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Oz
Tasavvuf disiincesi on altinci yilizyildan on sekizinci ylzyila kadar Miisliiman Giineydogu Asya’da dini
diistincenin merkezinde yer aldi. Zaman zaman reformist sufi alimlerin mistik pratikleri seriat ile uzlastirma

cabalarindan kaynakli olarak ciddi tartismalar yasandi.

On dokuzuncu yiizyil, Avrupa sémiirgeciliginin gliclenmesi sebebiyle Giineydogu Asya Miisliimanhig icin bir
déniim noktasi oldu. Malezya-Endonezya Misliimanlarinin hayatlarimdaki eski paradigmalar yerini yeni
yaklasimlara birakti. Hem dini-felsefi hem reformist yazinda tasavvufl anlayistan tasavvuf disi modern

diistinceye dogru yavas bir degisim yasandi.

Bu siire¢ yirminci yiizyilda giiglendi. Gelenekgi alimler, modern organizasyonlar ve eylemci politikalar ile bu
duruma karsilik verdiler. Ancak hakimiyet temel kutsal metinleri modern diinyanin problemlerine gére
yorumlamak isteyen modernist ve neo-modernistlerin oldu. Tasavvuf bu duruma kendi modern yorumuyla
cevap verdi. Yirmi birinci asrin basinda ise yasanan sosyal ve iktisadi kargasayla birlikte radikal islamci sesler

dikkat ¢cekmeye basladu.

Bu makale Giineydogu Asya Islam mozaiginin bes yiizyillik macerasimi inceleyecek; Malay-Endonezya

Miisliimanlari arasindaki farkli sesleri, ideolojileri ve diisiince ekollerini tanimlamaya galisacaktir.

Anahtar kelimeler: islam, Tasavvuf, Age, Cava, Sumatra, reformizm, neo-modernizm, modernizm, gelenekgilik,

radikal islamcilik
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Peter G. RIDDELL (gev. Sevdenur CEBECI)

SCHOOLS OF ISLAMIC THOUGHT IN SOUTHEAST ASIA
Abstract

Sufi thinking came to represent a theological default in Islamic Southeast Asia from the sixteenth to the
eighteenth centuries. There were severe polemics at times, with reformist Sufi scholars seeking to reconcile
mystical practice with the Shari'a.

The nineteenth century represented a watershed for Southeast Asian Islam with the consolidation of European
colonialism. Old paradigms gradually gave way to new approaches among Malay-Indonesian Muslims. There
was a gradual shift away from Sufi writing, whether theosophical or reformed, towards non-Sufi modernist
thought.

This process was consolidated in the twentieth century. Traditionalist scholars responded with streamlined
organisations and activist policies. However, the stage came to be dominated by modernists and neo-
modernists, who sought to interpret the primary sacred scriptures in terms of modern world challenges.
Furthermore, Sufism itself responded with its own modernist response. At the turn of the 21st century, radical
Islamist voices raised their profile amidst social and economic turmoil.

This paper will survey the mosaic of Southeast Asian Islam over five centuries, seeking to identify different
voices, ideologies and schools of thought among Malay-Indonesian Muslims.

Key Words: Islam, Sufism, Ace, Java, Sumatra, reformism, neo-modernism, modernism, traditionalism, radical

Islamism

Atif / Cite as: Riddell, Peter G. “Giineydogu Asya’daki islam Diisiince Ekolleri”. ¢ev. Sevdenur Cebeci. Apjir 4/3
(Aralik 2020), 458-483.

1. Giris

Bu makale Giineydogu Asya’daki Islami sdylemin farkli tiirlerini ele almaktadir. Bu
meseleyi degerlendirirken Islam tarihi boyunca daha biiyikk boyutta siiregelen bir
tartismay1 goéz Sniinde bulundurmak gereklidir. Tartigmanin bir yaninda muhafazakar
giicler yer almaktadir. Bu grup bitiin alanlardaki yaklasim ve politikalarin
belirlenmesinde Islam? metin ve ilkelerin literal/harfi harfine yorumlanmasina mutlak
oncelik verirler. Diger yanda iki taraf vardir. Biri insanin sahip oldugu akil yetisi ve
rasyonel diistinme giiciine kutsal metinleri yorumlamada 6ncelik verilmesini savunur.
Yirminci yiizyilda goriilen modernlesme egilimlerinde bu amag gerceklesmistir. fkinci
olarak ruhani bir arayis icinde olan kimseler de literalistlerle anlasamamiglardir ¢iinkii
cogunlukla onlar ibadetlerin ve kurallarin Tanr1 hakkinda bilgi sahibi olmak ve onunla

baglant1 kurmakla ilgili olan kisimlarina odaklanmglardir.
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Bu makalede zaman zaman bélge disindaki gelismelere génderme yapilacak olsa da
yeterli yer olmadigi i¢in tartigmanin biiyiik bir kismi Giineydogu Asya Islami baglam ve

bulgulariyla ilgili olacaktir. !
2. On altinc1 ve On yedinci Yiizyillar: Tasavvufun Hakimiyeti

Somiirgecilik oncesi Malay Miisliman devletler arasindaki hakim dini doktrinlere dair
bilgi sahibi olmak i¢in on altinci ve on yedinci yiizyillardaki Age Sultanlhigina yakindan

bakmak gereklidir.

Tirk arsivleri bu dénemde Arabistan’da Ace’den gelmis hacilar oldugunu kaydeder
(Djajadiningrat 1911:178). Ayrica Ageli islam alimlerinin hayatlarinin bir kismini
Arabistan yarimadasindaki islami egitim merkezlerinde ilim alarak gecirmeleri yaygin bir
uygulamadir. Ageli Malay bir alimin islami ilimler 6grenmek icin Arap diinyasina yaptigi
yolculuga dair elimizdeki ilk kayit on altinci yiizyilda yasamis biiyiikk sufi Hamza
Fans(ri'ye aittir. Fans{ri’nin 6liim tarihi ¢ok tartisilan bir meseledir. Bir¢ok arastirmaci
1590-1604 yillar1 arasinda bir tarih oldugunu iddia ederken Guillot ve Kalus (2000)
epigrafik kanitlar 15131nda Fans@ri’nin 1527’de Mekke'de vefat ettigini ve meshur Bab
Ma’la mezarligindan gomiilii oldugunu one siirmiislerdir.” Fans(irl Arabistan’da iken
Kadiriyye tarikatina intisap eder ve bu sayede ondan sonra gelen bir¢ok Malay alimin

takip edecegi bir gelenegi baslatir veya diger bir ihtimalle devam ettirir.

Tanr’'min mahiyeti ve insanin Yaraticiyla iliskisiyle alakali Islami teosofik/dini-felsefi
doktrinler bu dénemde Age’de dini egitim ve yazilarin 6nemli bir odak noktasiydi. islam
diinyasinin her yerinde Tasavvufi diisiince okullarinin gelistigi bu ¢agda Hindistan ve
Ace’de birbirleriyle rekabet halinde olan, bazen digerlerini batil ilan eden farkl ekoller

ortaya ¢ikt1.

Hamza Fans{ir’nin vahdet-i viicud gériisleri Semseddin-i Sumatran? (6. 1630) tarafindan
genisletilmis ve onun yazi ve Ogretilerinin temelini olusturmustur. Sumatrani, Ace
Sultani iskender Muda déneminde (1607-36) seyhiilislamlik yapmistir. Ancak onun
goriisleri Hamza Fans(iri’ninkilerden farkliydi: Fans(ird, ibn Arabi’nin “Mutlak Bir” ve ¢ok
sayidaki yaratilmis arasindaki varlifin bes mertebesi fikrinden (Hazaratii’l-Hams)
etkilenmisken Sumatrini’nin 6gretileri varligin yedi mertebesi diisiincesi (Tenezziilat-1
seb’a) lizerine kuruluydu ve o Burhanpuri'nin el-Tuhfatiil-miirsele ila ruhi’n-Nebi adh

eserinden etkilenmisti.

Bu meselenin {slam diinyasindaki gelismelere gereken dikkati gésteren etraflica bir arastirmas: Riddell 2001'de
yapilmistir.
?Arastirmalarinin kapsaml bir elestirisi icin bkz. Braginsky 2001.
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Sumatrani aracihi@iyla iskender Muda Naksibendilige intisap etmistir. Bu durum o
dénemde Age devletinde tasavvufi diisiincenin merkezi bir rol oynadigini géstermektedir.
Buna ek olarak Sultanlikta bu dénemde yapilan Islami arastirmalar ¢ogunlukla nazari ve
dini-felsefi doktrinler tizerine yogunlasmistir. Bu doktrinler baslangicta Hamza Fans{iri
tarafindan agiklanmis, Sumatrani ve talebeleri tarafindan islenmis ve daha sonra batil

olduklari iddiasiyla yerilmistir.

iskender Muda'nin 1636’daki 6liimii Sultanligin dini ve fikri ydneliminde tam tersi
istikamette bir degisime sebep oldu. Yeni Sultan iskender Sani’nin basa ge¢cmesinden kisa
siire sonra Ace’ye Hindistan, Gucerath bir islam alimi geldi: Nureddin Ranir? (6. 1658).

Yeni Sultanin himayesine giren Raniri seyhiilislam olarak atandi.

