan bahsedecegim.
Islami ekonomi bilimini cagdas ekonominin isleyisine yaklastirma-
nin onemi tizerinde 1srar etmektedir. Ona gore, hem homo Economicus
hem de homo Islamicus, tim ekonomi bilginleri tarafindan terk edil-
melidir. Bunun yerine, evrensel adam (Mahyudi ve Aziz, 2018, ss. 33-50)
adinda yeni bir alternatif kavram onermektedir ve “temel sorunun ne
Islam ekonomisinin felsefi temelinde ne de paradigmasinda olmadi-
gin1 agiklamaktadir. Bunun yerine, Islam ekonomisinin mikro teme-
lini olusturmaktadir; yani ekonomik insan anlayisini” (Mahyudi, 2016).
Bu durus gercekten de Islam ekonomisinin ana akimlastirilmasiyla
uyumludur.

Uclinclisti, epistemolojinin 6tesinde, ayrintilar onemlidir ve mikro ik-
tisat konular1 ne kadar cok incelenirse, deneysel calisma gerektiren
karmasikliklar o kadar fazla ortaya ¢ikar. Bu baglamda, ITUM'daki
bircok 6gretim liyesinin calismalari, bu arastirmacilarin yayinlarin-
daki basliklara bakarak, konular epistemolojik tartismanin ve Islami
bankaciligin 6tesine gecerek, Islami mikrofinans, sorumlu tiiketimi
ve Uretimi tesvik eden ve iklim eylemini destekleyen hisse senetleri-
nin seriat taramasi, zekdt (servet vergisi), sadaka (hayir kurumu), karz-1
hasen (Ucretsiz krediler), vakif (bagis), mikro-tekdful (karsilikli sigorta)
ve yoksulluk, aclik, islam ekonomisinde “diisiik performans gosteren”
toplumlarin refahi ve stirdiirtlebilirligi de dahil olmak tizere cesitli
sosyoekonomik yasam alanlarini kapsamaktadir.

Gortisiilen kisiler, Islami ekonomiyi etik bir ekonomi bilimi olarak sa-
vunan (ayni zamanda bircok yontyle ilgili zorlayici elestiriler sunan)
onde gelen Alman ekonomist Volker Nienhausun etkisinden bahset-
mekten gurur duymaktaydilar (Nienhaus, 2019). Baz1 6gretim tyeleri
Islam ekonomisindeki eksiklikleri cok ciddiye almakta, 6rnegin tarim
ve imalat gibi ekonomik alanlarda gelisemeyen ve refah ekonomisin-
deki bosluklar1 doldurmayan Islami finans sektorlerine yonelik ikna
edici elestirilerde bulunmaktadirlar. Diger onemli elestiri, Malezya'da
uzun siiredir Islami ekonomi iizerine calisan Patricia Sloane-White'dan
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gelmektedir. Zekat kurumunu 6verken, sosyal ve ekonomik kalkinma-
nin ¢o6zimii olarak kurumun kendisine ayricalik taniyarak, Islami Ku-
rumsal Sosyal Sorumlulugun devletin sosyal politikas: tizerinde etkili
oldugunu iddia etmekte ve bunu elestirmektedir. Bu, ona gore, “gide-
rek daha muhafazakar, finansal ve mali agidan gii¢lii olan ve Miisli-
man kamu ve 0zel hayatlari ile gayrimtslimler izerinde sosyal kontro-
le baglh bir Islam versiyonu” tiretmektedir (2017, s. 192).

Son olarak, IIUM'un Islam ekonomisi alaninda miikemmel olmasi
beklenmektedir, ciinkii tiniversitenin su anki baskani Islami finans
alaninda 6nde gelen bir bilim adamidar. Ilk kitab1 Shariah Minds in Isla-
mic Finance: An Inside Story of a Shariah Scholar, Global Islamic Finance
Award (GIFA) tarafindan “2016 Yil1 islam1i Finans Kitab1” 6diiliine layik
gorulmustur.

Psikoloji: Ruhu Biitiinlestirmek

Psikoloji 0gretilerinin ruhu goz ardi etme, insani fiziksel bedeninden,
duygusundan, diistincesinden ve davranisindan baska bir sey gorme-
me egiliminde oldugu tartisilabilirken, ITUM, ogrencilerine stirekli
olarak ruhu hesaba katmay: ve klinik uygulamada dinin ve manevi-
yatin rolini kabul etmeyi ogretmistir. Bu odaklanma, genel olarak
son birkac¢ on yilda, maneviyat ve dinin klinik uygulamaya basarili
bir sekilde entegre edilmesine yonelik énemli dl¢lide artan ilgiyi gos-
teren arastirmalarin biliylimesiyle paraleldir (Richards ve digerleri,
2015; A. Haque ve digerleri, 2016)."* Roportaj yapilan kisilerden biri,
Islami psikolojinin babasi ve Uluslararas1 Musliman Psikologlar Der-
neginin su anki baskani olan (KIRKHS'de Sudanli bir profesor olan)
Malek Bader’in psikolojide IoK ile ilgili glindemi nasil belirledigini
hatirlatmistir:

13 Aslinda, maneviyat psikolojik arastirmada ana akim haline getirilmistir. Ornegin,
American Psychological Association, Spirituality in Clinical Practice (2014'ten beri) ve
Psychology of Religion and Spirituality isimli iki dergi yayinlamistir. Diger yayincilar
Journal of Muslim Mental Health gibi baska dergiler yayinlamislardir. Sosyal hizmet
alaninda benzer bir dergi olarak (Journal of Religion and Spirituality in Social Work)
bulunabilir.
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Psikofizigi ya da gérme ve isitme fizyolojisini ve goz-kulak anatomisi-
ni Islamlagtirmak istemiyoruz. Beyin nérotransmiteri serotoninin uyku
davranisimizdaki ve viicut saatimizi ayarlamadaki rolli, noradrenalin
hormonunun enerji seviyemizi ayarlamadaki rolii, kafein, alkol veya
eroinin insan sinir sistemi lizerindeki etkisi hakkindaki calismalar1 Is-
lamlagtirmamiza da gerek yok. Kendi Islamj istatistik psikolojimizi ge-
listirmemize veya tarafsiz 6grenme teorilerine karsi etik bir savas bas-
latmamiza gerek yok. Bu tir alanlar, psikoloji ve diger kesin bilimler
arasinda “kimsenin olmadig1 topraklardir”. Ancak kisilik teorileri, anor-
mal psikoloji, hiimanist psikolojinin tiim alani ve varolussal felsefeye,
psikanalize, psikoterapi ve kiilttirel psikoloji okullarinin coguna dayan-
ma gibi alanlara geldigimizde bunu yapiyoruz. (Badri, 2009, s. 24)

Roportaj yapilan bir baska kisi, bireyin beyin yapisinda yeniden dogan
insanligin evriminin tim ruhsal mirasini iceren Jungun kolektif vic-
dani kavramini kabul ederek, Freudcu psikanaliz pahasina 6gretimde
Carl Jung'un 6neminden bahsetmistir. Kullanilan ders kitaplarindan
biri islami Perspektiften Psikoloji: Ogretme ve Ogrenme Rehberidir (Psy-
chology from an Islamic Perspective: A Guide to Teaching and Lear-
ning) (Noor, 2009). Tki 6gretim {iyesi, Mohamad Zaki Samsuddin ve
Alizi Alias, “Motivasyon ve Duygu” bollimlerinde, IoK'un etkisine ve
psikolojiyi nasil etkiledigine dair 6rnekler vermektedir. Freud'un bir
bireyin kisiliginin bliylk ol¢tude hayatinin ilk bes yilinda yasadiklari-
na gore sekillendigini iddia eden arglimanai ile insan dogasinda dogus-
tan (hayatinin sonuna kadar) tutarlilik, iyimserlik, iyilige ve stirekli
kendini gelistirmeye meyillilik oldugunu goren ve daha htimanist bir
yaklagim benimseyen Islam perspektifiyle uyum icinde degildir (Sam-
suddin ve Alias, 2009, s. 102). Bununla birlikte, bu o6zglir irade sinirsiz
degildir ve bir Miisliman, bilinci hem bir birey olarak hem de aile ve
topluluk ortamlarinda kolektif olarak kisiligine yonlendiren seriata uy-
mak zorundadir (Samsuddin ve Alias, 2009).

Son olarak, psikolojideki biligsel yaklasim, disiince slreclerindeki
bireysel farkliliklara odaklanmaktadir ve bu siirecler, insanlarin bil-
giyi nasil algilayip kiymetlendirdiklerini ve bu bilgileri sorunlari ¢oz-
mek ve kararlar almak i¢in nasil kullandiklarini ve bu bilgileri nasil
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degerlendirdiklerini icermektedir. Sosyal-biligsel 6grenme teorisi, bi-
yolojik ve cevresel faktorlere verilen denge nedeniyle 6zellikle en kap-
saml1 kisilik teorisi olarak kabul edilmektedir. Bununla birlikte; Sam-
suddin’e ve Alias’a gore, Islam'da, 1limli bir degisken olarak bir inanc
(iman) kismi ve temel varolus halinin altinda yatan fitratin mevcudiye-
ti anlay1s1 olmadan insan dogasi anlasilmaya baslanamaz. I¢giidiiniin
esnek olmadigina inanan Bati perspektifinden farkli olarak Musli-
manlar, ruh ve imanin i¢glidi ve davranis arasindaki iliskiyi yonettigi-
ne inanirlar (Samsuddin ve Alias, 2009).

Fakiilte Aragtirma ve Ders Kitaplar

Fakilte tarafindan ylriitiilen arastirmalar ve IITUM'da Ogretilen ders
kitaplar1 birbiriyle yakindan baglantilidir.

Fakiilte Arastirmasi: Bazi Etkiler

ITUM’da réportaj yaptigim bircok arastirmaci, vahiy ve aklin ayni ama-
ca (yani hakikate) ulasmaya calistigini, ancak anlagsmazlik durumun-
da, tecelli olmus bilginin tercih edilecegini vurgulamistir. Bir digeri
ictihadin vahiy ve akil arasinda aracilik edebilecegini savunmustur.
Vahyin nasil tanimlandigini sordugumda, vahyin yalnizca degistirile-
mez sartlara (thawabit) indirgendigi i¢tihadin mevcudiyeti ve yenilik
icin bolca birakilan alan glindeme gelmekedir. Ortaya cikan bir diger
konu, bilimsel arastirmanin amacinin topluma hizmet etme taahht-
di ile ilgilidir. Malezya'nin muhibah degerinin (Ibrahim, Dzulkifli,
Rokis and Wan Husin, 2017) kavramsallastirilmasina ve bu degerin
cesitlilige yaklasmada dini topluluklara nasil rehberlik etmesi gerek-
tigine katkida bulunan Haslina Ibrahim tarafindan bir 6rnek ortaya
atilmistir. Onun katkisi, bu kavramin yedi ayirt edici ilkesini aciga
cikarmaktir: diyalog, akrabalik, uyum, samimiyet, karsilikli giiven,
dogruluk ve saygi. Malezya'nin 6tesine gecen bir diger konu ise dinsel
cogulculuktur. Tkisi ITUM Press tarafindan ve digerleri Malezya Islami
Stratejik Arastirmalar Enstitlisii (ISSI) tarafindan yayinlanan kitaplar
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buldum. Birincisi, dini ¢cogulculuk kavraminin ortaya cikisini dikkatle
inceleyen Anies Malik Taha'nin (2005) calismasidir. Bunun Bat1 bagla-
minda ne kadar énemli oldugunu fakat dinler arasindaki farkliliklara
saygl duydugumuzu ve daha hosgorili oldugumuzu kabul etmedikce
bunun nasil da anlamsizlasacagini savunmaktadir. Ikincisi ise Hasli-
na Ibrahim tarafindan yayinlanmaistir (2016). Her iki akademisyen de
Usuliiddin ve KIRKHS Karsilastirmali Din Boliimiinde 0gretim Uyesi
iken, Ibrahim’in calismasi daha kat1 bir akademik yolla bicimlendiril-
mistir ve Bati felsefesi ve dini arastirmalardan ve Gliney Asya'da yapi-
lan calismalardan bu konudaki literatliriin kapsamli bir incelemesini
icermektedir. Ibrahim ayni zamanda Taha'dan cok daha genctir, bu da
nesil sorunu hakkindaki hipotezimi (daha sonra gorecegimiz gibi) ve
IoK ile ilgili yeni odagini dogrulayabilmektedir.

Tez: Nesil Farkliiklari

1991 ve 2013 yillar1 arasinda, ITUMda cesitli kiilliyeler (fakiilte) tarafin-
dan tiretilen ve tniversite mezunlarinin entelektiiel ve akademik ba-
sarilarinin istikrarli gelisiminin bir resmini sunan 3.192 tez ve bitirme
projesi vardi. Bunlardan %47’si (1.501 tez) KIRKHS tarafindan iiretil-
misti. KIRKHS'deki bu tezlerin yaklasik dortte biri Arapca, geri kalani
Ingilizce olarak sunulmaktadir (El-Mesawi, 2013). Mohamed El-Tahir
El-Mesawi hakli olarak, genellikle ¢ok sayida tez tiretilirken, yerel veya
uluslararasi yayincilar tarafindan ¢ok azinin yayinlandigini, cogunun
Universitenin fiziksel ve elektronik magazalarinda donduruldugunu
belirtmektedir. IITUM'da sunulan 35 doktora tezi incelendiginde, yeni
neslin bilgiyi entegre etmek icin sahip oldugu farkli yaklasimlar fark
edilebilmektedir. 1980’lerde ve 1990’1arda bircok tez, IoK paradigma-
sinin (Ornegin, Laluddin, 1998, Rossidy, 1998) temelini olusturma-
ya calismistir, ancak bu egilim sona ermistir ve su anda 6grenciler,
reformist konular1 (Ornegin, Shah, 1997; Solihu, 1998) incelemek ve
pratik konular1 (Ornegin, Jalaluddin, 1992; Haqqi, 1992; Numan 1992.)
kesfetmekle daha cok ilgilenmektedirler. Digerleri, ozellikle egitim
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departmaninda, Islami (fitri) ve Batili olan arasinda belirli ikili iliskiler
kurmaktadirlar (Ornegin, Abdulraheem, 1998).

Bu yeni tezlerin ¢ogu, Islami perspektifi ana akimlastirmak icin cok
onemli kabul edilebilir. Bazi isaretler vardir: literatlir taramasi yapi-
lirken yerel ve uluslararas: bilgi tiretimi hesaba katilmakta, bu, ikili
kuramlar sunulmadan yapilmaktadir. ibn Haldun, calismalarinin
gliveni bazen gereginden fazla dekoratif olmasina ragmen kapsamli
sekilde kullanilmaktadir ve bu PHD'nin yazarlar1 yerel bilgi iretimi-
nin 6nemini kabul etseler de hala net bir yerel, islami veya glineyli
teorilestirme yoktur. Diger taraf, insan davranisini ve sosyal iligkile-
ri anlamak igin etik, manevi ve ritiiel faktorlerin 6nemli oldugu dini
fenomenin ciddi agiklamasiyla ilgilidir. Argiman, bu unsurlarin da-
hil edilmesinin tarihin maddi analizini reddetmedigi, ancak ona yeni
boyutlar kattigidir. Sirasiyla Malezya'da (Szariannie, 2018, ss. 88-98) ve
Tunus’ta kanser yasayan kadinlarin etnografyasi hakkinda ITUM'da ve
Fransa'da sunulan iki tezin karsilastirilmasi ilginctir. ilki, Kur’an oku-
manin agriy1 hafifletmedeki 6nemini gosterirken, digeri bu tiirden bir
uygulamaya hi¢ deginmemistir.

[TUM’daki dini arastirmalarda eski eserlerin nadiren tahkik edilmesi,
cagdas meselelerle daha fazla ilgilenildigini gostermektedir ki bu, bir-
cok Arap tUlkesindeki Seriat Fakiiltesi ile karsilastirildiginda tersi bir
egilimdir.

Islami bilgi ve vahyi sosyal bilimlerle butiinlestirme stirecinde zor-
luklar varken, bu uygulamadan kaynaklanan gerilimler, ikilemler ve
paradokslar, Islam hukuku ve ictihat gibi alanlarda IoK, Islam'mn ytik-
sek hedeflerine (ictihat ve seriatin makaidi) gore inovasyonu dikkate
almadiginda daha da zorlasmaktadir.

Sonug

ITUM (t.y.) misyonunu dort kavramla Ozetlemistir: entegrasyon, islam-
lastirma, uluslararasilasma ve kapsamli miitkemmellik. IIUMun teorik
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modellerine ve pratik uygulamalarina elestirel sempati ile baktigimda,
bu boyutlardan bazilarinin oldukga gelismis, bazilarinin ise daha zo-
raki oldugunu buldum. Bu makaleyi ti¢ noktay1 vurgulayarak bitirece-
gim: ITUM’un mesleki olarak egitilmis mezunlar ve Islami yonelimli
mezunlar Uretme basarisi, IoK anaakimlastirmasinin makasid yaklasi-
mi1 kullanarak elde ettigi basar: diizeyi ve son olarak IoK paradigmasi-
nin uygulanmasinin ¢cogulculugu nasil engelleyebilecegi.

Mesleki Egitimli islami Egitimliye Karsi

ITUM, mesleki olarak egitilmis ve Islami yonelimli mezunlar tiretmeyi
vaat etmektedir. Daha sonras1 i¢in bu ¢ok agiktir. IITUMun ana kampii-
sune cok guizel Sultan Haci Ahmed Sah Cami hakimdir ve 6grencile-
rin, 6gretim Uyelerinin ve personelin siniflar ile cami arasinda ahenk-
le dolastiklarini gorebilirsiniz. Cuma hutbesi vaizleri ile baz1 6gretim
lyeleri tarafindan ylriitilen eylem arastirmasi: arasinda yakin bir ig
birligi olmas1 menkibe degildir. ITUM’da sosyoloji profesori olan fyad
Eid, kan bagisi konulu projesi hakkinda Cuma hutbesi araciligiyla bazi
bilgileri yaymak istediginde, vaiz ondan Cuma hutbesi vermeyi kabul
etmesini istemistir. Vaiz ona dini formasyonunu sormamis ve ondan
sakalli bulunmasini talep etmemistir, ancak genel olarak sosyal bilim-
lerdeki bir 6gretim Uiyesinin vaaz verebileceginden emindir.

Profesyonel egitim soz konusu oldugunda, IIUMun 6gretim ve aras-
tirmalarinin yerel alaka ile uluslararasilasmasi arasinda bir denge
saglamak icin daha fazla caba sarf etmesi gerekmektedir. Uluslarara-
silasma yalnizca kiiresellesmenin dogas: icabi gerekli degildir, ayni
zamanda ITUM, yerel ve kiiresel olarak gerceklik kontrol calismalar:
ile saglanmasi gereken epistemolojik akil ylrtitmeyi gelistirdigi icin
gereklidir. Deger ve olgunun i¢ ice gecmesi hem yerel alakay: hem de
uluslararasilagsmay: gerektirmekte ve ITUM'daki mifredat olumlu ve
normatif sosyal bilimsel arastirma arasindaki sinir ¢izgisini baz iyi
huylu sekillerde bulaniklastirirken, ideal Islam toplumu ile mevcut
Misliiman (veya insan) davraniglari arasinda da biiyliik bosluklar var-
dir. Haneef’in bunu, hakli sekilde, “Kur’an’in, stinnetin ve hatta 12-15.
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yuzyil Misliman alimlerin yazilarinin ekonomik 6gretilerini modern
ekonomistlerinkiyle karsilagtiran Islam ekonomisi ile ilgili olarak orta-
ya koymasi, bazen genel ilkeleri belirli ayrintili kullanim kilavuzlariyla
karsilastirmak gibidir” (2013). Baska bir deyisle, IITUM'daki arastirma
icin en buyiik zorluk, meta-din ilkesini felsefi bakis acisindan pratik
entelektiiel katilim icin daha uygun bir semaya dontstirmektir. Bu si-
recte bilgelige ihtiyac¢ vardir.

Makasid Yaklagimda Hafifletilmis Cikti ile Basarili loK
Anaakimlastirmasi

ITUM'un kurucu babalari, bu tniversiteyi IoK icin laboratuar haline
getirme ve bu paradigmay1 diizene sokma yetenegine sahipken; yeni
nesil, ictihat i¢cin seriatin makasidini kullanarak onu ana akimlastir-
may1 basarmistir. Makasid yaklasimin iki 6zelligi vardir: Birincisi; bir
dine 6zgl olmaktan ziyade, etigin evrenselligi ve degerlerin insanlarla
(Zein, 2014, s. 19-30) iligkiselligi lizerine postulat olarak kabul edilir
ve ikincisi; degerlerin, amaclarin ve araclarin karmasik yapisini hesa-
ba katar ve insan ihtiyaclarina, haklarina ve ylikimliliklerine bakis
acimizi dengelemeye (6rnegin, ahlaki failligi ve sosyal sorumlulugu
dengelemek) calisir (El-Mesawi, 2017, ss. 31-52). Bu yaklasim ne ka-
dar faydali goriinse de her zaman iyi uygulanmamaktadir. Universite,
icerisindeki farkli Islami egilimleri barindiracak kadar liberaldir, an-
cak yine de sosyal bilimler ve beseri bilimlerle ilgili seriatin makaidi
ile ilgili tartismalar, baz1 klasik Seriat hiiklimlerine karsi ¢ikildiginda
(Islam’in ruhunu ve ahlakini anlamak lehine, yani uygunlastirma) zor-
layici oldugunu kanitlamaktadir. Bu zorluk, 6rnegin cinsiyet mesele-
lerinde goriilebilmektedir, ¢cinkii [TUM, Malezya toplumunu evrensel
insan haklarina daha saygili olmaya iten bir inovasyon laboratuvari
iken (Ornek icin bkz. Kamaruddin ve Abdullah 2008) bazen bu hede-
fe ulasmada basarisiz olmaktadirlar (Ornek icin bkz. Arif, Zakaria ve
Diah 2017).

Ictihad icin yeni bir makasid yaklasima duyulan ihtiyac, temel-
de sosyal bilimler ve tecelli olmus bilgi arasindaki yaratici senteze
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dayanmaktadir. Roportaj yapilan bazi kisiler, geleneksel kiyas uygula-
masinin (analoji) 6tesinde uygun bir egitimin olmadigini, sadece ince-
lenen fenomenin hem eski hem de yeni vakalarda benzer illiyet (cause
or reason) olmasi durumunda kullanilabilecegini savunmustur. illiyet
seriatin amaglarina, bilgeligine ve anlamina atifta bulunan makro ori-
jinal baglamlarindan bakmayi tercih eden Imam Satibi'nin (1320-1388)
yaklasimindan farkli bir yaklasimdir. Yine de IIUM, yaratici sentez
Uretimini kolaylastirmak amaciyla ¢ok disiplinli ¢alismalar: ve uygu-
lamalari tesvik etmek icin baz1 gayretlere sahiptir. Ornegin, bilim gec-
misinden gelen 6grenciler, helal bilimlerdeki dersler (Helal Bilimler
Enstitiisti) ile Ekonomi ve Isletme Fakiiltesindeki isletme derslerini
birlestiren helal igletmede ¢ok disiplinli bir programi tercih etmeye
tesvik edilmektedir. Digerleri, dini savunmanin en iyi tarzini (dava) be-
lirlemek ic¢in kiiltiir kavramini kullanmaktadir (6rnek i¢in bkz. Yasin
ve Sharafaldine 2017). IITUM, miifredatini sik sik yenilemekle birlikte,
ozellikle de ana misyonlarindan birinin IoK oldugu goz oniine alin-
diginda, sadece ekonomi programi icin degil, KIRKHSdeki tim ana
dallar icin iklim degisikligi veya gelir ve refahin dengesiz dagilimiy-
la ilgili daha fazla dersin islenmesinden fayda saglayacaktir. Makasid
yaklasim i¢in ¢cok onemli olan bu entegrasyona odaklanma daha genis
bir sekilde gortilmelidir. Nitekim IUM Egitim Fakultesi Eski Dekani
Rosnani Hashim tarafindan fark edilen bir eksiklik de sudur:

Bazen miifredat dengesizdir ve teorik bilgi ile pratik bilgi, bu dlinya ve
Ote dlinya, kutsallik ve profanlik, ebedilik ve belirli siirelilik arasinda
entegrasyon eksiktir. Ogrenciler bu bilimlerin yasamin diger alanlarina
nasil uygulanabilecegini goremezler. Bilginin kaynaklarina gore nakli
ilim ve akli ilm olarak siniflandirilmasi bu biitiinlesmeye yardimci olma-
mistir. Benzer sekilde bilgiyi oncelik ve gorevin niteligine gore farz-1 ayn
ve farz-1 kifayeye seklinde siniflandirmak, iyi niyetle de olsa, bilgi bir-
ligine de aykiridir. Ogrencilerimiz kendi inisiyatifleriyle bosluklar1 dol-
durmadikea, estetik hayal gliciine ve zevkine sahip olmayacak, felsefi
ve bilimsel analiz yapma yetenegine ve kiiltiire deger vermeyeceklerdir.
Pek cok Miisliiman alim ve Sufiler, sanat ve estetik arasindaki iligkiyi ve
insan ruhunun inceliklerini ifade etmislerdir. Ornegin, ITUM 6grencile-
ri zaten “Kuran Incelemesi I ve II”, “Fikih’a Giris”, “Usulii’l Fikih’a Giris”,
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“Kuran Bilimleri”, “Hadis Bilimleri”, “Fikih-1 Sirah”, “Islami Akide”, “Is-
lam Ahlaki” ve “Islam Tarihi ve Medeniyeti Uzerine Bir Inceleme” ders-
leri ile karsilasmaktadir. Cok fazla tekrar, 6grencileri daha fazla kesif
yapmaya motive etmek yerine zihinlerini koreltmekte ve can sikintisi
yaratmaktadir(Hashim, 2007).

Cogulculugu Engelleyen Bir Paradigma Olarak loK

Bir paradigma olarak IoK, degeri olguyla birlestirmek veya biittiinles-
tirmek i¢in yararl gortilmektedir, ancak bu ¢ok dikkatli yapilmalidir.
Tarek Ramazan gibi baz1 Islam alimleri, “insan bilgisinin Islamlasti-
rilmasi” etiketini ve bilimsel alanlarin “Islami” olarak siniflandiril-
masini reddetmektedir. Ona gore Islami olan, alanlarin kendisinden
cok “ahlak, normlar ve hedeflerdir” (Ramazan, 2008, s. 128). Oyley-
se, sosyal bilimlerden Islami etiketi kaldirilarak, Islami etik temelli
sosyal bilimlere yeni bir ¢ogulculuk paradigmasinin yolu acilabilir.
Sunulan yeni paradigma; Islami etik temelli bir pozisyon almadan
once, farkl: diistince okullarini gercekten dinlemek, bunlarla ilgilen-
mek ve farkli (cogu zaman karsit) gorisleri entelektiiel bir durusla
karsilamaktir. Bu yaklasim, ITUM’'un uluslararasilasmasini gelistir-
meye itmekte etkili olabilir, bu da onun yalnizca Malezya ve Islam
diinyas1 (Ummet) ile degil, kiiresel 6lcekte insanlikla daha alakali
hale gelmesini saglar. Bu glizel tevhidi epistemolojinin bir mikro te-
mel olusturmasi gerekmektedir. Bu da ancak Islam kiiltiiriintin sa-
dece tarihsel konulardan ziyade cagdas meselelerle etkin bir sekilde
ilgilenmesine izin veren gercek¢i arastirmalarin uretilmesiyle elde
edilebilecektir. Gorlistigim 6grencilerden bazilari daha iyi bir mikro
temele sahip olmak istiyordu. Siyaset Bilimi Bolimtinde 15 yil1 agkin
suredir bir dizi seminer veren Jung Dietrich, ogretilerinin diinyadaki
diger tiniversitelerden -neredeyse- farkli olmadigini savunmaktadir.
“Baz1 6grenciler -ama sadece birkaci- bana bu sosyal bilimi Islami
bir baglama nasil oturtacagimi sormustur. Ancak bu tartismalar ¢cok
ileri gitmemis ve benim “Bat1 sosyal bilimi” anlayisim 6grenciler ara-
sinda ¢ok daha fazla yank: bulmustur.”
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Gogulculuk, is birligi icin daha elverisli bir ortam saglar. Peki, is birligi
neden énemlidir? Nienhaus'un acikladig1 gibi: “Ilahi rehberligin belir-
li bir anlayisinin sonuglarinin kabul edilebilirligi hakkinda normatif
bir argimanin bir noktasinda stipheler ortaya cikarsa (0rnegin, diger
ahlaki kurallarla celiskiler nedeniyle), soz konusu ilahi rehberlik an-
layisinin yeniden degerlendirilmesi ve yeni bir yorumu gerekli héle
gelebilmektedir (2019, s. 93). Sekiiler ekonomistler, sonuglarin ortaya
¢ikmasina katkida bulunabilir, ancak bu, dini metinlerin (yeniden)
yorumlanmasinda gecerli degildir. Bu, Islami iktisatgilarin ve seriat
bilginlerinin yetki alanina girmektedir. Tim insanoglunun esit oldu-
gu makro temelin, gelir ve refahin yeniden dagitimi, sosyal giivenlik
ve saglik hizmetleri programlar: ve gelecek nesiller icin ekolojik so-
rumluluk ile nasil basa ¢ikilacagi konusunda bir mikro temele ihtiyaci
vardir.

ITUM, yeni teorilerin gelistirilmesiicin ilham kaynaklari olarak vahiy
bilgisini ve miras kalan bilgiyi dikkate almakla fayda saglayacaktir, bu
daha sonra verimli bilimsel tartismalar ve katilimlarla uzman mes-
lektaslar: tarafindan taninan yontemlerle test edilebilir. Arastirmaci-
lar ve akademisyenler, essiz bir bilgi kaynagina iliskin epistemolojik
iddianin sonuglarini, potansiyel diyalog ortaklarini korkutmayacak
bir perspektife koymalidir. Malik Badri, “kertenkele deligine” cekil-
memek i¢in herhangi bir alanin kokenini ve farkli bakis acilarinin
altinda yatan temel onermeleri anlamak gerektigini anlamli bir se-
kilde formiile etmistir (1979). islami goriislerde ve Bat1 goriislerinde
mifredat arasinda celiskiler mevcuttur, ancak her iki vizyonla ayni
anda calisarak, Islami temellere (el-sevabet) aykir1 olan seyleri kal-
dirmak veya bunlarla ¢alismak i¢in daha donanimli hale gelecektir
(Hassan and Ahmed, 2009, ss. 235-258). Frankfurt Okulu, Marksizm
ve radikal filozoflar, ekolojistler, birlikte yasamcilar (konvivialistler)
ve faydaci olmayan sosyal bilimciler, IoK savunucularina 6zgi bircok
kritik noktaya sahiptir. Tum alternatif gortsleri seferber etmeden
ve aralarinda diyalog kurmadan ge¢ modernligin sosyal, ekonomik
ve politik hastaliklarina alternatif yoktur. Islami ekonomist Ayman
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Reda’nin belirttigi gibi “Islami kutsal metinler, filozoflarin yazilari
ve ictihatlar1 aracihigiyla islami piyasa goriisiini kesfetmeye calistim
ve piyasalarin nasil islemesi gerektigi, firmalarin piyasalarda nasil
davranmasi gerektigi ve bireylerin piyasalarda nasil davranmasi ge-
rektigi konusunda Hristiyan goriisleriyle pek cok benzerlik buldum”
(Reda, 2013, ss. 20-43).

ITUM’un gelecekteki ilerlemesine iliskin degerlendirmeler, liberal sa-
natlar egitimini nasil ilerlettigine odaklanmay1 icermelidir. Tanimlar
veya Olgiiler, etkili bir sekilde diistinebilen ve yazabilen bireyler tire-
ten ¢ok yonli veya biitiincil fikirli egitim saglanmayi; bilgi edinme
yollar1 konusunda elestirel bir takdir sahibi olan ve evreni, toplumu,
birbirimizi ve kendimizi anlamayzi; diger kultiirler ve diger zamanlar
hakkinda bilgi sahibi olmayz1; ahldki ve etik sorunlarla ilgili anlayis
ve deneyime sahip olmay1 ve derinlemesine bir bilgi alan1 edinme-
yi icermelidir (Hashim, 2013, s. 52). Boylesi bir ¢aba, ayni zamanda,
egitimin, konuya iliskin ilgi veya mesleki fayda kaygisi olmaksizin
Ustlenilen Ucretsiz bir arastirma ruhu icinde yuritilmesinde 1srar
etmektedir. Baslangicindan bu yana IITUM, bazi yonlerden ilerlerken
bazilarinda daha az ilerleme kaydetmistir. Bu, yalnizca geleneksel
epistemolojik terimlerin sinirlarini genisletmekle kalmaz, ayni za-
manda Ogretim tyelerinin ¢alisma kosullarini iyilestirerek ve genel
akademik ozgiirligu (bircok otoriter Miisliman devlette genel ola-
rak biiylk bir sorun) ilerleterek gelistirilebilir. Cogulculuk, toplum
ve akademi arasinda saglikli, ilgi cekici ve karsilikli yarar saglayan
iliskiler olusturmak icin 6nemli olan 6zgiir medya ile demokratik sis-
temlerde ortaya cikmaktadir.
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MAHATHIR MUHAMMED

(1925-...)

Malezya Bagbakani, siyasetgi

Mahathir Muhammed, 10 Temmuz
1925’te simdiki Malezya sinirlarinda
yer alan Kedah'da dogdu. Bir ogret-
men ailenin ¢ocugu olan Muham-
med, ¢ocukluk ve ilk genclik yillari-
n1 dogdugu bolgede gecirdi. Sultan
Abdiilhamid Kolejinden mezun ol-
duktan sonra Singapur'daki Malaya
Universitesine kaydoldu. 1953 yilin-
da Singapur Ulusal Universitesinin
Tip Fakiltesinden mezun olduktan
sonra Malezyanin en biiylik siyasi
olusumu ve donemin en biiyiik ko-
alisyon ortagi Ulusal Malay Birligi
Partisinden (1964 yilinda) aktif si-
yasete atildi ve milletvekili oldu. 5
yillik vekillik stirecinden sonra do-
nemin basbakani Abdul Rahman ile
fikir ayriligi yasadig: icin partiden
ihrag edildi. 1976 yilindan 1981°e ka-
dar Malezyanin Bagshakan yardimci-
st olan doktor ve siyaset¢i Mahathir
Muhammed, 1981-2003 yillar1 ara-
sinda Malezyanin bagbakani olarak
gorev yapmistir.

flk baskis1 1994 yilinda Japonca No
To leru Ajia (Hayir Diyebilen Asya)

adiyla yayimlanan ve daha sonra
gordigl yogun ilgi tizerine 1995
yilinda Ingilizce “The Voice of Asia
(Asyanmin Sesi)” adiyla piyasaya
cikan kitap, Asyali iki devlet ada-
minin penceresinden kiiresel ve
bolgesel olaylara 1sik tutmaktadir.
Mahathir ve Ishihara arasindaki go-
risme ve yazigmalarin tUrlini olan
kitapta, kapitalizmin Asya modeli
ile Bati tahakkiimlnlin yani sira
bolgedeki kadim medeniyetin yeni-
den canlanmasini gerceklestirmek
icin yapilmasi gereken miicadele
anlatilmaktadir. Malezya Basbakani
Mahathir Muhammed, Malezyanin
gelisme modelini Japonya'nin sagla-
yacag tezini; Japon Politikaci Shin-
taro Ishihara ise iilkesinin ABD’ye
boyun egmekten vazgecip Asya top-
luluguna donmesi gerektigi tezini
savunmaktadirlar.

“Malay Dilemma”, Mahathir Mu-
hammed’in baskanlhigindan 11 yil
once (1970) yayimlanan ve uluslara-
rasi bircok tartismaya neden 6nemli

bir eserdir.



Yasadigi Yerler: Malezya

Gorev Yaptigi Kurumlar: Ulusal Malay Birligi Partisi

Onemli Eserleri: The Malay Dilemma, No To leru Ajia (Hayir Diyebilen

Asya)

Mahathir
bagbakanligini yaptig1 yirmi iki yil

Muhammed, Malezya

icerisinde iilkesinin tarim ekono-
misini ciddiyetle ele alip, durgun-
luktan endistriyel bir glice dontis-
tirerek diinyanin ticaret hacmi
en blyiik on yedinci iilkesi hali-
ne getirdi. Muhammed, iilkenin
cogunlugunu olusturan Malaylar
yoksulluk icinde yasarken azinlik
durumundaki Cinlilerin ekonomiyi
ellerinde tuttugunu ve bu durumun
degismesi icin Malay milliyetcili-
gi lzerine politikalar gelistirilmesi
gerektigini savunmustur. Bu fikir-
lerini kaleme aldig1 “Malay Tkilemi”
adli kitabi yayasaklanan Mahathir
Muhammed, basarili yonetimine
ragmen tartisilan bir lider olmaktan
da kacamadi. Ozellikle 80’li yillarin
ikinci yarisindan itibaren “otoriter-
lesme” ile suclandi. Bunun en bi-
yiik sebeplerinden biri ise 1987 y1-
linda hayata gecirdigi “Ic Giivenlik
Yasast” oldu. Yasadan aldigi giicle
4 gazeteyi kapattirmakla kalmayip
pek cok aktivist ve din adamini da
tutuklatti. Hatta bu tutuklamalara

kars1 gelen bazi Ust diizey yargiclar
da gorevden alan Mahathir Muham-
med tim bunlarin sonunda Bat1 ile
olan iligkilerinde gerginlikler yasa-
maya basladi.

Bati diinyas: onun dik kafali bir
irkei, kibirli bir Yahudi diismani
oldugunu diistiniirken, gelismekte
olan tilkeler ise Muhammed’i ileri
gorisli bir siyasetci, ticlinci dinya-
da tilkelerinde yasayan herkese dik
durabilmeleri icin bir neden veren,
esine az rastlanir bir lider olarak
gormekteydi. En sert kalemler bile
diinyanin en ¢ok goz ardi edilmis,
geri kalmis tlkelerine daha aydin-
lik bir gelecek gostererek cesaret
verdigini yadsiyamiyor. Uluslararasi
gliclere karsi giiclii bir milli durus
sergileyen Muhammed; tilkede eko-
nomiden egitime kadar bircok alan-
da Uretime onem vermistir. Halkci
bir tutum sergileyerek Malezya oze-
linde bolgedeki siiper giiclere hep

mesafeli yaklagmistir.



Endonezya Islam Universitesi (UTI), 1945
yilinda Endonezyanin bagimsizlik ilanin-
dan cok kisa bir stire 6nce yeni Endonez-
ya Cumbhuriyeti'nin ilk Bagkan Yardimcist
Muhammed Hatta, Muhammed Natsir,
Wachid Hasyim ve Muhammed Roem de
dahil olmak tizere bagimsizlik hareketi-
nin birkag geng lideri tarafindan kurul-
du. UII, tarihsel olarak Endonezyadaki
ilk ulusal tiniversitedir ve tilkenin en eski
Universitesidir.

Ull'nin Din, Hukuk, Egitim ve Ekonomi
fakdilteleri Haziran 1948de faaliyete gecti.
Yaklasik yedi ay sonra UIL, Hollanda as-
keri isgali nedeniyle kapanmak zorunda
kald1. Bir¢ok Ogrenci ve personel, isgali
puskiirtmek icin Endonezya askeri giict-
ne katildi. 1950’lerin baslarinda, savastan
kisa bir siire sonra, UIL, Sultan Sarayi’nin
bir kismini ve bazi 6gretim Uyelerinin
evlerini bile derslik olarak kullanarak,
siniflarin1 Yogyakarta sehrinin etrafina
tasimak zorunda kaldi. UTI, 1961 ve 1970
arasinda 6nemli bir gelisme katetti.

Ulkedeki ulusal yiiksekogretimin énciisii
olan UII, diistincelerin cesitliligine biiyiik
saygl duyulan akademik ozglrliikk gele-
negine glicli bir sekilde dayanmaktadir.
Canli bir 6grenme ortami ve inovasyon

yetenegi ile 6grencileri yenilikei kiiresel
liderler olmaya tesvik etmeyi taahhiit et-
mektedir. Sadece Islami ilimler alaninda
calisma yapan bir okul olarak degil, ayni
zamanda beseri ve doga bilimlerinin de
yer aldig1 bir iiniversite olarak kurulan
UII, titiz akademik arastirmalarin Islam
hukuku ile olan bagini 6nemsemektedir.
Bugiin Yogyakartanin kuzeyindeki cesitli
kampitislerde bulunan modern bir tiniver-
sitedir. UII, Islami Aragtirmalari, Bilgi Yo-
netimi, Sosyal Hizmetler ve Hukuk dahil
olmak tizere bircok arastirma Enstitiist-
ne sahiptir. Modern 6gretim tesisleri, kiil-
tiirel ve spor gruplari ve ¢ok sayida yiiksek
nitelikli 6gretim eleman: bulunmaktadir.
Tiim bu olanaklar1 slam Universitesi adi
altinda kullanan Universite, Endonez-
yadaki cagdas yiiksekogretim calisma-
larina Islami bir kimlik katip bu ugurda
ogrenciler yetistirmektedir.

Bagimsizlik siirecinde kurulan tniver-
sitenin en 6nemli etki ve katma degeri,
tilkede Islam arastirmalari yapacak nite-
likli bir nesle ortam hazirlamaktir. UIL,
Endonezyada yiiksekogretimde Islami
perspektifin olusmaya baslamasi ve nite-
likli calismalarin ortaya citkmasina zemin
hazirlayan tniversite olmas: bakimindan
onemli bir tiniversitedir.



llerlemeci islam’in Anlanu ve Hedefleri

Syed Farid Alatas

Giris

Son otuz yilda, Islam’a sik sik ve cogul formda (Islamlar) atifta bulunul-
mustur. Ornegin birkac yil 6nce Aziz Al-Azmeh’in Islams and Moderni-
ties baslikli bir kitabi ¢ikmistir. Bu tiir bir kullanim meseleleri acgikli-
ga kavusturmaktan ¢ok kafa karistirir. Pek ¢ok Miisliiman, “Islamlar”
ile ne kastedildigine sasiracaktir. Kavramsal ve ampirik acidan da Is-
lam'dan ¢ogul olarak bahsetmek yanlistir. Miisliimanlar, Kur'an'dan da
sadece bir din veya Islam dini oldugunu anlarlar. Bununla kastedilen,
tim Mislimanlar icin ortak ve mekandan mekana ya da zamanla de-
gismeyen belirli temel inanc¢ ve uygulamalarin olmasidir. Bu bir ideal
degil, realitedir.

Ancak degisen; Miislimanlarin maddi, kiiltiirel ve ideolojik ifadeleri-
dir. Ornegin Misliimanlarin mutfagi, miizik ve dans formlari, sanati
ve edebiyati farkli yonlerde siirekli gelismektedir. Ideolojiler yani Miis-
limanlarin siyasi, ekonomik ve sosyal diinyalara yonelimleri de boyle-
dir. Mislimanlarin ideolojileri Kur’an, siinnet veya Hz.Muhammed’in
(s.av.) gelenekleri gibi Islam’in kaynaklarindan ve ayrica Islam'in ilk
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gunlerinden itibaren gelisen Miisliman entelektiiel mirasindan yarar-
lanir. Ama ayni zamanda uzay-zamana bagli olan ve bu nedenle stirek-
li degisen yorumlar1 ve deneyimleri de icerirler. Dolayisiyla bu seviye-
lerde islam'dan bahsettigimizde cokluk ve cogulluktan soz edebiliriz.
Din terimi Islam’a vahiy olarak atifta bulunurken; sebil, seriat, tarikat
ve cemaat gibi diger terimler ise yorum ve yasanmis deneyim olarak
Islam’a atifta bulunur. “Din” diizeyinde Islam, tniterdir. Cesitlilik se-
bil, seriat, tarikat ve cemaat seviyelerinde ortaya cikar. Bunlar dinlerin
gerceklestigi tarihsel ve deneysel seviyelerdir.

Cogul Islam olmamakla birlikte, cok sayida Musliiman ideolojisi var-
dir. Genellikle modernizm, gelenekgilik, neomodernizm, koktendincilik ve
radikalizm gibi basgliklar altinda toplanirlar. Bazi Miisliman ideoloji-
lerinin bir din olarak Islam ile uyumlu oldugu kabul edilirken bazila-
11 edilmemektedir. Miisliman toplumlarda gericilik ve asirilik yanlisi
ideolojiler ve yonelimler her zaman bir azinlik tarafindan benimsen-
mistir. Ancak bu, sorunlara neden olmak i¢in yeterlidir. Sonuc olarak,
Islamin ilerlemeci yorumunu neyin olusturdugu sorusu ortaya cikar.
Ilerlemeci Islam’a atifta bulundugumuzda, gercekten de Miislumanlar
arasinda gesitli konulardaki ilerlemeci diislinceye atifta bulunuruz.

flerlemeci Islam fikri veya onun bir varyanti olan ilerlemeci Miislii-
manlar, genellikle Bati'da bu ylizyilin ilk yillarinda, 6zellikle 11 Eyliil
2001'den (veya 9/11'den) sonra gelisen bir kavram olarak kabul edilir.
Kendilerini ilerlemeci olarak nitelendiren cesitli Islami 6rgiitler ve ha-
reketler (bu tarihten sonra) ortaya cikmistir. Ornekleri the Progressive
Muslim Union of North America (New York) ve Muslims for Progres-
sive Values (Los Angeles) olarak belirtilebilir. ilerlemeci Islam fikri,
yaklasik on bes yil 6nce Iran kokenli Amerikali bilim adami Omid
Safi tarafindan sistematik olarak tartisilmistir. Ilerlemeci Miisliiman
diisiincesi, Ingiltere merkezli Critical Muslim dergisiyle iliskilendirilir.
Avustralyali bilim adam1 Adis Duderija tarafindan gelistirilen “Ilerle-
meci Islami yorumbilim” fikri de konuyla ilgilidir. Ancak ilerlemeci
Islam fikrinin aslinda Malay diinyasinda ortaya ¢iktigt hemen hemen
hi¢ kabul gormemistir. Aslinda bu, Syed Hussein Alatas'in Amsterdam
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Universitesinde 6grenciyken kurdugu bir derginin adiydi. Progressive
Islam iki y1l (1954-55) boyunca yayinlanmigtir.!

Bu yazinin amaglar1 asagidaki gibidir. 11k olarak, Syed Hussein Alatas
ve digerleri tarafindan kavramsallastirilan ilerlemeci Islam’ tartismak-
tadir. Daha sonra nosyonun Malezya 6rnegine uygulanabilirligine ilis-
kin daha pratik seylere yonelir. Bu baglamda, makale ilerlemeci bir
toplum fikrini genis bir cercevede tartismakta ve bdyle bir toplumla
uyumlu ilerlemeci bir Islami yonelimin belirli 6zelliklerinden bazila-
rin1 siralamaktadar.

ilerlemeci islam: Baslangiglar

Progressive Islam 1954 ve 1955’te Amsterdamda iki yil boyunca aylik bir
yayin olarak ¢ikmistir. i1k cildin ilk sayisinin basyazisi su sekildedir:

Progressive Islam adini verdigimiz bu dergi, Islam’n dogas1 ve modern
diislince ile iligkisi hakkinda ciddi bir gorlis olusturma girisiminin ta-
hakkukudur. Miisliiman halkin durumu, Islam dininin dogas1 ve Bat1 dii-
siincesinin Dogu toplumlar: tizerindeki etkisi bu ayin dncelikli meselesi
olacak...

Progressive Islam Adu:

Progressive Islam adi, Islam inancinin dogasina iliskin herhangi bir in-
celeme anlamina gelmez. Aktarmak istedigimiz fikir, Islam dininin
bitlinliglinden bir tiir soyutlama degildir. Bu makaleyi “Progressive Is-
lam” olarak adlandirmakla, islam'in ilerlemeci bir kismini aldigimizi ve
ilerlemeci olmayan diger kismini terk etti§imizi kastetmiyoruz. Aksine
Progressive Islam, Islam'in kendisinin ilerlemeci oldugunu sdylemenin
bir bagka yolu olarak gortilmelidir (Alatas, 1954a).

1 Farid Esacke (2003 ss. 78-97, 79) gore, “Ilerlemeci islam” ifadesi baslangicta Suroosh
Irfani'nin Revolutionary Islam in Iran - Popular Liberation or Religious Dictatorship
(1983) isimli eseri tarafindan poptiler hale getirilmistir. Ancak bu, Syed Hussein Ala-
tas’tan sonraki nesil i¢in de gegerlidir. Progressive Islam dergisinden bahseden Carool
Kersten (2015, s. 189), Endonezyali Misliiman bilgin, politikaci ve Endonezyanin
besinci bagbakani (1950-51) Mohammad Natsir’'in bazi makalelerinin ortaya ¢ikisini
not eder.
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Islam hakkinda Batrdaki 6n yargilari ve yanlis anlamalar ele alma-
nin yani sira Progressive Islam’in amac1 Islam'in cesitli yonleri hakkinda
“rasyonel ve felsefi temeline biiylik vurgu yapan” (Alatas, 1954a) ma-
kaleler yayinlamaktir. Bu, Misliman toplumun bazi temel sorunlari-
nin Ustesinden gelmeye yoneliktir. Tkinci sayinin “Islami Toplumlarin
Yenilenmesi” baglikli bagyazisi, Misliman diinyasinin karsilastig
bes temel sorunu listelemektedir. Bunlar: iktidardaki grubun dogasi,
saglam planlama eksikligi, toplumun yasamsal sorunlarina iliskin bi-
lingsizlik, Batidan gelen kiistah etkiler, materyalizm ve pozitivizmdir
(Alatas, 1954c).

Liderlik sorunu, hayatinin geri kalaninda Alatas'in diistincelerini mes-
gul edecek bir endise olmustur. 1977'de Intellectuals in Developing So-
cieties (Alatas, 1977b) adl1 bir kitap yayinlanmais, ayni zamanda yozlas-
mayla (corruption) ilgili sayisiz kitabi ve makalesi kisir ve sorumsuz
liderligin sorunlarini da vurgulamistir. Geng bir 6grenci olarak sunlar:
soylemistir:

Islam toplumlarindaki muktedir grubun genellikle ne islam’in yiice in-
sani ideallerinden ne de herhangi bir uyum duygusundan ilham alma-
yan insanlar olmasi, kendi aralarindaki derin bir talihsizlik olmustur. Bu
insanlar, cemaatin kendilerine olan giivenini suistimal etmisler ve ta-
kipcisi olduklarini iddia ettikleri halde, utang verici sekilde Islam'n gii-
zel adina tecaviiz etmislerdir. Hi¢chir dogru diistince, onlari, genel refahi
desteklemenin gerekliligi konusunda ikna edemez. Hepimizin farkinda
oldugu gibi, bir insani1 belirli seyleri yapmaya sevk eden sadece bilginin
varlig1 degildir. Daha da 6nemlisi, tim c¢abalarin ve diislincenin kok sal-
dig1 uygun psiko-duygusal tutumdur. Bize kalan tek yol, bu tiir insanlar1
liderligin sorumlulugundan kurtarmanin kafi yolunu bulmaktir. Ancak
belirtiler, Islam halkinin bu gergegin bilincine varmasini istememekte
ve liderlik yapisini degistirmek icin ellerinden geleni yapmaktadir. (Ala-
tas, 1954c)

Kotu liderligin basatligina iligskin bir emare, saglam planlama ek-
sikligidir. Alatas, Ibn Haldun’a atifta bulunarak, diisiince ve eylem
alaninin, bunun arka planini olusturan sosyal durumdan etkilen-
digini kaydetmistir. Bir toplumda insanlarin distince ve davranis
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alanlarinda kendi potansiyellerine gore yasayabilecekleri yeterli
kosullar1 yaratmak i¢cin saglam planlama gereklidir. Birincil 6nem-
deki sey ise ekonomik reformlarin planlanmasidir. Bunun nedeni,
toplumsal ahlaksizliklarin ekonomik uyumsuzlugun ve somiirtiniin
sonucu olmasidir (Alatas, 1954c).

Ancak bu tiir bir planlama, toplumun yasamsal sorunlarinin farkina
varilamamasi nedeniyle gerceklesmemistir. Bu da Misliman toplum-
larin yeniden canlanmasinda gii¢ olusturacak kadar bliytk bir disi-
niir grubunun yoklugundan kaynaklanmistir. Sonucta ¢cok az Musli-
man, toplumlarinin karsilastigi hayati sorunlarin farkinda idi. Alatas,
bunu “milyonlarca insanin zihnine fikirleri yaymak ve tavir asilamak
icin ¢ok buiyiik bir gorev” olarak gormustiir (Alatas, 1954c). Onun Ma-
lezya'daki ve diger gelisen toplumlardaki entelektiiellerin roliine ilgisi
hayatinin sonuna kadar devam etmistir.

Misliman toplumlarin geri kalmisligi ise sadece Miisliiman dinyasin-
da bulunan eksikliklerin bir sonucu degildir. Bati'nin yikici etkileri de
vardir. Alatash 6zellikle ilgilendiren sey, milliyetciligin elestirilmeden
taklit edilmesi ve benimsenmesidir. Milliyetcilige yonelik itirazi, gec-
mis emperyal blyukligin yliceltilmesi ve ulusal ihtisamin etik ve ah-
14aki ilkeleri ulusal ¢ikarlara tabi kilacak sekilde sunulmasidir. flginctir
ki Alatas burada, bir devletin felsefi temelinin diger devletlerin tarihi-
ni dikkate almaksizin, yalnizca kendi tarihinden tiiretilen dar gorusli
tavri da reddetmektedir (Alatas, 1954c).

Alatas'in glindeme getirdigi ilging¢ bir sorun, Miislimanlarin disiin-
ce tarzlarinda materyalizm ve pozitivizmi benimseme egilimleridir.
O, bu egilimlerin epistemolojik boyutlariyla ¢ok fazla ilgilenmese de,
bunlarin siyasi sonuclariyla ziyadesiyle ilgiliydi. The Decline of Libera-
lism as an Ideology adl1 eserinde John H. Hallowell'in goriislerinden de
alintt yapmistir. Hallowell'in argiimani, bilim bir toplumda tartisil-
maz bir prestij kazandiginda, sosyal fenomenleri kesinlik ve gliven-
lik saglayacak sekilde inceleme ve ongorebilme ¢abasinin da baskin
hale gelecegi yontindedir. Bu tiir pozitivist distinceler hukuk algisini
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da etkilemistir. Hukuk, aklin degil iradenin bir trtind olarak gorul-
mustiir. Hukuk, bireyleri asan hakikatleri ve degerleri somutlastirmak
yerine, belirli bir zaman ve yerde yasayan bireylerin ilgi ve isteklerini
yansitmaktadir. Dahasi, bireyler hukuka, ickin adaleti nedeniyle degil
baski nedeniyle boyun egmistir. Hallowell soyle devam eder: “Acikca
degilse de mantiksal ima yoluyla, on dokuzuncu ytizyil sonlarinin res-
mi liberal hukukcular:, hukukun ustiin gliclin emri oldugunu soyle-
meye yaklagmiglardir. Ve boyle soyleyerek, Nasyonal Sosyalizmin aci-
masiz nihilizmini beklemislerdir” (Hallowell, 1943).

Ote yandan Alatas, Islam hukukunu insan eylemleri i¢in en genis si-
nirlara izin veren ve temel kuralinin 6zgirliik oldugunu gormistir
(Alatas, 1954a). Progressive Islam’in yontemiyle ilgili olarak Alatas, ibn
Haldun'dan:

Islam, tarihinin baslangicindan beri, su anda sosyo-tarihsel yontem olarak
adlandirdigimiz, insanlik tarihi ve insan diisiincesine bakmanin o 6zel tar-
zina meyletmistir. Bu yontemin parlak temsilcisi, modern sosyoloji ve bilim
tarihinin kurucusu Abdul Rahman ibn Haldun'dan baskas: degildir...

AKklin ve bilimin dogustan devredilemez oldugu Islam inancina rasyonel
ve bilimsel bir gergeve olusturma arzumuzun onciliglinde, sosyo-ta-
rihsel yontemi bu makalenin yaklasim tarzi olarak benimsemeye karar
verdik. (Alatas, 1954a)

Islam ve Miisliiman toplumlarin incelenmesinde uygulanan sosyota-
rihsel yontem asagidaki faktorlerin dikkate alinmasini gerektirmistir:
(1) belirli bir sistemin dogdugu kiiltiir ve medeniyet, (2) meydana gel-
digi yas, (3) ilgili oldugu alan, (4) sistemi baslatan kisi veya grup, (5)
birey veya grubun bu sistemi savunmaya basladiklarinda kendilerini
icinde bulduklar: durum, (6) bu kisinin veya grubun ait oldugu sinif ve
(7) kurucunun kisiligi.

Alatas bu yaklasim1 Ibn Haldun'a atfetse de o, ayn1 zamanda Progressive
Islam’da (Alatas, 1955) da tartistig1 ve ufuk acici ¢calismasi The Myth of the
Lazy Nativede (Alatas, 1977a) yazilarinin dusilincesine rehberlik ettigi
Karl Mannheim’in bilgi sosyolojisi yonteminden agikca etkilenmistir.
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Bu nedenle, Alatas'in ilerlemeci Islam mefhumunun 6zelligi, ister mo-
dern sorunlarin teorik teshisi icin ister boyle bir teshiste kullanilacak
yontemler icin olsun, hem Islami gelenekleri hem de Bati gelenekle-
rini benimsemenin dengeli ve dl¢llu yaklagimidir. flerlemeci Islam
evrensel ve hosgorulu bakis acisini koruyacak ve ayni zamanda dis et-
kilere agik olacaktir (Alatas, 2006). Progressive Islam’in son sayist 1955'te
2. cilt, 5. say1 olarak cikmistir. Bagyazisinda da somiirgecilik elestirisi
yer almistir.?

ilerlemeci islam’in Tanimi, Hedefleri ve
Yontemleri

Yaklasik elli yil sonra ilerlemeci Islam kavrami ve fikri yeniden orta-
ya cikmistir. Tlerlemeci Islam’in 6nde gelen savunucularindan Omid
Safi, 2003’te bunu su sekilde tanimlamistir: “Ilerlemeci Islam bir dizi
temay1 kapsar: Islam’a elestirel bir baghlik yoluyla adil ve cogulcu bir
toplumu gerceklestirmeye calismak, amansiz bir sosyal adalet arayisi,
insan haklarinin temeli olarak cinsiyet esitligine vurgu, dini ve etnik
cogulculuk vizyonu” (Safi, 2003a, s. 48; Safi, 2003b, ss. 10-11).

flerlemeci Miisliimanlar, kendilerini sadece Miisliimanlarin degil,
tim insanlarin savunucusu olarak gormeleri bakimindan evrensel bir
yaklasima sahiptir. Endiseleri, tiim bicimleriyle alt gesitlilikle ilgilidir;
yani yoksulluk, baski ve diger marjinallestirme bicimleriyle. ilerle-
meci Mislimanlarin gorevi “sessizlere, glicsiizlere ses vermek ve tim
diinyada mustad’afin’in Tanrn tarafindan verilen insanlik haysiyetini
hice sayan” gliclerle “ylizlesmektir” (Safi, 2003a, s. 48).

Dahasi, ilerlemeci Muslimanlar sosyal adaletle ilgili endiselerini hem
klasik Islam geleneginden hem de modern yonelimlerden, Kur’an ve
siinnet gibi ¢esitli kaynaklardan ve Ali Seriati gibi akademisyenlerden

2 Progressive Islam konularinin tam metinleri Universiti Sains Malaysia'nin veritabanin-
da mevcuttur, (Repository@USM). Alatas'in “ilerlemeci Islam” kavrami ve derginin
kurulusu hakkinda bir aciklama icin bkz. Abaza (1998, ss. 129-52). Bunun bir baska
versiyonu i¢in bkz. Abaza (2002, ss. 121-39).
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ve aktivistlerden almaktadirlar. Buna ilaveten, amaclarinin gercekles-
tirilmesinde aracgsal oldugu olctide, gayretli bir sekilde gayrimuslim
geleneklerden yararlanirlar. Bu tiir dis kaynaklar arasinda Leonardo
Boff, Gustavo Gutiérrez ve Rebecca S. Chopp'un kurtulus teolojisi ile
Edward Said ve Noam Chomsky'nin sekiiler hiimanizmi bulunmaktadir
(Safi, 2003a).

Bu nedenle ilerlemeci Islam, yani Islam hiimanizmi, “insan irkinin tim
tyeleri ayni 6z degere sahiptir, ¢linki her birimizin varligina Tanri'nin
solugu tflenmistir: wa nafakhtu fihi min ruhi” fikrine dayanmaktadir
(Kur’an 15:29 ve 38:72; Safi, 2003a Ayrica bakiniz Safi, 2003b, s. 3)

Ilerlemeci Islam'in bir diger savunucusu Adis Duderija'dir. Yeni bir
kavram olarak adlandirdig seyi yani ilerlemect Islamciligi tanitir. Bu,
gercek siyasi sonuclar1 olan Islam'in ilerlemeci bir Miisliiman yoru-
muna dayanmaktadir. {lerlemeci Islamcilik, “anayasal demokrasiyi
ve insan haklari, cinsiyet esitligi ve canli sivil toplumla ilgili cagdas
fikirleri kucaklamasiyla” muhafazakar Islamcilik bigimlerinden
farklidir (Duderija, 2016). ilerlemeci islamin 6nde gelen savunu-
cular1 Abdilaziz Sachedina, Khaled Abou El Fadl, Hassan Hanafi,
Nurcholish Majid, Ulil Abshar Abdalla, Abdullahi An’Naim, Ahmad
Moussalli, M. Hashim Kamali, Muktader Khan ve Nader Hashemi
gibi Misliman alimlerdir. Aralarinda farkliliklar olsa da onlari iler-
lemeci Islam’in savunucusu yapan sey, Islam gelenegine (turat) cid-
di ve elestirel sekilde yaklasma cabalar1 ve Islam’in yalnizca 6zel bir
inang¢ meselesi olmadigi, siyasetle de ilgisi bulundugu seklindeki du-
ruslaridir (Duderija, 2016.).°

flerlemeci Islam’in daha ayrintili bir ifadesi, Duderijanin 6nemli eseri
The Imperatives of Progressive Islam’in (Duderija, 2017) konusudur. Bu
calismada ilerlemeci Islam, bir dizi emir acisindan tanimlanmaktadur.
flerlemeci Islam'in savunuculari islami gelenekten koparilmamislardir

3 Duderija'nin “Ilerlemeci Islam” yerine “Ilerlemeci Islamci” terimini kullanmas: so-
runludur. “Islamcilik” terimi ile ayni tuzaklara sahiptir. Bununla ilgili bir tartisma
icin bkz. Alatas (2010, ss. 87-92).
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fakat epistemolojik diizeyde reform yapmak amaciyla onunla verimli
bir sekilde ilgilenmislerdir (Duderija, 2017, ss. 30, 54). Ilerlemeci Is-
lam, “gec modern episteme baglaminda ilahi iradeli dini ¢ogulculuk
fikrini” benimsemektedir (Duderija, 2017, ss. 56). Gelenege bagli ol-
malarinin yan sira flerlemeci Musliimanlar, “Islam’in somut tarihsel
yoriingesinin tarihi deneyiminin bir parcasi olmasi gerekmeyen an-
cak genel ideallerine, degerlerine, hedeflerine ve dolayisiyla emirleri-
ne uygun olarak kabul edilen hareketlerden ve diistince okullarindan”
beslenirler. Yontemleri acisindan ilerlemeci Miisliimanlar; Islami ge-
lenege yonelik amacl ve degerlere dayali yaklasima ayricalik taniyan,
rasyonalist, baglamsalci-odakli ve biitiinctl yorumbilim ile karakteri-
ze edilen, Islam'in toplumsal cinsiyete dayali yorumlarini dogrulayan
“sistematik ve sofistike, ataerkil olmayan Kur’an-siinnet yorumlama
modelleri gelistirmeye ¢alisirlar. S6z gelimi bu modeller adalet, hakka-
niyet ve merhamet gibi Islam’in 6ziinii ve ruhunu olusturdugu diisiinii-
len belirli degerlerde somutlasmislardir. (Duderija, 2017, s. 190)

flerlemeci Islam’a “Amerikanin veya Bati’nin Islam’1 i¢ etmesi” seklin-
de gondermeler yapma egilimi olmustur. Ancak Safi'ye gore bu yanlis
bir gorustiir:

flerlemeci Miisliimanlar, kiiresel Miisliiman timmetin her yerinde bu-
lunmaktadir. Miisliiman topluluklarda ilerlemeci bir Islam anlayiginin
uygulanmasi s6z konusu oldugunda Iran, Malezya ve Giiney Afrikada-
ki gruplar Amerika Birlesik Devletlerine liderlik etmektedirler. Pek ¢ok
Amerikan Misliiman toplulugu (ve the Islamic Circle of North America,
the Islamic Society of North America ve the Council on American-Isla-
mic Relations gibi gruplarda temsil edilen liderlerin ¢ogu) ilerlemecile-
rin karsi ¢iktigi Selefi ve Vahhabi egilimlerini ¢cok da elestirmemektedir-
ler. (Safi, 2006, ss. 43-60, 44-45)

Safi, hakl olarak ilerlemeci Islam hareketini tek bir ulusal veya etnik ko-
kenle ¢ok yakinen iligkilendirmeye karsi uyarir ve bunun yerine bu soy-
lemin kiiresel dogasini vurgular. flerlemeci Islam’in savunucular1 her
yerde mevcuttur ve mesele bu sylem igin “bir Amerikali, bir Iranli veya
bir Gliney Asyali koken” aramak degil, bunu “birbirlerinin eserlerinden
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yararlanan akici ve kozmopolit diisiiniirlerle kiiresel bir soylem” olarak
gormektir. (Omid Safi ile kisisel yazigmalar, 24 Eyliil 2017)

flerlemeci Islam, herhangi bir 6zel yonelime veya distince okuluna atif-
ta bulunmaz. Keersten'in belirttigi gibi, Ilerlemeci Misliimanlar, farkli
hedeflere ve farkli dindarlik ifadelerine sahip gesitli gecmislerden gel-
mektedirler. Bununla birlikte, paylastiklar1 sey, “medeniyet olarak Is-
lam’in entelektiiel mirasiyla elestirel bir angajmanla bilgilendirilen ge-
lecege yonelim”dir. (Kersten, 2015, s. 281)

Yukaridakiler, ilerlemeci Islam'in neligi ve hedeflerinin agiklamala-
ridir. O, amaclari ve neyi basarmak istedigi acisindan tanimlanmak-
tadir. Ilerlemeci Islam’ nasil tanimlayabiliriz? Ilerlemeci Islam’,
ilimlilik kavrami agisindan tanimlamayi 6neriyorum. Islami yasamin
hedefi 1limlilik ise ilerlemeci olan herhangi bir islam anlayis1 1lim-
liliga yol acmalidir. Hal béyle olunca, ilerlemeci Islam, Islami inanc
ve uygulamalarda 0l¢iilii olan ve sonuclanan bir yonelim olarak ta-
nimlanabilir. Bu, ilimhiligin ne oldugu sorusunu akla getirmektedir.
Nimhilik, asiriliklar arasindaki dengeye dayanan inang ve uygulama
olarak tanimlanabilir.

Islam, kendisini Kuran'da ummatan wasatan terimiyle ifade edilen
“orta yola” dayanan bir din, yani orta yol toplulugu, iki u¢ arasindaki
orta yol olarak anlamaktadir. Ve Kur'anin Miisliimanlara seyahat et-
melerini soyledigi sirdt-1 miistakim de bu orta yoldur. Bununla yakin-
dan ilgili olan adalet kavramidir. islami sdylemde, genellikle adalet
olarak cevrilen terim ‘adalah seklindedir. Tanri'nin adaletini tartistigi-
mizda hem adaletten hem de dengeden soz ederiz. Islam hukukunda
cogunluk goriisii, ‘adalah’in seriatin veya Islam ahlak ve davranis ku-
rallarinin ongoriilen yikimliliiklerine ve tavsiyelerine uyan, yasakla-
nan ve onaylanmayan seylerden kaginan bir nitelige atifta bulundugu
seklindedir (Ibn Rushd, 1996, s. 556. Ayrica Arapca orijinaline bkz. Ibn
Rushd, 1997, s. 678). Belirli bir adalah 6zelligi mizan veya dengedir. Bu,
Kur’an'in Tanri'nin adaleti konusundaki goriistine uygundur: “Biz, ki-
yamet glini icin adalet terazileri kurariz; artik kimseye hicbir sekil-
de haksizlik edilmez. Yapilan, bir hardal tanesi kadar dahi olsa, onu
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getirir ortaya koyariz. Hesap goriicl olarak biz yeteriz.” (Al-Anbiya’
(21): 47)

Birkac ylizyil sonra yazan Ibn Haldun, daha ¢nceki alimlerin huku-
kun sosyal islevi hakkindaki muamelesine dikkat cekmistir. Ornegin
Mes’tdi ile ilgili olarak, Pers rahibi Mobedh'in Kral Behram bin Beh-
ram'in oniinde yaptig1 konusmaya atifta bulunur:

Ey hiikiimdar! Hiikiimdarlik, sadece dini ahkdmla Allah’a itaat hali i¢in-
de onun emir ve yasaklarina gore hareket etmekle olur. Seriat ancak ev-
let olursa uygulanir. Adamlar1 olmadan, hitkimdarin izzeti olmaz. Mal
olmadan da adamlar calismazlar. Mal elde etmenin, memleketi mamur
héle getirmekten baska yolu yoktur. Memleketi imar etmenin yegane
yolu adalettir. Adalet, halk arasinda konulmus bir terazidir. Bunu koyan
da Allah'tir. Allah bu terazinin basina bir bekci dikmistir. O bekei hi-
kiimdardir. (ibn Haldun, 1967, s. 80)

Burada bizi 6zellikle ilgilendiren “adalet, insanlik arasinda kurulan bir
dengedir” (al-adl al-mizan al-mansub bayn al-hal-qah). Bu, insani adalet
ile ilgilidir. Yukaridaki ti¢ alintiy1 da dikkate alirsak, ‘adalah ve mizan
kavramlarinin hem Tanri’'nin hem de insanin adaletine atifta bulundu-
gu agiktir.

