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Endonezya’da Resmi ideoloji, Demokrasi
Ve Din

Oz

Bu calismada, Endonezya’da islam ve demokrasi arasindaki iliski, iilkenin
ozgiin siyasal-ideolojik yapisi olan Pancasila ¢ergevesinde incelenmektedir.
Ozellikle bagimsizlik sonrasi déneme odaklanan makale, islam’in Endonezya
demokratik  siyasal  hayatindaki roliinii  tarihsel siire¢ icinde
degerlendirmektedir. Oncelikle bir devlet ideolojisi olarak kabul edilen
Pancasila kisaca ele alinacak ve iilke siyasal hayatindaki yeri genel hatlariyla
aydinlatilacaktir. Daha sonra 1998 Reformasi oncesi Sukarno ve Suhorto
dénemleri siyasal gelismeleri ve Islami siyasal aktorlerin siireglerdeki rolleri
vurgulanacaktir. Demokratik siireglerde Islam’in siyasal bir aktér olarak
bicimlenmesi ve 1998 sonrasi lilkede gerceklestirilen kapsamli reformlar
baglaminda Islam’in siyasal bir aktér olarak demokratik hayattaki rolii
irdelenmeye cahsilacaktir. Boylece Islam demokrasi iligkisi, Islam’in
demokratik stirecteki etkisinin aydinlatilmis olacagi umulmaktadir. Bu
cercevede, Endonezya drneginin islam ile demokrasi arasinda kurumsal bir
uyum zeminine imkan tamdigl ileri siiriilmektedir. Makale, Endonezya’'nin
Miisliiman ¢ogunluklu bir iilkede hem dini kimligi hem de demokratik degerleri
kurumsal olarak bagdastirabildigini ve bu baglamda o6zgliin bir model
sundugunu savunmaktadir.

Anahtar kelimeler: Endonezya, Islam, demokrasi, Pancasila, Reformasi,
siyasal {slam, sekiilarizm

L

STATE IDEOLOGY, DEMOCRACY AND RELIGION IN
INDONESIA
Abstract

This study examines the relationship between Islam and democracy in
Indonesia within the framework of Pancasila, the country’s unique political-
ideological structure. Focusing particularly on the post-independence period,
the article evaluates the role of Islam in Indonesian democratic political life
within the historical process. First of all, Pancasila, which is recognized as a
state ideology, will be briefly discussed, and its place in the political life of the
country will be illuminated in general terms. Then, the political developments
of the Sukarno and Suharto periods before the 1998 Reformasi and the role of
Islamic political actors in these processes will be emphasized. The forming of
Islam as a political actor in democratic processes and the role of Islam as a
political actor in democratic life in the context of the comprehensive reforms
realized in the country after 1998 will be analyzed. In this way, it is hoped that
the relationship between Islam and democracy and the impact of Islam on the
democratic process will be clarified. In this framework, it is argued that the
Indonesian case allows for an institutionalized ground of compatibility
between Islam and democracy. The article argues that Indonesia is able to
institutionally reconcile both religious identity and democratic values in a
Muslim-majority country and offers a unique model in this context.

Keywords: Indonesia, Islam, democracy, Pancasila, Reformasi, political Islam,
secularism
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Giris

Diinyanin en biiyiik Miisliiman niifusuna sahip iilkesi olan Endonezya'da islam ve demokrasi iliskisi
son donemde yasanan gelismeler ve iilkenin kendi dinamikleri nedeniyle, Islam ve demokrasi birlikteliginin
Endonezya siyasal sisteminde miimkiin oldugunu ortaya koymaktadir. Bu siirece siyasi partilerin ve diger
siyasi aktorlerin olumlu katki sagladiklarini goriilmektedir. Bir¢ok siyasi ve dini tartismada, bireysel
ozgirliik ve esitligi destekleyen Batici demokratik ilkelerin islam hukukuna dayanan seriat ilkeleriyle
catisabilecegi varsayimi yaygindir. Ancak iilkenin siyasi tarihi, Endonezya'da demokrasi ve Islam'in bir
arada var olabilecegini, Endonezya siyasal sistemine Kkatki saglayarak istikrar kazandirabilecegini
gostermektedir. islam bireysel diizeyde bir kimlik insa edici degerler sistemi ortaya koydugu gibi esasen
lilke siyasetinin ve devlet diizeninin bicimlendirilip kimlik kazanmasinda da bir esin kaynagidir. Ulke tarihi
boyunca Endonezya toplumunun islam ile yogrulmus olmasi, iilke bagimsizhgindan giiniimiize dek giiclii
Islami 6rgiitlerin varlig1 ve islami partilerin ulusal siyasi siirece katilimi, Endonezya’da islam'in siyaset ve
demokraside aktif bir rol oynayabilecegini géstermektedir. Siirec icerisinde Islami aktdrlerin demokratik
aktorler olarak rol alip iilke gelisimine katki saglayabilecegini sdylemek miimkiin géziikmektedir. Bu da
esasen Endonezya baglaminda islam ve demokrasinin birbirine karsit olmadigi bir tecriibeyi ortaya
koymaktadir.  Aksine, Islam ve demokrasi Endonezya'nin bagimsizhik tarihinden bugiine uzanan
yolculugundan dogmus belli bir uyum icinde yasayabilen kurumlar olarak nitelendirmek miimkiin
goziikkmektedir. Bu calismanin amaci, Endonezya’da bazi Islami kimlikli parti ve aktérlerin demokrasiyi
tehdit ederek siyasal istikrar1 bozdugu tezine karsi ¢ikarak Endonezya siyasal sisteminde Islam ve
demokrasinin uyum i¢inde oldugunu, Islami siyasi aktorlerin esasen demokratik aktérler oldugunu
gostermek suretiyle ilgili literatiire katkida bulunmaktir.