Takip eden yedi yil boyunca Fans{iri ve Sumatrini’nin goriisleri Ranir ve onun gibi ehli
stinneti temsil ettigini iddia edenler tarafindan batil olmakla suglandi. Ehli siinnet
elestirilerinin merkezinde vahdet-i viicuda inanan sifilerin Yaraticiyla zaruri birlik/feni
diistincesi yer aliyordu. Bu diisiinceye son derece karsiydilar. Bir¢ok Islam alimi bu gériisii

batil olarak gdrityordu ve Rinirl Hiicetii’s-siddiq li-def il-zindiq adli eserinde bu yondeki
fikirlerini acikca belirtmisti.

Bununla birlikte Réniri tasavvuf 6gretilerinden kaginmiyordu. Hatta kendisi bir sufiydi,
Rifaiyye tarikatina intisap etmisti ve ayrica AyderQsiyye ve Kadiriyye tarikatlariyla da
baglantisi vardi. Ancak o hak tasavvuf olarak ele aldig1 bir tasavvuf bi¢imi ortaya koymak
istiyordu. Bu durum baz arastirmacilar tarafindan neo-sufizm olarak isimlendirilmistir

(Azra 1992).

Ustte gecen Age’deki tartismanin yirmi-otuz yildan fazla bir siire nce benzer bir bigimde
Hindistan’da da yasandigim belirtmekte fayda var. Hindistan’daki Babiir sarayinda on
altinci yiizyilinin sonlarinda gii¢ sahibi olan stfiler Cihangir’in (1605-27) basa gecmesiyle
gbzden distiiler. Cihangir Naksibendiyye seyhi Ahmed es-Sirhind’den oldukca
etkilenmistir. Ahmed es-Sirhindi bir sufi olmakla birlikte iistte belirtilen Yaratici ve
yaratilmis arasindaki farka vurgu yapar ve panteizme yaklastiklarini diisiindiigii stifilere

olan tepkisi Raniri’nin bu konudaki goriisiine benzemektedir.

Bu dénemde Arabi ilimlerin (Ulim-u Arabiyye) baglantilarinin islam diinyasinin uzak
koselerinde neo-sufi reformist bir dalgay: harekete gecirdiginden s6z etmek gereklidir.
Azra, Ranirl'yi “takimadalarin en 6nemli erken dénem miceddidlerinden biri” olarak

tanimlar (Azra 1992:351). Bu adlandirmaya uygun olarak Raniri Arabistan ve Hindistan

kaynakli reformist egilimleri aktariyor ve takimadalarin Islamlasmasina katki sagliyordu.
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On yedinci yiizyilin ikinci yarisinda Ace Sultanliginin dini hayatinda merkezi bir rol
oynayan islam alimi Abdiirra(f b. Ali el- Fans{ir es-Sinkili (1615-93) idi. Yirmi alt1 ya da
yirmi yedi yasindayken Abdiirralf es-Sinkili Age’den ayrildi ve Islami ilimlerdeki bilgisini
arttirmak icin Arabistan’a gitti. Orada on dokuz yil kaldi ve dnde gelen bir¢ok alimden
ders aldi. Bu alimlerin arasinda on yedinci yiizyilda ¢ok sayida Hintli stfinin manevi
hocas! olan Ahmed el-Kusasi ve onun halifesi ibrahim el-K{iran? vardi. K{irAni daha sonra
Sinkil’ye hilafet vererek Ace’de tarikati devam ettirmesine izin verdi. Takimadalarda
Suttiriyye tarikati bu sayede olduk¢a genis bir alana yayildi. Abdiirradf es-Sinkili
Arabistan’dayken o 1642’de ayrilmadan 6nce Ace’de siddetli tartismalara sebep olan
meselelere cevaplar aradi. Age’ye 1661°de dondiikten sonra ¢ok sayida eser yazdi. Fans{iri
ve Sumatrdni’nin uzun siiren hakimiyeti sirasinda ihmal edilen seriata ehemmiyet

AAA

vererek Réniri tarafindan baslatilan tasavvufi yaklasimi devam ettirdi.

Abdiirralf es-Sinkili’nin 6nemli bir eseri Terciimdniil-Mustafid adinda 1675’te yazdigi
Kur’an-1 Kerim tefsiridir. Erken dénem Malay {slam alimlerinin bazi yazilarindaki kismi
tefsir boliimleri glinlimiize kadar gelmistir ancak bu eser Kur’an-1 Kerim’in Malay dilinde
yazilmis ilk tam tefsiridir. Uzmanhk gerektiren bir alan olmasina ragmen tefsirler erken
dénem Malay diinyasindaki islami gesitlilige 15tk tutabilir. Ustte ele aldigimiz erken
ddnem Aceli alimlerde gérdiigiimiiz gibi on altinci ve on yedinci ylizyillarda tasavvuf disi
gruplar Malay islam diinyasinda etkisiz bir konumdaydilar. Ancak bu erken dénemde bu
grup tefsirde 6ne cikti. Tefsir islam ilimleri arasinda tasavvufi yaklagimlarin temel
olmadig bir alandi. Tam aksine Giineydogu Asya’daki tefsir ¢alismalarindan on altinci ve
on yedinci yiizyillardan kalanlarin higbirinde tasavvufi mecazi yorum &ne ¢ikmaz.
Dolayisiyla tefsir tasavvuf dis1 diisiincenin aktarildigi 6nemli kanallardan biri olmustur.

Malay islam tarihinin sonraki dénemlerinde bu diisiince merkezi bir rol oynamstir.
3. On sekizinci ve On dokuzuncu Yiizyillar: Tasavvufa itiraz

Bakar s6yle yazar:

“... Tasavvufun Malay medeniyetine olan en biiyiik katkisi islamlasma siirecinin geg
déneminde yani 9./15. yiizyildan 12./18. yiizyilin sonuna kadar olan siirede entelektiiel ve

manevi ortami sekillendirme ve netlestirmesidir.” (Bakar 1991:259)

Somiirgeci glicler Malay diinyasina yerlesmeye basladiklar: sirada ¢ok sayida tarikat da
bolgeye niifuz ediyor ve konumlarini giiglendiriyorlardi. Bu tarikatlarin baginda
Kadiriyye, Cistiyye, Sazeliyye, Rifaiyye, Naksibendiyye, Suttariyye ve Ahmediyye
geliyordu. Ancak baska Islami sesler de bélgede duyulmaya baslanmisti. Bunlar

birbirlerine islami egitim merkezlerinin sagladiklari aglarla baglydilar ve bu merkezler
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cografi konumlarina gdre farkli isimlerle aniliyordu: medrese, pondok ve pesantren. Bu
kurumlarin bazilar: tasavvufi yaklagimlara temayiillii olsa da tasavvuf egilimli olmayanlar

da mevcuttu ve bunlarin sayilar1 zamanla artiyordu.
3.1. Cava’da Durum

Vahdet-i viicud goriisiinde olan tasavvufi eserlerin on sekizinci ve on dokuzuncu
yiizyillarda devam eden dolagimi &zellikle Cava’da popiiler mistik hareketlere olan ilgiyi
beslemeye devam etti. Bu egilim yavasca bélgede giiciinii arttiran ve dnciiliigiinii Raniri

ve Sinkili’nin yaptig1 reformist diisiinceyle kaginilmaz bir ¢arpigsmaya dogru gidiyordu.

On sekizinci yiizyilin basinda merkezi Cava’daki Islam’in durumu konusunda bahsedilmesi
gereken dnemli bir isim Cavali lider 1. Pakubuwana’nin esi Ratu Pakubuwana’dir. 1729-30
yillarinda, 8liimiinden yaklasik iki yil énce, Ratu Pakubuwana bir dizi dini-islami esere
sponsor olmaya karar verdi. Bu eserler arasinda Carita Sultan Iskandar ve Kitab Usulbiyah
vardh. ilk eserde biiyiik 6l¢iide bir yerlilestirme mevcuttu, bu Miisliiman kissas1 tamamiyla
Cava baglamina yerlestirilmisti (Ricklefs 1998:40-53). Kitab Usulbiyah olagan disi bir
sekilde popiiler oldu. Bu esere dyle ¢ok deger veriliyordu ki onu ¢ogaltmanin/istinsah
etmenin Mekke’ye bin defa hac yapmaya ya da Kur’an-1 Kerim'i bin defa okumaya esdeger
oldugu soyleniyordu. Savasirken yaninda tasimanin kesinlikle zafere gotiirecegi
diistiniiliiyordu. Kitabin mistik giicler tasidigina inaniliyordu, hatta Tanri'nin kelimelerini

icerdigi iddia edilerek agikca kutsal metinle bir tutuluyordu (Ricklefs 1998:62-91).

Bu dénemde yasamis diger bir nemli isim 1. Raden Ngahebi Yasadipura’dir (1729-1803).
Surakarta, Merkezi Cava’da 1729 yilinda diinyaya gelmis olan 1. Yasadipura bdlgeden
¢tkmis en Unlii yazar ve diisiinlirlerden biridir. Ona ait oldugunu sdylenen eserler
arasinda Serat Cabolek yer alir. Bu hikéye Islam diinyasinda yiizyillardir tartisilan batini ve
zahiri ilimlerin yeri meselesini kisa ve 6z bir sekilde 6zetler. Hikdyenin bas kahramani
Hac1 Mitemekkin dininin zahiri ve sekli gereklerine 6nem vermez, Tanr ile birlesme
arzusuyla arayisa girmeyi tercih eder. Miitemekkin’in seriat1 arka plana atmas1 geri teper
¢iinkii bu durum tasavvufi ilkeleri yanlis anlamasina sebep olur. 1. Yasadipura bu
hikdyede acikca seriatin dislanmasinin cezasiz kalmayacagi prensibini islemistir; demek

ki yasadig1 cevrede bu mevzu devamli tartisilmaktadir.