Burada agikca goruliir ki ihimhilik veya Islam’in sirdt-1 miistakimini ta-
kip etmek, ayni1 zamanda insanlar arasinda bir denge kurmay1 gerekti-
ren adaleti saglamaktir. Denge, asiriliklar arasinda miizakere edilerek
kurulur. Asirilik bir siirekliligin iki ucunda mevcuttur. Ornegin, bir
yandan Islami kanunlara uymada asir1 katilik ve sertlik, diger yandan
asir1 gevseklik vardir. Cemalleddin Afgani, “asirilig: (ifrat), hicbir sey
sabit kalmayana kadar her seye meydan okuyan” olarak tanimlamaistir;
tembel kadercilik (tefrit) ise koleligin en kotii bigimine yol acarken, bu
da “cahillerin” tim bu konulari talih, sans ve durumdan kabul etmesi-
ne neden olmaktadir.*

4 “Hagiqat al-insan wa haqiqat al-watan”, Misr, 30 Aralik 1877, s. 1. Ayrica bkz. “Al-illa al-
haqiqa li-sa‘adat al-insan” Misr'in ayni sayisinda, s. 4; “Tarbiya”, Misr, 5 Haziran 1879, s.
2; ve “Hakim alsharq”, Misr, 24 Mayis 1879, s. 1-2. Tim alintilar Gasper (2009, s. 45).
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Dolayisiyla ilimlilik, 6zel ve kamusal yasamin cesitli alanlarinda asi-

riliklar arasinda kurulan denge olarak tanimlanabilir. Boylesi cesitli

alanlari, her bir alandaki ilgili streklilige atifla saymamiz miimkin

olacaktir. Birkag1 asagida listelenmis ve tartisilmistir.

1.

Bilgi-uygulama (ilim-amel) siirekliligi: ilerlemeci Miisliimanlar
entelektiiel calisma ile aktivizm arasindaki ikilemi kabul etmezler.
Faaliyetleri tamamen akademik degildir ve sahada sosyal adalet
meseleleriyle mesgul olmaya devam ederler (Safi, 2003a, s. 48);
yani ilim-amel arasinda bir denge saglarlar.

Yerlilik-oryantalizm stirekliligi: lerlemeci Musliimanlar, oryanta-
lizm elestirisinden c¢ok etkilenmisler ve “Edward Said’in ‘glicliile-
re dogruyu soyleme’ cagrisindan” ilham almigslardir (Safi, 2003a).
Ayni zamanda, Islami olmayan seyleri reddeden ve Batilicilig1 tes-
vik eden ya da oryantalizmi tersine ceviren yerlilestirici soylemin
carpitilmasindan bilingli olarak kaginmaya calismiglardir.

I¢-dis stireklilik: flerlemeci Misliimanlar, benzer sonuclari olan
yerel, llke ici ve bolgesel faktorlerden oldugu kadar Miisliman
diinyadaki bireylerin ve topluluklarin yasam sanslarini olumsuz
yonde etkileyen dis faktorleri de elestirirler. Sorunlar: degerlen-
dirirken, i¢ ve dis faktorlerin goreceli Onemini tartan dengeli bir
bakis acisina sahip olma cabasi vardir. Ornegin, flerlemeci Miis-
limanlar, Misliman diinyasindaki insan haklar1 ihlallerini ifsa
ederken, Bati'nin hegemonik siyasi-ekonomik yapilarina ve kilti-
rel programlarina kars: koyarlar (Safi, 2003b, s. 2).

Kapsayici-dislayict stireklilik: Ilimlilik, cesitliligi kabul eder ve hat-
ta kutlar, ancak bir yandan Misliman oldugunu iddia eden her
grubu keyfi olarak dahil etmeyerek Islam’in biitiinligtinii korumak
ve diger yandan Islam’in tanimini, tarihsel olarak mesru gruplari
dislayacak sekilde daraltmak arasinda bir denge olmalidir. Malez-
yada, devlet yetkilileri Islam’ Safii ekoll acisindan dar bir sekilde
tanimlama egilimindedir, boylece dengeyi bozar ve dislayiciligi uy-
gularlar. flerlemeci Miislimanlar, metinci Vahhabilerden asirilik
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yanlisi Siilere kadar her tondaki ve renkteki miinhasir Miisliiman
yonelimleri anlamaya ve bunlara meydan okumaya calisirlar (Safi,
2003b, s. 8).

Gelenek-modernite siirekliligi: flerlemeci Miisliimanlar, modern
dinyayla iliski kurarken ve modernitenin sundugu entelektiiel ve
kiltlrel kaynaklardan yararlanirken entelektiel ve kiiltiirel olarak
gelenege bagli kalirlar. ilerlemeci Musliimanlar, islevsiz oldugunda
gelenege tutunma anlaminda gelenekgi degillerdir, gelenegi yeni-
lik (bidat) olarak yazarak reddetme veya inkar etme anlaminda da
modernist degildirler. Ilerlemeci Musliimanlarin diger yonelimle-
re sahip Miislimanlardan farkli oldugu yer, daha post-modernist
tavirlari, “modernligin kiistahligina kars: dikkatli olmalar: ve eles-
tirel olmalaridir”. Bu, Bati medeniyetinin tarihin telosunu temsil
ettigi gorlisiine, yani insanoglunun sosyal, ekonomik ve kiltiirel
gelisiminin sinirlarina ulastigi son duruma atifta bulunmaktadir
(Safi, 2003, s. 4).

Ekzoterik-ezoterik (zahir-batin) stireklilik: Ulema ve genel olarak
insanlar arasinda kanuncu (yasalara siki sikiya bagli) diistincenin
saglamlastirilmasi; etige, ahlaka, maneviyata ve dini tecriibeye
vurgu yapilmasina yol agmistir. Bu, bir yandan rittellere, kuralla-
ra ve dliizenlemelere (seriat) uyma ihtiyaci ile diger yandan manevi
ibadet deneyimi ve diger insani faaliyetler arasindaki denge eksik-
ligini olusturur. flerlemeci Miisliimanlar bu ikilemi reddederler ve
dini yasamda ekzoterik ve ezoterik arasindaki dengenin gereklili-
gini tasdik ederler.

Rasyonel-rasyonel olmayan strekliligi: lerlemeci Miisliimanlar,
ezoterik ve mistik boyutlar gibi dini deneyimin rasyonel olmayan
yonleri ile rasyonel ve entelektiiel yonleri arasinda bir denge ku-
rulmasi gerektigine inanirlar.

Ozgiirlik-baski strekliligi: Herhangi bir toplumda, devletin inat-
¢1 ve itaatsiz vatandaslari lizerinde baski uygulamasina agikca
ihtiyac vardir. Ancak bu tir bir giic, kisisel ve sivil ozgurliiklerin
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saglanmasiyla dengelenmelidir. Ilerlemeci Miisliimanlar, dini ha-
yatin denetimini kabul etmezler. Bu dengeyi bozmanin bir 6rnegi,
Cuma namazina arka arkaya li¢ defadan fazla gelmeyen Miisliman
erkekler i¢in para cezasi veya hapis cezasina izin veren Malezya'da-
ki mevzuattir.

9. Milliyetci-emperyalist stireklilik: Ilerlemeci Miislimanlar ne asir1
milliyetcidir ne de emperyalizme kayitsizdir. Alatas'in milliyetcilik
elestirisine yukarida deginmistim. flerlemeci islam, bunu miim-
kin kilan cesitli uluslararas: kurumlar ve rejimler dahil olmak
lizere kiiresel baski yapilarini da elestirir. (Esack, 2006, ss. 117-129,
127; Duderija, 2010, ss. 128-136, 130)

10. Dunyevi-uhrevi streklilik: Bu, ahiretteki kurtulus endisesi ile bu
dinyadaki yasam kosullarina tim boyutlariyla baglilik arasinda
bir denge kurma ihtiyacina isaret eder.

Gelenek-modernite siirekliligi 6zellikle ilgi cekicidir. lerlemeci islam
hem geleneksel hem de modern fikirlerden yararlanir. Ayni zamanda
her ikisini de elestirir. Ornegin Alatas’in bilgi tiretiminde modern bir
kosul olarak zihinsel tutsakligin elestirisini ele alalim.

Alatas, gelismekte olan dinyada, ozellikle de sosyal bilimler ve be-
seri bilimlerdeki Bati hakimiyetiyle iliskili olarak, ilmin dogasini kav-
ramsallastirmak icin tutsak akil kavramini ortaya ¢ikarmis ve gelistir-
mistir. Tutsak akil “diislinceleri bagimsiz bir perspektiften saptirilan,
dis bir kaynagin hakim oldugu elestirisiz ve taklit¢i bir zihin” olarak
tanimlanmaktadir (Alatas, 1974, s. 692). Dis kaynak Bati sosyal bili-
mi ve beseri bilimlerdir ve elestirel olmayan taklit, problem sec¢imi,
kavramsallastirma, analiz, genelleme, tasvir, agiklama ve yorumlama
gibi bilimsel faaliyetin tim bilesenlerini etkiler (Alatas, 1972, s. 11).
Tutsak aklin ozellikleri arasinda yaratici olamama veya orijinal prob-
lemler ortaya koyamama, orijinal analitik yontemler gelistirememe
ve yerli toplumlarin ana sorunlarina yabancilagma vardir. Tutsak akil,
neredeyse tamamen Bati bilimlerinde egitilmistir, Batili yazarlarin
eserlerini okur. Ister Bati'da ister yerel egitim merkezlerinde bulunan
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caligmalar araciligiyla agirlikli olarak Batili 6gretmenler tarafindan
ogretilir. Zihinsel tutsaklik, ¢coztim ve politika onerilerinde de bulunur.
Dahasi, teorik ve ampirik ¢alisma diizeyinde kendini gosterir.

Daha dnce, 19507lerde, Alatas, sosyotarihsel baglamlar: somiirgeciligin
temel bir sorunu olarak dikkate alinmadan “fikirlerin Bat: diinyasin-
dan Dogu toplumlarina toptan ithaline” atifta bulunmustur (Alatas,
1956). Ayrica, somirgelestirilmis halklarin disiince tarzinin politik
ve ekonomik emperyalizme paralel oldugunu 6ne stirmtstir. Bu ne-
denle akademik emperyalizm® ifadesi, tutsak aklin i¢inde ortaya ciktigi
baglamdar.

Bati'dan gelen sosyal bilim bilgisinin tiiketimi, bu tiir bilginin istiinli-
gune olan inangtan kaynaklanmaktadir. Ekonomik arz etkisine paralel
olan bu tliketimin o6zellikleri arasinda (1) Bat1 bilgisiyle temas sikligs,
(2) yerel veya yerli bilginin zayiflamasi veya erozyonu, (3) ithal edilen
bilgiye eklenen prestij ve (4) bu tiir bir tiiketimin ille de rasyonel ve
faydaci olmamas (Alatas, 1972, ss. 10-11).

Shaharuddin Maaruf, flerlemeci Miisliimanlara gelenegi kendine mal
etmenin yararl bir yolunu saglayan anlayish bir analize sahiptir. Sha-
haruddin gelenegi, kiltiirel tarihlerinde onemli bir donem igin belirli
bir insanin diinya gortistini bicimlendirmede veya sekillendirmede et-
kili olan bir kiiltlir veya deger sistemi olarak tanimlar. Bu “kultiir veya
deger sistemi, toplumun ¢agdas ve gelecekteki zorluklara tepkilerinin
temelini olusturan istikrarli 6zl temsil eder” (Maaruf, 2002/2003, s. 2).
Gelenek, bir toplumun gelismesinde olumlu veya olumsuz bir faktor
olabilir. Malay diinyas: hakkinda konusan Shaharuddin, dikkatimizi
Malay toplumundaki iki karsit gelenege (feodal ve Islami gelenekle-
re) ceker. Bu catisma gecmise dayanmaktadir, ancak feodal yonetimin
cokiisiinden sonra bile ¢cagdas Malay toplumunda hala gorilmektedir.
Malay feodal degerleri, feodal sistemin haricinde hala yasamaktadir.

5 Bu ilk olarak 1969'da akademik emperyalizm {izerine bir konferansta detay-
landirilmistir. Syed Hussein Alatas'in 26 Eyliil 1969'da Singapur Universitesi Tarih

Topluluguna verdigi “Academic Imperialism” baslikli ders yaklasik otuz yil sonra
genisletilmis ve yayinlanmistir. Bkz. Alatas, (2000, ss. 23-45.
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Bu degerler sunlari igerir: (1) otoriteye ve keyfi gii¢ kavramlarinin ka-
buliine karsi koleci bir tutum, (2) bireyciligin olumlu yonlerinin bal-
talanmasi ve dolayisiyla insan kisiligine sayg: eksikligi, (3) hukukun
ustliinliigline sayg1 eksikligi, (4) kamusal alan ile kisisel yasam alanlar1
arasinda ayrim yapilmamasi, (5) ihtisam ve zengin bir yasam tarzina
vurgu, (6) sosyal adalete kayitsizlik, (7) iktidar konumunda olanlar i¢in
haksiz ayricaliklarin kabuli, (8) kendi menfaatleri i¢in giig, otorite ve
ayricaliklarla ilgili bir takinti, (9) akilciligin ve felsefi ruhun degeri-
nin distik tutulmasi ve iktidardakilerin ¢ikarlarina hizmet eden mit-
lerin tesvik edilmesi ve (10) hissiyatin giindeligine ve simartilmasina
ve es zamanli olarak calismanin kiigimsenmesine vurgu (Maaruf,
2002/2003, s. 16).

Bu feodal degerler sadece modernlesme ruhu ve bakis acisiyla celis-
mekle kalmaz, ayn1 zamanda Islam’in temel degerleriyle de catisir.
Bu tiir feodal degerlerin aksine, islami gelenek (1) daha rasyonel ve
esitlik¢i bir otorite anlayisini, (2) keyfi yetkinin sinirlandirilmasini, (3)
pozitif bireyciligin taninmasini ve insan kisiligine saygiyi, (4) hukukun
ustinligiini, (5) daha insancil bir liderlik anlayisini, (6) kamu gorev-
lerinde etik biitiinliigii ve duristligy, (7) tutumlulugu, (8) sosyal ada-
leti, (9) haksiz ayricaliklardan ziyade cabayi, (10) bu diinyadaki yasam
icin miikemmellik idealini, (11) akilcilig1 ve felsefi ruhu, (12) irrasyo-
nel inang ve hurafenin onaylanmamasini ve (13) emegin onurunu vur-
gular (Maaruf, 2002/2003, s. 17).

Shaharuddin’in arglimani hem feodal hem de Islami degerlerin Ma-
lay geleneginde catisan bir iliski i¢inde var oldugudur. Modern Cag'da
ilerleme sorunu biytik olctide boyle bir catismanin sonucuna baglhidir;
yani “Catismada hangi deger sistemi Ustinlik kazanmaktadir?” (Maa-
ruf, 2002/2003, s. 17).

flerlemeci Islam’in diisiinme ve sorgulama yontemiyle ilgili olarak,
Syed Hussein Alatas'in sosyotarihsel yontem tartismasindan daha once
bahsetmistik. Bu yonteme gore, Islam ve Miisliiman toplumlar, bag-
lam1 tanimlayan kiltiirel, cevresel, sinifsal ve diger sosyal nitelikleri



ilerlemeci islam’in Anlami ve Hedefleri

iceren sosyo-tarihsel baglamin geregince incelenmektedir (Ayrica bkz.
Duderija, 2010, s. 129). Esack, “her bireyin sosyotarihsel ozelliginden
etkilenmeyen nesnel bir teori olmadigini” ve bu nedenle “Islam'in bi-
lingli olarak pratige dayanmasi gerektigini” savunmustur (Esack, 2003,
s. 84). Moosanin belirttigi gibi modernist Miisliman akademisyenle-
rin “tiim tarihsel Islami 6grenim kiilliyatini modernitenin bilgi olus-
turma stlirecinin (epistemne) elestirel bakisina tabi tutmadaki basarisiz-
ligin1 da agiklayan sey sosyotarihsel yaklasimin eksikligidir” (Moosa,
2003, ss. 111-27, 119). Apolojetik (teolojik savunmacilik) calismalarin
sorunlu fikirler liretmesinin nedeni, boyle bir yontemin olmamasi-
dir. Moosa'nin aktardigi ornekler, bazi ahlaki ihlallerin kefareti olarak
kolelerin azat edilmesine yonelik Kur’ani tedbirler ve Halife Omer’in
(r.a.) (cocuklarina efendilerinin babalik yaptig1) kole kadinlar: satma
yasagidir. Bunlar yanlis olarak, Kur’an vahyinin sosyotarihsel baglami-
n1 degerlendirmedeki basarisizlik neticesinde, 6zgtirliik kavramlarina
isaret ediyormus gibi gosterilmektedir (Moosa, 2003, s. 121).

Sosyotarihsel yontemin isleyisine bir 6rnek Osmanli tarihinden gel-
mektedir. Osmanli alimleri, halifenin Kureys'ten gelmesi seklindeki
dini sartla bas etmek icin Ibn Haldun’'un sosyotarihsel yontemini kul-
lanmislardir. Osmanlilar, ibn Haldun'un “bu sart, sadece Kureys asabi-
yetinin saglam oldugu zaman gecerliydi.” iddiasini benimsemislerdir.
Gerekli kosul, halifeligin iistiin asabiyete sahip olan grubun elinde
olmasidir. Araplardan Tirklere egemenlik gectiginde, ustiin asabiye
sahibi Tiirkler olmustur. Kureys artik durumu tatmin etmez haldedir
(Alatas, 2007a, s. 276).

Sosyotarihsel bir tarzda baglamsal yorumlamanin bagka bir 6rnegi,
Islam hukukunun yorumlanmasiyla degil, teolojik fikirlerin ve dokt-
rinlerin anlasilmasiyla ilgilidir. Merhum Osmanli distintiri Mehmet
Serafeddin, bir toplumdaki teolojik fikirlerin toplumsal bi¢imleriyle
iligkili oldugunu 6ne stirmustiir. Ornegin, Islam’in vahyi ve kabilecili-
gin reddi, evrensel ve askin bir Tanri'ya olan inanci kolaylastirmistir.
Ancak Peygamber’in 6limiinden sonra, siyasi ve dini tartigsmalar ¢ok-
lu teolojik diistince okullarinin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamistir.
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Islam oncesi zamanlarda, kabilecilik baglami, her kabilenin kendi
putuna sahip oldugu anlamina gelirdi. Kabileler ortak kultiirel bay-
ramlar i¢in bir araya geldiklerinde ve kutsal aylarda baris anlagmalar:
yaptiklarinda, diger putlarin yaninda ortak ve ustiin bir Tanri'nin ka-
bulii mevcuttu. Teolojik inanclar1 anlamaya yonelik boyle bir yakla-
sim, vahiy gercegini inkar etmez (Bkz. Ozervarli, 2017, ss. 393-419).
Yalnizca vahyin sosyotarihsel bir boslukta yer almadigini, toplumun
belirli 6zellikleri ve karakteristikleriyle etkilesime girdigini ileri strer.

ibn Haldun ve iyi (ilerlemeci) Sehir

Alatas, Progressive Islam’daki yazilarinda da goruldigu gibi, ibn Hal-
dun’a gtcli bir ilgi duymaktaydi. ilerlemeci islam fikri i¢cin benim-
sedigi sosyotarihsel yontemi ona veren Ibn Haldun'dur. Alatas ayrica
Progressive Islam’da Ibn Haldun hakkinda bir baska makale de yazmis-
tir (Alatas, 1954b, ss. 2-4).

Ibn Haldun'un ilerlemeci Islam anlayisimizla ilgisi nedir? bn Haldun,
hanedanlarin ytkselis ve duslisinin nedenlerini anlamaya calismis-
tir. Bunu, gocebe (bedevi) ve yerlesik (hadari) sosyal organizasyonlar
arasindaki temel farkliliklar agisindan izah etmistir. Bu iki toplumsal
tir arasindaki farklar, gecimlerini saglama (el-ma’as) bigimlerindeki
farkliliklarla agiklanmaktadir. Bedeviler, temel gecimlerini saglamak
icin tarimi veya hayvancilig1 benimserler ve ¢6l alanlarinda yasarlar.
Hadari toplum icin gecim saglamanin baslica bicimleri alim-satim ve
ticarettir, ama ayni zamanda tarim da yaparlar. Hareketsiz insanlar se-
hirlerde, kasabalarda ve kdylerde yasarlar. (Ibn Khaldun, 2005, s. 62 [s.
84-85])°

Teori, ibn Haldun'un sosyal dayanisma kavramsallagtirmasi olan ‘asa-
biyaterimi etrafinda donmektedir. Teoriye gore, gliclendirilmis bir asa-
biyeye sahip sosyal gruplamalar, asabiyesi zayif olan gruplar iizerinde
egemenlik kurmustur. Asabiye, grup tyelerinin ortak bir kokene sahip

6 Koseli parantez icindeki sayfa numaralar1 Rosenthal’in ingilizce cevirisine goredir.



ilerlemeci islam’in Anlami ve Hedefleri

olduklar1 inanci tizerine kurulmus bir sosyal dayanisma bicimidir. ibn
Haldun, asabiye'nin diger sosyal dayanigsma bicimlerinden daha giicli
olduguna inanmistir. Gocebeler arasinda gorece daha yliksek asabiye
derecesi, onlar1 yerlesik insanlardan daha siki sikiya bagli hale getirir-
di. Bu, aralarinda daha fazla karsilikli destek ve yardimla sonuclanir-
d1 ve diismanlarinin kendilerine duydugu korkuya katkida bulunurdu
(Ibn Khaldun, 2005, s. 206 [s. 262-63]).

Pastoral gocebe toplumlarin dogas: oyledir ki, sosyal orgilitlenmeleri
asabiye’lerini nispeten daha saglam tutmustur. Bununla birlikte; kabi-
le grubu, fethedip yerlesik halk tizerinde egemenligini kurarken bile
nesiller boyunca yerlesim, kendi asabiye’lerinin erozyonuyla sonuc-
lanmistir. Birkac nesil once fethettikleri hanedan gibi olmuslardir:
yani politik ve ekonomik olarak zayif, boltinmiis ve ¢olden fethedil-
meye agik.

Aciktir ki teorinin ozellikleri, bedevi-hadari ikilemi ile karakterize edil-
meyen ve pastoral gocebeligin jeopolitik yapilarinda énemli bir faktor
olmadig1 bircok modern toplum icin gecerli degildir. Bununla birlikte
Ibn Haldun'u modern toplumlarin incelenmesi ile iligskilendirmenin
bir yolu vardir. Bu, iyi bir yonetimin veya medeni bir toplumun do-
gasina yonelik daha normatif veya kuralc: tartismalarla ilgilidir. Bun-
lar ilerlemeci bir toplum icin recete olarak alinabilir. Ibn Haldun'un
yerlesik toplumun ozellikleri ve nitelikleri tizerine yaptig: tartismalar,
toplumun politik, ekonomik ve sosyal yonlerinin arzu edilen 6zellik-
leri olarak gordugu seyler konusunda bize bazi ipucglar: vermektedir.

Ibn Haldun, gocebe toplumu yerlesik toplumdan istiin gormiistiir.
Gogebeler sosyal olarak daha uyumludur, daha biiytik bir ahlaki yapiya
ve cesarete sahiptir ve dini yasalara daha cok uyarlar. Ote yandan ha-
reketsiz insanlar, sosyal uyumlarinda bir dagilma yasamislardir, liikks
ve serbest bir hayata takintili hale gelmisler ve dini hukuka daha az
uymuslardir. Iyi sehirden (medine) ibn Halduncu terimlerle bahsetti-
gimizde, medinenin yerlesik toplumun bir parcasi olarak, sakinlerinin
iyi olmadig (hayr) niteliginde olmasiyla ilgili bir celiski vardir (Ibn
Khaldun, 2005, ss. 197, 200, 203 [s. 254, 257, 259-60]).
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Yerlesik toplumda, iiretim, dagitim, deger yaratma, fiyatlarin belir-
lenmesi, paranin rolid ve kamu maliyesinin dogasini iceren ekonomi
yonetiminin basarisi biiytik olclide hiikimdarligin dogasina baglhidir.
Miilk tabi’i veya basibos krallik, bir halkin politik ve ekonomik yasa-
mina en ¢ok zarar veren bicimdir. Miilk tabi’i hakimiyetindeki hane-
danlarda, insanlar genellikle mallarina el konulma tehdidi altinda ve
zorla calistirma, adaletsiz vergi ve harclar gibi diger adaletsizlik bi¢cim-
lerinden stirekli olarak muzdarip olmuslardir. Ernest Gellner, Ibn Hal-
dun’un bir hanedanligin dustisiini agiklamasinda Keynesyen tipte bir
carpan etkisinin goriilebilecegine isaret etmistir (Gellner, 1981, s. 34).

Bununla birlikte, Keynes orta sinifi toplam talebi yeterli diizeye ylik-
seltememekle suclarken, ibn Haldun, 6zel yatirimin zayif oldugu bir
zamanda hiiklimetin tasarruf etme egilimini suclamigtir:

Simdi, hiikiimdar miilk ve gelire sahip ¢ikarsa ya da kaybolursa ya da
kendisi tarafindan uygun sekilde kullanilmazsa, o zaman yoneticinin
gevresinin miilkiyetindeki miilk kii¢iik olacaktir. Cevrelerine ve insanla-
rina verdikleri hediyeler durur ve tiim harcamalari kesilir. En fazla say1-
da insani olustururlar (harcama yapan) ve harcamalari, diger herhangi
bir grubun (insanlarin harcamalarindan) daha fazla ticaret 6ziini sag-
lar. Boylece (harcamayi biraktiklarinda), sermaye kitligi nedeniyle ticari
karlar azalir. Arazi vergisinden elde edilen gelirler azalir, ¢linki arazi
vergisi ve vergilendirme (genel olarak) kiiltiirel faaliyete, ticari islemle-
re, ticari refaha ve insanlarin kazanc ve kar talebine baglidir. Durumdan
muzdarip olan ve agig1 olan hanedandir, ¢linkd bu sartlar altinda ara-
zi vergisinden elde edilen gelirlerin azalmasi sonucunda hikiimdarin
miilkiyeti azalmaktadir. Belirtmis oldugumuz gibi, hanedan en biiyiik
pazar, tlim ticaretin anasi ve temelidir. (Ticaret i¢in) Gelir ve giderlerin
0zUni saglayan piyasadir. Devlet isleri ¢okerse ve ticaret hacmi kiicilikse,
bagimli piyasalar dogal olarak ayni semptomlari ve daha bliyiik olglide
gosterecektir. Dahasi, para, konu ile yonetici arasinda gidip gelir. Simdi,
hiikimdar bunu kendisine saklarsa, 6zneler tarafindan kaybedilir. (Ibn
Khaldun, 2005, vol. 2, s. 79 [s. 102-3])

Gellner’in belirttigi gibi bu “simdiye kadar yapilmis en etkili enflasyo-
nist, yayilmaci, Milton-Friedman karsit: itirazlardan biriydi” (Gellner,
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1981, ss. 34-35). Ibn Haldun, bir hanedanhgin disistniin siyasi ve
ekonomik yonleri arasinda bir iliski oldugunu da aciklamaistir:

Devletin ilk kurulus zamaninda halk iizerine yiiklenen vergilerin mikta-
r1 azdir. Fakat bu vergiler toplanirken ¢ok mal ve para elde edilir. Devlet
yikilma cagina geldiginde halka cok vergi yiikletilirse de, vergilerden az
gelir elde edilir. Bunun sebebi sudur: Devlet, seriatin hiiklimlerine gore
halk: yonetirse, halkina ancak harag, cizye ve sadaka yukletir. ... Hi-
kiimdarlari, bir biri ardinca, devleti ve halki akillica yonetir. Gocebeligin
kotiiltik ve sadelikleri yok olup giderken halka cesitli vergiler yliklemek-
te, mal ve para toplamakta gaflet gostermek de, gécebeligin sadeligi ile
birlikte ortadan kaybolur. Bunun yerini, devletin menfaati kollayan ve
iglerine riayet eden, onu medeniyete dogru gotiiren, akillica idare sis-
temi alir. Bunun tizerine ustalikla yonetenler devletin basina gecerler.
Gelenek, aliskanlik ve refah ¢ok oldugu icin bunlarin ihtiyaglar: cogalir.
Thtiyaclarin1 kapatmak icin, halka yeni ve agir vergiler yiikletirler. Gift-
cilere ve halkin her sinifina gesitli vergiler koyarlar; ellerine ¢ok para ve
mal gegsin diye, bunu btiytk 6l¢lide artirirlar. (Ibn Khaldun, 2005, vol.
2, ss. 67-68 [s. 89-90])

Degerlendirmeler 0z kaynak taleplerinin gerektirdigi sinirlar: astikca,
uretken faaliyetlerde ve vergi gelirlerinde azalma olur. Kaybs telafi et-
mek igin bireysel vergiler daha sonra artirilir. Bu da iiretken faaliyet
icin caydirici bir etki yaratir. Nihai sonug, hanedanin uretim, mali
ve politik dongtilerinde bir gerileme olmustur (Ibn Khaldun, 2005, s.
68 [s. 90-91]). Onlara bir hanedan kurma giicli veren gocebe yasamin
ozellikleri (yani, daha kat1 bir yagam tarzi, hukuka daha az bagimlilik
nedeniyle daha biiylik bir metanet ve daha gticli bir asabiye) gocebe-
ler yerlesik hale geldiklerinde azalir. Sedentarizasyon gerceklestiginde
geri dontisii olmayan bir diislis siireci harekete gecer (Ibn Khaldun,
2005, s. 92 [s. 117]).

ibn Haldun’a gore, bir devletin gerilemesi ve ¢okiisti yalnizca siyasi
veya sosyopsikolojik bir fenomen degildir. Zenginligin oynadig1 6nem-
li bir rol oldugu i¢in ayni zamanda ekonomik bir fenomendir.

Devletin mali bakimdan zayiflamasi ve bundan dolay: devlette bozgun-
luk devresi baglamasi haline gelince; bunun sebebi sudur: Yukarda
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anlattigimiz gibi, devlet ilk kurulusunda bedevi bir devlet halindedir. Bu
zamaninda halka sefkatle muamele eder ve masraflarinda tutumlu olur,
bagkalarinin mal ve servetlerine el uzatmaktan sakinir, agir ve cesitli ver-
giler koymaz. Ustelik devlet bedevilik caginda, mal ve servet toplamak ve
valilerinden hesap almak hususunda pismis de degildir. Masraflarinda
asirtya gitmeyerek israf etmemektedir. Bundan dolay: fazla para toplama-
ya muhtag degildir. Fakat gitgide istila politikas: takip ederek devletin bii-
yumesi ve sinirlarinin genislemesi devleti refaha gotiirtir, zevk ve nimet-
lere dalma devresi gelir, bunun bir sonucu olarak sultan ve genel olarak
devletin ileri gelenlerinin ve memurlarinin masraflari gogalir. Bunlarin bu
hali sehir ahalisine de sirayet eder. Devlet, askerin ihsanini, devlet adam-
larinin ticretlerini artirmaya mecbur olur, gittikce refah yiikselir, masraf
ve israf artar, halk mireffeh hayata alisir; ¢linkd, halk hitkiimdarlarinin
dinindendir (itiyadindandir), hiikiimdarlarin adet ve israflari onlara tesir
eder. Bunun bir sonucu olarak sultan, geliri ¢ogaltmaya, halkinin refah
icinde yasamakta oldugunu gordigii sehirlerin pazarlarinda satilan her
seye, kiymetine gore, vergiler tayin etmeye ve 0detmeye baslar. Fakat zevk
aliskanlig1 gittikce artar. Bu yeni vergiler de hiikimdarin, devlet adam-
larinin ve askerin ihtiyaclarini karsilamadig icin devletin, halkin mal ve
servetine el uzatmasi, baskisini artirmasi, pazarlarda satilan her seye yeni
vergiler koymasi ya da ticaret yapmak bahanesiyle insanlarin malini al-
masl, bazen memurlarin herhangi bir siipheyle veya stiphe etmedikleri
halde, halkin elindeki paraya, kiymetli seylere el koymasi donemi baslar.

Bu donemde, devlet zayif diistigli ve ihtiyarlama devri geldigi icin asker,
devlete karst cesaretli davranmaya, emirleri dinlememeye, kargasaliklar
¢ikarmaya baglar; devlet, onlarin bu hélini gézden kagirmaz; ihsanlarda
bulunmak, ayliklarini artirmak suretiyle bu hastalig tedavi etmek ister,
bundan bagka da bir ¢are bulamaz. Devlet bu devredeyken, vergileri topla-
yanlar, vergiler cok ve ¢esitli oldugu icin biiylik servetler edinirler; bu ser-
vet sayesinde itibarlar1 da ylikselmis olur. Bu servetleri toplayanlar, birbirini
kiskanarak birbirinden sikayete baslarlar. Bu sikdyetlerin ¢ogalmasi yliziin-
den topladiklari biitiin servetleri tiikkeninceye kadar arka arkaya felaketlere
ugrarlar. Bu yolla para ve servet toplayanlarin durumlari da altiist olur; dev-
let, gereken zamanlarda kendisine destek veren bu memurlar da boylece
perisanliga stiriikler. (Ibn Khaldun, 2005, ss. 97-98 [s. 122-24])’

Ceviri Mukaddime’nin Tiirkge ¢evirisinin “Kirkyedinci Bolim: Devlette Aksakliklarin
Ortaya Cikisina Dair” kismindan alinmistir.
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Hanedanligin ilk asamalarinda ortaya cikan liikks yasam tarzi, maaslar
ve Odenekler icin artan hiikimet harcamalarini gerektirir. Dahasi, or-
dunun artan beklentileri ile hiikimdarin vergileri ve harclar: artirmak-
tan bagka secenegi yoktur. Ayrica orduyu tatmin etmek i¢in miilklere
el koyma gibi yasadis1 yollara bagvurur. Hanedan asabiye'de zayifladikca
ve ordu hiikiimdara meydan okumada daha cesur hale geldikce, devlet
parcalanmaya ve sonunda yikilmaya baslar. (Ibn Khaldun, 2005, s. 98 [s.
124))

Ibn Haldun'un ekonomi konusundaki tartismalarindan hangi ders-
ler ¢ikarilabilir? Hikimdar ve ekonomi arasindaki iliskiye dair agik-
lamasinin altinda yatan cok onemli bir vergilendirme ilkesi vardir.
Toplanan vergiler adalet, hakkaniyet ve esitlik tavrini yansitmalidir.
Vergi orani ile verimlilik dizeyi arasinda bir uyum olmalidir. Alinan
vergiler, 6deme gliclinii asmamalidir. Vergilendirmeyi diizenleyen ku-
rala siki sikiya bagli kalinmali ve hiiklimdara yakin olanlara tercihler
genisletilmemelidir (Andic, 1965, ss. 33-34). Bununla birlikte, kacinil-
maz olarak Ibn Haldun, vergilendirmeden elde edilen getirinin hane-
danla ayni yasam dongtistine sahip olacagini kabul etmistir:

Devlet bu devreye geldiginde, giicii kirildig1 i¢in, siddeti de zayiflamig
olur. Bundan sonra devlet baskani, giizel muamelede bulunarak, para
harcayarak yeni bir politika ile devleti idare etmeye baslar. Zahmeti az
oldugu icin, ihsan politikasinin kili¢ kullanmaktan daha tesirli oldugu-
nu anlar; bunun bir sonucu olarak masraflar ve askerin ticretleri arttig:
icin devletin paraya olan ihtiyac: artar. Bundan dolay1 devlet baskaninin
arzusu da bosa ¢ikar. Devlette ihtiyarlama belirtileri artar, etraf halki de
bu halden cesaret alarak devlete kars: isyana baslar. Bu gibi devrelerin
her birinde kuvvet gittikce eksilir; bu haller onu yikilmaya dogru gotii-
riir; yurt istilaya ugramazsa da, bitkin bir hale gelir. Devletin basina gec-
mek isteyen biri harekete gecer, yonetenlerin elinden iktidar: gekip alir.
Harekete gecen bulunmadigi takdirde ceragin fitilini andirir bir halde
mahvolmaya dogru gider; ceragin fitili, zeytinyaginin tiikenmesiyle son-
dugu gibi, devlet de eskiyerek yikilincaya kadar bu halinde devam eder.
(Ibn Khaldun, 2005, vol. 2, s. 98 [s. 124])

ibn Haldun, yoneticilerin ticaretle ugrasmasina da ¢ok karsiydi:
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Tlccarlarla ciftcilerin, servetleri az oldugu halde, biiylik kazanclar ve
mahstller elde ettiklerini goriince devlet adamlar1 da sultan adina ti-
caret ve ciftcilik yapmaya baslarlar. Aligveriste kar, sermaye nispetinde
oldugu ve devlet adamlarinin elinde de biiylik servetler bulundugu icin,
sermayeleri az olan tliccarlari zor duruma sokarlar; mtiimbit topraklarda
ekin ektirirler, hayvan beslerler ve tiiretirler; bu suretle kazandiklari ile
mal satin alirlar ve bu mallari pazarlara siirerler. Bunlar bu aligverisle-
riyle devlet servetinin artacagi ve daha cok vergi toplanacag iddiasiyla,
ticaret ve ciftcilikle mesgul olurlar. Fakat bunlarin bu isleri, son dere-
ce biiyiik hatadan baska bir sey degildir. Bunun bircok bakimdan hal-
ka zarar1 dokunur. Hayvan, mal ve esya satin almak hususunda tliccar
ve ciftcileri sikistirmis olurlar. Ciinkii halkin serveti birbirine denk ve
birbirininkine yakin bir nispettedir. Onlarin aligverislerde biribirlerine
olan rekabetleri servetleri ol¢lisiindedir. Zaten az olan paralar: karsili-
ginda mal satin almakla tiikenir ya da tiikenmek derecesine gelir. Serveti
biliylik olan sultan aligverise baslarsa, bunlardan her biri zaruri olan ihti-
yaglarini temin edemeyecek hale diiser. Bundan dolay: kalpleri kaygiyla
dolar. Ustelik sultan zorla bu mallari elde etmeye kalkisirsa, cogunu hal-
kin elinden alir veya en ucuz fiyatla elde eder; kendisine rekabet eden
kimse bulunmadig: takdirde bu mahstllerin fiyatlarini indirir.

Sonug olarak, sultan saticiyr fiyati diisiirmeye zorlayabilir. Ayrica sul-
tan, tiiccarlarin pazar kosullarina bagl kalmak yerine kendisinden daha
yiiksek fiyatlara tarim trtinleri satin almalarini saglamak i¢in bask: uy-
gulayabilir. Bu, tliccarlarin ve ¢iftgilerin sermayelerini tliketmesine ne-
den olacaktir). Sultan karl: ticarete girebilse bile, ticarete dogrudan kati-
limy, ticari faaliyetlerinden har¢ alinmasi muhtemel olmadigi igin vergi
gelirinde diisiise neden olacaktir. (Ibn Khaldun, 2005, s. 71 [ss. 94-95])

Ozetlemek gerekirse, Ibn Haldun, hiikiimetin is diinyasina dogru-
dan dahil olmasinin, piyasay: bozacagi ve 6zel isletmeleri yatirim ve
ticaretten caydiracagi icin devletin diistisine yol acan Kkilit bir faktor
oldugunu iddia edecektir. Hiikimetin can alic1 rold, ticcarlarin ve
ureticilerin 6deme kabiliyetini asmayan ve onlar1 liretken faaliyetler-
de bulunmalari icin tesvik eden diizeyde vergi toplama alaninda yat-
maktadir. Ibn Haldun'un ekonomi hakkindaki gortsleri bir ekonomik
kalkinma teorisi degil, daha ziyade ekonomik kalkinma ekonomisi-
ni olusturmaktadir. Bunun nedeni, ekonomiye ve bliylimeye iliskin
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anlayisinin ekonomik, politik ve sosyal faktorlerin karsilikli etkilesimi
tarafindan sekillendirilmesidir. Bunlar daire-i adalet icinde Ozetlene-
bilirler. ibn Haldun, On Politics kitabindan Aristoteles’e atfedilen su
alintilar1 yapmaktadir:

Diinya, bir bostandir ve o bostani koruyan duvar devlettir. Devlet ka-
nunla yasayan bir kuvvettir. Kanunu uygulayip tatbik eden hiikiimdar-
dir. Devlet ve saltanat bir nizam olup, asker ona kuvvet verir. Askerler
devletin yardimcilari olup, servet onlarin beslenmesini temin eder. Para
bir gecinme vasitasidir, onu halk toplar, halk koleler olup, onlar1 adalet
korur. Adalet iilfet edilen bir seydir; 4lem onunla kaim olur. Alem ise bir
bagdir... (Ibn Khaldun, 2005, vol. 1, ss. 58-59 [ss. 81-82])

Burada ekonominin devletin otoritesiyle, yarg: kurumlariyla ve orduy-
la yakindan iligkili oldugu gortilebilir.®

Modern diinyanin ¢ogunda insanlarin ekseriyeti ya sehirlerde ya da
koylerde yerlesik yasamaktadir. Tarihsel egilimi tersine ¢evirmek ve
kirsal gocebe olmak miimkiin degildir. ibn Haldun'un tanimladig: gibi
tim hatalariyla sosyal organizasyonumuz olan medine’yi en iyi sekilde
kullanmamiz gereken bir konumdayiz. Medine o kadar da koti degil-
dir. Sorun, dejenerasyona ve ¢lirimeye dogru kaginilmaz bir hareket
olmasidir. Yukar1 dongiintin ilk asamalarinda, medine siyasi, ekono-
mik ve sosyal boyutlar1 agisindan iyi islemistir. ibn Haldun'un tasvir
ettigi gibi oykiinme ic¢in dlstinmek isteyebilecegimiz, medinenin ilk
asamalarindaki ozellikleridir. Bu ozellikler otoritenin dogasi, hika-
metin ekonomideki rolu ve egitimin dogasidir. Medine hayatinin bu
yonleri; hukukun Ustiinligt, adalet, hesap verebilirlik, sorumluluk,
bilgi ve hakikat arayisi gibi evrensel degerler tizerine kurulmustur.
Ibn Haldun'un adaletsizlik tanimi, paraya ve miilke keyfi olarak el ko-
nulmasina, zorla calistirmaya ve haksiz vergilerin dayatilmasina kar-
st savunmasizligl vurgulamaktadir. Bunlar, Olclistiz hiikimdarlik ve

8 ibn Haldun, bunu ekonomi politigin kapsamli bir analizini teskil edecek sekilde ele
almadi. “Daire-i Adalet’te ifade edilen fikirleri hatali bulmasa da, bu tir fikirlerin
tamamliktan yoksun oldugunu ve cok genel bir diizeyde ifade edildigini belirtmistir.
Amaci; aciklama, kanit ve gosterilere dayali olarak konuyu daha kapsamli bir sekilde
ele almaktir. Bkz. Ibn Khaldun (2005, vol. 1, s. 59 [s. 82]).
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Hik(met yetkililerinin 6ngoriilemezligi ve tutarsizlig1 nedeniyle daha
da kotiilesmektedir. Bu itibarla, Ibn Haldun, cagdas toplumlara, cag-
das yonetisim sistemlerindeki esitsizlikleri anlamak ve ele almak icin
yerel, ulusal veya kiiresel olan bir temel sunar (Alatas, 2013, ss. 530-47).

ilerlemeci islam ve Reform

flerlemeci Miisliimanlar reformdan séz ederken, Protestan tipi bir re-
formu savunmazlar. Safi'nin belirttigi gibi Misliman dlinyasinin aci-
len ele alinmasi gereken ciddi ekonomik, sosyal ve politik sorunlarla
kars1 karsiya oldugu dogru olsa da, aranan reform Katoliklikten farkl
bir Protestan Islam gelistirmekle es anlamli degildir (Safi, 2003a, s. 49).
Nitekim Protestan Islam kavrami da uygun degildir.

Protestan Islam fikri, entelektiiel emperyalizm baglaminda anlasil-
malidir. Misliiman dlinyasinin neden Bati'ya yetisemedigine dair iki
yaygin aciklama var. Birincisine gore sorun Islam'da degil, daha ziya-
de on sekizinci yiizy1lda Muhammed Ibn Abd el-Vahhab, 20. ylizyilda
Seyyid Kutub ve 21. yiizyilda Usame bin Ladin gibi figlirlerin asirilike:
yonelimleriyle Islamcilik olarak adlandirilan seydedir. Goztum ise tluml
Miisliimanlarin, Protestan benzeri reformlar yaparak Islamcilik cagri-
sin1 marjinallestirmesidir.

Ikinci gorts, Misliman diinyasinin karsilastigl sorunlarin sadece
Misliiman ideolojilerine veya litopyalarina 6zgi degil, bizzat Islam
dininin icinden kaynaklandigini ileri sirmektedir. islam dini, doga-
s1 geregi mantiksizdir ve asir1 derecede siyasallastirilmistir. Yasalci
cercevesi nedeniyle degisen kosullara uyum saglayamamaktadir.
Hristiyanlik gibi bir donlisim slirecinden ge¢memis olan Miusli-
man dlnyasi, sonug olarak kendi Orta Cag'ina sikismis durumda.
Mislimanlarin modern diinyaya girebilmeleri icin Protestan tipi
bir reformdan ge¢cmeleri gerekiyor. Bununla birlikte, din adamlari-
nin kitleler tizerindeki glicii nedeniyle Protestan benzeri bir reformu
gerceklestirmek zordur.
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Ilerlemect Miisliimanlar her iki gortisii de sorunlu gormektedir, clinki
temel varsayimlar hatalidir. {1k goriis, Miisliiman uyanis hareketleri-
ni Protestan benzeri 6zelliklere sahip olarak anlamaktadir ve 16. ytiz-
yil Protestan reformculari ile cagdas Miisliiman aktivistleri arasinda
doktrinler, kurumlar ve uygulamalar agisindan paralellikler hayal et-
mektedir. Ornegin Miisliiman reformcularin Islami 6gretileri ve ilke-
leri sorgusuz sualsiz uygulamay: reddetmesi Luther’in Katolik Kilisesi-
nin otoritesine itaat etmeyi reddetmesiyle karsilastirilir. Her iki dinin
sosyopolitik baglamlarindaki 6nemli farklilik gézden kacirilan seydir.
Misliman akademisyenler ve aktivistler tarih boyunca her zaman si-
yasi ve dini otoriteye kars1 elestirel ve muhalif tavirlar sergilemislerdir.
Bununla birlikte, reform yapmaya calistiklar1 sey, Islam’in kendisin-
den ziyade Muslimanlar arasindaki belirli inancg ve uygulamalardir.

Miisliiman diinyasinin sorunlarini Islam'in dogasinda var olan geri
kalmighiga baglayan ikinci gorts de ayni derecede sorunludur. Islami
Protestanlik fikri aslen Miislimanlardan, 6zellikle 1905 Anayasa Dev-
rimi baglaminda Iranl aktivistlerden ve daha sonra 1960’larda Ali Se-
riatiden gelmistir. Ancak Islam icin tam bir teolojik devrimi savun-
mamislardir, bunun yerine sosyal ve yasal reformu tartismiglardir.
Islam'da papalifin karsilig1 (es degeri) yoktur (ve bu nedenle, kurtu-
lacak bir “kilise” de yoktur), flerlemeci Muslimanlar da Misliiman
topluluk icinde daha fazla boliinme yaratmak i¢in calismamaktadirlar
(Safi, 2003b, s. 16).

Bu nedenle, ¢agdas Islami dirilis fenomenini 16. ylizy1l Hristiyanligi
prizmasindan tasvir etmek oldukca yuizeyseldir. Bir entelektiiel em-
peryalizm bicimi olan tiim dinleri entelektiiel olarak Hristiyanlastir-
ma egiliminin daha biiylk bir parcasidir. Islam gibi diger dinlerin ev-
rensel gecerlilige sahip oldugu varsayilsa da, onlara Hristiyanliga 6zgu
ozellikler atfetme girisimleriyle yargilanan gizli bir kiilttirel Hristiyan-
lasma is basindadir. Bu tiir entelektiiel spekiilasyonlar, diger inancla-
rin uygulayicilarinin kendi algilarini ve kendini gerceklestirmelerini
goz ardi etme egiliminde oldugundan, tiim dinlere Hristiyan 6zellikle-
ri atfetmenin dogasinda olan tehlikeler vardir.
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flerlemeci Mislimanlar, Batili ve diger gayrimiislim geleneklerden
aktif olarak bor¢ alirken, ayni1 zamanda bilgi tliretimindeki emperya-
list egilimlerin bilincindedir ve bunu reddederler. Miisliman diinya-
sinda ilerici reform arayisinin “Protestanlasmada” degil, Miisliman-
larin gercek ihtiyaclarini ve endiselerini anlama ¢abalarinda yattigini
tartisacaklardir.’

Sonug

Ilerlemeci Islam, Islam’da ne teolojik veya hukuki bir diisiince okulu,
ne de bir ideoloji veya litopyadir. Buna, farkli teolojik ve teorik gec-
mise sahip gesitli savunucular: kapsayan, ancak yukarida 6zetlendigi
gibi bir dizi tema ve amag tizerinde birlesen genis bir yonelim demek
daha dogru olacaktir. Her seyden o6nce, ilerlemeci Islam'in yukarida
tartisilan cesitli gruplar acisindan bilingli bir denge bulmaya ¢alisan
1limlilik yolu oldugu sdylenebilir. Bunu yaparken, ilerlemeci Islam sa-
dece klasik ve modern Islami gelenekten degil, ayn1 zamanda diger
uygarlik ve dinsel geleneklerden, ozellikle elestirel ve ozglirlestiren,
iktidara dogruyu soyleyen ve somtirgecilikten uzak bir bilgi tarzinda
isleyen geleneklerden de yararlanmaya inanmaktadair.

Alatas’'in 1954’te Progressive Islam’in ilk sayisinda soyledigi gibi “Progres-
stve Islam, Islam inancinin dogast hakkinda herhangi bir inceleme an-
lamina gelmez... Bu makaleyi flerlemeci Islam olarak adlandirmakla,
Islam’in ilerici olan bir kismini aldigimizi ve ilerici olmayan diger kis-
min terk ettigimizi kastetmiyoruz. Aksine Progressive Islam, Islam’in
ilerlemeci oldugunu sdylemenin baska bir yolu olarak gortlmelidir”
(Alatas, 1954a). Progressive Muslims: On Justice, Gender and Pluralism
kitabina katkida bulunanlar ise ilerlemeci olmanin insanlarin, yani
Mislimanlarin sorumlulugu olduguna dikkat cekmek icin ilerlemect
Miisliimanlar ifadesini ilerlemeci Islam’a tercih etmislerdir (Safi, 2003b,
s. 18).

9 Daha ayrintili bir tartisma icin bkz. Alatas (2007b, ss. 112-32).
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SYED MUHAMMED EL
NAQUIB BIN ALI ALATAS

(1931-...)

Bilginin islamilestirilmesi ile bilinen
Alatas Ailesinin 6nemli isimlerinden
olan distindr

Syed Muhammed el Naquib bin Ali
Alatas 5 Eyliil 1931 yilinda Malezya'da
diinyaya gelmistir. Syed Muhammed
el Naquib bin Ali Alatas Hollanda
Dogu Hint Adalari yonetimindeki
Cava sehrinde soylu bir gecmise sa-
hip bir ailenin ¢cocugu olarak dogdu.
Ailedeki tli¢ erkek cocuktan ikinci-
siydi; agabeyi Syed Hussein Alatas
daha sonra akademisyen ve politika-
c1 oldu. Alatas, 1951 yilinda ortaoku-
lu bitirdikten sonra, Malay Alayi'na
Harbiyeli subay: olarak girdi. Bu ona
Ingiliz toplumu hakkinda fikir verdi.
Bu siire zarfinda Sufilerin metafizi-
gine, ozellikle Akademi kiitiiphane-
sinde buldugu Jaminin eserlerine
cekildi. Ozellikle Islami mirasin ken-
disi lizerinde derin bir etkiye sahip
oldugu Ispanya ve Kuzey Afrika'yr
cekerek cok seyahat etti. Alatas, Sin-
gapurdaki Malaya Universitesinde
(1957-1959) calismalar1 strdiirmek
icin egitim alma ihtiyacini hissetti
ve Kraliyet Malay Alayinda hizmet
etmek tlzere Kral Komisyonundan
gontillii olarak istifa etti.

Malezyali Miisliman filozof ola-
rak geleneksel Islam bilimlerine

derinlemesine kok salmis ve teoloji,
felsefe, metafizik, tarih ve edebiyatta
esit derecede yetkin olan birkac cag-
das bilim adamindan biridir. “Bilgi-
nin Islamilestirilmesi” fikrini éner-
mede oncudiir. Alatas'in felsefesi ve
egitim metodolojisinin tek bir amaci
vardir: Zihnin, bedenin ve ruhun Is-
lamlastirilmasi ve bunun Miisliman-
lar ve digerlerinin yani sira ruhsal ve
fiziksel insan disi cevre tizerindeki
kisisel ve toplu yasam tizerindeki et-
kileri. Islam diislincesi ve medeniye-
tinin cesitli yonleri tizerine, 6zellikle
Sufizm, kozmoloji, metafizik, felsefe
ve Malay dili ve edebiyat1 tizerine yir-
mi yedi eserin yazaridir.

1959da ilk kez yayinlanan edebi bir
eser olan Rangkaian Ruba’iyyat’t ve
1963'te Malaylar Arasinda Anlasilan
ve Uygulanan Tasavvufun Baz Yonleri
adli klasik eseri yazdi. Hamzah Fan-
suri’nin Mistisizmi Uzerine iki ciltlik
doktora tezi Malay diinyasindaki en
btiyiik ve belki de en tartismali Sufi
bilginlerinden biri hakkinda bugiine
kadarki en 6nemli ve kapsamli calis-
madir. Bu calisma ile 1965'te Ingilte-
re'de doktorasini kazandi.



Yasadigi Yerler: Cava

Gorev Yaptigi Kurumlar: islam Diisiince ve Medeniyet Enstitlisii, Malaya

Universitesi

Onemli Eserleri: Islam and Secularism, On Justice and the Nature of Man,

Prolegomena to the Metaphysics of Islam: An Exposition of the Fundamental

Elements of the Worldview of Islam

Alatas’in yirmi yil 6nce yazmis oldu-
gu Islam and Secularism isimli kita-
b1 cagdas Miisliman diinyasindaki
en yaratict ve 6zglin Musliman dii-
stintirlerden birinin kitabidir. Yazar,
cagdas Mislimanlarin karsilastigi
temel sorunlari ve gercek ¢oziimleri-
ni ele alir. Kendisi ‘Cagdas Bat1 Hiris-
tiyan Arka Plan1’ izerine bir tartigma
ile baslar, ardindan ‘laik’, "laiklesme’
ve ‘laiklik ‘ kavramlarini (yeni tanim-
ladig1) analiz eder. Onceki tiim actk-
lamalara dayanarak, Musliman iki-
lemini analiz etmeye devam ediyor.
Bu ikilemin “bilginin batililastiril-
mast” ya da tersine “modern bilginin
Islamlastirilmas:” olarak adlandirdi-
g1 seyle coziilmesi gerektigini soylii-
yor. Bu kitapta cok sayida orijinal ve
derin fikir yer almaktadir, esas ola-
rak Misliman geleneginin elestirel
bir ¢alismasiyla ortaya ¢ikmistir.

Bir Islam Alimi olarak, Tan Sri Syed
Naquib, cagdas bilginin Islamlastiril-
masi ve Miisliiman egitimi alanlarin-
da cagdas Islam diinyasina 6nemli
katkilarda bulunmustur. ilk olarak
Mekke'de (1979) diizenlenen Birinci

Diinya Musliman Egitim Konferan-
s'nda formiile ettigi Islam Universi-
tesinin kavramsallagtirilmasindan
sorumluydu ve Uluslararast Islam
distince ve Medeniyet Enstitiisi'nii
(ISTAC) kurdu ve yonetti. Tan Sri
Syed Naquib, Islam felsefesi, Teoloji
ve metafizik, tarih, edebiyat, sanat
ve medeniyet, din ve egitim alanla-
rinda kapsamli bir sekilde yazmigtir.
Teoloji, felsefe, metafizik, tarih ve
edebiyatta yetkin bir usta olarak, ge-
leneksel Islam bilimlerine iyice kok
salmis birkac cagdas bilim adami
arasindadir.

1987de Alatasin kurucusu ve yo-
neticisi oldugu Uluslararas1 Islami
Diisiince ve Medeniyet Enstitlisi
(ISTAC) Kuala Lumpurda kuruldu.
Bu kurum, 6grencilerinin ve 6gretim
liyelerinin bilincine entegre bir Is-
lamlagma getirmeye calismaktadir.
Alatas, ISTACin her yoniintin plani-
n1 ve tasarimini 6ngordi ve kamptis
ve arazide Islami sanatsal ve mimari
ilkeleri birlestirdi. Alatas'n entelek-
tuel arayisi, 0grencilerinin de glcli
destegiyle devam ediyor.
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AISYIYAH

Kurulus Tarihi: 19 Mayis 1917-
Bulundugu Yer: Yogyokarta, Endonezya

Aisyiyah

Endonezya’da kadinlarin
gliclendirilmesine ve hayir islerine
adanmis islami bir sivil toplum kurulusu

Kurumda Yer Almig Onemli isimler: Nyai Ahmad Dahlan, Ahmad Dahlan

Kurumun Etkisi: Bolgede kadinlarin egitim, saglik ve sosyal hizmetlere erisimini
kolaylastirmaktadir. Cava kiiltiiriiniin islam 6ncesi geleneksel uygulamalarina ve Orta
Dogu’da islam calismis kadinlarin kamusal alanda calismasina karsi cikan Endonezyali kiiciik
bir azinligin tutumlarina karsi kadinlarin egitim ve calisma haklarini savunmaktadir.

Kurulusun temelleri Ahmad Dahlan
ve esi Nyai Ahmad Dahlan tarafindan
“Egitimli Kizlar Dernegi” olarak kurulan
Sapa Tresna ile atilmistir. Kadinlar1 hem
dini hem de genel 6rgiin egitim almaya
tesvik etmektedir. 1917 yilinda Ahmad
Dahlaninda icinde bulundugu ana ku-
rulus olan Muhammediyye'nin Uyeleri
Kyai Dahlan’in evinde yaptiklar: bir top-
lant1 ile Muhammediyye'ye partner bir
kurulus olarak Aisyiyah'1 kurmuslardir.
Adi Muhammed (s.a.v) esi Hz. Ayse'den
(r.a) gelmektedir. Aisyiyah, Ayse'nin ta-
kipgileri anlamina gelmektedir. Asiyi-
yah'in ilk baskan: Siti Bariyah, akil ho-
cast ise Nyai Ahmad Dahlan olmustur.
Aisyiyah aktivistleri emir bil-ma‘ruf
nehiy anil-minker ytkimliligintn
cinsiyete bakmadigini ifade eden ayeti
kaynak edinmislerdir. Aisyiyah kendisi-
ni ve kadinlar toplumda vaaz vermeye
tesvik etmektedir.

Kurulus, mikro kredi ve kiiclik isletme
gelistirme destegi, aile planlamasi hiz-
metleri, anne ve cocuk bakimi, yetim-
hane hizmetleri ve Miisliman kadin
din gorevlilerine egitim ve tiniversite

diizeyinde kurslar saglamaktadir. Ais-
yiyah, Endonezyadaki ylizlerce saglik
merkezinin yani sira Misir, Malezya ve
Hollanda'daki ii¢ subeyi yonetmektedir.

Aisyiyah'in ¢abalar1 baslangicta Kuran
okumak baglaminda kadin okuryazar-
ligina odaklanmistir. Aisyiyah, 1919 yi-
linda ilk Endonezya Islami anaokulunu,
1922'de ilk 6gretmen okulunu ve 1923’te
ilk mescidini acmigtir. Orglitiin erken
donem faaliyetlerinin cogu ekonomik
haklara yoneliktir. Endonezyadaki ka-
dinlar genellikle erkeklere benzer isler-
de calismaktadir. Bu nedenle Aisyiyah,
kadinlarin dinlenme ve calismay: red-
detme hakkinin yani sira dindarlik ile
is ahlaki arasindaki baglantiyr vurgula-
maktadir. Orgiit 1978'den itibaren kadin
liderlige destek vermektedir. 1999'da
Aisyiyah, ulusal hiikimetin kadin lide-
ri fikrini alenen onaylamistir. Ulkedeki
ilk Misliman kadin orgiiti olmanin
yani sira, niifusun ¢ogunlugunun oku-
ma yazma bilmedigi bir dénemde ka-
dinlar1 okuryazarliga tesvik etmesi, Ul-
kedeki kadinlar i¢in olduk¢a 6nem arz
etmektedir.



Giineydogu Asya Miisliiman Diisiincesinde
Itidal (Vasatiyye)

Malezya'dan Anayasal Yaklagimlar

Mohamed Azam Mohamed Adil

Giris

Malezyanin ¢ok kiiltiirli toplum yapisi, lilkenin Malay olarak bi-
lindigi donem olan bagimsizligindan 6nce de mevcuttu. Ingiliz s6-
miurgeciligi doneminde yliz binlerce Cinli ve Hintli go¢gmen iscinin
getirilmesi sonucu aslen biiyiik cogunlugu Malay olan niifusta ciddi
degisimler yasanmistir. Bu go¢cmen iscilerin, o donemin yerli Malay
halkiyla kiiltiirel ve dini anlamda neredeyse hicbir ortakligl yoktu
ve birbirlerinden tamamen izole halde yasiyorlardi. Cinliler kalay
madenleri sektoriinde yogunlasirken, Hintliler ise plastik sanayin-
de c¢alisiyordu. Cinliler genel anlamda Budizm ve Taoizm dinlerini
yasarken, Hintlilerin ¢ogu Hindu'ydu. Zamanla bu etnik kokenler
arasindaki etkilesimin artmasi sonucu Cinliler ve Hintlilerin ibadet-
haneleri, bircok farkli din mensubunun ibadethaneleriyle birlikte
lilkenin her tarafina yayildi. Bu ibadethaneler buglin camiler ve su-
raular kadar yaygindir ve iilkenin her tarafinda gorilebilmektedir.
Bugiin Malezya'da niifusun %601 Misliman, %401 ise gayrimuslim-
dir. Ancak Malezya'da kokenler arasi iligkiler, kisa stireli ¢atisma
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donemleri olsa da yiiksek hosgori ve farkliliklar: kabullenme ahlak:
sayesinde saglikli bir sekilde ylirimektedir.

Federal Anayasa, birlik ve uyum icinde bir toplum ortaya ¢ikarmada
cok temel bir rol oynamaktadir. Anayasa, farkli etnik cogunluk ve azin-
liklarin tizerinde anlastig1 ve saygi duydugu bir toplumsal s6zlesmenin
vicut bulmus halidir. {1k bakista Federal Anayasa, baz1 imtiyazlardan
oturti Malaylart kayiriyor gibi goriilebilir: (1) Islam dininin konumu
(Madde 3); Malaylara verilen ayricaliklar, daha sonra da 1963 itibariyle
Sabah ve Saravak kokenlilere verilen ayricaliklar (Madde 153); Bahasa
Melayu dilinin ulusal dil olmasi (Madde 152) ve Malay yoneticilerin tl-
kedeki konumu (Madde 38). Ancak bu ayricaliklarin verilmesi tilkede-
ki Malaylari, Cinlileri ve Hintlileri temsil eden li¢ biiylik siyasi partinin
anlasabilecegi bir toplumsal sézlesme yaratabilmek icin hayati 6nem
tastyordu.

1963 yilinda Sabah'in, Saravak’in ve Singapur’'un dahil olmasiyla Ma-
lezya resmen kurulmustur.! Federal anayasanin imtiyazlari, Sabah ve
Saravak halklarina da verilen ek 20 imtiyazla birlikte kabul edilmistir.
Bu haklarin arasinda geleneksel hukuki yetkiler, aile hukukuyla ilgi-
li konular, gocmenlikle, nakliyeyle ve limanlarla ilgili diizenlemeler,
mineraller ve diger gelirlerden %10 oraninda bir kraliyet 6demesi gibi
hususlar vardir.?

Malezya’da islam’a Genel Bir Bakis

Islam dini Malay Adalarina on dérdiincii ylizyildan itibaren gelmistir.?
Parameswara’nin bir Pase (Pasai) prensesiyle evlenmesi sonucu Islam
dinine girdigine inanilmaktadir.* Parameswara daha sonralar1 Sultan

1 Singapur Malezya'dan 1965 yilinda ayrilmistir.
2 Anayasanin Dokuzuncu Eki, Liste ITA, TITA; Onuncu Eki, 4 ve 5. Bolimler.

3 Syed Muhammad Naguib al-Attas, Preliminary Statement on a General Theory of the Is-
lamization of the Malay-Indonesia Archipelago, Dewan Bahasa dan Pustaka, 1969, p. 11.

4 Poh-Ling Tan (Edt.), Asian Legal Systems -Law, Society and Pluralism in East Asia, Butter-
worths, Sydney, 1997, p. 267.



Giineydogu Asya Miisliiman Diisiincesinde itidal (Vasatiyye)

Iskender Sah olarak anilacaktir. Malakka, Hindistan ve Cin arasinda-
ki onemli nakliyat limanlarindan biriydi. Malakka sehrinin ¢ok hizli
bliylime nedenlerinden biri de islam dinini kabul etmesidir. Stratejik
cografi 6nemi ve Cinlilerin korumas: da yakinlardaki Siam'in hak iddi-
alarina kars1 konulabilmesini saglamistir. Bu hizli biylimeye etki eden
baska faktorler de vardir.®

Islam dini; Malakka sehrinde ve Malay yarimadasinda, muhtemelen
Parameswara’nin Islam’ segmesi sonucu hizla yayilmistir. Malaylarin
sultanlarina olabilecek en ylice sekilde saygilarini gostermeleri ve soz-
lerine, davraniglarina uymalari toplumun derinlerine yerlesmis bir
gelenekti. Bu yiizden Malaylarin Islam dinini kabul etmemesi icin bir
sebep yoktu diyebiliriz. Hatta gayrimiislim olmak vatana ihanet olarak
gorilmeye baslandi, Malaylarin deyimiyle “derhaka kepada raja” (Kra-
la ihanet sayildi). Goriilecegi tizere Malaylarin hiikiimdarlarinin ayak
izlerinden gitmesi gayet normal bir durumdur.® Ancak Islam dininin
Malakka'ya gelmesinden once Malaylarin Hindu olarak bilindigini de
not etmemiz gerekir. Oyle ki gliniimiize kadar gelen slirecte Malay
gunlik yasantisinda bir¢ok Hindu etkisi gormek miimkiindir. Bunun
bir 6rnegi Raja kelimesinin ve bersanding evlilik toreni kavraminin
kullanilmasidir. Bu kavramlar tipik olarak Hint kiiltirtinden gelir.

Islam dini, Malakka topraklarina geldiginden itibaren hukuk sistemi
hizla degismeye baslamistir. Tarihciler ve hukukgular Islam hukuku-
nun ve Malay geleneklerinin Malakka'da hukuk uygulamalarinin sekil-
lenmesine ¢ok biiytik etkileri oldugu hususunda fikir birligi icerisinde-
dirler. Hukum Kanun Melaka veya Malakka Kanunu bu iddiay1 kanitlar
nitelikteki en 6nemli 6rneklerden biridir. Bu kanunun 6nemi ve huku-
ka katkisi, Malaya yarimadasindaki diger devletlerin Malay kanunlari-
nin sekillenmesini biyiik oranda etkilemesinden kaynaklanmaktadir.

5 Ag.e.

6 Mahmood Zuhdi Hj. Ab. Majid & Raihanah Azhari, Undang-undang Keluarga Islam
Konsep dan Perlaksanaannya di Malaysia, Karya Abazie, K. Lumpur, 1989, p. 38; see
also Mahmud Saedon Awang Othman, “Penyelesaian Masyarakat Majmuk Melalui
Perundangan Islam”, Majalah Dakwah, September 1984, p. 43.
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Bunun ornekleri olan Johore Kanunu, Pahang Kanunlari, Kedah Ka-
nunlar1 ve Undang-undang Sembilan Puluh Sembilan'in (Perak'in Dok-
san Dokuz Kanunu) bir¢ok hukuki hitkmii Hukum Kanun Melaka'dan
gelmektedir.