Endonezya’da Islam, iilkenin sadece kiiltiirel kimligini bicimlendirmekle kalmamis ayni zamanda
kiiltiirel cesitlilik ve ¢ogulculugun genel ¢ercevesini olusturmustur. Bagimsizliktan itibaren de siyasal
stireclerde temel bir aktdr olarak giiniimiize kadar gelmistir. Giiniimiiz siyasetinde ise, Islami partiler Milli
partilerin gerisinde kalmis olmasina karsin ‘milliligi’, ulusallig1 ve ulusal demokrasiyi de belli bir bicimde
bicimlendirmeye devam etmektedir. Islami partiler kendi aralarinda birleserek etkin bir blok
olusturamamakta, ancak farkl milliyetgi partilerle degisen hiikiimet koalisyonlari, se¢im ittifaklar: igcine
girmek suretiyle de giincel etkilerini devam ettirebilmektedir. Boylece koalisyon ve degisen ittifak iligkileri
iilkedeki partileri birbirlerine yaklastirmaktadir. Endonezya siyasetinde kazanan partiler degisse bile, ki
cogunlukla boyle olmaktadir, kazananlar islami partilerden ziyade sol veya sag merkez partileri olmakta,
Islami partiler de kazananlar ile koalisyon olusturmaya yatkin olmaktadir. Milliyetci partiler de islami
partilerin secim 6ncesi ve sonrasi olusturulacak koalisyonlarda yer almasini talep etmektedir. Boylece
Islami partilerin bircogu koalisyonlarda yer almak suretiyle daha etkili olmak istemektedir. Zira devlet
giiciinde rol almak, resmi makamlara yiiksek biirokratlarin atanmasini saglamak icin Islami siyasi partiler
onemli bir arag islevi gordiiklerini diisiinmektedir. 2004-2014 arasi sag merkez partinin, 2014-2024 arasi
merkez sol partilerin kurdugu koalisyonlarda da Milli Uyanis Partisi (PKB), Miireffeh Adalet Partisi (PKS)
ve Milli Kalkinma Partisi (PPP) gibi Islami partiler koalisyonlara katilmis ve hiikiimet sorumlulugu da
iistlenmislerdir. PPP daha sonra bazi yoneticilerin riisvet ve yolsuzluk gibi skandallarda adinin ge¢mesi
nedeniyle yeterli diizeyde oy alamayarak 2024 segimlerinde parlamento dis1 kalmistir (Turmudi, 2022).
Diger partilerde de benzer skandallarin ortaya ¢ikmasina karsin, Islami partiler kadar oy kaybina
ugramamakta, bir tiirlii varhgini korumaktadir. islami partilerin riisvet ve yolsuzluk gibi islere karismasi,
secmen tarafindan daha fazla cezalandirilmaktadir.

Endonezya’da siyasi partilerin boliinmeleri ve farklilagsmalari, dolayisiyla kimlik kazanmalari, temsil
edilmesi gerektigi diisiiniilen toplumsal tabanin ekonomik gelir grubu niteligine gére degil, ondan daha ¢ok
dini ve kiiltiirel ¢izgiye, diinya goriisiine gore bicimlenmis goziikmektedir. Literatiirdeki tartismalar bu
cercevede seyretmektedir. Islami partiler ve demokrasi iliskisi, daha temelde islam-demokrasi iliskisi
Endonezya siyasi partiler arastirmalarinda yogun tartisma konusu olmakta, islami partilerin demokratik
siireci sekteye ugratacagl ileri siiriilmektedir. Oysaki, Islami kimlikli siyasi partilerde bir canlanma olsa dahi
en ¢ok oy alan partiler olmayip diger partilere gére daha diisiik oy almakta ve kendi aralarinda rekabet
nedeniyle birlesememekte, boliinmek suretiyle etkileri azalmakta, diger partilere koalisyon yoluyla
eklemlenmek suretiyle sinirh bir etkiyle yetinmek zorunda, dolayisiyla tehlike arz ettikleri tezi temelsiz
kalmaktadir. Kaldi ki bu partiler olduk¢a basarili olsalar bile ni¢cin demokrasi agisindan tehlike sayilacagi
aciklanmis degildir. Esasen Endonezya siyasi tarihinde demokrasiye tehdit, iddia edildiginin tam tersine,
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sol ve sag merkez cizgiden gelmistir. Genel olarak Endonezya'da demokrasi, din 6zgiirliigii ve kanun 6niinde
esitlige izin veren partiler iistii oldugu varsayilan bes ilkeyi iceren devlet ideolojisi diyebilecegimiz
Pancasila’'ya dayanmaktadir. Bu nedenle siyasi parti arastirmalarinda Pancasila 6nemli atif noktasim
olusturmaktadir.

Baslangicindan bu yana Endonezya’da islam ve demokrasi arasindaki iliski, hosgérii, cogulculuk ve
aciklik ruhu iizerine insa edilmistir (Burhanuddin vd., 2025). Ancak son yillarda kamuoyu tarafindan
giindeme getirilen islam hukukunun uygulanmasi talepleri demokrasi ve islam iliskisinin tartisiimasina yol
acmistir. Dolayisi ile Endonezya’da dini, islami bir demokrasiye gecis s6z konusu olup olmamasi, sekiiler
demokrasinin ne 6l¢iide 6zgiirliik alani tanidigl, 6zgtrliik alani kisitlandiktan sonra demokrasinin ne anlami
olacag1 tartismalarn ilging oldugu gibi merak uyandirici bir hususu olusturmaktadir. Bu c¢alisma,
Endonezya’da islam, demokrasi, siyasi partilerin ¢ok yonlii iligkisi ele alinarak ilgili literatiire katkida
bulunmay1 hedeflemektedir. Bununla beraber genel olarak demokrasi ve Islam iliskisi ve Tiirkiye'de
Endonezya arastirmalarina da katki saglanmis olacaktir. Bir baska ifade ile bu makalede, Endonezya siyasal
sisteminde Islam, demokrasi, siyasi partiler, siyasal katilim ve ilgili partilerin islam karsisinda tutumlari
tartisilmak suretiyle iilkedeki siyasal hayat ve siirecler, islami partilerin demokratiklesme siireclerinde
katkilar1 dzellikle vurgulanmaya calisilacaktir. Boylece Endonezya siyasetinin anlasilmasina bir 151k
tutulmus olacaktir.