L. Yasadipura'nin oglu olan II. Yasadipura Surakarta’da Sultan’in sarayinda memur olarak
gorev almistir. Konumuzu ilgilendiren en nemli eserlerinden biri 1825’te yazilan Sasana
Sunu’dur. Sasana Sunu Cava seckinlerinin geng tiyeleri icin yazilmus, onlara giinliik
hayatlarinda seriatin emirlerini uygulamay1 tavsiye eden bir eserdir. Yazar bes sarta

baglilig1, beslenmeyle ilgili yasaklara uymayi, alkolden ve diger temel islami yasaklardan

Apjir
4/3,2020

463



GUNEYDOGU ASYA'DAKI ISLAM DUSUNCE EKOLLER}

kaginmay1 tembihler (Kumar 1997). Goriildiigii gibi islam'in sekli kaidelerine uyma
meselesi tekrar ele alinmistir. Bu meselenin dénemin literatiiriinde devaml yinelenmesi
on sekizinci ve on dokuzuncu ylizyillarin Cava toplumunda seriatin yaygin bir bicimde

ihmal edildigini gosterir.

Bu dénemde yasamis Cavali 6nemli bir kisi de Ranggawarsita’dir (1802-73). Surakarta
sehrindeki son biiyiik saray sairidir. lging eserleri arasinda 6ne ¢ikanlardan biri Wirid
Hidayat Jati’dir. Eserin baslangicinda &gretilerinin seriatin dért kaynagina dayandigim
soyler: Kur’an-1 Kerim, Peygamberin hadisleri, alimlerin icmas1 ve kiyas. Dolayisiyla
bastan itibaren seriatle tasavvufi 6gretileri uzlastirmaya calismaktadir. Bu eserde zahiri
ilimleri 6nemseyen Miislimanlart memnun edecek bazi unsurlar vardir, drnegin su

yazilidir: Allah Halik’tir, Allah Kadir'dir, Allah Vahid'dir.

Buna ragmen eserin mistik yonii daha agir basmaktadir. Varligin yedi mertebesi ve
yaratilmislarin dizilislerinin yedi seviyede olmasi mistik diisiincede yedi sayisina verilen

dnemle drtiismektedir. Vahdet-i viicud diisiincesini andiran sézler bolca mevcuttur:

“Allahu Tedld bizim gozlerimizle goriir; bizim kulaklarimizla duyar; bizim
burunlarimizla koku alir, bizim dillerimizle konusur, O biitiin hisleri bizim duyularimiz

araciligiyla hisseder...”(Simuh 1987:72)
3.2. Diger Bolgeler

Abdiissamed el-Palembani (1704-89) Sumatra’nin Palembang bélgesindendir. Geng bir
adamken egitim almak icin Arabistan’a gitmis, orada yasayan Malay alimlerden ilim
almistir. Bu alimlerin bazilart Muhammed Arsad el-Bancari, Abdulvehhab Bugis (Nasution
1992:33) ve Sammaniyye tarikatinin kurucusu Muhammed el-Sammanf'dir (5. 1776).
Palembani sayesinde Sammaniyye tarikati Palembang’a ve takimadalarin diger yerlerine

yaylmis ve yerlesmistir.

Palembani’nin Malay islamina en biiyiik katkisi klasik Arapca eserleri Malaycaya
uyarlamasidir. Basyapiti imam Gazali'nin fhydii Uliimi'd-Din ald1 eserini Malaycaya gevirip
dzetledigi kitabidir. Bu kitabi on yillik bir ¢alismanin sonucunda 1789’da tamamlamstir.
Eser Malezya ve Endonezya'nin bazi bolgelerinde hala basilmakta ve kullanilmaktadir
(Johns 1987:417). Palembani, Gazall ve Ibn Arablyi tasavvufi arayista birbirini
tamamlayan iki yolun temsilcisi olarak gérmistiir. Gazali tasavvufi arayista olani Allah
hakkinda ilim sahibi olmaya yénlendirir, ibn Arabi ise ilahi olanin mahiyeti ve Yaratici ile
yaratilmig arasindaki iliskinin dogast tizerine metafiziksel sezgiler ortaya koyar (Nasution

1992:34).
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Malay diinyasinda u¢ noktada vahdet-i viicudcu fikirlerin tartigildigi bir dénemde
Palembini’nin seriata 6nem veren goriislere Malay dilinde yer vermesi kayda deger bir
durumdur. Ayrica Palembini, Fansurl ve Sumatrani’nin takipgisi oldugu Vicudiyye
akiminin teorik vahdet-i viicud 6gretilerini bizzat elestirmistir. Eserleri 6liimiinden yiiz

sene sonra reformist Malay Miisliimanlari tarafindan yeniden basilip dagitilmistir.

Malay diinyasinda sémiirgecilik déneminde yasananlara 151k tutan baska bir kaynak
Leiden Universitesi’nin kiitiiphanesinde yer alan Leiden Cod. Or. 2222 numarali yazmadir
(Janson, Tol and Witkam 1995). Bu yazma 1870’de tahta ¢ikan Ageli Sultan Mahmud Sah’a
aittir ve Age Savasi baslamadan hemen Once sarayla baglantisi olan Ageli alimlerin

faaliyetleri ve dini egilimleri tizerine énemli bilgiler verir.

Eser dini yaklagimlarina kaynak olarak Kusdsimin (1583-1661) &gretilerini gosterir.
Sumatra’ya Abdirralf es-Sinkili'nin getirdigi Suttariyye tarikati {iyeleri tarafindan
yazilmustir. Eserde Yaratici ve yaratilmis arasinda birlik géren bir anlayis vardir ve sik sik
yedi mertebeye atif yapilmistir. Bu metin vahdet-i viicud goriisiiyle reformist Tasavvuf
arasinda siiregelen gerilimin bir kanitidir ve muhtemelen reformist diisiincenin daha da

yiikselmesini saglayacaktir.

On sekizinci ve on dokuzuncu ylizyillarin Malay diinyasindan konusurken tarihi
metinleriyle taninan Riaulu Raca Ali Haci (1808-70)’den bahsetmek gereklidir. Raca Ali
Haci heniiz gengken dini bir otorite olarak gériilmeye baslanmisti ¢linkii erken yasta
islam? ilimler ve Arapca iizerinde oldukga iyi bir egitim almist: (Osman, 1976:140). Farkh
bolgelerden birgok Islam alimini Riau’da hocalik yapmalarini sagladi. Onun ve
meslektaslarinin cabalari sayesinde Riau ehl-i siinnet islaminin gelisip serpildigi bir yer
olarak iin sald1 (Andaya and Matheson 1979:110). Raca Ali Haci Naksibendiyye tarikatinin
Riau subesinin dnde gelen iiyelerinden biri oldu. Yazilarinda ¢ogunlukla islam? ilkelere
gbre dindar bir hayat yasanmasini israrla tavsiye ediyordu, dolayisiyla reformist

tasavvufu tesvik ediyordu.

Raca Ali Hac1 goriislerinde tam bir muhafazakardi. Yasadig1 toplumu biiyiik bir yozlasma
icinde gorliyor ve Peygamber’in ddnemindeki toplumu her bireyin ulagsmak icin
ugrasmasi gereken bir ideal olarak sunuyordu. Seriata sikica baglanmayi, dini metinleri

iyice 6grenmeyi ve yerlesmis ilmi anlayislara itaati tavsiye ediyordu.
3.3. Arap Diinyasiyla irtibat: Reformun Bilegenleri

On dokuzuncu yiizyilda Malay diinyasi ve Orta Dogu arasindaki entelektiiel ve sosyal
baglar daha da giiglendi. islam talebeleri Giineydogu Asya’dan Orta Dogu’ya yolculuk

yapmaya devam ettiler. Ayrica bu yiizyillda Arap diinyasindan, 6zellikle Hadramut’tan,

Apjir
4/3,2020

465



GUNEYDOGU ASYA'DAKI ISLAM DUSUNCE EKOLLER}

Glineydogu Asya'ya cok biiyiik bir gd¢ yasandi. Son olarak, Arabistan’daki Arap alimler
Malay diinyasindan gelen ve bir¢ok farkli konuyla ilgili sorulara cevap olarak sayilari

gittikce artan uzun mesafeli yasal goriisler/fetvalar yazdilar. (Cf. Kaptein 1995 and 1997).

Bu gibi gelismeler Malay islam diisiincesinin yavas yavas yeniden yapilanmasina biiyiik
katki sagladi. Tasavvufun on altinci, on yedinci ve on sekizinci yiizyillarda hem radikal
vahdet-i viicud hem de reformist anlayislarla Malay islam diisiincesine nasil hakim
oldugunu gordiik. Mevcut duruma karst ¢ikis on dokuzuncu yilizyihn sonlarinda hiz

kazand1 ve yirminci ylizyilda baskin hale geldi.

Muhammed el-Nevevi el-Cavi (1813-97) kéyiin baskadisinin (penghulu) oglu olarak Bati
Cava’da Bentem'de dogdu. ilk yillarim Cava adasinin farkli yerlerinde egitim alarak
gecirdi. Ergenliginin son senelerinde Arabistan’a hacca gitti, {i¢ y1l orada kaldiktan sonra
Cava'ya dondii. 1855 yili civar1 Mekke’ye tamamen yerlesmek icin gitti. Mekke, Misir ve
Suriye’de ilim tahsil etti ve hoca olarak bélgeye yerlesti. (Snouck Hurgronje 1931:268).