Malezya, Musliman ntifusun ¢ogunlukta olmasi sebebiyle diinya ca-
pinda Miisliiman bir tilke olarak taninmaktadir. Niifus ortalamasi 32,7
milyon olarak tahmin edilen Malezyanin %63.3li Islam dinine men-
suptur.” Ayrica Malezya Federal Anayasasinin 3. maddesi Islam dini-
ni lilkenin dini olarak tanirken farkli etnik kdkenlerden gelen Miis-
liimanlarin din 6zglrligiini de garanti altina almaktadir. Islam dini,
lilkede Federasyon'un dini, islam hukuku veya seriat hukuku olarak
da bilinmesine ragmen anayasa tarafindan tlkenin hukuki sistemini
belirleyici olarak kabul edilmemistir. Diger bir deyisle Islam dininin
federasyonun dini oldugu gercegi tilkenin hukuki yapisini etkileme-
mektedir. Anayasa, Madde 4’te de belirtildigi gibi lilkenin yegane hu-
kuk belirleyicisi olarak kabul edilir ve her zaman Merdeka (bagimsiz-
lik) Déneminden sonra kanunlasan herhangi bir hukuk sisteminin
lizerinde olacaktir. Islam hukuku ise yalnizca eyaletlerin listesinde
yardimc1 bir hukuk sistemi olarak bulunacak ve ahlakla ilgili kisisel
meselelerle ve suclarla sinirli olmak lizere cok az bir alanda s6z sahibi
olabilecektir.

Federal Anayasanin diline yakindan bakarsak, Madde 160’ta gecen
hukuk kavraminin hicbir sekilde Islam hukukundan bahsetmedigini
gorlriiz.® Ne yazik ki bu maddedeki hukuk kelimesi yalnizca “herhan-
gi bir yazili kanun, Federasyon'un herhangi bir bolgesinde islemesi
kaydiyla teamiil hukuku ve Federasyonda kanun gliclinii arkasinda
bulunduran herhangi bir gelenek veya kullanim” anlamina gelmekte-
dir. Benzer bir sekilde seriat mahkemelerinin yasama ve giigleri icin
de Federal Anayasada herhangi bir imtiyaz goriilmemektedir. Federal

7 https://www.mycensus.gov.my/index.php/ms

8 Prof. Harding’e gore “Seriatin yasama ve yiiriitmenin kaynagi olabilecegine dair her-
hangi bir hiikiim veya imtiyaz yoktur”, bkz. Andrew Harding, “Keris, Islam and the
Blind Goddess”, Singapore Journal of International and Comparative Law (2002) 6, s. 167.
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Anayasa’'nin seriat mahkemeleri kavramindan bahsettigi tek yer Madde
121dir (1A), bu maddede seriat mahkemelerinin yargilamas: kapsa-
minda olan belirli meselelerin sivil mahkemelerin yarg: giiclerinden
cikarildigini gormekteyiz.’

Ayrica Islam hukukuna verilen tek yargi glicti Dokuzuncu Ek, Liste IT -
Eyalet Listesi'nde verilmistir. Bu Ek farkli mevzularin yani sira yalniz-
ca Islam dini mensuplarini kapsamaktadir.”” Bu yasama kapsaminda
olan evlilik, bosanma ve aile konusundaki tiim tali meseleler ile halef-
lik konular1 keskin sinirlarla sadece kisisel hukuk altinda degerlendi-
rilmektedir. Ceza hukuku acisindan ise bu kanunlar, ancak Islam dini
mensuplarinin Ramazan ayinda disarida yiyip i¢gmek, Cuma namazini
kagirmak, zina ve halvet yapmak ve eyaletlerin Islami ceza hukukla-
rinda agikca belirtilen diger bazi meseleler gibi kendi dinlerine karsi
isledigi suclar tizerinde yarg: glicti vardir.”

Islam hukuku meselesi Kuala Lumpur, Labuan ve Putrajaya Federal
Bolgeleri hari¢ tim eyaletlerin kendi yarg: sistemleri altina keskin s1-
nirlarla yerlestirildigi icin Parlamento, islam hukukunun veya Malay-
larin gelenekleri altina giren hususlarda kanun ¢ikaramaz, ilgili eya-
letin hikGmetine danisilana kadar Meclise bu tiir herhangi bir yasa

9 Andrew Harding, Law, Government and the Constitution in Malaysia, Kluwer Law Inter-
national, London, 1996, pp. 136-137.

10  Ek soyle ifade etmektedir: “Kuala Lumpur, Labuan ve Putrajaya Federal Bolgeleri ha-
ri¢, Islam hukuku ve slam dinine mensup kimselerin bireysel ve aile hukuklari, ha-
leflik, gecerli veya gecersiz vasiyetnameler, nisan, evlilik, bosanma, ¢eyiz, nafaka, ev-
lat edinme, mesru nesep, koruyuculuk, hediyeler, miras béliinmesi ve velayet, miras;
Vakiflar ve dini - dini olmayan vakiflarin tanimi ve isleyisi, islami dini ve vakif orga-
nizasyonlara mtitevelli atanmasi ve liye alinmasi, kurumlar, fonlar, vakiflarin Devlet
nezdinde tlimiyle isleyebilmesi; Malay gelenekleri; Zekat, Fitre ve Beytiil Mal veya
benzer Islami dini gelir hususlar; camiler veya diger kamusal Islami ibadethaneler,
Federal Liste’de bahsedilen meseleler haric Islam dinine mensup kisilerin dinlerine
kars1 isledigi suclarin cezalandirilmasi; sadece Islam dini mensuplari iizerinde s6z
sahibi olabilecek ve (federal kanunlarin kapsadig: suglar olmamalar: kaydiyla) bu pa-
ragrafta gecen hususlarla ilgili olan seriat mahkemelerinin anayasasi, organizasyonu
ve prosediirleri, islam dinine mensup kisilerin doktrin ve inanclarini yaymalarinin
kontrolii; Islam hukuku ve doktrini ile Malay gelenekleri kapsamina giren meselele-
rin belirlenmesi.”

11 Dokuzuncu Ek, Liste II - Eyalet Listesi.
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tasarist sunulamaz;® iki ya da daha fazla eyaletin kanun birligini ko-
rumak amaci® veya herhangi bir eyaletin yasama meclisinin talep et-
mesi durumlar: da dahildir.** Yang di-Pertuan Agong Malay Hiikiimeti
Meclisi tarafindan bes yillik bir siire icin secilen federasyon baskani
olsa da federasyon genelinde Islam icin herhangi bir askin otorite bu-
lunmamaktadir. Kendi eyaletinde Islam’in bas otoritesi olmasinin yani
sira Kuala Lumpur, Labuan ve Putrajaya Federal Bolgelerinde ve Ma-
lakka, Penang, Sabah ve Saravak eyaletlerinde de din otoritesi olarak
bulunmaktadir.”®

Islami meseleler, eyaletlerin kendi yasama alanlar1 altinda sinirlan-
dirildig1 icin Islam hukukunun uygulanmasi ve Misliimanca mesele-
lerdeki konumu da her bir eyalet baskaninin otoritesi altindadir. Bu
sebeple “Islam hukuku kapsamindaki meseleler hakkinda yargilama
glicli devletin yasama otoriteleri altindadir”.' Boylece Islam hukuku
ile iligkili olabilecek herhangi bir konuda yasa ¢ikarma otoritesi Dev-
let Yasama Meclisindedir. Ancak federal hukuka ters diisecek hicbir
kanun veya karar ¢cikaramaz. Bunun sebebi de herhangi bir eyaletten
¢ikan bir yasanin federal anayasa ile ters dismesi durumunda federal
anayasanin ustin gelmesi, eyalet yasalarinin da bu tutarsizlik sebebiy-
le gecersiz sayilmasidir.”

Meclisin, Dokuzuncu Ek, Eyalet Listesi - Liste II kapsaminda ¢ika-
rilan herhangi bir kanun tizerinde s6z hakk: olmadigini not etmek
gerekir. Seri’ ceza hukukunun yasama giicti de ancak Islam dini men-
suplari icin gecerlidir. Seriat Mahkemeleri Kanunu (Ceza Yarg: Yet-
kisi) (1984 Tarihli), seriat mahkemelerine 3 yila kadar hapis cezasi

12 Madde 76 (2).

13 Madde 76 (1) (b).

14 Madde 76 (1) (c).

15  Madde 3 (2), Federal Anayasa.

16  Madde 74 (2) Ayrica bkz. Hamid Jusoh, The Position of Islamic Law in the Malaysian
Constitution with Special Reference to the Conversion Case in Family Law, Dewan Bahasa
dan Pustaka, 1991, s. 35.

17  Madde 75, Federal Anayasa.
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verme, 6 taksitte ddenebilecek 5.000.000 RM para cezasina ¢arptirma
veya bu iki cezanin herhangi bir sekilde birlestirilmesi yetkisi tani-
maktadir.’® Kisaca seriat mahkemelerinin hudud ve kisas konulariyla
ilgili davalar1 duyma yetkisi yoktur. Seriat mahkemeleri sadece Ana-
yasanin Dokuzuncu Eki'nde belirtilen Liste II altindaki meseleler-
le ve devletin islam Hukuku Kararnamesi'nde belirtilen ayricalikli
durumlarla ilgili davalarda yetkilidir. Diger bir deyisle sivil mahke-
melerde, Anayasanin Liste II'sinde belirtilmeyen ve islami kanun-
lar kapsamina girebilecek konularla ilgili davalar: da duyma yetkisi
bulunmaktadir.

Islami bankacilik, finans, tekdfiil ve sermaye piyasalar1 konularinda
ise bu hususlar her ne kadar Islam hukuku altinda olsa da bunlarin ya-
sama ve yargisi da Anayasanin Dokuzuncu EKki, Liste 1 - Federal Liste
altindaki federal kanunlar kapsaminda bulunmaktadir.

Anayasa, mezhep kelimesine karsi sessiz kalmaktadir. Ancak bircok
Islam hukuku kararnameleri ve kanununa gore Malezya'daki Musli-
manlar dort ana mezhepten birini se¢cmek zorundadir: Safii, Maliki,
Hanbeli ve Hanefi. Ne var ki ibadet fikh1 konularinda ¢ogunlukla Safii
mezhebi takip edilmektedir. Hanefilerin gortsleri ise daha ¢cok banka-
cilik ve finans gibi aligveris konularinda baskin gelmektedir.

Ayrica Malezya'daki Miisliimanlar Siinnilige siki sikiya bagli olmak du-
rumundadirlar. $iilik, yabancilar haric kesinlikle yasaktir ve $ii 6gre-
tilerinin yayginlastirilmasi, ogretilmesi de yasaktir. Aksi uygulamalar
eyaletlerin kendi seriat cezai kanunlar1 kapsaminda cezalandirilabil-
mektedir. Ancak Islam hukukuna gore baz Sii fakihlerin gorusleri,
Caferi ve Zeydilerinki gibi bazi durumlarda kabul edilebilmektedir.”

18 1965 Seriat Mahkemeleri Kanunu (Ceza Yarg: Yetkisi) (1984te yiiriirliige girdi).

19  The Special Muzakarah Fatwa Council for the National Islamic Religious Affairs, 5
May 1996.
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Ulusal islami Politikalar

Malezya'daki ilk Islami politikay1 temsil eden slogan, “penerapan nila-
i-niai Islam” (Islam1i degerler politikas: telkini), 1985 yilinda doérdiincii
Basbakan Mahathir Muhammed tarafindan tilkeye tanitilmistir. Halk
tarafindan genel olarak kabul goren bu slogan, hicbir zaman tam tesek-
kiilli bir Islam hukukunu uygulamaya koyma amacinda olmamastir.

Bu politika, Malezya hikiimetinin tam yatili dini liseler, Uluslararasi
Islam Universitesi, Islam Bankas, Islami Sigorta Sirketi gibi Islami ku-
rumlar kurma ve Bashbakana bagli Islami Isler Boliimiinii giiclendirme
cabalarinin devamai niteligindedir.

Bu politikanin ilk getirilme amaglar1 ahlakli, giicli bir kimlige sahip
olan ve diger toplumlar tarafindan saygi goren bir Malezya toplumu
yaratmak; “mutlu bir tilke” kurmak; verilen gorevleri yerine getirme-
de olumsuz davraniglar: azaltmak ve topluma daha kaliteli hizmet
sunmakti.

Politikanin temelini olusturacag: belirlenen on bir Islami deger sun-
lardi: Durustlik, sorumluluk, samimiyet, adanmishk, itidal, titiz-
lik, yozlasmadan uzaklik, disiplin, birlikte ¢alisabilmek, asil ahlak,
minnettarlik.

Bu on bir temel deger, hayatin her alaninda basar1 saglamak i¢in 6zel-
likle de Malezya gibi bir tilkenin idaresi i¢in gereken temel faktorler
olarak gorildugu icin tercih edilmistir.

Islam Hadhari veya medeniyet Islam’s Kur'an'dan alinan islam ogretile-
rine dayali bir hiikimet teorisidir. Bu kavrami ilk ortaya atan ise besin-
ci Bagbakan Abdullah Ahmed Bedevi'dir.

Islam Hadhari, Hz. Muhammed’in (s.a.v) ve sahabenin uyguladig eski
Islam Medeni kavraminin sadece yenilenmis bir formu olarak goriil-
memelidir. Islam Hadhari, eski kavramin bilhassa modern Miisliiman
Ummetinin sorunlarina cevap bulmak ve Mislimanlarin modern
dinyada ihtiya¢ duyabilecekleri kavramlari iretmek amaciyla yeniden
uretilmesi olarak gortlmelidir.
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Islam Hadhari, baz1 partilerin iddia ettigi veya yorumladig: gibi yeni
bir din veya yeni bir dustince sistemi degildir. Yeni bir mezhep de de-
gildir. Islam Hadhari, Miisliimanlar1 Kur’an'da ve siinnette yer alan ve
esasen Islam Hadhari'nin de 6ziinti teskil eden temel kavramlarla bir-
lestirme cabasidir. Islam Hadhari, eger dogru bir sekilde anlasilir ve
aciklanirsa dogrudur ancak hichir sekilde anlamindan saptirilmamali
veya yanlis anlamlar ¢ikarilmamalidir.

Islam Hadhari’nin 10 temel prensibi su sekildedir:
Allah’a inan¢ ve iman,

+ Adaletli ve gtivenilir bir devlet,
Insanlara 6zgiirliik ve bagimsizlik sunmak,
Ilimlerde uzmanlik,
Dengeli ve kapsamli ekonomik gelisme,

+  Herkes icin iyi hayat standartlari,
Azinliklar ve kadinlarin haklarinin korunmasi,
Kilttrel ve ahlaki buttinlik,

+  Cevrenin korunmasi,
Glcli bir savunma politikas.

Bu prensipler, Kur’an ve siinnet 0gretilerine uygundur.

Bu ylizden Islam Hadhari Miisliimanlart ilerici, modern, dinamik olmaya
davet eder; bu cagri Muslimanlarin ekonomi, siyaset, toplum, kiiltiir, egi-
tim, savunma veya astronomi gibi bircok farkli alanla hemhdl olmalarin:
icinde barindirmaktadir. Bakara stiresi 143. ayet de bu ¢agriyr dogrular ni-
teliktedir: “Iste boylece, siz insanlara sahit olasiniz, peygamber de size sahit
olsun diye sizi vasat (ornek) bir timmet yaptik...”

Ulusal vasatiyye (itidal) politikasi, 2016 yilinda Malezya hiikiimeti ta-
rafindan yurirlige alinan ve Basbakan Mohd Najib Abdul Razzak'in
tanittig1 bir politikadir. Bu politika 2009°da goreve geldikten sonra ge-
tirdigi vasatiyye (itidal) kavraminin bir devami niteligindedir.
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Vasatiyye kavrami 2010 yilinda Mohd Najib'in ilk kez ortaya attig1 ve
hayalindeki Malezya resmini destekleyen bir kavramdir. Bu kavram,
Malezya'daki bircok farkl: irktan ve dinden insan icin hosgori ve top-
lumsal adalet kavramlarini goz 6ntinde bulundurarak iman1 giicli bir
Ummet ortaya ¢cikarmayi amaglar. Amaci, Musliman toplumunun des-
tegini kazanabilmek i¢in yaygin bir sekilde uygulanan sosyoekonomik
dontisiim ilkesine tiim insanlarin destek vermesini saglamakti.

Bu politika 2016 yilinda Malezyanin ¢ok kiltiirlii, cok dinli, bariscil
ve uyum i¢inde yasayan bir toplum karakterini hi¢ kaybetmemesi i¢in
Ulusal Politika olarak taninmaistir. Politikanin bes temel amaci vardir:
Malezyalilarin vasatiyye yaklasimini daha iyi anlamasini saglamak;
durtustliik problemleri ile cebellesen bir toplumun sorunlarina ¢oziim
bulmak; asirilik ve radikallik sorunlari; insanlar arasindaki hosgori ve
baris ruhu yaratabilmek i¢in vasatiyye kavramina olan saygi ve anlayisi
artirmak; degerler ve ahlaka 6nem veren uyum i¢inde bir Malezya top-
lumu yaratmak ve vasatiyye ilkesini Malezyalilarin hayat tarzi haline
getirmek.

Vasatiyye politikast hem yerel hem de uluslararasi arenada oldukca
olumlu karsilandi. Hatta bu kavrami yaratma diistincesi 2010 yilinda
Birlesmis Milletler Genel Kurulunda Mohd Najib tarafindan sunulmus
ve tartisilmistir. 2017 yilinda BM, Malezya'nin itidal ¢oziimiini kabul
etmistir. 135 BM iilkesi politika lehine oy vermis, Israil ve Birlesik Dev-
letler kars1 oy kullanmistir. Oy kullanmayan tilke olmamastir.

Bu karar, sadece 2019 Uluslararas: itidal Yili'nin ortaya ¢ikmasindan
ibaret degildi. Ayrica diyalog, hosgort, anlayis ve is birligini destekle-
yerek itidal yanlisi seslerin daha yliksek ¢cikmasini saglamakti.

Malezya ve diger tilkelerde vasatiyye yaklasiminin koordinesi ve uygu-
lamasini takip etmek amaciyla Global itidallik Vakfi Hareketi (GMMF)
ve Malezya Vasatiyye Enstitlisti 2012 yilinda kuruldu. Ozellikle GMMF
uluslararas: alanda oldukga aktifti ve Portekiz, Hindistan ve Cin gibi
bircok tilke ile itidallik kavraminin yayginlastirilmasi i¢in mutabakat
anlagmasi imzalamisti.
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Mohd Najib’'in Basbakan oldugu Barisan Nasional (BN) hiikiimetinin
Mayis 2018 secimlerinde (14. Genel Secim) yenilmesinden sonra, ye-
rine gelen Pakatan Harapan (PN) hiikiimeti GMMF’nin operasyonlari-
nin 1 Agustos 2018'den itibaren durdurulmasi karari aldi. Benzer sekil-
de Vasatiyye Enstitiisii de PH hiik(imeti tarafindan kapatilmis ve higbir
resmi aciklama yapilmamaistir.

May1s 2018deki 14. Genel Secimlerinde PH hiiklimetinin zaferinden
sonra, donemin Bagbakanlik Dini Isler Bakan1 Mujahid Yusof Rawa
Rahmatan Lil Alamin (tuim yaratilmislara rahmet) kavramini one siir-
mistlr. PH hiikimetinin 6mri fazla uzun stirmedigi icin bu kavram
Ekim 2019'da kabine toplantisinda onaylanmasina ragmen ulusal bir
politikaya dontistiiriilememis ve yuriirliige girmemistir. Birlesmis Ma-
lay Ulusal Organizasyonu (UMNO) ve Islam Partisi (PAS), bircok Miis-
liman organizasyonla bir araya gelerek bu kavrama bircok sebepten
otiru karsi cikmistir; bu sebeplerden en 6nemlisi de PH hiikimeti-
nin gayrimislimlere ¢ok fazla ayricalik taniyor olmasiydi. Ne var ki
bu kavram aslinda Enbiya stresi 107. ayete dayalidir: “Ve seni ancak
alemlere rahmet olarak gonderdik.” O halde bu, cok kiiltlirli ve ¢ok
dinli bir toplum olan Malezya'da tam anlamiyla uygulanmasi gereken
faydali bir politikadir.

Federal Anayasa

Federal Anayasanin yapisi Malezyanin farkli etnik koken ve kimlik-
lerden olusan yerel kiiltirline dayalidir. Istikrarin ve birligin stirdi-
riilebilmesi icin tlkedeki li¢ ana siyasi parti olan UMNO, MCA ve MIC
arasindaki hosgoruntiin adeta bir gostergesidir.?

1956 yilinda Ingilizler, bagimsiz Malezyanin yeni anayasasini hazirla-
masi icin Reid Komisyonunu kurmustur. Bu komisyona yiizlerce an-
lasma sunulmustur. Ayrica Komisyon, siyasi partiler ve tiizel kisilerle
ylizlerce toplanti yapmistir. En sonunda final bir rapor yayinlanmistir

20  Mansor Mohd Noor, Abdul Rahman Abdul Aziz & Mohamad Ainuddin Iskandar Lee,
Hubungan Etnik di Malaysia, Prentice Hall Pearson Malaysia Sdn. Bhd., Petaling
Jaya, 2006, p. 124.
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ve artik tlkenin 31 Agustos 1957'de gece yaris1 yuriirliige giren yeni bir
anayasast olmustur.

Federal Anayasa'da, tam koruma altinda bulunan dort konu vardir:
Federasyonun dini olarak kabul edilen Islam’in durumu; Bahasa Ma-
laysia'nin ulusal dil olmasi; Malay yoneticilerin durumu (ayrica Sultan-
lar olarak da amilirlar ve Malezya'nin dokuz eyaletinin anayasal liderle-
ridirler); Malay haklari ve oncelikleri. Bunlar, ii¢ ana siyasi partinin de
lizerinde anlastigr dort ana meseledir, ayni zamanda toplumsal sozlesme
olarak da bilinmektedir. Cinliler ve Hintliler kendi haklarindan vaz-
gecmistir ¢linkl jus soli (bir tilkede dogan kimselerin vatandaslik
hakkina sahip olmasi) ile llkede vatandaslik alabilmek onlar i¢in
daha oncelikli bir durumdayda.

Rukun Negara

Rukun Negara, Malezyanin ulusal felsefesi olarak ilk defa Terengga-
nunun merhum sultani, dordiinci DYMM Yang di-Pertuan Agong
tarafindan 1970 Merdeka Glinii'nde aciklanmistir. Rukun Negara fel-
sefesinin temel amagclar:t Malezyanin tim Malezyalilar: birlik ve be-
raberlige ulastirmak; demokrasi ruhunu korumak; adil bir toplum
lretmek; toplumsal cesitlilik konularinda liberal bir yaklagim tret-
mek ve ilerlemeci, teknolojik anlamda gelismis bir toplum ortaya
cikarmakti.

Rukun Negara, bu idealleri gerceklestirebilmek icin bes temel yapi tas:
belirlemistir: (a) Allah’a inanmak; (b) kral ve tlkeye sadik olmak; (c)
anayasanin ustlinliglini tanimak; (d) hukukun istiinliiglinii tanimak;
(e) algakgoniillii ve ahlakli olmak.

Gunumuzde Rukun Negara prensibi ¢cok daha onemli ve gerekli bir hal
almistir. Bunun ii¢ temel sebebi vardir:

Oncelikle, Rukun Negaranin temsil ettigi felsefe Malezyanin tarihi bo-
yunca sinanmaya devam etmis olan etnik uyumlulugu saglamak ve
koruyabilmek i¢in biiylik 6neme sahiptir. Bu noktada bircok kisi 1946
Malay Birliginde yasanan c¢atismalara isaret etmistir, clinki bu olay
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Malay yarimadasindaki bircok farkli etnik grup arasinda etnik biling
ve milliyetciligin ylikselmesinin bir baslangici olarak gorulmektedir.

Tlm toplumsal siniflardan Malaylar, Birlige tek ytirek olup kars: gelir-
ken Malay olmayanlar ise daha karmasik hislere sahipti. Bunun sebebi
muhtemelen Malay Birliginin, Sultanlarin gliclerini kisitlamak, Malay-
larin 6zel imtiyazlarini azaltmak ve vatandaslik icin gereken nitelikle-
ri gevsetmek gibi Malaylarin ¢ikarlarini dogrudan etkileyen kararlar
almasiydi. Malay Birligi daha sonra 1948 yilinda Malaya Federasyonu
tarafindan azledilmistir.

Bu arada iilkede bagimsizlik isteyen sesler gitgide giiclenmis ve In-
gilizler bazi sartlar one siirerek de olsa bunu kabul etmek durumun-
da kalmistir. Bu sartlardan bazilari, bitiin etnik gruplarin bir arada
yasayabileceklerini ve “is birligi yapabileceklerini” kanitlamalariyd.
Farkli etnik kokenli taraflardan olusan Perikatan Koalisyonu, “veren
alir” mantigiyla hareket ederek irklar arasinda yakin baglarin ve hos-
gorl ortaminin var olabilecegini kanitlamisti. Sonug olarak Malezya
31 Agustos 1957de bagimsizligini ilan etmistir.

Etnik birlik 1963’te Malezya'nin kurulusu stirecinde yeniden bir imti-
han konusu haline gelmistir. Singapur, Sabah ve Saravak’in da resme
dahil olusu ciddi bir niifus degisimini beraberinde getirmistir. Singa-
pur beraberinde daha cok sayida Cinli niifus getirirken, Sabah ve Sa-
ravaklar Malezya'y1 farkli etnik gruplar ve kabileler ile tanistirmistir.
Sabah ve Saravak icin 20 maddelik bir anlagma hazirlanmis ve etnik
kimlikler ile devlet haklarinin korumas: amaciyla federal anayasaya
eklenmistir. Tim bunlara Rukun Negaranin 6n kosul olarak eklenmesi
ise cok kultiirli anayasamiza miikemmel bir katki olacaktir.

Ikinci olarak, ekonomik dagilim konusunda Rukun Negara'nin adil top-
lum felsefesi yalnizca temel bir yol gosterici ilke olarak goriilmelidir.
Yerli niifus ile disaridan gelen niifusun arasinda cok ciddi bir ekono-
mik fark bulunmakta ve bu durum tilkenin ciddi sorunlari arasinda
yer almaktadir. Uzun siiren ekonomik esitsizlikler, toplum icerisinde
kacinilmaz bir sekilde onyarg: ve diusmanlik ortaya ¢ikarmaktadir.
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Rukun Negara felsefesi dahi 13 Mayis 1969'da yasanan ve ekonomik
esitsizliklerin alevlendirdigi etnik ayriliklar sonucu ortaya cikan is-
yan ve siddet olaylarina bir cevap niteliginde hazirlanmisti. Bu olay
sonrasi Anayasa askiya alinmis ve tilkede diizen ve barisi yeniden sag-
lamak icin gorevlendirilen Ulusal Operasyonlar Konseyi (MAGERAN)
kurulmustur. Rukun Negaranin yani sira ilk Yeni Ekonomi Politikasi
da (NEP) ekonomik sorunlar1 azaltmak ve ulusun zenginliklerini daha
adil ve esit sekilde dagitabilmek i¢in kurulmustur.

Uglincli olarak da Rukun Negara’nin anayasaya bir nevi 6n soz olarak
eklenmesinin federal anayasay: agiklama ve anlamada btiytik oranda
yardimci olacagi kanaatindeyiz. Bu anlamda Rukun Negara ¢ ama-
ca hizmet edebilir: herkesi kapsayacak bir birlik diistincesini tegkil
etmek, anayasal imtiyazlarin aciklanmasi ve anlasilmasinda temel
prensip gorevi gormek ve hukuka tam bir uyum saglamak. Buradan
hareketle, bilhassa buglintin toplumsal gercekliklerini ve milli birlige
karsi gitgide yiikselen sesleri de goz ontinde bulunduracak olursak ilk
maddede belirtilen birlik ve beraberligi olusturmay: ¢zellikle vurgula-
mak gerekmektedir.

Malezya Sekiiler Bir Devlet mi?

Malezya'nin sekiiler mi yoksa Islami bir devlet mi oldugu sorusu, l-
kede bugline kadar devam eden bircok tartismanin konusu olmustur.
Basbakan Mahathir Muhammed’e gore Malezya gibi bir Islam tilkesin-
de kimse adaletten muaf degildir; kanunlar hem Miislimanlar hem de
gayrimuslimler i¢in gecerlidir. Kimilerine gore bunun sebebi tilkenin
anayasasinda belirtilen tek resmi dinin Islam olmasidir. Anayasala-
rinda sekiiler kelimesinin acik bir sekilde belirtildigi Turkiye ve Hin-
distan gibi tilkelerin aksine Malezya anayasasinda bu tiir bir kavram
gecmemektedir.

Buna ragmen yukaridaki bolimlerde bahsedilen resmi rapor Malez-
yanin sekiiler bir iilke olacag: yontindeydi. Anayasanin hazirlandig:
donemlerde Reid Komisyonu, anayasaya tulkenin sekiiler olduguna
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dair bir kistm eklenmesini énermisti. Ancak son asamada Islam tl-
kenin resmi dini olarak kabul eden ifadeler kabul gormiis fakat bu du-
rumun gayrimislimlerin kendi dinlerini 6zgiirce yasayamayacagi an-
lamina gelmemesi gerektiginde fikir birligi olusmustu. Ayni zamanda
Anayasada bu ifadenin bulunmasi tilkenin sektiler bir devlet olmadig:
anlamina da gelmemeliydi.

Ayrica tarihciler de Malaya'nin bir Islam devleti oldugunu ifade et-
mistir. Islam hukuku, ceza ve sivil hususlar da dahil olmak iizere
uygulanmaktaydi. En cok bilinen Islami kanunlar arasinda Hukum
Kanun Melaka, Undang-undang Pahang, Undang-undang Johor, Un-
dang-undang Perak ve benzerleri bulunmaktaydi. Ancak Ingilizler
Malaya'y: somirmeye basladiklarinda bttiin bu kanunlar zamanla
mahkeme kararlariyla ingiliz kanunlarina dontsturiildi ¢clinkd Ingi-
liz hakimler Ingiliz kanunlarina gore hiikiim vermek istiyordu. Ayni
zamanda Sozlesme Kanunu, Ceza Kanunu ve Cezai Prosediir Kanunu
gibi farkli Ingiliz kanunlarini da ana akim hukuk sisteminin icine
dahil etmislerdi.

Ne var ki Malaya 31 Agustos 1957'de bagimsizligimi kazandiginda Islam
devleti veya Miisliiman devlet kavramlar: heniiz Anayasa'da ge¢miyor-
du. Sekiiler kavrami da Anayasa'da yer almiyordu. 44 yillik bagimsizlik-
tan sonra, 29 Eylil 2001 yilinda Basbakan Mahathir Muhammed Ma-
lezya'nin bir Islam devleti oldugunu ilan etti. Bu ilandan sonra Federal
Anayasaya herhangi bir ek veya diizenleme yapilmadi. Konuyla ilgili
yeni tartismalar Anayasanin 3. maddesi (1) esas alinarak yapilmalidir,
bir sonraki bolimde de bu madde tartisilacaktir.

Reid Komisyonu resmi raporunu ilk kez acikladiginda, Islam’in devlet
dini olduguna dair herhangi bir ek ya da agiklama yapilmamaistir. Ko-
misyon tyelerinden Pakistanli Hakim Abdiilhamid bu konuda muha-
lif bir goriis aciklamistir. Daha sonra Birlik (Alliance) Partisi, Islam’in
bu Federasyonun resmi dini olduguna dair anayasaya bir ek yapil-
masi gerektigini kabul etmistir. Ancak ilk etapta Malay hiikiimdarlar,
ellerinde kalan tek glic dgesini de (yani Islami meseleleri) kaybetme

309



310

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

korkusuyla bu fikri kabul etmemislerdir. Ancak Birlik Partisi bu degi-
sikligin Malay hiikimdarlarin hak ve giiclerini hicbir sekilde tehlike-
ye atmayacagina dair uzun bir agiklama ve tartisma slirecinden sonra
Malay hiikiimdarlar bu fikri kabul etmistir.

Resmi rapor, “Federasyon’un resmi dini Islam’dir; ancak diger dinler
de Federasyon'un tim bdlgelerinde baris ve uyumluluk icinde yasana-
bilecektir” ifadesinin lilkenin sektiler bir devlet olmasini engellemeye-
cegini vurgulamistir. Raporun son kismi sahadan ve ilmi ¢evrelerden
bir¢cok ismin bu konulardaki tartigsma ve gortislerine ayrilmistir. Bazi
ilim insanlarina gore Malezya sekiiler bir devlettir ancak bazilar1 Islami
bir devlet oldugunu savunmustur. Bu konuda sonu asla gelmeyecek bu
tartismalar herhangi bir sonuca ulagsmayacaktir.> Pan-Malezya Islam
Partisi (PAS) -Malezya'daki Islamci siyasi parti- haric iilke Miisliiman-
larinin ¢cogu Malezya'nin sektler bir devlet olmadig1 kanaatindedir.*

Yukarida not edildigi gibi 3. maddeye (1) gore “Federasyonun resmi
dini Islam’dir; ancak diger dinler de Federasyonun tiim bolgelerinde
baris ve uyumluluk icinde yasanabilecektir”. Bu bir ifade Madde 11'de
(1) de yinelenmistir. Bagka hicbir dinin ad1 Federal Anayasa'da acikc¢a
gecmemektedir. Boylece Islam dinine 6zel bir konum verilmis olsa da
Federal Anayasa bireylerin Misliiman olsun olmasin din 6zgtrligini
yasayabileceklerini kesin garanti altina almaktadir.

Anayasa baglaminda Islam’in konumunu dogru anlamak cok 6nem-
lidir. Islam, Anayasada diger dinlerden daha tstiin bir konumda

21 Bukonuda detayl: bir analiz i¢in bkz. Mohamed Azam Mohamed Adil, “Law of Apos-
tasy and Freedom of religion in Malaysia”, Asian Journal of Comparative Law, Volume
2 (2007), pp. 145-147.

22 Shad Saleem Farugqi, “Constitutional Perspectives on Freedom of Religion, Secula-
rism and Theocracy” in Ibrahim Abu Ashah (ed.), Islam, Democracy and Good Gover-
nance - The Malaysian Experience Essays in Honour of Tun Dr. Mahathir Mohamad,
UPENA, UiTM, 2004, p. 88.
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gorinmektedir.? Bazi fikhi ve hukuki yorumlar Islam’a verilen bu
ylksek pozisyonu dogru bulsalar da Che Omar bin Che Soh v Public Pro-
secutor (1988) 2 MLJ 55 farkli goriistedir. Anayasa Mahkemesine gore
“Islam dini sadece bir dogma ve rittieller biitiinii olmamasina, aksi-
ne her anlamiyla bir hayat tarzi olmasina ve insan hayatinin ozel ve
kamu, hukuk, siyaset, ekonomi, toplum, kiiltlir, ahlak ve hukuk gibi
tlim vechelerini kapsamasina ragmen”, Madde 3 (1) islam’a sadece yu-
zeysel ve ritiiellere bagl bir rol atfetmistir (A.g.e.). Sheridan'da Che
Omar ile ayni gortistedir. Ona gore Madde 3 (1) ornegin bir federal
torene diizenlenecekse, dinle ilgili olabilecek herhangi kismini sa-
dece Islami geleneklere gore diizenleme zorunlulugu olusturmaktan
bagka bir sey yapmamaktadir.** Ancak Abdul Aziz Bari'ye gore bu du-
rum Reid Komisyonu ve raporlarinda belirtilen Islam’in net bir res-
mini ¢izmemektedir.” Bu ylizden Bari'ye gére Che Omar karar1t Madde
3 (1)'in hukuki hususlara kars: ¢ikilabilecek bir diizlem olmamas1 ge-
rektigini ifade eder. Yani Islam sadece bu maddede belirtilen konu
ile stnirlandirmaktadir. Ayrica Islam'n Anayasada belirtilen kapsam

23 Bkz. Meor Atiqulrahman bin Ishak & Anor. v Fatimah Bte Sihi & Anor, [2000] 5 MLJ
382 davasindaki karar. Bu davada hakim, Dato’ Mohd Noor Abdullah, “Federasyonun
dini Islamdir, ancak diger dinler Federasyonun her yerinde baris ve huzur icinde
yasanabilir” seklindeki Madde (3)1'i Islam dininin diger dinlere kiyasla iistiin oldu-
gu seklinde yorumlamistir. Federasyondaki diger biitliin dinlerden &te bir konuma
koyulmustur, ayrica bkz. Abdul Aziz Bari “Islam in The Federal Constitution: A Com-
mentary on The Decision of Meor Atiqulrahman” [2000] 2 ML]J at cxxxv-cxxxix; ayrica
bkz. Abdul Aziz Bari, “Murtad Dalam Konteks Kebebasan Beragama di Malaysia” Ma-
laysian Journal of Law and Society (MJLS) 3(1999) pp. 54-57; Abdul Aziz Bari, “Negara
Islam Dalam Kerangka Perlembagaan Malaysia” Dewan Masyarakat, Dewan Bahasa
dan Pusataka, November 2001, p. 22.

24 Sheridan, L.A., The Federation of Malaya Constitution - Text, Annotations and Com-
mentary, University of Malaya Law Review, Singapore, 1961, p.4

25  Bkz. Abdul Aziz Bari, Islam Dalam Perlembagaan Persekutuan (Intel Multimedia and
Publication, Petaling Jaya, 2005) pp. 21-23, 80-81; ayrica bkz. Abdul Aziz Bari, “Murtad
Dalam Konteks Kebebasan Beragama”, MJLS 3 (1999) p. 55; ayrica bkz. Abdul Aziz
Bari, “Islam in The Federal Constitution: A Commentary on The Decision of Meor
Atiqulrahman” [2000] 2 MLJ at cxxxviii; ayrica bkz. Abdul Aziz Bari, “Negara Islam
dan Kerangka Perlembagaan Malaysia”, Dewan Masyarakat, Dewan Bahasa dan Pus-
taka, November 2001, p. 22.
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ve uygulamalar1 sadece Madde 3 (1) vechesinden degerlendirilmeme-
lidir.* Fakat ayni1 zamanda Che Omar kararinin, Anayasanin 3. maddesi
(1)de bahsedildigi sekliyle Islam hukukunun pozisyonunu degistirdi-
gi vurgulanmaktadir. Islam, Anayasa'da belirtildigi tizere tilkenin dini
oldugu icin ve anayasa da Federasyonun ytiksek kanunu oldugu icin
(Madde 4 [1]), uyusturucu kacakcilarina idam cezas1 verilmesi, Islam
hukukuna dahil olmadig1 ve hudud ve kisas kanunlar: ile uyumlu ol-
madig1 icin Islami emirlere karsidir ve bu yiizden de anayasaya ayki-
ridir.” (O donemki haliyle) Anayasa Mahkemesi bu goriisi kabul et-
memistir, Madde 3 (1)'in aslinda Malezya'nin bir Islam devleti oldugu
anlamina gelmedigini fakat Islami kanunlarin sadece Miisliimanlarin
kisisel meselelerinde gegerli oldugunu vurgulamistir. Anayasa 6zel ve
kamu kanunlar: (bireysel veya kamusal meseleler) arasinda net bir
ayrim yaptigi i¢in,® uyusturucu kacakciligr gibi ciddi suglar Federal
hiikimetin yarg: sistemini tanimlayan Federal Listelerin altindadir ve
dolayisiyla anayasaya yargis: altindadir.?’

Malay Hiikiimdarlarin Konumu

Malaya'da monarsi kurumu, Malakka Sultanliginin kurulus donemine
yani 14. yiizyila kadar uzanmaktadir. Monarsi kurumuna dair alanda
birden fazla gorls vardir. Bazi tarihgiler, monarsi tarihinin Malakka
Sultanligi'ndan bir yiizyil 6ncesinde, Perak’'in kurulus dénemine kadar
gotiirtilebilecegini ifade etmektedir.

26 Bkz. Abdul Aziz Bari, “Islam in The Federal Constitution: A Commentary on The De-
cision of Meor Atiqulrahman” ibid at cxxxix.

27 Bkz. Che Omar bin Che Soh v Public Prosecutor [1988] 2 ML]J 55; ayrica bkz. Kevin Tan
et.al, Constitutional Law in Malaysia and Singapore, (Malayan Law Journal Sdn. Bhd,
1996) p. 691.

28  Dokuzuncu Ek, Liste 1, Federal Liste; Liste 2, Eyalet Listesi, ve Liste 3, Devamli Liste.

29  Andrew Harding, “The Keris, The Crescent and the Blind Goddess: The State, Islam
and the Constitution in Malaysia”, 6 Singapore Journal of International and Compara-
tive Law 154 at 166-167 (2002).
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Monarsi kurumu tilkede biiylik 6nem tasimaktadir. Ulkenin ekonomik
ve siyasi istikrarini giivence altina almanin yani sira tilkenin toplum-
sal refahini da etkilemektedir. Malay hiikimdarlarin konumu sadece
torenlerde mithiir basmaktan daha fazladir. Federal Anayasa Madde
38de Malay Hiikiimdarlar Toplulugunun énemini tanimaktadir. Yasa-
ma, ylriitme ve yargi gibi li¢ 6nemli gorevin isleyisinde “kontrol ve
dengeyi” saglama gorevi gormektedirler.

Anayasal Monarsi

Malezya 31 Agustos 1957'de bagimsizligini ilan etmistir. Malay hiikiim-
darlari, Reid Komisyonu tarafindan diizenlenen Federal Anayasay1 ga-
yet olumlu bir yaklasimla kabul etmistir. Ancak eskiden mutlak ve her-
kesi kapsayan gtlicleri artik sadece dini meseleler, Malay gelenekleri
ile ilgili konular, Malaylara, Sabah ve Saravaklara verilen imtiyazlarla
sinirlandirilmaistir.

Boylece anayasal monarsi Sultanlara/Agong’lara verilen ve mutlak ol-
mayan gili¢ alanina isaret etmektedir. Anayasanin 40. maddesi (1) ve
(1A)da belirtildigi lizere Agong, Anayasada aksi belirtilmedigi mud-
detce bir bakan ya da bakanlar kurulunun tavsiyeleri ve direktifleri
lizere hareket etmelidir. Bu anlamda 40. madde (2) Agong’lara: (a)
Basbakan atanmasi; (b) Herhangi bir meclisi dagitma cagrisina riza
gostermeme; (c) yalnizca kraliyet ailesinin onceliklerini, konumlarini
ve sayginliklarini ilgilendiren bir Hikumdarlar Meclisi toplantisi talep
etme ve bu tlr bir toplantida olabilecek herhangi bir konuyla ilgilen-
me ve Anayasada belirtilen ve burada gecmeyen herhangi bir gorevi
yerine getirme yetkisi vermektedir. Bagbakan bakanlar kuruluna da-
nistiktan sonra olagantsti hal ilan etmek isterse bir Agong’'un bu tale-
bi reddedip edemeyecegine dair de bir tartisma olmustur. Buna 6rnek
olabilecek yakin zamanda yasanan bir olayda, Malay hiikimdarlara
danistiktan sonra Agong, sebep olarak COVID-19 salgini ile miicadele
gosterilmesine ragmen Basbakanin olaganiistii héal ilan etme talebini
geri cevirmistir (26 Ekim 2020).

313



314

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

Hiikiimdarlar Meclisi

Majlis Raja-raja (MRR) olarak da bilinen Hiikimdarlar Meclisi, Ana-
yasa'nin 38. maddesi ile kurulan resmi bir meclistir. Uyeler, dokuz
sultandan ve validen olusmaktadir. Ancak valiler Agong ve Agong yar-
dimcisini secen veya gorevden alan foruma dahil edilmemektedir. Bu
hak, sultanlara verilen imtiyazlardan biridir. Zaten valiler de Meclisin
onay1 alindiktan sonra bagbakanin tavsiyesi lizerine Agong tarafindan
atanmaktadir.

Yukarida bahsedilen 6nemli gorevlere ek olarak adalet bakani ve yuk-
sek mahkeme hakimlerinin, genel denet¢inin, se¢im komisyonu tye-
lerinin, Insan Haklar1 Komisyonu baskaninin ve liyelerinin, kamu hiz-
metleri komisyonunun, egitim servisleri komisyonunun atanmasi da
Meclisin onayina baglidir.

Ayrica Anayasada gecen ulusal dil, Malaylara, Sabah ve Saravakla-
ra verilen 6zel haklar ve hiikimdarlarin konumlarina dair mesele-
ler veya yapilacak degisiklikler de oncelikle Meclisin onayini almak
zorundadir.

Meclis lyelerinin gorevleri genel olarak dirtstliikk, kamuya kars: sef-
faflik, Anayasanin sagladig1 imtiyazlar cercevesinde dengeyi kurmak,
vatandaslar arasinda uyum ve barisi saglamaktir.

Hiikiimdarlar Meclisi, Islam dinine iliskin meseleleri de giindemine
alir. Bunun i¢inde kanunlarin standartlastirilmasi, Federal diizeyde Is-
lami Kalkinma Bakanligi (JAKIM), Vakif, Zekat ve Hac Birimi (JAWHAR)
gibi baz1 6nemli Islami kurum ve kuruluslarin kurulmasi da vardir.

Islam Dini ve Malay Sultanlarin Konumu

Islami iliskilere verilen imtiyazlar eyaletlerin sultanlarina verilen giic
ve yarg yetkileri cercevesinde belirlenmis ve sinirlandirilmistir. Her-
hangi bir sultani olmayan eyaletler yani Kuala Lumpur, Putrajaya ve
Labuan, Penang, Malaka, Sabah ve Saravak Federal Bolgelerinde, bu
gorevi Agong lstlenmektedir. Sultani olan eyaletlere seriat mahkeme-
lerinin hakimlerini Sultanlar atamakta, Kuala Lumpur, Putrajaya ve
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Labuan, Penang, Malaka, Sabah ve Saravak Federal Bolgelerine ise ha-
kimleri Agong atamaktadir. Eyaletlerin Islami Dini konseylerinin bas-
kanlar1 ve miftiilerinin atamalar1 i¢in de ayni kural gecerlidir. Ayrica
camilerin idaresi, dini egitimcilerinin ve vaizlerin yeterliliklerini 6l¢-
me gibi konularda da sultan ve Agong’larin onayini almak gereklidir.

Bu yiizden Agong ve Malay sultanlarinin Malezya'da Islam dininin re-
fahi icin 6nemli bir rol oynadigini soyleyebiliriz. Agong ve Malay sul-
tanlarinin Islam dinine dair meselelerde direkt bir s6z hakki olmasi,
herhangi bir siyasi ¢ikar konuya dahil olmaksizin genis cevrelerden
olumlu tepkiler almistir.

Kuala Lumpur, Putrajaya ve Labuan, Penang, Malaka, Sabah ve Sara-
vak Federal Bolgelerinin Din Isleri Bagkani olan Agong Islam dinine
dair tim meselelerin isler halde oldugu ve bir problem yasanmadigini
kontrol etme ve gozetlemede merkezi bir rol oynamaktadir (Anayasa
Madde 3 (5), 3 (3) ve 3 (5).

Din Ozgiirliigii
Anayasanin 11. maddesine gore:

1) Her insan dinini istedigi sekilde yasama ve fikra (4)’e tabi olmakla be-
raber yayma 6zglirliigline sahiptir.

2) Hic kimse tamami veya bir kismi kendi dini disindaki hizmetler igin
kullanilacak herhangi bir vergi 6édemek zorunda birakilamaz.

3) Tiim dini gruplar;

a) Kendi dini islerini kendileri yonetme,

b) Dini veya hayirseverlik amaclari icin kendi vakif ve kurumlarini ku-
rup yonetme,

c) Kanun c¢ercevesinde miilk edinme, sahip olma ve milkiinl yonetme
haklarina sahiptir.

4) Kuala Lumpur ve Labuan Federal Bolgelerinde, Federal kanunlar Is-
lam dinine mensup kimseler arasinda herhangi bir dini doktrin ya da
inancin dayatilmasini kontrol edebilir veya kisitlayabilir.

5) Bu madde genel kamu diizen, kamu sagligi veya ahlakina ters diisecek
hicbhir kanuna onay veremez.
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Madde 11'in bashig: din ozgiirliigii kavramini kullansa dahi 11 (1) ige-
risinde bu kavrama rastlamamaktayiz. 11(1)’e gore: “Her insan dinini
istedigi sekilde yasama ve fikra (4)%e tabi olmakla beraber yayma 0z-
glrligiine sahiptir.”

Maddedeki ifadeleri daha acgik hale getirmek i¢in bu tiir farkli bir bas-
lik kullanmak eski bir gelenektir. O halde Madde 11(1)'in icerigini ve
gercek anlamini agiklamak icin mahkeme karari gerekecektir.

Anayasa'daki hiikiimleri aciklarken iki noktanin g6z 6niinde bulundu-
rulmasi gereklidir: oncelikle hakim kararlari yasaya uygun metinlerin
aciklanmasinda eskisine gore daha az dahil olmaktadir; ikinci olarak
da Anayasa canli bir yasama metni oldugu i¢in maddeleri ve imtiyaz-
lar1 genel bir sekilde agiklanmalidir ve asir1 bir sekilde detaya girilme-
melidir yani “diger kanunlara kiyasla daha esnek ve cémert olmalidir.”
Anayasa sui generis (sahsina miunhasir) bir metindir ve kendine 6zgu
aciklanma bicimleri vardir ve yasal ve genel aciklamalarin siradan ku-
rallarini her zaman kabul etmek zorunda degildir.

Madde 11 (1) iki 6nemli ifade icerir: “Ilan etmek” ve “uygulamak”. ilan
etmek ve uygulamak kavramlar: Anayasa'da net bir sekilde aciklanma-
masina ragmen Singapur'dan Mohamed Said Nabi, v. [1965] 31 MLJ 121
davasi bize bu konuda bazi fikirler vermektedir. Bu davada tecriibeli
hakim soyle demistir:

“flan etmek kelimesi ile bahsedilen anlam nedir. Shorther Oxford Soz-
liigline gore “ilan etmek” dogrulamak, kisinin bir inanc, ilke, tanr1 veya
azize inang veya baghiligini beyan etmesi...” [s.122]

“Vasiyet sahibi kisi Misliman olarak dogdugu, yetistirildigi ve Japon
isgali sirasinda Miusliiman olarak yasadig: icin, Hong Kong ve Singa-
pur'daki Miisliiman geleneklerine gore evlenmis, kendi evinde Islami
dini toérenler diizenlemistir. Bu da bu kisinin Islam dini mensubu oldu-
guna dair yeterli bir delildir.”

“Vasiyet sahibinin giinde bes vakit namaz kilmadig1 ve diizenli orug tut-
madig1 aktarilmaktadir. Peki bu, kisinin Islam dini mensubu olmadigini
mu gosterir. Oyle sanmiyorum. Eger glinde bes vakit namaz kilmak veya
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Ramazan orucunu biitiiniiyle tutmak bir kriter olarak koyulursa korkarim
ki Singapur'daki ¢cok az sayida Musliiman bu kritere uyum saglayacaktir.”

Madde 11(1)’de gegen diger bir 6nemli kavram “onun dini” ifadesidir
ki bu ifade Anayasada gecen diger istisnalar 1s1§inda mahkeme karar:
ile incelenmezse net bir anlam vermek cok zordur. Malezya anayasal
metinlerinde Islam’la ilgili bir konu gectiginde iki kavram 6ne ¢cikmak-
tadir: birincisi “inang” olarak Islam, ikincisi de “hukuk sistemi” olarak
Islam'dir.

Anayasa'daki madde 11(1)'in Misliimanlara tanidigi inan¢ hakki, gay-
rimuslimlere taninan inanc¢ hakki ile tamamen ayni olmak durumun-
dadir. Ancak burada Madde 11(1)'in Muslimanlar ve gayrimislimler
icin farkli yorumlanmasini gerektiren kisim ikinci ifadedir yani bir
hukuk sistemi olarak Islam’in tilkedeki tim Musliimanlar icin gecerli
olmas1 konusudur. Bunu yapabilmek i¢cin Anayasanin diger maddele-
rine bakmak gerekir. Bunun esitlik maddesi olan Madde 12 ile celisti-
gi iddia edilebilir, ancak bu noktada Anayasa nezdinde Islam dininin
6zel bir durumu olmasi ve bunun sadece Madde 11'de degil diger tim
maddelerde de gayet asikar oldugu seklinde bir kars: argliman tireti-
lebilir. Hukuk yorumculari cogunlukla Anayasa'daki diger maddelerin
Madde 11(1) lizerindeki etkisini gormezden gelmektedir. Islam’in aksi-
ne, Federasyondaki diger hicbir dinin Anayasa nezdinde bu denli ikili
bir roli ve statiisi yoktur.

v oo

Anayasa’da Din Ozgiirliigiiniin Mutlak Olmamasi
Durumu

Malezya'da - en azindan Islam ile ilgili konularda - din 6zgurligi kavra-
minin mutlak olmamasi, Ahmad Yani b Ismail & Anor v Ketua Polis Nega-
ra & 3 Ors [2004] 5 AMR 571 davasinda Heliliah Mohd Yusoff J tarafin-
dan taninmistir. Bu davada temyiz talebinde bulunan taraf cezalarinin
gegerliligine ISA kapsaminda itiraz etmis ve ISA kapsaminda bakanin
gliclerini kullanmasinin Anayasa Madde 11'de korunan haklarini ih-
lal ettigini soylemislerdi. Suclu kisi ise Madde 11 nezdinde (ISAy1 da
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geciren karar olan) Madde 149'un, Madde 11 kapsamina giren anayasal
haklarini ellerinden almak icin yapilacak herhangi bir eylemi yasallas-
tiramayacagini iddia etmistir. Hakim, bu arglimani hatali bulmustur.
Clnkd ona gore bakan, temyizcilerin herhangi bir eyleminin “dinini
ilan etmek ve yasamak” kapsamina girmemekteydi. Ayrica Madde 11’in
4. fikras1 da federal kanunlarin Islam dini mensuplar1 arasindaki her-
hangi bir dini doktrin veya inanc1 kontrol etme ve kisitlamasina misa-
ade ederek Madde 11 altinda verilen hakkin mutlak olmadig1 yoniinde
bir egilim agiga ¢ikariyordu. Yiilksek mahkemenin ISAnin Jamaluddin
davasinda sugluya kars: kullanilmasina izin vermesi suclunun Musli-
manlar arasinda herhangi bir inancin ve doktrinin yayilmasini kisitla-
yan diger kanunlar altinda hiiklim giymeyecegi anlamina gelmiyordu.

Anayasadaki 11(4)tincti maddesine gore devlet kanunlar1 ve Kuala
Lumpur, Labuan ve Putrajaya Federal bolgeleri i¢in de federal kanun-
lar, Islam din mensuplar1 arasinda herhangi bir doktrinin veya inancin
yayginlastirilmasini kisitlayabilir ve kontrol edebilir. Anayasa'da fede-
ral kanunlarin Islam dini mensubu olmayan kimseler icin herhangi
bir dini inanci veya doktrini yaymay: kisitlamak gibi bir madde veya
imtiyaz yoktur. Ornegin Anayasa'da Hristiyan azinliklarin Budist, Ta-
ocu ve Hindular arasinda Hristiyanlik inancini yaymaya calismasini
onlemek i¢in herhangi bir ek veya imtiyaz kanunu bulunmamaktadir.

Anayasa Madde 11(4)’lin verdigi giicler dogrultusunda dokuz eyalet
meclisi de Miislimanlara farkli dinlerin yayilmasini kontrol eden ve
kisitlayan kanunlar ¢ikarmistir. Pahang eyaletinde en az bir gayrimiis-
lim sucluya kars: bir cezai takibat davasi agilmistir. Davaci olan Mazi-
ah Jusoh, kendisi evli olan sucluya asik olmus ve bu durum yedi sene
devam etmistir. Davacinin kalacak bir yeri olmadig i¢in suglu ve kari-
sindan onlarla birlikte yasayabilmek i¢in ricada bulunmustur. Suclu ve
davali fiziksel kavgaya kadar giden bazi tartismalar yasamistir. Suglu
bir noktada davaliya Islam dinini birakip Hindu olmasi icin tehditler
yagdirmistir. Davali ayrica Hindu tapinaginda bir yemin etmeye zor-
lanmis ve Miisliiman olarak namaz kilmasi engellenmeye ¢alisilmistir.
Suclu, 1989 Pahang Eyaleti islam Dis1 Dinlerin Yayginlastirilmasinin
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Kontrol ve Kisitlamas: Kanunu (4)(2)(i) celbi geregince hiikim giymis,
1.500 RM para cezasina ve 20 glin hapis cezasina ¢arptirilmistir.

Islam Dis1 Dinlerde “Allah” Kelimesinin Kullaniminin
Yasaklanmasi

1984 Matbaa ve Yayincilik Kanunu meclis tarafindan onaylanan ve basi-
11 materyallerin yayin ve dagitimina dair dini 6zgtirliikkleri koruyan bir
kanundur. Bu kanunun (7)1 celbi altinda Bakan, kamu diizeni, ahlaki,
giivenligi veya kamu nezdinde kanunla celistigini distindiigii herhangi
bir konuda onyargili olan yayinlarin tiretim ve yayilmasini, ithal edil-
mesini kisitlama ya da yasaklama hakkini elinde bulundurmaktadar.

I¢ Guivenlik Kanunu’nun Kisim 22 (b) maddesi ve Matbaa ve Yayincilik
Kanunu'nun 7. celbine uygun bir sekilde I¢ Isleri bakani Katolik Kili-
sesinin haftalik gazetesi Heraldin Malayca versiyonunda “Allah” keli-
mesinin kullanilmasini yasaklamistir. Yasaga karsi ctkmak icin Katolik
kilisesi bu konuyu 6nce yiiksek mahkemeye, sonra temyiz mahkeme-
sine, en sonunda da federal mahkemeye tasimistir.

4-3 cogunlugu ile 23 Temmuz 2014’te toplanan Federal mahkeme He-
raldin “Allah” kelimesini haftalik gazetelerinde kullanma talebini
reddetmistir. Bu hiitkme gerekce olarak da Heraldn talebinin Islam’
federasyonun resmi dini olarak gosteren Madde 3(1) ve Miislimanlar
arasinda Islam dininden baska herhangi bir dinin propagandasin ya-
saklayan Madde 11(4)’e ters diistiigii ifade edilmistir.

Ne var ki bu tir bir yasaklama Sabah ve Saravak toplumlari i¢in gecer-
li degildir. Clinkii “Allah” kelimesi Incil'de kullanilmaktadir. Bu yasak
bilhassa Malezya yarimadalar: i¢in gecerlidir. Dahasi, Sabah ve Sara-
vak’taki Miisliimanlar arasinda herhangi baska bir dinin propaganda-
sin1 diizenlemek i¢in yururliikte herhangi bir kanun dahi yoktur.

Malezya Vatandasligi

Vatandaslik, kisiler hangi dinden veya irktan olursa olsun veril-
mektedir. Tarihsel olarak jus soli (dogustan vatandaslik verilmesi)
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yoluyla alinan vatandaslik cogunlukla Cinli ve Hintliler tarafindan
istenmistir clinkl bir noktada geldikleri tilkeye geri gonderilmekten
korkmuslardir.

1946 yilinda Malaya Birligine sunulan Jus soli o donemde Malaylar ara-
sinda tepkilere yol acmistir. Vasatiyye yaklasiminin benimsenmesin-
den sonra vatandaslik meselesi, koken, yerel veya go¢cmen olmasina
bakilmaksizin sahsin 31 Agustos 1957de veya oncesinde Malaya'da
dogmasi sartiyla herkes i¢in olumlu bir sekilde uygulanmaistir.

Malay Dilinin Resmi Ulusal Dil Olmasi

Malay dili Malezya, Endonezya ve Brunei'de resmi dil olmasinin yani
sira Singapur’da da resmi olarak taninan dillerden biridir. Endonez-
ya'da bu dil Bahasa Endonezya olarak bilinirken Malezya'da ¢ogunluk-
la Bahasa Melayu olarak taninmaktadir. Bu dort tilkenin yaninda Ma-
lay dili Guiney Tayland, Filipinler, Kambogya, Vietnam, Sri Lanka ve
Giiney Afrika'da da konusulmaktadir.

Bircok ismi olmasina ragmen Malay dili cogunlukla “Bahasa Melayu”
ve “Bahasa Malaysia” olarak taninmaktadir. Sonug olarak Malezyalilar-
da tilkelerinin resmi dilinin hangisi olduguna dair bir karisiklik ortaya
cikmaktadir - Bahasa Melayu mu, Bahasa Malaysia mi1?

Bagimsizligin ilk yillarinda o donemde basbakan olan Tunku Abdul
Rahman tlkenin resmi dili olarak Bahasa Malaysia'y: tanittig1 ve bu
kavramin hizlica yayildig: ifade edilmektedir.

Ancak bu kavram Tunku Abdul Rahman tarafindan tanitilmamaistir. 13
Mayis 1969'da yasanan kot bir trajediden sonra kendi kendine kulla-
nilmaya baslanmistir. Hatta donemin yerli gazetelerinden biri insan-
lar arasinda “Bahasa Melayu” yerine “Bahasa Malaysia” kavramini kul-
lanma konusunda bir fikir birligi olustugunu yazmistir. Ancak federal
anayasanin 152. maddesi Bahasa Melayu'nun ulusal resmi dil oldugu-
nu acikca ifade etmektedir.

1986'da ise hiikiimet bir politika degisikligine gitmistir. “Bahasa Ma-
laysia” kavrami “Bahasa Melayu” olarak degistirilmistir. Bu degisiklik,
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Federal Anayasanin “Malezyanin resmi dili Bahasa Melayu'dur” sek-
lindeki 152. Maddesi uyarinca yapilmistir. Ancak 4 Haziran 2007'de ba-
kanlar kabinesi bu degisikligi iptal ederek anadil “Bahasa Melayu’yu”
“Bahasa Malaysia” olarak degistirmistir.

Kabine, biitiin bakanliklar, tiniversiteler ve yliksek egitim kurumlari-
nin ilgili birimlerini resmi yazi, bildiri ve belgelerinde “Bahasa Ma-
laysia” dilini kullanmalarini emretmistir. Bu hamle irk ve etnik kdken
ayirt etmeksizin tiim Malezyalilarda birlik ve beraberlik duygusunu
asillama ¢abasinin bir parcasi olarak gorilmistiir.

5 Kasim 2007'de ise donemin Enformasyon Bakani Datuk Seri Zainud-
din Maidin, “Bahasa Malaysia’nin kullanilacak tek kavram oldugu yo-
ninde son bir tiltimatom vermistir.

Malezya'da Bahasa Melayunun resmi dil oldugu anayasanin 152. mad-
desinde acikca belirtilmektedir. Ulkenin hakim kanun sistemi olarak
anayasa ise meclisin, eyalet meclislerinin ve diger tim devlet politi-
kalarinin onandig: temel yapidir. Meclis, Madde 152’yi Malay hiikiim-
darlarindan onay almadan degistiremez. Bu da anayasanin 159. mad-
desinde (5) acikca belirtilmektedir. Ayrica (1967'de degistirilen) 1963
Resmi Dil Kanunu da Bahasa Melayu veya Malay dilinin Malezyanin
resmi dili olarak kalacagini ifade etmistir. Sonra da 1956 tarihli Razak
Raporunda Malay dilinin Malezya'nin egitim sisteminde ana 6gretim
kanali olacagini ifade ederek dilin konumunu daha da gliglendirmistir.

O halde Malay dilinin Anayasada 6zel bir konuma sahip olmas: elbet-
te anlasilabilir. Malaylar, anayasanin 160(2)nci maddesinde belirtildi-
gi lizere Malay dilinde konusmaya aligkindir. Bu ylizden Anayasanin
10(4)incti maddesi Malay dilinin distince 6zglirliigii ad1 altinda sor-
gulanmamasi gereken meselelerde biri oldugunu ifade etmistir.

Ancak resmi kaynaklarda kullanilmamasi kaydiyla farkl dillerin egi-
timini vermek serbesttir. 152. maddenin (1) (a) ve (b) firkalar1 resmi
kaynak ve alanlarda kullanilmamasi takdirinde diger dilleri 6grenmek
ve Ogretmeye izin vermektedir.
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Madde 153: Malaylar ile Sabah ve Saravak’larin Ozel
imtiyazlari

Malaylar ile Sabah ve Saravak asillilara taninan 6zel imtiyazlar anaya-
sanin 153. maddesinde koruma altina alinmistir. Elbette bu imtiyazlar
Malaylar daha asagida goriildigi ve onlar1 “yiikseltebilmek icin” bir
sihirli degnek gerektigi i¢in verilmemistir. Aksine bunlar maalesef ¢o-
gunlugu geri kalmis olan Malaylara yardimci olmak amaci tastyan bir
eylem plani dahilindeki imtiyazlardir. flginctir ki bu madde Malaylar
“llkenin insanlar1” olarak tanimlamaktadar.

Malaylar ile Sabah ve Saravak kokenlilere verilen imtiyazlar arasin-
da Anayasada da belirtildigi lizere kamu hizmetlerinde is verilmesi,
burs, egitim ve farkli sektorlerde is imkani saglanmasi vardir. Bu 6zel
imtiyazlarin verilmesi diger irklarin haklarini elinden almamaktadir.
Aslinda diger irklarin da haklarinin ayni sekilde Anayasada korundu-
gunu burada zikretmek gerekir.

Anayasanin 153. maddesinde bahsedilen ayricaliklar tic ana meseleye
odaklanmaktadir:

Kamu Hizmeti

Federal Anayasada belirtildigi lizere federal kamu hizmetlerinde Ma-
laylar, Sabah ve Saravak halklarina belirli bir 6zel kontenjan acilmasini
saglamak Agonglarin (Sultanlarin) sorumlulugu altindadir. Ayni zaman-
da kamu gorevlilerinin kolayca gorevlerinden alinmayacagini da garan-
ti etmelidirler. Benzer sekilde irkina ve kokenine bakilmaksizin biitiin
kamu gorevlileri gorev, maas ve sosyal haklar agisindan esit olmalidirlar.

Ekonomik Durum

Federal Anayasa’ya gore Malaylar, Sabah ve Saravak halklar1 ekono-
mik anlamda ayn1 imtiyazlar: hak etmektedir. Bu imtiyazlar arasinda
is lisans1 alabilmek, calisma izni alabilmek ve is alan1 satin alabilmek
vardir. Bunun arkasindaki mantik ise ekonomik sektorle direkt iligki
icinde olmalar1 ve kontrol ve miilkiyetlerini giiclendirerek ekonomiye
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katki saglamalar1 vardir. Aslinda bu Ingilizlerin “bol ve yonet” politika-
sinin bir sonucuydu ¢linkii o donemde Malaylar kirsal kesimlere gon-
derilirken Cinliler sehir merkezlerine yerlestirilmisti. Sonug olarak
Malaylar Ingilizlerin getirdigi politikalardan 6tiirti ekonomik anlamda
cifte standarda maruz kalmis ve gitgide fakirlegmislerdir.

Egitim
Egitim konusundaki imtiyazlar ise Malaylar ve Sabah ve Saravak ko-

kenlilere burslar, finansal yardimlar ve liniversite ve kolejlere girebil-
meleri i¢in 6zel yardim ve egitimler sunulmasidir.

Bu ayricalig1 vermenin sebebi olarak da Malaylar ile Sabah ve Saravak
yerlilerinin egitim konusunda uzun yillar boyunca geri birakilmasi
gosterilmektedir.

Bu geri kalmislik olgusu ise Ingiliz somiirgeciliginin, Malaylarin bas-
kilanmig bir toplum olmasini amaclayan bir egitim sistemi getirmele-
rinden kaynaklanmaktadir. Malaylarin uymak zorunda oldugu egitim
sisteminin tek amaci yeni nesli anne babalarindan daha iyi birer ¢iftci
haline getirmeye yetecek kadar bilgi vermekti.

Ayrica Malay okullarinin durumu oldukc¢a vahimdi, yeterli okul ekip-
manlari, laboratuvar ve salonlari, mobilya, kitap ve defterleri dahi ¢cok
sinirli sayidayd.

Ulke, bagimsizligini kazandigindan bu yana Madde 153, yazilis amac-
larini hala gerceklestirememistir. Malay olmayan kimselere de egitim
konusunda taninan bazi ayricalik ve kolayliklar vardi. Anayasa Ma-
laylara egitim konusunda ozel imtiyazlar verecegini agikca belirtse de
milli bir egitim sistemi yaratmayi hedefleyen 1956 Razak Raporu 12.
paragraf ile direkt celismesine ragmen Cinli ve Hintlilerin ana dilde
egitim veren okullar: hala islemektedir: “Bu tilkenin egitim politikala-
rinin amaci, milli dilimizi ortak egitim paydasi olarak kullanan ve dil,
din, 1rk ayirt etmeksizin tim ¢ocuklari tek bir cati altinda toplayan bir
egitim sistemi yaratmaktir.”
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Ana dilde egitim veren okullarin varligi Malezya vatandaslar: arasinda
1rk birligi ve milli entegrasyona ters diismektedir. Mandarin Cincesini
ana dil olarak kabul eden yaklasik 60 tane Cin ortaokulu ve lisesi bu-
lunmaktadir ancak bu tiir uygulamalar Malay dilinin (Bahasa Melayu)
her seviyede egitimin ana dili olmasini acikca talep eden 1956 Razak
Raporu ile ¢elismektedir.

Hiikimetin, Malaylar ile Sabah ve Saravak halklarinin daha iyi kalitede
bir egitim alabilmesi i¢in attig1 olumlu adimlar arasinda yatili okullar
acmak, milli islam1 liseler acmak, MARA Orta Bilim Kolejleri (MRSM)
kurmak ve universite kolejleri kurmak vardi. Ancak Malay olmayanla-
rin talebi tizerine %10’luk bir 6zel kota da Bumiputra’lara ayrildi.

Durum ne olursa olsun, Malaylar ve Sabah ve Saravak halklarina ayri-
lan kotalar1 hi¢ diisinmeden sadece basar1 lizerine verilen burslar da
Anayasanin 153. maddesine aykir1 olarak gortilebilir.