Esasen tilke 1945 yilinda bagimsizligini ilan etme siirecinde, Endonezya Bagimsizliga Hazirlik
Arastirma Kurulu (BPUPKI) oturumlarinda, islam ve tasarlanan devlet arasinda ongoriilen iliskiye dair
cesitli tartismalar ortaya ¢ikmistir. En 6nemli tartismalardan biri, devletin siyasal temelinin ne olacagi
hakkindadir. Bu tartismalarda, bir taraf Endonezya’nin bir islam Devleti olmasi gerektigini ileri siirerken,
diger taraf da temel ilkeleri ihtiva eden Pancasila’ya dayali cogulcu Bat1 6rnegine benzer modern milli bir
devlet istemislerdir. Sonunda, Miisliiman ¢ogunlugu barindiran, ancak diger dinleri de kapsayabilen bir
uzlasma olarak “Tek Tanri inanc1” (Tevhit) kabuliine dayanan ve diger bazi temel ilkeleri de kapsayan
Panca-Sila (=bes ilke) ad1 altinda devletin siyasal dayanagi olarak ortak bir metin olusturulmustur. Bu
metnin devletin temel ilkeleri olmasi konusunda bagimsizlik dnderleri arasinda bir uzlasmaya varilmistir.
Devletin temel felsefesi olarak Pancasila'nin kabuliinii, o giinlerde bicimlenmeye baslayan hakim modern
siyasi akimlar olarak Milliyetcilik ve islam arasindaki goriis farkliliklarinda taraflardan birinin zaferi olarak
degil, bu iki unsurun demokrasi icinde kaynasmasi ile yeni bir senteze ulastig1 seklinde degerlendirmek
miimkiin gézitkmektedir. Elbette islam’in tiim hayat alanlarini kapsadig, islami degerlerin iizerinde baska
degerlerin olamayacag), diger degerlerin ancak islam kapsami altinda bir anlam kazanacag goriisii tilkede
esasen yaygindir. Ancak iilkede gayr-i Miislim unsurlarin varligy, kisaca ulusal ve uluslararasi konjonktiirtin
dayatmasi gibi durumlar, lilkede nihayetinde belli bir toplumsal uzlagsmay: gerekli kildig1 kanaati hakim
olmustur (Pesurnay, 2018).

Kendine 06zgii Endonezya milli kimlik ve milliyetciliginin ana metni ve ifadesi olarak goriilen
Pancasila, ne islam’in ne de demokrasinin varligizi yadsimaktadir. Ancak ilk dnce, devlet ve toplum
birliginin siyasi temeli olarak goriilen Pancasila nedir, sorusunu aydinlatmak gerekmektedir. Zira Pancasila
gecerliligini giiniimiizde de korumakta olup Endonezya siyasetinin genel cercevesini olusturdugu gibi
giindelik siyaseti bile bicimlendirmeye devam etmektedir. Endonezya’da, bagimsizlik sonrasi ilk
demokratik deneyimler basarisiz olmus ve 1998’e kadar otoriter bir sekilde idare edilmistir. Ulke
bagimsizlik ve biitiinligl adina belli siyasi elitler kiiresel konjonktiire bagh belli bir siyasi yonetim
sergilemis, halkin talepleri dis baskilarin agirlig1 nedeniyle ihmal edilmis, kiiresel konjonktiire bagh iilke
giivenligi kaygilar1 dncelenmistir. Ancak kiiresel konjonktiiriin uygun olmasi, isgal edilme korkusunun
asilmasi, bolgesel ekonomik krizin 1997°'de patlak vermesi sonucu Kkitlesel olaylarin ortaya ¢cikmasiyla
birlikte 1998’de bir dizi siyasi reformlar yapilmis; otoriter Suharto rejimi “Yeni Diizen” (1966-1998)
devrilerek ¢ogulcu liberal demokrasiye gecilmek suretiyle devrim niteliginde bir doénlisiim
gerceklestirilmistir. 1998-2004 arasi1 demokratik reformlar (reformasi) dénemi olup Anayasa’da dort defa
degisiklik gerceklestirmek suretiyle ilgili reformlar hukuki cerceveye kavusmustur. Boylece cok partili
demokratik bir diizene gecilmistir. Bu degisiklikler cercevesinde devlet baskani, eskiden oldugu gibi
parlamentonun belirlemesi ile degil, artik dogrudan halk tarafindan secilecektir. Belirtildigi gibi, 1998'da
kokli reform déneminin baglamasiyla birlikte ortaya ¢ikan liberallesme riizgariyla tilkede Islami siyasette
canlanma yasanmis, giderek belli bir istikrara kavusmustur.

Bu makalenin konusu olan Endonezya’da resmi ideoloji, demokrasi ve islam tartismalar1 yakin
donem tarihsel siirecte ele alinacaktir. Oncelikle Endonezya’nin resmi devlet ideolojisi olan Pancasila’ya
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deginilecektir. Resmi ideoloji, demokrasi ve Islam cercevesinde Pancasila'nin énemi ve temel islevine
degerlendirilecektir. Daha sonra reform doénemi (reformasi) 6ncesinde islam ve demokrasi iliskisi
irdelenecektir. Bu dénemde Islam ve siyaset iliskisi yasanan gelismeler etrafinda ele alinacaktir. Son
kisimda ise, demokratik reform déneminde (reformasi) islam ve demokrasi iliskisinin aldig1 bicimler
gosterilmeye calisilacaktir. Endonezya’da demokrasinin sorunlari ve siyasi partilere deginilecek, demokrasi
ve Islam iligkisi ortaya konulacaktir.

A. DEVLET iDEOLOJiSi OLARAK PANCASILA VE DEMOKRASI

Endonezya, 1,922 bin km?2 kara, 3,257 bin km? su alani yiiz 6l¢ciimiiyle 17.508 adadan olusan, dogu-
bati istikametinde iilke uzunlugu bes bin km’yi, kuzey-giiney genisligi 1750 km'yi asan, bu ytlizeyde yasayan
290 milyona yaklasan niifusuyla diinyanin dérdiincii biiyiik devleti ve {giincii biiyiik demokrasisidir.
Endonezya siyasal sistemi yasama, yliriitme ve yargi organlarinin demokratik ayriligina, gii¢li ytiriitme
organi olan hiikiimet etme bicimiyle baskanlik sistemine dayanmasi itibariyle, ABD Baskanlik sistemine
benzemektedir. Ancak tilkede ikili parti sistemi yerine ¢oklu parti, hatta pargali diyebilecegimiz, bir parti
diizeni hakimdir. Baskan hem icranin hem de devletin basi, ayn1 zamanda genel komutandir. Ulke, idari
olarak oldukga genis yetkilere sahip otuz sekiz vilayete, doksan sekiz sehir, yedi bin civarinda ilge ve seksen
bini askin kéye ayrilmistir. Aceh bolgesi ve alt1 vilayet 6zel yonetim yetkilerine sahiptir. Yine baskent
Cakarta ve bir sultan tarafindan idare edilen Yogyagarta, 6zel statii ile idare edilmektedir.