Nevevi bazi ¢cagdaslarinin savundugu tasavvuf karsiti fikirlere sahip degildi ancak bélgede
ondan Once yasamis Kusdsi gibi alimlerin yaptigi gibi tasavvufi yaklasimlari dini
kurallarin olagan bir parcasi olarak da ele almiyordu. Mesela talebelerini herhangi bir
tarikata intisap etmeleri i¢in tegvik etmiyordu. Derslerinde Gazali gibi biiylik stfilerin
eserlerinden faydalansa dahi sapkinlik olarak goriilebilecek kisimlarin oldugu metinleri
disarida birakiyordu. Ozellikle vahdet-i viicud diisiincesinin énde gelen isimlerini dahil
etmiyordu. icinde bulundugu Vahhabi cevreye gére davraniyordu. Malay diinyas: Islami

egitim anlayisinda bir degisiklik yasaniyordu.

Nevevi yalnizca Arapga yazmustir ve en az doksan dokuz eser yazdigi sGylenmektedir
(Nasution 1992:424). Bu eserlerin ¢ogu hala Endonezya'nin reformist pesantrenlerinde
okunmaktadir (Aboebakar 1957:88). Ayirca Nevevi hem Mekke'de hem Giineydogu
Asya’da yasayan Malay takipcileri icin ¢ok sayida fetva yazmistir.

Stiphesiz en meshur eseri Marah Labid'tir. Bu eser Arapga yazilmis iki ciltlik bir Kur’an-1
Kerim tefsiridir. Malay bir alim tarafindan yazilmis ikinci tam tefsirdir. 1886’da
tamamlanan eser Mekkeli ve Kahireli alimlerin onayim aldiktan sonra Kahire’de
basilmistir. Mekke ve Kahire’deki dini otoritelerin resmi onayini almasi bu eserin niteligi
hakkinda bilgi vermektedir. On dokuzuncu yiizyilda bu iki sehir de reformist diisiincenin
hakim oldugu yerlerdi. Ustelik bu reformist diisiince zaman gectikce tasavvuf karsit1 bir

renk aliyordu.
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Nevevi, Giineydogu Asya tasavvuf kalibinin parcalanmasina katki sagladi. Giineydogu
Asya'ya dénen Malay alimler iizerindeki etkisi Giineydogu Asya Islam’inda yasanacak

ciddi degisikliklerin gerceklesmesine yardim etti.

Davud b. Abdullah Fetani (5. 1850 civar1) Arabistan’daki diger bir énemli Malay Islam
alimiydi. Patani (Fetini) sehrinde dogmustu ve hayatinin otuz bes yilini Mekke ve
Medine’de ilim tahsil ederek ve 8greterek gecirdi (Nasution 1992:203). Cok sayida eser
yazmistir ve sayist elli yediye ulasan eserleri Gilineydogu Asya’da hala basilip

kullanilmaktadir (Azra 1992:522). Metinlerinde ¢ok cesitli konular islemistir.

Ahmed el-Fetdnl (1856-1906) Mekke’de yasayan Patanili diger bir alimdir. Kahire ve
Mekke'de egitim almistir. 1880°1i yillarin ortasinda Mekke’de Tiirk yetkililerin
ydnetiminde olan ve Malayca kitap basan bir matbaanin basina getirilmistir (Matheson
and Hooker 1988:28). Fetani'nin Mekke'de yetistirdigi Malay 6grencilerinden en meshuru
sonradan Tok Kenali adiyla taninan Muhammed Yusuftur (1868-1933). Ayrica Malay
miisliimanlariyla 6nemli dini meseleler lizerine mektuplasarak kurdugu diyalog ¢ok
Snemlidir. Bu iletisim bigimi reformist diisiincenin Malay diinyasina yayilmasinda miithim

bir rol oynamustir.

Bu donemde dikkat ¢eken diger bir durum Malay diinyasina gé¢ eden Arap muhacirlerin
onemli katkisidir. On dokuzuncu yiizyilda Hollanda Dogu Hindistan Bélgesi'nde Hadrami
muhacir toplulugunun bir {iyesi olarak literatiire en ¢ok katkiy1 yapan alim Seyyid Osman
b. Abdullah b. Yahya'dir (1822-1913). Batavya'da vefat eden Seyyid Osman ¢ogunlugu
Malayca olan yaklasik yiiz tane eser yazmistir (Azra 1997:252).

Seyyid Osman tasavvufa yonelttigi siddetli elestirileri sebebiyle bazi Malay
Miislimanlarin muhalefetiyle karsilasmistir. Naksibendiyye tarikatina karsi polemikgi bir
saldir1 baglatmistir. Seyyid Osman tasavvuf tizerine toplamda yedi eser kaleme almistir ve
bunlar ¢ok sayida tartigmali, tasavvuf karsiti yorumlar icermektedir. Elestirilerinin ana
noktasi tarikatlara katilan kitlelerin seriati1 yeterince bilmeden intisap etmeleri ve tarikat
seyhlerinin bile temel islam kurallar1 hakkinda bilgisiz olmalariyla durumun daha
kétiilesmesidir (Amiq 1998:100). Onun bu goriislerini kendi makamlarina bir tehdit olarak

goren tasavvuf ehli yerel din alimleri ile Seyyid Osman arasinda gerilim yasanmustir.
3.4. Istikrar ve Degisim

Glineydogu Asya’da statiikoyu korumak isteyen, devamlilik ve istikrar1 destekleyen giicler
uzun siiredir baskindi. Malay diinyadaki farkli topluluklar muhafazakardi. Bu makalede su

ana kadar incelenmis dénemlerdeki hakim yapilar ve paradigmalar kemiklesmisti.
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Onceki iki yiizyilda oldugu gibi on sekizinci ve on dokuzuncu yiizyillarin biiyiik kisminda
stifiler islam ilahiyatinin merkezinde yer aldilar. Eski ¢ekismeler yasanmaya devam etti,
ozellikle reformist tasavvuf ile radikal teosofik/dini-felsefi doktrinler arasindaki gerilim

stiriiyordu.

Buna ragmen on dokuzuncu yiizyilda Giineydogu Asya Miisliimanlarimin alisik oldugu
diinya hizli bir degisime ugradi. Malay Musliimanlarinin giinlitk hayatlarinda, sémiirgeci
gliclerin farkli kademelerde kontrol sahibi olmasi carpici sonuglara yol acti. Eski
dogmalar giderek daha fazla sinandi ve yetersiz bulundu. On dokuzuncu yiizyil sona
yaklasirken harici somiirge hakimiyeti sorununa yeni ¢oziimler aranmaya baslandi. Ek
olarak, istikrar kiltiirii hakimiyetini yeni degisim kiiltiiriine biraktik¢ca yeni dini

yaklasimlar kesfedildi.

Somiirgeciligin getirdigi bu carpici degisiklikler tasavvufun hakimiyetinin sonunu ve dini
reform anlayisinin baslangicini haber veriyordu. Bu siire¢ on dokuzuncu yiizyilin son

ceyreginde hala ¢ok yeniydi. Bir anlamda bu dénem iki devir arasinda bir kpriydi.
4. Yirminci Yiizy1l: Reform Cag1
4.1. Malay Diinyanin Reformist Diisiinceye Cevabi

Yirminci yiizyilin basinda Hollanda Dogu Hindistan bélgesinde Ummetgilik/Pan-islamizm
ideolojisinin ¢esitli tezahtirleri goriiliiyordu. Yerli liderlerle Tiirkiye’deki Osmanl Hilafeti
arasinda iletisim artiyordu. Endonezya Miisliimanlar1 Hollanda yoénetimine karsi

giristikleri miicadelede rehberlik igin islam diinyasindaki din? yetkililere yoneliyorlard.

Ayni zamanda modernist diislinceler Malay-Endonezya diinyasina tohumlarini atmaya
baslyordu. Bu durumu kanitlayan ¢ok sayida delil mevcuttur. Ustelik bu aktarim yalnmizca
diisiincelerin nakledilip Glineydogu Asya’da bagimsiz olarak gelistirilmesi seklinde
degildi. Daha ¢ok Malay Miisliimanlar ile modernist fikirlerin kaynag1 olan Orta Dogu’daki

Miisliimanlar arasinda gerceklesen devamli bir diyalog bicimindeydi.

Bluhm-Warn (1997:295) Malay Miisliimanlar ile Misir'daki reformist el-Menar dergisinin
editorleri arasindaki diyalogun izini siiren bir arastirma yapmistir. Malay Miisliimanlar
tavsiye ve fetva almak amaciyla ¢ok ¢esitli konularda bu dergiye yaziyorlardi. Din,
ekonomi ve ¢evre meseleleri; teknolojik gelismeler, vatanseverlik ve milliyetcilik gibi
mevcut siyasi konular ve daha fazlasi hakkinda soru soruyorlardi. Kaptein (1997) Malay

diinyasi1 ve Mekke arasinda yasanan benzer bir duruma dikkat ¢ekmistir.

Glineydogu Asya’dan yazan kisilerin meselelerine ¢3ziim i¢in Orta Dogu’ya bagvurmalari

iki noktaya isaret etmektedir: Giineydogu Asya’nin Arap diinyasini otorite olarak gérmesi
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ve gayrimiislim bir yonetimle ve geleneksel Miisliman liderlerle yasadiklari ¢atigmalara

kars1 Miisliiman kardeslerinin destegini almanin verdigi gtiven.