Toplumsal Sozlesme ve Zorluklari

Anayasanin da zorluklar1 ve bircok elestirilebilecek kismi vardir. Orne-
gin baz1 kesimler goriinmez bir toplumsal s6zlesmenin varligini 1srar-
la inkar etmektedir. Temel argiimanlarindan biri de toplumsal sozlesme
kavraminin Anayasada gegmemesidir. Buna verilecek en pratik cevap
sudur: Anayasada demokrasi, hukukun ustunligi, giicler ayriligi veya
yargt bagimsizligi gibi kavramlar da gegcmemektedir. Ancak bu kavram-
larin somut ve yazili bir sekilde gecmemesi, bu denli 6nemli kavram-
larin Anayasa'daki merkezi varligini ortadan kaldirmamaktadar.

1957 yilinda kurulan toplumsal s6zlesme fikrinin artik gecerliligini
yitirdigini ve toplumun yeni taleplerini karsilayamadigini ifade eden
sesler de vardir. Bu tur fikirlerden sonra genellikle Islam'in konumu,
Malaylarin ve Malay dilinin 6zel durumu ve Malay yoneticilerin du-
rumu gibi imtiyazlarin gézden gecirilmesi ve miimkiinse kaldirilmasi
talebi gelmektedir. Ne yazik ki bu talepler, ylizyillardir ulusun temel
yap1 tas1 haline gelmis olan birlik ruhu, karsilikli sayg1 gibi ilkelere
direkt kars: gelmektedir.
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Anayasa, 1limlilik, denge ve Bumiputras ile Bumiputras olmayan halk-
lar arasinda “veren alir” seklinde karsilikli bir anlayis ruhundan ortaya
cikmistir. Anayasa, biitlin asirilik ideolojilere engel ve etnik kokenler
arasindaki sorunlara da bir ila¢ hiikmiindedir.

Anayasanin son hali verilirken, Reid Komisyonu ve tilkenin atalarinin
tek amaci bitiin Malezyalilarin glizel ve huzurlu bir hayat yasamasiy-
d1. Toplumsal sozlesmenin de temsil ettigi bu itidalli yaklasim bugtin
insanlarin sahip oldugu hosgori ve kabullenme ruhunu olusturan ye-
gane degerdir. Anayasa, Malezya toplumunu olusturan gesitlilik icinde
birlik kavraminin viicut bulmus halidir.

Sonug

Temelde federal anayasa vasatiyye (itidal) kavramini toplumun fark-
11 kesimleri arasinda dengelemeye calisan bir metindir. Etnik gruplar
arasinda karsilikli fayda disiincesini uygulamaya gecirmek ve ideoloji
ve eylemlerde asiriliga kagmamak bu itidal cercevesine dahildir.

Merdeka Anayasasini olusturan atalarimiz ve Reid Komisyonunun
amact biitin Malezyalilarin huzurlu bir hayat yasamasiydi. Bu belge,
Malezya'daki ¢ok kiltiirli toplumdaki cesitlilik i¢ginde birlik kavrami-
nin vicut bulmus halidir.

Anayasa’y1 okurken biitlinciil bir yaklasim edinmek elzemdir. Ornegin
Madde 8% referansla esitlik isterken toplumsal s6zlesmenin bir par-
cast olarak anayasaya eklenen diger imtiyaz ve ekler goz ardi edilme-
melidir. Madde 4 (1)’e gore Anayasa, iilkenin yiiksek kanunu sayildig:
icin bu canli metin Malezyalilar icin temel birlik kaynagidir. Bu ylz-
den Malezyalilarin farkli koken, dil ve dinlerine bakilmaksizin baris ve
uyum icinde yasamasi i¢in anayasal hedeflere siki sikiya baglanilmasi
elzemdir.
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MOHAMMAD HASHIM
KAMALI

(1944-...)

Malezya’da uzun yillar ilmi calismalar
yapan Afgan islam alimi

Mohammad Hashim Kamali, Ma-
lezyada uzun yillar ilmi ¢alismalar
yapan Afgan Islam alimidir. Kendisi
7 Subat 1944 yilinda Afganistanin
Kabul sehrinde diinyaya geldi. Ma-
lezya Uluslararast fleri Islam Arastir-
malar1 Enstitisti'niin (2007—devam
eden) Kurucu Baskani ve CEO’su ve
uzmanlik alaninda diinyaca unli
bir bilim adamidir. Kamali, Afga-
nistan'daki Kabil Universitesi'nden
Hukuk ve Siyaset Bilimi (1965) 1. si-
nif onur derecesiyle mezun oldu ve
iki y1l boyunca Afgan Adalet Bakan-
lig'nda Cumhuriyet Savcisi olarak
gorev yapti. Londra Universitesinde
1969-1976 yillar1 arasinda hukuk ala-
ninda yiiksek lisans, Islam ve Orta
Dogu hukuku tizerine ise doktorasi-
n1 tamamlad.

1976-1976 yillar1 arasinda Ingilte-
re'de, BBC kanalinda calisti. Kamali,
1979-1984 yillar1 arasinda bulundugu
McGill Universitesinde dogentlik
yaptl. 1984 yilindan sonra Kanada
Sosyal Bilimler ve Beseri Bilimler
Konseyinde bir yil aragtirma gorev-
lisi olarak caligti. 1991 yilinda Ca-
pital University’ye, 2000 yilinda ise

Berlin'deki Ileri Arastirmalar Ensti-
tlistine misafir profesor olarak gitti.

Kamali, Malezya Uluslararasi Is-
lam Universitesi'nde Islam Hukuku
dersleri verdi. 1985'ten 2007ye ka-
dar Uluslararas: Islam Diisiince ve
Medeniyet Enstitiisiintin dekanlik
gorevini lstlendi. Halihazirda Ma-
lezya Stratejik ve Uluslararas: Aras-
tirmalar Enstitiisi'nde (ISIS) kidemli
arastirmacidir. Afganistan Bilimler
Akademisi ve Urdiin Kraliyet Aka-
demisi tyelikleri bulunmaktadir.
Malezya, ABD, Kanada, Kuveyt, Hin-
distan, Avustralya ve Pakistanda ya-
yimlanan onun Uzerinden hakemli
dergide danisma kurulu gorevleri
vardir. Kamali, Afganistan Anayasa
Inceleme Komisyonunun (2003) bir
Uyesi ve bir zamanlar Bagkan: ola-
rak gorev yapti; Afganistan, Maldiv-
ler ve Irak'taki anayasa reformlar:
konusunda Birlesmis Milletler'de
danisman olarak gorev yapmis olup
Somali i¢in yeni bir anayasa BM da-
nigsmani olarak katki saglamaistir.

BM Medeniyetler Ittifakimin Kiire-
sel Uzman Bulucu Agrnin bir tiyesi-
dir; CIMB Seriat Komitesi Baskani



Yasadigi Yerler: Afganistan, Malezya

Gorev Yaptigi Kurumlar: Principles of Islamic Jurisprudence, Freedom of
Expression in Islam, Shariah Law: An Introduction

Onemli Eserleri: Malezya Uluslararasi ileri islam Arastirmalari Enstitiisti, McGill
Universitesi islam Arastirmalari Enstitiisii, Kanada Sosyal Bilimler ve Beseri
Bilimler Konseyi

(Malezya); ve Stanlib Corporation
(Gliney Afrika) Seriat Kurulu Bas-
kani. Mislimanlar ve Hiristiyanlar
arasindaki ‘Ortak Soz girisiminin
orijinal imzacis1 ve aktif katilimcisi-
dir. 1996 yilinda Suudi Arabistan'in
Cidde kentindeki Islami Arastirma
ve Egitim Enstitiisi'nde 20. One Ci-
kan Alimler Ders Dizisini (Silsila
Muhadarat Ulama’ al-Barizin) ve Ku-
antanda 2002 tarihli Multaga Sultan
Ahmed Sah Dersini verdi.

Kamali, 230'un tlizerinde ulusal ve
uluslararast konferansta sunumlar
yapmis, 46 kitap ve 260'in tizerinde
akademik makale yayimlamigtir.
Principles of Islamic Jurisprudence;
A Textbook of Hadith Studies; Free-
dom of Expression in Islam; and Sha-
riah Law: An Introduction diinyanin
onde gelen tiniversitelerinde basvu-
ru eserleri arasinda sayilabilir. Ka-
mali'nin eserlerinden biri de “Islam
Ticaret Hukuku” ismiyle Tirkceye
cevrilmistir.

Kamali, Diinyanin En Etkili 500
Miisliiman1 kitabinin 2009, 2010,
2016, 2019 ve 2020 baskilarinda yer
almaktadir. Kamali, Shariah Law:

An Introduction isimli eserinde hu-
kuki anlagmazliktan bagimsiz akil
yurtitmeye kadar uzanan konula-
r tartisiyor. Ayrica, yasallik ilkesi
ve Seriat odakli politikanin rolii ve
yeri gibi daha ileri konular ele alan
Kamali, Islam'in cogu zaman oldu-
gu gibi yasaya dayali bir din olup
olmadigini tartigsmali bir sekilde
sorgulamaktadir.

Islam ve modern hukuk arasindaki
karsilastirmali calismalar konusun-
da diinyanin onde gelen uzmanidir
ve bugiin diinyada bu konuda en
onemde gelen akademisyenlerden
birisi olarak kabul edilmektedir.
RTM Malaysia, Al-Jazeera, Afganis-
tan Ariana TV, TV Kuwait, Al Arabiya
ve The Maldives TV'de sik sik yorum-
lar yapmaktadir. Kamali, Islam’a ve
Musliimanlara hizmet etme konu-
sundaki entelektiiel ve akademik
katkilarinin karsilig1 olarak 2010 yi-
linda Kral II. Abdullah bin Hiiseyin
Uluslararas1 Odili'nt almistir. 1995
ve 1997 yillarinda IIUM’un Ismail
al-Faruqi Akademik Miikemmellik
Odult'ni iki kez aldi.



Endonezya Islami Davet Konseyi
(DDII), Endonezyada daveti amac-
layan Siinni bir Islam hareketidir.
Hareket, modern Endonezyadaki
en onde gelen davet organizasyonla-
rindan biri olarak kabul edilir. Ayni
zamanda hareket Suudi Arabistan
tarafindan Endonezyadaki Islami
faaliyetler icin fonlandig1 bilinmek-
tedir. DDII, 1967 yilinda Endonezya
bagimsizlik hareketinin 6nde gelen
bir figiirli olan Muhammed Natsir,
Masyumi Partisinin eski lideri ve
Endonezyadaki Islami canlanma ve
Orta Dogu ile etkilesimin lideri ta-
rafindan kuruldu. Daginik bir halde
bulunan Masyumi Partisi'nin ardin-
dan, Natsir ve partinin diger eski
liyeleri Endonezya Islami Davet Kon-
seyini kurmak icin bir araya geldi.
Hasan Noorhaidi'ye gére Endonezya
Islami Davet Konseyi, kurulusundan
bu yana Suudi Arabistan tarafindan

finanse edilen Misliman Diinya
Ligimin “Endonezya temsilcisi” idi.
Grup, kalkinma ve modernlesme
yanlist Suharto hiikkiimeti tarafindan
Islam siyasetinin marjinallesmesine
kars1 koruma amaciyla Suudi Arabis-
tan’a yakinlik aradu.

DDII, iran Devriminden sonra Suudi
Arabistan tarafindan mali bakimdan
desteklenmistir. DDIT Miislimanla-
rin toplumsal alanda dindar ancak
siyaseten daha ilimli bir konumda
olmasini amaclamaktadir. Miusli-
man toplumlarin hem dini hem de
ekonomik olarak gelismedigi tak-
dirde misyonerlik faaliyetlerinin bir
nevi muhatabi olacagini diisiiniip
Misliman toplumlarin bu alandaki
gelisimine 6nem vermislerdir. Bu da
bolgesel olarak disa bagimlilig1 azalt-
mis olup yerel bir Islami bir kimligin
Endonezya 0zelinde ortaya cikmasi-
na olanak saglamistir denilebilir.



Giineydogu Asya’da Gagdas Sufilik’

Ahmad Fauzi Abdul Hamid

Giris

Glineydogu Asyanin dini tarihinin blytk bir kismi icin, Avrupa em-
peryalizminin Malay dlinyasina veya Nusantara’ya tasallutundan 6nce,
yani on besinci ylizyildan itibaren, “Islam” ve “Sufilik” arasinda veya
“Mislimanlar” ve “Sufiler” arasinda pratikte hicbir ayrim yoktu. Ge-
nellikle dogru ya da yanlis karakterize edilen, ilahi olanin dogrudan
deneyimsel bilgisine oncelik veren Islam'n mistik boyutu olarak ni-
telendirilen Sufilik, cok uzun bir siire Glineydogu Asyali Misliiman-
larin dini yasamlarini ve anlayislarini sekillendiren kesin bir izlenim
olmustur. Bu Miuslimanlarin ekseriyeti, genis Malay-Endonezya ta-
kimadalarinda ikamet eden ¢esitli Malay irklarindan olusmaktayda.
Seyid M. Nakib el-Attas'in sozleriyle Islam, Glineydogu Asya’ya “Sufi

1 Yazar; Universiti Kebangsaan Malezya (UKM), Bangi Selangor, Etnik Calismalar Ens-
titisii'ne (KITA) himayelerindeki Islam Keseimbangan Acuan Malezya (Balanced
Islam in the Malaysian Mould) arastirma projesine fon (no: DCP-2017-012 / 3) sagla-
dikar1 ve arastirmay1 bu kisima tasidiklari igin ve ayrica bu bolimiin yazildig: 1 Ekim
2020'den 31 Aralik 2020’ye kadar kendisini ziyaretci arastirma gorevlisi olarak agir-
layan Kuala Lumpur Disisleri Bakanligi Giineydogu Asya Terdrle Miicadele Bolgesel
Merkezine (SEARCCT) tesekkiir etmek ister.
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metafiziginde anlatildig1” gibi gelmistir (Al-Attas 1969, s. 5). Edebiyat,
kiltir ve sanat gibi cesitli bilgi alanlarinda erken Malay alimleri, G-
neydogu Asyada kendiliginden gelisen soylemlerinde Sufi etkisinin
ortadan kaldirilamaz izlerini sergilemistir. Biiyiik olgekli Avrupa so-
miirge istilalarindan 6nce, belirgin sekilde Islami bir Glineydogu Asya
medeniyetinin gelismesini evvela Sufilige atfetmek abarti olmaz. Or-
negin Sufilik, Malay siirine, Acehnese Hamzah Fansuri'nin (6. 1590)*
mistik kitalar1 (Kurdi 2013a) bicimindeki kendi kdkenini vermistir.
Daha sonraki yiizyillarda, artan somtrgeci Hollanda saldirilarinin or-
tasinda, Sufilik, Mas Ngabehi Ronggasasmitanin (Florida 2019) mane-
vi kompozisyonlar: araciligiyla Cavanin (Cava) savas halindeki kraliyet
mahkemelerini canlandiracaktir. Antik Caglardan modern zamanlara
Sufilik, etnik ve dini bagliliklar1 ne olursa olsun, sayisiz Glineydogu
Asyalinin yasamini etkilemeye devam etmektedir.

Giineydogu Asya’da Gelismeye Baglayan
islam’in Ayrilmaz Parcasi Olarak Sufilik

Islam'in Giineydogu Asya'ya yayilmasinda Sufilerin oynadig kritik
roll ¢ok sayida calisma gostermistir (capraz basvuru Johns 1961a, Fa-
timi 1963, Ahmad Fauzi 2002). Her ne kadar olumlu ya da olumsuz bak-
may1 secsek de, Sufilerin Islami 6gretileri yerel kosullara ve adetlere
uyarlama konusundaki yaratici yeteneklerinin, Giineydogu Asyanin
13. ylizyildan itibaren Islamlasmasini hizlandirmadaki basarilarinin
cogunu destekledigini inkar etmek miimkiin degildir. Bolgeye akinla-
r1, Mogollarin 1258'de Bagdat’1 yagmalamasiyla ve yaklasik bes ytiz yil-
dir Islam medeniyetinin merkezi olan Abbasi Halifeliginin ihtisamina
son vermesiyle dogrudan ilgilidir (Majul 1964, s. 366-368). Bircogu Bag-
dat'in yagmalanmasindan sonra yeni yollar ve aglar kesfetmeye heves-
li Musliiman tticcarlara eslik eden veya kendileri ticaret loncalarinin
lyesi olan bu Sufi misyonerlerin soyagaclarinin incelenmesi, 1952'de
Ahmed ibn Isa El-Muhacir'in (873-956) onderlik ettigi genis caph

2 Bu béliimde verilen tim yillar anno domini (A.D.) periyoduna atifta bulunmaktadir.
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goclerinden bu yana bélgeyi dolduran Hadrami Seyyidleri, yani Hz.
Muhammed’in (sav) Giiney Yemen'deki Hadramevt'ten gelen torunla-
r1 olduklarini ortaya koymaktadir. Bu Sadah veya Seyyid toplulukla-
r;; manevi formiilleri ve ayinleri iImam Seyyid Alevi Al-Fagih Al-Mu-
kaddam (1178-1232) tarafindan sistematiklestirilen Aleviyye Tarikati
zikrini uygulayan Beleviler veya Aleviyye olarak taninir olmuslardir
(Alatas 1999, s. 328-329). Siyasi ve uluslararasi diplomasi sanatlarinda
ustalasan Seyyidler, yavas yavas kendilerini Glineydogu Asyanin yo-
netici sultanlar1 adina miizakereci olarak kabul ettirmislerdir (Ahmad
Fauzi 2013a, s. 100-101). Siyasi ve ekonomik konularda Malay yonetici
aileleriyle stratejik ittifaklar ve danismanlik rolleri olusturmanin yani
sira, bazilar1 hitkimdarlik hanedanlarina evlenerek katilmislar veya
Sulu Kralligi'n1 1457'den 1480% kadar Sultan Serif El-Hasim olarak yo-
neten Seyyid Ebu Bekar'da oldugu gibi kendileri ya da torunlar tahta
cikmiglardir. Modern zamanlara kadar, soylar1 Ehl-i Beyte (Hz. Mu-
hammed’in hane tUyeleri) kadar izlenebilen hayatta kalan Giineydogu
Asya sultanlarina, Malezyanin kuzeybatidaki Tayland sinirinda bulu-
nan Brunei ve Perlis sultanlar1 da dahildir (Suzanna ve Muzaffar 2006).

Seyyidler ve diger Arap aileleri, ister dogrudan Orta Dogu'dan gelsin
ister Hindistan'dan gegsinler, Glineydogu Asya’ya sadece siyasi hiiner
ve is zekas1 getirmekle kalmamis, daha da ¢nemlisi tarikati, Islam’
yaymada temel arac olarak kullanmislardir. Sufilik, Islam’in 9. yiizyil-
dan 13. yuizyila kadar ki ticarete dayali kulucka donemini ve ardindan
13. yiizy1ldan 16. ylizyila uzanan, Islam'in Malaylarin yerlesik dini ola-
rak Hinduizm, Budizm ve animizmin yerini aldig: kitlesel dontisim
donemini ayiran 6énemli bir ara¢ haline gelmistir (Al-Attas 1963, ss.
20-21). Bagdat sonras: ¢okiisiin misyonerlik faaliyetleri icin heyecan
yaratmasi, mistik tarikatlara tiyeligin “pratik olarak islam meslegi ile
es anlamli” oldugunun diistiniildigi, Islami Sufi hegemonyasi tarihi-
ne ait bir donemdi (Johns 1961b, s. 14; Johns 1993, s. 170). Seyyidler
ayrica, Cavanin Islamilestirilmesinde esas sorumlu olduklar1 varsa-
yilan dokuz efsanevi aziz olan Wali Songo'nun biiylik bolimiini olus-
turmaktaydi (Suzanna & Muzaffar 2006, s. 123-133). Bununla birlikte,
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tim Seyyidlerin daha sonra Avrupalilarin Dar el-Harb'den (kiiftir/savas
diyar1) Dar el-Islam’in (islam diyar1) bir parcasi olarak kabul edilen
uzak dogu topraklarina yonelik saldirilarina kars: kahramanca sava-
san Sufiler olduklarina dair bir genellestirme yapilamaz. Ornegin ol-
dukca kotu nam yapan bir vaka olarak Batavyali Hadrami alimi Seyyid
‘Osman ibn’ Abd Allah ibn ‘Aqil ibn Yahya Al-Alawi (1822-1914), Arap
Isleri Fahri Danismani olarak Hollanda somiirge cikarlarina hizmet
etmis, Oryantalist Snouck Hurgronje'nin (1857-1936) yakin arkadas-
ligindan istifadeyle sozde sufiler tarafindan yonetilen sapkin tarikat
uygulamalarina siddetle saldirmis ve hatta Hollanda Kraligesinin tag
giyme toreniyle birlikte camilerde okunacak bir dua yazmistir (Azra
1995, Kaptein 1998). Bununla birlikte Seyyid Osman vakasi, tartigmali
bir sekilde, normdan ziyade bir istisnadir.

Bu din degistirme dalgas1 sirasinda Glineydogu Asyanin yerli halklari
arasinda yer edinmis baslica tarikatlarin manevi soylarinin incelen-
mesi, bize, Glineydogu Asya'daki kisimlarinin ekseriyetine aslinda ya
Seyyidlerin dogrudan kendileri ya da dolayli olarak Gtineydogu As-
yali miridleri (6grencileri) arasindaki halifeleri (temsilci) tarafindan
onculik yapildigini soylemektedir (Al-Attas 1963, s.32 ). Birincisinin
ornegi, daha 6nce bahsedilen Aleviyye Tarikati iken, Malay diunyasin-
da bir kitle kazanan ilk tarikat olarak kabul edilen Sattariyye Tarikati,
ikincisinin glizel bir ornegidir (Wan Mohd Shaghir 2000). Sattariyye
Tarikati, Arabistan'da yirmi yildir Kur’an'in ilk Malay tercimani olan
Ace Kraliyet Mahkemesi alimi Abd Al-Rauf Singkel'in (1615-1693) ¢caba-
lar1 ve pozisyonu sayesinde, tinlii Medineli alimler Ahmed Al-Qushas-
hi (1583-1661) ve Ibrahim Al-Kurani (1616-1690) ve digerleri arasinda
hizla yayild: (van Bruinessen 1994, s. 10-11; Johns 1998). Hintli bir sil-
sileye sahip olan Sattariyye Tarikati, yerel gelenek ve gorenek unsurla-
rin1 giindelik dini uygulamalara dahil etmeye hazir olmas: nedeniyle
bazi ortodoks teologlar arasinda oldukca kéti sohret bulmustur (van
Bruinessen 2005, s. 94). Giineydogu Asyali atas1 Abd Al-Rauf Singkel'in,
Kadiriyye Tarikati ile iligskilendirilen sair Hamza Fansurinin giiya pan-
teist egilimlerine karsi ¢iktig1 bilinmiyordu (van Bruinessen 2000, s.
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362-363). Bu, Abd Al-Rauf’un Age Kraliyet Sarayi'ndaki seleflerinden
biri olan Nur Al-Din Al-Raniri'nin (6. 1658) tavsiyesi lizerine Sultan Is-
kender Thani'nin (hiikimdarlik donemi 1936-1641) Hamzah Fansuri ve
ogrencisi Shams Al-Din Al-Sumatraninin (6. 1630) kitaplarini alenen
atese verdigi bir duruma benzemiyordu. Kendisi Rifaiyye Tarikatina
mensup bir Sufi olmasina ragmen, Al-Raniri, Fansurinin ve Al-Sumat-
raninin takipgilerini aforoz edecek olctide ileri gitmistir (Kurdi 2014).
Abd Al-Rauf Singkel'in, Sattariyye Tarikati liderliginde 0Ozetlendigi
gibi, Fansuri ve Al-Ranirinin zit pozisyonlar: arasinda orta zeminde
durdugu distinilmektedir (Johns 1995, s. 179-180; Kurdi 2013b, s.19).

Nakib el-Attasin (1963, s. 32) belirttigi gibi 20. ylzyilin ortalarina ge-
lindiginde, Aleviyye ve Sattariye’den ayr1 olarak, Malaylar arasinda en
yerlesik Sufi tarikatlar1 Kadiriyye, Naksibendiye, Rifa'iyye, Sazeliyye,
Cistlyye, Ahmediyye ve Ticaniyye idi. Cogunlukla ¢agdas Glineydogu
Asya'da hayatta kalmay1 basarmis olanlar, bu tarikatlarin ve daha az bi-
linen diger Sufi cemaatlerinin bilesik bicimlerini icerir ve neticede Ka-
diriyye-Naksibendiye ve Naksibendiye-Halidiye (sirasiyla, bagimsizlik
sonrast Endonezya ve Malezya'daki en popiiler iki tarikat, Malezya'da
Naksibendiyye-Halidiyye'yi dar bir sekilde Ahmediyye takip etmekte-
dir) olarak isimlendirilirler (van Bruinessen 2000, s. 382; Zakaria 2012,
ss. 30-31). Somiirgeci Glineydogu Asyanin cogunda somirge karsiti
ajitasyonun itici giici Sufilik olmustur. Bunun 6rnekleri; Diponegoro
veya Cava Savasinda (1825-1830) ve sirasiyla Banten (1888), Lombok
(1891) ve Dogu Cava (1903) isyanlarinda Sattariyye ve Kadiriyye-Nak-
sibendiye aglarinin oynadig: ana rollerde goriilebilmektedir (Florida
2019, s.160; van Bruinessen 2000, s. 379-380). Malay Yarimadasi'nda,
somirge karsiti Malay milliyetciligine, babas1 Naksibendiye Tarikati
uygulayicisi ve annesi Serife oldugu bilinen Dr. Burhanuddin El-Hel-
my (1911-1969) gibi figiirler 6nciiliik etmistir. Dr. Burhanuddin, geng-
lik yillarinda Kaum Muda (Geng Fraksiyon) modernist-reformizmi ile
istigal etmistir, ancak kariyerinin alacakaranlik yillarinda Parti Islam
Se Malaysia (PAS: Malezya Islami Partisi) Baskan1 (1956-1969) olarak
Sufilige geri donmiistiir (Ahmad Fauzi 2011, s. 82-83).
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Sufilige Meydan Okuma: Giineydogu Asya’da
Yiikselen Modernist-Reformizm ve Piiritenlik

Yirminci ylizyilin basinda, Gilineydogu Asyadaki Malay-Miisliman
dini bakis acisinin epistemolojik temelleri hemen hemen kurulmus-
tur. Orta Gag'in Alimleri Irakli Abu Hassan Al-Ash’ari (874-936) ve Ozbe-
kistan Semerkantli Abu Mansur Al-Maturidi'nin (853-944) sablonunda
tevhidin (Uniter teoloji) ve Muhammed Idris Al-Shafi’e (767-820) tara-
findan kurulan okul tarafindan o6gretilen fikhin (ictihat) ve bolgeye
yayilan bircok ortodoks tarikat tarafindan uygulanan Sufilikun, yani
Sufiligin genel kabuliine iliskin olarak, kriz zamanlarinda toplumun
surlar1 ve de facto aksakalli referans noktalar1 olarak islev goren yet-
kili ulema (din bilginleri) tarafindan olusturulan fikir birligine daya-
l1 goriisler etrafinda dolasilmistir. Islami bilginin boylesine ticlii bir
anlayisini benimseyenler, “gelenekciler” etiketini lstlenmeye basla-
miglardir. Malay-Endonezya dilinde ortak bir lingua franca ve bircok
Malay sultanligindaki miusterek siyasi diizen ile birlikte, Giineydogu
Asya'daki geleneksel Malay-Islam kimliginin ¢ekirdegini olusturmus-
lardir (Osman 2014, s. 268-269).

Sufilik, bu nedenle, Malay-Miisliman dindarliginin ayrilmaz bir bile-
seniydi ve aslinda siyasi kiiltirlerinin 6nemli bir belirleyicisi olarak
hizmet etmisti. Pondok (kelimenin tam anlamiyla, kuliibeler) ve pesant-
ren olarak bilinen dini yatili okullara dayanan tarikat cemaatleri ile
senkronize calisan ilim aglar1 etrafinda yogunlasan ulema, taninmis
Sufi distiniir Abu Hamid Al-Gazali'nin (1058-1111) savundugu gibi kla-
sik pasifist danismanlik roliinii oynayarak egemen seckinlerle simbi-
yotik olarak iligkili ayirt edici bir sinif olarak gelismistir (Mohamed
Nawab 2008, s. 122-124). Gazalinin disiinceleri, onun Hidayah Al-Sa-
likin ve Sayr Al-Salikin isimli calismalarini sentezleyen basyapiti Ihya
‘Ulum Al-Din i¢in Abd Al-Samad Al-Palembaninin (1704-1788) Malay-
ca okuyan bir kitleye yonelik bagdastiric1 calismalar: ile Glineydogu
Asya’ya niifuz etmistir (Johns 1995, s. 180; Kushimoto 2014). Samma-
niyye Tarikatinin kurucusu Medineli Muhammed ibn Abd Al-Kerim
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Al-Samman’in (6. 1775) bir halifesi olan Al-Palembani, ilgin¢ bir se-
kilde, kelimenin tam anlamiyla kutsal savas anlaminda cihat lizerine
seckin eserler yazmistir (Mansurnoor 2005, s. 17; van Bruinessen 2019,
s. 133). On dokuzuncu ylizyilin sonuna kadar, Sufilik tizerine yazilar,
Guneydogu Asyali 6grencilerin kutsal Mekke ve Medine sehirlerindeki
egitimleri sliresince ustalasmak icin ¢aba sarf ettikleri nemli bir ede-
biyat kiilliyatini olusturmustur (Syahnan, Asru & Ja'far 2019, s. 270).
Mezunlar Giineydogu Asya'ya dondiiklerinde, genellikle mevcut pan-
dok ve pesantrenlerin 6gretim kadrosunda gorev yapmaislar veya bunla-
rin yenilerini agmislardir. Bu kirsal tabanli okullarin hepsi olmasa da
cogu, Sufi tekke (localar) ve zaviyeleri (inziva yerleri) ile ayni zamanda
hizmet etmistir.

Bununla birlikte, yirminci yiizyilda, giderek daha fazla Miisliman
toprag: genisleyen Avrupa imparatorluklarinin eline gectikce, basari-
sizliklar1 aciklamak ve aksilikleri 6nlemek icin kararli bir arayistaki
Miisliiman dustincesi ciddi bir sekilde yeniden degerlendirildi. Ucli
din bilgisi (tevhid, fikih ve Sufilik) kiilliyat1 arasindaki denge, imme-
tin (diinyadaki Mislimanlarin timi) gerilemesinin ana nedenlerin-
den biri olarak Sufilige agikca suc atilmasiyla bozulmustur. Glineydo-
gu Asyada Sufiler, Misliiman dini ritiiellerine sizmis olan senkretik
uygulamalari, tevhitteki saflig1 tehlikeye atacak kadar hos gérmiisler-
dir. Sufiler, sonug olarak, onlar: uygulayan Miislimanlarin inancini
potansiyel olarak gecersiz kilabilecek sayisiz putperest kiiltiirel norm-
lara diigsklin olduklar: veya en azindan bunlara katlandiklari i¢in sug-
lanmiglardir. Adalilarin antinomyan diinya gorisleri nedeniyle Islam
oncesi geleneklerin hayatta kaldigi Cavada durum ozellikle ciddiydi
ve Ortodoks Islam'in yani sira Endonezya devletinin taninmasini sagla-
yan bol miktarda yerel mistik-teosofik Kejawen (spiritiialist) hareketle-
re yol agmistir (Brakel 2004). Bu Kejawen (Cavanizm) veya Kepercayaan
(iman) mezheplerini siklikla Sufi tarikatlariyla birlestirerek Sufiligi
kotlleyenler arasinda, Vahidiyye ve Siddikiyye gibi yerel olarak tiire-
tilmis tarikatlarin Islami 6gretileri yerli animizm ve alisilmisin disin-
da biiyiili sifa teknikleriyle harmanlayan heterodoksileri dolayisiyla
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Sufiligin suclandigi goriilmiistlir (van Bruinessen 1994, s. 21; van Bru-
inessen 2005, ss. 97-98). Ancak ortodoks tarikatlar bile, uygulayicilari-
na sirki (coktanricilik) tesvik ettigi iddia edilen belirli ritiielleri dahil
ettikleri icin Musliiman ilahiyatcilarin 6fkesini kazanmistir. Ornegin
Naksibendiler “rabita” denilen bir meditasyon teknigiyle tinlidiirler;
bu teknikle, bir miirid, seyhini veya miirsidini (manevi rehber) teves-
siilliin bir yolu olarak, yani Tanri'ya dogru zorlu yolculukta bir kopru
olarak efendisinin sefaatine miiracaat etmektedir. Sufiler bu tiir yon-
temleri bereket (nimetler) acisindan mesrulastirirken, fikih yonelimli
alimlerin onlarin Islami gercekligini sorguladiklar1 bilinmektedir (van
Bruinessen 2019, s. 140).

Yizyilin basinda, Sufiligin geleneksel destekgileri olan bazi Seyyidler
ve saygin ortodoks ulema bile Naksibendi'nin manevi uygulamalarina
kaslarini ¢atmislardir. Bunlarin arasinda Malacca ve daha sonra Pe-
nang’li reformcu Seyyid Seyh Al-Hadi (1867-1934) ve Mekke'deki Mes-
cid-i Haram'in Arap olmayan ilk imami (dua lideri) Seyh Ahmed Kha-
tib ibn ‘Abd Al-Latif Al-Minangkabawi (1871-1916) ) vardir (Tan 1999,
s. 141; Wan Mohd Shaghir 2000, s. 68, 73-76). Seyyid Seyh El Hadinin
reformist diirtiisti; Malay-Muslimanlarin Safii mezhebini taklidi (kori
koriine baglilik) ve Sufi benzeri slametan (0lileri onurlandirma ziyafe-
ti), mezar ziyaretleri ve dua esnasinda evliyaya tevessiil gibi rittiellere
izin verilmesi vb. ihtilafli hukuki meseleler nedeniyle Kaum Tua (Eski
Grup) muhafazakarlarina kars: ¢cikan daha genis Kaum Muda akimi-
nin bir parcas: olmustur. Malayada Kaum Mudanin bas kahramani,
Seyh Tahir Celal Al-Din (1869-1956), bahsi gecen Seyh Ahmed Khatib’in
kuzeni ve 6grencisidir. Daha sonra Misir Kahire'deki El-Ezher Univer-
sitesindeki calismalarini ilerletmis ve burada Jamal Al-Din Al-Afgani
(1838-1897), Muhammed Abduh (1849-1905) ve Rashid Ridanin (1865-
1935) onculigiini yaptig1 Al-Manar ¢evresinin 0gretileriyle tanigsmistir
(Djamily 1994, ss. 22-28). Minangkabau, Sumateradaki Kaum Muda;
entelektiiel soylarini 1803’ten 1837’ye kadar Hollandali somiirgecilere
kars1 siddetli tahriklere karisan ve yerel adetler pahasina seriati (Islam
hukuku) kat1 bir sekilde uygulamaya ¢alisan Padri savascilarina kadar
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dayandirmistir. Padrilerin; hacdan donen {i¢ Minangkabau’lunun Ha-
rameyn’in ikinci isgali sirasinda (1806-1812) Mekke ve Medine'de Vah-
habiler (Nejd merkezli Muhammed ibn Abd Al-Wahhab (1703-1792)
tarafindan kurulan piiritan akimin takipgileri) tarafindan gercekles-
tirildigine ilk elden tanik olduklar1 hararetli iman temizleme eylemle-
rinden etkilendigi soylenmekte idi (Dobbin 1974, Mansurnoor 2005, s.
21-23).

Muhammed ibn Abd Al-Wahhab'in, biiyiik ol¢tide Selefiligin (prensip
olarak Miislimanlarin selef-i salihin yollarina ve normlarina, yani
Hz. Muhammed’in (sav) 6limiinden sonraki ii¢ yiiz yil icinde yasa-
yan 'dindar selefler’e geri donmeleri konusunda 1srar eden plriten
distince okulu) entelektiiel atas1 olarak kabul edilen ilahiyat¢i Ibn
Teymiye'den (1263-1328) etkilendigi kabul edilmektedir. Ancak Mu-
hammed ibn Abd Al-Wahhab, yalnizca Ibn Teymiyye'nin diisiince
tarzini taklit etmemistir; bunun yerine, kabile lideri Muhammed ibn
Suud (1710-1765) ile uzun siiredir devam eden ve Hicaz'daki Osmanli
otoritesinin arasina serpistirilen, Vahhabi dini ilkelerine gore yone-
tilen ti¢c Suudi devleti kurmasiyla sonuglanan nesil ittifakinda, ibn
Teymiyye'nin diislincelerini sertlestirmis ve ona devletgilik dozlari
enjekte etmistir (Bunzel 2016, s. 4-8). Muhammed ibn Abd Al-Wah-
hab ve ibn Teymiyye’'nin Sufilige yonelik farkli tutumlari, ilki ikinci-
sinden ilham almuis olsa bile, proto-Selefi Ibn Teymiyye'nin paradig-
masina gore Selefilik ile karsilastirildiginda, Vahhabi-Selefiligi daha
dejenere yonlerden birini olusturmaktadir. Piiriten Selefiler, zamane
Sufilerinin yaptiklar: iddia edilen bir¢cok bidat (yenilik) nedeniyle Su-
filigi sevmedikleri halde, Vahhabi-Selefiler, Sufilerin gliya onayladig1
ve ritliellerine dahil ettigi yaygin sirk nedeniyle onu pratikte inang-
sizlikla esitleyerek Sufiliki tamamen reddetmislerdir (Algar 2002,
ss. 8-12). Glineydogu Asyada, Selefiye metodolojisine katilan Kaum
Muda'nin modernist-reformistleri, aralarinda Sufilerin biytlk co-
gunlugunu olusturan Kaum Tua gelenekg¢ileriyle bir modus vivendi'ye
ulagsmistir. Fikih ile ilgili polemiklerin onceligi, tevhid tzerindeki
ayristirict konular: otomatik olarak kamusal soylemden bastirarak,
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Misliman ici siirtismeye neden olan tekfir® tartismalarinin olasili-
gin1 azaltmistir. Ornegin Malaya'da Kaum Muda-Kaum Tua fay hatla-
r1, Malay-Misliimanlarin glinliik dini uygulamalari i¢in daha 6nemli
olan fikih meseleleri etrafinda kendinden ge¢mistir (Rahimin Affan-
di 2006). Endonezyada, Muhammediye modernist-reformistlerini
Vahhabi-Selefilerden ayiran onemli bir 6zellik, eskinin Endonezya
milliyetciligini ve kiiltiirel soyagacini benimsemesidir. Vahhabi-Sele-
filik, tam tersine, 1970’lerin petrol fiyatlarindaki patlamadan bu yana
Suudi Arabistan'in petro-dolarlarindan gii¢ alarak Arap tarzi sosyo-
kiiltlirel niianslar ve adetler lehine yerel adetleri ortadan kaldirma-
ya meyillidir. Bu da Miusliman gelenekgiler ve liberaller arasinda,
Endonezyali Mislimanlarin gittikce Araplasmasi konusunda artan
rahatsizliga yol acmaktadir. Nahdlatul Ulama (NU: Ronesans), buna
karsilik, Vahhabi-Selefinin normlarini yerel Misliimanlara empoze
etme cabalarina kars: bir anlati olarak Islam Nusantara planini or-
taya atmistr (Woodward, 2017). Sufilik, bircok radikal piiriten tara-
findan “Islam olmayan Islam” olarak gortuldiugi icin (Howell 2001, s.
706; Howell 2005, s. 218), Sufilikten yoksun bir Islam, Vahhabi-Selefi
esinli reformlarin Islami devlet litopyasini gerceklestirmedeki temel
ozelliklerinden biridir.

Son arastirmalar, Kaum Muda reformistlerinin genel olarak Sufi kar-
sit1 tiirleri hala gecerli olsa da, “adet” konusunda daha dnce diistini-
lenden daha fazla uzlasma olabilecegini ortaya c¢ikarmistir (Ashadi,
2019). Kaum Muda'nin Giineydogu Asya'daki Islam cografyasina bas-
lica katkisi, reformistlerin somirge biirokratlarindan ogrendikleri
modern egitim yontemlerini ve uygulamalarini iceren yeni medre-
se sistemi araciligiyla egitim alaninadir. Gliinimiz Endonezyasinda
Kaum Muda fikirleri, aralarinda, 1926'da NU'nun olusumuyla karsilik
veren Sufilerin biiyiik ¢cogunlugunun da bulundugu gelenekgiler i¢in

3 Misliimanlar: tek tarafli olarak kafir, yani imansiz olarak damgalama uygulamasi.
Tekfircilik, Vahhabi-Selefilerin imza niteligindeki, genellikle aforoz edilen kisi ve
(aralarinda Sufilerin gbze carptigl) gruplara yonelik siddete yol acan bir 6zelligidir.
Bkz. Algar (2002, ss. 31-37).
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1912'de kurulan Muhammediyye hareketinde bir yuva bulmustur. NU
boyle bir Sufi orgiitii olarak kurulmazken, kurucusu Hashim Ash’ari
(1871-1947) ile Dogu Cava'daki Jombang yakinlarindaki Tebuireng'deki
pesantreninde bir zamanlar acikca kutsal kitap ¢alismalarina oncelik
vermis, cesitli tarikatlardan Sufileri ve Sufi yanlisi ulemay: bir araya
toplayan bir semsiye gorevi gormiistiir. NU'nun himayesi altinda, Ca-
vadaki Sufi ogretmenlerini birlestirmek i¢in 1957'de Jamiyyah Ehl-i
Tarikah Mu’tabarah (JATM: Saygin Sufi Tarikatlar1 Orgiiti) kurulmus-
tur. 1975% gelindiginde JATM, Kadiriyye Tarikat: ve Naksibendiye'nin
mirsidi Kiai Musta'in Romly’nin (1931-1985) kontrold altina girmistir.
Romly, hiikimete bagli Parti Golongan Karya (GOLKAR: Fonksiyonel
Gruplar Partisi) icin acgik bir kampanya ytritecek kadar Baskan Su-
harto'ya cok yaklastiginda kacinilmaz olarak bir boliinme meydana
gelmistir. Romly’nin JATM1 “Indonesianin “I” harfini gosteren bir ek”
ile JATMI seklinde doniistirken, siyasi acidan tarafsiz yeni bir Jamiy-
yah Ahl Al-Tarigah Mu’tabarah Al-Nahdhliyyah (JATMAN) 1979'da ku-
rulmustur. JATMAN, Endonezyanin dort bir yanindan gelen coskulu
cesitliligin aksine, 1limli Sufilerden ve hatta NU ile baglantisi olmayan,
Bat1 Cava Tasik ve Malaya Suryalayadaki Kadiriyye-Naksibendiye tari-
kat1 pesantreninden Seyh Ahmad Shohibul Wafa Tajul ‘Arifin aka Abah
Anom (1915-2011) gibi Sufi tstadlarindan genis bir destek almistir.
Abah Anom, Endonezyadaki Yeni Diizen siyaset kurumu ile yakin ilis-
kiler gelistirmesiyle taninmaktaydi; pesantreni, radikal dini militanlar,
supheli komiinistler ve uyusturucu bagimlilar: i¢in bir rehabilitasyon
merkezi islevi gormekteydi (van Bruinessen 2005, s. 100-106; Rosyid
2018). Abah Anom'un Sufi diinyasindaki prestiji, kiiresel bir takipci
kitlesi olan Kibris Tiirk Naksibendi-Hakkani miirsidi Seyh Nazim Adil
Al-Hagganinin (1922-2014) 5 May1s 2001'de bir riiyada kendisine Endo-
nezya seyhinin yerytizliinde yasayan en samimi kisi oldugunun soylen-
mesi lizerine bagliligini sunmasiyla zirveye ¢ikmistir (ULAMA & KIAI
Nusantara 2018).
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Moderniteyle Basa Cikmak: Postkolonyal
Giineydogu Asya Ulus Devlet Yapilarinda Sufilik

Postkolonyal Glineydogu Asya Islami, sirasiyla 1949* ve 1957'de Hollan-
da ve Biiyiik Britanya'dan resmen bagimsizligini kazanan bolgenin en
biyiik iki Musliiman ¢ogunluk tilkesi olan Endonezya ve Malezyanin
politikalar1 tarafindan yonetilmistir. Kolonyal ekonomi politikalari,
her iki tilkenin ekonomilerinin Bati'ya agilmasini ve genis bir ticaret
agl icinde gogmen emegin ithalatini gerektiriyordu. Sémiirgecilik sa-
dece i¢ ekonomileri yagmalamakla kalmamis, ayni zamanda cogul
toplumlar da (postkolonyal Giineydogu Asyanin modern ulus devletle-
rin ortaya ¢ikisindan bu yana uyum saglamak zorunda kaldig: bir oldu
bitti) yaratmistir. Din, farkli baglamlar icin farkli derecelerde adapte
edilmisti, ancak artik vatandaslik baslangicta go¢cmen topluluklardan
olusan sakinleri kapsayacak sekilde genisletildiginden, din 6zglrligi
Glineydogu Asyanin yeni bagimsiz llkelerinin anayasal yapilarinin
onemli bir parcasi haline gelmistir. Tim ulus insa slirecini kapsayici
bir tema olarak tanimlanacak kadar degilse de, hem Endonezya hem
de Malezya siyasetlerinde Islam’a roller verilmistir. Endonezyali ana-
yasa muzakerecileri, Islamcilarin baskisina ragmen, Miislimanlar
seriatin hikiimlerini yerine getirmek zorunda birakan 1945 Jakarta
Sarti'min yedi kelimesini cikardilar. Sonuc; Pancasila (Bes ilke), En-
donezya ulusunu dini agidan tarafsiz bes aksiyomda ayrintili sekilde
acgiklamistir: Bir ve tek Tanri'ya olan inang, adil ve medeni bir insanlik,
Endonezya'nin birligi, temsilciler arasindaki gortismelerden dogan oy-
birligindeki icsel bilgeligin yonlendirdigi demokrasi ve tim Endonez-
ya halki icin sosyal adalet. Devlet; orgiitli dinleri tanimis ve himaye-
sini sadece Ibrahimi inanclara genisletmekle kalmamis, 1965te Islam,
Protestanlik, Katoliklik, Hinduizm, Budizm ve Konfii¢ylisctilikd de
kapsamistir (Howell 2005, ss. 220-223).

4 Endonezyali milliyetciler, 17 Agustos 1945'te Hollandalilardan bagimsizligini ilan et-
mistir ve ardindan dort yillik bir bagimsizlik savas: stireci yasanmustur.



Giineydogu Asya’da Cagdas Sufilik

Komsu Malezya'da Islam, Federal Anayasamin 3(1) Maddesinde “fede-
rasyonun dini” olarak kabul edilmis, ancak Islami meseleler, tepesin-
de eyalet sultanlar1 veya Yang Di Pertuan Agong (YDPA), yani kalitsal
hiikiimdarlar: olmayan eyaletlerin krali olan eyalet din konseyleri
araciligiyla cesitli eyaletlere resmi olarak devredilmistir. Hem sekiiler
ilkeleri hem de Islam'in kurumsal olarak taninmasini ve Malay Misli-
manlara “Bumiputeras (topragin ogullar1)” olarak verilen ayricaliklar
barindiran Malezya anayasal diizeni, iki kutup (islam devleti ve seku-
ler devlet) karsitlarinin savunucularinin aksi yondeki 1srarlarina rag-
men, ne belirgin bir sekiiler ne de teokratik olarak Islamidir (Ahmad
Fauzi ve Zawawi 2017). Bu statli, Malezya'nin ulus devlet olarak baslan-
gicindan itibaren yogun tartismalarin ve siyasetin konusu olmustur.

Glineydogu Asyali Mislimanlarin ¢cogunluk teskil ettigi, 1984’te In-
giltere’den bagimsizlik kazanan diger bir lilke olan Brunei; kendisini
Melayu (Malay), Islam ve Beraja (Monarsi) felsefesine dayanan islami
bir ulus devlet olarak daha bilincli olarak tanimlamaktadir (Awang Md
Zain 2016). Neredeyse yiizde sekseni Miisliiman olan Brunei, niifus ag1-
sindan ylizde seksen yedisi Musliiman olan Endonezya ve ytizde altmis
biri Miusliman olan Malezya ile karsilastirildiginda sosyolojik olarak
daha az pliiralisttir.® Sadece yaklasik 465.000 kisilik kii¢lik bir tilke olan
Brunei'nin Miisliman niifusu, Endonezyali ve Malezyali ortak dindas-
larindan daha tek tip sosyolojik 6zellikler tasimakta ve bu da onu siyasi
olarak sartlandirilmis homojenlige daha yatkin hale getirmektedir. Bu
nedenle, Malezyal1 Islamcilarin toprak yasasi olarak seriat1 dayatma
konusundaki fasilali girisimlerine eslik eden yerel renk ve ¢igliklarin
aksine, Bruneinin 2013 yilinda Seriat Ceza Kanunu Emri ¢ikarmasi,
uluslararasi insan haklar1 kuruluslarindan ciddi endiseler cekmesine
ragmen, dahili olarak 6nemsiz bir mesele olmustur (Muller 2016, ss.
426-431).

5 Niifus rakamlarinin tiimi, su adresten temin edilebilen CIA World Factbook’tan
alinmistir:  https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/bx.ht-
ml (Brunei i¢in), https:/www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/
id.html (Endonezya icin) ve https://www.cia.gov/library/publications/the-world-fact-
book/geos/my.html (Malezya icin).
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Sufiler, modern devlet ve orgiitsel yap: normlarina uygun sekilde, diger
dinyevi faaliyetler adina gerceklestirilse bile, cemaatlerini ve uygula-
malarini gelecek nesillere aktarabilecek olusumlar teskil ederek kendi-
lerini uyarlamiglardir. Sufiler, Endonezyali Dar Al-Islam® isyancilarinin
yaptig1 gibi, giderek sekilerlesen devletle dogrudan kars: karsiya gel-
memistir. Bunun yerine klasik Gazali tarzinda, yonetici politikacilarla
arkadas olmuslar ve kendilerine sans verilen her zaman ve her yerde
onlara danismanlik yapmislardir. Kadiriyye Tarikati1 ve Naksibendiyye
seyhleri Kiai Musta’'in Romly ve Abah Anom’un yukarida da bahsedilen
vakalar1 bunlarin 6rnekleridir. Seyyid'in hakimiyetindeki Aleviyye Tari-
kat1 vakasinda da Habib Ali ibn Abd Al-Rahman Al-Habshi (1870-1968)
glinlin Endonezya siyasi liderleriyle samimi iligkiler kurma konusunda
basarili olmustur. Habib Ali Kwitang olarak sevgiyle taninan sanatci,
gelecegin Cumhurbagkani Sukarno (1901-1970) ve Baskan Yardimcisi
Mohammad Hattanin (1902-1980) da yer aldig1, 1942'deki halka acik bir
etkinlikte, geleneksel Arapca yerine Endonezya dilinde bir dua okuya-
rak Endonezya kimligini Hadrami kokenleri tizerinden alenen 6n pla-
na ¢ikarmistir. Olimiinden sonra, Jakarta’nin merkezindeki Kwitang'da
kurdugu Meclis Ta'lim (Egitim Konseyi), Habib Ali'nin halefi Muham-
med ibn Ali Al-Habshinin 1971'de GOLKAR’ destekledigini aciklama-
sindan sonra comert bir devlet finansmani almis; Baskan Suharto daha
sonra Kwitang'da onemli bir etkinlige de tesrif etmistir (Miichi 2019,
s.228). Siyasi mutabakat, Majlis Ta'lim Kwitangin Endonezyadaki Ale-
viyye Tarikati'nin seckin merkezi yeri olmasini saglamis gibi goriinse de
Meclis Ta'lim Kwitang; toplu zikir, salavat okunusu, Tehlil'in (“Allah’tan
baska ilah yoktur.” ifadesi) melodik ilahileri, mevlid kutlamas: (kutsal
sahsiyetlerin onuruna dogum giinleri), cesitli tiirlerde bilgi veren tezki-
re (kisa sohbetler seklindeki hatirlatma) gibi kendine 6zgii etkinlikler,
tavsiye (informel konusma) ve pengajian (genellikle bir kitabin metnini

6 Endonezya devletine karsi 1947den 1962'yve kadar siiren Dar Al-Islam isyani icin
bkz. Mansurnoor (2005, s. 26-32). Pek ¢ok arastirmaci Dar Al-islam’, Mayis 1998'de
Suharto'nun iktidardan diismesinden sonra ortaya c¢ikan Cemaat-i Islamiye teror
orglitiniin 6nclsl olarak gérmektedir; 6érnegin bkz. van Bruinessen (2002) ve Ra-
makrishna (2005).
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okumaya dayanan formel dersler) gibi Sufistik faaliyetler icin bir eksen
olarak bugtin gelismeye devam etmektedir.

1998'de Yeni Diizen'in c¢oziilmesinin ardindan hakim olan belirsizlik
atmosferinde, Meclis Ta'lim, Jakartanin her yerinde gelismis ve ta-
rikatlara resmi girisi icerebilen veya icermeyen bir “kentsel Sufilik”
fenomeni yaratmistir (Abaza, 2003). Habib Munzir Al-Musawa (1973-
2013) liderligindeki Meclis Resulullah (MR: Resulullah'in Konseyi) ve
Habib Hasan ibn Ja'far Al-Segaf (1977-) liderligindeki Nur El-Mustafa
(NM: Mustafanin Is1g1) gibi popiiler zikir derneklerinin kamuoyunda
ortaya ¢ikmasiyla Endonezya Aleviyyunu yeniden canlaniyor gibi go-
riinmektedir. Bu yeni “zikir dernegi” gelisimine, “Syekher-mani” ¢evri-
mi Malezya'ya kadar ulusal sinirlar: asan Solo’lu Habib Syech ibn Abd
Al-Qadir Al-Segaf (1961-) onctligiini yapmistir (Woodward ve diger-
leri, 2012, ss. 121-131).” Kiiresel diizeyde, Sufiligi kamusal alana getir-
me ve Sufi tarikatlarinin kozasindan uzaklastirma fenomeni, mevcut
seyhi Habib Omer ibn Hafiz'in (1963-), nitekim kendisi Endonezya ve
Malezya’y1 diizenli olarak ziyaret eden bir kisidir, 1993 yilinda kurdugu
Dar Al-Mustafa seminerinin mezunlari arasinda sadik bir takipci kitle-
si olusturmustur (Sinani 2019, s.164). Habib Omer’in eski Endonezya-
11 6grencileri arasinda, MR'den rahmetli Habib Munzir Al-Musawa ve
yeni vaiz Habib Roman Jindan (1977-) bulunmaktadir (Mawladdawi-
lah 2014, s. 188; Miichi 2019, s. 229, 233). Habib Omer hem MR hem
de Habib Syech’in etkinliklerine tesrif etmistir.® Ayrica MR, 2016'daki
Ahok® karsitt mitinglerin organizatorleri tarafindan da giiclu sekilde

7 Bu yazar, Habib Syech’in performanslarinin ulusétesi etkisine dikkatini cektigi i¢in
Nottingham Universitesi-Malezya kampiisiinden Dogent Sumit K. Mandal’a (kisisel
e-posta 27 Ekim 2020) tesekkiir bor¢ludur.

8 Ornegin bkz, LIVE Solo Bersholawat, Habib Syech Abdul Qadir Assegaf (Rihlah Ha-
bib Omer bin Hafiz 27-9-2019) 2/2, https://www.youtube.com/watch?v=0-MKv0fOntQ
(Erisim Tarihi: 6 Aralik 2020).

9 “Ahok”, mevcut Endonezya Devlet Bagskani Joko Widodo'dan sonra, 2014-2017 yillar:
arasinda Cin kokenli Jakarta valisi olan Basuki Tjahaja Purnama’ya (1966-) miiracaat
eder. Usulline uygun olarak mahkum edilen ve hapsedilen, kiifiir iddialar: tarafindan
kusatilan bir Hiristiyan olan Ahok, 2017 valilik se¢imlerinde gorevini koruyamamis
ve Anies Baswedana yenilmistir. Bu yazar, Ekim-Kasim 2016'daki mitinglerin zirve-
sinde Jakarta'da idi.
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davet edilmis ve her ne kadar Front Pembela Islam’in (FPI: Islamic
Defenders Front) lideri Habib Rizieq Shihab'in (1965-) saldirgan tar-
z1 Habib Munzir Al-Musawaninkilere benzemese de onlar tarafindan
dizenlenen siyasi mitingler bir yana, bu tlir mitingleri destekleme-
me konusundaki onceki tutumundan vazgecmis gibi gorinmekteydi.
MR1n, popiilaritesi eski Baskan Sushilo Bambang Yudhoyono (1949-)
ve halefi Joko Widodo (1961-), nam1 diger Jokowi gibi 6nde gelen siyasi
kisiliklerin katilimini bile cezbeden niifuzu, zikir etkinliklerinin ya-
kin zamanda elde edilen kitlesel cekiciliginin kanit1 idi (Miichi 2019,
s. 230-234).

Endonezya'da Sufilerin yiliksek cevrelerde gortinmesindeki bariz ko-
laylik, Misliimanlarin sayisal tstlinliigline ragmen tilkenin gorece
daha agik toplumsal normlari ve hem Misliimanici hem de dinler ara-
st ¢ogulcu kiiltlirt tarafindan desteklenmistir. Suhartonun Yeni Diizen
rejiminde (1966-1998) devam eden bir egilim olan Sukarno’nun bagim-
sizlik sonrasi yiikselisini takiben toplumun etkin bir sekilde depolitize
edilmesi, cogulcu bir “kiiltiirel Islam”in gelismesine taniklik eden ba-
gimsiz dernek ve kurumlarin bliyimesiyle sonuclanmistir. Aktivistler
siyasetten uzak durdugu stirece goreceli orglitlenme 6zglrligl vardi.
Abaza’nin (2004, s. 179) ogretici bir sekilde belirttigi gibi, “Malezya ve
diger Giineydogu Asya tilkeleri ile karsilastirildiginda Endonezya, ya-
yasanlar (dernekler), pesantrenler (yatili dini okullar) ve Meclis Ta'lim
gibi 6zel kurumlarin olusturulmas: konusunda en liberal tilke olarak
kabul edilebilmektedir. Gereksinimler ¢ok basit: li¢ kisi, bir yer, bir
bagkan, bir sayman ve bir sekreter.”

Endonezya ile karsilastirildiginda, sosyopolitik yapilarin rasyonellesti-
rilme, her iki tilkenin idari aygitlarinin postkolonyal ulusallastirilma-
sinin ayrilmaz bir parcasi olarak Malezya ve Bruneide alinan btirok-
ratiklestirme Onlemleri dogrultusunda hizla ilerlemistir. Endonezya,
Malezya ve Bruneiden hem fiziksel buyiiklik hem de ntifus olarak
daha kiiciik tilkeler, Islam’ bastan itibaren ulusal yonetimlerine da-
hil etmislerdir. Iyi ya da koti, islam ve Misliman meseleleri her iki
lilkede de devletin siki diizenleyici denetimi altina girmistir. Ancak
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Malezya'da Islam federal bir yapiya girerken, Brunei'de Islam merkezi
bir yonetim altinda toplanmistir. Denetim ile kontrol gelmistir. Sufi-
ler, Bat1 etkisindeki yapisal reformlarin ortaya ¢ikmasina kadar orgiit-
lerini belirli bir tarikat seyhi veya halife etrafinda donen gayri resmi
aglara ve kardeslik cevrelerine uyum saglayan, stiphe cekmemek icin
resmi olarak kaydedilmesi gereken dernekler ve organlar etrafinda or-
glitlenmeye zorlanmistir.

Dolayisiyla Malezya'da Islam anayasal olarak on ti¢ farkl eyaletin yar-
g1 yetkisi altinda kabul edilmesine ragmen dokuz Malay sultani kendi
eyaletlerinde Islam dininin basi roliint tstlenirken, bu Islami mese-
leler; resmi Islami kurumlar ve camiler, eyalet dini konseyleri, eya-
let Islami daireleri, seriat mahkemeleri, vakiflar, hayir kurumlar ve
zekat (sadaka) gibi yasal kategorilerle ilgilidir (Malezya 2010, s. 391).
Malay-Miisliman toplumunun taban diizeyinde bazi Sufiler birbiri-
ne siki sikiya bagl kirsal cevrelerde gevsek bir sekilde orglitlenmeye
devam etmislerdir, ancak 6zellikle 1971'de Yeni Ekonomik Politika'nin
(NEP) ilan edilmesinden sonra kirsaldan kente goctlin ve sekiilerlesen
egitim egilimlerinin geleneksel tarikat aglarini desteklemedigi ortaya
cikmistir. Sufi gruplari, cemaatlerini yonetecek kadar inandirict halef
birakmayan diirtist liderlerin oliimleriyle daha da agir bir darbe almis-
lar ve bu, nadiren de olsa, Ekim 1980'de Batu Pahat Johorda kilic kul-
lanan bir grup fanatigin bir polis karakoluna saldirmasinda goriildigi
lizere, siddete dontisen sapkinliklarin artmasina neden olmustur (van
der Kroef 1980; Nagata 1984, ss. 36-37). Kalkinma ve modern yasamin
baskilar1 aniden Sufilerin imajini barigsever, masum ve olaylara karis-
mayarak kenarda duran bir kisiden yikici potansiyele sahip hayal ki-
rikligina ugramis isyancilara dontistirmiistir. Tarikat, yalnizca gerici
bir kirsal yasam tarzi degil, ayn1 zamanda inanclardan sapma ve daha
da kotiist fanatik siddet ile 6zdeslesmistir (Zakaria 2012, s. 10). Vah-
habi-Selefilerin hiikiimet idaresine, dini biirokrasiye ve iktidar partisi
Birlesik Malezya Ulusal Orgiiti'ne (UMNO) girmesiyle yeni milenyu-
mun gelisinden bu yana Malezya'daki durum Sufiler icin daha da koti-
lesmistir (Mohamed Nawab 2014, Ahmad Fauzi 2016). Vahhabi-Selefi
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ulema, yereldeki veya Orta Dogu'daki akredite Islami yiiksek 6grenim
kurumlarinin mezunlari olarak, devlet hizmetlerine ve normalde Isla-
mi calismalar mezunlari i¢in ayrilmis etkili gorevlere atanmada gele-
neksel rakiplerine gore belirgin bir avantaja sahip idi.

Malezyanin, genellikle Ulusal Fetva Konseyi (NFC) tarafindan ulusal
dizeyde kararlastirilan ve cesitli eyalet miiftiileri!® tarafindan eyalet
dizeyinde taklit edilen, yerlesik tarikatlara kars: yasaklayici fetvasi,'!
hukukcu ulema tarafindan kati bir sekilde yorumlandig: sekliyle seria-
tin sinirlarini astigi diistiniilen suclar i¢in yayinlanmaya baslanmistir.
Ornegin 3 Nisan 2000'de, Malezya'daki miiridleri arasinda Perak Eya-
leti Kraliyet Ailesi? ve Hisamuddin Huseyin (1961-) gibi gticli ailele-
rin mensuplari, Uclincii Bagsbakan Hiiseyin Onn (1922-1990) ve Mart
2020'den beri Perikatan Nasional (PN: Ulusal Ittifak) federal hiiktime-
tinin Disigleri Bakani'nin (Mohamed Nawab 2017, s. 15-16) soyundan
kimseler, sik sik diinyay1 dolasan Seyh Nazim ‘Adil Al-Haqqgani liderli-
gindeki Naksibendi-Hakkani Al-Aliyyah tarikati NFC tarafindan sapkin
olarak ilan edilmistir."® Aslen Endonezyali guru (istad) Kadirun Yah-
ya* (1917-2001) ve Raub Pahang’li Haji Ishak Mohd Arif® (1908-1992)

10  Mifti, fetva vermeye yetkili, resmi olarak atanmais bir din alimidir.

11 Cogul fetva. Dinle ilgili konularda nitelikli bir bilim adami veya akademisyenler
tarafindan verilen giivenilir bir yasal gorus.

12 Yazar, 1990 yilinda Londranin Peckham kentinde, ayni zamanda Birlesik Krallik’ta
Naksibendi-Hakkani merkezi olarak hizmet veren bir camiye yaptigi ziyarette,
1989'dan 1994%e kadar Malezyanin dokuzuncu Yang diPertuan Agong'u olan Perak
Sultani Sultan Azlan Sah'in (1928-2014) oglu Raja Ashman Shah (1958-2012) ile tanigmig
ve sohbet etmistir. Raja Ashman ayni zamanda Perak’in su anki hitkiimdari, saltanat
yardimcist Yang diPertuan Agong olan Sultan Nazrin Shah'in (1956- ) kardesiydi.
Rahmetli Sultan Azlan Sah, 2009 yilinda Seyh Nazim ‘Adil El-Hakkani'ye 6zel olarak
bir Perak Kraliyet Odiilii takdim etmisti; bkz. Osmanli (2009).

13 Utusan Online'da (2015) NFC'nin 2000 yilinda daha 6nceki kararini onaylayan NFC
Emeritus Profesori Abdul Shukor Husin’in 20 Nisan 2015 tarihli basin toplantisina
bakiniz.

14  Malezya'da sesat (sapkin) olarak telaffuz edilmenin talihsiz kaderiyle karsilasirken,
Endonezyada Profesor Kadirun Yahyanin cemaati Partai Cinta Damai (PCD: Ask ve
Baris Partisi) adli bir siyasi parti kurmus ve bu parti daha ¢cok Naksibendiyye-Halidiye
Tarikati’'na katilmanin bir araci olarak hizmet etmistir. Bkz. Howell (2001, s. 717).

15  Seyh Haci Ishak Mohd ‘Arif’in biyografisi i¢in bkz. Anonim (2009).
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tarafindan yonetilen yerel Naksibendiyye-Halidiyye kisimlar: da farkl
gorilmemistir (JAKIM 2015, s. 1, 5, 10-11). Bu resmi kararlarin varligs,
Perlis'in iki dénemlik miiftiisii Mohd Asri Zainul Abidin (1971-) gibi
Selefi yanlis1 ulema tarafindan Sufi karsiti bilimsel incelemelerinde
(bkz. Mohd Asri 2005, Mohd Asri 2013) tizerinde durulan bir faktor-
dir. Endonezyali salavat icracis1 Habib Syech ibn Abd Al-Qadir Al-Se-
gaf gibi yabanci vaizler bile, Seyh Nazim Adil Al- Hakkaninin halifesi
ve damadi Seyh Hisam Kabbani (1945-) aracilifiyla Seyh Nazim’a biat
(baglilik yemini) sozii verdigini gosteren viral videolar nedeniyle Ma-
lezyanin Naksibendiyye Tarikati tartismasina kazara striiklenmistir
(Gelombang Kick, 2015).

Malezya devletinin Sufi karsit1 saldirisindan sag kurtulan Sufiler, bunu
devletin rasyonellestirme ve gozetleme planlarina uyarak basarmislar-
dir. Eyliil 2015’te Pertubuhan Tarekat Muktabar Malezya’y1 (PERTAMA:
Malezya Saygin Tarikatlar Orgiitii) olusturmak tizere bir araya gelmis-
lerdir. Vizyonu ve misyonu, web sitesinde belirtildigi gibi, Eg’ariyye
ve Maturidiyye'nin tevhid ilkelerine dayanan bir hareket insa etmek,
tarikat ve Sufiligin ulusal kalkinmadaki rollerini ana akim haline ge-
tirmek, immetin hayir ve esenligi icin etkinlikler organize etmek, Ku-
ran, Slinnet,' icma ulema (ilmi mutabakat) ve kiyaslardaki (analojik
akil ylriitme) arastirmalarina ve gecerli argiimanlara dayanarak ta-
rikat Sufilik hakkindaki yanlis kanilar1 diizeltmek, hem federal hem
de eyalet dlizeyinde dini makamlar ve devlet kurumlari ile isbirligine
dayali bir iligki kurmak, Malezya'daki tarikat uygulayicilar: arasinda
dostluk kurmak seklindedir (PERTAMA, tarihsiz). Ge¢miste planladigi
bliytik ol¢ekli programlar arasinda; Zikir Perdana Sedunia 2017 (Wor-
1d Grand Dhikr 2017) etkinligi, Uluslararast Islam Alimleri Konferanst,
Nusantara Tarikat Sufilik Sempozyumu, Tafaqquh Fiddin (Dini Anlamak)
Etkinligi, ulusal bir marhaban (Hz. Muhammed’e (s.a.v) hos 6vgl sar-
kilari) yarismast, uluslararasi bir Sufilik dergisinin lansmani ve done-
min Basbakan Yardimcisi Ahmed Zahid Hamidi tarafindan bir Diinya

16  Hz.Muhammed’in (sav) ailesi ve arkadaslari tarafindan bildirildigi tizere s6zlerinden,
hadislerinden, eylemlerinden ve eylemsizliklerinden tiiretilen islek yol.
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Sufi Merkezi'nin agilisi bulunmaktadir (PERTAMA, 2017). Ortadgretim
dizeyinde resmi din egitimi almis ve Abdullah Ahmad Badawinin ida-
resi altinda Islami islerden sorumlu Basbakan Dairesi'nde kisa bir stire
(2003-2009) gorev yapmis olan Ahmad Zahid Hamidji, Sufi faaliyetleri-
ne verdigi birka¢c olumlu yanit nedeniyle PERTAMAnin tim kapsam
ve amaglarinin fiili hamisi olmustur (Laili 2017). JAKIM'in glindem ve
programlari i¢in basarili bir sekilde taninmasini saglarken (PERTAMA
2017, s. 17), PERTAMA'nin siyasi baglantisi olarak Ahmad Zahid Hami-
di'yi se¢mesi, May1s 2018 genel secimlerinde UMNO ve Barisan Nasi-
onal'n (BN: Ulusal Cephe) iktidardan diismesi goz ontine alindiginda
stratejik bir yanlis adim gibi goriinmekteydi. UMNO’nun baskanligina
mahcubiyet icindeki Najib Razak'in'’ (1953-) yerine secilen Ahmad Za-
hid Hamidji, su anda kendisini yolsuzluk iddialarina karsi mahkemede
savunmak zorunda kalmaktadir (Khairah 2020).'