Etnik ve kiiltiirel cesitlilige sahip tilkenin %42’si, Javali, %17’si Sundanezli olup geri kalan niifus
onlarca farkli ve gesitli etnik unsur ve kabileye ayrilmaktadir. Bunlarin tamamy, ¢esitlilik icinde birlik
olusturacak bicimde giiclii bir Endonezya ulusunu olusturmaktadir. Endonezya’y1 birlestiren islam dini ve
daha sonra ulusal dil eski Malaycaya dayanan (Bahasa) Endonezyaca ile ulusun birligi tamamlanmaktadir.
Ulke niifusunu, %90 ile Miislimanlar, %6-8 ile ekseriyeti Protestan olan Hristiyanlar ve %1-2 ile Konfiigyan,
Hindu ve Budistler teskil etmektedir (Statistical Yearbook of Indonesia 2021). Katoliklik eski sdmiirgeci
Portekiz ve Ispanya, Protestanlik da yine eski sémiirgeci Hollanda isgallerinin miras1 olarak devam
etmektedir. Goriildiigl gibi Endonezya etnik bir ulus olmaktan ¢ok siyasal bir toplumdur; ulusal kimligini
de tilkede dort yiizyill asan Bat1 somiirgeciligine karsi verdigi miicadeleyle kazanmistir (Hubinger, 1992).
Bu miicadele sonucunda bagimsizhgini 1945’te ilan etmistir. Somiirgeci devletler Hollanda ve Ingiltere,
bagimsizlik sonrasi iilkeyi yeniden isgal etmistir. Ancak verilen basarili bagimsizlik savasi ve miicadeleden
sonra Endonezya Ulusal Devrimi tamamlanmistir. Bu siirecin sonunda Hollanda ve ingiltere ilan edilen
bagimsizlig1 1949’da tanimak zorunda kalmistir. Diger devletlerin ve nihayetinde Birlesmis Milletler’in de
ilan edilen bu bagimsizlig1 1950’de tanimasiyla birlikte 1512’de Portekizlilerin gelmesiyle baslayan dort
yuzyllik Avrupa sémiirgeciligi sona ermistir. Boylece Endonezya cari uluslararasi devletler sisteminin
bagimsiz siyasal bir birimi, liyesi olarak varlik ve kimlik kazanmistir (Géksoy, 1995).

Sukorna bagimsizlik 6éncesinde 1 Haziran 1945 tarihinde yaptig1 en {inlii konusmasinda Pancasila’y1
tanimlamistir. Pancasila olarak bilinen devlet doktrini, devlet tarafindan taninan alt1 farkli dine (Islam,
Protestanlik, Katoliklik, Hinduizm, Budizm ve Konfiicyanizm) din 6zgirliigiinii anayasal diizeyde garanti
etmistir. 1945’te bagimsizligin ilaniyla Endonezya, baskanliga dayali bir cumhuriyet rejimini kabul etmistir.
1949-59 yillar hari¢ olmak tizere hala yiirtrliikte olan ve 1945 Anayasasi’'nin “Baslangi¢” boliimiine yer
alan Pancasila, giinlimiizde hala gecerli olan tilkenin ulusal kimligi/ideolojisi olarak kabul edilmektedir. Bu
devlet ideolojisinin, bagimsizligin mimar1 olarak kabul edilen ve iilkeyi bagimsizlik sonras1 1967’ye kadar
yoneten Devlet Bagskani Sukarno’nun Endonezya tarihini incelemesi sonucunda ortaya ¢iktigina dair rivayet
literatlirde yaygin bir sekilde kabul edilmektedir.

Pancasila, toplum birliginin siyasal temeli, “Milli Ruh/Kimlik” seklinde tanimlanarak milyonlarca
devlet memuru ve Ogrenciye okullarda, liniversitelerde zorunlu ders olarak okutulmustur. 1967'de
darbeyle iktidara gelen Suharto yonetimince uygulanan otoriter “Yeni Diizen”, Suharto'nun iktidardan
uzaklastirilmasiyla son bulmustur. “Yeni Dilizen” bdylece yerini 1998'den itibaren demokratik siyasal bir
sisteme birakmistir. Bu degisim Endonezya siyasal sisteminin devrimsel bir déneme¢ (reformasi)
gerceklestirmek suretiyle liberal demokratik bir diizene gecisi ve yeni ¢ogulcu bir demokratik donem
anlami tasimaktadir. Reformlar, demokratik cogulcu serbest secimlerle iktidarin degisimini miimkiin
kilmistir. 1998-2002 arasi anayasada yapilan bazi demokratik degisikliklerle birlikte artik baskan da
serbest secimlerle dogrudan halk tarafindan belirlenmektedir. Baskan adaylarini, bir 6nceki secimlerde en
az %25 oy alan veya parlamentoda %20 sandalyesi olan partiler veya partiler koalisyonu belirlemektedir.
Bununla birlikte gecmisten gelen siyasal bir miras da devam etmektedir. Bu miras, toplumun birligi i¢in
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vazgecilmez sayilan devletin dayandigi bes ilke (monoteizm, hiimanizm, ulusal birlik, ulusal istisare ve
sosyal refah) anlamina gelen Pancasila’dir (Pasha, 2000; Maulida, Z, S., Xavier, M., Elliot, M. 2023).

Pancasila, Endonezya siyasal hayatinda derin bir yere ve role sahiptir. Bu konuda Sukarno’dan
sonrast i¢in farkli yorumlar yapilsa da bu durum giintimiizde de degismemistir. Endonezya devletinin temel
dayanak metni olup devlet-toplum soézlesmesi niteligi tasimaktadir. Pancasila devletin, temel siyasetinin
genel ilke ve ¢ercevesini olusturmaktadir. Bes ilkeyi iceren bu ideoloji (Pancasila), Endonezya toplumunun
farkli etnik unsurlarini memnun etmek i¢in dikkatlice formiile edilmistir. Pancasila'nin Endonezya’da
milliyetcilik ve dini, 6ncelikle islam’1 uzlastirmak veya uyumlu hale getirmek, iilke biitiinliigiinii etnik olarak
¢ogulcu toplum i¢inde korumak, ancak niifusun yaklasik %90'min Miisliman olmasi dolayisi ile islam’in
tilkedeki istisnai yerini vurgulamak amaci tasidigini; bir bagka ifade ile bu ilkeler biitiiniiniin milli ve Islami
degerlerin sentezine dayandigini séylemek miimkiin géziikmektedir. Endonezya’da zaten %6-8 oranindaki
gayr-i Miislim azinligin disindaki halk Miisliimandir ve Endonezya milli kimliginin temelini olusturmaktadir
(Pasha, 2000; Fenton, 2024). Zaman i¢cinde Pancasila’nin uygulanmasi ve yorumlanmasi, 6zellikle siyasi ve
sosyal dinamiklerle dolu modern ¢agda zorluklarla karsilasmaya devam etmektedir. Pancasila ilk olarak
Sukarno tarafindan 1 Haziran 1945 tarihinde Endonezya Bagimsizligina Hazirlik Arastirma Kurulu'nun
(BPUPKI) bir oturumunda ortaya atilmistir. Bu formiilasyon, Endonezya'nin ¢ogulcu toplumunun tiim
seviyeleri tarafindan kabul edilebilecek bir devlet temeli bulma ihtiyacindan dogmustur. Tarihsel baglamda,
Pancasila sadece bireysel diisiincelerden ortaya ¢ikan bir kavram degil, Endonezya'da var olan kiiltiirlerin,
dinlerin ve geleneklerin gesitliligini yansitan diyalog ve uzlasmanin bir sonucudur. Pancasila’nin 18 Agustos
1945 tarihinde, 1945 Anayasasi’nin Baslangi¢ boliimiine dahil edilmesiyle, bu ilkelerin ulusun felsefi diinya
gorisiiniin temeli oldugu teyit edilmistir (Wirayud, 2024; Unggul vd., 2022).