Glineydogu Asya’da devam eden reformist gelismelere olan Orta Dogu etkisi Ahmed
Surkati’nin gelisiyle giiclendi. Surkati Mekke ve Medine’de egitim almis bir Sudanliydi.
1911'de islami egitim kurumlarina miifettis olarak Cava'ya geldi. Bu gérevi Osmanlilarin
Endonezyali Miislimanlarin Orta Dogu'da ilim 6grenmeleri icin verdigi bir burs
programinin pargasiydi. Surkati Endonezya’daki modernist hareketlerin gelisimine biiyiik
tesir etti. 1912’"de Muhammediyye'yi kuran Ahmed Dahlan’in yakin bir arkadasiydi ve
Muhammediyye'ye ilk yillarinda ¢ok bilytik etkisi oldu.

Geng¢ modernistler kendilerine Kaum Muda (Geng Nesil) diyorlardi. Malay toplumunun
geleneksel liderleri olan Sultanlar onlarin elestirdikleri tek grup degildi. Kaum Tua
(Thtiyar Nesil) gelenekgilerini devamli ve giiglii bir sekilde tenkit ediyorlar, onlarin islam
inanci ve ibadetleri konusunda muhafazakar din alimlerinin hakimiyetini sorgusuz sualsiz
kabul ettiklerini ve savunduklarimi diisiiniiyorlardi. Kaum Muda’nin yayim olan el-thvan

dergisinde 1929’da sunlar yaziliyd:

“Kaum Tua ulemanin yazdig1 her kelimeyi kabul etmek zorundaymis gibi davraniyor,
adeta Kur’an’la bir tutuyor... Kaum Muda ise yalnizca Kur’an ve Hadislerin bdyle bir
yetkiye sahip olduguna, ulemanin yanilmaz olmadigina ve ulemanin sdzlerini elestirel
sekilde inceleyebilecek akil ve zekay1 Allah’in bizlere verdigine inaniyor.” (De Beer 1983-

84:45)

Modernist reformistlik incelenirken gdz 6nitinde bulundurulmasi gereken bir yer
Sumatra’nin Minangkabau bdlgesidir. Bu bdlge uzun yillar boyunca Orta Dogu’dan gelen
yeni fikirlerin Malay diinyaya aktariminda bir kanal olmustur. Bazi 6nde gelen Minangli
alimler Mekke'ye yerlesmislerdi, 6rnegin Seyh Ahmed Hatib (1852-1916) daha once
bahsettigimiz Muhammed el-Nevevi gibi Mekke'yi ziyaret eden 6grenciler tistiinde bityiik
bir etkiye sahipti. Mescid-i Haram'in Safii imami olarak gorev yapan Ahmed Hatib
tarikatlar1 acikca elestirmis, Naksibendiyye'yi panteizmi yaymakla suglamigtir (Roff
1994:60). Ayrica Minang orfi kanunlarim tenkit etmis, anaerkil Minang toplumundaki
miras hukukuna islam dis1 oldugu icin kars1 ¢ikmistir (Djamal 1998:6ff). Ahmed Hatib’in
talebeleri Giineydogu Asya’daki islami entelektiiel diyaloga derin izler birakmislardir.
Minangkabaulu alim Seyh Muhammed Tahir b. Celaleddin el-Ezher? (1869-1957) bu
kisilerden biridir.

Degisim ruhunun etkileri ikinci Diinya Savasi sonrasinda belirginlesmistir. Malay-

Endonezya diinyasindaki sémiirgeler Endonezya, Malaya/Malezya ve Singapur olarak
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bagimsiz devletlere doéniismiistiir. Bagimsizlik éncesinin hareketleri ideolojileri devlet
yapilarina aktarmak zorunda kalmislardir ve bu baglamda kayda deger birkag nokta

vardir.

Oncelikle, erken dénem modernist diisiiniirlerin etnik kdken ve din arasindaki bagi kirma
cabalarina zit olarak Malaya, sonraki adiyla Malezya; 1957 Anayasasi’'na bu bagi koyarak
onu korumustur. fkincisi, bagimsizlik sonrasi dénemde gelenekgiler ve modernistlerin
islam diisiincesine hakim olmak igin verdikleri miicadele devam etmistir. Malezya’da bu
gerilim Malezya Islam Partisi ve Birlesik Malay Milli Orgiitii arasinda goriiliirken

Endonezya’da bas oyuncular Nahdatu’l-Ulema ve Muhamediyye’dir.

Bunlara ek olarak, yirminci asrin ikinci yarisinda Malezya ve Endonezya’da neo-
modernist diisiince degisim gecirmistir. Endonezyali gayrimislim liderlerin destekleriyle
beraber bazi Endonezyali Miisliimanlarin islam’in ayricalikli konumuna kars1 ¢ikarak ¢ok
dinli bir devlet kurmak i¢in verdigi miicadele bu durumun ilk isaretlerindendir. En agik
Ornegi 1945’te Sukarno tarafindan ortaya atilan ve Endonezya devletinin felsefesi olarak

kabul edilen Pancasila kavramidir.

Eski diinya yerini yavasca yeni Islami diisiince bigimlerine birakiyordu. Geleneksel otorite
yapilarina olan itiraz, Tasavvufi yaklasimlarin Malay dinl diinyasindaki hakimiyetine
kars1 ¢ikisla bir arada ilerliyordu. Tasavvuf glinesi batmistir ¢iinkii “Tasavvuf, 6zellikle
modernist Miisliimanlar arasinda, islam diinyasindaki gerilemenin ana sebeplerinden biri

olarak gdriilmeye baslanmist1” (Azra 1992:549).
4.2 Miisliimanlarin Modern Diinyaya Yamtlarimin Bir Tipolojisi

islami bakis acilarinin bir tipolojisini yapmak, Giineydogu Asya’daki ¢agdas islam
siyasetini anlamak i¢in ¢ok yardimci olacaktir. Ancak kategoriler tartigmaya aciktir ve
etiketler farkli aragtirmacilar tarafindan farkli sekillerde kullanilmistir. Uzun siiredir
kullanilan modernistler ve gelenekgiler seklindeki ayrim yakin zamanda yapilan
arastirmalarda tenkit edilmis, lic ya da dort tane kapsamli kategori ortaya ¢ikmigtir
(Abdillah 1997:19). Bu makale icin incelenen veriler dértlii bir tipolojiye isaret eder.
Modernizm ve muhafazakir gelenekgilik arasindaki koklii ayrim taninmis, ayrica neo-
modernizm ve radikal Islamcilik kategorileri eklenmistir. Reformist fikirlere olan temayiil
yalnizca tek bir kategoriye ait degildir, hatta ileride gérecegimiz gibi dért grubun
hepsinde kendini gdstermistir. Odaklanmanin saglanabilmesi icin konu Endonezya

baglaminda islenecektir.

4.2.1. Neo-Modernistler
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inceleyecegimiz ilk islam diisiincesi akimi neo-modernizmdir. Bu akim Endonezya’da
1960’1 yillarin sonunda, 70’li yillarda ortaya cikmustir ve liderleri geleneksel pesantren ve
medrese mezunlaridir (Barton 1997:328). Onemli bir islam arastirmacisi olan Jalaluddin
Rakhmat Endonezyali neo-modernistlerin bazi ortak noktalarini belirtmistir. Bu kisiler
islam’a seriat bakis acisiyla degil, evrensel degerler acisindan yaklasirlar. Onlarin
gorislerine gére bu degerler yalmzca Miislimanlar tarafindan degil, gayrimiislimler
tarafindan da taninmalidir. Ayrica devletin temeli olarak seriatin kabul edilmesi icin
verilen miicadeleye 6nem verilmemektedir. Neo-modernistler diger Miisliiman gruplara
kiyasla Bati tarz1 bir demokrasiye daha yatkindirlar ve kamusal séylemleri insan ve kadin
haklarina daha fazla vurgu yapmaktadir. (Rakhmat 2000). Kutsal metinler s6z konusu
oldugunda neo-modernistler Kur’an ve Siinnetin yeni ve degisken yorumlara agik olmasi
gerektigini savunurlar. Saeed (1997:287) onlarin islami kutsal metinlere yaklasimlarin
“stipheci” olarak niteler ¢linkii hadis literatiiriinii 6nemli gérseler dahi glvenilir
bulmazlar. Genel olarak neo-modernistler islami egitimin 8ziine 6nem verirler, sekline
degil. Dolayisiyla kadinlarin tesettiirlii giyinip giyinmemeleri meselesi ahlaki yasam kadar
mithim gdriilmez. Neo-modernistler liberal Bat1 diisiincesine daha olumlu yaklasirlar;
sosyal ve ekonomik ¢ikarlar: siyasi giicten iisttiin goriirler ve laik topluluklarla isbirligi

yaparlar (Schwarz 1994:178).

Harun Nasution (1919-98) yirminci asrin en &nde gelen Endonezyali neo-
modernistlerinden biriydi. Pematang Siantar, Sumatra’da dogmus ve Orta Dogu’da
Universiteye baglamadan 6nce hem Hollanda hem Miisliiman okullarinda egitim almistir.
El-Ezher Universitesi'ndeki Islam ilimleri egitiminden memnun kalmayarak Kahire
Amerikan Universitesi'ne gecis yapmis ve burada egitim ve sosyoloji alanlarinda lisans

egitimini tamamlamustir.