Diger ana akim Sufiler, kendilerini uzak yerlerde uzun siire izole et-
meme’ seklindeki hayatta kalma taktigini uygulamaktadirlar, ¢clinki
bu tiir bir miinzevi hal, ¢ogu Sufi gruplarinin geleneksel siilik (ruhani
yol) uygulamalarina baslatilmamais olan yetkililerden kolayca siiphe
cekebilmekte ve halkin alay konusu olmaktadir. Ornegin Seyh Loke-
man Hazli Azalinin® (1968-) onderligindeki Naksibendiyye-Halidiyye
cemaati kendisini resmen, merkezi Selangor'da bulunan ve 11 Ocak
2003 tarihli 1966 Topluluklar Yasasi kapsaminda tescil edilen Persatu-
an Moral dan Pembangunan Insan Malaysia (PMPIM: Malezya Ahlaki ve

17 28 Temmuz 2020'de Malezyanin altinci Bagbakan1 Najib Razak, kotli sohretli bagimsiz
varlik fonu 1Malaysia Development Berhad'in (IMDB) bir yan kurulusu ve bir yati-
rim sirketi olan SRC International ile ilgili kamu fonlarini kétiiye kullanmaktan yedi
suclamadan yiiksek mahkemede mahkum edilmistir; bkz. Singh, Khairah & Rahmat
(2020).

18  Ahmed Zahid Hamidi simdiye kadar bu iddialarin arkasindaki gercegi ortaya ¢ikar-
makla gorevlendirilen miifettislerle isbirligi yapmistir; 6rnegin Ahmad Zahid'deki
(2020) Facebook aciklamasina bakiniz.

19  Boyle bir ruhsal geri cekilme, uzlet (izolasyon) olarak adlandirilir ve ii¢ glin kadar
kisa bir siire ya da sonsuza kadar, yani sinirsiz stireli olarak gerceklesebilir. 30 ve 40
giinliik inzivalar pek ¢ok tarikat arasinda yaygindir.

20  Seyh Lokeman Hazli Azali ile roportaj, 29 Kasim 2020, Penang, Malezya. Aksi belirtil-
medikce, bu paragrafta yer alan bilgiler gorismeden alinmistir.
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Insani Gelisme Dernegi) adiyla bir sivil toplum orglitii olarak organize
etmektedir. Anne tarafindan Perak’in eski miiftiisiiniin biiyiik torunu
olan Lokeman Hazli, ¢cok genc yasta cok basarili bir ig adami olmus ve
servetinin blytk bir kismini gercegi aramak i¢in harcamais, bu da onu
cok sayida Sufi seyhleri ile temasa gecirmistir. Ilging bir sekilde Loke-
man Hazli, Sattariyye Tarikatinin tekniklerini 6grenmenin yani sira,
sadece Naksibendiye-Halidiyye Tarikatinin evradini (virdin ¢ogulu,
risaleler) 6gretmekle kalmayip, Gazaliyye Tarikati ve Sadhiliyye Tari-
kat'in1 0gretme yetkisi kazanmistir. PMPIM'1n faaliyetleri, pengajian,
ziarah, tarihiyerlere denizasiri geziler, halk icin kisa kurslar ve diizenli
stilk ve zikir kamplar: etrafinda donmektedir. Lokeman Hazli, Sufile-
rin topluma aktif katilimini, modernitenin zorluklariyla ytizlesmede
Sufiligin dayaniklilig1 acisindan ¢ok onemli gormektedir. Bu nedenle,
Raub merkezli bir bagka taninmis Naksibendiyye-Halidiyye kisminin
miinzeviye benzeri uygulamalarindan bazilariyla anlasmazlig: agikca
ifade etmektedir; ona gore stltk katilimcilarini zorunlu Cuma nama-
zindan bile muaf tutmaktadir. Bununla birlikte, 6zel Naksibendiyye
uygulamasi rabitayr savunmakta ve 28 Kasim 2014’te Selangor miifti-
siine yazdig1 bir mektupta onun seriatla uyumluluguna dair Kur’an ve
hadis* temelli kanitlar sunmustur. Miiftt, 30 Mart 2015 tarihinde ihti-
yatl tavsiyelerde bulunarak, fakat rabitay: heterodoksinin bir tezahii-
ri olarak agik¢a reddetmeden yanit vermistir. Devletle isbirliginin bir
olciisti olarak Seyh Lokeman Hazli, 2012 Guivenlik Suclari (Ozel Tedbir-
ler) Yasas1 (SOSMA) kapsaminda sorusturulan terdr vakalar1 icin Icis-
leri Bakanligi danigsman uzmani olarak goreviyle “Islamci militanlar”
rehabilite etmede hiikiimete yardimci olmaktadir.

Seyh Lokeman Hazli'nin silsilesi (soy agaci),” Glineydogu Asya Sufili-
gi'nin postkolonyal donemde ulusasiri dogasini aciga c¢ikarmaktadir.

21  Peygamber’in sozleri ve eylemleri, ailesi ve giivendigi arkadaslar: tarafindan kesinti-
siz aktarimlar halinde bildirilmistir.

22 13 Aralik 2018den itibaren atama mektubu uyarinca.

23 Tarikatlarin mesrulastiricisi olarak silsilanin énemi icin van Bruinessene (2019, ss.
136-137) bakiniz.
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Isbu yazara gosterilen silsile niishasina gore, Seyh Lokeman Hazli,
1997'de bir stltk icin Malezya'ya kadar gelmis olan Bruneili Seyh Abd
Al-Samad Jamaluddinden Naksibendiyye-Halidiyye Tarikatina ilet-
mek icin icazet (sertifikasini) almistir. Sazeliyye, Kadiriyye ve Naksi-
bendiyye tarikatlarinin gecen yiizyilin basinda Brunei'ye girdigi kay-
dedilmistir (Mansurnoor 2008, s. 69). Uc geleneksel tarikatin yani sira,
Ahmediye, Brunei Din Isleri Bakanligi'nda biirokrat olan Dato Seri
Setia Hj Rajid bin Hj Abd Qadir’in (1942-) cabalariyla, Brunei kiyilari-
na ulasan hik(met tarafindan da resmi olarak onaylanmistir (Yousif
2000, Mohamad Nasrin n.d.). Endonezya ve Malezyada deneyimlen-
digi lizere, siki bir sekilde diizenlenmis ve Miusliman modernist-re-
formizminin yiikselisinden kaynaklanan neredeyse hicbir tehditle
karsilasmayan Brunei'deki Sufilik, simdi degindigimiz Sufi gruplarin
neo-Sufilik 6zelliklerini sergiledigi durumlar disinda, devletin MIB ah-
lakindan sapma egilimi gostermemektedir.

Neo-Sufilik: Giineydogu Asya’da Sufiligin
Gelecegi?

Singapurlu Miusliman alim Mohamed Nawab Mohamed Osman (2017,
s. 18), Malezya'da Islam'in gelecekteki yoniinii esas olarak belirleyen se-
yin, neo-Selefi ve neo-Sufi hareketler arasinda yaklasan rekabet oldu-
guna dikkat cekmektedir. Boyle bir varsayimi bir biitiin olarak Guiney-
dogu Asya'ya uygulayan neo-Sufilik (Pakistanli-Amerikali modernist
ve seckin bilim adami Fazlur Rahman’in (1919-1988) 6n plana ¢ikardig:
bir kavram) modern diinyanin maddi ve entelektiiel ilerleyisiyle daha
uyumlu goriinmektedir. Basitce soylemek gerekirse, neo-Sufilik seriat
merkezli Sufiliktir. Neo-Sufiler, Islam dininin gerekliliklerine ve ki-
sitlamalarina kat1 itaati vurgulayarak, Sufilerin ¢ok eski zamanlardan
beri katlanmak zorunda kaldiklar1 “gevsek Miislimanlar” kliselerini
curiitmustiir. Aslinda tarih boyunca neo-Sufiler, bidata kars: Selefile-
rin yaptigindan daha fazla olmasa da cesurca savagmislardir. Neo-Sufi-
ler, topraklarindaki yabanci isgalcilere kars: fiziksel cihada katilmislar
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ve Kur’an ideallerine dayanan, fakat degisen zamanlara karsilik gelen
modern kiyafetlerle Miisliman toplum reformunda Misliman diri-
lisciler kadar piiriten yonelimli olmuslardir. Inatla temkinli tiirden
Sufiler olmakla, neo-Sufiler, Al-Hallaj gibi kendinden ge¢cmis Sufiler
tarafindan gerceklestirilen ve biiylikk Endilts tstadi Ibn Arabinin
(1165-1240) ogrettigi tlirden marifet (gnosis) ihtiyacindan vazge¢mek-
tedirler. Kisacasi neo-Sufilik, hem Selefi temelli modernist-reformiz-
min hem de diger-dlinya Sufiliginin asiriliklarini reddeden bir Sufilik
icinde yeniden dirilen bir akimi1 temsil etmektedir (Howell ve van Bru-
inessen 2005, ss. 10-11). Neo-Sufilik, Sufilerin karikatiirtiniin kutsal ol-
madig1, cihada bagli olmadig1 ve otokratik glicleri onaylama o6lc¢lisin-
de politik olarak c¢ok pasif oldugu yoniindeki (Yemenli Ba'alawi vaizi
Habib Ali Al-Jifri (1971-) gibi cagdas neo-gelenekei akademisyenlerin
tim Orta Dogu'da televizyon goriiniimlerinde ortadan kaldirmaya ca-
listiklari tiirden) suglamalari ¢iirtitmektedir (Sinani 2019, ss. 167-168).

Bununla birlikte, van Bruinessen'in (1994, s. 17-20) algisal olarak be-
lirttigi gibi, tarihsel olarak neo-Sufiler, tarikatlarini nispeten aligilmi-
sin disinda kilan bir ana yon icin tartismaliydilar. Bu, kurucularinin
yakaza (metafizik alemin aksine cisimde iki insan arasinda bilingli bir
bulusma veya baska bir deyisle, tamamen uyanikken ve bir riiyada de-
gilken) halinde Hz. Muhammed'den (sav) dogrudan manevi talimati
aldiklarina iligkin iddiayla ilgilidir. Daha onceki zamanlarda, bu tir
iddialar, sirasiyla Kuzey Afrikali Sufi Seyh Ahmed Al-Tijani (1737-1815)
ve Seyh Ahmed ibn Idris (1760-1837) tarafindan kurulan Ticaniyye ve
Ahmediyye tarikatlarinin teolojik gecerliligi konusunda tartismalara
neden olmustur. Bunun anlami, kurucu mirsid ile Hz. Muhammed
(sav) arasinda aracilarin bulunmamasi nedeniyle her iki tarikatin sil-
silelerinin kisa kesilmesiydi. Ancak yakaza, seyhlerin onlar: kesintisiz
nakil zincirleri ile Hz. Muhammed (sav) ile baglayan geleneksel tari-
katlar1 uyguladiktan yillar sonra meydana gelmistir. Tarikatlarin savu-
nucularina gore, yakaza, Tanr1'ya olan manevi yolculugunda kazandig:
ylice makam (manevi agsama) nedeniyle bir veliye (azize) verilen en
yiksek keramet (mucize) bicimlerinden biridir (Tomai 1989; Pauzi
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2001, sayfa 42). Bilimsel aglar araciligiyla hem Ticaniyye Tarikati hem
de Ahmediyye Tarikat1 yirminci ylzyilin baslarinda Endonezya ve Ma-
laya'ya girmistir.

Endonezyada Ticaniyye Tarikati, geleneksel Sufiler arasinda endise
uyandirmis ve ancak 1988-89'daki NU kongrelerinde gercekligine ilis-
kin uzun tartigsmalardan sonra bir muteber (saygin) tarikat olarak ka-
bul gormislerdir (Howell 2001, s. 717; Rosyid 2018, s. 84). Malezya'da
Ahmediyye Tarikati, bir zamanlar (1987-2008) tarikatin Giineydogu
Asya subesinin basinda bulunan Seyh Murtadza Ahmed’in (1937-2017)
eskiden miiftiliglini yaptig1 Kelantan ve Negeri Sembilan eyaletlerin-
de ozellikle giicli bir varlik olusturmustur. 2005’ten beri, Ahmediyye
Tarikatinin Gilineydogu Asya boliimiintn liderligi, taninmis bir Mek-
keli alim Seyyid Muhammed ibn ‘Alevi Al-Malikinin (1944-2004) eski
bir 6grencisi ve Sofa Vakfi'nin himayesindeki ulusétesi Sofa Education
Group’'un kurucusu ve bir baska Negeri Sembilan yerlisi olan Seyh Mu-
hammed Fuad Kemaluddin'e (1974-) gecmistir (Ibn Jawi 2020). Yine de,
Ahmediyye Tarikati'nin Malaya'da neredeyse yiiz y1l 6nceki ani ylikse-
lisi, Malay-Miusliimanlari, Mekkeli taninmig Malay alimi Wan Ahmed
bin Muhammed Zain El-Fataniden (1856-1908, bundan boyle Ahmed
El-Fatani olarak anilacaktir) posta yoluyla yazisarak fetva istemeye
sevk etmistir. Kendisinin bildirdigine gore, Kadiriyye-Naksibendiye ta-
rikatinin (Wan Mohd Shaghir 2000, s. 49) bir girisimi olan Ahmediyye
Tarikati'nin faaliyetleri Seyh Ahmad Al-Fatani tarafindan onaylanmis-
tir (Shiozaki 2014, s. 31).

Glineydogu Asya neo-Sufiliginin 0z, sliphesiz, en bariz sekilde Ma-
lezyanin yasaklanmis Darul Arqam hareketiyle 6zdeslestirilen, ancak
aslinda Singapur kokenine sahip olan Aurad Muhammediyyah'dir.
Somirge donemlerinde Hadrami Seyyidlerinin bir merkezi olan (Al-
junied 2007, s. 163-164) Singapur on dokuzuncu ytzyilda tarikatlarla
gelismis ve bir zamanlar sadece Seyyid merkezli Aleviyye Tarikati'nin
degil, Mekke merkezli Endonezyali mursidi Seyh Ahmed Khatib Sam-
bas (1803-1875) tarafindan kurulan Kadiriyye-Naksibendiyye Tarika-
t1 gibi diger tarikatlarin da 6énemli bir merkezi haline gelmistir. On



Giineydogu Asya’da Cagdas Sufilik

dokuzuncu yuzyilin sonlarinda bir peripatetik Sufi, Wonosobo* do-
gumlu Seyh Muhammed Abd Allah Al-Suhaimi (1843-1925, bundan
sonra “Seyh Suhaimi”) Orta Dogu'da uzun siireli seyahatlerden sonra
Singapur’a yerlesmeye karar vermistir.®® Aleviyye Tarikatinin kendi
kendini ilan eden bir lyesi (Suhaimi 1995, s. 1) olan Seyh Suhaimi,
Mekke'deki Giineydogu Asya toplulugunun fiilen bas: ve tiretken bir
alim olan eski 0gretmeni Seyh Nevavi el-Bantani (Johns 1995, s. 180-
181) ve Sambas’'in birincil halifesinin uzak yegeni Seyh Abd el-Kerim
bin Ki Buhari El-Bantani (d. 1830) ile entelektiiel olarak baglantiliydi.
Seyh Abd el-Karim bir zamanlar Singapur’da t¢ yil yasmis ve Kadiriy-
ye-Naksibendiyye Tarikati i¢in bir¢ok takipci toplamistir. Seyh Nawawi
al-Bantani, Kadiriyye-Naksibendiyye Tarikatimin bir tyesiydi ancak
hi¢bir zaman halife degildi (Wan Mohd Shaghir 2000, s. 49). Ilging bir
sekilde, Seyh Abd el-Karim'in cagdaslari onu Kiyai Agung (Biiyiik Kiyai)
unvaniyla onurlandirmistir. Bu, daha sonra, Malayadaki Kelang, Se-
langor’a tasindiginda, yiizyilin baslarina kadar Singapurda kalan Seyh
Suhaimi tarafindan tstlenilen bir onurdur. Bu arada Seyh Abd el-Ka-
rim, 1876'da Seyh Ahmed Khatib Sambas’in Kadiriyye-Naksibendiyye
Tarikati'nin mursidi roliinii Ustlenmek icin Mekke'ye go¢ etmistir (van
Bruinessen 2000, s. 378).

Seyh Suhaimi, 1900 civarinda Malaya'ya goc ettiginde, Mekke'de ger-
ceklestigi soylenen bir yakaza halinde Hz. Muhammedden (sav) ta-
limat aldiktan sonra Aurad Muhammadiyyah Tarikatini kurmustur.
Aile tyelerinin ve yakin miiridlerin ¢ogu, onun 1925teki vefatinin,
ahir zaman olaylarini anlatan hadislerde emredildigi gibi, Miisliman-
lar1 kotu gliclere kars: kiyamet savaslarinda galip gelecek sekilde yo-
netecek olan Imam El-Mehdi olarak mesiyanik dontisiine hazirlik icin
yalnizca gegici bir okiltasyon olduguna inanmaktaydi. Manevi soyu,
bugilin Singapur'da, Seyh Suhaiminin oglu ve ayni zamanda Malaya
PAS1n liyesi ve reform odakli gelenekei bir alim olan Seyh Muhammed

24 Orta Cava, Endonezyada soguk iklimi ile taninan engebeli bir bolgedir.

25  Aksibelirtilmedikge, Seyh Suhaimi’nin hayatinin ayrintilar: torunu Mohd Taha (1990)
tarafindan yazilan biyografiden alinmistir.
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Fadhlullah Suhaimi (1886-1964) tarafindan kurulan modern bir med-
rese (dini okul) olan Medrese Al-Ma’arif’teki cemaat araciligiyla devam
etmektedir. Aurad Muhammediyyah cemaatiyle ilgili faaliyetler, Med-
rese Al-Ma’arif ile dogrudan baglantili bir ticari varlik olan ve yasal
olarak tescilli Singapur Islam ve Dovis Sanatlar Derneginin (PERI-
PENSIS: Persatuan Islam dan Pencak Silat Singapur) blinyesinde ger-
ceklestirilmistir. Singapurdaki Aurad Muhammadiyyah cemaatinin
liderligi Seyh Suhaimi'den Muhammed Fadhlullah Suhaimi’ye, Fadhul-
lah’'in oglu Mohd Taha Suhaimi’ye (1916-1999) gecmis ve su anda Mohd
Tahanin oglu Abdul Hafiz Suhaimi (1960-) tarafindan yonetilmektedir.
Mohd Taha'nin liderligi sirasinda Aurad Muhammadiyyah cevresi, bir
zamanlar Seriat Mahkemesi Baskani ve PAS'1n Singapur subesinin bas-
kani ve onde gelen bir sosyo-dini aktivist olan Mohd Taha ile aktivi-
tizmin zirvesine ulasmistir (Ahmad Fauzi 2013b, ss. 74-77). Misliiman
olmayanlarin 6nderligindeki hiikiimetin Agustos 1965'te Malezya'dan
ayrildiktan sonra, kozmopolit bir yerel dil olarak Ingilizce'ye yaptigi
vurguyla paralel sekilde, Sufilerin ibadete 6zgii dil tercihi olarak Ingi-
lizceye gecisini cok onceden tahmin ederek, reformcu ¢izgisinin bir
olciisii olarak, Mohd Taha, Cuma namazlarinda Ingilizce vaazlari oku-
yan ilk vaizdi (Lin, 2017).

Seyh Suhaiminin Selangor Kelanga gocli, sonunda Aurad Muham-
mediyyah'in Malezya kismini dogurmustur. Seyh Suhaiminin halifesi
Kiyai Shahid ve onun temsilcisi Lebai Ibrahim ve ayrica Seyh Suhai-
minin oglu Muhammed Khairullah'in oglu Muhammed Abdullah ara-
ciligryla Aurad Muhammediyyah, 1968'de Darul Argam? ilk olarak bir
dava (propagasyon) hareketi olarak kurmaya devam edecek olan ancak
daha sonra onu bir dizi isletmelere, fabrikalara, okullara, refah evle-
rine, tarim ciftliklerine ve hayvancilik i¢in sadece Malezya'da degil,
Glineydogu Asyada, Orta Asyada, Orta Doguda, Cin'de ve Avrupada
istirakleri bulunan ve gida maddelerinin tretimi, ithalat: ve ihraca-
tina odaklanan arazilere sahip buyuk bir holdinge genisletecek olan
Ustaz Ashaari Muhammede? (1937-2010) miras birakilmistir. Ancak

26  Lebai Ibrahim, Ashaari Muhammed'in dayistydi.
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Ashaari Muhammed'in neo-Sufi yoneliminin onu daha iyi hale getir-
mesi ¢ok uzun slirmemis ve onu yalnizca geleneksel Sufilerle degil,
aym zamanda bircok Ortodoks Sufinin geleneksel olarak Islami res-
mi makamin cesitli diizeylerinde gerceklestirdikleri isbirligi yoluyla
birlikte bulunduklar1 Malezya devletiyle de ¢catismaya striiklemistir.
Ashaari Muhammed ile bir Naksibendiye-Halidiyye halifesi olan yar-
dimcist Mokhtar Yaakob arasinda genis ¢apta duyurulan bir liderlik
miicadelesi, Aurad Muhammediyyah tarikatindan olmayan uygulayi-
cilarin Darul Arqgam'dan toplu olarak ayrilmasi veya sinir disi edilme-
siyle sonug¢lanmistir. Bundan boyle, Ashaari Muhammed’in (1988, s.
Xi) kendisinin de belirttigi gibi Darul Arqam, Jemaah Aurad Muham-
madiyyah ile, yani bir Aurad Muhammadiyyah cemaatiyle esanlamli
hale gelmistir. Ne var ki, boyle bir cliretkarlik, dikkate deger ekonomik
bliylimesine ragmen Dartll Erkam icin daha fazla zorluk yaratmaistir.
Dartil Erkam, yayinlarina ve faaliyetlerine yonelik bir dizi yasaklayici
fetva ile kademeli olarak yasaklanmig ve 5 Agustos 1994’te hareketin
toptan yasaklanmasiyla sonuglanmistir. 1994’'teki “Malezya Devleti Da-
rill Erkam’a kars1” destani, yine de hiikimetin Dartil Erkam'in 313 kisi-
lik ‘Bedir’” ordusu araciligiyla iktidarin dizginlerini siddetli bir sekilde
ele gecirmeye hazirlandig: seklindeki sagma iddiasindan baslamistir
(Ahmad Fauzi 2013b, ss. 77-80). Aurad Muhammediyyah'in silsilenin
kisa devreli dogasi ve Ashaari Muhammed’in Hz. Muhammed (sav) ile
iletisim kurdugu iddialari, dini burokrasinin, Aurad Muhammediy-
yah'in sozde sapkin ve donek (sesat lagi menyesatkan) dogasini acikla-
madaki temel endiseleriydi (Ahmad Fauzi, 2005).

Dariil Erkam’in ntifuzu, Malezya hiikimetinin baskici eylemlerinin,
Dariil Erkam’in iist diizey liderlerini i¢ Glivenlik Yasast (ISA)* kapsa-

27  Mislimanlarin Arap Yarimadasi'nda siyasi hegemonya kurma yolunda Mekkeli
misriklere kars: verdigi ilk biiyiik 6lcekli savas olan 13 Mart 624’teki Bedir Savasina
atifta bulunmaktadir. Misliiman ordusu o zamanlar 313 kisiden olusuyordu. 313, o
tarihten beri Miisliiman askeri folklorunda bir tir sihirli say1 olarak lanse edilmekte
ve ayni zamanda Imam El-Mehdi'nin batalyonunun gelecekteki biiyiikliigiinti ima
etmektedir.

28 KorkuncISA, Icisleri Bakaninin emriyle siiresiz olarak uzatilabilen, durusmasiz gozal-
t1 yetkisi vermistir. 2012 yilinda Najib Razak'in Basbakanlig: sirasinda kaldirilmistir.
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minda Eylil 1994'te alikoymak da dahil olmak tizere, Uluslararasi Af
Orglitt, Uluslararast Hukukcular Komisyonu (ICJ]), Malezya Miusli-
man Avukatlar Dernegi ve Endonezyanin gelenekselci NU’su gibi ku-
rumlarin insan haklar1 endiselerinden kaynaklanan muazzam sok dal-
galar ile kanitlanmistir. NU, ilging bir sekilde, Malezya hikiimetinin
Dartl Erkam’a kars1 dini degil ama ulusal giivenlik temelinde harekete
gecmesinin geregini anlamasina ragmen, Darll Erkam’1 heterodoksi
suclamalarindan temize cikarmistir. Glineydogu Asyada, ironik bir
sekilde, ulusal diizeyde Islam’in kurumsal olarak yonetisimde yerle-
sik oldugu iki lilke olan Malezya ve Brunei, Dariil Erkam’ bir organi-
zasyon olarak yasaklamistir (Ahmad Fauzi 2006a, Mansurnoor 2008,
s. 79). Ashaari Muhammed ve Dariil Erkam’in diger tutuklu liderleri-
nin televizyonda yayinlanan itiraflarinin Ekim 1994'te ulusal olarak
yayinlanmasinin ardindan resmen dagilmis olan eski Dartl Erkam
aktivistlerinin ticari igletmelerini Rufaga Corporation himayesinde
yeniden gruplandirmasi ve baslatmasi, siirekli olarak giivenlik aygi-
tinin dikkatli bakiglar1 altindayken bile sadece ti¢ ila bes yil stirmis-
tir (Ahmad Fauzi 2013c). Gercekte, aksi yondeki feragatlere ragmen,
Rufaga’nin ¢alisanlari olarak yeniden harekete gecen ve goruntiste bir
ticari kurulus olarak faaliyet gosteren eski Dartil Erkam tiyeleri, Aurad
Muhammediyyah'in pratiklerini yapmaktan asla vazgecmemislerdir.
Aksine, Aurad Muhammediyyah, nihai zafere yonelik bir miicadelenin
stirekli durusmalar1 ve sikintilar: karsisinda gliclerinin kaynag: olarak
gorulmekteydi. Rufaga’nin tyeleri de vaat edilen Imam El-Mehdi ola-
rak Seyh Suhaimi'ye ve Mehdinin yardimcisi “Bani Tamim'in Gengcli-
gi” olarak Esaari Muhammed’e kosullu inanclarini terk etmemislerdir
(Khadijah 2006, s. 202-220). Rufaqa, yetkililer tarafindan Mesihi inanc-
larinin $Sii benzeri takkiyelerini (takkiye) uygulamakla suclanmistir.
Boylesi temeldeki bin yillik 6zlemlerinin kanitlar: ortaya ¢ikarildiktan
sonra, hiikimet, Rufaqa’y1 daha yaramaz siyasi tasarimlari i¢in bir
cephe olarak kullanan Darul Argam’ canlandirma girisimlerine kar-
st yeni tutuklamalar ve fetvalar araciligiyla Rufaga’ya bask: yapmistir
(JAKIM 2015, ss. 21-28).
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Pesi sira, Rufaqa feshedilmis ve Global Ikhwan Sendirian Berhad
(GISB) Rufaga’nin ticari islerini devralmak tizere tescil edilmistir. Ekim
2013e kadar GISB, Ashaari Muhammed’in 13 May1s 2010'da 6limii, As-
haari Muhammed’in karis1 Khadijah Aam (1953-2015) tarafindan fiili
ve resmi liderligin istlenilmesi ve 2012’nin sonlarinda Ashaari Mu-
hammed’in kiiclik kardesi Hasim Muhammed (1965-2020) ile 6zdesle-
sen lyelerin toplu gogu gibi kritik asamalardan gegerek Kiiresel Thvan
Sendirian Berhad Holding’e (GISBH) doniismistiir. Khadijah Aam ta-
rafindan devralinan ve stirekli zayiflayan GISB'nin liderliginden, GISB
operasyonlarini Suudi Arabistan’a genisletmek isteyen (Ahmad Fauzi,
2015) Hasim Muhammed tarafindan bilahare Bandar Sri Sendayan Ne-
geri Sembilan merkezli EI-Bab Aile Ticareti (AFT) gibi kiiciik bir grup
kurulmustur. Hashim, AFT’yi Nisan 2020°'de Covid-19'dan Olene kadar
yonetmistir (Hariz 2020).

Khadijah Aam'in Kasim 2013'te Selangor islami Din Dairesi’nin ev sa-
hipliginde GISBH tyelerini kitlesel bir pismanlik oturumuna yonlen-
dirmesinden ve Seriat Alt Mahkemesi tarafindan mahkum edilerek
Suudi Arabistandan sinir dist edilmesinden hemen sonra, Aurad Mu-
hammadiyyah, Ashaari Muhammed’in siki sikiya bagh takipcilerinin
glindeminden resmi olarak ¢ikarilmistir (Anjang, 2019). Khadijah Aam
son nefesini Ekim 2015te vererek, orgiitiin i¢cinde ciddi ¢atlaklara neden
olan kadin liderligi donemini bitirmistir. Simdi Ashaari’nin damadi Na-
siruddin Mohd Ali® (1958-) tarafindan Icra Kurulu Baskan: ve Lokman
Hakim Pfordten (1968-) tarafindan Genel Miidiir (CEO) unvanlariyla
yonetilen GISBH, immetin ihtisamini yeniden canlandirmaya yonelik
orijinal programina tamamen ters gitmese de yonintin degistigini gore-
rek (capraz basvuru Ashaari 1993, Ahmad Fauzi 2006b), artik ne Aurad
Muhammadiyyah’i 6n plana ¢ikarmamakta ne de daha fazla “bin yillik”
hirslar stirdiirdiigtinii iddia etmektedir (KACA TV 2019).

29  Ashaari’nin 6limiinden sonra kizi Mibarek’le evlenen Nasiruddin, Ashaarinin uzun
stire 6zel kalemligini yapmistir. Miibarek, Ashaari'nin Khadija Aam’la soyundan
geliyordu.
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Ekim 2020'de GISBH, eski Basbakan Dr. Mahathir Muhammed'e* neza-
ket ziyaretinde bulunarak barigsmislar ve bu sirada Dr. Mahathir, eski
Darul Argam aktivistlerinin hareketlerinin devletin ezici glictiyle ytiz-
lesmeye zorlanmasindan bu yana elde ettikleri ekonomik basarilara
hayranligini dile getirmistir (Anjang, 2020).* Sirketin CEO’su Lokman
Hakim'e* gore Dr. Mahathir, JAKIM'i* yaratanin kendisi oldugunu itiraf
etmis, ancak bugtin oldugu gibi denize diisecegini asla beklememistir.
Isbu yazarin kendisiyle yaptig1 roportajda Lokman Hakim, Aurad Mu-
hammadiyyah ve gazetede yayinlanan fetva olarak yorumlanabilecek
diger doktrinsel konular: vurgulamay1 istememe konusunda son dere-
ce dikkatliydi, ancak sirketin ve tarikatin hiyerarsik yapisi arasindaki
genis benzerlikleri kabul etmistir. Isbu yazarin Dariil Argam ve onun
orgltsel haleflerini inceledigi uzun yillar boyunca elde ettigi etnog-
rafik kanitlar, muhataplarin, Aurad Muhammediyyah'in, esnekligi ve
sadeligi nedeniyle ahirzamana dogru Hz. Muhammed'in (sav) imme-
tine bir armagani olduguna dair inancla doludur.** Lokman Hakim, di-
ger geleneksel tarikatlarin yuriittigu programlara katildiginda bunun
kendisi i¢in ne kadar zaman aldigini anlatirken bu noktay: dogrudan
kabul etmistir.

30  Dr Mahathir, Temmuz 1981'den Ekim 2003e kadar BN'nin lideri olarak ve May1s
2018'den Subat 2020’ye kadar Pakatan Harapan'in (PH: Pact of Hope) baskani olarak
iki kez Malezya Basbakaniydi.

31  Dostane ziyaret sirasinda, Dr. Mahathir'’e GISBH nin en son kurumsal profili (GISBH
2020) gosterilmistir.

32 Dato ‘Lokman Hakim Pfordten ile r6portaj, 9 Aralik 2020, Kuala Lumpur, Malezya.

33 1997de, Basbakanlik Dairesi'nin Islam Isleri Béliimii (BAHEIS: Bahagian Hal Ehwal
Islam, Jabatan Perdana Menteri) JAKIM’e yiikseltilmistir.

34 Ornegin, kisa siilik dénemleri disinda, siillika baslatilan uygulayicilar, ayakta du-
rurken, ytrtirken ve glinliik isleri yaparken, illa ki sabit bir pozisyonda durmaksizin
veya seccade lizerinde oturmaksizin Aurad Muhammediyyah’ her giin okuyabilmek-
tedirler. Edinilen kanaat, modern bir kentsel cevrenin yogun yasam tarzini karsila-
mak icin 6zel olarak tasarlanmis olmasidir.
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Giineydogu Asya’da Y Kusagi Sufiligi: Tarikatsiz
Sufilik?

Glineydogu Asyadaki cagdas Sufilik aciklamalarimizdan Sufilerin
monolitik olmadig1 acik¢a goriilmektedir. Asla boyle olmadilar, olma-
yacaklar da. Gercek diinyada Sufi uygulamalarina asina olmayan ya-
zarlar ve ayni sekilde Sufi karsit1 bakis acilarini barindirdigindan stip-
helenilen sahsiyetler; Johor Seyyid Alevinin uzun stireli miiftiisii Tahir
el-Haddad (1884-1962) ve yukarida ad: gecen Batavia miiftlisii Seyyid
Osman'in oglu Seyyid Yahya bin Osman gibi Kaum Tua sahsiyetlerinin
etkisi altinda, yirminci ylizyilin baslarinda Glineydogu Asya'da oldugu
gibi, Sufiligi ve Sufileri, ‘Vahhabiler’ olarak genis bir sekilde karalama
tuzagina cok sik diismektedirler (Shiozaki 2015, ss. 222-223; Wieringa
2016, s. 28). Bu tiir siyah-beyaz siniflandirmalar, reform odakli Sufile-
rin varligini takdir etmek soyle dursun, bir bakista dinsel canlanma-
ya tiim sayisiz yontiyle daha sempatik goriinebilen ve Islam’ diinyaya
yaymada Sufiligin iyi itibarini lekeleyen asiriliklar islediklerini itiraf
ettikleri geleneksel Sufilere gore, Selefi temelli hareketlerle ¢cok daha
kolay ozdeslestigini teshis edememektedir. Bu reformist Sufiler, bir-
¢ok durumda yukarida anlattiklarimiz gibi neo-Sufiler arasinda ola-
caktir. Nitekim kendilerini tarikata adamayan ya da tezkiyet'il-nefs
(kendini arindirma) tatbikatinin bir parcasi olarak bir miirsidin emri
altina girmeyenler, kariyerlerinin bir doneminde ve hatta o zaman bile
Sufilige yonelen Selefi alim ve aktivist tiplerinden daha ¢ok ‘Selefi Su-
filer’ sifatin1 hak edenlerdir. Howell'in (2010) ayrintili olarak tartistigi
bu ‘tarikatsiz Sufilik” egilimi, Haji Abd Al-Malik Karim Amr Allah aka
Hamka (1908-1981) ve Muhammed Arifin Ilham (1969-2019) gibi tinli
ulemanin begenilerini icerir. Ancak Howell, Jakarta'daki Tazkiyah Se-
jati Vakfi tarafindan sunulan Sufilik lizerine kisa kurslarin 6grencile-
rinde gorildiigi gibi, Sufilik meraklilarinin tarikat adanmislari olma
yolunda bir sonraki agamaya gecme olasiligini goz ardi etmemektedir
(Howell 2005, ss. 233-235).
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Isbu yazarin aklina gore, Howell'in tartistigi tirden “akademik Sufili-
ge” yeni katilanlar, “Selefi Sufiler’den ziyade “Sufist Selefiler” olarak
adlandirilmaktadir. Bunlar, simdiye kadarki modernist-reformist or-
glitler (Endonezyadaki Muhammadiyah35 and Paramadina Founda-
tion ve Malezyadaki Angkatan Belia Islam Malaysia (ABIM: Muslim
Youth Movement of Malaysia) gibi arasinda Sufiligin bin yillik yeniden
kesif yoluyla 'yeni ¢ag maneviyatinin’ Islami bir versiyonuna dogru ge-
kilen sayisiz yeni Sufilik hayranini icermektedir (Howell 2001, s. 712,
720; Ahmad Fauzi 2008, s. 227). Sufilik ve tarikat arasinda kurumsal bir
kopusu gerektiren bu yeniden kesifte, yazilar1 dolayisiyla Hamka'dan
sik sik 6nemli bir figiir olarak bahsedilmektedir (Feener 1998, s. 585-
586; Howell 2001, s. 710-711, Howell 2010, ss. 1032-1040).

“Sufilik” teriminin diislincesizce kullanilmasi, ayni zamanda isteme-
den Sufiligi siddetle iliskilendirme tuzagina da sahiptir.

Howell (2010: 1048), aciklamasinda, Muhammed Arifin Ilham'in ve
Habib Rizieq Shihab'in FPI'nin kanun dis1 faaliyetlerinden 6tiirti Usti
kapal1 bir tavri oldugunu belirtmektedir. Woodward ve arkadaslar:
(2012, s. 134; 2013, s. 74), Sufilerin de terorizme bulasan cihatci Sele-
filer kadar siddet uyguladigini iddia etmek icin, Habib Rizieq'in Sey-
yid soyagaci ve NU gecmisine ek olarak, FPI merkezindeki ritieller
ile NU etkinlikleri ve Hadrami toplantilar:1 arasindaki benzerlikleri
idrak etmistir. Dahasi, FPI'in kurucu ortagi ve ikinci komutan Misba-
hul Anam (1967-) Ticaniyye Tarikat: gecmisine sahiptir (Woodward
ve digerleri, 2012, s. 133). Bununla birlikte, yukaridaki dernekler,
FPI'nin karakteristik 6zelligi olan sapkinlara, glinahin oldugu yerlere
gelen ziyaretcilere ve Misliman liberallere kars: siddete tesvikten
Sufiligin kendisinin sorumlu olup olmadigini degerlendirememek-
tedirler. Kuskusuz Arap-Endonezyali olmak, kisiyi otomatik olarak
Sufi diye nitelendirmez; siddeti savunan Hadramilerin bugilinlerde
barissever diger Hadramiler tarafindan éldiirildigu cok sayida vaka
vardir (Al Qurtuby 2017, ss. 59-63). Isbu yazar, Sufi kokenli insanlar

35  Ayrica (2020) bu konuda Irawan'daki son 6gtitlere bakiniz.
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tarafindan uygulanan siddetin, Sufi kimlikleri ve baglantilarindan
degil, buna ragmen meydana geldigini soylemeye daha meyillidir.
Burada bazi Miisliimanlarin asagilik davranislari icin Islam’ sucla-
ma egilimiyle bir paralellik gortilmektedir. Sufiler baska cikarlar ve
dinyevi diistinceler nedeniyle Sufi ilkelerini ihlal ederlerse Sufilik
neden suclansin? Sufiler hicbir sekilde diinyanin cazibesinden, ben-
cil arzulardan ve seytandan muaf degildir. FPI hakkinda neredeyse
hicbir aciklama, onun Sufi ilkeleri tizerine kuruldugundan bahset-
mez (capraz basvuru Woodward ve digerleri 2014, Wilson 2014). Ja-
karta'daki Universitas Islam Negeri'den (UIN) Serif Hidayullah ve En-
donezyali arastirmaci Zaki Mubarak, isbu yazara, Suudi Arabistan'da
kendi kendine uyguladig: ti¢ yillik bir stirglintin ardindan 10 Kasim
2020'den bu yana Endonezyada bulunan FPI Habib Rizieqin kendi
tarzini tasiyan Imam Besar (Biiylik Imam), aralarinda JATMAN bas-
kani1 Habib Luthfi Yahya (1947-) ve son donem NU liderleri, 6zellikle
fazla liberal ve Sii yanlisi olarak gordigi Said Aqil Siradj (1953-) gibi
Sufi odakli Endonezyali Seyyidlerin ¢ogu ile iyi iliskiler icinde degil
idi.* Ne yazik ki Selefiler, Sufilerin de Selefilerden daha fazla degilse
bile siddet egilimli olduklarini vurgulayarak, bir avug¢ alimin FPT'yi
dikkatsizce “Sufi” olarak etiketlemesinden yararlanmislardir.*”

Sonug

Hamid Algar (2002, s. 54) Vehhabilik tizerine yazdig: etkileyici dene-
mesinde hakli olarak “Sufi tarikatlarinin Vahhabileri ve Batili alimleri
benzer sekilde sasirtan bir direnc ve canlilik gosterdigine” dikkat cek-
mektedir. Glineydogu Asyadaki Sufilik ile ilgili degerlendirmemiz, Is-
lami cevrenin rengarenk kiltiirel alanini da goz 6ntinde bulundurarak,

36 24 Kasim 2020, Zaki Mubarak ile Whatsapp lizerinden yapilan réportaj.

37  Isbuyazara, Malezya Uluslararasi islam Universitesi'nin (IITUM) eskilerinden ve May1s
2018'den Ocak 2020’ye kadar kisa bir siire Malezya Egitim Bakani olarak gérev yapan,
taninmis Selefi alim-siyasetci Dr.Maszlee Malik'in (1974-) ISEAS Bolgesel Goriinim
Forumu 2016’nin (Shangri-La Hotel, Singapur, 12 Ocak 2016) yan hattinda kisisel bir
tartismada 1srar ettigi gibi.
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boyle bir gozlemin iimmetin gevre bolgeleri icin de gecerli oldugunu
tartismasiz kanitlamaktadir. Sufilerin sayisiz varolussal tehdit ve hayat-
ta kalmalarina yonelik zorluklardan kurtulma kapasitelerini 6zetleyen
herhangi bir s6z varsa, bunlar “yaratici intibak becerisi” ve “stratejik
uyum” olmalidir. Birkac nesil boyunca Glineydogu Asya deneyimleri-
nin gosterdigi gibi, Sufiler, Selefiler ve seriatci gelenekcilerden gelen
dindaslarinin onlar1 defalarca sugladiklar1 Islam’in siitunlarina ters
dismedikleri siirece, dinsel degiskenlerini esnek sartlar ve kosullara
gore ayarlamaya isteklidirler.

Neo-Sufiligin, Sufileri dogrudan Hz. Muhammed’e (sav) manevi olarak
baglayarak, peygamberi hadislere gore asirlik bir temelde gerceklesen
Islami dirilis girisimlerine gii¢ kattig1 kanitlanmistir. Neo-Sufiler, han-
gi cagda ve hangi bolgede faaliyet gosterdiklerine bagl olarak, tecdid
(yenileme) cabalarinin niteligi ve kapsami agisindan farklilik goster-
mektedir. Dogru yoldan sapmalar ve asiriliklar, ilkesel olarak degilse
de, maalesef araliklarla bile olsa meydana gelmistir. Glineydogu As-
yali bir Sufi'ye en biiylik takdirlerden biri, Endonezyanin Halvetiyye
Tarikat: miirsidi Seyh Yusuf Al-Makassari'yi (1626-1699), Yusuf’un siir-
glinde 0ldigl Gliney Afrikanin gergek ‘kurtulus babasi’ olarak 6ven,
Gliney Afrikanin apartheid sonrasi ilk baskani Nelson Mandeladan
(1918-2013) gelmistir (Al-Attas 2012, s. 33).
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SAID AQIL SIRADJ

(1953-...)

Diinyanin en biiyiik islami 6rgiitii olan
Nahdlatul Ulema Yiirlitme Konseyi
bagkani ve islam Alimi’dir.

Said Aqil Siradj, Endonezyanin bati
Cava adasinin Cirebon bolgesinde 3
Temmuz 1953 yilinda diinyaya geldi.
Babasi Agil Siradj, annesi ise Afifah
Harun'dur. Urdiin'deki Kraliyet Isla-
mi Stratejik Arastirmalar Merkezi
tarafindan en etkili 500 Misliima-
nin en son yaywni, onu dinyanin
en etkili 20. Misliiman kisisi olarak

secmistir.

Diinyanin en biiyiikk Islami orgii-
ti olan Nahdlatul Ulema ytrtitme
Konseyinin su anki baskanidir.
Nahdlatul Ulama biinyesindeki li-
derliginin yani sira Prof. Dr. Siradj
ayrica Misir'da Ortadogu'da Islami
soylemi gelistirmeye odaklanan bir
orglit olan Said Aqil Center’1 kurdu.

Nahdlatul Ulama baskanligi go-
revinden oOnce Siradj, Endonezya
Ulusal Insan Haklar1 Komisyonu'n-
da gorev yapti. Ulkenin en biyik
Misliman siyasi partisinin bagka-
n1 olarak gorevine sadece birkac
hafta kala ve tilke genelinde farkh
siddetli
patlak vermesinin ardindan Siradj,

kiliselerde catismalarin

Endonezyadaki Hiristiyan azinlik
gruplarina yonelik ayrimciligi kina-
yan glicli aciklamalar yapti.

Siradjin baskanligini yaptig1 Nahd-
latul Ulema, Endonezya genelinde
339 sube, 12 6zel sube, 2.630 temsil-
ci Konsey ve 37.125 alt sube temsil-
cisi Konsey ile 30 bolgeyi kapsayan
genis bir aga sahiptir. Bu ag, ‘Stinnet
halki (Hz. Muhammed’in uygula-
malar1) ve toplum i¢in Ehl-i Siinnet
ogretisini uygulamaktadir. Uygu-
lamalar, basta Kur’an, Hadis ve Se-
riat olmak lizere geleneksel Islami
hukuk kaynaklarina dayandiriliyor.
Amaclarn arasinda Nahdlatul Ule-
manin mesajinin yayilmasi ve En-
donezya'daki zaten genis iiye aginin
daha da genisletilmesi yer aliyor. Bu
amag, orgiitin sosyal reform hare-
ketlerinin ¢ogunun temelidir. Mer-
kezi ve bolgesel kurullardan, sube
ve 6zel sube kurullarindan ve cesit-
li danisma konseylerinden olusan
saglam bir yapiya sahip olan orgiit,
giderek daha etkili olan Siinni hare-
ketin zirvesinde yer almaktadir.



Yasadigi Yerler: Endonezya, Misir

Gorev Yaptigi Kurumlar: Nahdlatul Ulema

Onemli Eserleri: Berkah Islam Indonesia: Jalan Dakwah Rahmatan Lil’alarnin,

Tasawuf Sebagai Kritik Sosial: Mengedepankan Islam Sebagai inspirasi, Bukan

Aspirasi, Islam Sumber inspirasi Budaya Nusantara: Menuju Masyarakat

Mutamaddin

Nahdlatul Ulema, Endonezya halki
icin egitim gelistirme, saglik kosul-
larinin iyilestirilmesi ve yoksullu-
gun azaltilmas: alanlarinda 6nemli
katkilarda bulunmustur. Siradj, se-
leflerinden devraldig: bakis acisiyla
Nahdlatul Ulema'yl, siradanliktan
uzak tutmustur. Yolsuzlukla miica-
dele yasalar1 ve Islami ilkelerdeki
sosyal reform Onlemleri gibi glin-
dem maddeleriyle, ilimli Miisli-
manlardan olusan laik bir ulus-dev-
let kurmaya yonelik bir orgilit olarak
yasatmaktadir.

Said Aqil Siradj, Endonezya Isla-
mi'nin “Arap Islam1” olmadigini sik-
likla ifade eder. Bundan dolay1 En-
donezyalilarin Araplara benzemek
ugruna kocaman Ortiilere biirtin-
mek zorunda olmadigini belirtir.
Onun acisindan en 6nemli olan hu-
sus Islam’in ahlakidir. Pardosii, tiir-
ban, burka ya da benzeri seylerin,
ahlaki dogrudan temsil eden un-
surlar olmadigini savunmaktadir.
Bu anlamda Endonezya kultiriine

0zgl, kendi geleneklerine uygun bir

din anlayisini savunan Siradj, Arap
kiltiirinden miinezzeh bir Islam
uygulamasini tavsiye etmektedir.

Egitimi toplumsal kalkinma icin bir
arac olarak goren Siradj, kendi or-
nekliginde ise genis bir akademik
gecmise sahiptir. Bu minval tizerine
Misirda, ozellikle Arap diinyasin-
da Islami séylemin gelistirilmesine
odaklanan bir ¢alisma merkezi olan
ve adini1 verdigi Said Aqil Merkezini
kurmustur.

Endonezya'da hizla yayginlasan Va-
habilik ve Islami Modernizm hare-
ketlerine karsi Nahdlatul Ulema 6r-
glitli 6zelde ise Said Aqil Siradjin
ciddi ve stirekli calismalari Endo-
nezya'da buyiik etki yaratmistir. Ge-
leneksel Sufi bir ekolden gelen Said
Aqil Siradj, yenilikgi ekoliin teklifle-
rini Kur'an ve Stnnete donme ref-
leksiyle savusturmaktadir.



Pesantren kelimesi Cava dilinde “6grenci
yeri” anlamina gelmektedir. Kiai ise klasik
din egitimi veren hocalarin 6grencilerle be-
raber ayn1 kampiis icinde yasadig: ve egiti-
min yogun olarak devam ettigi 6zel egitim
kurumuna verilen addir.

Cava'daki Demak Sultanligimin sozlii gele-
neklerine gore ise pesantrenler XV. yiizyilin
ikinci yarisinda Cava adasinin Islamlasma-
sina gayret eden alimler tarafindan kurul-
mustur. Pesantrenler, zamanla tilkenin kir-
sal kesimlerine koklii bicimde yerleserek
halkin manevi, kiiltiirel ve sosyo-ekonomik
hayatina yon verdikleri gibi somiirge done-
minde de isgalci giiclere kars: bir giiclii bir
muhalefet merkezi olusturmuslardir.

Bugiin bazi modern Pesantren daha 6nce
oldugundan daha yiiksek Ucretler talep
etse de genel yonelis Endonezya vatandas-
larma diistik maliyetle egitim saglanmak
yoniindedir ve Pesantren olmayan egitim
kurumlarindan 6nemli dl¢ciide daha ucuz-
durlar. Geleneksel tcretlendirme model
ise 6grencilerin yemek, barinak ve egitim
karsiliginda okul mudiriiniin piring tarla-
larinda ¢alismastydi.

1831 yilinda Hollandalilarin yaptigi bir
arastirmaya gore sadece Cava adasinda iri-
1i ufakli 1853 pesantren ve 16.556 dgrenci
bulunmaktaydi. XIX. yiizyilin sonlarina

dogru somiirge hiikiimeti tarafindan Bati
tipi okullar acilincaya kadar Endonezyali-
larin yegéane egitim kurumu olma &zelligi-
ni devam ettirdi. Kuruldugunda yalniz din
egitimi veren Pesantrenler, 1930'lu yillar-
dan itibaren yenilik¢i cemiyetlerin Bati ti-
pinde 6zel okullar kurmasiyla onlarin prog-
ramlarindan esinlenerek miifredatlarinda
degisiklik yaptilar. 1960’1 ve 1970'1i yillara
gelindiginde ise ilkogretimin zorunlu hale
getirilmesi sonucu Din Isleri Bakanliginin
basta kdyler olmak tizere binlerce yeni ilko-
kul ve medrese agmasi neticesinde kendile-
rini tamamen yenilemek zorunda kaldilar.

Pesantrenler, bir yandan geleneksel egiti-
min bazi 6zelliklerini muhafaza ederek kla-
sik yapilarini korumaya calisirken bir yan-
dan da modern egitim sistemine gore yeni
okullar ve kurslar agmak suretiyle tilkede
varliklarini siirdiirmeye ¢alismaktadir. An-
cak iyi egitim almis 6gretim kadrolarinin
yetersizligi ve hocalarin bazi geleneksel
uygulama ve diisiince tarzlarindan israrci
olmalar1 Pesantrenleri egitim rekabetinde
dezavantajli duruma getirmistir. Dolayisiy-
la Hiristiyanlarin ve yenilikci Miisliiman
gruplarin kurdugu ozel okullarla devlet
okullar1 seviyesinde bir egitim kalitesine
sahip olamamustir.



Malezya da islami Ekonomik Diisiince ve
Politikanin Gelisimi'

Muhammed Aslam Haneef

Giris

Son 70 yilda ekonomik gelismeler Miisliiman tlkeler i¢in merkezi bir
onem ortaya koymaktadir. Bunun yaninda 1970’lerden bu yana de facto
durum olmasa da 1950’ler ve 1960’1ar bu tilkelerin modernlesme ve se-
kilerlesme sistemine olan adaptasyonlarina sahitlik etmektedir. Moder-
nlesme tezinin aksine dinin canlanmasi konusunda tutarlilik olusmus,
ekonomik maddi gelisme ile ic ice gecmis toplumlar arasindaki Islami
bilin¢ de oldukea fazla yiikselis gortilmiistiir. Bu makale heterojen, 60
milyon Miisliman’in tlkenin yaklasik %30'unu olusturdugu, Budist, Ta-
oist, Hristiyan ve Hindularin temsil edildigi Malay, Cinli, Yerli, Iban ve
Kadazanlardan olusan Malezya baglaminda analiz edecektir. Bu makale
asagida iki boliime ayrilmistir: Ilk boliim kisaca da olsa modernlesme

1 Bu béliim genel olarak M. A Hanef’in (2001) ve M. A Hanef (2005) teki iki makalesine
dayanan analayisi takip etmektedir. Bu makalededeki detaylar okuyucularin yaptig
referanslardan elde edilmistir. Bu konu genel olarak 10 yildan beri bazi seminer ve
konferanslarda tartisilmakta ve ortaya konulmaktadir. Son zamanlardaki ¢aligmala-
rinda alana dahil olmasiyla konunun tartisilmas: meselesi daha genis alana yayildi.
Ozellikle son 15 yil civarinda da Malezya baglaminda gelismeler diisiiniilmeye ve tar-
tisilmaya baslanda.
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tezinin aksine genel anlamda bir alan olan adaptasyon yolu olarak Ma-
lezya gercegi ve yeni Weberci fikir tizerine odaklanan din ve ekonomik
gelisme baglaminda odaklanacaktir. Bolim iki boliim Islami reform te-
melinde sekillenen 1980’ler ve 1990’larin Islami ekonomik literatiiriinii
ve Malezya ekonomik gelismesini konu almis oldugu gorilmektedir.
Uclincti bolim 1980'de “3P cercevesi’nden bu yana politikalar, insanlar
ve politikalarin arzulari/istekleri baglaminda Malezyanin Ustesinden
geldigi Islam1 reformlara daha ayrintili olarak goz atmaktadir. Dordiin-
cli boltim, Islam'in uygulanmasi ve anlasilmasinda ilerlemeci -reformist
-kapsayict glicler ile sert-muhafazakar ve dislayici giigler arasinda var
olmasi muhtemel acik ayrimlari tartistyor ve bu Islami reformlari analiz
ediyor. Bazi sonuglar asagida ifade edilmistir.

Din ve Kalkinma Tartigmalar:

Ikinci Dunya Savas’ndan sonraki politik-siyasi bagimsizliklar ile
19507lerin ve 1960’larin gordiigli ekonomik biliylime ve kalkinma As-
yadaki ve Afrika'daki Ulkelerinin cogunun temel ajandalarini olus-
turmaktadir. Lerner (1968)° gibi bilim adamlar: tarafindan tartigilan
modernlesme tezi, bu yeni bagimsiz uluslarin eski kolonyal/somtirgeci
efendilerinin sistemlerini benimsemeleri ile ilgili olduk¢a yerinde bir
calisma olarak gortilmekteydi. Sekiiler zihin dini (mitsel ve mucize-
vi) yatkinliklarin mantiksizligi karsisinda modernlesmenin tutumsal
iceriklerini 6nemli olarak gormektedir. Dahasi 1960’larin sonunda
modern hareketler hesabina gelismelerde vardir. Batililasmanin ve
sekiilerlesme silirecinin de bir 6rnegi olarak gortilen modernlesme sti-
reci Miisliman diinyada da dirilisin filizlerinin miisahade edilmesini
baslatti.

2 Dipnotlarda belirtilenler de dahil olmak tizere bu yazinin 1. ve 2. boliimlerindeki re-
feranslarin ¢cogu i¢gin liitfen bkz.M.A. Haneef (2001, 2005).
3 Ornegin Von der Mehden (1986), Daniel Lerner’in modernizasyonu daha az gelismis

ulkelerin gelismis tlkelerin ¢zelliklerini edindikleri bir stire¢ olarak nitelendiren
1968 tarihli makalesinden alinti yapar. Bu &zellikler arasinda sekiiler normlarin ya-
yilmasi vardir.
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Haynes kiiresellesme c¢aginda dini dirilisin etkisini tartisir ve bunu
siyasetle iligkilendirir (1999, s. 7-14). Latin Amerikadaki “Hristiyan
kurtulus teolojisi” hareketlerinden, Orta Dogu ve Endonezya'daki Is-
lami hareketlerden, Hindistan'daki Hindu dirilisinden ve Tayland
Burma’daki Budist canlanisindan ornekler vererek, bazilarimizin
dinyanin sekiiler olmayan bir hale gelmesine sahit oldugu ve pay-
lastig1 gorusu ortaya koymaktadir. (Haynes, 1993)*. Musliiman diinya
orneginde, rahmetli Ernest Gellner, modernlesme tezinin ana ayagini
olusturan sekiilerlesmenin Islam’a uygulanmadigini ¢ok kategorik bir
sekilde ifade etti®. Bazi akademisyenler, modernlesmeye ve gelismeye
karsi olanin kendi basina din olmadigini, dolayisiyla din ve sekiilerles-
me kavramlarinin tamamen uyumsuz olmayabilecegini iddia etmeyi
denediler.®

Ote yandan Seyyid Nakib Attas Islam Sekiilerizm’ ve Gelecegin Felsefesi
adli calismasinda sekiilerlesmeyi felsefi bir program olarak tartis-
mis ve siireci Islamlagmanin antitezi olarak yorumlamistir (1978).
Islam, tiim bireysellesme egilimlerine zorunlu olarak karsi cikmasa
da “goreliligin unsurlari ve ilahi vahiyde bulunan belirli mutlak” de-
gerlerin, normlarin ve yasalarin stirekli degismesidir. Kur’an, insan
aklina ve sartlarina gore meydan okur. Dolayisiyla tartismalarin odak
noktasi olan dini 6gretilerin yorumudur. Glineydogu Asya'da Islam ve

4 Islam ile sekiilerlesme arasindaki tartisma ve etkilesim karmasik bir konudur ve bu
boliimiin kapsami disindadir.

5 Ahmed & Hastings (1994), Gellner (1981) Mircea Elliade Encyclopedia of Religions
(1987, Cilt 12)’'deki makalesinde hayatin “dini” ve diger yonleri arasindaki ikilemi ele
aldi, yani. 17. ylizyildan bu yana Hristiyan/Bati medeniyetinin bir tirlinii ve deneyi-
mi olarak sekiilerlesme, diger halklar tarafindan izlenebilecek evrensel bir gercek
olmayabilir.

6 Degisen Degerler, Ekonomik Kalkinma ve Siyasi Degisim ‘, International Social Scien-
ce Journal, No. 145, Eyliil 1995. Ornegin, 43 iilkeden toplanan verileri kullanarak (o
sirada diinya niifusunun% 70’ini temsil eden Inglehart (1995), “din” hala post-modern
cagda gegerli olabilirken, buna karsin geleneksel yorumlar ve otorite tokezleyen bir
engeldir.

7 Malezya Miisliiman Genglik Hareketi tarafindan Malezyada yayinlandi. 1987'de

Londra Mansell Yayinlari tarafindan “Islam, Sekiilerizm ve Gelecegin Felsefesi” bas-
11g1 altinda gozden gecirilmis ve glincellenmis bir baskis1 yayinlandi.
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kalkinmanin onctilerinden biri olan merhum Seyyid Hiiseyin Attas
da 1950"lerden beri “ilerici” bir Islam’in yapabilecegi katkilar1 yapmak
hakkinda orijinal fikirler ortaya koydu. Ibn Haldun'un genel ¢ergeve-
sini de kullanarak, tokezleyen engellerin daha cok gelismekte olan ul-
kelerdeki liderlik (veya yoksunluk) ile ilgili oldugunu savundu. O, en-
telektiiellerin eksikliginden ve geri kalmigligin birincil nedeni olarak
bilge olmayanlarin hakimiyetinden yakinmaktayda.®

Glineydogu Asyada dinl anlamda canlanma, muazzam bir ekonomik
bliylime ve dontisim caginda da meydana geldi. Bu siirekli ekonomik
blylime, yoksullugun azaltilmasi, ekonominin cesitlendirilmesi ve
sosyal olanaklarin ve altyap: olanaklarinin iyilestirildigi bu donem-
dir ve Dilinya Bankasi tarafindan Asya mucizesi olarak adlandirilmistir
(1993). Dogu ve Gilineydogu Asyanin ¢ogunu vuran (ve baz tlkeleri
rahatsiz etmeye devam eden) 1997-98 mali, ekonomik ve siyasi krizi,
baslangicta Lee Kuan Yew tarafindan ve hemen hemen es zamanl
olarak ortaya atilan “Asya Degerleri-Gelisim Modeli’nin bircok yonu-
nl sorgulamaya cagirsa da Bagbakan Mahatir Muhammed’e gore, son
20 y1lda bolgedeki ekonomik kalkinmanin temeli olarak dini ve ahlaki
degerlerin dahil edilmesi, Islam ve Malezya vaka analizi deneyimini
kullanarak din ve modernlesme arasindaki iligkiyi arastirma ve analiz
etme firsati sunmaktadir.

Malezya’da islami Reformlar ve Ekonomik
Gelismeler

Malezya her zaman kapitalist, piyasaya dayali bir ekonomiye sahip
olmustur. Devletin ekonomiye katilim diizeyi son 63 yilda 1957-1969
arasindaki genel piyasaya hakim gliclerin sisteminden ¢ikip degis-
mekle birlikte, 1970-1985 arasinda daha fazla devletin hakim oldugu

8 Onun gelisen iilkelerdeki klasik entelektiiellerini, Routledge, Londra (1977) ve Tembel
Yerli Efsanesi: 16. Yiizyildan 20. Yiizyila Kadar Malaylar, Filipinliler ve Cava’larin Imaj
ve Somiirge Kapitalizminin Ideolojisindeki Islevi Uzerine Bir Inceleme, Routledge, Londra
(1977).



Malezya da islami Ekonomik Diisiince ve Politikanin Gelisimi

bir ekonomiye gecildi. 1980’lerin ortalarinda 1998’lere baslica ekono-
mik nedenlerden dolay1 Malezya genel olarak neoliberal deregiilasyon,
liberalizasyon ve ozellestirme recetelerini benimsedi.” 1997-1999'daki
Dogu Asya Finans Krizinden dolay1 Malezya, secici sermaye kontrolle-
ri uygulayarak, doviz kurunu sabitleyerek ve son derece “Bat1 karsiti ve
kiresellesme karsit1” bir durus benimseyerek kiiresellesme oyunun-
dan gecici olarak ¢ekildi.'” Batinin ilerlemesi karsisinda politik soylem
Malezyanin “kiiclik-acik ekonomisi” gercegi, tilkenin kiiresel deger
zincirine geri donmesini gerektirdi, ancak hicbir zaman 1990’larin or-
talarindaki agiklik diizeyine gelmedi." Bu yon degisikliklerine ragmen
piyasa temelli kapitalist sistem cok saglam sekilde Malezya'da kalmaya
devam etti.

Malezyanin politik ekonomi modelinin diger 6nemli 6zelligi, 6zelikle
1970’lerden beri Malezya devlet politikasinda irki-etnisiteyi merkeze al-
masidir. 1969'daki sivil kalkismadan sonraki Malezyanin yeni ekono-
mi politikas1 etnik temelli uyum saglayici ve sosyal hayatin biitiin ka-
demelerinde renkli bir yap1 arz eden hakim program basladi.”? NEP ve
bircogu, NEP’ten sonra uygulanan ana politikalarin Malezyali politika-
cilar i¢in etnisiteyi baskin kriterler olarak vurgulamaya devam ettigini

9 Ideolojik olarak, spektrumun “saga” kaymasini goéren bir Reaganci ve Thatcherizm-
ci egilimi de vardi. Temelde yanlis yonetilen kamu isletmeleri nedeniyle biiyiik bir
kamu borcu sorununa sahip olan Malezya, “hiikiimet ylkiinii” azaltmanin bir yolu
olarak bu “Thatcherite” politikalarini benimsemeye karar verdi.

10 Secici sermaye kontrolleri alt1 ay icinde (31 Agustos 2000) tersine dénerken, ringgit
sabitlemesi birkac¢ yil daha kalirken, Bat1 ve kiiresellesme karsiti durus, Dr. Maha-
tir'in Ekim 2003teki ‘emekli olmasina’ kadar devam etti.

11  Hala nispeten acik bir ekonomi olmasina ragmen (Ticaret ve GSYIH yiizdesi yak-
lagik% 150), seviyeler hicbir zaman 1990'larin ortasindaki% 200+ rakamlarina
ulasamadi.

12 Genel “ulusal birlik” hedefine ulasmak icin, hiikimet oncelikle ekonomik cepheye
odaklandz. Fikir, esitlikle biiylimeyi saglamakti (6ncelikle etnik gruplar arasi terim-
lerle gortldl). Malaylara (ve daha sonra diger bumiputera veya yerli halklara) egitim-
de, isttihdamda ve KL Hisse Senedi piyasasinda listelenen is sermayesinin miilkiyetin-
de belirli 6ncelikler verilecekti.
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iddia edecektir.’® Bu nihai hedef, iilkenin ve halklarinin karsilagsmasi
gereken cesitli zorluklarin altinda yatan daha popiiler “Vizyon 2020”
bayragi altinda tanitildi."* Bu makale yazildigi sirada, “Paylasilan Refah
Vizyonu 2030” adl1 baska bir politika belgesi taslagi hazirlanmaktayda.

Birkac calisma, cagdas Malezya'daki islam ve Islam ile Malezya'daki
ekonomik gelisme arasindaki iliskiyi incelemeye c¢alisti. Mehmet, iki
Misliiman “cevre” tilkesinin (Tlrkiye ve Malezya) kalkinma deneyim-
lerinin karsilastirmali bir analizini yapmay: denedi, ancak yazar bu
calismada Islami modernlesmenin sekiiler temelini de kabul etmis go-
rinmekteydi (1990). Daha sonraki bir calismasinda Mehmet, ekono-
mik gelismenin Batililasma i¢in kilik degistirmesi ile daha ¢ok ilgilenir
(1999). Lawrence, ekonomik biiylime ve kalkinmanin Malezya Islami
reformlarinin temel hedefi olarak goriildiigii Malezyanin kurumsal
Islam modelinden bahseder (1998). Ona gore Malezya, modernizmi
tam olarak kucaklamamaya calisirken modernligi de deneyimlemeye
karar verdi. Ekonomik reformlar esasen gelismis tilkelerin ticari kil-
tiirlerine paralel Islami bir boyut bulmaya calisirken gelisen Islam1 re-
formlardi ama bu modellemede refleks olarak gelismis tilkeleri taklit
etmiyorlardi. Bu Islami politikalarin “entelektiiel gtivenilirligi” konu-
sunda bazi sipheler olsa da Lawrence, Malezya'y1 olumlu bir sekilde
diger Miusliiman tlkeler icin iyi bir 6rnek olarak gostermektedir.

Ekonominin Islami boyutunun entelektiiel parametrelerini bulmaya
calismak, Islam'in birincil kaynaklar1 Kur’an ve siinnet olsa da ekono-
mik baglantili kavramlarin farkli yorumlarinin miimkiin ve dogal oldu-
gu 6nermesini kabul etmek anlamina gelir. Onceki bir calismada, M.A
Haneef, cesitli ekonomik konular1 kapsayan bir “Islami ekonomik ko-
numlar yelpazesinden” bahsedilebilecek parametreleri tanimlamaya

13 Buna Ulusal Kalkinma Politikasi (1991-2000), Ulusal Vizyon Politikast (2001-2010) ve Ulu-
sal Dontisim Politikas1 (2011-2020) dahildir. Devlet yatili okullarindaki bursiyerlere ve
devlet tniversiteleri icin burslara bazi yaniltici olmayan kotalar getirmek i¢in bazi de-
gisiklikler yapildi. Bununla birlikte, son 50 yilda “ulusal birligin” iyilesip iyilesmedigini
anlamak icin ¢ok daha fazla arastirmaya ve 6zellikle detayli arastirmaya ihtiyag vardur.

14 Bkz. Malezya Hiitklimeti (1991), 6. Malezya Plani (Vizyon 2020 Bolimii). Ayrica Law-
rence (1998) ‘e bakiniz.
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calist1 (1994). 3. boliimiin ilerleyen kisimlarinda, Malezya'da muhafa-
zakar-ozelden reformist-kapsayici olanlara kadar degisen yorumlarin
ayirt edilebilecegini anlatmaya calisacagim.