Pancasila, en basindan beri, Endonezya'nin cesitli sosyal ve siyasi sorunlarina bir cevap olarak
tasarlanmistir. Pancasila’'nin ilkeleri, yerel bilgelikten ve somiirgecilige karsi miicadele de dahil olmak iizere
iilkenin tiim insanlar1 i¢in birlik ve adaletin énemini gdsteren uzun tarihi deneyiminden dogmustur.
Pancasila'nin olusum siirecine dini liderlerden siyasi figiirlere, toplumsal liderlerden genclere kadar cesitli
toplum kesimlerinden farkli insanlar katilmistir. Toplumun farkli kesimlerinden gelen bu insanlar hep
birlikte sadece o donem i¢in degil ulusun gelecegi icin de uygun bir ideoloji formiile etmislerdir. Pancasila’y1
diger ideolojilere kiyasla benzersiz kilan disaridan ithal edilmemis olmasi ve Endonezya ulusunun kiiltiirel
koklerinden insa edilmis olmasidir (Eliza vd., 2024). Endonezya Anayasasi baslangi¢c kisminda yer alan
Pancasila’nin iilke yasaminda devletin temeli, ahlaki rehberlik ve politika yapiminda kilavuz olarak hizmet
eden cesitli 6nemli islevleri vardir (Pesurnay, 2018). Pancasila’daki ilkelerin her biri, Endonezya
toplumunun davranislar1 ve sosyal etkilesimi i¢in temel teskil eden toplumda paylasilan derin degerler
icerir ve genel bir cerceve sunar:

Birinci ilke Yiice Tanrr’'nin varliginin kabul edilmesini vurgulamaktadir. Bu deger sadece Tanr1’nin
varliginin kabulii degil, ayn1 zamanda ulusun yasaminda maneviyatin énemini de ortaya koymaktadir.
Bununla birlikte bu ilke c¢esitli dinlerden olusan Endonezya toplumunun birbirine saygi duymasi
gerektigine dair bir farkindalik yaratmaktadir. Pangareho (2024) “bu ilkede yer alan maneviyat degerinin
dinler arasi uyumun insasinda ana dayanak haline geldigini” belirtmektedir. Bu nedenle, ¢ogulcu bir
toplumda hosgorii ve uyumu tesvik etmek i¢in bir temel islevi gormektedir. Miisliiman ¢ogunlugun i¢inde
Hristiyanlik ve diger yerel dinler %10’luk bir orana sahip olmasina karsin, kendilerini bir azinlik statiisiinde
hissetmez, her din mensubu kendi inanclar1 dogrultusunda yasamaktadir. Endonezya Anayasasi’'nin 29.
maddesi, devletin ‘bir ve sadece tek olan Tanr’’ inancina dayandigini ama devletin iilkedeki inang
sahiplerinin kendi dinlerine gore ibadet edebileceklerini kayit altina almak suretiyle din 6zgiirligiini
giivence altina almistir. Bu nedenle dzellikle belirtilmesi gerekir ki Endonezya, Tiirkiye’den farkl olarak,
laik bir devlet olmayip kutsalligi, Tanrinin birligini (Tevhit) temel alan bir devlettir. Devlet diizeyinde
dinsizlik veya ateizm propagandasina izin verilmemekte, ancak vatandaslarin inan¢ baglaminda bireysel
tercihlerine saygi duyulmaktadir. Bununla beraber cikarilacak tiim kanunlarin normlar hiyerarsisi
cercevesinde bu ilkeyi dikkat etme zorunlulugu olmasi nedeniyle, dini kriterlerin yasama ve yargida énemli
rol oynadig1 anlamina gelmektedir.

islami kesimler, 1945 yilinda hem Pancasila’nin ilk maddesinde hem de Anayasa’nin 29. maddesinde
yer alan ‘Tek Tanri inancina dayandigy’ ifadesinde, Tanr1 kelimesi yerine “Allah” lafzinin kullanilmasini ve
Miisliimanlarin kendi inanglarimi seriat dogrultusunda yasayabilecekleri yoniindeki ‘yedi kelime’lik bir
ifadenin metinlerde yer almasimi ilk 6nceleri saglamistir. Ancak daha sonra Pancasila’y1 hazirlayan
komisyonun Hristiyan tlyesinin itirazi lizerine, bagimsizlik kahramani olarak goriilen ilk devlet baskani
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Sukorno, ulusal uzlasi saglamak adina Miisliman ¢ogunluktan bu kararda israr edilmemesini, taviz
verilmesini rica etmis ve boylece devletin Tek Tanri inancina dayanacag ilkesi kalmistir. Ancak
Miisliimanlarin kendi hukuklarina gére yasayabilecekleri hususu ilgili maddeden c¢ikartilmistir. Esasen o
giin icin Miisliimanlar bu haliyle Anayasayr Hollandalilarin bagimsizligi tanimalari icin kabul etmis,
bagimsizlik sonrasi islam hukukunun yeniden gegerli bir hukuk diizeni haline getirilecegi beklentisi icinde
olmuslardir. Ancak daha sonraki anti demokratik yonelimler, Miisliiman halkin bu yéndeki taleplerini ¢esitli
bicimlerde g6z ardi etmistir. Pancasila, ‘yedi kelime’'nin ¢ikartilmis haliyle, 1959°da pek de demokratik
olmayan bir siyasal atmosferde devlet ideolojisi olarak kabul edilmistir. Cakarta Sarti olarak bilinen
Pancasila’dan ¢ikarilan islam hukukunun kamusal hayatta gecerli kilnacagini iceren ‘yedi kelime’, daha
sonra siyasal giindemi isgal edecek ve 2002’de islami partiler tarafindan yeniden yasama meclisine
tasinacaktir. Ancak 2002’de meclis oylamasi ile bu dneri reddedilmek suretiyle bu konu simdilik halledilmis
veya rafa kaldirilmis goziikkmektedir. Ancak Islami partiler bunu, firsat oldukga siyasal giindemde tutmaya
6zen gostermektedirler (Fenton, 2024).