Nasution, yeni bagimsiz olan Endonezya Cumhuriyeti’'nin hiikiimetinde diplomasi
alaninda calismaya baslamistir. 1960'da Kahire’ye dénerek islam Hukuku egitimi
gérmiistiir. Daha sonra Kanada'da McGill Universitesi'nde yiiksek lisans ve doktora

yapmistir. Tezi Muhammed Abduh’un metinlerinde rasyonel diistince tizerinedir.

Calisma hayatinin kalanini Cakarta’daki IAIN Syarif Hidayatullah’da lisansiistii boliimlerin
dekani ve rektor olarak gecirmistir. Onun yonetiminde IAIN Cakarta’da dinamik ve
modern bir miifredat islenmis, geleneksel islami ilimler ile Sosyoloji, Antropoloji,
Karsilastirmali Dinler ve sekiiler Felsefe gibi modern Bati egitim modelleri
kaynastirilmistir (Saeed 1999). Ayrica Cakarta IAIN'inda ehl-i siinnet islam alimleri
tarafinda siipheyle yaklasilan bazi islami diisiince akimlar1 da miifredata koyulmustur,

ornegin fbn Arabi’'nin metinleri ve Mutezile teolojisi.
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Nasution ¢ok sayida eser yazmistir ve eserlerinin ¢ogu felsefe, rasyonel diisiince,
modernizm ve Mutezile'nin rasyonel teolojisi {izerinedir (cf. Martin, Woodward and
Atmaja 1997). Nasution, islam diinyasimin genelinde uzun zaman énce nemini yitirmis
olan Mutezile ekoliinii hararetle savunmustur. Bunu yaparken gosterdigi biiyiik cesaret

uzun kariyeri boyunca yazdig1 metinlerin ayirici noktasidir.

Diger bir énemli Neo-Modernist Nurhalis Macid’dir (1939-). ilk egitimini hem devlet
okulunda hem pesantrende alan Nurhilis MAcid, Cakarta’daki IAIN Syarif Hidayatullah’da
Arap Edebiyat1 boliimiinde lisans egitimini tamamlamistir. Modernist Fazlurrahman'in
danigmanhginda islam diisiincesi iizerine doktora yapms, Chicago Universitesi'nden

1984’de mezun olmustur.

Nurhilis MAcid 1975-98 yillarinin ¢ogunu IAIN Cakarta’da farkli seviyelerde hocalik
yaparak gecirmistir. Ayrica Endonezya'nin 6nde gelen miisliiman diisiiniirlerinden biri
olarak bir¢ok yerde gorev almistir. Muhtemelen en etkili girisimi 1986’da baskanligini
yaptig1 Paramadina Vakfi'm (Yayasan Wakaf Paramadina) kurmasi olmustur. Paramadina
bir diisiince kurulusu olarak calismaktadir. Bu kurum yazli, sesli ve internet {izerinden
basin agiklamalari, konusmalar ve ¢ok sayida materyal yayinlar; islam ve modern diinyay1

ilgilendiren birgok farkli konuda goriis bildirir.

Nurhilis Micid bir¢ok eser kaleme almustir, cesitli kitaplar1 ve ¢ok sayida yayinlanmig
makalesi bulunmaktadir. Islam, Kemodernan, dan Ke-Indonesiaan (1987) adli eseri Nurhalis
Micid’in fikirlerinin bir antolojisi gibidir ve neo-modernist diisiincelerini ortaya koyar.
Modernistlerin basinda beri savunduklari islam ile modern diinyanin bir araya getirilmesi
fikrini destekler ancak modernist yaklasimdan ayrildigi bir nokta vardir. O, kurulacak
olan bagin Abduh, Rida ve onlarin Malay-Endonezyali 6grencilerinin savundugu sekilde
kaynaklarin son dénemdeki abartili yeni yorumlariyla degil; geleneksel islam
diisiincesinin zengin kaynaklarinin temel alinarak yapilmasini ister. Ayrica modern
cercevenin Islami temellerinin milliyet¢i bir baglamda ifade edilmesini 6nerir:

‘keIndonesiaan’.

Nurhélis MAcid, Islam ve siyasetin tamamen ayrilmasi gerektigini iddia eder. 1970’de
soyledigi meshur sézii “Islam evet, Islami parti hayir” (Madjid 1998:285) sik sik alintilanir,
ozellikle Suharto’nun Yeni Diizen hiikiimetinin Mayis 1998'deki dagilmasindan sonra
yayginlagmistir. Nurhalis MAcid’in sézleri, onun islam’in &zel alana siirgiin edilmesini
destekledigini ve seriatin devlet meselelerinde artan Onemine karsi ¢ktigim
gostermektedir ((Tesoro 1998). Bu goriisii onun 6grencilik yillarina dayanmaktadir,

1972’de verdigi bir konusmada sunlari sdylemistir:
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“.Islam Devleti kavrami din ve devlet arasinda diizgiince ayarlanmis/oranlanmis iliskinin
bozulmasidir. Devlet, akilci ve miisterek olan diinya hayatimin meseleleriyle ilgiliyken din manevi

ve kisisel alanlarla ilgilidir.” (Madjid 1998:294)

Bu gdriisii, onu liberal Bati diisiincesine ¢ok yakin olmakla suglayan bazi modernist

gruplarin tenkitine ugramistir.
4.2.2 Modernistler

islam diisiince akimlarindan kayda deger ikincisi Modernist Reformistler’dir. Bu topluluk
yirminci yiizyihin basinda Misir'da ortaya ¢ikan islam diisiincesi’'ndeki modern devrimin
devamidir. Geleneksel islami iki noktada ¢okca elestirmislerdir. Birincisi, gelenekgilerin
bazi senkretik pratiklerini modernistler dinin yozlasmasi olarak gérmiislerdir. fkinci
olarak, gelenekgilerin islam kutsal metinleriyle tiiretici bir iliskiye girmek yerine dini
liderlerin sdylediklerini taklite/elestirisiz takip etmeye olan temayiilleridir. Modernistler
cogunlukla sehir niifusundan destek gérmiisler ve liberal Bat1 diisiincesine ve Misliiman
neo-modernistlerin fikirlerine siipheyle yaklasmislardir. Neo-modernistlerin dinin
dnemli kisimlarini gézden cikardiklarim diisiinmiislerdir. islami giiclii bir siyast kuvvet
olarak meydana ¢ikarmaya kararhidirlar ancak anayasal siireclere de saygi duyarlar.
Cogunlukla seriatin devlet yasalarinda hangi seviyede yer almasi gerektigi konusunda

anlasmazliga diiserler.

Daha once verdigimiz yirminci asrin baslarinda yasamis érneklere ek olarak, son yillar
icin 6nde gelen Endonezyali siyasl figlir Dr. Amien Rais (1944-) bu grubun bir
temsilcisidir. 1944’de dogmus ve ilk egitimini Solo’daki Muhammediyye okulunda
almistir. Yogyakarta, Universitas Gajah Mada’da siyaset bilimi alaninda lisans egitimini
tamamlamis ve Chicago Universitesi’nde Misir’daki Miisliiman Kardesler hareketi iizerine

doktora tezi yazmustir.

Yeni Diizen hiikiimetini sdziinii sakinmadan elestirdigi halde devlet tarafindan 1990’da
ICMI'ye (Endonezyali Miisliiman Entelektiieller Birligi) atanmistir. ICMI'nin koyu bir
destekgisi olmustur ve Abdurrahman Vahid gibi neo-modernistlerin tenkitlerine séyle

yanit vermistir:

“.ICMI'min kurulusundan beri elestiriler ve hiicumlar siirekli gelmektedir. Benim
diisiinceme gore bu iyiye isarettir. Eger ICMI hi¢ kimsenin tepkisini ¢ekmeden ortaya
ciksaydi, ICMI fidaninin biiylimesi engellenmis olurdu... ICMI'daki dostlarimiza hep
soyledigim gibi harici hiicum ve elestirilerden iirpermeyin c¢iinkii Peygamberin

siinnetinden cesaret almak zorundayiz... (Rais 1995:281-282)
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Rais, modern bir bakis agisiyla ICMI'y1 kutsal metinlerin modern bicimde bir ifadesi

olarak gérmstiir.

Rais’in kamuoyundaki giicli 1993’te Muhammediyye’'nin baskani olarak secilmesiyle iyice
gliclenmistir. Devlet Baskani Suharto’nun Mayis 1998deki istifasinda tetikleyici bir rol
oynamistir. Ona dogrudan gérevden cekilmesini tavsiye etmistir. Bu davranisimi izah

eden Rais, sebeplerini islami terimlerle agiklamistir:

“Agikca yanlis olan bir seye karsi hakki s6ylemenin vacib-i kifaye oldugunu diistindtim.
ABRI, Golkar, diger partiler ve STKlar sessizdi. Oyleyse, Bismillah, bunu sdyleyen kisi

olmaya ciiret ettim.” (Rahman 1998)

Suharto’nun diisiisiinden sonra Rais Partai Amanat Nasionaln (Milli Goérev Partisi)

kurmustur ve 1999’da baskanlik secimlerine bu partinin aday1 olarak girmistir.