Wilson da Islamin Malezyanin ekonomik kalkinmasindaki etkisini
tartisir (1998). Malezya'daki gelismelerin genel bir tanimini ve anali-
zini ifade etmekle birlikte, finans sektoriindeki gelismelere asir1 de-
recede odaklandigindan ve daha uygun bir sekilde “Malezya’da Islami
Bankacilik ve Finans” olarak adlandirdi. M.A. Haneef, 2001'deki calis-
masinda Malezya'daki Islami reformlarin kapsaminin Wilson tarafin-
dan tartisilanlardan cok daha genis oldugunu iddia etti. 1990’1ardan
bu yana, Malezyal1 arastirmacilar tarafindan Islam ekonomisi alanin-
da gesitli konularda yazilmis yuizlerce arastirma makalesi, rapor ve tez
bulunabilmektedir. Bunlarin cogu, Malezya'da islami ekonomi, banka-
cilik ve finansin ortaya ¢ikisini tanimlamaya ve ayni zamanda bu gelis-
melerin Islam’a uygunlugunu 6l¢mek icin Islami ekonomik cerceveler
ve Olcltler gelistirme olasiligina dair bazi sinirli analizler saglamaya
odaklanmaktadirlar. Hi¢ stiphe yok ki Malezya ve Malezyali arastir-
macilar, Islami bankacilik ve finans alanindaki arastirma ve yayinlar
acisindan diger tilkelere liderlik ediyorlar ve ben de bir biitiin olarak
bu konulari Islam ekonomisi arastirmasinda tartisacagim. Son 30 yilda
tum bu c¢alismalarin elestirel bir incelemesini yapmak, muhtemelen
ylksek lisans diizeyinde ¢ok ilging bir tez ortaya cikaracaktir.

1980 Sonrasi Malezya’da islami Politika
Reformlari: Siyasi irade, insanlar ve Politikalar

Ilk ti¢ bagkanin gorev yaptigi (1957-1981) boyunca ekonomik politika ve
faaliyetlerde her ne olursa olsun Islam’in oynadig1 rolden bahsedilme-
di. (Malezya) Federasyonun dini olarak belirlenmesine ragmen Islam
seremonilerdeki temsil ile sinirli kaldi (Roff, 1980).”* Hiiseyin Muttalip

15  Roff (1980) ve Means (1976) dahil olmak tizere kapsamli bir kaynake¢a icin M.A. Hane-
ef (2001) ‘e bakiniz.
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bagimsizligin basindaki giinlerdeki donemlerdeki gortintiyu “benzer
bircok diger Islam tilkelerinde oldugu gibi Islam devletin yonetilmesin-
deki rollint yerine getirmedi” (1990). Dahas 1980’lerde yapilan reform-
lar, devlet politikasinin bir parcas: oldu. Asagidaki paragraf tige ayrildu.
1980-1998 Mahatir-Enver Yillari, 2003-2008 Abdullah Bedevi Yillar1 ve
Necib Yillarini ve Otesini kapsayan 2009-2020 Donemi. Her biri i¢in “3P

(Politics, People, Policy)”, siyasi irade, insanlar ve politikalar kavramsal
cercevesi kullanilacak.

1980-1998 Mahathir-Enver Yillan

Kuresel Islami dirilis 1970’li yillarda Malezya'da da hissedildigi gibi
bitin dunya da ytiksek bir momentum-ivme elde etti. 1969 Halk Ayak-
lanmasi’'ndan sonra yeni koalisyon 1971-1978 arasinda Malezya Islam
Partisi veya Partai Al-Islam Se-Malaysia (PAS) dahil oldugu Barisan
Nasyonel olarak adlandirildi. Ote yandan hiikiimet davay1 ve televiz-
yonlarda ibadetlerin yayilmasi icin bazi yayinlari-programlar: 6n pla-
na cikartti. Zaten diinyada Islam1i biling ylikseliyordu ve tilkeye bazi
Islami girdiler oluyordu, 6te yandan da Federal hiikimet, ulusal bir
Islami reform giindemi hakkinda herhangi bir diisiinceyi dikkate al-
maya hentiz hazir gorinmemekteydi.'®

Kiiresel Islami dirilise ek olarak, Islam’in Miisliiman ulusta daha btiyiik
bir rol oynamasi i¢in artan ic talep de vardi. Bu, 1971'de uygulamaya
konulan Malay yanlis1 (bumiputera) politikalariyla el ele gitti. Bu yeni
ekonomik politika, digerlerinin yani sira Malezyalilarin ve diger Malez-
yalilarin Malezya ekonomisine katilimini ve sahipligini artirma ¢agrisin-
da bulunurken (yabanci miilkiyetin azaltilmasi yoluyla), ayni zamanda
somiirge kapitalist sisteminin bir devami olarak acikca elestirildi. Isci
sinifini ve Ozellikle Malaylarin kendileri olan yoksullar: hala somtiren
kapitalist bir elit sinif varligini devam ettirdi. Malezya Misliiman Geng-
lik Hareketi (Malayca kisaltmas:1 ABIM'dir) -hiik(imet politikasina kars:
gliclii elestirilere sahip 6nemli bir genclik 6rgutiidiir- Islami olmayan

16 1971-1978 arasinda Federal hiikimette iken PAS girdilerinin ayrintilar: icin liitfen
Mutalib’e (1990) bakiniz.
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riba uygulamalari, kumar ve iscilerin somtiriilmesi dahil ve “Islami gtin-
dem” cagris1 yapmuistir. Bu cesitli i¢ ve dis nedenlere dayanarak, 1981'de
Malezya hiik(imeti ulusal bir Islami reform glindemi baslatt. Bu Islami
politika ve idari reformlarin bazi ilgili yonleri, Malezya'daki Islam ve kal-
kinma tizerine yapilan ¢ogu calisma tarafindan biiytik olctide goz ardi
edilmistir. Devlet diizeyinde Islam’in rolii torensel amagclarin dtesine
gecti, artik siyasi iradesi vardi. Bu, Islam’in aktif etkisi oniimtizdeki on
yillarda degisen seviyelerde de goriilmeye devam etti.'’

Mart 1981'de Dr. Mahatir (o zamanki Bagbakan Vekili), hitkiimetin ulu-
sal kalkinma programlarinin Islami degerlere uygun olmasini sagla-
mak icin bir Islami Danigma Kurulu (ICB) kuracagini duyurdu. Yone-
tim, hukuk, ekonomi, tip, mithendislik, tarim, sosyoloji, Islam felsefesi
ve siyaset alanlarinda Islami uzmanlardan olusan bu komite, o done-
min politikalarini ve teknolojisini analiz etmek ve Islami degerlere uy-
gunlugunu degerlendirmekle gorevliydi. ICB'nin amaglarina ve genel
kapsamina bakildiginda, hiikkimetin ulusal dizeydeki tum kalkinma
politikalar: icin bir tiir “eleme” veya kalite testi yapmaya calistig1 ve
politika olusturma ve karar vermede merkezi bir rol agisindan “Islami
bir standardi” karsilayarak Islam’ yiikselttigi izlenimini verecektir.

1980-2000 Dénemi Politikalari

Daha sonra 1981'de hiik(imet; tilkenin etkili, glicli, adil ve ilerici bir yo-
netime sahip olmasini saglayacak evrensel islami degerleri asilamak icin
hiikimet idaresini kapsamay1 amaclayan Islami Degerlerin Asilanmasi
(ITV) Politikasini acikladi. Burada amag, liretkenligi artiracak dinamik
bir calisma etigi yaratmakti. Vurgulanan onemli degerler ve kavram-
lar: giivenilirlik, sorumluluk, samimiyet, adanmislik, olculiiliik, caliskanlik,

17 Neredeyse ayni zamanda, muhalefetteki Islami Parti de éncii liderlerinin kiiresel Is-
lami dirilisten cok etkilenen daha genc bir Islamci gruba doniistiigiinii gordii. Fede-
ral hitkkimetin sadece ekonomik kalkinmanin degil, ayn1 zamanda Islam'in degerle-
rine de uygun bir liderlik etmesini saglad.
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temizlik, disiplin, is birligi, diiristliik ve siikran olmustur.’® Kiltiir (deger-
ler ve tutumlar dahil) ve din, ekonomi politikalarinin basarisini veya ba-
sarisizligini belirlemede 6nemli bir rol oynayacakti, bu Fukuyamanin
sosyal sermaye olarak adlandirdig1 bir seydi (1995)." Akademisyenler, bu
gelismeleri Malezyanin ekonomik kalkinmasina baglamaya hic¢ dikkat
etmemis, bunun yerine Islami bankacilik ve finans alanindaki gelisme-
lere odaklanmay1 tercih etmistir. Bununla birlikte, bu deger politikala-
r1, Malezyanin modernlesme girisimini anlamada merkezi bir anlam
tasimaktadir.

islami Kurumlarin Kurulmasi

Ekonomik ve finansal kurumlarin ihdasi, son 25 yilda Islami reformla-
rin basardigi en genis alana sahip calisma olmasi yaninda ozellikle des-
teklenen egitim ve hukuk alanlarinda cok énemli gelismeler meydana
gelmistir. Egitim arastirmalar: alaninda 1983 yilinda kurulan Uluslarasi
Malezya Islam Universitesi bahsetmeye deger orneklerdendir. Bugiine
kadar ITUM; Ingilizce olarak 6gretilen ekonomi, hukuk, Islami vahiy bil-
gisi, egitim, sosyal bilimler, mtihendislik, mimarlik, tip ve temel bilimler
gibi derslerde entegre bir miifredat sunmaktadir. Ayrica bazi derslerde
Arapca olarak verilmektedir. Universitenin temel misyonu, sadece mes-
leki agidan yetkin bireyler degil, ayn1 zamanda Islami bir bakis acisiyla
iyi degerlere sahip mezunlar yetistirmektir. 1987'deki ilk mezunlarindan
bu yana, ITUM simdiye kadar hem kamu hem de ¢zel sektore katilan
100'den fazla tilkeden 100.000'den fazla mezun vermistir.

Diger kurulmasi diistiniilen egitim ve arastirma kurumlari, islam di-
stincesi ve medeniyeti alanlarinda daha ciddi arastirmalar: tesvik et-
mek ve Ustlenmek amaciyla 1987'de ITUM araciligiyla Uluslararasi Islam
Diistincesi ve Medeniyeti Enstitiisi (ISTAC) gibi yapilarin kurulmasini

18  Bkz. Panduan Penerapan Nilai-Nilai Islam (Islami Degerlerin Asilanmast Rehberi), Bagba-
kanlik Dairesi, 1986 ve Dasar-Dasar Baru kerajaan (Hiikiimetin Yeni Politikalart), Bilgi
Bakanligi, 1986.

19  Francis Fukuyama (1995), Trust- Sosyal Erdemler ve Refahin Yaratilmasi, Penguin.
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icermekteydi.” 1992'de Islami Anlayis Enstitiisti (IKIM), basta gayrimts-
limler olmak iizere tiim Malezyalilara Islam’, ilkelerini ve degerlerini
dogru bir sekilde anlamak amaciyla Basbakanlik Dairesinin himayesin-
de kuruldu. 1990’larin ortasinda hiik(imet, 6grencilere daha fazla firsat
saglamak icin Malezya Islami Bilimler Universitesi (Universiti Sains Is-
lam Malaysia) olarak yeniden adlandirilan Malezya Islam Universitesi
Kolejini (Kolej Universiti Islam Malaysia) kurdu. Ozellikle dini ortao-
kullardan gelenler, hem vahiy bilgi hem de insan bilgi kaynaklarindan
gelen bilgileri birlestirerek tim mesleki alanlarda yiiksek 6grenimlerini
sirdirmelerini saglamay1 amaclamistir.!

1980'den beri hukuk alani Islami reformlarin etkin oldugu diger bir
alandir. IIV politikas: ve daha once tartisilan kurumlarin yani sira Ma-
lezya'da Islam hukukunun statiisiinti ve kapsamin1 yiikseltmek icin ciddi
girisimlerde bulunulmustur. Anayasa acisindan bakildiginda, anayasa-
daki hicbir seyin, Miislimanlarin kademeli de olsa Islam hukukunu bi-
tuntyle takip etmelerini saglamak icin Malezya hukuk sisteminde ge-
cerli bir unsur olarak Islam hukukunu engellemedigi goriisiinii ortaya
koymaya ¢alisan akademisyenler olmustur.?? Bunun Federal Anayasa'ya
aykir1 olacagini iddia edenlere (Madde 4), bunu yalnizca “bagimsizliktan
sonra yazili hukuk ve kanunlar” olarak yorumladigini, dolayisiyla bu-
nun idaresi ve kodlamasina iliskin konularin disinda Islam hukuku icin

20 ITUM, ABD merkezli Uluslararasi Islami Diisiince Enstitiisiinden ve merhum Ismail
Faruki ve AbdiilHamid Ebu Siileyman gibi bilim adamlar: araciligiyla daha fazla ka-
tilim goriirken, ISTAC, Muhammed Seyyid Nakib Attas tarafindan gelistirildi. Hem
ITUM hem de ISTAC igin, eski Baghakan Yardimcis1 Enver Tbrahim, 1988-1998 yillari
arasinda Bagkan olarak ¢ok 6nemli bir rol oynadi.

21 Tartisilmasa da daha fazla Islami yiiksek 6grenim kurumlarinin yiikselisi veya Islami
ekonomi, bankacilik ve finans alanlarinda resmi programlarin baslatilmas: glini-
miize kadar devam etti. Genel bir bakis icin Malezya Islami Finans Egitimi Raporu
(MIFER) 2016'ya bakiniz. Hem Federal Hiikimet hem de eyalet diizeyinde Islami
okullar tarafindan hem ilkokul hem de ortaokul diizeyinde ‘biitiinlesik miifredat’ uy-
gulayan hem dini konularin hemde pozitif ilimlerin 6gretilmesi i¢in kurulan modern
Islami dini okullarin sayisindaki artigla birlikte yiiksek 6grenimdeki gelismeler de
gortilmektedir.

22 Ahmed Ibrahim (1989), “Islami Anayasanin ilkeleri ve Malezya Anayasast: Kargilagtir-

mal1 Bir Analiz”, Seriat: Daha Iyi Anlamak Icin sempozyumda sunulan bildiri, ITUM.,
Kuala Lumpur.
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gegerli olmayacagini ifade etti. Bu perspektifteki maddede goriiltyor ki
hiikiimetin Islami kurumlar1 (mali olarak da) kurup siirdiirebilecegini
belirten 12 (2) madde, Islami reformlarin miimkiin ve giiniin hiikGimeti
yetkisi dahilinde oldugunun bir gostergesi olmaktadir.”® Tlim ihtiyata ve
dikkate ragmen bu yasal reformlar, ulusun laik dogasina iligkin algilari-
nin yavas yavas asindigindan endise eden bazi partiler arasinda tartisma
ve endise yaratmaktadir.

Degisen 1980’ler-insanlar

Muhtemelen o donemde Mahatir'in en 6nemli basarilarindan biri, o
zamanki “Angkatan Belia Islam Malaysia™Malezya Miisliman Kardes-
ler Hareketi- (ABIM) Baskan1 Enver Ibrahim’i 1982'de hiikiimete katil-
maya ikna edebilmesiydi. Enver, hem federal hiikiimetin Islami re-
form girisimlerinin 6nct sahsiyeti hem de muhalefetin yapic1 bir sey
yapmadaki yetersizligini elestirme rolt goz ontine alindiginda onlarin
sozciisli konumundaydi. Bir yanda da Enver, Diinya Bankasi tarafin-
dan Asya mucizesi olarak lanse edilen Malezya gercekligi zamaninda
gorevleri finans bakanlig1 ve basbakanlik gorevleri olarak on yil go-
rev almis bulunuyordu. Islam'in sert muhafazakar anlayisinin ¢ogal-
masindan baska Liov tarafindan da bahsedildigi gibi Enver ¢ogulcu
Malezya da sosyal adaletin basarilmasi icin 6nemli olan Masyarakat
Madani veya hakiki sivil toplum cagrisi yapan ilerlemeci ve reformist
bir siyasetci portresi ¢izdi (2007, s. 173).

Patlayan bir ekonomi ile sosyal adaleti 6n plana ¢ikaran Islami gelisim
ajandasinin yolunda kalmak arasinda bir manevra yapmay: denemek
cok zor oldu. Khoo Enver’in durumunu en biiylik ahlaki karmasalar-
dan biri olarak tanimlamasiyla ¢ok anlamli bir tespit yapmaktadir
(2020). Kesinlikle ABIM baskan olmanin retorik-soylemi ve slogani

23 Tim bu yasal reformlarin ayrintili bir tartismasi i¢in bkz. Yassin (1996). Ekonomik ve
mali Islami reformlara ciddi itirazlar olmamasina ragmen, Islam hukukunun diger
alanlari, 0zellikle karma evlilikleri igeren aile meselelerini ve bazi ceza kanunu me-
selelerini icerdiginde, daha btiyiik bir gerilim ve endise yaratt1. Acikca bu, heterojen
bir iilkede Islam’in rolii ve dogas1 hakkinda Malezya icin tercih edilen bir gelecegin
farkli “vizyonlarinin” bir sonucudur.
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gercek siyasi recetelere dontstiriilmelidir. Bu ytzden bununla ilgili
ekonomik basar1 getiren sistemin varligi da ele alinmalidir.

Ekonomide bircok Islami etiket ve isimlendirmelerle ylirlimeyen bircok
enstitii ve faaliyetler vardir. Onlar, Islami noktadan bakildiginda, islami
tinvanli ozel enstitliilerden daha az énemli degildir. Bu enstitii ve faa-
liyetlerin degerlendirilmesinin 6nemi onlarin immetin iyiligini ve ha-
yat kalitesini gelistirmek icin immetin ihtiya¢ ve menfaatlerine hizmet
edip etmedigi midir?..

Enver ibrahim

Finans Bakani, Temmuz 1982

Sistemin icinde reform yapmak ve sert celiskilerle ytizlesmeyi dene-
mek Enver’in ve diger kuruluslarin destekgileri arasindaki tansiyon
yikselmesine sebep olmasi miimkiindir. Mahatir ve Enver arasindaki
yollarin ayrilmasi federal hitkimet ve Malezya icin felaket olacak olan
1993'te Enver’in 1limli Islami referanslari ile iliskili olarak azledilmesi
hapse atilmasi ile sonucland1.*

Bedevi Yillari Boyunca 3P: islam Medeniyeti ve Yeniden
Islami Reformlarda Girisimleri (2001-2008)

1998 olaylar1 Malezya'nin ilimli Miisliman bir lilke olma imajin1 etki-
leyen Enver Ibrahim ile Dr. Mahatir Muhammed arasindaki yollarin
ayrilmasini miisahede etti. 1999 genel secimler boyunca UMNO lider-
lik ettigi koalisyon 0zellikle Malay Miisliiman arasindaki poptiler oylar

24 1999 se¢imleri sonucunda Malay Miisliiman oylarinin % 50’'sinden fazlasinin muhale-
fete gittigini gosterdi. Hatta total popiiler oylar bakimindan parlamentodaki tgte iki
koltuk ¢ogunluguna ragmen koalisyon yonetimi sadece destegin % 53civarinda bir
miktar1 kazandi. Bundan sonra UMNO liderlik ettigi hiikimet Malaylarin arasindaki
baz1 destekgileri geri kazandi fakat 11 Eylil saldirilarindan bu yana Malay Mdsli-
man’1 olmayan oylarin cogunu tekrar geri kazanamadi.
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acgisindan kotu denebilecek birtakim tecriibeler yasadi.” Yonetimdeki
Islami unsurlar, 6zellikle Enver’le uyumlu calistyor olarak algilanan-
lar tasfiye edilmek veya goce zorlanmak secenekleriyle karsilastilar
ve ya ¢ogu muhalefete katildi. Ironik olarak Mahatir'in sahibi oldugu
“Islami Degerleri Asilama Politikas1” ve bircok Muslimanin 6nctliik
ettigi Islam oncesi reformlar, sivil memurlarin icinde oldugu, bazi sa-
hislar Mahatir’in ¢abasiyla haksiz ve uygunsuz olarak yargilandilar.

Ekim 2003’te Mahatir 22 yil korudugu politik konumundan geri ¢ekil-
mesiyle Abdullah Ahmed Bedevinin onun yerine gecti. Nisan 2004
Bedevinin popller akrabaliga dayanan yakinlik iligkilerine bagl li-
derligi altinda genel se¢imler yapildi ve bu defa UMNO poptiler Ma-
lay destegini tekrar geri kazanarak Malezya tarihinin en biiyiik se¢im
zaferini elde etti.*?Abdullah Bedevinin erken reform girisimlerinden
biri Islam’in dogru 6gretisinin Miisliimanlara 6gretilmesini amaclayan
yaklasim olan “Islam Hadari’nin tanitilmasidir. One c¢ikarilan diger
kavramlar ise baris, gelisme ve herkes icin refah ve zenginlik olarak
goriilmektedir.

Abdullah Ahmad Badawi, Tokyo'da Birlesmis Milletler Universitesin-
de, 26 Mayis 2006'da yaptig1 bir konusmada bunu soyle anlatir:

Malezya Islami bir tilkedir... Biitiin insanlarin adil ve adaletli yonetilmesi ve
modern ve gelismeci 6rnekleri Islami bir tilke oldugunun 6rnegi olarak gos-
terilebilir. Biz Islam Hadhari yaklagimini istiyoruz. Biz Islam medeniyetine
ve Islam 6gretisine dayanan tilke ve toplum ve tiim insanhigin gelisimi icin
bu yaklagimi biitlinsel bir yaklagim olarak gortyoruz. (Badawi, 2007)

25  Malay toplumunun hemen hemen biitiin yas ve seviyelerinde Enver Ibrahim’in evine
elit polis ekiplerinin zorla girmesi ve sansasyonel olarak tutuklanmasina yol acan
olaylar sok etkisi yaratti. Onceki basbakanin layik olmadigi sekilde gzaltinda olmasi
yaninda polis gozaltisi ve aylarca mahkemenin kusatmaya alinmas: bu olaylar: mey-
dana getirdi. UMNO popiiler oylar acisindan en ¢ok kayba ugrayan yapiydi Pas ise
bundan karli ¢ikti.

26 Aylar stiren dedikodulardan sonra Eyliil 2004’te federal mahkemenin kakariyla Enver
serbest birakildi. Bu tahliyenin sadece Bagbakan Bedevi'nin isaretiyle gerceklestigini
biitlin isaret gésteriyordu ve bunun nedenlerinden biri Bedevinin 2004 ulusal genel
secimlerinde kaybettigi cogunluk Malay miisliman oylari agisindan kaybedilen bol-
geleri geri kazanmaktir.
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flerlemeci dogal Islam’in tanitilmasinin bu yeni yaklasimi 10 temel
prensibe dayaniyordu: Allah inanci ve dindarlik, adalet ve glivenilir
hiikimet yonetimi, 6zglr ve bagimsiz insanlar, glicli bir bilgi takibi
ve bilginin ustalig1, denge ve biitlinsel ekonomik gelisme, insanlar icin
iyi bir hayat kalitesi, kadinlarin ve azinlik gruplarinin haklarinin ko-
runmast, kiltiirel ve ahlaki buitliinliik, dogal kaynaklarin korunmasi ve
glicli savunma kapasitesiydi.

Abdullah’in kendi glindemini tanitma ihtiyaci yaninda, 11 Eylul 2001
olaylar ile biitiin dinya da Islamofobinin ylkselisinin gortilmesinin ar-
dindan bu daha da 6nemli olmustur. Islam medeniyeti; orta yol ve veya
vasat, 1liml1 olma ve adalet kavraminin 6ne ¢ikarilmasiyla tamamlana-
cakt1.”” Malezya'daki Islam1i degerlerin ve Islam’in pozitif olarak kulla-
nilmasi yaklasimindaki yenilenme ihtiyaci cogulcu boyle bir toplumda
oldukca 6nemlidir. Politik bir perspektiften bakildiginda, Islam Hada-
rinin kapsami Mahatir'in “Islami Degerlerin Asilanmas1” politikasin-
dan cok daha genis olsa da UMNO liderligindeki Federal hiktimetin
3Ps'de -siyasi irade, politikalar ve en 6nemlisi insanlar bakimindan ek-
sik oldugu goriliiyordu.

Hiikimetten giivenilir Islami liderligin kaybi, Islam Hadari'yi uygula-
mast zor bir glindem haline getirdi. Islam Hadari'nin cok etnikli ve cok
dinli bir toplum i¢in ima ettiklerini tanimlamaya ve acgiklamaya yone-
lik baz1 ¢abalar denendi, ancak gilivenilirlik acig1 geri dondiiriileme-
yecek kadar fazlaydi. Iyilestirilmis bir Islami Danigma Konseyi, zekat
ve vakif kurumlarini iyilestirme cabalar1 da dahil olmak tizere Islam’
hiikiimet mekanizmasina tesvik etmek ve entegre etmek i¢in daha bir-
cok Islami olusum kuruldu.

Ozel bir Islami finans egitimi ve arastirma kurulusu gelecekte biiyiiyen
endiistriyi zenginlestirmek icin yani 2005’te (INCEIF) uluslarasi Islami
finans egitim merkezi ve 2008'de (ISRA) islami finans icin uluslarasi

27  Vasat kavrami iizerine birka¢ calisma M. Kemal Hasan gibi akademisyeler tarafin-
dan bu kisa zaman periyodu boyunca yapildi. Malay Diinyasindan Islami Iimligin Sesi,
Emir Books, 2011 ve M. Hasim Kemali, islam>da Ilimlhiligin Orta Yolu: Vasat'n Kuran
Prensibi, Oxford University Press, 2015.
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seriat arastirmalari akademisi Malezya Merkez Bankas1 tarafindan ku-
ruldu. Bu iki kurum arasindaki farklar, birincisinin Islami bankacilik
ve finans endiistrisi®® ile ilgilenenlere mesleki egitim vermeye odak-
lanmasi ikincisinin ise ayni alanda arastirma merkezi olmaya odak-
lanmis olmasidir.?

Sadece 1980’ler ve 1990’lar baglaminda, Islam Hadari yaklasimindaki
hala tutarli kavramsal cerceve eksikligi butlinsel gelisme ve dengele-
me ile ilgilidir. (5 numarali prensip) Buna ek olarak Salleh’e gore Is-
lam Hadari kavraminin ne demek oldugunun heniiz tam olarak anla-
silamadig1 da acikca goriilmektedir (2005). Islam Hadari kavramanin
Bedevi hiikiimeti basbakanlig1 doneminde tanitilan Ozel Isler Dairesi
(JASA), Malezya Islami Kalkinma Bakanligi (JAKIM), Malezya Islami
Dava Gelistirme (YADIM) ve son olarak Terengganu eyalet hiikiimeti
olarak en az bes cesidi vardir.* Geriye dontip bakildiginda Wan Omar
(2020) Zamri'den soyle aktariyor: Islam Hadari, altyap: ve ekonomiyi
kapsayan genis tabanli ulusal politikalari asilayan, kapsamli bir egitim
programi yoluyla insan kaynaklar: gelistirme, manevi gelisim yoluyla
asil degerlerin yerlestirilmesi ve Islami degerlerin telkin edilmesi ile
fiziksel ve ruhsal gelisim arasinda bir denge saglamaya calist1 (2019).
Potansiyeline ragmen Islam Hadari siyasi irade eksikligi ve miizakere-
de liderlik edecek insanlardan muzdarip oldugu icin IIV politikasi ile
ayni etkiye sahip olamadi, daha 6nemlisi Islam Hadari'nin uygulanma-
sinda bu basarisizlik ve etki eksikligi ortaya ¢ikt.

Necib Yillarinda islam? Reformlar (2009-2018): Yalnizca
Malezya ve Vasatiya

Necib’in yonetin yillarinda, yonetiminin neredeyse 10 yilini ifade eden
en onemli ciimlenin “Bir-tek Malezya” oldugunu veya daha popiiler bir

28  Uluslararast Islami Finans Egitim Merkezi (INCEIF) https://www.inceif.org/
profile-vision-mission/.
29  Islami Finans igin Seriat Arastirma Akademisi (ISRA) https://www.isra.my/aboutus.

30  Salleh (2005), altidan ona kadar degisen temel ilkelerin sayisini bile iceren bu farkli-
liklart listeler.
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sekilde “1 Malezya’nin Malayca telaffuz edilen “Satu Malezya” olarak
ifade edildigini soylersek hata etmis olmayiz. Bu, her Malezya vatan-
dasinin ulusun gelisimine dahil edilecegi bir Malezya olan birlesik bir
Malezya’y1 basarma hedefini ifade ediyordu. Slogan oldukga etkiliydi
ve bircok kisinin hayali olan bir amaci icermekteydi.* 1 Malezya Klini-
gi, “1Malezya” Pazari’'ndan tutun da glinliik “Selam 1 Malezya” selamla-
masini tegvik etme girisimi gibi “1 Malezya” sloganiyla ilgili her tiirden
organizasyon kurulmustur. Muhtemelen Necib ve politik danismanla-
r1, daha buytk bir “ulusal birlik” elde etmek yerine (1970 yilinda ba-
basi tarafindan uygulamaya konulan yeni ekonomik politikanin genel
amaci buydu) aslinda ayr1 olarak biiyliyen ve gelisen Malezyanin ¢ok
etnikli ve ¢ok dinli toplulugunun sahip olabileceginin farkina vard.

Agustos 2010'da Necib, ilimlilik (Moderation-Vasatiyah) kavramini ye-
niden tanittig1 65. Birlesmis Milletler Genel Kurulunda Malezya'daki
Islami reform giindemini siirdiirme girisimi olarak gortilmesi gereken
bir konusma yapt1. ® Malezya, 1imli, dengeli ve adil bir Islam anla-
yisina intikal ederek, “cok kiiltirli Malezya™nin birlikte uyum icinde
yasayabildigini kanitlamay1 basardi.

fslam Malezya da resmi din olmasina ragmen, -Budizm, Hristiyanlik,
Hinduizm -gibi &teki dinleri, dini ve kiiltiirel kutlamalarini ulusal bay-
ramlar olarak yaparak ve ulusal etkinlikler olarak kutlayarak onurlandi-
riyoruz. Islami karsilikli adalet geleneginde ilimliliga veya “vasatiyye”ye
gotliren sey bu sagladigimiz dengedir. (UNGA, 2010, s. 14).%

Siyasi irade soz konusu oldugunda, federal hikGimet hala zorlu bir
savasla karsi karsiyaydi. Necib hitkimeti yalnizca “1Malezya” glinde-
mine daha fazla bagh kalmadi, bunun yaninda yolsuzluk iddialarinin

31 New Strait Times https://www.nst.com.my/news/nation/2017/08/271576/
najib-launches-integrated-1malaysia-negaraku-logo.

32 ifadelere suradan erisilebilir http://www.un.int/malaysia/sites/www.un.int/files/
Malaysia/65th_Session/65unga0l.pdf Ayrica, politikalar: koordine etmeye yardimci
olmak ve uygulama icin 2012 ‘de Basbakanlikta bir Wasatiyyah-Ilimlilik Enstitiist
kurulmustur.

33 Vasatiya-Ilimlilik mesajini kiiresel olarak almak icin, hitkimet ayrica 2012'de “Kiire-
sel Ilimlilar Hareketi” (GMM) adli baska bir varlik kurdu.
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ylikselisi ve tiim 1 MDB skandali, etik ve Islami degerler ve ekonomik
kalkinma hakkinda konusmay1 oldukga zorlastirdi.*

Daha muhafazakar Misliman akademisyenlerin yeni bir nesli-tiirti
Necip hiikiimetinde Islami reformlarin detaylandirilmasina ve uygu-
lanmasina yardim etmek i¢in hik(met kurumlarina getirildi. Daha
onceki Islam hadari uygulamasi IIV politikasindaki tanitilmis olanin
aksine bir kisi vasatiya hakkinda agik kapsamli hicbir seyi bulamaya-
bilirdi. Bu ylizden vasatiya acik prensipler olmaksizin Islami misyon
ve vizyon perspektiften gozlenmis olan ulusal politikalar i¢inde daha
genel bir tema olarak goriluyordu.® Vasatiyanin Malezya da tanitmak
icin uygun yaklagim olmasi yaninda Islami muhafazakar ve dislayici
gercekligi federal hiikkiimet glindemine saglam adimlarla ilerlemeye
devam etti.

Ekonomi politikalar1 acisindan Islami reformlarla ilgili daha 6nceki
hiikiimetlerden kalan uygulamalar bu donemde de devam etti. Go-
bal anlamda finans ve Islami bankacilikta Malezya'y1 lider konuma
getirme amacinin ve “ylizlerce giris noktas: projesi” nin bir parcasi
olarak ulusal doniisim politikasinin (2011-2020), giris noktast pro-
jesi (EPP7) yurlrlige girmesiyle Malezya'y1 Islami finans egitiminin
merkezi yapmaya odaklandi. Bu projenin kapsami, Malezya devlet ve
ozel universitelerinden gelen mezunlarin arastirma ve 6gretim kali-
tesinin incelenmesi yaninda analiz edilmesini de igeriyordu.* Malez-
ya Merkez Bankasi da en az iki baslikla cikti: 2003’te yeni, daha genis
kapsamli Islami hareket sistemi olarak adlandirilan islami Finans Ser-
visi (IFSA) Malezya finans ve bankaciliginin gelisim ve yonetimi i¢in

34 1 MDB skandalimim iyi bir tartismas: ve analizi i¢in liitfen Gunesegarana basvuru-
nuz: 1IMDB- The Scandal That Brought Down a Government, Strategic Information
and Research Development Centre, P.Jaya, 2018.

35  Mujani ve digerlerini (2015) Wasatiyyah lizerine bir ¢alisma olarak goren ancak “yak-
lagimi 1 Malezya ilkesiyle birlestiren” bir ¢alisma olarak géren Wan Omar’a (2020)
bakiniz.

36 Bu EEP7 den, uluslararasi islami finans egitimcilerinin kurulusu (ICIFE) olusturul-
mus ve sonuclari arasinda 2015-20126 Malezya Islami Finans Raporu ile 2021 de ¢ika-
cak diger raporunda oldugu soylenebilir.
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parlamentodan gecirildi. 2017'de IBF gelisimine rehberlik etmesi icin
yeni bir politika, deger temelli aracilik (VBI), Islami finanstan “salt
kar’in otesine bakmasinin, siirdiiriilebilir, etik bankacilik ve finans-
manin tesvik edilmesine gereken dikkati gostermesinin istendigi yeni
bir yaklasimi tesvik etmek icin tanitildi. Bu, Malezyanin BM’nin “Stir-
durtilebilir Kalkinma Hedefleri’ni karsilama taahhtidiiniin bir parcasi
olarak da gerekliydi.

Kisa Pakatan Harapan Yillarinda islami Reformlar
(2018-2020)

9 May1s 2018'deki 14. tarihi genel se¢imleri Barisan Nasyonel hiikiime-
ti Pakatan Harapan (PH) koalisyonuna® dustigiinu-dontistigini gor-
du. Sonuglar hiikkGimetin cesitli boyutlarda baslica-bliyiik degisimler
kampanyasi baslatmay: dlisiinen yeni bir reform hiikiimeti-yonetimi
getirdi. Bu hiikimetin ni¢in kisa stirdigtinti anlatiyor ve bunu yapma-
nin ne kadar zor oldugunu da acikliyor.® Islami reformlar séz konusu
oldugunda, PH hiik(imeti ilerici-kapsayici bir Islami kapsam ortaya
koyabilecek bir reform glindemi getirme sozlerini yerine getirmek zo-
runda kaldi. Federal hiikiimetin resmi politikas: olarak vasatiya-ilim-
lilik “Rahmeten Lil’ Alemin” olarak adlandirilan ve “tim yaratilanlara
merhamet” anlamina gelen baska bir yaklasimla degistirildi. Malez-
ya'daki toplumdaki biitiin kesimlerin hatta biitiin yaratiklarin fayda-
lanabilmesi i¢in Islam toplumdaki olumlu bir icerik olarak, baskin
sekilde vurgulandi. Basbakanliktaki Din Bakani Miicahid Yusuf Rava,

37  PH, Parti Keadilan Rakyat (PKR), Demokratik Eylem Partisi (DAP), Parti Amanah Ne-
gara’yl (PAN) kuran parcalanmig bir PAS grubu ve UMNO’dan Parti Peribumi Besa-
tu Malezya (PPBM) adli ayriliker bir gruptan olusuyordu. 12. ve 13. genel secimler,
BN'nin Parlamento'daki licte iki cogunlugunu kaybettigini ve halk oylarinin%50’sin-
den daha azini topladigini goriirken, Johor gibi geleneksel kaleli eyaletler de dahil
olmak tizere, yalnizca 2018'de yeterli sayida Malay oyu aldi. Negeri Sembilan ve Ma-
lacca, PH’ye gitti.

38  Subat 2020'nin sonlarinda PKR milletvekillerinin yaklasik% 20’'sinden olusan parca-
lanmis bir grubun PPBM'nin cogunluguna (kiiciik bir grup eksi), Parti islam Se Ma-
lezya'ya katildiginda PH hiikGimetinin diismesine yol acan cesitli nedenler var (PAS),
Gabungan Parti Sarawak (GPS) ve UMNO'nun ‘destegi’ ile Mart 2021'de yeni bir Peri-
katan Ulusal Hitkiimeti kurmay1 basardi. Olaylar hala tartisiliyor ve analiz ediliyor.
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Rahmeten Lil ‘Alemin kavraminin kendisini, makasid-1 seriat (seriatin
daha yiiksek hedefleri) ilkeleri ve Malezya Modeli (¢ok etnikli ve ¢ok
dinli) gibi ti¢ temel ilkenin gozetilmesini zorlayan kilit kisiydi.

Rahmeten lil Alemin” prensipleri 6zlinde canlanan, Makasit-1 Seriat cer-
cevesinde (Seriatin Hedefleri) ve Malezya Modeli ile yorumlanmis olan
model farkli etnik, 1rk ve dinlerin {ilkesi baglaminda yasayanlar Islami
meseleleri yonetmede bizim tarafimizdan kucaklanmalidir. (Malezya Is-
lami Kalkinma Bakanligy, s. 3).%

Bu ti¢ temel ilkenin, tim ulusal politikalara entegre edilmesi gerekliy-
di. Ornegin, Ekim 2019'da Paylasilan Refah Vizyonu 2030'da ilk kez du-
yuruldugunda, bu duyuru yukarida belirtilen ti¢ temel ilkeyle ilgiliydi.
Bu politika hakkinda hiiklimet tarafindan yayinlanan resmi belgede
alint1 yapmak gerekirse:

Paylasilan Refah Vizyonu 2030, Malezya'y1 gelir gruplari, etnik koken-
ler, bolgeler ve tedarik zincirleri arasinda adil ve esit dagilimin yani sira
siirdiiriilebilir biiylimeye ulasan bir tilke yapma taahhtidii 6zelligindey-
di. Taahhtit, siyasi istikrar1 giiglendirmeyi, ulusun refahini artirmay ve
rakyatin (halkin) birlesmesini saglarken, etnik ve kiiltiirel cesitliligi ulus
devletin temeli olarak kutlamayi hedeflemekteydi. (Bagbakanlik Ofisi,
2018, s. 15).

Siyasi irade s6z konusu oldugunda, PH hiikGimeti baslangicta Parla-
mentoda ikna edici bir ¢cogunluk ile baslarken, eski glicler olarak ta-
nimlananlar hala ¢ok canli ve etkindi. Malay, etnik koken, 1rk ve din
siyasetinin iki temel ozelligi olduk¢a kolay sahnelendi. Yaklasik 60
yildir Malay hakimiyetindeki tek bir iktidar koalisyonunu taniyan bir
tilke i¢in Malaylar: iktidardaki degisikligin Malezya Anayasasi'ndaki
temel-ana- hiikiimleri kesin olarak tehlikeye atmadigina ikna etmek
oldukca zor bir gorevdi. HikGimetteki kilit pozisyonlardaki belirli ata-
malarin 50 yildan fazla bir siire sonra Malay olmayanlara tevdi olun-
mas1 da bazilari i¢in ¢ok zordu. Malezya toplumunda irksal sinirlar

39  Toplantinin igerigi ile ilgili belge Malezya Din Dairesi (JAKIM) tarafindan hazir-
lanmistir ve buradan ulasilabilir http:/www.islam.gov.my/images/documents/
TEKS_UCAPAN_.
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boyunca artan kutuplasma- 6zellikle 1970’ten beri etnik temelli politi-
kalar nedeniyle- eski glicler Malaylar arasindaki irksal ve dini farklilik
iceren duygulari rahatlikla suistimal ettiler.*

Genel Rahmeten [i’l Alemin politika girisimine ek olarak, cesitli Mus-
liman finans kurumlar: incelemeye alindi ve 6nceki BN htik(imeti
tarafindan istismar iddialar glin 1s181na ¢ikti. Ozellikle Tabung Haji
ve Malezya Islami Ekonomik Kalkinma Vakfi (YPEIM) kamuoyunda ol-
dukca bliytik etkisi olan iki kurumdu. 1970’lerde kurulan ve daha sonra
1980’lerde IIV politikasi sirasinda yeniden modellenen ve 6niimiizdeki
yirmi yilda nispeten basarili bir performans gosterecek olan her iki
ajansinda buytlk kayiplara yol acan yanlis politikalarla idare edildigi
iddia edildi. Biz bu bolumu yazarken bazi iddialar hala mahkemelerde
dava olarak gorulmekteydi.*

Diger islami Ekonomik Gelismeler

1980’lerde Islami ekonomik reformlarin odak noktasi esas olarak Is-
lami bankacilik, finans ve yatirim alanindaysa, 2000'lerde Islam eko-
nomisinin genel gelisimi diger ilgi alanlarinda odaga girmesine yol
actl. Bununla ilgili asagida tartigsmak i¢in birkag alan seciyoruz.

Helal sanayi, seriat standartlarini ve degerlerini takip eden hizmetlerin
yani sira gida ve gida dis1 mal ireten sanayi olarak tanimlanmaktadar.
Kiiresel Islam Ekonomisi Raporuna (GIER) gore, asagidaki sektorler
gida, turizm, ilag, finans, lojistik, depolama, kozmetik, saglik ve moda
tasarimi olarak belirlendi. 2000'li yillarin basindan beri Malezya, helal
sektorlerinde kademeli olarak lider olmay: bir devlet politikas: olarak

40  Ornegin, kilit Maliye Bakanligt DAP’tan Ginli bir Malezyaliya “geri verildi”. AG ve daha
sonra Bas Yargic Malay olmayanlara da verildi. Bazilar1 bunu yapmakta bir sorun
olmadigi goriisiine sahip olsa da, digerleri - kiskirtmanin da yardimiyla - bu degisik-
liklerin uygulanabilirligini sorgulamaya basladi. Buna ek olarak, bazilar1 kademeli
olarak hayata gecirilen muhtemelen ¢ok fazla vaatler verildiginden, bir yandan ¢ok
fazla seyin ¢ok hizli degistigini diisiinen insanlar, 6te yandan, vaat edilen degisiklik-
lerin gerceklesmedigine dair sabirsiz olanlar vardi.

41 1IIV Politikasi, Islam Hadari, Vasatiyah ve Rahmeten 1i'l Alemin arasinda iyi bir zet,
genel bakis ve karsilastirma i¢in liitfen bkz. Wan Omar (2020).
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hedeflemistir. 2015/2016'da cikan ilk rapordan bu yana yillik GIER
2019/2020'de Malezya genel olarak birinci sirada yer aliyor ve bu 2015-
2016 raporundan beri bu sekildedir. Malezyanin helal gida, turizm ve
Islami finans olmak tizere baslica li¢ helal sanayi kategorisi vardir.*

Turizm, birkac¢ yildir Malezya icin tek ve en onemli hizmet sektori
haline geldi. Helal turizmi, Miisliimanlarin evden uzaktayken Islami
ilkelere ve uygulamalara bagli kalmay: amacladig: seyahatleri ifade
etmektedir. (Wan Omar, 2020; Henderson, 2015). Bu tanim, kismen
Hac veya Umre yapmak gibi kati bir dinsel seyahatin 6tesine gecmek-
tedir, ancak seriat ilkeleri ve helal faaliyetler ¢cercevesinde yapilmasi
sartiyla, tatil de dahil olmak tizere her tiirli seyahati kapsamakta-
dir. Malezya ekonomisi i¢in turizmin onemi ve muhtemel yliksek
Misliman turist sayisindan dolay: hiikiimet, uygun ibadethaneler
ve helal yemek gibi Misliiman dostu tesisleri tanitmak icin olduk-
ca fazla ilgi gostermistir. Yukaridaki tablodan da goriilebilecegi gibi
GIER 2019/2020, Malezya'y1 BAE ve Tiirkiye'yi ikinci ve ticlinci sirada
geride birakan ilk 10 Miisliiman Dostu Seyahat arasinda ilk siraya
yerlestirmistir.

IR4. 0 ve kiiresel dijital devrimin gercekligi doneminde, dijital eko-
nomi onem kazanmak icin ayarlanmaya hazirlanmaktadir. 2016 y1-
linda Malezya'nin GSYIH’sinin %18,2’sine kadar katkida bulundu ve
2020 yilina kadar bu oranin %20'den fazla olmasi beklenmektedir.
COVID-19 salgini bu egilime sadece yakit sekmesini ekledi. Bu sek-
tor, diger Islami ekonomik helal endiistrilerde artan talebi gercek-
lestirerek sekilde hiiklimet tarafindan da desteklenmistir. Bu, Islami
dijital platformlarda Malezyanin helal endiistrilerinin kolaylastiril-
masini saglayacak uzmanlikta da bir artis goruldu. Ornegin, Islami
Malaysia Digital Economy Corporation’un web sitesi, dogru politikalar-
la Islamic Digital Market Place’in 2021 yilina kadar 3 trilyon ABD do-
lar1 kiiresel Islam ekonomisine girebilecegini belirtmektedir. (Wan

42 Malezya, diger birgok raporda Islami finans alaninda, zellikle de hiikiimet destegin-
de yiiksek puan alan lider olarak kabul edildi. GIER metodolojisinde, islami finans da
genel siralamada giicli bir sekilde agirliklandirilmistir.
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Omar, 2020). Bununla birlikte, Islami dijital ekonominin RM degeri
ile ilgili 0zel-detayl1 veriler, muhtemelen hentiz ortaya ¢ikan yapisi
nedeniyle kolayca ulasilabilir degildir. 1996 yilinda dijital dontsim
sektortiniin gelisimini kolaylastirmak amaciyla kurulmus Malezya
Dijital Ekonomi Corporation (MDEC), bir hiikiimet sponsorlugunda
corporation rehberlik ve girisimcilerle bu alana girisimde dahil olmak
lzere uzmanlik ve mali yardim saglamak icin bircok tesebbiislerde
bulunmustur.

Islami reformlarla ilgili 1980’lerden beri dile getirilen, Islami reform-
larin etkinligini 6l¢mek icin “Islami cercevelerin” ve Islami kriterlerin
olmamasi eksikligidir. Islami reformlardan bahseden ¢ogu arastirma
ve ¢alisma, genellikle mevcut geleneksel ve modern cgerceveleri kabul
eder ve akademik calismalarda kullanilan kriterleri ve 6lcttleri kulla-
nir. Ornegin, Islami bankaciligin basarisin1 degerlendirmeye calisir-
ken, cogu zaman Islami bankalarin performansini 6lgcmek icin mev-
cut finansal oranlar kullanilir. Kabul edilmekle birlikte, bu eksiklik
aslinda yeterince ele alinmamaistir. Bu nedenle, Subat 2015te Malezya
hiikimeti, egitim gibi cesitli alanlarda makasid-1 seriat: (seriatin daha
yiiksek hedefleri) ekonomi, siyaset, saglik, hukuk isleri, altyap1 ve gev-
re, kiiltlir ve toplum cercevesinde Malezyanin Islami ilkelere uyum
diizeyini ol¢tliglini iddia eden bir endeks olan makasid el-seriat 6lctitl-
ni acikladi (Abdul Hamid, 2018, s. 686).*

Malezya’da islam ve Ekonomik Gelisme:
Muhafazakarlik ve Nominalizm Giigleri Arasinda
ilerleyen Yol

Malezya, son 40 yilda genellikle Islamlastirma olarak adlandirilan
resmi Islami reform politikalarini tecriibe etti. Ilgili aktorlere bagh

43 Dizini gelistirme girisimi memnuniyetle karsilanirken, bu 6zel ¢abanin bircok kav-
ramsal, cerceve ve metodolojik sorunu vardir. Tiim bulgular bu durumda ¢ok sorunlu
ve ciddi sekilde kusurludur. Simdiki yazarin bilgisi dahilinde bu indeksle ilgili daha
fazla tartisma yapilmamis olmasi ilgingtir.
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olarak, ozellikle Malezya baglaminda Islam’in ne anlama geldiginin
anlasilmasiyla farkli diisiince “tonlar1” ayirt edilebilir. Bu nedenle, Ma-
lezyanin 1980’'lerden beri muhafazakar bir donts yaptigina dair genel-
lemeler yapmak, bu reformlarin destekgileri olan ¢ok ¢esitli aktorle-
rin ve orgutlerin sahip oldugu cesitli goruislere adil bir bakis getirmez.
1980’lerden bu yana olaylar1 siyasal Islam ve Islamciligin 6rnekleri
olarak ve cesitli reformlar: Islamci olarak 6neren herkesi tanimlamak
ve genel olarak Islamcilar1 “olumsuz, asirilikc1” bir egilimli olarak tas-
vir etmek, 1980’lerden beri dahil olan aktor yelpazesini asir1 basitles-
tiriyor. Bu noktada ¢ok daha incelikli bir yaklasima ihtiyag¢ var. Ufen
“Islamilestirmenin Islamciligin ytikselisini gostermedigini” gozlemle-
diginde haklidir (2009, s. 309). Bununla birlikte, sanki reformist-ileri-
ci fikirler de orada degilmis gibi Islamlasmanin muhafazakdr Islam’'in
yiikseligini ifade ettigi gortisline katilmiyoruz. Bu kisa boliimde, ifrat
ve tefrit arasindaki iki u¢ nokta arasinda bir goris yelpazesi gormeyi
umuyoruz. ilki kati muhafazakdrlik ve digeri ultra-liberal nominalism
olarak karsimizda durmaktadir. Aradaki spektrumda-alanda bir yerde,
reform diistincesine sahip, ilerici, 1imli bir Malezya Islam’, @immeten
vasaten bulunmaktadir.

1980'lerde Islami bir devlet icin istekleri (kati-muhafazakar) uzak tutan
Mahatir ve Enver arasindaki ittifak oldugunu iddia eden Vali Nasr ile
hemen hemen hemfikir olma egilimindeyiz (2001). Ekonomik refahin
vurgulandig1 model aslinda, kurumsal islam modeliydi. 1980’ler aslinda
Malezya'nin kalkinma giindeminde “evrensel” islami degerleri asilamak
icin reform odakly, ilerici bir glindem olarak ortilebilir. 1998 yilinda itti-
fakin sona ermesi toplumda bir ucurum meydana getirdi. Enver’e bagl
“reformist Islami unsurlar” 1998 ile 2003 yillar1 arasinda iktidar koalis-
yonundan cikarilirken, Mahatir'in yerini alan Abdullah Bedevi, Islam
Hadari programini baslatti. Reform zihniyetli ilerici Islam’in yeni bir
versiyonunu sunmaya ¢alisti. Daha genis bir kapsama sahip olmakla
birlikte, siyasi iradeden ve Malezya icin tutarli bir Islami reform giin-
demi gelistirip uygulayabilecek kisilerden yoksundu. Bu, Necib Razak
(2009-2018) yillarinda da devam etti. Vasatiya (orta yol) glindemini tesvik
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etme politikasina ragmen siyasi iradeden de yoksundu*. May1s 2018'den
Subat 2020'ye kadar 22 ay iktidara gelen PH hiikimeti Rahmeten [i’l Ale-
min program cergevesini tanitti. Islam’a daha ilerici-kapsayici bir yakla-
simin kok saldigina dair gostergeler varken, PH hiiklimeti disti.

islam, Malay Kimligi ve Malezya’daki Miisliiman Orgiitlerin
Cesitliligi

Son 50 yil zarfinda Malay kimliginin daha 6nemli bir unsur oldugu
gercegi kabul edilmelidir. Mesele bu gelismenin iyi olup olmadig1 me-
selesidir. Fauzi (2018, s. 66) Nagata'dan alint1 yaparak (2011), islam, Ma-
laylik kimligini st 1irk kimligi olarak da tistlendigini belirtmektedir.
Baslarda ifade edildigi gibi dinin bu bakisi Malayligin orada her za-
man dinin bir parcasi olarak gortilmesidir. Hatta Zaab gibi Malay din-
yasinin bagimsizlik éncesi yazarlar: dahi Sumatra da temellenen M.
Nasir ve Hamza gibi digerleri gibi tanimladi. Ve hatta Seyyid Hiiseyin
Alatas gibi yazarlar bile Malaylik, dinin ve Islam’in bakisini genellikle
gozden kacirarak, Malaylarin gelisimi i¢in neo-Weberian bir argiiman
ortaya koydular. Bu noktada herkes i¢in gortilen zorluk bagimsizliktan
bu yana Malezya tarihinde Islam’in roliinii analiz etme meselesidir.
Fauzi'nin hakli olarak gozlemledigi gibi etno-dini kimlikler sert-rigid
kast degildir (2018, s. 65). Bu acidan, yazilarin ¢cogu, Malezya da dahil
olmak tizere cesitli tilkelerde var olan Islamci veya diger Islami orgtit-
ler hakkinda bir dizi goriis oldugunu kabul etmiyor.

Ote yandan, Malay ve Miisliiman olmanin ne anlama geldigine ve daha
sonra onun heterojen Malezya icin ne ifade ettigine dair oldukca dar ve
kat1 bir perspektifi destekleyen cok muhafazakar-dislayici bir Islam go-
ristine diin oldugu gibi bugtinde hala sahip oldugumuz iddia edilebilir.
Diger yandan, herhangi bir amel olmadan inananlar ve hatta belki de
Islam’1 kimliklerinin 6nemli bir parcasi olarak gormeyenler tarafindan

44 Buna ek olarak, Abdiilhamid’in (2016) belirttigi gibi, bunlar, daha ¢ok Vahabi-selefi
muhafazakar unsurun, Necib yonetiminin Islami kimlik bilgileri ironik bir sekilde {s-
lam hakkinda ¢ok kat1 goriislere yol acan hitkimet kurumlarina sizdigini géstermek
icin yeterli bir destek gibi goriinmektedir.
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temsil edilen cok nominalist bir Islam goriilebilir. Cagdas toplumlarda
din konusunda Batidan gelen modern sekiiler bilimsel gelenege kapil-
mis pek cok bilim adam, ilkini koktendinci-radikal veya Islamci olarak;
ikincisini ise liberal, ilimli Miislimanlar olarak adlandirir. Miisliman
biliminin veya Islam biliminin ifrat ve tefritin iki u¢ noktasini temsil
etmek olarak tanimladig1 seyi temsil etmeyebileceklerinden, biri bu te-
rimleri ve bu kategorileri kullanirken dikkatli olmalidir.

Ornegin, bir kisi dar, muhafazakar-dislayici, keskin yasal durumu bu-
glin hala var olan ifrat ve tefritin bir asir1 bir 6rnegi olarak nitelendirir.
Ote yandan onu (ve onun detayh ritiiellerini) ve dini Malay kimliginin
onemli bir parcasi olarak gormeyen nominalist, ultra liberal bakis acis1
ilimli olarak goriilmeyecektir. Bu sebeple, bizim daha sonra Islam1 refe-
ransta kullanilan i1limli durumunun ne oldugu ile kastedileni bilmeye
ihtiyacimiz vardir. Bagka bir deyisle Kur'an'daki bircok ayette bahsedi-
len orta immet toplumu veya iimmeten vasaten ile ne kastedildigidir.

Karsi karsiya kalinan diger bir zorluk, bilim adamlar1 ve gézlemcilerin,
tanimi Batili din ve sekiilerizm deneyimi tarafindan 6nceden belirlen-
mis belirli bir terminolojiyi kullanmalaridir. Bu alimler, cogunlukla
Bati'da yasayanlar ve muhtemelen onlarin gozetiminde Bati'da egitim
gormis ya da olmasa da Bat1 biliminin entelektiiel hegemonyasini ka-
bul etmis Miisliman alimler de dahil olmak tizere Islam ve Miisliiman
tilkeler hakkinda yazmaya calisirken bu kategorileri uygulamaktadir-
lar. Dolayistyla Islamciligi, islamcilari, Islamilestirmeyi ve Koktenciligi
tartisan, genel olarak olumsuz, muhafazakar ve dolayisiyla “asir1” ola-
rak boyanmis terimleri tartisan akademisyenlerimiz var. Oysa liberal,
acgik ve hatta nominalist olmak, laikligi kabul etmek ilerici kapsayici
ve dolayisiyla 1limli olarak kabul edilir. Bu ¢alismalardan bazilar1 bu
kategorileri ve onceden belirlenmis tanimlar: kabul etmis gorinmek-
tedir. Ornegin, son 40 yilda Malezya'da bulunan sayisiz kurulus biraz
daha dikkatli kategorize edilmelidir.

Bir 6rglitiin Orta Dogu & alt kitadaki Islami hareketlerin yazilarina eri-
simi oldugu ve bunlara atifta bulundugu i¢in, onlar1 Islamci veya Bati
biliminde dar bir sekilde tanimlandig: sekliyle Islamcilik gortslerini
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destekleyenler yapmamalidir. Bazi kuruluslar, diger bircok Misliiman
alimin eserlerine de atifta bulundu. Pek ¢cogu modern Batili yazarla-
ra yapilan gondermeleri de memnuniyetle karsiladi. Bircogu, tim en
iyi burslardan ve uygulamalardan 6grenme ihtiyacini gordii. Tim bu
orgutleri Islamc1* olarak toplamak ve dolayisiyla muhafazakar ve Se-
lefi-Vahhabi olarak damgalamak nasil miimkiin olabilir?

Malezya icin Reformcu-ilerici-Kapsayici islam’in
Tanimlanmasi

Yukarida bahsedilenler temel alinarak, heterojen Malezya'da gercek Is-
lami reformlara hangi Islam model-markasinin katkida bulunabilece-
gini denemek ve tespit etmek onemli olacaktir. Elbette, bahsedilen iki
asirilik tiirdi de kabul edilemez. Asirt ifrat (kati-muhafazakar-diglayicr),
heterojen Malezya icin kabul edilebilir ve uygun degildir ve asirt tefrit
(nominalist-gevseklik) de aslinda Islam1 bir goriisii temsi etmemektedir.
Thtiyac duyulan sey, Islam biliminin entelektiiel parametreleri icindeki
cesitliligi kutlayan gercekten reformist-ilerici-kapsayici bir islam’dur. Is-
lam i¢in Miisliimanlar hem uygar bir yaklagimi ve hem Islami mirasin
hem de modern bilginin elestirel bir degerlendirmesini ve ardindan iki-
sinin yaratici bir sentezini uygulamay talep etmelidir. Ozetle, 1970’lerin
sonlarinda baslayan ilmin Islamilestirilmesi meselesinin gerektirdigi sey
de tam olarak budur. IOK, “epistemolojik bir kaygiydi” gercegi ararken
fikir farkliliklarin1 6ven bir yaklasimds; Islami bilim ve modern bilim-
ler arasinda elestirel diyalog ve gercek entelektiiel etkilesim icin bir
girisimdi.*

45  Ornegin Fauzi (2018, s. 50) Islamcilari Islam’in siyasi roliine 6ncelik veren ve Malez-
ya'y1 Islami bir devlet olma yontine dogru yénlendirme egilimleri sergileyen ideolojik
yonelimli aktivist Miisliimanlar olarak tanimliyor.

46 Abdiilhamid’in (2016, s. 15-16) IOK'un ana savunucularindan biri olan merhum Ismail
Farukinin muhafazakar Selefi-Vahabi oldugu seklindeki oldukga basit bir tavir takin-
masinin sasirtict olmasinin nedeni budur. Dahast, iinlii Islamofobik Daniel Pipes'in in-
ternet sitesinden, merkezi Herndon, ABD merkezli I[IIT’nin koktenci-asiriliket bir 6rgiit
oldugunu aktariyor. Enver fbrahim, IIIT’nin kurucu tiyesi oldugundan, bu, Enver’i ayni
zamanda muhafazakar bir Islamci olarak goriiyor gibi gériiniiyor. Enver’ géren Esposi-
to ve Nasr’in goriisleri burada Malezya icin reform odakl bir glindem ortaya koyuyor.
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On yillar boyunca Miusliman orgiitlenmeyi karsilastirmak bile bu or-
glitlerin cogu karsilastirilabilir olmadigindan oldukea zor bir istir. Sirf
kayith ya da belirli bir stire i¢cinde isleyen boyle bir kurulusun olmas,
onu karsilagtirilabilir yapmaz. Ornegin Malezya Miisliman Kardesler
Hareketi (ABIM onun Malayca kisaltmasi) muhtemelen en iyi kurulan
Misliiman organizasyonudur. O son elli yilda varligini devam ettirdi
ve Malezya'daki Musliman en az son iki nesil tizerinde ciddi etkiler-
de bulundu. Buna ilaveten orgiit en buyuk etkisini 6zellikle 1982-1998
arasinda Mahatir Enver is birligi stirecinde Malezya'da yapilan Islami
reformlarin one ¢ikarilmasinda gosterdi. 1980’lerin ortalarinda bazi
yazarlar orglitiin basta gencler olmak tizere 50.000 aktif tiyesi oldugu-
nu kaydetmekteydi. Ote yandan ABIM inisler ve cikiglari tecriibe etti
ve hala varligini devam ettirerek toplum tizerinde etkili olmaya devam
etmektedir.”’

ABIM, Malezya Miuslliman Dernegi veya Ikatan Muslimin Malezya
(ISMA), Hizbut-Tahrir Malezya ve birkac¢ diger Miisliiman orgiitii; Is-
lamc1 olarak, katt muhafazakarligin, miinhasirligin ve fikihci Islam’'in
destekgileri olarak bu kuruluslarin dahil oldugu faaliyetler midir? Ak-
sine, bu orglitlerin bir araya gelmesinin temeli, hepsinin Mevdudi'yi
ve Hasan el-Benna'y1 okumalaridir! islam” ve islami dirilisi anlamaya
calisan Batili bilim adamlari tarafindan gelistirilen kategorilerin stere-
otiplemesine ve genellestirilmesine de uydugu i¢in olduk¢a amatorce
bir analiz. ABIM durumunda, Malek Bin Nebi, HAMKA ve M. Nasir'in
yazilar1 da dahil olmak tizere bircok baska etki bulunur. Makasid-el
seriat edebiyati, bircok Batili alternatif yazarin yazilari da dahil olmak
lzere tanitildi.

47  Ote yandan, Malezya'da yillar ve on yillar boyunca kurulmus baska kiiciik kuruluslar
da buluyoruz. Bununla birlikte, Malezya'daki bu gruplar zamanin iizerlerinde birak-
t1g1 sinavlara dayanamadilar. Hizbut-Tahrir Malezya ve Ikatan Muslimin Malaysia
(ISMA) gibi kuruluslarda burada akla geliyor. Bu iki grup da kokenlerini 1990’larin
sonlarindan itibaren goriiyor ve toplumda gercekten onemli rol oynayan bir oyun-
cu degiller. Aksine, ABIM ve Teblig Cemmatinin 40 yildan fazla bir stiredir etrafta
oldugunu ve Miisliiman STK’larda biiyiik bir gii¢ olarak nitelendirilebilecegini ifade
ediyorlar.
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Siyasi partiler s6z konusu oldugunda, PAS siyasi giindemlerinin bir
parcasi olarak Islami bir devlet olarak tasvir etmek kolay olabilir. Bu,
1980’lerde kesinlikle daha anlamliydi. Bununla birlikte, PAS bile cesit-
li asamalardan gecmistir. 1960’larda Dr. Burhanuddin al-Helmy'nin li-
derlik ettigi Pas ile 1970’lerde PAS'in UMNO liderligindeki Barisan Na-
sional'in Malay glindemine katildig1 daha Malay-Milliyetci bir Islam'in
Asri Muda gorisleri arasinda oldukga fark goriilebilmektedir. Kiiresel
Islami dirilis, PAS Yusuf Rava, Fadil Nor ve Nik Aziz Nik Mat idare-
si altinda 1980’lerden 2015e kadar yeniden degistirdi; PAS kimliginin
Malay bileseni Islami bir kimlik lehine neredeyse tamamen reddedil-
di. (Hala dar tanimlanmus bir Islam devleti icin bastiran bazi unsurlar
varken).

1970 ve 1980’lerin PAS1 (ve mevcut liderlik) ile 2000-2015 PAS’1 arasin-
da da farklilasma oldugu degerlendirmesi yapilmalidir. ilki muhafa-
zakar-dislayic1 Islamci olarak gortilebilirken, ikincisi daha 1liml bir
sekilde Islameci ilerici-kapsayici olarak goriilebilmektedir.* flki Islami
bir devletten bahsederken, ikincisi bir Islam1i refah milletinden soz etti
(ilging bir sekilde 1960’1arda PAS liderlerinin fikirlerine geri doniiyor-
du). 11ki, had uygulamasi da dahil olmak {izere Islam'in yasal yonlerine
cok daha fazla vurgu yaparken, ikincisi daha ¢ok seriatin daha yiiksek
hedeflerine, yani adaletin saglanmasi ve tim Malezyalilarin refahina
odaklandi. Bu tur ayrimlar onemlidir ve bilimsel calismalar, sadece
Mevdudiden veya Hassan al-Benna'dan alint1 yaptiklar: i¢in bir orga-
nizasyon veya siyasi parti hakkinda basit genellemeler yapmak yerine
bu spesifik unsurlar1 géz 6ntinde bulundurmalidir.

Seriat ve hukuk arasinda da bir ayrim yapilmalidir. islam’in kati-muha-
tazakar-diglayici gortisii hukuku vurgularken, reformist-ilerici-kapsa-
yic1 goris seriati salt yasalliktan daha fazlasi olarak goriiyor. Gercekte

48  Nik Aziz Nik Mat, PAS1n Miirsid-iil Am’t (Cumhurbaskani Abdul Hadi Awang'dan bile
daha ytiksek goriilen bir pozisyon) olarak bazilar1 tarafindan muhafazakar olarak go-
riildii. Bununla birlikte, 1998'den 2015teki 6liimiine kadar Enver Ibrahim ile saglam
ittifakina, bazen PAS'taki diger liderlerin muhafazakar Malay-Miisliiman goriislerine
kars1 ¢iktigina, cok dinli ve ¢ok etnikli Malezya'daki konularda bir¢ok reformist-ileri-
ci pozisyon aldigina sahitlik ettiler.
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seriat, gercek anlamiyla kanunla ayni sey degildir. Seriat insanliga
mutlak manada rehberlik etmektedir. Bu nedenle, etik degerleri, il-
keleri ve normlar1 desteklemek seriatin bir parcasidir. Iyi yonetisim
kesinlikle seriatin bir ana unsuru olarak dahil edilecektir. Bu konuda
Abdiilhamid (2018) ile hemfikiriz ki blirokratik Islam, yani 1980’lerden
beri hiikimet politikalariyla desteklenen islam, aslinda daha yasal bir
Islam’a 6nctiliik etti. Bu, Islami bankacilik ve finans diinyasinda goru-
lebilecegi gibi seriatin anlaminin sadece hukuki boyutlarda daraltil-
masindan kaynaklanmaktadir. islami bir ekonomik ve sosyal sistemin
daha kapsamli hedeflerine ulasilmasina yardimei olmak i¢in IBF’yi
alternatif bir finansman olarak gormek yerine, Malezya'da (ve kiiresel
olarak) olan, fikih uyumlu geleneksel bir bankacilik taklidi olarak gor-
mektir. Sadece son birkag yil icinde Malezya hiiklimeti deger temelli
aracilik (VBI) ad1 verilen baska bir yaklasima ge¢meye karar verdi.

Reformist-ilerici-kapsayici Islam yani gergek ilimli, immeten vasaten
pozisyonu, tim Miuslimanlar ve gayrimislimlerle bilginin ve gercek
diyalogun etkilesimi ve entegrasyonunu gerektiren bir konumdur.
Kozmopolitlik fikri son zamanlarda ABIM'nin mevcut liderligi tara-
findan desteklendi. Bu oneri pek ¢ok gayrimiislim tarafindan ¢ok iyi
karsilandi. Hikimetin onderligindeki reformlara asir1 givenmekten
ziyade, son yirmi yilda Misliiman STK'larin roliiniin 6nem kazandig:
kesin olarak gortilmistiir. Bununla birlikte, 6zel bir Malay-Miisliman
gindemini zorlayan kati-muhafazakarlardan, Islam'in kisisel ritiiel-
lerle sinirli oldugu eski giizel giinleri hayal eden diger u¢ nominalist-
lere kadar genis bir STK yelpazesi var. Reformist-ilerici-kapsayici bir
Islam'dan bahsediyorsak, o zaman yukaridaki iki u¢ noktaya atif yapan
ortak zeminden bahsediyoruz.

Sonug

Bu makale heterojen Malezyanin gelisiminde olumlu rol oynayabi-
len Islami goriisii sunmay1 amaclamistir. Basit sekiilerlesme ve mo-
dernlesme tezini reddeden (ve diger bir¢ok Miisliman tlkesi gibi)
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Malezya'nin bu goriisiiniin bu ilk sunumuyla basladi. Ilerlemeye evet,
ama bu ilerleme marjinallesmeyen din ve ruhsal biitunlik saglayan
bir ilerleme olmalidir. Calisma daha sonra 3P’nin politikalar ve insan-
lar cergevesini kullanarak 1980’lerden itibaren Malezyada meydana
gelen reformlarin kisa bir biitlinliigliniin resmini sundu. Basari veya
basarisizlik genis anlamda bu ti¢ faktore dayanmaktaydi.