Ikinci ilke, her bireyin insan olarak onuruna saygl géstermenin ve bu onuru tanimanin énemini
vurgulamaktadir. Bu ilke, ayrim gézetmeksizin tiim insanlar i¢in adalet ve refahi tesvik etmektedir. “Adil ve
medeni insanlik, insan haklarinin korunmasina yonelik her hiikiimet politikasina yansitilmalidir” (Pondiu
vd., 2022). Dolayisiyla bu ilke, hiikiimetin ve toplumun her eylem ve kararinda insani degerlere her zaman
oncelik vermesi i¢in bir hatirlatma islevi gérmektedir.

Uciincii ilke, ulusun tiim unsurlarimn birliginin énemini vurgulamaktadir. Cok kiiltiirlii bir toplum
baglaminda bu deger, farkli gegmislere sahip insanlar arasinda dayanisma ve is birligini giiclendirmeye
hizmet etmektedir. Pancasila, Endonezya kiiltliriiniin ayirt edici 6zelligi olan “gotong royong (karsilikli
yardimlasma)” ruhunu tesvik etmektedir. Birlik sadece bir hedef degil, ayn1 zamanda tiim taraflarin ¢caba ve
bagliligini gerektiren bir siire¢ olarak goriilmektedir (Eliza vd., 2024). Boylelikle Endonezya toplumu,
birlige 6ncelik vererek ortaya ¢ikan cesitli sosyal ve siyasi zorluklarin tistesinden gelebilmektedir.

Dérdiincii ilke, insanlarin karar alma siirecine katiliminin 6nemini vurgulamaktadir. Bu miizakere
ve temsil kavrami, her politikada insanlarin seslerinin dikkate alinmasini saglamaktadir. Bu ilkenin
benimsenmesiyle bilgelige dayali demokrasinin daha iyi ve daha adil kararlar tiretecegi diistiniilmektedir
(Pangareho, 2024). Bu ilke, insanlarin haklarinin temsil edilmesi ve bu haklara saygi gdsterilmesi icin
siyasete ve karar alma siireglerine katiliminin 6nemini vurgulamaktadir. Boylece demokratik temsil imkani
herkes icin giivence altina alinmistir.

Besinci ilke, herkes icin adil bir sosyal adalet saglama taahhiidiinii vurgulamaktadir. Bu ilke,
hiikiimetin ve toplumun adil ve dengeli kosullar olusturma yikiimliligini ve sorumlulugunu
hatirlatmaktadir. Bu ilkedeki sosyal adalet vurgusu sadece servetin dagitimi degil, ayn1 zamanda egitim,
saglik ve esit firsatlara erisim anlamina da gelmektedir (Pondiu, 2022). Bu ilke, esitsizligi azaltmay1 ve
insanlarin refahini artirmay1 amaglayan ekonomik ve sosyal politikalar i¢in bir kilavuz gérevi gormektedir.

Genel olarak Pancasila’'nin, zamana uyum saglayabilen acik bir ideoloji olarak islev gordiigi
soylenebilir. Bu esneklik, toplum degismeye devam etse bile Pancasila'nin gecerliligini korumasim
saglamaktadir. Buna ek olarak Pancasila, birlik ve sosyal adaleti her zaman korumak i¢cin Endonezyalilarin
diisinme ve hareket etme bicimlerini yonlendiren bir yasam bicimi olarak da islev gérmektedir.
Pancasila’'nin esasen Endonezya’da, iilkenin bagimsizhgim kazanmasindan itibaren islam ve demokrasi
iliskisi cercevesinde Islami toplum tabanini oldugu gibi gayr-i Miislim tabani birlikte memnun etme ¢abasi
cercevesinde sekillendigi sdylenilebilir (Pesurnay, 2018; Wirayud, 2024; Maulida, 2023).

B. REFORM DONEMIi (REFORMASI) ONCESINDE iSLAM VE DEMOKRASI

Endonezya’da Islam’in yayillmas ticaret yoluyla sekizinci yiizyildan itibaren bagslayan bir siirecte
miimkiin olmustur. 1200’li yillarda Islam Devleti, Sultanlik ve Emirlikler seklinde cesitli adalarda
kurulmugtur. Bu siirecte Islam giderek bolgedeki tiim toplumlarin hakim dini haline gelmistir. Avrupali
somirgecilerin Bat1 diinya egemenlik iliskilerine bélgeyi katmak amaciyla gelmesine kadar cesitli
boyutlarda yirminin iizerinde devlet kurulmus, bdylece Islam tiim bélgede yayilmis bulunmaktaydi.
Avrupali somiirgeciler, 6zellikle Hollanda bolgede 350 yili askin bir siire hakim gii¢c olmus ve tiim bolgeyi
somiirii iliskiler agina katmistir. Yasanan tiim bu siire¢ler sonucunda boélgede i¢ dinamik gelisme imkam
ortadan kaldirilmistir. Endonezya bagimsizligini ancak II. Diinya Savasi sonrasi kazanabilmistir. Bagimsizlik
hareketinin 6ncisii ve ilk Devlet Baskani Sukarno (1945-67) ilk demokratik denemeden hemen sonra, siki
otoriter, hatta o giin anti-Emperyalist olmas1 dolayisiyla model alinan Sovyetler Birligi ve Cin y6netim
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tarzina neredeyse yakin bir yonetim bi¢imi ortaya koymustur. Gergeklestirilen bir darbeyi miiteakip
Sukarno donemi sona ermis, iktidara gelen Suharto ise “Yeni Diizen” (1967-1998) adini verdigi anti-
demokratik bir yonetim tarzi sergilemistir. Dolayisiyla demokrasi baskici yeni seckinci sinifa karsi genis
toplumun bir 6zlemi olarak kalmistir (imga, 2009).