Amien Rais gazete ve dergilerde ¢ok sayida makale yazmustir. ilk kitabi Cakrawala Islam:
Antara Cita dan Fakta (1987) cesitli islam? meseleler ve sorunlar iizerine kaleme aldig
yazilarindan yapilmis bir derlemedir. Bu derlemede siyasi meseleler, devlet konular: ve
islam’in modern diinyadaki rolii 6ne ¢ikan temalardir. ikinci eseri, Tauhid Sosial: Formula
Menggempur Kesenjangan (1998), Rais Muhammediyye baskanligini yiiriitmeye basladiktan
birka¢ sene sonra yazilmistir. Dolayisiyla, bu kurumun st kademelerinin goriisleri
hakkinda degerli bilgiler saglamaktadir. Kitabin 6zgiin ismi “Sosyal Tevhid” Rais’in icadidir
ve uzun siiredir modernistlerinin hedefi olan inangla toplumu kaynastirma arzusunun

temsilidir.
4.2.3. Gelenekgiler

Ugiincii Tslami diisiince akimi muhafazakar gelenekgiliktir. Kurzman (1998:5) bu grubu
soyle tanimlar: “Yerel pratiklerle islam diinyasinin genelindeki uygulamalarin bir
birlesimi olan geleneksel islam’in takipgileri.” Bu akimin iki yonii vardir. Bir yanda yerel
velilere sayg1 gosterenler vardir. Bu kisiler modernist reformistlerin yogun elestirisine
maruz kalmiglardir. Ayrica cesitli senkretik pratikleri uygulayan kisiler de bu grubun
icindedir, &zellikle Cava'da ¢ok sayida mevcuttur (Beatty 2000:41-2). Diger yanda bu
senkretik uygulamalara tepki gosteren gelenekci din adamlari vardir. Bu kisiler kutsal
metinlerdeki hiikiimlere siki sikiya baghlig1 tesvik ederler ve her seyden 6nce yerlesmis

dini liderlige itaati savunurlar.

Endonezya siyaset sahnesinde bu toplulugun sesi Milli Uyanis Partisi (PKB) olmustur.

Parti 23 Temmuz 1998’de Nahdatul Ulema’nin (NU) énde gelen iiyeleri tarafindan
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kurulmustur. Endonezya’daki ehli siinnet gelenekgiliginin siyaset disi ana temsilcisi

1926’daki kurulusundan beri NU olmustur. NU kurulusundan itibaren:

“Islam devleti kurma ya da Endonezya devletinde islam hukukunu resmi sekilde
uygulamaya koyma amagclari giitmeden Endonezya halkinin degerlerine oncelik
vermistir. Bu yiizden PKB Endonezya Cumhuriyeti'nin mevcut bi¢imini devletin son hali

olarak kabul etmektedir” (Iskandar 1998:26).

PKB’'nin bagkaru H. Matori Abdiilcelil, Abdurrahman Vahid'den yaptigi alintiyla esas
gerekenin “Islami degerlerin resmi olarak tanindigi bir Endonezya devleti yerine islami
degerlerin Endonezya ulusal devleti altinda uygulandigi bir islam toplumu” olduguna
dikkat ceker (Abdul Djalil 1999). Bu sekilde Islam Endonezya’nin biinyesine yerlesmis
oluyor. (Tam aksi ileride bahsedilecek olan radikal islamcilar tarafindan israrla

savunulmustur)

Bu kurumun su anki tiye sayis1 yaklasik olarak otuz milyondur (Mujiburrahman 1999:340).
NU’nun kontroliinde biiyiik bir egitim sistemi vardir: 5742 pesantren, bunlarin kapsadigi
4114 anaokulu, 780 orta okul, 299 lise, 19 {iniversite ve 26 akademik enstitii (Mangkey
2000).

NU’nun gelenekgi tarihine ragmen son yillarda NU'nun geng kadrosu modernitenin yeni
fikirlerine ve sorunlarina karsi daha ilgili olmaya baslamistir. Bunun bir nedeni NU
yonetimindeki pesantren {slami okul sistemi araciligiyla aktivist sivil toplum
kuruluslarinin gittikce artan etkisidir. Bu baglamda 6zellikle 6nemli bir STK Pesantren ve
Toplum Gelisme Merkezi(P3M)dir. 1983’te kirsal kesimdeki pesantren yéneticileri (kiai)
ve STK liderleri tarafindan kurulmustur. Pesantrenler arasinda anlasma yapilmasim
saglar ve onlar1 toplum gelistirme ¢alismalarinda merkez olarak kullanir. Ayrica islam
hukuku (fikih) alaninda sosyal meselelere odaklanan diizenli seminerler ve atdlyeler
(halkalar) yiiriitiir, 6rnegin arazi hukuku, miras hukuku, adil yénetici hukuku (Effendi
1997). Pesantren sisteminin moderniteyle bir araya gelmesine bir baska bir drnek de
Bojonegoro, Dogu Cava’daki Pondok Pesantren An-Nawawi adli kurumdur. Kiai K.H
Fachurrozi burada akil hastaliklardan muzdarip olan Islam alimlerini (santri) tedavi
etmeye odaklanmistir. Tedavi yontemleri alternatif ilaglar ve mistik pratiklerin bir

karisimi seklindedir (Kurniawan 1999).

Muhafazakir gelenekgi bakis agisini yansitan baska bir kurum takimadalar genelinde
farkli seviyelerdeki dini liderleri bir araya getiren Endonezya Ulema Konseyi (Majelis
Ulama Indonesia - MUI)’dir. Bununla birlikte, bdyle bir yap: icinde, bu sayfalarda

incelenen farkli islam? diisiince akimlarini temsil eden cesitli sesler duyulabilir.
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4,2.4, Radikal islamcilar

inceleyecegimiz dérdiincii ve sonuncu islami diisiince akimi islamcilarinkidir.
Uluslararasi medyanin dikkatini oldukca geken ve cesitli bicimlerde (baglilik derecelerine
gore) asirilikci, koktendinci, radikal veya islamci olarak anilan gruptur. Bu topluluk
demokratik bir sistem altinda calisabilir ancak nihayetinde bu sistemi islami bir yapiyla
degistirmeye kararhidir. islam Hukukuna éncelik veren, Miisliimanlarin liderliginde ve

islam kutsal metinlerinin hiikiimlerinin iistiin oldugu bir yapu.

Yirminci asrin biiyiik kisminda acikca fark edilebilir bir radikal islamci hareket
Giineydogu Asya islam’inin kayda deger bir parcas1 degildi. Ancak bu bdyle bir durumun
tamamen yok oldugunu géstermez. Tam tersine slamci diisiince birkag belgede net bir
sekilde goriilebilir. Ornegin, Endonezya Hollanda’dan bagimsizligin1 kazandiktan sonra
baslayan basarisiz Daru’l-islam isyan hareketinin lideri Kartosurwirjo’nin yazdigi cihad

odakli 1949 Proklamasi Negara Islam Indonesia (Endonezya islam Devletinin flani):

“Ingallah, bu cihad ya da devrim su zamana kadar devam edecektir: Endonezya islam
devleti Endonezya’nin tamaminda 100% fiili ve hukuki, giivenli ve saglam bir sekilde
kurulacak, isgal ve kéleligin biitiin sekilleri yok olacak; Allah’in, dinin ve devletin biitiin
diismanlar1 Endonezya’dan siiriilecek; islam hiikiimleri biitiin Endonezya islam devleti

icinde kusursuzca uygulanacak.” (Sastrawiria and Wirasutisna 1955:262-263)

Bununla birlikte, bu gibi metinler Miisliiman Giineydogu Asya’da yirminci ylizyilda
yasanan olaylarin yéniine nadiren ve c¢ok az etki etmistir. Radikal islamcilar higbir
Glineydogu Asya Miisliman toplumunda asla gii¢ kazanacak gibi durmadilar. Yirminci
asrin ikinci yarisinda Orta Dogu’da oldukga baskin olan islamcilarin devrim ¢agrisi ana
muhalefet gruplarina yansimamistir. Ornegin Malezya'daki PAS siyasl partisi ve

Endonezya’daki Muhammediyye sosyal kurumunda boyle bir yaklasim mevcut degildir.

Ancak 90l yillarda, 6zellikle 1998’de Bagkan Suharto’nun diisiisiinden sonra Giineydogu
Asya Islamcilik faaliyetlerinde fark edilebilir bir artis yasanmistir. Modern Endonezya
baglaminda 6nemli bir isim Ahmad Sumargono’dir. Haziran 1999'da Ay Yildiz
Partisi(PBB)’nin bir iiyesi olarak Endonezya Parlemento(DPR)’suna secilmistir. Ayni parti
Ekim 1999 baskanlik secimlerinde onu aday olarak gostermistir. Ayrica Sumargono
Endonezya Islam Diinyasi Dayanisma Komitesi (Komite Indonesia untuk Solidaritas Dunia
Islam - KISDI)’nin bagkani olarak gérev yapmaktadir. Bu kurum diinyadaki Miisliimanlar
icin uluslararasi bir yaklasima oncelik vermektedir ve yurtdisindaki Miisliimanlar
davalar1 ve catigmalarinda desteklemistir. 90'li yillarda yasanan Bati Seria ve Gazze,

Bosna, Kagmir ve Cezayir olaylari bunlara drnektir (Hefner 2000:109-10).
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Sumargono, Suharto yillarinda islamcilarin hissettikleri diis kirikligini hararetle ifade

eder:

“Yeni Diizen déneminde, islam karsiti bir grup 24 yil boyunca, 1966-1990 arasinda
iktidardaydi. Bu doénemde, (islamcilar) &tekilestirildiler ve fasist olarak gériildiiler...
Suharto da bu dénemde Islam karsitiydi... Daha sonra Suharto degisti. 1993’ten itibaren
ortam Islam {immeti i¢in daha elverisli bir hale geldi. Bank Muamalat ve ICMI kuruldu,
hiikiimet agik yesil oldu. Ancak Suharto Islam icin degismedi, siyasi ¢ikari icin degisti”
(Sumargono 1998:33).