Islami reformlarin (reformlarin bircogu ekonomik anlamdadir) son
40 yilinin sonuclar1 karmasiktir. Diger yandan bazilar1 simdiye kadar
ilerlemeye doydu fakat diger bir kesim ilerlemeye doymadi. Ikinci
gruptan bazilar1 Islam adina yapilan reformlarin yeterli olmadigini
distinmektedirler. Daha sekiiler kokenli Miisliimanlar ise son 20 yilda
oldukca asir1 olan reform gabalarini goreceklerdi. Gayrimislimler ge-
lismelerden genellikle ya temkinli ya da diipediiz endiseli olurlar. Ma-
lezya ekonomik kalkinmasinda nispeten basarili olsa da Islam'mn roli
hala incelenmektedir. Gelismeyi Islam1i perspektiflerden tartismak ve
degerlendirmek icin Islami cerceveler ve dlciitler hala eksiktir.

Hik(met politikalarinin politik reformlar tizerinde onemli faktor ol-
maya devam edecek olmasi yaninda bu politikalarin kokeni onemli-
dir. Malezya'da biirokratik Islam tarafindan temsil edilen asir1 muha-
fazakar -dislayici Islami goriis hala baskin bir etkiye sahip olmasina
ragmen Malezyada yer edinemeyen gliclerden birisidir. Bagka alter-
natiflerin mevcut oldugunu gelistirme ve gosterme ¢abalarinin olmasi
onemlidir. Reformist-ilerici-kapsayici yaklasim, gidilecek dogru yol-
dur. Genel olarak, Malezya hiikimetindeki Islami reformlar esas iti-
bariyle her zaman ilerici bir pozisyon belirtmistir. Ancak, reformlarin
uygulamasinda muhtemelen daha muhafazakar bir markanin-islami
distincenin- hakimiyetine yol acmistir.

Bunun sebeplerinden biri Islami kurumlarin uygulamak ve gelismesi
icin emanet edilenlerin kokeninde yatan niteliklerle- oryantasyonla
ilgilidir. Bu amacta egitimin 6nemi ozellikle egitimin entegrasyonun-
da merkezi bir konumdadir. Hem Mislimanlari hem de gayri-
miuslimleri ikna etmek icin dogru insanlara ihtiya¢ vardir. Islam’in
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reformist-ilerici-kapsayici gorlisiiniin destekleyenlerinde buna btiyiik
olctide ihtiyaci vardir. Dinin ekonomik kalkinmadaki roli hakkinda
olumlu konusanlar, dar parti siyaseti de dahil olmak tlizere siyasi fak-
torlerin Gtesine gecerek Malezyalilara ve dlinyaya Malezyanin gergek-
ten bir oykiinme modeli oldugunu gostermeye devam edebilecek ciddi
bir ulusal glindeme gecmeye istekli olmalidirlar.

Ekonomik alanda bu, dinin, bizim durumumuzda Islam’n, ilke icin
ekonomik refah insa etmekte daha adil ve esit bir temel olan bir eko-
nomik gindeme sahip olarak sunuldugu yeni bir ekonomik glindemi
gerektirir. Diger yandan bircok kisi bunu ulasilabilir olarak gormiiyor
ancak makalenin yazari belirli adimlar atilmasi durumunda bunun
olasi olduguna inanmaktadir. Etnik sinirlara dayanan ekonomik po-
lititkadan ziyade dini degerlerden esinlenen veya dini degerleri temel
alan ekonomik bir ¢ercevenin kabul edilebilir olmasi icin hichir ma-
kul sebep yoktur. Bu, ¢zellikle, din temelli ekonomik politika cerceve-
sinin, etnik kokene bakilmaksizin tim Malezya vatandaslarina daha
adil ve daha esit oldugu gosterilebilirken, ayni1 zamanda Malaylara ve
diger yerli halklara yardim etmek i¢in de anayasal hiikiimleri koruma-
da gecerlidir.
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Syafii Maarif 1935 yilinda Bati Su-
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diyye ve otuz milyon {yesinin ve
sempatizanlarinin liderligini tstle-
nip tlkesinin demokrasi, reform ve
iyi yonetisim i¢in yeni bir soluk olup
sakin ve ilimhlik icin bir gii¢ oldu.
Endonezyadaki c¢ogunluk Miisli-
manlar ve azinlik Hiristiyanlar: ara-
sindaki mezhepsel catismalar sira-
sinda Maarif, Miisliimanlara Islam’in
tim insanlarin esitligini 6grettigini,
dinler aras: diyaloglarda onctlik et-
tigini ve korku ve nefreti kortikleyen-
lere karsi uyardigini hatirlatmistir.
Aktivistler bir Islam devleti cagrisini
yeniden canlandirdiginda ve seriatin
uygulanmasi i¢in acilen baski yapti-
ginda onlara kars: ¢ikt1 ve Endonez-
ya'nin ¢cogul toplumu icin dogru ola-
nin demokrasi oldugunu vurguladi.
11 Eyliil saldirisinin etkisi ve ABD’nin
Afganistan ve Irak isgalleri Endonez-
yaya ulagtiginda ve terérizm Bali ve
Jakarta'ya kadar geldiginde, “teroriz-
min Islam'in gercek yiizii olmadigini
vurguladi.” Diger 1limli liderlerle bir-
likte, bunu “insanliga karsi bir sug”

olarak kinadi. Yeni Amerikan savas-
lar1 hakkinda da ayni seyi soyledi.
Ancak Endonezyali Miisllimanlari
kutsal savasa yapilan sahte cagrilar
reddetmeye ve protestolarini bariscil
bir sekilde yapmaya ¢agirdi.

2005 yilinda Muhammediyye lider-
liginden ayrildiktan sonra, gencg bir
aktivist oldugu zamanlarda oldugu
gibi, bir dizi medyaya diizenli ola-
rak makaleler yazarak bu zorluklara
cevap verme konusunda daha fazla
ozgurliige sahip olmustur. Muham-
mediyye hareketinden gelen ve eski
bir Cumhurbagkan: olarak Syafii
Maarif, iktidarin tuzaklarini reddetti
ve siyasete donme ¢agrisina direndi.
Buglin genclere bagimsiz bir disi-
nir ve akil hocasi olarak roltinden
zevk aliyor. “Bireysel uluslarimizin
Otesine bakmay1 ve diinyay: kiiresel
bir perspektiften gormeyi Ogren-
meliyiz - insan perspektifinden ve
adalet perspektifinden. Gercekten
de, adalet kiiresel bilgeligin anahta-
ridir” Kendisi adalet olmadan diin-
yanin yoringesinden ayri bir halde
ilerleyecegini savunmaktadir.



Merkezi Malezyada bulunan Asya
Misliman Genclik Federasyonu
(AFMY), kendisini Asya bolgesin-
deki Miisliman Genglik dernekleri
ve bireyler i¢in bir semsiye organi-
zasyondur. Asya Misliiman Gengclik
Federasyonu (AFMY) 4 Agustos 2001
tarihinde kurulmustur. AFMY, Co-
lombo, Sri Lanka'da tescil edilen ku-
rulusun merkezi su an Malezyada-
dir. Misliiman genclik tegkilatlarini
ve bireylerini temsil eden ve Asya
bolgesindeki Miusliman topluma
destek saglayan cat1 kurulustur.

Birincil amag; faaliyetleri, strateji-
leri, sorunlari ve deneyimleri tartis-
mak, iletisimi ve gorls aligverisini
koordine etmek ve gliclendirmek
icin bir forum olusturmaktir. Farkli
tilkelerde bu tegkilatlar1 yonetecek
toplum liderleri yetistirmeyi, kendi
kaynaklarini distinmeyi ve gelis-
tirmeyi, Kuran ve Stnnet 1s1ginda
durumu analiz etmeyi, karsilikli

istisareler (Sura) ile kararlar almay1
ve calismay1 tesvik etmeyi amacla-
maktadir. Orgiit Islam’ cagdas dilde
sunmak icin ortak egitim program-
lary, eylem planlar1 ve kampanya
gelistirmeyi umarken bu tiir or-
ganlarin olmadig1 alanlarda orgiit-
lenmeler olusturarak genclerin ve
ogrencilerin haklarinin korunmasi
icin gaba gostermektedir.

Bulundugu bélgede cesitli sempoz-
yumlar ve konferanslar diizenleye-
rek Miisliman genglerin teskilat-
larinin  tartisma  platformlarinda
bir araya gelmesini saglamaktadir.
AFMY Islam’ tanitmak, Miisliiman
genglik oOrgiitlerini ve bireylerini
desteklemek, egitim, sosyal ve sos-
yal yardim programlari gelistirmek
ve diger topluluklar ve kuruluslarla
iyi iligkiler gelistirmek i¢in ortak bir
platform olusturmaktadir. AFMY
Haber Bilteni, AFMYnin i¢ ayda
bir yayinlanan yayinidir.
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Endonezya’daki islah hareketleri... Endonezya'daki islah hareketle-
rinin baslangicini XIX. yuzyil baslarina kadar gotlirmek mim-
kiindiir. 1802 yilinda ii¢ Endonezyali, Mekke'de bir siire kaldik-
tan sonra Vehhabi hareketinden etkilenmis olarak donmiis ve
Islamiyet’i bid‘at ve hurafelerden arindirmak iddiasiyla faaliye-
te baslamisti. XIX. yiizyilin sonlarinda Cemaleddin-i Efgani ve
Muhammed Abduh gibi isimlerin dogrudan etkisi gorilmeye
baglandi. Islah hareketlerinin dogusu baslangicta biiyiik 6lctide
dis etkenlere bagli olmakla birlikte bu hareketlerin daha sonra
gelismesinde bolgenin sosyal, kiiltiirel ve siyasi sartlarina uygun
yeni Islami yorumlar yapabilen modernist egilimli Misliman
aydinlarin blytk katkisi oldu. Cava adasinda da yenilikgi fikirle-
ri savunan hareketler ortaya ¢ikmaya basladi. Bu yondeki ilk te-
sebbiis, Arap asilli Endonezyalilar tarafindan 1905 yilinda Jakar-
tada dini egitimin gelismesini saglamak i¢cin Cem‘yyetiil-hayr
adinda bir cemiyetin kurulmasidir. Daha sonra Jakartada bir
okul agan ve ayni zamanda Istanbul’a da 6grenci génderen bu
cemiyet, faaliyetlerini dini derslerin yaninda diger kiiltiir dersle-
rinin de okutuldugu modern okullar acarak stirdirdi.

Endonezya Universitesi kuruldu. Endonezya Universitesi, Depok,
Bat1 Cava ve Salemba, Jakarta, Endonezyada bulunan bir devlet
Universitesidir. Endonezya'daki en eski iclincti diizey egitim ku-
rumlarindan biridir ve Bandung Teknoloji Enstitiisii ve Gadjah
Mada Universitesiyle birlikte genellikle Endonezyadaki en pres-
tijli iniversite olarak kabul edilir.
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Ace Savagt bagladi. 1873 tarihi Glineydogu Asya Islami icin do-
niim noktasi olmustur. Bu tarihte uzunca bir siireden beri Age
Sultanligini tehdit eden Hollanda somiirgeciligi, Cava ve cevre
adalarda ¢oktan kdlelestirdigi insan gilicti ve Avrupa ana kitadan
getirdigi Uist diizey yoneticileriyle Ace’ye savas ilan etti. Bu savas,
gorintirde Hollandanin somiirge topraklarini genisletme pro-
jesinin bir parcasi olsa da temelde Portekizlilerin 1511 yilinda
Malaka'y1 ele gegirerek baslattiklar: Glineydogu Asya somtirgeci-
liginin 19. ylizyil ikinci yarisinda emperyalizme evrilmesiyle de-
vami niteligindedir. Age Savasi Islam diinyasinin 19. yiizyildaki
varliginin tehdit altina alindiginin 6nemli gostergelerinden biri
olarak tarihe gecmistir.

Hollanda’dan Age’ye Ultimatom. Hollanda 26 Mart 1873’te Ace
Islam Sultanligina bes maddelik bir tltimatom vererek Istan-
bul'daki halife ile miinasebetlerin kesilmesini ve Islam'in sem-
bolii olarak kabul ettikleri hilal ile yildizin Ace bayragindan cika-
rilmasini istedi. Age Misliimanlarinin bunu kabul etmemeleri
lizerine Hollandalilar savasilan ederek 5 Nisan 1873 giinli Bende-
rage kiyilarina ¢cikarma yaptilar. Bu sekilde baslayan Hollanda-A-
ce savaglari uzun yillar devam etti, hatta donemin milletleraras:
siyasi sahnelerinde de biiylik yankilar uyandirdi. Hollandanin
Ace-Sumatra'da takip ettigi askeri politika ve stratejilerin baga-
r1s1z kalmasi, misyoner bir sarkiyatci olan C. Snouck-Hurgron-
je'nin bolgeye gonderilmesine yol acti. Hollanda hiikimeti onun
yaptig1 arastirmalar sonunda buradaki politikasini degistirdi ve
XX. ylizyilin basinda bélgeye tamamen hakim oldu.

Pangkor Antlasmast imzalandi. Ingilizler hanedanlik kavgalari ici-
ne diismiis olan Perak’a miidahale ederek 20 Ocak 1874 tarihinde
kabile reisleriyle Pangkor Antlasmasi diye bilinen bir antlagma
imzaladilar ve onlara Raca Abdullah’1 Perak Sultani olarak tani-
malarinin karsiliginda eyalete bir Ingiliz hiikimet temsilcisinin
tayinini kabul ettirdiler; temsilci Islam dini ve Malay gelenek ve
gorenekleri haric diger hususlarda yetkili idi. Bu antlagma yari-
madanin glineyindeki Malay devletlerinin biitlin idari, siyasi ve

askeri islerinin zamanla Ingilizlerin denetimi altina girmesine
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ve bolgede tam bir Ingiliz somiirgesinin kurulmasiyla sonug-
land1. Ingilizler Perak’tan sonra Johor, Selangor, Negeri Sembi-
lan ve Penang Sultanlariyla da benzeri antlasmalar imzaladilar.
Boylece Sultanlarin yetkileri sadece Malay hayatini temsil eden
Islamiyet ve gelenekleri kontrolle sinirli kalirken diger islerin ta-
mami Ingiliz temsilcisinin sorumluluguna verildi.

Malezya'daki Islah hareketleri biiyiiyor. Malezyada XIX. ylzyilin
sonlarina dogru Ingiliz sémiirge yonetiminin tam olarak yerles-
mesi yeni ekonomik faaliyet sekilleri, sehirlesme ve yaygin egi-
timin baslamasi gibi hususlarin uygulamaya konmasziyla birlikte
Malaylar arasinda bir suurlanma hareketinin ortaya ¢ikmasina
sebep oldu. Yenilikci dini diisiince akiminin gelismesinde, bil-
hassa aslen Sumatrali olan Seyh Muhammed Tahir Celaleddin
Ezhernin biytiik roli vardir. Sumatranin Bukittinggi sehrine
bagli Ampek Angkok kasabasinda dogan Seyh Tahir, ilk tahsilini
memleketinde yaptiktan sonra 6grenim amaciyla Mekke'ye gitti.
1900 yilinda Mekke'den doniisiinde Malezya'ya yerlesti. Bu arada
Islam diinyasinin 6nemli merkezlerini ve baz1 Bat1 tilkelerinin
bassehirlerini ziyaret ederek bilgisini ve kiltlirtint gelistirdi.
Singapur’da 1906-1908 yillar1 arasinda Malay dilinde yayimladi-
g1 el-imam adl dergi geleneksel Islam’1 stirekli sorgulayan bir
yayin organi idi. Dergi diinyadaki 6nemli olaylar ve giincel ko-
nular, ozellikle Isldm diinyasindaki gelismeler, sosyal, kiiltiirel
ve dini meseleler hakkinda yazilar ihtiva etmekteydi. Dinle ilgili
olan hususlarda dergi genellikle Muhammed Abduh'un goris-
lerinden ve el-Menar dergisinden alintilar yaparak ¢oziim yolu
onermekteydi.

Endonezya'da Islami dergiler ¢ikmaya baslyor. Seyh Tahir Cela-
leddin, 1906'da Singapur'da yeni fikir ve goriisler ihtiva eden
el-imam adli Malayca bir dergi yayimlamaya basladi, el-Miinir
adindaki benzer bir dergi de 1911 ve 1916 yillar1 arasinda Bat1 Su-
matranin Padang sehrinde, Mekke'de dini egitim gérmiis diger
iki 6nemli Minangkabaulu modernist ulema, Seyh Muhammed
Cemil Cambek ve Haci Resul adiyla taninan Haci Abdiilkerim

Emrullah tarafindan yayimland.

415



416

1900’ler

1905

1905

1905

1906

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

Hollanda Dogu Hint Adalarinda bagimsizlik hareketleri hizlanyyor.
Ikinci Diinya Savagi sirasinda Hollanda Dogu Hint Adalari’nin
Japonya tarafindan isgal edildigi 1942 yilina kadar yaklasik 320
yil boyunca bir somiirge kentiydi. Japon isgali sirasinda ve Endo-
nezyali milliyetciler 17 Agustos 1945te bagimsizligini ilan ettik-
ten sonra, sehir Jakarta olarak biliniyordu. Endonezya, 1949'da
Jakarta yeniden adlandirildiginda tam bagimsizligini elde edene
kadar Hollanda adiyla uluslararas: olarak biliniyordu.

National University of Singapore kuruldu. Singapur Ulusal Univer-
sitesi, Singapur’da bulunan bir arastirma tiniversitesidir. Univer-
site, 1905 yilinda kurulmus olup iilkenin en eski ve en biiyiik tini-
versitesidir. Yaklagik 35.000'den fazla 6grencisi bulunmaktadir.
Singapur Ulusal Universitesi, bilim, tip ve dis hekimligi, tasarim
ve cevre, hukuk, sanat ve sosyal bilimler, miihendislik, isletme,
bilgisayar ve miizik gibi lisans ve lisansiisti seviyelerde genis
bir yelpazede disiplinler sunan kapsamli bir arastirma iiniver-
sitesidir. Universite, siirekli olarak diinyanin en iyi 100 tniver-
sitesinden biri ve Asya-Pasifik’teki ilk 3 tiniversite arasinda yer
almaktadir.

Malaya Universitesi kuruldu. Malaya Universitesi Malezyanin Ku-
ala Lumpur sehrinde bulunan bir devlet arastirma tiniversitesi-
dir. Tki uluslararas: siralama ajansina gore Malezyanin en eski
ve en Ust diizey yluksek 6grenim kurumudur. Universite, Malez-
ya'nin ¢ bagbakanini ve ulusal 6neme sahip diger siyasi, ticari

ve kiiltiirel figtirleri mezun etti.

Sarekat Dagang Islam kuruldu. 1905 yilinda Orta Cava'nin Surakar-
ta sehrinde Endonezya milli kahramanlarindan Haci Semenhu-
di onderliginde, Cinlilerin ticari rekabetine karsi koymak, yerli
tliccarlara yardim etmek ve dini hayati canlandirmak gayesiyle
Islam Ticaret Birligi adiyla kurulan Sarekat Islam, toplumun
biitlin kesimlerinde taraftar bularak siyasi bir halk hareketine
dontisti.

Filipinler’de Bud Dajo Harekdtt basladi. Amerikan ordusu, bari-
st ve huzuru saglamak, kacakcilik, korsanlik ve kole ticaretini
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onlemek ad1 altinda bu bolgelerde bir dizi askeri operasyon yap-
t1; bunlarin en siddetlisi, 1906'da binlerce Miisliimanin olimiiyle
sonuclanan “bud dajo” harekatidir. 1914’te bolgenin idaresi, yerli
halka yardim ve hizmet etmek gayesiyle geldiklerini iddia eden
sivillere devredildi. Miislimanlara kendi dinlerine, gelenekle-
rine ve kilturlerine uygun bigimde serbestce yasayabilecekle-
ri teminati verildi ve yogun olarak bulunduklar: bolgelere yeni
yollar yapildi, okullar acildi ve igsizlere gesitli calisma imkanlari
saglandi.

Muhammed Tdhir Celdleddin el-Ezheri el-Imam dergisini ¢ikartyor.
Malezya'da yenilik¢i dini diisiincenin onctlileri arasinda aslen
Sumatrali olan Seyh Muhammed Tahir Celaleddin el-Ezheri bas-
ta gelmekteydi. 1900 yilinda Mekke'de tahsilini tamamladiktan
sonra tlilkesine donen Seyh Muhammed Tahir, Hollandalilarin
baskisina dayanamayarak Singapur’a yerlesmis, orada 1906-1908
yillarinda Malay dilinde Miisliiman toplumun geleneksel islam
anlayisini sorgulayan ve giincel dinl meseleleri konu edinen el-
Imam adh bir dergi cikarmustir.

Singapur’da Mohammedan Endowments Board kuruldu. 1906'da da
dini ve hayri vakiflarin idaresini diizenleyen Mohammedan En-
dowments Board, 1915’te Miisliiman toplumla ilgili islerde hiikt-
mete tavsiyelerde bulunmak ve onlarin sorunlariyla ilgilenmek

lizere Mohammedan Advisory Board adli kurullar olusturuldu.

Kuzey Malay sultanliklari Ingiliz hakimiyetine girdi. Ingilizler,
1909'da Taylar’la yaptiklar: bir antlagmayla Patani hari¢ diger ku-
zey Malay devletlerinden Kelantan, Terengganu, Kedah ve Perlis
tizerinde egemenlik hakki elde ettiler. Boylece bu Kuzey Malay
Sultanliklar1 da Ingiliz hdkimiyetine girerek somiirge yonetimi-
nin birer eyaleti haline geldiler.

Patani Budist idaresine girdi. 1824 tarihli Ingiliz-Hollanda Antlas-
masi gibi 1909 tarihli Ingiliz-Tay Antlasmasi da bugiinkii Malezya
ile Tayland (Siyam) arasindaki sinir1 belirledi. XVII. yiizyilda en
onemli Malay Sultanliklarindan biri olan Patani bu antlagsmay-
la Budist Taylar'in hakimiyeti altinda birakilmis, boylece Malay
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kokenli Patani Miislimanlar: bugtinkii modern Tayland sinirlar:
icinde bir azinlik grubu olarak yasamaya terkedilmistir.

Hacetii’l-kuliib kuruldu. Endonezyalilar arasindaki ilk modernist
hareket, pesantren egitimini tamamladiktan sonra ti¢ yil Mek-
ke'de tahsil goren Haci Abdiilhalim’'in Bat: Cavanin Macalengka
bolgesinde, daha sonra Persyarikatan Ulama'ya (Ulema Birligi)
dontisen Haceti’l-kultib adinda bir cemiyet kurmasiyla basladi.

Sarekat Islam kuruldu. Siyasi alanda faaliyet gosteren ve ilk En-
donezya milli hareketi sayilan Sarekat Islam adindaki tesekkiil
1912'de kuruldu. i1k defa Endonezya i¢in muhtariyet fikrini orta-
ya atan Sarekat Islam, isteklerine Hollanda Hindistan1 hiikiime-
tinden olumlu cevap alamayinca Hollanda ile is birligi yapmama
politikasini benimsedi. Ancak 1920°'den sonra sol ve Islami kanat
olmak lizere iki gruba ayrilinca siyasi hayattaki etkinligini kay-
betti ve 1929 yilindan sonra da Partai Sarekat Islam Indonesia
(Endonezya Islam Birligi Partisi) olarak devam etti. H. Agus Sa-
lim 1925te Jong Islamieten Bond adli bir genclik teskilati kurar-
ken diger baz1 eski Sarekat Islam liderleri de 1937'de Partai Islam
Indonesia (= PII, Endonezya Islam Partisi) adinda ayr1 bir siyasi
parti kurdular.

Muhammediyye Hareketi kuruldu. 1912 tarihinde Orta Cavanin
Yogyakarta sehrinde Kiai Hact Ahmed Dahlan tarafindan ku-
ruldu. Kurulusunda Hollanda somiirge yonetimiyle gelen Batili
kilttrel ve sosyal degerlerin, Hiristiyan misyonerlik faaliyetleri-
nin ve bolgedeki eski din ve kiiltlirlerin Musliman halk tizerinde
yaptig1 tesirlerle Islam diinyasinda cesitli dini uyanis hareketle-
rinin ortaya cikmasinda énemli rol oynamistir. Islam’1 dis baski-
lara kars1 savunmak, temel kaynaklar: olan Kur’an ve Siinnetin
esaslarina donerek Islam akidesini modern diisiincenin 1s1g1nda
yeniden yorumlamak ve Misliiman toplumunun ahlaki ve dini
sorumluluklarini gelistirmek diger hedeflerinin baginda yer alir.
Muhammediyye'nin Endonezya toplumu iizerindeki etkisi cok
bliylk olmus, dini hayatta ve sosyal alanlarda benimsedigi bir-
¢ok husus glinlimiizde yaygin bicimde uygulanan adetler halini
almistir. Bu etki bolge tilkelerindeki Misliiman toplumlarda da
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gorilmis, Malezya, Singapur ve Tayland'da Muhammediyye ile
organik baglari olmayan benzer teskilatlar kurulmustur.

Atsyiyah Dernegi kuruldu. Aisyiyah, Endonezya'da kadinlarin giic-
lenmesine ve hayir islerine adanmis Islami bir sivil toplum 6rgii-
tudir. Kadinlarin egitime, saglik hizmetlerine ve sosyal hizmet-
lere erisimini kolaylastirmak icin 19 Mayis 1917'de Nyai Ahmad
Dahlan tarafindan kuruldu.

Myanmar'da ozerklik arayislart basladi. 1920'li yillarda gittikce ar-
tan Ingiliz ve Hint aleyhtarligina bagh olarak genc aydinlar ve 6g-
renci gruplari, tilkenin 6zerk bir statiiye kavusturulup yonetim-
de Myanmarlilar’a daha fazla yer verilmesini istediler. Somiirge
hiikkiimetinin 1923’te yaptig1 anayasal diizenlemeyle birlikte si-
nirh yetkilere sahip bir meclis olusturuldu; 1929'da tilkeye kismi
bir 6zerklik tanindi. 1930’lu yillarin basinda yasanan ekonomik
kriz, daha iyi hayat sartlarina sahip olan Hint asilli gocmenlere
karsi yerli halk arasinda duyulan hosnutsuzlugu iyice arttird: ve
krallig1 tekrar ihya etme talebiyle somiirge aleyhtar1 bir ayaklan-
manin ¢ikmasina yol acti.

Muslim Association of the Philippines kuruldu. II. Diinya Sava-
s’'ndan sonra baska Islam {ilkelerinden gelen bazi hocalarin ve
Muslim Association of the Philippines’in (kurulusu 1920) Arapca
ogrenim veren Ortadogu medrese sistemine uygun ilk, orta ve
lise seviyesinde modern medreseler kurmasiyla medrese egitimi
yeniden onem kazanmis ve 1954 yilinda da Kamilol Islam Societ-
y'nin Marawi City'de, daha sonra Jamiatul Philippine Al-Islamia
adini alan Kamilol Islam Institute’'u agmasiyla bu egitim miiesse-
seleri yiiksek okul seviyesine ulagmistir.

Persatuan Islam teskildti kuruldu. Persatuan Islam (Islam birligi)
teskilat1, 1923 tarihinde Bati Cava'da kuruldu. Baslica hedefi top-
lumu Kur’an ve Siinnetin esaslarina dondiirmek, dini bid‘at ve
hurafelerden arindirmak, Islam tebligine 6nem vermek ve dini
okullar acarak Islami egitimi yayginlastirmaktir. Tiiziigiiniin gi-
ris boliimiinde Miisliman halkin i¢ine diistiigii fakirlik ve geri-
ligin sebepleri, Islaim1 egitimin yetersizligine ve Mislimanlarin
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Kur’an ve Siinnet yolundan ayrilarak taklide yonelmesine bag-
lanmaktadir. Ahmed Hasan ve Muhammed Natsir'in entelekttiel
birikimleriyle katkida bulunduklari dini yayinlarin okuyucu iize-
rinde bliylk etkisi vardi. Teskilatin egitim alanindaki ilk faaliye-
ti baslangicta yalniz iiyeler i¢in dislnilen, daha sonra umuma
hizmet vermeye baslayan modern bir medresenin agilmasi oldu.

Hact Ahmed Kiai Ahmed Dahlan hayatini kaybetti. Endonezya Mu-
hammediyye Cemiyetinin kurucusu olan Misliman liderdir.
Dahlan 18 Kasim 1912'de Yogyakartada, Hz. Muhammed'e sada-
katle bagli olmay1 prensip edinen Muhammediyye Cemiyetini
kurmak suretiyle faaliyetlerinin doruk noktasina ulasti. Dahlan
daha cok alim, vaiz, muallim, Muhammediyyenin kurucusu ve
miiceddid bir kisi olarak taninir. Muhammed Abduh gibi eser
telif etmemis olmasina ragmen Endonezya Miislimanlarini tu-
tucu, statik ve geleneksel baglardan kurtarmayi basarmistir. Van
Nieuwenhuijze, Gibb, Kramers ve Smith gibi yabanci bilgin ve
diistiniirler Dahlan’, Misir ve Hindistan'daki 6rnek reformist ha-
reketlerden ilham alan bir miiceddid olarak gormiislerdir.

Mabhathir Muhammed diinyaya geldi. Mahathir bin Muhammed
(d. 10 Temmuz 1925), Malezyali doktor ve siyasetcidir. 1981-2003
yillar1 arasinda Malezyanin bagbakani olarak gorev yapmistir.
Tartisma yaratan The Malay Dilemma adli bir kitap da yazmastir.
10 Mayis 2018'de tekrar bagbakan olmustur.

Nahdlatul Ulema kuruldu. Nahdlatul Ulema, 1926 yilinda Islam
oncesi Cava geleneklerini reddeden Muhammediye hareketinin
modernist politikalarina karsi ¢ikan Ortodoks Miisliimanlar i¢in
bir orgiit olarak kuruldu. Nahdlatul Ulema hareketi, Hicaz Komi-
tesinin gorevini yerine getirmesinden ve ¢oziilmek tizere kurul-
masindan sonra kuruldu. Nahdlatul Ulemanin esas amaci Islami
ogretiyi yaymaktir. Ayrica, diger milliyetci hareketlerle birlikte,
Nahdlatul Ulema, Endonezya devletini kurma siirecinde ve En-
donezyadaki somiirge yonetimini yeniden kurmaya calisan so-
miirgecilere karst Endonezyanin bagimsizligini savunmak igin
savasta aktif olarak yer aldu.
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el-Thvdn dergisi yayima girdi. Islahgi egilime sahip diger bir alim
de el-imam dergisinin yazarlarindan Seyyid Ahmed el-Had{'dir.
Penangli Arap asilli bir aileden gelen Seyyid Ahmed, Muham-
med Abduh ile Cemaleddin-i Efganiye kars: btiyiik bir hayran-
lik duymaktaydi. Malayli misliman kadinlarin haklarinin sa-
vunuculugunu da yapan Hadi, 1926'da cagdas fikirleri savunan
el-Thvan adli Malayca bir dergi ¢cikarmaya basladi. Bu dergideki
yazilarin bir kismi Islam birligi, Malay birligi ve somtirge aley-
htarlig1 gibi konular1 islerken bazilari da Arapcadan Malaycaya
cevrilmis dini muhtevali makalelerdi.

Singapur'da Arap aileler medreseler kuruyor. XX. ylizyilin baglarin-
da Ortadogu’dan bircok din hocasinin gelmesi sebebiyle adada
cesitli medreseler acildi. Singapur’a yerlesen gogmen Arap ai-
leleri kendi aile adlariyla Madrasah Alsagoff Al-Arabiah (1912),
Madrasah Aljuneid Al-Islamiah (1927) ve Madrasah Almaarif
Al-Islamiah (1936) gibi yeni medreseler kurdular. Bu okullarda
temel dini derslerin yani sira genel kiiltlir dersleri de okutuluyor-
du. Somirge donemi boyunca devam eden medrese egitiminin
onemi, bagimsizlik doneminde zorunlu ilkdgretime gecilmesi ve
devlet okullarindan mezun olanlarin daha iyi is bulabilmeleri se-
bebiyle giderek azaldi.

Partai Nasional Indonesia kuruldu. Temmuz 1927de Endonez-
ya Milliyetci Partisini (Partai Nasional Indonesia [PNI]) kurdu.
Parti kisa siirede Endonezya milli hareketinin merkezi ve sesi
olurken Sukarno da popiiler bir kisilik kazanarak genis halk ke-
simlerinin partiye katilmasini sagladi. Ancak takindigi somirge
hiikiimeti aleyhtar1 tutum sebebiyle 1930°da partisi kapatilarak
dort yil hapis cezasina carptirildi. Yargilama siirecinde yaptigi
savunmalar daha sonra kitap halinde yayimlandi. ki yil sonra
serbest birakilan Sukarno, kendi partisinin devami niteligindeki
Endonezya Partisine (PARTINDO) katildi ve bagkanliga secildi.

Pesantren Kurumu Pesantrenler, 1930'lu yillardan itibaren ye-
nilikci cemiyetlerin Bati tipinde 6zel okullar kurmasiyla birlikte
onlarin programlarindan esinlenerek mufredatlarini gelistirme-
ye basladilar. 1960’11 ve 1970'li yillara gelindiginde ise kendilerini
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tamamen yenilemek zorunda kaldilar. Bunda, ilkdgretimin zo-
runlu hale getirilmesi sonucu Din Isleri Bakanligi'nin cogunlugu
koylerde olmak tizere binlerce yeni ilkokulla medrese agmasinin
etkisi buyliktlir. Pesantrenler, bir yandan geleneksel egitimin
baz1 ozelliklerini muhafaza ederek klasik yapilarini koruma-
ya calisirken bir yandan da modern egitim sistemine gore yeni
okullar ve kurslar agcmak suretiyle varliklarini stirdirmektedir.
Ancak iyi egitim almis 6gretim kadrolarinin yetersizligi ve hoca-
larin baz1 geleneksel uygulama ve diislince tarzlarindan vazge-
cememeleri sebebiyle bunlar, Hiristiyanlarin ve yenilik¢i Miislii-
man gruplarin kurdugu 6zel okullarla devlet okullar1 seviyesinde
bir egitim kalitesine sahip olamamastir.

Malay milliyetciligi yiikseliyor. 1930'lu yillardan sonra Ingilizce
egitim gérmiis Malaylar'in sayisinin artmasi ve bazi siyasi cemi-
yetlerin kurulmasiyla birlikte Malay milliyetciligi 6n plana ¢ikti.
Somiirge ve aristokrasi aleyhtari Malay aydinlari ilk defa 1938'de,
Kesatu Melayu Muda (genc Malay birligi) adiyla sosyalist ve mil-
liyetci fikirleri savunan bir cemiyet kurdular.

Persatuan Muslimin Indonesia kuruldu. 1930'da Islamcilik ve Milli-
yetcilik ideolojilerini birlestirmeye ¢alisan Persatuan Muslimin
Indonesia’ya (Endonezya Misliimanlar: Birligi) doniisen bu tes-
kilat, bagimsizlik hareketlerini destekleyen siyasi faaliyetlere
katilmas: tizerine 1933’te Hollanda Hindistani hiik(imeti tarafin-
dan kapatildu.

Persatuan Tarbiyah Islamiyah kuruldu. Endonezyada muhafa-
zakér ulema da harekete gecerek menfaatlerini korumak ve Is-
lami egitimi desteklemek amaciyla Persatuan Tarbiyah Islami-
yah (= PERTI, Islami Egitim Birligi) adinda bir teskilat kurdular
(1930) ve bu tegkilat on bes yil sonra siyasi partiye doniistii. Ageli
alimler de 1939 yilinda Tuanku Muhammed Dav{id Beureueh li-
derliginde Persatuan Ulama-Ulama Seluruh Aceh (= PUSA, Bi-
tlin Ace Ulema Birligi) adinda muhafazakar bir teskilat kurdular.

Muhammed el Naquib bin Ali el-Attas diinyaya geldi. Cava sehrinde
soylu bir gecmise sahip bir ailenin ¢ocugu olarak 5 Eyliil 1931



Giineydogu Asya Miisliiman Distincesi Kronolojisi

1934

1935

1940’lar

yilinda diinyaya gelen Naquib bin el-Attas, 1951 yilinda ortaoku-
lu bitirdikten sonra, Malay Alay1'na Harbiyeli subay1 olarak girdi.
Bu ona Ingiliz toplumu hakkinda fikir verdi. Bu stire zarfinda Su-
filerin metafizigine, 6zellikle Akademi kiitiiphanesinde buldugu
Jami'nin eserlerine odaklandi. Geleneksel islam bilimlerine de-
rinlemesine kok salmais ve teoloji, felsefe, metafizik, tarih ve ede-
biyatta esit derecede yetkin olan birkag¢ ¢cagdas bilim adamindan
biridir. Bilginin Islamilestirilmesi fikrini 6nermede 6nctidiir.

Omar Said Tjokroaminoto hayatini kaybetti. Omar Said Tjokroami-
noto (d. 16 Agustos 1882- 6. 17 Aralik 1934), Endonezyali milliyet-
¢i onder. Sarekat Islam (Islam Birligi) adli 6rgiitt siyasal bir giic
durumuna getirmistir. 1912'de Cinlilerin giderek artan rekabeti
karsisinda Endonezyali tiiccarlarin cikarlarini korumak ama-
ciyla kurulmus olan (1911) Sarekat Dagang Islam’in (Miisliiman
Tiiccarlar Birligi) basina gecti. Adin1 Sarekat Islam olarak degis-
tiren Orglitlin etkinlik alanin1 genisletti ve Bati'daki modelleri 6r-
nek alarak yeniden orgiitledi.

Ahmad Syafi’i Maarif diinyaya geldi. Syafii Maarif 1935 yilinda
Bati Sumatra'da dogdu. Ailesi ve erken egitimi sayesinde, Endo-
nezya'daki Miisliman yasamina hakim olan iki kitle orgtittinden
biri olan Muhammediyah tarafindan savunulan reform, Islam'm
ogretilerine maruz kaldi. Maarif, siyasi yorumlar: diizenli olarak
dikkat ¢eken Endonezyanin en inlii bilim adamlarindan biridir.
2008 yilinda Miislimanlara hosgori ve cogulculugu benimseme-
ye rehberlik ettigi icin prestijli Magsaysay Oduili'nti kazanda.

Arakanli Miisliimanlar silahlaniyor. Ocak 1948'de Burma bagim-
sizligini kazandiktan sonra glineydeki Budist siginmacilarin Ku-
zey Arakan’a donmelerine izin verildi ve daha 6nce Mtisltiimanla-
ra terk ettikleri arazi ve evlerine yerlestirilerek Misliman niifus
goce zorlandi. Bunun iizerine Arakanli Miisliiman gruplarin is-
yanlari yayginlasti, dini liderler halki cihada ¢agirip gerilla faa-
liyetlerini baslatti. Arakanli Misliimanlar miicadelelerini ytirit-
mek icin “Miicahidin” adiyla bir teskilat kurarak silahlandilar ve
diger eyaletler gibi Burma Birligi icerisinde Kuzey Arakan bolge-
sinin mustakil bir eyalet olmasini istediler. Arakanli Misliman
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liderler, 9 Haziran 1948 tarihinde Burma hiikiimetine gonder-
dikleri mektupta Kaladan nehrinin bati yakasi ile Naaf nehrinin
dogusunda kalan bélgenin Arakanli Miislimanlarin millf yurdu
olarak taninmasini, Miicahidin teskilatina hukuki statii veril-
mesini, Arakanli Miislimanlarin Burma milliyetlerinden biri
sayilmasini, dillerinin resmi dil halinde okullarda 6gretilmesini
istediler. Ancak bu istekleri sonucsuz kaldi.

Partai Islam Indonesia kuruldu. 1940’ta yeni kurulan Endonezya
Islam Partisi'nin Bandung subesinin baskanligina Muhammet
Natsir secildiyse de parti, Mart 1942'de Japon askeri kuvvetleri-
nin Endonezya adalarini isgal etmesi ve Hollanda somiirge yone-
timine son vermesi neticesinde kapatildu.

Endonezyza'da Japon Idaresi 1942-1945 yillar1 arasindaki Japon
dénemi hem bagimsizlik hareketinin gelistigi hem de Islam’in si-
yasi alandaki giiciiniin arttig1 bir dénem oldu. Islami potansiyeli
siyasi bir tehlike olarak goren Japonlar, isgali takip eden aylarda
Partai Sarekat Islam Indonesia ve Partai Islam Indonesia gibi bii-
tlin Islami kaynakli siyasi partileri yasaklarken Muhammediyye
ve Nehdatii'l-ulema gibi dini tesekkillerin faaliyet gostermesine
izin verdiler. Japonlar Hollandalilarin aksine, savasta halkin des-
tegini saglamak gayesiyle muhafazakar ve modernist Miisliiman
liderlerle ig birligi yapmaya yoneldiler.

Ace, Japonya tarafindan isgal edildi. 1942-1946 yillar arasinda bu-
tin Uzakdogu takimadalariyla beraber Ace topraklari da Japonya
tarafindan iggal edildi. Japonlar bolgedeki biitlin mahalli kiiltiir-
leri tahrip ederek Japon kralini tanrilagtiran Sintoizm'’i yerles-
tirmeyi planladilarsa da geng¢ alim Tunku Abdiilcelil'in bagkan-
liginda Miislimanlar Japonlara kars: ayaklandilar. Japonya, II.
Diinya Savasinin sona ermesiyle bdlgeden cekilmek zorunda
kaldi. Bunun uzerine geri gelen Hollanda kuvvetleri, Sabang
adasini isgal etti ve bolgede i¢ savas ¢ikti.

Singapur Japonlarin eline gecti. II. Diinya Savasinin patlak ver-
mesinden bir siire sonra Aralik 1941'de Malay yarimadasi, Subat
1942'de Singapur Japonlarin eline gecti ve savas boyunca isgal
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altinda kald1. Bu zaman zarfinda Japonlar, Ingiliz somiirge reji-
minin aksine Cinlilere ve Hintlilere karsi Malaylara daha fazla
onem ve destek vererek onlarin milli bilinglerinin gelismesine
yardimect oldular.

Ahmad Surkati hayatint kaybetti. Ahmad Surkati, daha sonra Ba-
taviada daha cok el-Irshad olarak adlandirilan Jam'iyat al-Islah
wal Irsyad al-Islamiyyaha doniisen Jam'iyat al-Islah ve Al-Irsyad
al-Arabiyah hareketinin kurucusuydu.

Majlis Syura Muslimin Indonesia kuruldu. Endonezya'da biitiin Is-
lam teskilatlarini bir ¢ati altinda toplamak tizere 1943’te Majlis
Syura Muslimin Indonesia kuruldu. 1945’ten 1960’a kadar Endo-
nezya'da aktif olan Masyumi Partisi, Islam ve demokrasiyi uzlas-
tirmak icin bugiine kadarki en cesur girisimi olusturuyor. Mas-
yumi, Islami 6gretinin edebi bir uygulamasiyla degil, islam’in
degerlerinden esinlenen bir toplum ve hiikimet vizyonu 6nerdi.
Hem Bati icin olumlu hem de Endonezyadaki diger dini toplu-
luklara kars1 hosgoriili olan ilimli politikalar ortaya koydu. Par-
ti, Misliiman demokrasinin gelistirilmesinde 6nemli adimlar at-
masina ragmen, basarilar: yine de giivenilmezdi: sonunda 1960
yilinda Sukarnonun otoriterlige dogru kaymasina direnmek icin
yasaklandi ve Suharto rejiminin partiyi geri getirmeyi reddetme-
si liderlerini hayal kirikligina ugratti ve marjinallestirdi.

Kyai Haji Achmad Mustofa Bisri diinyaya geldi. Endonezyali ente-
lektiiel, sairdir. Mustofa Bisri, 10 Agustos 1944’te Orta Cavanin
Rembang kentinde bir santri ailesinden dogdu. Kendisi Gus Mus
olarak da bilinmektedir. 1964’te Misir'in Kahire kentine, 1970’te
mezun olana kadar El-Ezher Universitesinde Islami calismalar
ve Arapca okumak tizere gonderildi. Bir bilim adami olarak rutin
faaliyetlerinin yani sira hiimanist, ressam ve yazardir. Diizine-
lerce kurgu ve kurgusal olmayan kitap yazmistir.

Mohammad Hashim Kamali diinyaya geldi. Malezya'da uzun yil-
lar ilmi calismalar yapan Afgan Islam alimidir. Kendisi 7 Su-
bat 1944 yilinda Afganistanin Kabul sehrinde diinyaya geldi.
Malezya Uluslararas: ileri Islam Arastirmalar1 Enstitiisi’niin

425



426

1945-1949

1945

1945

1945

Misliiman Diinyada Cagdas Diisiince | Glineydogu Asya’da Miislliman Dislincesi

(2007—devam eden) Kurucu Baskani ve CEO’su ve uzmanlik ala-
ninda diinyaca tinli bir bilim adamidir.

Endonezya Ulusal Devrimi  Endonezya Ulusal Devrimi veya
Endonezya Bagimsizlik Savasi, 1945-1949 yillar1 arasinda Endo-
nezya Cumhuriyeti ve Hollanda Imparatorlugu arasinda silahli
catismalar ve diplomatik bir miicadeledir. Japonyanin II. Diinya
Savasi'ndaki yenilgisinden sonra 15 Agustos 1945 tarihinde Su-
karno onderliginde Endonezyali vatanseverler Endonezyanin
bagimsizligini ilan ettiler. 23 Aralik-2 Aralik 1949 tarihlerinde
Lahey'de diizenlenen baris konferansinda sonrasinda Endonez-
ya'nin bagimsizligi uluslararasi alanda taninmistir.

Partai Politik Tharikat Islam kuruldu. XX. ylzyilin baglarindan
itibaren modernist Isldmi diisiincenin Endonezyada yayginlas-
masiyla birlikte tarikatlarin énemi azalmaya basladi ve seyhler
toplumdaki etkinliklerini stirdiirebilmek icin tegkilatlanma yo-
luna gittiler. 1945'te biitiin islam1 tesekkiillerin siyaset alaninda
faaliyet gostermeye baslamasi lizerine Bat1 Sumatrali bir Naksi-
bendi seyhi olan Celaleddin, Islam Tarikati Siyasi Partisi (PPTI)
adinda bir parti kurdu.

Endonezya Islam Universitesi kuruldu. Endonezya Islam Universi-
tesi, 1945 yilinda Endonezyanin bagimsizlik ilanindan ¢ok kisa
bir stire once yeni Endonezya Cumhuriyeti'nin ilk Bagkan Yar-
dimcist Muhammed Hatta, Muhammed Natsir, Wachid Hasyim
ve Muhammed Roem de dahil olmak tizere bagimsizlik hareketi-
nin birkag genc lideri tarafindan kuruldu. Endonezya islam Uni-
versitesi, tarihsel olarak Endonezya'daki ilk ulusal tniversitedir
ve lilkenin en eski 6zel tiniversitesidir. Endonezyada yliksek 6g-
retimde Islami perspektifin olusmaya baglamasi ve nitelikli ca-
lismalarin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlayan tiniversite olmasi
bakimindan 6nemli bir tiniversitedir.

Endonezya’da Bagimsizlik Hazirliklart Calisma Komitesi kuruldu.
Mart 1945te Japonlar tarafindan kurulan Bagimsizlik Hazirlik-
lar1 Calisma Komitesi icerisinde, Musltiman liderler yeni kuru-
lacak bagimsiz devletin temellerinin Islam’a dayandirilmasini ve



Giineydogu Asya Miisliiman Distincesi Kronolojisi

1945

1945

1945

1945

fslam hukukunun da devletin temel hukuk sistemlerinden biri

olmasini istediler.

Ahmed Sukarno Endonezya devlet baskani oluyor. Endonezya ba-
gimsizlik hareketinin onderi ve 1945-1967 arasinda Endonez-
yanin ilk devlet bagkanidir. Savastan sonra iilkede bulunan Ja-
pon askerlerini teslim almak {izere gelen miittefik ve Hollanda
askeri kuvvetlerinin bassehir Jakartanin denetimini ele gegir-
mesi {izerine Sukarno hiikiimet merkezini Orta Cava'daki Yogya-
karta'ya tasidi. Burada dort bucuk yil bir yandan hiikiimet kriz-
leri ve cesitli gruplarla ugrasirken bir yandan da Hollandalilara
kars1 baglattig1 bagimsizlik miicadelesini yliriitti.

Endonezya bagimsizligint ilan etti. Ahmed Sukarno, II. Diinya Sa-
vast boyunca Japonlarin basdanigsmani ve propaganda gorevlisi
oldu. Buna karsilik Japonlardan Endonezyanin bagimsizligini
talep etti. Japonyanin yenilgisi yaklaginca once tarafsiz kaldi.
Sonunda geng¢ eylemciler tarafindan kagirilip tehdit edilince 17
Agustos 1945'te Endonezyanin bagimsizligini ilan etti. Yeni ve
glicsliz Cumhuriyetin devlet baskani olarak Hollanda'ya basariy-
la meydan okudu. Eski somiirgelerinde denetimi yeniden ele ge-
cirmek icin iki basarisiz harekat diizenleyen Hollanda, 27 Aralik

1949'da Endonezya'nin bagimsizligini resmen tanidi.

Ahmed Sukarno Bes Ilke’yi aciklyyor. Sukarno, 1 Haziran 1945'te
yaptig1 en tinlii konusmasinda, Pancasila diye bilinen Bes ilke’yi
(tek tanriya iman, adil ve modern toplum, Endonezya'nin birligi,
demokrasi, sosyal adalet) tanimladi.

Daud Beureueh Ace askeri valisi oluyor. Daud Beureueh (1899-1987),
Ace Askeri Valisi (1945-1953) ve eyaletteki Darul Islam isyaninin
lideridir. (1953-1963) 1939'da Persatuan Ulama Seluruh Aceh
(PUSA) veya All Aceh Islamic Alimler Dernegini kurdu ve yo-
netti. PUSA baslangicta Hollanda karsiti degildi ancak Hollanda
destekli uleébalang (aristokrat-yetkililer) hiyerarsisinin baslica
elestirmeni olarak ortaya cikti. Eylil 1953’te Jakarta'ya kars: bir
isyan baslatti ve Aceh’in daha 6nce Cava'da Kartosuwiryo tarafin-
dan olusturulan isyanci Negara Islam Endonezya'ya (Endonezya
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Islam Devleti) katilacagini ilan etti. Jakarta hizla sehirleri geri
aldi, ancak bircok taraftarin Aceh’in Islami yasalari yiirtrlige
koyma hakkina sahip bir Ozel Bolge haline gelecegi bir baris an-
lasmasini kabul ettigi 1959 yilina kadar direnis yaygindi.

Jakarta Beyannamesi imzalandi. Islamci ve Milliyetci gruplarin
temsilcilerinden olusan dokuz tiyeli bir alt komite, uzun ve ce-
tin gériismeler sonucunda 22 Haziran 1945 glinii Miisliimanla-
rin Islam hukukunu uygulamakla yiikiimlii kilindig1, daha sonra
Jakarta beyannamesi olarak bilinen ve anayasa taslaginin giris
bolimiine alinan bir anlagsma metni imzaladi. Ancak Hristiyan
liderlerin baskist ve milli birligin tehlikeye diisecegi endisesiy-
le, anayasa taslaginda gecen Islam’la ilgili biitiin maddeler ve bu
beyanname bagimsizligin ilan edilisinin ertesi giinii metinden
cikarildi. Boylece yeni kurulan Endonezya Cumhuriyeti dini ba-
kimdan tarafsiz, milli ve tiniter bir devlet olarak kuruldu.

Birlesik Malay Milli Orgiitii kuruldu. Birlesik Malay Milli Orgi-
ti (Malayca: Pertubuhan Kebangsaan Melayu Bersatu), Malez-
yanin en blyik siyasi partisidir. Parti Milli Cephe koalisyonu-
nun kurucu iyesi olup Malezyanin bagimsizligindan bu yana
llke siyasetine hakimdir. Parti Malay milliyetciliginin ve Malay
kiiltlirtiniin korunmasi ve yliceltilmesini vurgular ve Malezya'da
Islam’in korunmasi ve yayilmasini savunur. Mahathir Muham-
med donemin en biiylik koalisyon ortagi Ulusal Malay Birligi
Partisi'nden aktif siyasete atild1 ve ilk kez milletvekili oldu.

Mas Mansoer hayatini kaybetti. Kyai Hajji Mas Mansoer (25 Hazi-
ran 1896- 25 Nisan 1946) Endonezyali bir Islam alimi ve ulusal
bir kahramandi. Mansoer, 12 yasinda Islam’t okumak i¢in Mek-
ke’ye gitti. Daha sonra Misirdaki El-Ezher Universitesine kay-
doldu. Calismalar: sirasinda 6zgiirliik, hiimanizm ve demokrasi
hakkinda birka¢ Bati edebi eser okudu. Ayrica Misir halkinin
bagimsizliklarini elde etmek icin Ingiliz somtrgecilere karst
nasil savastigini gézlemledi, bu da sonraki goriislerini etkiledi.
El-Ezher’den mezun olduktan sonra Mansoer Surabaya dondd.
Bu dénemde, somiirge hiikimetinin Islam'mn 6gretilmesini en-
gelledigini hissetti. Bu durum onu Muhammadiyah ve Persatuan
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Bangsa Indonesia’'ya (Endonezya Halk Dernegi) katti. 1914te
Mansoer ve Abdul Wahab Hasbullah (Hasyim Asy’arinin kuzeni)
Nahdhatul Wathan (Vatan Uyanisi) adli bir egitim orgiitii kurdu.
Daha sonra Muhammediye'nin Dogu Cava subesinin baskani
oldu. 1937'de 26.Muhammediyah Kongresinde yapilan secimle
Muhammediyenin baskani oldu.

Filipinler Cumhuriyeti kuruldu. 4 Temmuz 1946'da bagimsizligin
ilan edilip Filipinler Cumhuriyetinin kurulmasiyla Miisliman-
lar kendilerini, riza ve hatta goriislerine bakilmaksizin gercek-
lestirilen yeni bir siyasi diizenin i¢cinde buldular. Miislimanlarin
cogu kendini yeni kurulan devletin bir parcasi olarak gormezken
geleneksel liderlerin bazilari gesitli siyasi partilere katilarak yeni
yoneticiler arasinda yer aldilar.

Kuzey Arakan Miisliiman Birligi kuruldu. Burmanin bagimsizligi
ve Pakistan'in kurulusuyla ilgili goriismeler gerceklesme asama-
sia girince Kuzey Arakan'daki ayrilik taraftarinin faaliyetleri
iyice artti. Temmuz 1946'da North Arakan Muslim League kurul-
du, Temmuz 1947'de ¢ok sayidaki Arakanli Miisliiman lider But-
hidaung, Maungdaw ve Rathidaung sehirleriyle cevresinin Dogu
Pakistan’a dahil edilmesini saglamak i¢cin Muhammed Ali Cin-
nah ve diger Muslim League liderleriyle goriismek tizere Kara-
¢i'ye gitti. Fakat Cinnah, Burmalilar’la bir ¢atismaya girmekten
ve Arakan'da ayrilikci egilimleri desteklemekten kacindi. Ingiliz-
ler de Arakanli Miislimanlarin bu talebini kabul etmediler.

Malay Birligi kuruldu. Savas sonrasinda tilkeyi tekrar ele geciren
Ingilizler, Ocak 1946'da Singapur haric biitiin Malay eyaletlerini
federal sisteme dayali bir Malay birligi catis1 altinda birlestirme
plan1 gelistirdiler. Singapur ise Ingiltere’nin Uzakdogu'daki ana
deniz ussii niteliginde miistakil bir kolonisi olacakti. Malaylarin
haklarinin ve Sultanlarin yetkilerinin sinirlandigi bu plana Sul-
tanlar, ileri gelen aydinlar ve siyasetciler siddetle kars: ¢iktilar.

Birlesik Malay Milli Orgiitii kuruldu. Malezya’nin en biyiik ulu-
sal siyasi partisidir. Genellikle Malezyanin “Bliyiik Eski Partisi”
olarak anilan parti, selefi ittifak ile birlikte Malezya hiikiimeti
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olan ve bagimsizliktan itibaren tlkenin siyasetine hakim olan
Barisan Nasional koalisyonunun kurucu tyesidir. UMNOnun
hedefleri, Malay milliyetciligi ve Ketuanan Melayu kavraminin
yani sira irk, din ve lilkenin haysiyetini desteklemek. Parti ayrica
ulusal kiiltiir olarak Malay kiiltiiriinii korumay1 ve Islam’1 tim
Malezyada stirdiirmeyi, savunmayi ve genisletmeyi hedefliyor.

Hasyim Asy’ari hayatimi kaybetti. Endonezyali bir alim olan Has-
yim Asy’ari Nahdatul Ulamanin kurucusuydu. Pesantren onun
doneminde geleneksel Islami 6gretim reformunun merkezi hali-
ne geldi.

Enver Ibrahim diinyaya geldi. Enver Ibrahim, 1947 yilinda Malay
Birligi'nin Penang bolgesinde diinyaya gelir. Kendisi 1 Aralik
1993’te Malezya basbakan yardimciligina getirildi. Asya'da yasa-
nan iktisadi krizin ardindan, Malezya Basbakani Mahathir Mu-
hammed ile goriis ayriligina diisen Anwar Ibrahim, 2 Eylil 1998
bagbakan yardimciligi gorevinden alindi. Ibrahim gorevi sirasin-
da ve sonrasinda Asya'da ve biitlin dlinyada cagdas diistincenin
sekillenmesinde etkileri olan pek ¢ok kurulusa destek verdi.

Myanmar Bagimsizligini ilan etti. Milli taleplerin yiikselmesi ve
Londra'da yapilan yuvarlak masa toplantilar: neticesinde Myan-
mar 1937'de Ingiliz Hindistani’ndan ayrildi. II. Diinya Savasi 6n-
cesinde genc liderler tam bagimsizlik fikriyle hareket ederken
lilke 1942'de Japon isgaline ugradi. Savas sonrasinda tekrar In-
giliz egemenligi altina alinan Myanmar 4 Ocak 1948de Burma
Birligi adiyla bagimsizligina kavustu.

Ace, Endoneyza idaresine giriyor. Uzakdogu takimadalarini Endo-
nezya adi altinda tek bir yonetimle birlestirmek zorunda kalan
Hollanda, bolgedeki hiikimranlik haklarini 27 Aralik 1949'da
Endonezya Devleti'ne devretti. Bu tarihten sonra Age topraklar:
Hollanda onciiliigiinde kurulmus olan yeni Endonezya idaresi
altina girdi.

Miisliimanlar  Filipinler'de kurumsallastyor. Muhammed Abdul
Aleem Siddiqi 1926'da Filipinler'de etkili bir organizasyon hali-
ne gelen Filipinler Musliman Dernegini (MUSAPHIL) kurdu.
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1950"lerin basinda Manila'ya yaptig1 ziyaret bazi Mislimanlari
medrese egitim sistemini canlandirmaya tegvik etti.

Endonezya'da Dariil-Islim hareketleri. 1949 yili sonunda bagim-
s1zligin kazanilmasiyla birlikte Islamci ve milliyetci liderler ara-
sinda daha 6nceden baslamis olan siyasi miicadele giderek artti.
Ozellikle Cava'nin bati ve kuzey bolgelerinde, Sumatranin Ace
bolgesinde ve Kalimantan ile Sulavesinin gliney bolgelerinde
merkezi otoriteye karst koyan ve Endonezya'da bir Islam devleti
kurmay1 amaglayan Daril-Islam hareketleri ortaya ¢ikt.

Kambogya’da Miisliimanlar kurumsallastyor. Misliimanlarin kiil-
tlirel ve kurumsal alanda gelismelerinde rol sahibi olanlarin
basinda Misa b. Ali (Ly Musa) gelmektedir. Onun Mislimanlar
acisindan onemli misyonu, eski inang ve geleneklerle karigmis
bir islom anlayisina kars1 Sumatra menseli Kaum Muda deni-
len Kur’an ve Siinnet’e dayali Islami hareketi Kambocya'da bas-
latmasidir. Miislimanlar cami ve Kuran kurslarindaki serbest
faaliyetleri yaninda resmen de tanindilar. Ulkede bugiinkii Is-
lami egitim caligsmalarinin baslangici 1948'de Hact Sam Sou’un
kurdugu egitim kurumuyla (pondok) gerceklesti. 1960’ta imam
Hac1 Reslah ilk miiftii olarak tayin edildi ve 1970’li yillara kadar
gorev yapti. Ancak Komiinist Kizil Kimer yonetimi tarafindan
oldirulda.

Patanili Miisliimanlar bagimsizlik arior. Tay yonetimine karsi
isyan hareketleri ve direnis orgiitlerinin faaliyetleri 1950’li ve
1960'l1 yillar boyunca stirdii. Baz1 orgiitler Tayland'in egemen-
ligini kabul ederek sadece otonomi haklari elde etmek igin
miicadele ederken bazilari tam bagimsizlik taraftar1 bir tutum
izledi. Biitiin bu gruplar1 ayrilik¢: diye niteleyen Tay hiilkimet
yetkilileri ne 6zerklik ne de bagimsizlik taraftar1 gruplarla diya-
log icine girdi. Bagimsizlik taraftari en giiclii tegkilatlar arasin-
da Patani Birlesik Kurtulus Tegkilat: (Pattani United Liberation
Organisation-PULO), Patani Milli Kurtulus Cephesi (National
Liberation Front of Pattani) ve Milli inkilap Cephesi (Barisan
Revolution National) yer almaktadir. Bu hareketlerin ana mer-
kezi ve Uist diizey yetkilileri iilke disinda, Malezya ve diger Islam
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lilkelerinde bulunmakta ve baz1 Ortadogu Islam iilkelerinden
destek almaktayd.

Teblig Cemaati Malezya’ya geldi. Hindistan merkezli bir cemaat
olan Teblig'in Malezya'ya gelisi 1950’lere kadar dayanmaktadir.
Kendi mensuplarina seyahatleri vasitasiyla dini yayma 6glidiin-
de bulunan Teblig Cemaati siyasetten uzak durma hassasiyetiyle
taninmaktadir. Herhangi bir yayin faaliyetinde bulunmayan ce-
maatin, soz konusu seyahatlerde masraflari, gontlliilerin kendi
biitcelerinden karsiladigi belirtilmektedir.

Parti Islam Se-Malaysia (PAS) kuruldu. Bagimsizlik sonrasi ku-
rulacak devletin idari yapisi hakkinda UMNO’ya (Malay Milli
Birligi) muhalefet edenler tarafindan 1951 yilinda Perang'da ku-

«

rulmustur. PAS1 “Birlesik Malezya Islam Partisi” olarak isimlen-
direbiliriz. PAS kurulusu itibariyle dinin hayatin tiim yonlerini
kusatmasi gerektigi sylemiyle 6n plana ¢ikmistir. Bu baglamda
da UMNO’nun kurmak istedigi laik devlet modeline kars1 ¢cikmis-
tir. 20 Partinin onemle lizerinde durdugu sorunlar ise “Malaya
Haklar1” ve “Islam’n Kurumsallasmas:1” basliklar1 altinda ifade

edilebilir.

Kambogya bagimsizligini ilan ediyor. 1863’te Fransiz somurgesi
haline geldi, II. Diinya Savas1 sirasinda Japonya tarafindan isgal
edildi. Bu esnada 1942'deki Kesis Isyani tilkede milliyetcilik aki-
min1 koriikledi. 9 Kasim 1953’te bagimsizligini kazanan Kambog-
ya yonetiminde bulunan Norodom Sihanouk kral olarak devleti
idare etmeyi stirdiirdii.

Haci Agus Salim Jang Islamieten Bond isimli teskilati kurdu. Endo-
nezya'nin ilk aydin alimi olarak kabul edilen Hac1 Agus Salim En-
donezyanin bagimsizlik miicadelesine yaptigi katkilari sebebiy-
le devlet baskan1 Sukarno tarafindan milli kahraman ilan edildi.
“Islami sosyalizm” kavraminin Endonezyadaki ilk savunucula-
rindan biri olan Haci1 Agus Salim, halkin refah ve mutlulugunu
on planda tutan sosyalist fikirleri Islamiyet’in esitlik, kardeslik,
yardimlagma prensipleriyle pekistirmeye calisti ve Sarekat Is-
lam'in sosyoekonomik alandaki programlarinin hazirlanmasi
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sirasinda Kur'an temel kaynak kabul ederek politikalarinin fs-
lam1 6zellikli olmasina agirlik verdi. Genc nesillerin dini egitim
gormelerine onem vermis ve iilkedeki Hollanda sémiirge okul-
larinda okuyan o6grencilerin dine karsi ilgisiz kalmalarini endi-
seyle karsilayarak 1925’te Jang Islamieten Bond adli Miisliiman
Genclik Teskilatinin kurulmasina 6n ayak olmustur.

Bandung Konferanst gerceklestirildi. Endonezyanin Bandung ken-
tinde 18-24 Nisan 1955’te toplanan ve o donem yeni bagimsizligini
kazanan Asya-Afrika devletlerini bir araya getiren konferanstir.
Baglantisizlar Hareketinin bir parcasidir. Bandung Konferansi,
Asya-Afrika tipi baglantisizlik ile Dogu Bloku tipi “baris iginde
bir arada yasama” arasinda bir uzlagmaya dayandigindan, diinya
politikasinda baristan yana etkili bir gli¢ olusturma anlamindaki
“olumlu” tarafsizligin tam bir 6rnegi olarak kabul edilmemek-
tedir. Tim tartigsmalara ve olumsuz yonlerine ragmen Bandung
Konferansinin ilkeleri tarihsel bir donemin (baglantisizlarin
diinya politikasina agirliklarini koymaya baglamalari dénemi)
acilmasina katkida bulundugu kabul edilir.

Malaya Federasyonu kuruldu. Temmuz 1955te ilk genel segim-
ler yapildi, Cinli ve Hintli se¢gmenlerin de destegini alan Uni-
ted Malays National Organisation yonetimde soz sahibi olduy;
1960’11 yillar boyunca da tilkenin siyasi hayatindaki hakimiyetini
surdiirdi. Secimler neticesinde olusan meclis 6nce “Ozgiirliik
Anayasas1” adiyla bilinen yeni bir anayasa hazirladi. 31 Agustos
1957'de bagimsizlik ildn edilerek Malaya Federasyonu'nun kuru-
lusu gerceklestirildi.

Endonezya’da dini mahkemeler kuruluyor. Gliney Kalimantan'da
kadi mahkemeleri kuruldu. Cumhuriyet doneminde ise bugtin-
ki hukuk sistemi benimsenerek daha 6nceki sistemin bir ben-
zeri Sumatra ve diger adalar1 da kapsayacak sekilde yeniden
diizenlendi. 1957'de cikarilan bir yonetmelikle buralarda Penga-
dilan Agama adiyla yeni dini mahkemeler ihdas edildi.

Malezya'da Ozgiirliik Anayasast hazirlandi. Ulkedeki yasaklanmig
Malay Kominist Partisinin baslattigi eylemlerin olagan isti
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halle tesirsiz hale getirilmesinin ardindan Temmuz 1955te ilk
genel secimler yapildi, Cinli ve Hintli se¢menlerin de destegini
alan United Malays National Organisation yonetimde soz sahi-
bi oldu; 1960’11 yillar boyunca da iilkenin siyasi hayatindaki ha-
kimiyetini strdirdi. Secimler neticesinde olusan meclis 6nce
“ozglirliik anayasas1” adiyla bilinen yeni bir anayasa hazrladi.
31 Agustos 1957'de bagimsizlik ilan edilerek Malaya Federasyo-
nu'nun kurulusu gerceklestirildi.

Syarif Hidayullah Devlet Islam Universitesi kuruldu. Syarif Hida-
yullah Devlet Islam Universitesi Jakarta'nin kurulmasi, Endo-
nezya'nin bagimsizligindan ¢ok dnce baslayan modern Islam'in
yliksek 6grenim ihtiyaclarina yanit olarak Endonezya'daki Islami
okullarin tarihsel gelisiminin bir parcasidir.

Siti Noordjannah Djohantini diinyaya geldi. Siti Noordjannah Djo-
hantini, Endonezyal1 bir kadin Islam bilginidir ve su anda En-
donezyanin tamamen kadinlardan olusan ilk Miisliman orglitii

olan Aisyiyah'in lideri olarak ikinci dénemini yapmaktadir.

Patani'de Miisliimanlar kurumsallasyyor. XX. ylizyilin baslarindan
itibaren dini cemiyetler tarafindan hem din derslerinin hem fen
ve sosyal bilimlerle ilgili derslerin okutuldugu, medrese adiyla
bilinen okullar acilmistir. Pondoklarin bir kismina, hiikimetin
giiney bolgelerinde uygulamaya koydugu sosyoekonomik kal-
kinma programlari cergevesinde 1961 yilinda aldig: bir kararla
devletin denetiminde faaliyetlerini siirdiiren ve Islam din egitimi
de veren 6zel okullar statlisii tanindi. Mifredat programlarina
Islam diniyle ilgili baz1 derslerin yani sira fen ve sosyal bilimlere
dair dersler de eklenerek koklii bir 1slahata tabi tutuldu. Bunun-
la birlikte baz1 Pondoklar geleneksel islevlerini giiniimiizde de
stirdirmektedir.

Perkim kuruldu. Malezya hik(metinin kurmus oldugu bir davet
tegkilat1 olan Perkim, gayrimiislimlerin Islam’la tanismasi adina
faaliyet gosteriyor. Perkim’i diger davet teskilatlarindan ayiran
en onemli hususun da bu olugunu séylememiz gerekiyor. Nite-
kim Malezya'da kurulmus olan cemaatlerin belirgin bir 6zelligi
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olarak goze carpan davet hareketi, Muslimanlara gilizel ahlakl
olmalarini tavsiye etme cihetinden kendisini gosteriyor.