Yeni Diizen déneminden énce Islam siyasal alanda marjinallestirilmistir. Yonetim elindeki biitiin
imkanlarla Islam’in siyasetteki etkisini ortadan kaldirmis veya dogrudan denetimi altina almistir. Bununla
birlikte, Suharto rejimi siyasi istikrar adina bazi islami gruplarla iliskilerini baska boyutlarda siirdiirmiistiir.
Suharto, iilkede Komiinizme karsi girdigi miicadelesinde bazi Islami gruplarin destegini, en azindan
toleransim gérmiistiir. Dolayisiyla islam, iilke giivenligi, biitiinliigii ve istikrari icin gerekli goriilmesine
ragmen Islam’in siyasal bir rol oynamasina izin verilmemistir. Bu dénemde tiim siyasi 6zgiirliikler iilke
giivenligi gerekgcesiyle cok simirli kalmistir. Baska bir ifadeyle Sukarno ve Suharto dénemlerinde islam’in
bir halk dini olarak kalmasina karsi ¢ikilmamis; ancak siyasal bir ideoloji ve aktdr olarak kimlik
kazanmasina hicbir surette izin verilmemistir. Zira o zamanlar verili sartlarda siyasi devlet seckinleri
arasinda Bat1 devlet modeline gore bir devlet yonetiminin miimkiin ve gerekli oldugu inanci hakimdir. Bu
gerekceyle devlet kurumlarinda dine toplumun arzuladigi 6l¢iide 6nemli bir yer verilmemistir. Bu nedenle
Miisliiman halk, yukarida ismi gecen bu iki lideri, islam’in diismani olarak degilse bile, sekiiler giiclii yeni
iktidar/devlet seckinleri olarak degerlendirmistir. Dolayisiyla bu iki lider kendi devletlerine, yonetimlerine
adeta yabanci, hatta mesafeli yasamistir. Buna ragmen Islami kesim i¢in en azindan sémiirgeci devletler
gitmis ve iilkenin bagimsizligini kazanmis olmasi nedeniyle eldeki devlet her seye ragmen bir imkan olarak
degerlendirilmistir.

Islami kesim, kiiresel islam toplumunun bir parcasi olarak islam Devleti kurmay1 her zaman
arzulamakla birlikte; iilke birlik ve biitiinliigline zarar vermemek adina, sémiirgeci Avrupa devletlerine
kars1 gosterdikleri siki, silahli bir miicadeleyi iceren toplu bir karsi koyustan kacinmistir. Zira uzun Avrupa
somiirgecilik yillari, onlarin siyasi biling ve kimliklerini bicimlendirmistir. Yabanci gii¢lerin kovulmasi
oncelikli gorilmiis, toplum i¢i sorunlar bir sekilde ¢oziime kavusturulabilecegi varsayilmak suretiyle batici
tarzda da olsa ulusal birlik ve toplum biitlinliigii adina baskici rejimlere ‘katlanmak’ bir sabir sinavi gibi
goriilmiistiir. Bu nedenle, ‘Daru’l islam Hareketi’ gibi silahli miicadeleyi tercih eden farkh egilimler olsa da
bir biitiin olarak islami kesim temelde ‘fedakarhk’ esash uzlasmaya dayali uyum temel alinmak suretiyle
toplumsal siyasal muhalefette topyekiin bir silahli miicadeleye girmemistir (Goksoy, 1995; Adnan, 2023).
Bir bagka ifadeyle Endonezya halkj, verili Bat1 denetiminde uluslararasi sartlari kendi lehine degistirmek
gerekliligi bilincine sahip olmakla birlikte buna imkan bulamamus, verili kosullar altinda da olsa demokratik
bir yonetime ancak Suharto sonrasi donemde ulasabilmistir. Artik ulusal diizeyde partilesme ve secimler
serbest bir ortamda gercgeklestirilebilmektedir. Endonezya demokrasisi ve 6zgiir bir kamuoyunun olusumu
icin i¢ ve dis sartlarin ne 6l¢iide uygun oldugu ise ayri bir tartisma konusudur. Endonezya kamuoyunun
sadece ulusal degil ayn1 zamanda uluslararasi gii¢lerin degisik bicimlerde de olsa gézetimi altinda oldugu
soylenebilir.

Endonezya Sukarno déneminde 1950-57 arasi liberal ¢ok partili bir donem yasamis ve ilk ¢cok
partili secim 1955’te yapilmistir. Bu se¢imlere yiizilin {izerinde parti katilmis ama sadece yirmi sekiz parti
parlamentoya girebilmistir. Bunlardan sadece dort parti parlamentoda hatiri sayilir ¢ogunluk oyunu
alabilmistir. Bu secimde Islami siyasi partiler énemli rol oynamislardir. Secimde Islami temelli Masyumi
Parti’'si, Modern Milliyetciligi ile 6ne ¢ikan ililke bagimsizliinda belirleyici 6l¢iide rol alan Endonezya
Ulusal Partisi (PNI)’den sonra ikinci, yine Islami temelli Nahdetul Ulema Partisi (NU) iiciincii parti
olmustur. islami partiler hep birlikte mecliste %41 oyla en biiyiik siyasi giic olmustur. Bu secimlerde
Endonezya Ulusal Partisi %22,3; Masyumi %20,9; Nahdatul Ulema %18,4 ve Endonezya Komiinist Partisi
(PKI) %16,4 oraninda oy almak suretiyle cogunlugu olusturmustur. islami partiler demokratik siyasi
stireclere olumlu katkilarda bulunarak tilke siyasi istikrarini saglamak istemistir. Ne var ki, secim sonuglar1
sonrasi Sukarno, en biiyiik projesi olarak gérdiigii ‘Milliyetcilik, islam ve Komiinizm Sentezi’'ni yapmak
(Nasakom) ve bu cercevede o zamanlar iilkedeki bu ii¢ siyasal egilimi temsil eden partileri birlestirmek
istemistir. Ancak 6zellikle Masyumi, s6z konusu projenin islam ile uyusmadig1 gerekcesiyle bu projeye karsi
cikmistir. Bu gelismeler sonucunda Masyumi Parti’si kapatilmistir (Warjio vd., 2020). Bir taraftan Devlet
Baskani1 Sukarno, diger taraftan Sukorno tarafindan belli bir hareket dzerkligine kavusturulan askeri
biirokrasi, ¢ok partili sistemin iilkedeki istikrar1 saglamaktan ¢ok tehdit ettigi ve istikrarsizlik tirettigi
kanaatine vararak ¢ok partili siyasal hayat1 “giidiimlii demokrasi” (1957-65) ¢ercevesinde denetim altina
almistir (Feith, 2007).