Sumargono 1980’de Suharto yonetimini elestiren bir konusma verdigi icin alt1 ay hapis
yatmigtir, Bununla birlikte, yénetimin degiserek daha Islami bir renk almasiyla
Sumargono devletin ileri gelenlerinin bazilariyla yakin iliskiler kurmustur. Onun
demokrasiye olduk¢a simurh destegi, Suharto'nun disiisiiniin  ardindan kizigan
tartismalardan birinin zirvesinde basina yaptig1 aciklamada agikca gortlmektedir: “Eger
demokrasi varsa ideal olan orantili olmasidir ve bu liderin Miisliiman olmasi gerektigi

anlamina gelir” (Sumargono 1998:35).

Ozel hayatinda Sumargono islami hiikiimlere kat1 bir baglilik érnegi sunmaya calisir.
Kizlarinin basértii takmasi konusunda israrcidir ve ¢ocuklarinin toplum iginde karsi
cinsten biriyle cift halinde yiirlimesini yasaklamistir. DPR’nin bir tiyesi oldugu halde hala
dzel bir Kur’an-1 Kerim hocasiyla Kur’an kiraati ve tefsiri 6grenmektedir. Cok esliligin dini
ilkelere uygun oldugu ve ilk es kabul ettigi siirece helal oldugunu savunur, dullar ve

cocuklarinin bakimi igin ¢ok yararh bir yéntem oldugunu iddia eder (Sumargono 1999).

Endonezya'daki Miisliiman geng kesimler arasinda islamcilara verilen destek giderek
artmaktadir. Ozellikle &grenci aktivistler arasinda énemi gittikge artan geng bir islamci H.
Muhammed Anis Matta’dir. Bone, Giiney Sulawesi’de Ekim 1968’de dogan Anis Matta, hem
kaset olarak hem internet {izerinden Ayayilan vaazlariyla geng ve atesli bir vaiz olarak iin
kazanmugtir. ASustos 1998’de kurulan Adalet Partisi (Partai Keadilan)'ne genel sekreter
olarak atanmistir ve bir sonraki yil Abdurrahman Vahid’in neo-modernist gdriislerine
mubhalefet ederek onun Baskan olarak géreve gelmesine karsi kulis yapmistir (‘M. Anis
Matta’ 2000). Adalet Partisi gen¢ “dava aktivistleri” (Dijk 2001:315) tarafindan
kurulmustur. Parti genel merkezlerinde kadin ve erkeklerin ayri yerlerde durmasina

dikkat eder ve kadin ve erkek iiyelerinin el stkismasini yasaklamusgtir.

Goz oniindeki siyaset sahnesinin gerisinde radikal Islamci fikirler farkli gruplar
tarafindan dile getirilmektedir. Mart 1998’de Endonezya Miisliiman Ogrenciler Birligi

(Kesatuan Aksi Mahasiswa Muslim Indonesia - KAMMI) kurulmustur ve sonraki yillarda
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cok aktif gosteriler organize etmistir. 2000 yilinda bdlgesel ve mezhepsel catismalar
alevlendikge birligin protestolar1 giderek daha yogun hale gelmistir. KAMMI'nin lideri
Fahri Hamza bir roportajinda gece kuliiplerinin, alkoliin ve fuhsun derhal yasaklanarak

Endonezya’'nin islami ilkelere gore yonetilmesi gerektigini sdylemistir (Loveard 1998).

90’li yillarin sonunda gayrimiislim komsulariyla ¢atigma halinde olan Endonezya
Miisliiman topluluklar1 adina askeri cihad diizenlemeye kararl radikal bir grup olan Ahlu
Sunnah wal Jamaah Laskar Cihad ortaya ¢ikmustir. Tutarli bir grup olarak ilk defa 1999’da
Maluku Adalari’'ndaki sorunlar sirasinda meydana ¢ikmistir. Laskar Cihad'in lideri Cafer
Omer Talib bir réportajinda hedefin Maluku’dan 10.000 géniillii savasgi toplamak
oldugunu séylemistir (‘Who are the Laskar Jihad?’ 2000). 2000-02 yillar1 arasinda Laskar
Cihad savascilarinin Hristiyanlara ydnelik katliamlarinin yani sira halki zorla islam’a
gecirme ve riza dis1 siinnet olaylarina dair siirekli haberler geliyordu. 12 Ekim 2002’de
Kuta Sahili, Bali’deki gece kuliipleri terér bombalamalarindan sonra Laskar Cihad s6zciisii
organizasyonun dagilacagini ilan etmistir. Bu makalenin yazildig1 sirada Laskar Cihad

savascilarinin Maluku ve Sulawesi’yi terk ettigine dair haberler vardi.

21. yiizyilin baslarinda kétii shret kazanan diger bir grup Cemaati Islamiye’dir. Surakarta
dogumlu Abdullah Achmad Sungkar tarafindan 70’lerde kurulmustur. Geng bagnazlar
iye olarak toplamis; bu kisilerin 400 tanesi ABD’de 11 Eyliil, 2001’deki terdrist
saldirillarindan mesul olan uluslararas: radikal grup El-Kaide'nin Afganistan’daki askeri
kamplarinda talim gormuslerdir. Sungkar'in 1999’daki 6liimiinden sonra Cemaati
Islamiyi'nin liderligi yakin arkadasi olan 1938 Jombang, Dogu Cava dogumlu Ebu Bekir
Besir’e gecmistir. Bu sahis ayni anda ¢ok sayida farkli gérevi olan biridir. Surakarta’nin 30
kilometre dogusunda yer alan Sukoharjo’da Ngruki kdylindeki 500 Ggrencili aktivist
pesantren Al-Mukmin Ngruki'nin ydneticisidir (Kartika 2002). 90’1 yillarin baslarina
gelindiginde El-Kaide, Cemaati islamiye’ye biiyiik 6l¢ciide sizmist1 (Gunaratna 2002: 186).

Radikal Tslamci egilimler Agustos 2000’de Yogyakarta'da diizenlenen Birinci Endonezya
Miicahitler Kongresi gibi etkinliklerle beslenmistir. Bu etkinlige 5000 kisi katilmis ve
isve¢, Almanya ve Avustralya’daki Misliimanlardan bagis toplanmistir. Endonezya’nin
ayni yolda ilerleyebilecegi korkusuyla, Atatiirk tarafindan gelistirilen Tiirk sekiilerlesme
modeline elestiriler dile getirilmistir. Kongre Endonezya Miicahitler Konseyi(MMI)'nin
kurulmasiyla sona ermistir. Kongre komitesinin baskani Irfan S. Awwas’a gére konseyin

amacl

“Seriatin Endonezya’da ve diinyadaki Miisliimanlar tarafindan tasdik ve muhafaza
edilmesidir...As1l amag diinyadaki biitiin Miisliimanlar icin Peygamber donemindekine

benzer bir hilafet veya tek bir yonetim kurmaktir” (Wahyuni 2000).
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Endonezya Miicahitler Konseyi'nin baskani da Ebu Bekir Besir'dir. Ayrica Kongre’'den
ctkan bagka bir belge Yogyakarta Sozlesmesi'dir. Bu belge Endonezya anayasasinin

degistirilerek seriata uymay1 Endonezya Miisliimanlarina zorunlu kilmayi énerir.

5. Sonug

Hem etiketler hem tipolojiler her zaman problemlidir, &zellikle bireyleri ve
organizasyonlar: kategorilendirmek icin degismez bir ilke olarak kullaniliyorlarsa. Bunun
yerine etiketler kolaylik i¢in uygun bir yéntem olarak gortlmelidir. Bu etiketler etrafinda
olusturulan tipolojiler, cesitli ideolojilerin karmasikliklarini anlamak igin genel bilgiler
saglayacak sekilde kullanilmalidir. Buna Giineydogu Asya’daki islam inancini anlamak da

dahildir.

Glineydogu Asya’da sémiirge dncesi dénemde ve sdmiirge déneminin bilyiik kisminda
Tasavvuf'un islam sahnesinde basrol oynadigini gérdiik. Ancak, bu durum homojenlik
anlamina gelmez. Nitekim, bu dénemde s(filer arasi tartismalar sufi olan ve olmayan

Miislimanlar arasindaki gerilimler kadar siddetliydi.

Yirminci asir Giineydogu Asya’da tasavvufun nisbi derecede Gtekilesmesine ya da en
azindan tasavvufun siyasi ve idari merkezden tabana kaymasina tanik oldu. Cesitli islam?
aktorler tasavvufun biraktigi boslugu doldurmak igin rekabete girdiler. Modernistler ve
gelenekgiler bir asir boyunca farklh alanlarda ve ¢ok cesitli meselelerde yaristilar.
Yirminci yiizyil sona ererken neo-modernistler ve radikal islamcilar da yarisa katildilar.
Radikaller yirmi birinci asrin basinda 6n plandaymis gibi goriiniiyorlardi. Ancak
islamcilarin gektikleri ilginin, biiyiik ihtimalle nispeten az sayilarimi gizledigine dikkat

edilmelidir.

Bu sekilde sunulan “diisiince ekolleri” tarifi zor kavramlardir ve ihtiyatla kullanuilmahidir.
Dikkatli davranilirsa, bu kavramlar gézlemcilerin Miisliiman Glineydogu Asya'nin giderek

karmagiklasan diinyasinda yollarini bulmalarina yardim edebilirler.
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