Seyh Kuala Universitesi kuruldu. Seyh Kuala Universitesi, 2 Eyliil
1961 yilinda Endonezyanin Banda Aceh kentinde kurulmus olup
tilkenin en biyliik ve en eski devlet tiniversitesi olmasi 6zelligi-
ni haizdir. Universitenin adi, 16. ylizyilda yasayan énde gelen
ilahiyat¢1 Tengku Abdur Rauf as Singkiliden alinmistir. Sultan
Iskandar Muda déneminde, Ace bilim gelistirme merkezi haline
geldi. Dlinyanin dort bir tarafindan 6grenciler ve alimler gelerek
sehrin ilmi anlamda kalkinmasina yol actilar. Age'de kurulan ilk
liniversite olmasinin verdigi konumla bolgede Islami calismala-
rin yapilmasina ortam hazirlayip bolgenin her anlamda kalkin-
masina zemin hazirlayan uluslararas: éneme sahiptir

Baglantisizlar Hareketi kuruldu. Baglantisizlar Hareketi, kendile-
rini hichir gli¢c blokuna dahil veya haric olarak addetmeyen 100
lizerinde llkenin bir araya gelerek olusturduklar: bir uluslara-
rast olusumdur. Soguk Savas doneminde Bati ittifaki ve Dogu
Blokunun yani sira tiglincli bir blok olmustur. Bu hareket co-
gunlukla Gliney Amerika, Afrika, Ortadogu ve Asya tilkelerin-
den olusur. Avrupa ve Kuzey Amerika tilkeleri ise aralarinda Bati
ittifaki ve Dogu Bloku olarak ikiye bolinmiiglerdir. Bunun sebe-
bi ise I. Diinya Savasi'ndan itibaren gelen ve II. Diinya Savasi ve
Soguk Savasg ile devam eden Avrupali devletlerin gii¢ yarist ve
diinyaya egemen olma hirsidir. Baglantisizlar Hareketi bir diger
tabirle Dogu diinyasinin Bati diinyasindaki boliinmelere taraf
olmamak istemesidir. Endonezya 1961, Malezya ise 1970 yilinda

harekete dahil olmustur.

Endonezya’da Baskict Rejime Pasif Islami Direnis. 1962 yilinda Isla-
mi Kiyam Hareketi, Suharto rejiminin tistiin askeri giiciine kars1
koyamayip, karizmatik liderinin de idam edilmesi iizerine silah
birakmak zorunda kaldi. On bes yil siiren silahli miicadele so-
nunda dort bin Misliiman hayatini yitirdi.

Malezya’da Islami Bankacilik faaliyetleri baslyor. Malezyadaki
Islami bankacilik, Perbadanan Wang Simpanan Bakal-Bakal
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Haji'nin kuruldugu Eylil 1963'te basladi. PWSBH, Miisliimanla-
rin Hac masraflarindan tasarruf etmeleri icin bir kurum olarak
kuruldu. 1969da PWSBH, Lembaga Urusan dan Tabung Haji'yi
olusturmak icin Pejabat Urusan Haji ile birlesti.

Bacharuddin Yusuf Habibie doktorasini Almanya’da tamamladi.
1965 yilinda Aachen Enstitiisi'lnden Doktora derecesiyle mezun
olduktan sonra Habibie, Ucak imalat firmasi: Messerschmitt-Bo-
elkow-Bluhm’a katildi ve Baskan Yardimcisi riitbesine yiikseldi.
Bir arastirma bilimcisi ve havacilik mithendisi olarak, yenilikgi
bir dikey kalkis ve inis araci olan Do-31 de dahil olmak iizere
cesitli ucaklar tasarlamaya yardimci oldu. Ugak ¢atlama ¢oziim-
lerinde uzmanlast: ve rastgele catlak yayiliminin dinamiklerini
hesaplayan ilk bilim adamlarindan biri olarak “Mr. Crack” takma
adini aldi. Kendisinin bu alandaki yetkinligi Endonezyanin tek-
nik anlamda kalkinmasina dogrudan katk: saglamistir.

Singapur bagimsiz oldu. Ingiliz Dogu Hindistan Sirketi ve daha
sonra Hindistan somiirge hiikkimeti tarafindan bir Ingiliz vali-
siyle yonetilen Singapur, 1867'de bolgedeki diger Ingiliz koloni-
leriyle birlikte dogrudan Londra hiikimetinin Somiirge Bakan-
ligi'na baglandi. II. Diinya Savasi sirasinda Japon isgalinde kaldi
(1942-1945) ve Filipinler'in savunmasinda s olarak kullanilds,
Eylil 1945'te tekrar Ingilizlerin yonetimine gecti. 1946 yilinda
Ingilizler tarafindan Malay Birligi kurulurken ayr1 bir ézerk bi-
rim yapilan Singapur, 1959'da yine Ingilizler tarafindan kurulan
Malaya Federasyonuna bagli 6zerk bir devlet haline getirildi.
1963'te Malezya Federasyonu biinyesinde bagimsizligini kazan-
di; 9 Agustos 1965'te federasyondan ayrilarak tamamen bagimsiz
bir devlet oldu.

Endonezya’da darbe yapildi. Endonezya’'da olusan siyasi dengesiz-
lik, Halim Hava Ussii'nde konuslanan ordu komplocularindan
olusan bir grubun 30 Eylil 1965te bir darbe gerceklestirmek
icin Endonezya Komiinist Partisine (PKI) katilmalarina neden
oldu. Aralarinda kurmay sinifi bagkanlarinin da bulundugu alti
generali kacirdilar ve oldiirdtler. Daha sonra hiikiimete darbe
dtizenlediler
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Administration of Muslim Law Act komisyonu kuruldu. Bagimsiz-
liktan sonra 1966'da Singapur Parlamentosu tarafindan Admi-
nistration of Muslim Law Act adli bir kanunla Miislimanlarin
dini hukukla ilgili isleri yeniden diizenlendi.

Dewan Dakwah Islamiyah Endonezya kuruldu. Endonezya Islami
Davet Konseyi (DDII), Endonezya'da daveti amaclayan Siinni bir
Islam hareketidir. Hareket, modern Endonezya'daki en 6nde ge-
len davet organizasyonlarindan biri olarak kabul edilir. Konsey,
1967 yilinda Endonezya bagimsizlik hareketinin énde gelen bir
figlirli olan Muhammed Natsir, Masyumi Partisinin eski lideri
ve Endonezya'daki Islami canlanma ve Orta Dogu ile etkilesimin
lideri tarafindan kuruldu. Daginik bir halde bulunan Masyumi
partisinin ardindan, Natsir ve partinin diger eski iiyeleri Endo-
nezya Islami Davet Konseyi'ni kurmak icin bir araya geldi.

ASEAN kuruldu. Association of Southeast Asian Nations (ASEAN)
Glineydogu Asya Uluslar Birligi; 8 Agustos 1967'de Vietnam Sava-
s'ndan kaynaklanan komiinist genislemeye karsi olarak Filipin-
ler, Malezya, Tayland, Endonezya ve Singapur arasinda kurulan

uluslararasi 6rgtit.

Majlis Ugama Islam Singapura kuruldu. Muslimanlarin din isleri-
nin yuritiilmesinden sorumlu ve devlet baskanina onlarla ilgili
hususlarda danismanlik yapmakla gorevli Singapur Islam Dini
Konseyi (MUIS) adl1 bir konsey olusturuldu. Singapur’un en yiik-
sek Islami otoritesi olan bu konsey, devlet baskaninca tayin edi-
len farkli etnik gruplara mensup tiyelerden meydana gelmekte ve
dini, sosyal, kiiltiirel faaliyetlerin yiiriitiilmesiyle sorumlu cesitli
alt komisyon ve birimlere sahip bulunmaktadir. Bosanmalarla il-
gili davalara bakan dini mahkemelerin verdigi kararlarin temyi-
zi de yine bu konseyin temyiz kurulunda sonuclandirilmaktadir.

Giineydogu Asya Calismalart Enstitiisti (ISEAS) kuruldu. 1968'de
Parlamento Yasasi ile kurulan 6zerk bir kurulus olan Giineydo-
gu Asya Calismalart Enstitiisii (ISEAS), Agustos 2015'te ISEAS-
Yusof Ishak Enstitiisii olarak yeniden adlandirildi. Enstitiiniin
amaglar1 arasinda Glineydogu Asya'daki sosyo-politik, giivenlik
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ve ekonomik egilimleri ve gelismeleri ve daha genis jeostratejik
ve ekonomik gevresini arastirmaya adanmaig lider bir aragtirma
merkezi olmak vardir. Enstitii bir dizi arastirma programi yuri-
tur; konferanslar, calistaylar, konferanslar ve seminerler diizen-
ler, 6zetler, arastirma dergileri ve kitaplar yayinlar ve genellikle
genis bir kiitiphane koleksiyonu da dahil olmak lizere bir dizi
arastirma destek olanagi saglar.

Fakih Usman hayatim kaybetti. Fakih Usman, Endonezyali1 Islam
lideri ve Masyumi Partisinde politikacidir. 1950 yilinda Halim
HikGmeti'nde, 1952 ve 1953 yillar1 arasinda Wilopo Hiikklimeti'n-
de Diyanet Isleri Bakanligi gorevini stirdiirmistiir. Modernist Is-
lami 6rglit Muhammediyah 1922'de Gresik'te bir sube actiginda,
Fakih katilanlardan biriydi. Grupta son derece aktif, li¢ y1l i¢in-
de Gresik subesinin lideri oldu ve onun liderliginde grup resmi
olarak merkezi Muhammadiyah yonetimi tarafindan tanindi.
Fakih, Gresik'te Muhammadiyah ile yaptig1 calismalar sayesin-
de daha iyi tanind1. 1932'den 1936’ya kadar Fakih, Muhammedi-
ye’nin bolgesel konseyinin bir iiyesiydi ve ayni zamanda 6rgltiin
resmi dergisi Bintang Islam'in editorii ve Hukuk Isleri Komite-
si'nde gorev yapti.

Patani Birlesik Kurtulus Teskildt: kuruldu. Malayli 6grencilerin ve
geleneksel dini liderlerin destegiyle kurulan Patani Milll Kur-
tulus Cephesi bagimsiz Patani i¢in hem siyasi hem siladhli mi-
cadele yolunu benimserken 1968'de olusturulan, 6zellikle yurt
disindaki Malayli 6grencilerin destekledigi Patani Birlesik Kur-
tulus Teskilati, Malay ve Misliman kimligini 6n planda tutan
bir ¢izgi takip etti. Malezya'daki bazi1 Islamci cevrelerden ve Or-
tadogu Arap Ulkelerinden (Suudi Arabistan ve Libya) destek go-
ren Patani Birlesik Kurtulus Tegkilati tilke icinde siyasi ve askeri
faaliyetler yiiriitmektedir. Baz1 gruplar ise “Pondok” ad1 verilen
geleneksel dini okullar vasitasiyla faaliyetlerini stirdiirmektedir.

Jabatan Kemajuan Islam Malaysia kuruldu. Federal hiikiimet, Ts-
lam diniyle ilgili islerin idaresini diizenlemek iizere bagbakan-
liga bagh Malezya Islam Isleri Milli Konseyi adiyla bir miiessese
kurdu ve arkasindan bu konseye bagl islam Arastirma Merkezi
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ile Islam Davet Teskilat1 adli kuruluslar faaliyete gegirildi. Fede-
ral hilkimetin 19701i yillardan itibaren din islerine gittikce daha
fazla 6nem vermesi Egitim Bakanligina bagl Din Egitimi Genel
Miudiirligli, Federal Topraklar Islam Isleri Konseyi, Malezya Da-
vet Teskilat, Miisliman Ogretmenler Egitim Koleji gibi dini bii-
rokratik yapiy1 genisleten kurumlarin olusturulmasiyla devam
etti.

Pusat Dave Islam Indonesia kuruldu. Endonezya'da Islam anlat-
mak ve Muslimanlara giizel ahlak: tavsiye etmek tlizere Endo-
nezya Islam Teblig Merkezi kuruldu.

Malazya’da Dar’ul Erkam kuruldu. 1969 yilinda Esari Muhammed
tarafindan kurulan Dar’'ul Erkam, modern hayatin izlerinin ta-
mamen silindigi bir ortamda ancak Islami bir hayatin yasanabi-
lecegi iddiasiyla ortaya ¢ikmistir. Lider Esari Muhammed'in bir-
cok Islami yapiya elestirilerde bulunmus olmasi Dar’ul Erkam'mn
ilk goze carpan hususlarindan biridir. Dar’'ul Erkam genellikle
kirsal kesimde ikamet eden Miisliimanlar arasinda taraftar bul-
mustur. Mehdilik inancinin baskin bir sekilde etkisini gosterdigi

bu cemaatin zamanla etkisini yitirdigi soylenmektedir.

Malezya’da 1969 secimleri gerceklestirildi. Malezya, bagimsizligin
ilk yillarinda hem iceriden hem disaridan kaynaklanan cesitli
problemlerle kars: karsiya kaldi. Hikiimetin meclisteki ticte iki
cogunlugunu yitirdigi 13 Mayis 1969 secimlerinden sonra mu-
halefetin tertipledigi Kuala Lumpur’daki zafer gosterisi etnik ¢a-
tismaya dontsti; resmi bilgilere gore 196 kisi 6ldi ve 439 kisi
yaralandi. Sikiyonetim ilan edilerek parlamento ¢alismalar: 1971
yili Subat ayina kadar askiya alindi ve bu stirede tilkeyi Tunku
Abdurrahman’in yetkilerini devrettigi yardimcisi Tun Abdiirrez-
zak yonetti. Tun Abdirrezzak, bir milli danigsma konseyi kurarak
resmi bir ideoloji ve yeni bir sosyoekonomik program gelistiril-
mesini istedi.

Moro National Liberation Front kuruldu. Ayrilma taraftar1 Misli-

manlar, bir siire Filipinler Universitesinde 6gretim tyeligi ya-
pan Nur Misuari 6nderliginde Moro National Liberation Front'u
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(MNLF) kurdular (1969). Once tam bagimsizlik, daha sonra ise
ozerklik isteyen Moro National Liberation Front, gesitli Islam tl-
keleriyle gelistirdigi temaslar neticesinde Islam Konferans: Tes-
kilati'nin destegini kazandi. Teskilat, 1974’te Kuala Lumpur’daki
toplantisinda Moro National Liberation Front'u resmen taniya-
rak meseleye hakimiyet haklar: ve toprak biitinligii cercevesin-
de barisci ve siyasi bir ¢ozlim getirmesi icin Filipinler hiikGimeti-
ne ¢agrida bulundu.

Universiti Sains Malaysia kuruldu. Malezya Bilim Universitesil
Haziran 1969'da Kuzey Malezya'daki en eski yiiksek 6grenim ku-
rumlari arasinda yer almaktadir.

Malezyada davet hareketi yayilyor. Bagimsizliktan sonra yasanan en
onemli dini gelismelerden biri de tilkedeki davet faaliyetlerinin gide-
rek artmasidir. Ozellikle 19601 ve 1970'li yillarda bazilar 6zel, bazi-
lar1 resmi olmak tizere cok sayida davet tegkilati kuruldu. Merkezih
hiikGimet, baslangicta bu tir hareketlerin siyasi ve etnik dengeler
acisindan tilkeye zarar verebilecegini diistinmekle birlikte daha son-
ra tesvik etmeye bagladi ve 1978 yilinda Aralik ayimi “davet ay1” ilan
etti. Davet hareketleri geleneksel dini anlayisin hakim oldugu kirsal
kesimlerden ¢ok sehirlerde ve bilhassa sehirlesmenin beraberinde
getirdigi karisik sosyal degerlere sahip kesimler arasinda daha fazla
taraftar bulmaktadir. Ozel davet teskilatlar tilkede Islami bir toplum
olusturmaya calisirken resmi davet teskilatlar1 daha cok devletin
resmi politikalart dogrultusunda faaliyet gostermekte ve Islamiyet'in
ahlaki ve manevi ozelliklerine agirlik vermektedir.

Filipinler'de Miisliimanlar kurumsallastyor. Filipinlerde hiikimet
Misliman toplumun baz isteklerini karsilamak amaciyla ¢caba gos-
terdi. Oncelikle dini bayram ve tatil glinlerini resmen tanidi, arka-
sindan medeni hukukta Misliimanlarla ilgili diizenlemeler yapt:.
Miisliimanlarn dini egitimine 6nem verip baz1 medrese ve Islami
cemiyetlere maddi yardim saglamaya, 6grencilere burs vermeye
basladi. Amanah (emanet) Bank adiyla faizsiz ve ortaklik esaslarina
gore calisan bir Islam bankasinin kurulmasina izin verdi. Yoneti-
min cesitli kademelerine bazi musliiman idareciler tayin etti.
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Mahathir Muhammed, The Malay Dilemma isimli kitabini yayim-
ladi. Mahathir Muhammed’in en énemli kitaplarindan birisi de
Malay Dilemma ismiyle yayimlanmistir. Basbakanligindan 11
yil 6nce 1970 yilinda yayimlanan kitap uluslararas: bircok tar-
tismaya neden olmustur. Mahathir Muhammed, tilkenin ¢cogun-
lugunu olusturan Malaylar yoksulluk icinde yasarken azinlik
konumundaki Cinlilerin ekonomiyi ellerinde tuttugunu ve bu
durumun degismesi icin Malay milliyetciligi tizerinde politika-
lar gelistirilmesi gerektigini savunuyordu. Bu fikirlerini kaleme
aldig1 “Malay Ikilemi” adl1 kitab1 yasaklandi.

Endonezya’da Partai Persatuan Pembangunan kuruldu. 19701i yil-
lara dayanan bir Islami partidir. 1973'te biitiin Islami partiler,
Suharto yonetimi tarafindan Endonesya Birlesik Kalkinma Par-
tisi (PPP) catisi1 altinda toplanmaya zorlanmistir. Glinlimuzde
daha ¢ok Islami egitimi glindeme getirmek gibi sinirli konular
lizerinden siyaset yapmaktadir. Parti 1998'de Pancasila'yr Islam
ile birlikte ideolojisi olarak kabul etmistir. Genel bagkani Surya-
dharma Ali bir dénem Din Isleri Bakanlig1 yaptig1 halde, parti
Sia, Ahmediler ve Hiristiyanlara karsi sert bir sdyleme sahiptir.
Hiristiyan ve Ahmedilerin kilise ve tapinaklarina yonelik saldiri-
lar diizenleyen Islami Savunma Cephesi adli yasadisi bir gruba
sahip ¢ikmis, bu gruptan meclis i¢in aday c¢ikarmistir. 2009'da
parlamentoya 38 vekil gonderen PPP, kendini Endonezya Miislu-
manlarinin temsilcisi olarak gérmekte, PKS ve PAN disinda bii-
tiin Islami partileri kendi catis1 altinda bulusmaya ¢agirmaktadir.

Ahmed Sukarno hayatimi kaybetti. Endonezya’nin ilk devlet bagka-
nidir. Sarekat Islam’in yayin organi Utusan Hindia basta olmak
lizere cesitli dergilerde yazilar yazdi. O donemlerde Bandung,
yenilikci dini ve Islamci goriislerle sosyalist ve komiinist fikir-
lerin sikga tartisildigi bir merkez konumundaydi, Sukarno da
bu fikir akimlarindan ve onlarin temsilcilerinin faaliyetlerinden
etkilenmekteydi. Dernegin hedef ve eylem planinda somirge
yOnetimiyle is birligi yapmama ve Endonezyanin tam bagimsiz-
l1g1 amaclanmaktaydi. Mezun oldugunda bir arkadasiyla birlikte

Bandung'da mithendislik ve mimarlik biirosu agti; siyasete daha
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fazla egilerek Islamcilik ve komiinizm ideolojilerini milliyetcilik
temelinde bagdastirmaya calisan yazilar kaleme almaya basla-
d1. Yazilarinda Islamcilik, Marksizm ve Milliyetcilik fikirlerinin
Endonezyanin bagimsizlik davasinda birlestirilmesi gerektigini

savunuyordu.

Malezya’da Milli Kiiltiir Politikast kavramu tartisiliyor. 1970 yilinda
Malezya'da baslatilan Milli Kiiltiir Politikasi, Malay olmayanlarin
Malay etnik grubuna asimilasyonunu vurguladi. Bu politikanin
Uc temel prensibi mevcuttu. Ulusal Kultir, yerli [Malay] kiltu-
riine dayanmalidir; Diger kiiltiirlerden uygun unsurlar ulusal
kiltiirin bir parcasi olarak kabul edilebilir; islam, Milli Kiiltii-
rin sekillenmesinde onemli bir bilesendir. Bununla birlikte,
1990’larda Bagbakan olan Mahathir Muhammed, Bangsa Malez-
ya (Malezya Milleti) politikasiyla Malay devleti yerine Malezya
kimligini vurgulayan bu yaklasimi reddetti.

Malezya Ulusal Universitesi, Kuala Lumpur’un giineyinde bulu-
nan Selangor Bandar Baru Bangi'de bulunan bir devlet tiniversi-
tesidir. Ulkedeki alt1 arastirma iiniversitesinden biridir.

Kyai Hajj Abdul Wahab Hasbullah hayatini kaybetti. Kyai Hajj Ab-
dul Wahab Hasbullah, Endonezya Nahdlatul Ulama hareketinin
kurucularindan biriydi. Ayrica Nahdlatul Ulama, Soeara Nahd-
latul Oelama gazetesinin kurulmasiyla Dakwah i¢in gazete kulla-
nimini baslatti. 7 Kasim 2014’te Baskan Joko Widodo tarafindan
ulusal kahraman ilan edildi.

Endonezya’da Genel Se¢imler yapildi. 1971 genel segimlerinde co-
gunlugu saglayamayan dort ayri Islami parti Partai Muslimin
Indonesia, Nehdatiil-ulema, Partai Sarekat Islam Indonesia ve
Persatuan Tarbiyah Islamiyah, 1973'te hiikimetin aldig1 siyasi
kisitlamalar neticesinde Partai Persatuan Pembanguan adiyla
tek bir parti halinde birlesti. Ancak parti icindeki her grubun
kendi hedef ve menfaatlerini gerceklestirme egilimi gostermesi
lizerine Nehdatt'l-ulema siyasetten ve partiden ayrilarak tekrar
asil kurulus gayesi cercevesinde faaliyet gosteren Islami bir tes-
kilat haline dondd.
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Angkatan Belia Islam Malaysia kuruldu. Malezya Islami Genclik
Hareketi 1971'de Malezya Miisliman Ogrenciler Birligi lyesi
ogrencilerce kuruldu. Kurulusundan kisa bir siire sonra PAS’la
(Malezya Islam Partisi) ittifak kurdu. 1974ten sonra Enver Ibra-
him'in 6nderliginde bir ilerleme kaydetti. ABIM, Miisliiman Kar-
desler orglitiintin devlet yonetimi planlari ile politikalarini temel
alan politikalar izledi.

Filipinler'de siki yonetim basladi. Ferdinand Marcos baskanligin-
daki hiikGimet, Eylil 1972'de komiinist ayaklanma ¢abalarinin ve
ayrilike1 Misliiman hareketlerinin artmasini gerekce gostererek
biitlin tlkede sikiyonetim ilan etti. Miisliimanlar, sildhlarini elle-
rinden alip kendilerini savunmasiz birakacak olan sikiyonetime
karsi direnis gosterdiler. Marcos, Ocak 1973’te parlamenter siste-
me gecen yeni bir anayasa ilan ettiyse de sikiyonetim bu durum-
da da uygulandi. Sikiyonetim Ocak 1981°de kaldirilmakla birlikte
Marcos’un yetkileri ayni sekilde devam etti.

Majlis Ulama Indonesia kuruldu. Endonezya Islam Teblig Merkezi
hiiklimete dini konularda danismanlik yapmak ve devletin mo-
dernlesme, kalkinma programlarini kirsal kesimlerdeki halka
anlatmak gayesiyle Endonezya Ulema Konseyi adinda bir tes-
kilatin kurulmasina ve cesitli bolgelerde sube agcmasina destek
oldu.

Ace bagimsizligini ilan ediyor. Uzakdogu takimadalarini Endo-
nezya adi altinda tek bir yonetimle birlestirmek zorunda kalan
Hollanda, bolgedeki hiikimranlik haklarini 27 Aralik 1949'da
Endonezya Devletine devretti. Bu tarihten sonra Ace topraklari
Hollanda onciiliiginde kurulmus olan yeni Endonezya idaresi
altina girdi. Bunun tizerine Age misliimanlar1 bagimsiz bir dev-
let kurmak i¢in bu defa Endonezya'ya kars: miicadeleye basla-
dilar. Yeni Endonezya idaresine baglh Cavalilar'in yonetimindeki
Tentera National Indonesia (TNI) adli milli ordu, bolgedeki Miis-
liimanlara kars: sistemli katliamlar uygulamaya basladi. Endo-
nezya Devletinin kurulusundan sonra National Liberation Front
of Acheh-Sumatra (NLFAS) adi altinda miicadelelerini devam
ettiren Ace mislimanlari, 1956da Endonezya icinde otonom
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bolge statlisii kazandilar; 4 Aralik 1976’da yayimladiklar: bir bil-
diri ile de bagimsizliklarini ilan ettiler.

Geurakan Acéh Meurdéka kuruldu. Ozgiir Ace Hareketi (GAM), Su-
matranin Ace Bolgesi icin Endonezyadan bagimsizlik isteyen
bir ayrilikci gruptu. GAM, 1976'dan 2005%e kadar Age isyaninda
Endonezya hiikimet giiglerine kars: savasti ve bu stire zarfinda
15.000'den fazla kisinin hayatini kaybettigine inaniliyor.

Hamka, Tefsiru’l Azhar isimli eserini yayimladi. Gok partili ve Is-
lam’a dayali bir demokrasi anlayisini benimseyen Hamka, Sukar-
no'ya muhalefetinden ve rejimi agir sekilde tenkit etmesinden
dolay1 diger bircok miusliman aydin gibi birkag yil (1962-1965)
hapiste kaldi. Bu yillarda, en son eseri olan ve daha ¢ok ahlaki ve
sosyal degerlere agirlik veren Tafsir al-Azhar (Jakarta 1967-1976)
adli otuz ciltlik Endonezyaca Kur’an tefsirinin énemli bir bolu-
miini kaleme aldi.

Mohammad Hasim Kamali, doktorasimi Ingiltere’de Hukuk alanin-
da yapti. Kamali, Afganistan’daki Kabil Universitesinden Hukuk
ve Siyaset Bilimi (1965) 1. sinif onur derecesiyle mezun oldu ve
iki y1l boyunca Afgan Adalet Bakanligi’nda Cumhuriyet Savcisi
olarak gorev yaptiktan sonra Londra Universitesi'nde (1969-1976)
karsilastirmali Hukuk alaninda yiiksek lisans, Islam ve Orta
Dogu Hukuku doktorasini tamamladi. Kamali, Giiney Asyada
etkili bir fikri liderdir.

Syed Hussein Alatas, The Myth of the Lazy Native isimli eserini ya-
yimladi. The Myth of the Lazy Native isimli eser, Malay, Filipin ve
Cava yerlilerinin yaygin somiirge kabul elestirisidir. Alatas, Karl
Mannheim'in caligmalarindan ve bilgi sosyolojisinden yarar-
lanarak, somirge ideolojisi ve kapitalizmin yaratilmasi ve glic-
lendirilmesinde bu tiir mitlerin kdkenlerini ve iglevlerini analiz
ediyor.

Naquib Al-Attas, Islam and Secularism isimli kitabini yayimladi.
Naquib Al-Attas'in yazmis oldugu Islam and Secularism isimli ki-
tab1 cagdas Misliman dlinyasindaki en etkili kitaplardan biri-
dir. Yazar, cagdas Misliimanlarin karsilastigi temel sorunlari ve
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gercek cozlimlerini ele alir. Kendisi ‘Cagdas Bati Hiristiyan Arka
Plant’ {izerine bir tartigma ile baslar, ardindan “laik”, “laiklesme”
ve “laiklik” kavramlarini (yeni tanimladig1) analiz eder. Onceki
tim aciklamalara dayanarak, Miisliiman ikilemini analiz etme-
ye devam ediyor. Bu ikilemin “bilginin batililagtirilmasi” ya da
tersine “modern bilginin islamlastirilmasi” olarak adlandirdigi

seyle coziilmesi gerektigini soyliiyor.

Kambogya'da Miisliimanlara baski azalryor. 1978'de Vietnam'in tilkeyi
isgaliyle komiinist rejim son bulurken bu kanli yikimlarin da dur-
masini sagladi. Ancak Miisliimanlarin yeni siyasi ortamda toparlan-
mas1 Vietnam'in iilkeden ¢ekilmesiyle bagladi. Islam tilkelerinden
Kambogya'ya gelen Islami tegkilatlar ve cemiyetler Miisliimanlarin
yeniden toparlanmasina biiyiik destek ve katk: sagladi.

Bilginin Islamilestirilmesi calismalart basladi. Al-Attas geleneksel
Islam bilimlerine derinlemesine kok salmis ve teoloji, felsefe,
metafizik, tarih ve edebiyatta esit derecede yetkin olan birkac
cagdas bilim adamindan biridir. “Bilginin Islamilestirilmesi” fik-
rini 6nermede 6nciidiir. Al-Attas’in felsefesi ve egitim metodolo-
jisinin tek bir amaci vardir: Zihnin, bedenin ve ruhun Islamlas-
tirllmasi ve bunun Miislimanlar ve digerlerinin yani sira ruhsal
ve fiziksel insan dis1 cevre lizerindeki kisisel ve toplu yasam
lizerindeki etkileri. Al-Attas, cagdas bilginin Islamlastirilmasi ve
Miisliiman egitimi alanlarinda cagdas Islam diinyasina 6nemli
katkilarda bulunmustur.

Maria Ulfah Endonezya’da Kur'an ¢alismalarina katki sunuyor. Ma-
ria Ulfah (21 Aralik 1955 dogumlu), Endonezyali bir kadin kur-
ra ve Kuran Okuma Gelistirme Merkez Enstitlisi muidiridur.
Endonezya'da iki ulusal Kuran okuma yarigsmasinin birincisi ve
uluslararas: alanda diinyanin usta okurlarindan ve okuma 6g-
retmenlerinden biri olarak taninmaktadir. 1980'de Malezyada
uluslararasi bir Kur'an okuma 6diilii kazanan ilk kadindir. Ayni
zamanda Kuran Calismalari Enstitiistinde ve Endonezya'daki
Ulusal islam Universitesinde 6gretim gorevlisidir. Bu alanda
uluslararasi 6neme sahip bir figiir olarak kabul edildi ve Gliney-
dogu Asyanin 6nde gelen kadin kurralari arasindadir.
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Singapur'da Majlis Pendidikan Anak-Anak Islam kuruldu. Singapur
idaresi diger etnik gruplara gore diisiik kalan Miisliiman Malay-
lar'in sosyal, ekonomik ve egitim durumlarini diizeltmek igin
once 1980'de cocuklarin egitimine yonelik Miisliman Cocuklar
icin Egitim Konseyi adiyla bir organ kurdu. Bu organ 6grencilerin
egitimleriyle ilgilenmekte, onlara burs ve krediler vermektedir.

Mohammad Hatta hayatini kaybetti 1902 yilinda diinyaya gelen
Mohammad Hatta, tilkenin ilk baskan yardimcist olarak gorev
yapan Endonezyali bir politikaciydi. “Bildirici” olarak bilinen o
ve aralarinda Endonezya'nin ilk Cumhurbagkani Sukarnonun da
bulundugu birka¢ Endonezyali, Endonezyanin Hollandalilardan
bagimsizligi icin savasti. Sukarnonun tutuklanmasi ve hapse
atilmasiyla milliyetci ivmesi yavaglatilan Endonezya'ya dondii.
Hatta, geri dondiigiinde, Sukarnonun PNI iiyelerinin ¢cogu En-
donezya Partisine (Partindo) katild1.

Yogyakarta Muhammadiyah Universitesi kuruldu. Yogyakarta'da-
ki Muhammadiyah Universitesi, Endonezyanin en biiytik ikin-
ci Islami kurulusu olan Muhammadiye orglitiine baglh 6zel bir
Universitedir.

Hamka hayatini kaybetti. H. Abdul Malik Karim Amrullah, daha
cok Hamka takma adiyla taninan Endonezyali bir alim, filozof,
yazar, Ogretim tiiyesi, politikaci ve gazeteciydi. Hamka, 6zellikle
1950'1i yillarda tiyesi oldugu Islamci Masyumi Partisi vasitasiy-
la siyasette de aktif rol aldi. Devlet Bagkani Sukarno’nun 1959
yilinda, tilkenin 6nemli meselelerinin ¢oziimiinde karsilikli is
birligi ilkesine ve geleneklere dayanan “giidimlii demokrasi”
fikrini uygulamaya koymasina siddetle kars: cikt1 ve bunun bir
totaliter rejimin kurulmasina yol acacagini savundu. Cok partili
ve Islam’a dayal1 bir demokrasi anlayisini benimseyen Hamka,
Sukarno’ya muhalefetinden ve rejimi agir sekilde tenkit etmesin-
den dolay1 diger bircok Miisliiman aydin gibi birkag yil (1962-
1965) hapiste kaldi. Bu yillarda, en son eseri olan ve daha ¢ok
ahlaki ve sosyal degerlere agirlik veren Tafsir al-Azhar (Jakarta
1967-1976) adl1 otuz ciltlik Endonezyaca Kur’an tefsirinin 6nemli
bir bolimiini kaleme aldz.
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Filipinler’de Bangsa Moro kuruldu. Filipinlerde ugradiklar1 ay-
rimcilig ve baskiya karst Misliimanlar Moro Islami Kurtulus
Cephesini (Moro Islamic Liberation Front, Jabhat Tahrir Moro
al-Tslamiyyah) kurdular. MILF miisliimanlarin tarihine ve kim-
ligine Islami degerler cercevesinde sahip ¢ikmayi hedeflemek-
tedir. Uzun yillar Moro halki i¢in bagimsizlik isteyen MILF 2010
yilinda bu hedefinden vazgegerek genis kapsamli 6zerkligi yeni
hedef olarak benimsedi. Tegkilat 2016'da Filipinler Devlet Baska-
n1 Benigno Aquino IIT ve MIKC lideri Haci1 Murat Ibrahim'in de
katildig1 bir torenle silah birakt.

Mahatir Muhammed Malezya Basbakani oldu. 1976 yilindan 1981%e
kadar Malezyanin Bagbakan yardimcisi olmustur. 1981 ile 2003
seneleri arasinda ise Malezyanin basbakanligini yapmistir. Tar-
tigma yaratan The Malay Dilemma adli bir kitap yazan Muham-
med 10 May1s 2018'de tekrar baghbakan olmustur.

Malezya’da ilk yerli otomobil imal edildi. Mahathir Muhammed,
Bagbakan oldugu donemde, 1983 yilinda Malezya'y1 ilk yerli oto-
mobiline kavusturmustur. Kurdugu ilk Malezya otomobilinin
markasi Perusahaan Otomobil Nasional Berhad (Proton) idi. Bu-
nunla ilgili olarak 23 May1s 1983’'te Mitsubishi Motors ile teknik
is birligi, lisans ve komponent liretimi konularinda anlagma im-
zalanmistir. 1 Temmuz 1985'te Proton markali ilk otomobil olan
“Saga” modelinin tiretime baslandi. 2003 yilinda Bagbakanlik
gorevinden ayrildiktan sonra kurdugu Proton'un danigsmanligini

Ustlenmistir

King Faisal Centre for Islam and Arabic Studies kuruldu. Filipin-
ler'de hiikimet, Manila'da Filipinler Universitesi'ne bagl Insti-
tute of Islamic Studies ile Marawi City'de Mindanao Devlet Uni-
versitesine bagli King Faisal Centre for Islam and Arabic Studies
adli kurumlari agarak tlkeye Uiniversite seviyesinde dini egitim
ve Ogretim yapabilme imkani getirmistir.

Malezya'da Islami Finans genis capli kullanima giriyor. Malezya {s-
lami finans uygulamasina, 1983 yilinda Bank Islam Malezya'nin
kurulusu ile bagladi. Islami Bankacilik Kanunu'nun ilk versiyonu
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1983 yilinda yayimlandi.1984 yilinda Tekafiil (islami Sigorta) ka-
nunu yurtrlige girdi. ilk Tekaftil kurumu; Malezya Tekaftil 1985
yilinda faaliyete basladi.

International Islamic University Malaysia kuruldu. Islam Is birligi
Teskilati'na iiye sekiz lilkenin sponsorlugunda kurulan Malezya
Uluslararas: Islam Universitesi Islam Universiteleri kusaginin
onemli bir temsilcisidir. Ana kampiist Selangor'dadir.

Bruney bagimsizligini ilan etti. Bruney'in basbakani olan 1945
dogumlu Muda Hassanal Bolkiah, 1979'da Ingilizlerle 1983 yili
sonunda himayenin kalkmas: ve iilkenin bagimsizligini elde
etmesi konusunda anlasti. Bunun tzerine 1 Ocak 1984’te Bru-
ney bagimsizligini ilan etti. Glinlimiizde bir refah devleti olan
Bruney Darlisselam Sultanligi o tarihten itibaren ekonomik ge-
lismede, egitim alaninda ve Isldmi konularda ilerlemeye devam
etmektedir. Tjokroaminoto Sarekat Islam'in ilk yillarinda arala-
rinda daha sonra Endonezyanin ilk devlet baskani olan Sukar-

no'nun da bulundugu baz genc¢ milliyetcilerle iligki kurdu.

Endonesya’da din-devlet iliskilerinde yeni boyut. 1987 ve 1992 se-
cimlerinde Golkar'in ezici bir sonug almasiyla rahatlayan hiika-
metin, Islami grup ve teskilatlara kars: tutumunda da yumusa-
ma gortldii.1989'da Yasama Meclisince onaylanan Dini Adalet
Kanunu ile Islami mahkemelerin otoritesi artirildi ve yargi me-
kanizmas: icerisindeki konumlari yiikseltildi. Ozellikle medeni
hukuk alaninda dini mahkemelerin kararlar1 eskisine gore daha
baglayici hale getirildi. Bu arada, devletle catisma politikasinin
Endonezya sartlarinda bir yarar saglamadigina inanan Miusli-
man entelektiieller, devletle is birligi politikasina yoneldiler.

International Institute of Islamic Thought and Civilization (ISTAC)
kuruldu. Uluslararast Islam Diisince ve Medeniyeti Enstitiisti
(Institut Antarabangsa Pemikiran dan Tamadun Islam), 1987 y1-
linda Malezyanin Kuala Lumpur sehrinde kurulmustur. Enstiti
Sri Dato Seri Utama Dr. Rais Yatim tarafindan himaye edilmek-
tedir. Enstitiiniin en 6nemli amac1 zengin akademik gelenegini,

Miisliman diinyasinin daha iyi anlasilmasini ve zengin cesitli
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tarihsel ve akademik mirasini gelistirmeye adanmis Malay diin-
yasinin calismalariyla birlestirip nitelikli calismalar ortaya
koymaktir.

Arakanlilar goce zorlanyyor. I1. Dinya Savasinin ardindan baslati-
lan, Arakan’da bagimsiz bir Miisliiman devleti kurma galismalar1
silahli catismalara yol act1 ve hitkimetin askeri operasyonlariyla
binlerce Misliiman yurtlarindan c¢ikarilirken camileri, okullar:
ve evleri zarar gordii. Bunlardan geri donenleri hitkimet iilkeye
kacak yollardan giren yabancilar olarak degerlendirdi. 1989 ve
1991'deki operasyonlar neticesinde 250.000 Arakanli Miisliiman
tekrar Benglades'e sigindi ve ancak Birlesmis Milletler Miilteciler
Yiiksek Komiserligi'nin baskisiyla 1992'de {ilkeye geri donebildi.

Kambocya'da Islami kurumlar olusuyor. Komiinist rejimden son-
ra ilk mifti 1996'da tayin edildi. Kambogya'da imamlik; eyalet
imamligl, mahalli imamlik ve k6y imamlig1 olarak tice ayrilir.
Koylerdeki anlagmazliklar1 ¢cozmek ve Islam ogretmekle go-
revli tuanlar Misliiman toplumda saygin bir yere sahiptir. Mis-
limanlar bu donemde bakanlik gibi tst diizey gorevlere tayin
edildi. Ulkede Miusliimanlar teskilath bir yapiya sahiptir. Son
zamanlarda kurulan Isldmi kuruluslarin baslicalari: Kambogya
Islam Din Isleri, Kambogya Islam Merkezi, Kambocya Islam Kal-
kinma Fonu, Kambogya Musliman Kadinlar Birligi, Kambocya
Islam Kalkinma Birligi, Kambogya Miisliiman Ogrenciler Birli-
gi, Kambocya Islam Tip Birligi ve Kambogya Islam Yardimlagma
Birligidir.

Tunku Abdurrahman hayatini kaybetti. 1957- 1963 arasinda bagim-
siz Malaya Federasyonu'nun, 1963-1970 arasinda da Malezyanin
ilk bagbakan1 olan Tunku Abdurrahman Putra El-Haj vefat etti.
Onun onderligi sirasinda yeni yonetim istikrara kavusmustur.

Miisliiman Mindanao Ozerk Bolgesi kuruldu. Taraflar arasinda ya-
sanan ¢atismalar esnasinda bir yandan da barig arayislar: devam
etmigtir. 1976 yilinda yapilan barig anlagmasi (Trablus-Libya) ve
ozerk bolge olusturulmasina yonelik gortismeler baslamis, bu
tarihten itibaren bir ¢ézlim siirecine girilmistir. Iliml Filipinli
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yeni Baskan Corazon Aquino doneminde baris gortismeleri hiz
kazanmis, 1987 Filipinler Anayasasi'na uygun olarak kabul edi-
len 1989 tarihli bir yasayla Misliman Mindanao'da otonom bir
bolge kurulmasi 6ngoriilmiistiir. 6 Kasim 1990'da da Miisliman
Mindanao Otonom Bolgesi resmen ilan edilmis ve Cotobato seh-
ri bu bolgenin baskenti olmustur.

Association of Muslim Professionals kuruldu. Singapur hik(meti
Misliman toplumun sosyal kalkinmas: ve insan kaynaklari-
n1 gelistirmesi icin 1991de kurulan Misliman Profesyoneller
Dernegi adli cemiyete destek oldu. Ancak uygulanan biitiin
programlara ragmen toplumun konumunda fazla bir ilerleme
kaydedilemedi. Malaylar hala ortalama gelirin altinda bir gelir
diizeyine sahiptir.

Centre for Research on Islamic and Malay Affairs. Misliman Pro-
fesyoneller Dernegi Singapurdaki Miislimanlarin durumunu
aragtirmak ve gelistirmek tizdere Islam ve Malay Arastirmalari
Merkezini kurdu.

Naguib Al-Attas, Islam: The Concept of Religion and the Founda-
tion of Ethics and Morality isimli kitabini yayimladi. Baslangicta
Londra'daki 1976 Uluslararasi Islam Konferansi'nda verilen bir
konusma olan bu monografi, Islami bakis agisindan tamamen
farkli bir din anlatimi sunuyor. Yazar, Arapca din teriminde
ifade edilen kavramin Bati din tarihi boyunca anlasilan “din”
kelimesiyle ayni olmadigini agikca gostermektedir. Dikkatli bir
semantik analiz yoluyla al-Attas, “din” kavramini birlestirici bir
tema olarak ele alir ve onu insan dogasi, ruh, dzgiirliik, adalet
gibi Islam'in diinya goriisii icindeki diger anahtar kavramlarla
birlestirir. Mutluluk, degisim, ilerleme ve gelisme. Distinceli
ve iyi yazilmis bu calisma, onlimiizdeki yillarda hem Misli-
man hem de gayrimislim okuyucularin ilgisini ¢cekmeye de-
vam edecek.

Endonezya’da Islami Bankacilik girisimleri hizlandi. Endonezyada
Islami bankacilik girisimleri II. Diinya Savasi 6ncesinde bas-
lanmis olmasina ragmen 1990’'lara kadar 6nemli bir ilerleme



Giineydogu Asya Miisliiman Distincesi Kronolojisi

1993

1994

kaydedilememistir. Islami bankacilik faaliyetleri, 1992 yilinda
Bank Muamalat Indonesia (BMI)'in kurulmasiyla baslamistir.
Filipinler'de 1973, Malezya'da 1983’te baslayan Islami finans ve
bankacilik islemlerine gore Endonezya daha geg bir tarihte bu
alanda faaliyet gostermeye baslamistir. Bunun en 6nemli nede-
ni olarak, Islami bankaciligin, tilkenin diinyanin en fazla Mis-
liman niifusuna sahip olmasina karsin, Misliman toplumdan
yeterli talep ve destegi gormemesi gosterilmektedir.

Muhammed Natsir hayatini kaybetti. Endonezyali Misliman ay-
din, siyasetci ve devlet adamidir. Bati Sumatranin Alahanpan-
jang sehrinde somiirge idaresinde galigsan bir devlet memurunun
oglu olarak diinyaya gelen Natsir, Hollanda diliyle egitim veren
ozel ve resmi okullarda 6grenim gordu. Natsir siyasi faaliyetleri-
ne Bandung'da okurken bagladi. Burada Islam Genclik Teskilat:
ve Islam Birligi gibi yenilik¢i dini diislinceleri savunan tegkilat-
larin aktif bir tiyesi ve kisa zamanda 6nde gelen liderlerinden
biri oldu; ayni zamanda biitiin muhafazakar ve modernist egi-
limli slami teskilatlarin federasyonu konumundaki Endonezya
Yiiksek Islam Konseyinin de (MIAI) lyesi idi. O yillarda Islam
Birligi'nin bagkani Ahmed Hasan ile birlikte Pembela Islam ve
Al-Lisan adli dergilerin editorligiinii yapti.

Mahathir Muhammed, The Voice of Asia ismli kitabimi yayimladi.
1k baskist 1994 yilinda Japonca No To leru Ajia (Hayir Diyebilen
Asya) adiyla, daha sonra gordiigii yogun ilgi tizerine 1995 yilin-
da Ingilizce The Voice of Asia (Asyanin Sesi) adiyla yayimlanan
kitap, Asyali iki siyaset ve devlet adaminin penceresinden global
ve bolgesel olaylara 1s1k tutmaktadir. Malezya Baskani Mahathir
Muhammed, Malezyanin gelisme modelini Japonyanin sagla-
yacagi; Japon Politikaci Shintaro Ishihara ise tilkesinin ABD’ye
boyun egmekten vazgecip Asya topluluguna dénmesi gerekti-
gi tezlerini savunmaktadirlar. Mahathir ve Ishihara arasindaki
gorlisme ve yazigmalarin Urtini olan kitapta, kapitalizmin Asya
modeli ile Bati tahakkiimii ve bolgenin kadim medeniyetinin
yeniden canlanmasini gerceklestirme arasindaki, miicadele

anlatilmaktadar.
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Ahmad Syafi'i Maarif, Chicago Universitesi'nde doktorasimi tamam-
ladi. Endonesyali 6nde gelen diistiniirlerden Ahmad Syafi'i Ma-
arif, Chicago Universitesinde Islami diisiince alaninda Fazlur
Rahman tarafindan yonetilen bir tezle doktorasini aldi.

1997 Giineydogu Asya krizi  Dogu Asya Mali Krizi, Temmuz
1997'nin ikinci yarisindan itibaren ortaya cikan ve Taylandda
baslayan bir domino etkisi ile tim Asya'y1 sarmis ve Glineydogu
Asya krizi adin1 almis finans krizidir. Asya Kaplanlari olarak bi-
linen bir¢ok Dogu Asya tilkesinin para birimleri, borsalar1 ve di-
ger kiymetleri ekonomik krizden etkilenmistir. Yerel olarak IMF
Krizi olarak da bilinir ama bu isim tartigsmalidir. Krizin varligi ve
sonuglar1 lizerinde goriis birligi olsa da nedenleri, kapsami ve
¢ozlimleri tartismalidir. Uluslararas: fon akimlarinin yon degis-
tirmesine sebep olan ekonomik bir krizdir.

Centre for Contemporary Islamic Studies kuruldu. Singapur'da 1997
yilinda Misliiman akademisyenlerin onciliugiinde bilimsel fa-
aliyetler ve yayincilik yapmak iizere Centre for Contemporary
Islamic Studies adl1 bagimsiz bir arastirma merkezi acildi.

Ali Hasjmy hayatini kaybetti. Ali Hasjmy (1914-98) Montasiek’te
dogdu. Hollanda somiirge okullarinda ve Bat1 Sumatradaki mo-
dern Islami kurumlarda egitim gordii. Aceh’e dondiikten sonra
Persatuan Ulama Seluruh Aceh (PUSA, All Aceh Union of Ulema)
olarak bilinen Islami reformist bir 6rgiite katildi ve Japon isgali
sirasinda siyasette ve medyada aktif hale geldi. Bagimsizliktan
sonra, 1945te, yeni Endonezya hiikiimetinin biirokrasisinde
1953’ kadar calisti.

Front Pembela Islam (FPI) kuruldu. Islami Savunanlar Cephesi,
1998 yilinda Endonezya'da kurulmus sert bir Islamc1 érgiitiidiir.
O donem askeri ve siyasi figlirlerin destegiyle Muhammad Ri-
zieq Shihab tarafindan kurulmustur.

Bacharuddin Yusuf Habibie Endonezya Cumhurbaskani oluyor. Ba-
charuddin Yusuf Habibie,1998'den 1999a kadar Endonezyanin
tclincli Cumhurbaskan: oldu. Mart 1998'de Baskan Yardimcisi
olarak goreve baslamasindan {li¢ aydan kisa bir siire sonra, 31
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yil gorev yaptiktan sonra istifa eden Suhartonun yerini aldu.
Bagkanlig1 bir dontim noktast ve re-formasyon donemine gegis
olarak goriilmektedir. Habibie, Suhartonun son kabinesindeki
en tartismali bakanlardan bazilarini gorevden alirken “Kalkin-
ma Reformu Kabinesini” acikladi. Atanmasindan hemen sonra
akrabalarindan hiikimet gorevlerinden istifa etmelerini istedi,
bazi yasalar1 yiirtirlikten kaldirdi ve siyasi mahkumlarin serbest
birakilmasini emretti Cumhurbaskani olduktan sonra, Endonez-
yanin basin ve siyasi parti yasalarini serbestlestirdi ve planla-
nandan g yil énce erken demokratik bir secim yapti ve bu da
Baskanliginin sona ermesiyle sonuglandi.

Partai Kebangkitan Bangsa (PKB) kuruldu. Endonezyanin ilk segil-
mis baskan: Abdurrahman Wahid 1998'de kurulan Milli Uyanis
Partisi'nin, kurucular arasindadir. Nahdatii’'l-Ulama’ya yakinligi
ile bilinir; kok olarak bu harekete dayanir. NU'dan daha ilimh
olarak taninir. Islami devlet talebini acikca beyan etmez. Daha
cok Cavali se¢menlerden oy alir. Vekil sayis1 2009'da 50'den 28’e
diismiustir.

Endonezya halk ayaklanmast 1998 yili Endonezya igin ¢ok onemli
bir yil olarak ifade edilir. Asya Finansal Bunalimi'nin bir sonu-
cu olarak, 1998'de, Endonezyada 32 yildir yonetimi elinde tutan
Suharto istifa etmek zorunda kald: ve Endonezyada bir dénem
kapanmis, yeni bir donem acilmis oldu. Kimi gozlemciler, Su-
harto'nun diisiis siirecini, siite yapilan zamla baglatiyor. Subat
1998'de anneler, siit zammi nedeniyle eylem yaptilar. 5 Mayis'ta
gaza yapilan ylzde 71 zam, bardagi tasiran son damla oldu.

Abdurrahman Vahit Endonezya Devlet Baskani oluyor. Abdurrah-
man Vahit (1940-2009), 1999-2001 yillar1 arasinda Endonezya
Devlet Bagkanlig1 yapmis olan Endonezyali Miisliman siyaset-
¢idir. Gus Dur adiyla da bilinen ve Ulusal Uyanig Partisi'nin ku-
rucusu olan Vahit, Suharto'nun istifasinin ardindan secilmis ilk
devlet baskanidir.

Arakan Rohingya Islamic Front kuruldu. 1980°li ve 1990’1 yillarda
binlerce Arakanli Misliman, Myanmar ve Benglades'ten ¢esitli
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yollarla basta Suudi Arabistan olmak tizere Ortadogu tlkelerine,
Malezya ve Pakistan dahil diger Asya tlkelerine go¢ etti. Miica-
delelerini devam ettirmek ve seslerini duyurmak icin 1999'da
Arakan Rohingya Islamic Front, 2000 yilinda da Rohingya So-
lidarity Organisation ve United Islamic Organisation of Burma
gibi gesitli tegkilatlar kurdular. Ana merkezleri Benglades’te bu-
lunan bu hareketlerin temsilcileri bazi Miisliiman tilkelerden
ve uluslararasi kuruluslardan destek almak icin cabalamalarina
ragmen Islam tlkeleri dahil uluslararasi toplum Arakan Miislii-

manlarinin sorunlarina ¢ok az ilgi duydu.

Putra Camii ibadete acildi. Putra Camii, Malezyadaki Putraja-
ya'nin baglica camisidir. Caminin yapimina 1997 yilinda baslan-
di1 ve iki y1l sonra tamamlandi. Malezya Basbakaninin ofisine ve
insan yapimi Putrajaya Golii'ne ev sahipligi yapan Perdana Put-
ranin yaninda yer almaktadir.

Dogu Timur bagimsiz oluyor. Dogu Timor 1975 yilinda kesin ola-
rak Endonezya'nin 27. vilayeti oldu. 1999 yilinda Endonezya bdl-
genin kontrolli lizerindeki iddialarindan vazgecti ve 20 Mayis
2002'de bagimsiz oldu. Dogu Timor Giineydogu Asyanin Katolik
cogunluklu niifusuna sahip 2 devletten biridir.

Islamic Financial Services Board (IFSB) kuruldu. 2002'de sektor icin
standartlar olusturacak Islami Finansal Hizmetler Kurulu (IFSB)
faaliyete gecirildi. 2004’te ise yabanci Islami bankalarin sektore
girisine izin verildi. 2005 yilinda ise Malezya Merkez Bankasi, Is-
lami finans alaninda egitim verecek Universiteyi (INCEIF), 2008
yilinda ise Islami finans alaninda uluslararasi ser’i arastirma ku-
rumu ISRA'y1 faaliyete gecirdi.

Azyumardi Azra, The Origins of Islamic Reformism in Southeast
Asia isimli kitabini yayimladi. Bu kitapta, 19. yiizyildan itibaren
gelisen Islam Reformculugu ve Neo-Sufizmin aslinda ¢ok daha
erken basladigini ve iki bolge arasindaki iletisim ve etkilesim
yoluyla olustugunu gosteren kanitlar iiretti§ini ortaya koydu.
Yayin, modern Islam diistincesi ve karsilastirmali ideolojik ya-
yilma calismalar1 ¢aligmalarini gelistirdi, Dogu-Bat1 kiilttirel
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aligveriglerinin uzun tarihini ortaya ¢ikard:i ve yeni arastirma
alanlar1 agt1. Bu kitabin yani sira, 10'dan fazla kitabin tek yazar
ve ¢ok daha fazla kitabin ve akademik makalenin ortak yazari ve
editoriidiir.

2005 Bali Saldirist - 2005 Bali bombardimanlar: bir dizi terorist
intihar bombas1 ve 1 Ekim 2005’te Endonezyanin Bali kentinde
meydana gelen bir dizi araba bombasi ve saldirisiydi. Bombalar
Jimbaran Beach Resort’ta ve 30 km uzakliktaki Kuta'da, diger iki-
si de gliney Balide iki yerde patladi.

Ilyas Ruhiat hayatim kaybetti. Ajengan llyas olarak bilinen Mu-
hammed flyas Ruhiat, Endonezya Ulemasi ve Cipasung Islami
Yatili Okulunun lideri ve 1992'den 1999a kadar Yiiksek Kurul
Nahdlatul Ulama’nin lideriydi.

Michael Feener, Muslim Legal Thought in Modern Indonesia isimli
kitabini yayimladi. Bolgede entelektiiel bir otorite olan Michael
Feener, yirminci yiizyilin 6nde gelen Endonezyali diisiintirleri-
nin ¢alismalarini géz éniinde bulundurarak, bu cesitli ve kap-
samli literatliriin ikna edici bir elestirisini sunuyor ve cagdas
tartismalara ve Islami reformun dinamiklerine 151k tutuyor. Ki-
tap, modern Endonezya'daki Islami entelektiializmi tanimlayan
cesitli uluslararasi: diistinceye acikligi ve yaratict manipiilasyonu
vurguluyor.

Syed Hussein Al-Attas vefat etti. Malezyali bir akademisyen, sos-
yolog, Sosyal Bilimler orgiitlerinin kurucusu ve politikaci Syed
Hiseyin Al-Attas, somiirgeciligin ve somturgeciligin bir pargasi
olarak yolsuzluk, emperyalizm ve entelektiiel esaret tizerine bir-
kac kitap yazdi.

Muhammed Hasim Kamali, Shariah Law: An Introduction isim-
li eserini kaleme yayimladi. Muhammed Hasim Kamali, Shariah
Law: An Introduction isimli eserinde hukuki anlagmazliktan
bagimsiz akil yiirtitmeye kadar uzanan konular: tartisiyor. Ay-
rica, yasallik ilkesi ve Seriat odakli politikanin rolii ve yeri gibi
daha ileri konulari ele alan Kamali, Islam’in ¢ogu zaman oldugu
gibi yasaya dayali bir din olup olmadigini tartismali bir sekilde
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sorgulamaktadir. islam ve modern hukuk arasindaki karsilastir-
mali ¢alismalar konusunda diinyanin onde gelen uzmanidir ve
bugiin diinyada bu konuda en énemde gelen akademisyenlerden
birisi olarak kabul edilmektedir.

Abdurrahman Vahit vefat etti. 1999-2001 yillart arasinda Endonez-
ya Devlet Baskanlig1 yapmis olan Endonezyali Misliiman siya-
setci Abdurrahman Vahit vefat etti.

Hasan di Tiro vefat etti. Hasan di Tiro, Ace ve Endonezyanin 6z-
glirligii i¢in mucadele eden bir ailenin ¢ocugu olarak 25 Eyliil
1925'te dlinyaya geldi. Hasan Di Tiro, uzun yillar Ace’deki mu-
cadeleye yurtdisindan destek oldu. Fakat 1974 yilina gelindigin-
de esi Dora, oglu Karim'i ve Amerika'da rahat bir yasami bira-
karak Ace’ye dondi. Ace’ye dontisli ve ozglirlik micadelesini
baslatmasi atalarindan kalan miras1 tamamlamak istemesinden
dolaytydi. ki yilin ardindan Ozgiir Ace Hareket'ini (GAM) kur-
du. Hareket, bagimsizlik talep ederek Ace’nin dogal kaynakla-
rin1 kullanan petrol rafinelerine saldir1 diizenlenmeye basladi.
GAM, Endonezya’y1 gayrimesru bir devlet olarak gordiigiinii ve
Hollandalilar tarafindan 1873’te istila edilince kaybettikleri ba-
gimsizliklarini geri almak istediklerini acikladi.

Joko Widodo, Endonezya Cumhurbaskani oluyor. Joko Widodo (d.
21 Haziran 1961, Surakarta), Endonezyanin 7. cumhurbaskani
olan Endonezyali siyasetcidir. Jakarta'da 2 yil igerisinde basarili
olup, halkin destegiyle Endonezya Cumhurbagkanligi secimleri-
ne katildi. 22 Temmuz 2014’te, Jokowi, rakibi Prabowo Subian-
to'ya karst %53 oy alarak devlet bagkanligi1 seciminin galibi ilan
edildikten sonra, Endonezya Cumhurbagkani olarak secildi. Sa-
yim sonucu tartigmalari tamamlanmadan once rakibi yaristan
cekildi. Jokowi, 20 Ekim 2014’te Endonezyanin 7. Cumhurbagka-
n1 olarak goreve basladi.

Nik Abdul Aziz bin Nik Mat vefat etti. Nik Abdul Aziz bin Nik Mat
(Ocak 1931- 12 Subat 2015) Malezyal1 bir politikaci ve Miisliiman
din adamiydi. Nik Aziz, kati Islami goriisleri nedeniyle baz eles-
tiriler aldi. Nik Aziz'in hiikimeti, 2013’te emekli olana kadar dort
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kez (1995, 1999, 2004, 2008) yeniden secildi. 1990'larda Kelan-
tan’'daki yonetimi, Malezya'da Islam’in rolii konusunda dénemin
Basbakani Mahathir Muhammed ile yakin catisiyordu. Irksal
olarak dislayici iktidar partisi UMNO’nun aksine, komtinal siya-
seti acikca reddetti.

Osman Bakar, Islamic Civilisation and The Modern World: Thematic
Essays isimli eserini yayimladi. Osman Bakar, Islamic Civilisati-
on and The Modern World: Thematic Essays isimli eserinde Is-
lam medeniyetinin tematik bir incelemesini sunuyor. Bu kitabi
olusturan on dort bolimin her biri, diinyanin bu en genc dini
temelli uygarliginin karakteristik ¢zelligi olan ana temalardan
en az birini isliyor. Yazarin tematik yaklasimi, 6ncelikle Islam
medeniyetinin canli dogasinin daha iyi bir sekilde degerlendi-
rilmesini tesvik etmeyi amaglamaktadir. Kitabin icerigi, Islam
medeniyetinin yalnizca gegici bir tarihsel fenomen olmadigina
dair bol miktarda kanit sagliyor. Tartistig1 cesitli temalar, Islam
medeniyetinin buglinki ve gelecekteki insanlikla devam eden
ilgisini agikca gostermektedir. Kitapta arastirilan bircok ilging
fikir arasinda, bir medeniyetin kiiresel varliginin ¢ tirt, Mis-
liiman immetin kimligi ve Islam medeniyetinin kimligi ile ilgili
Kuran teorisi, tevhid epistemolojisi bulunmaktadir.

Enver [brahim’in hapis cezast onaylandi. Malezya Yiiksek Mahke-
mesi muhalefet lideri Enver Ibrahim hakkinda, ‘escinsel iliski’
suclamastyla verilen 5 yil hapis cezasini onaylad.

Haron Din vefat etti. Malezyali bir politikact ve Miisliman din
adami olan Haron Din, Mart 2015’ten itibaren Malezya Islam Par-
tisinin (PAS) 3. dini liderligini tistlenmisti.

Hizbii't-Tahrir kapatildi. Endonezyanin sesini son déonemde du-
yuran diger bir cemaati, lilkede iiye sayis1 binlerle ifade edilen
Hizbi't-Tahrir'dir. Her yil beynelmilel hilafet konferanslar: di-
zenleyen cemaat, kendisini Endonezyanin geleneksel yapisi-
na kabul ettirememis, faaliyetleri “asir1” bulunarak Temmuz
2017'de, tlkenin birligini tehdit ettigi gerekgesiyle yasaklanma
karar1 alinmistir.
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Moro Miisliimanlar: ozerk yapiya kavusuyor. Ocak 2019'da Magu-
indanao, Lanao del Sur, Basilan, Tawi-tawi ve Sulu ve mevcut
ozerk bolgede yer almayan Cotabato ve Isabela sehirlerinde
yapilan referandumda, se¢menlere “Yeni kurulacak Miisliiman
Mindanao Bangsamoro Ozerk Bolgesine (BARM) dahil olmak is-
ter misiniz?” sorusu yoneltildi. 1.7 milyon kisinin oy kullandig1
sandiklarda halkin %85'i evet oyu kullandi. Boylelikle merkezi
hiikiimet Mindanao'daki idari yetkilerini Bangsomoro hiiki{-
metine devretmis oldu. Bu referandum ile Filipinler tarihinde
ilk kez Miisliman topluluklara 6zerk bir devlet kurma yetkisi
verilmistir. Ozerk bolgenin bir bagbakani, hiikimeti, kabinesi,
meclisi, kendine ait kaynaklar: olacakti. Boylelikle bu anlasma
ile yakin gelecekte Filipinler'de kurulacak olan yeni bir devletin
yolu agilmisg oldu.

Bacharuddin Yusuf Habibie hayatini kaybetti. Endonezyali mihen-
dis ve siyasetci. 1998'den 1999’a kadar Endonezyanin iglnci
Cumhurbaskani oldu. Habibie altinda Endonezya ifade ve orgiit-
lenme 0zglirliiglini genisleten siyasi sisteminde énemli degisik-
likler yapti. Goreve geldikten kisa bir stire sonra, Haziran 1998'de
Habibie hiikimeti, siyasi partiler lizerindeki Suharto donemi
kisitlamasini kaldird: ve Bilgi Bakanligini ¢ozerek sansiirii sona
erdirdi. Ayrica, baslangicta belirsiz bir zaman cizelgesinde de
olsa, demokratik secimler yapmaya hizli bir sekilde karar verdi.
Habibie, Abdurrahman Wahid secimi kazandiktan sonra aktif
siyasete son vermistir. Ancak 2000 yilinda bir siyasi Arastirma
Enstitiisii olan Habibi Merkezi'ni kurarak ilmi calismalarina o
cat1 altinda devam etmistir.



Yazarlar Hakkinda

Abdul Rashid Moten, Bangladesli Miisliman siyaset bilimcidir; siyaset bili-
mi, siyaset biliminde Islami metodoloji, Islam diinyasindaki siyasi hareketler
ve Islami perspektiften iyi yonetisim konularinda calismaktadir.

Ahmad Fauzi Abdul Hamid, Universiti Sains Malaysia (USM) Uzaktan Egitim
Okulu'nda siyaset bilimi profesoriidiir; Glineydogu Asyada siyasal Islam, Is-
lamc1 hareketler, Islam diisiincesi, Miisliman-Gayrimtslim iliskileri konula-
rinda ¢alismaktadir.

Alpaslan Acikgeng, Uskiidar Universitesi Felsefe boliimtinde 6gretim liye-
sidir; Veri Felsefesi (1992), Bilgi Felsefesi Islam Baglaminda Bilgi Bilimden
Sistem Felsefesine (Istanbul, 1992), Kavram ve Siire¢ Olarak Bilginin Islami-
lestirilmesi (1998), Islam Medeniyetinde Bilgi ve Bilim (Istanbul 2006) gibi ki-
taplari yayinlamistir.

Aslam Haneef, Malezya Uluslararasi islam Universitesi (ITUM) Ekonomi
boliimiinde 6gretim iiyesidir; iktisat, Islam iktisadi, cagdas kalkinma, va-
kiflarin sosyo-ekonomik etkileri, Insan sermayesinin gelisimi konularinda
calismaktadir.

Azyumardi Azra, Giineydogu Asyanin en onde gelen liberal Miisliiman en-
telektiiellerinden biridir. Jakarta Endonezya'daki Univeritas Islam Negeride
(UIN) rektor ve tarih profesoriidiir. Ozellikle cagdas Glineydogu Asya Islami
lizerine ¢alismistir.

ismail Hakki Goksoy, Siileyman Demirel Universitesi islam Tarihi ve Sanatla-
r1 bolimiinde 6gretim lyesidir; Islam tarihi, yakin donem Islam tarihi, islam
kiltiir ve medeniyet tarihi, cagdas Islam iilkeleri tarihi, Giineydogu Asya Is-
lam tarihi arastirmalar1 konularinda calismaktadir.
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Khairudin Aljunied, Singapur Ulusal Universitesi (NUS) Malay Arastirmala-
11 bolimiinde 6gretim lyesidir; Glineydogu Asyada dinler, somiurgecilik ve
dekolonizasyon, sosyal tarih ve tarih yazimi konularinda calismaktadir. Asya
Pasifik Bolgesi'ndeki Miislimanlarla ilgili arastirmalarla ilgili 18 yillik dene-
yime sahiptir.

Mehmet Ozay, ibn Haldun Universitesinde 6gretim tyesidir; Endonezya ve
Malezya'da cesitli devlet tiniversiteleri ve 6zel Uiniversitelerde dersler vermis-
tir. Tlirk-Ace iligkileri, Ace tarih ve sosyolojisi, Malay diinyasi, somiirge done-

mi egitim ve misyonerlik gibi alanlarda arastirmalar: bulunmaktadir.

Mohamed Azam Mohamed Adil, International Institute of Advanced Islamic
Studies'de (IAIS) bas arastirmaci ve genel midiir yardimcisidir; anayasa hu-
kuku, seriat ve medeni hukuk ihtilafi, insan haklari, islam ceza hukuku ve

Islam ticaret hukuku alanlarinda calismaktadir.

Osman Bakar, Brunei Sultanligi Universitesi Sultan Omar Ali Saifuddien Ts-
lam Arastirmalari Merkezi (SOASCIS) baskani ve 6gretim tyesidir; Islam du-
stince ve medeniyetinin, 6zellikle Islam bilim ve felsefesinin cesitli yonleri
hakkinda 18 kitap ve 300'den fazla makale yazmistir.

Sari Hanafi, Beyrut Amerikan Universitesi'nde sosyoloji profesorii ve Islami
Calismalar programinin baskanidir; din sosyolojisi, (zorunlu) go¢ sosyoloji-
si, bilgi sosyolojisi, bilimsel arastirma politikasi, yiiksek 6gretim sosyolojisi,
gecis donemi adaleti, siyaset sosyolojisi, Filistin diasporasi ve miiltecilerin
ekonomik sosyolojisi, sivil toplum konularinda ¢alismaktadir.

Syed Farid Alatas, Singapur Ulusal Universitesi (NUS) Sosyoloji boliimiinde
ogretim Uyesidir; Islam sosyolojisi, sosyal teori, din ve reform teorileri konu-
larinda ¢aligmaktadir.
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