rciyes Akademi

9(3), 2025
C: BY-ND-NC

= E
891 3
— C



rciyes Akademi

9(3), 2025
C: BY-ND-NC

5"
= 3
= cC

Hakki BUYUKBAS & Arina Nandayu Budiman ARMIN

I[slami kesim siyasal miicadele vererek demokratik siirecin daha saghkh gelismesine katki
saglamistir. Ulkedeki Islami elit sinif, sekiiler kesimde oldugu gibi kendi aralarinda tek parti altinda bir
konsensiis olusturamamakta; demokratik cogulculuk ve ¢esitlilik icerisinde farkli yelpazeler icerisinde yer
alabilmektedir. Esasen islam inanc da toplumsal ve siyasal cesitlilige izin vermektedir (Adnan, 2023).
1959’da Baskan Sukorno’nun miidahalesi ile ¢ok partili sistem yerini “Glidiimlii Demokrasi (1959-1965)"ye
birakmistir. Béylece Baskan Sukorno rejiminin bu miidahalesi komiinist giiclerin 6niinii agcmistir. Komiinist
giicler hiiklimet organlarini isgal etmis ve giderek tiim devlet biirokrasisine ve 6zellikle de orduya sizmistir.
Oysaki iilkede Milliyetgiler, islami Gruplar ve Komiinistler olarak ii¢ farkh siyasi kolektif giic tesekkiil
etmisti. Nahdetul Ulema Partisi Masyumi Partisi'nden farkli bir tutum igine girerek kendisine dayatilan
kosullar1 kabul etmis ve Islam’1 savunma adina Sukarno’nun éngérdiigii istenmeyen hiikiimete katilmak
suretiyle sol Milliyetci ¢izgiye yaklasarak varligini koruyabilmistir. Zira Sukarno, Cin Komiinizmi esinli
olarak anti-somiirgeci/anti-emperyalist Kisiligi ile giderek Komiinist Harekete alan agmistir. Bagimsizlik
yillarinda sekiz bin civarinda olan Endonezya Komiinist Partisi iiye sayis1 1960’ yillarin ortasina
gelindiginde sempatizanlarla birlikte on sekiz milyona ulasmistir. Bu durum da askeriyede milliyetgi
muhafazakar tepkiyi dogurmustur.

Komiinizmin Endonezya toplumunda yayilmasi, askeri ve sivil biirokrasi iizerinde niifuzunu
artirmasi gibi gelismeler, devlet kurumlarini ve gesitli toplumsal kesimleri rahatsiz etmistir. Komiinistlerin
tiim devlet kurumlarina, 6zellikle askeri biirokrasiye sizip ele gecirmeleri Milliyetci askeri giicleri harekete
gecirmistir. 1965 yilinda Suharto komutasindaki askeri birlik, nihayetinde Komiinistler tarafindan organize
edildigi diisiiniilen ve ¢ok sayida seckin subayin oldiiriilmesi iizerine ¢ikan olaylar1 bastirmak amaciyla,
slirece dahil olmus ancak olaylar1 kanli bicimde kontrol altina alabilmistir. Boylece Suharto siyasi bir kisilik
olarak sivrilerek Bat1 destekli bir darbeyle yonetimi ele gecirmistir. Cikan olaylarda 6len insan sayisinin bes
yuz bin ila bir milyon civarinda oldugu tahmin edilmektedir. Bu siirecte askeri darbeye Bati destegi
anlasilabilir goziikmektedir. Zira Komiinizmin Asya kitasina yayilmasi, Cin’den sonra Endonezya ve
Hindistan gibi biiytk iilkelerde yayilmasi, bagimsiz bir Asya Komiinizmi dogurmak suretiyle bolgedeki Bati
egemenligini sonlandirabilecegi diisiincesi nedeniyle Endonezya’da Komiinizmin bastirilmasi ve
Endonezya’nin Bati'ya agilmasi destek gérmiistiir. Suharto’'nun 6nii de bdylece agilmis, iktidara tasinmasi
desteklenmistir. Bu nedenle Suharto, ABD’de egitim gormiis subaylara ve diger sektorlerdeki siyasi
seckinlere giivenebilirdi.

Suharto déneminde i¢ tehdit olarak goriildiikleri icin Komiinist ve islamcilar, Milliyetcilik ve siyasal
istikrar yararina bastirilmak suretiyle denetim altina alinmigtir. islami bazi unsurlar, Milliyetcilik aleyhine
Ummetgilik lehine ama ayni1 zamanda Emperyalizme kars1, o dénem Arap Milliyetciliginde oldugu gibi kismi
olarak sosyalist fikirlerle paralel bir ¢izgi takip etmistir. Oysaki Endonezya Milliyetciligini asan bir
evrenselcilik, o gliniin kosullarinda askeri biirokrasinin ve yénetimin savundugu milliyetcilik anlayisina
ters diisiiyordu. Bu nedenle islamcilik Komiinizm gibi bir kirima ugramadiysa da bastirilmak suretiyle
siyasal bir aktor olarak tamamen marjinalize edilmistir. Buna ragmen islam, bir tehdit olarak gériilmesine
ve yasanan biiylik zuliimlere ragmen Komiinizm gibi yok edilmemistir. Zira toplumu birlestiren bir gii¢
olarak Islam, Endonezya Milliyetciliginin temel unsurlarindan biri olarak gériilmiistiir (van der Kroef, 1958;
Bourchier, 2019). Nihayetinde Suharto, baskiyla da olsa siyasi diizeni sagladiktan sonra Bati'yla
yakinlasmis; iilke ekonomisinin kalkinmasini onceligi haline getirmistir. Boylece Bati’dan akacagi
diistintilen sermaye ile iilke kalkinmasinin gergeklestirilmesi diisiiniilmiistiir.

1965 olaylarin1 miiteakip Endonezya Komiinist Partisi kapatilmis, 1973’te islami partiler de “Birlesik
Kalkinma Partisi (PPP)”, Hristiyan ve ulusalci partiler “Endonezya Demokratik Parti (PDI)” icinde
birlesmeye zorlanmistir. Bu donemde kurulan Golkar, Suharto rejimi tarafindan desteklenen ve bu rejimin
siyasal bir araci olarak degerlendiren bir parti olarak varlik kazanmis ve islev gérmiistiir. Bu déonemde
Rejimin bir aygiti olarak Golkar, daha énceki bagarili ‘Endonezya Ulusal Parti’ PNI ve Islami temelli partileri
demokratik olmayan y6ntemlerle baskilayarak kendine alan agmis ve varligini gliinlimiiz siyasal ortaminda
da siirdiirmeyi bagsarmistir. Ancak Sukorno déneminde kapatilan Masyumi iiyelerinden bazilar1 Golkar’a
katilarak partinin daha sonra muhafazakar ¢izgiye kaymasina katki saglamislardir. Askeriye, biirokrasi, is
adamlari, bazi entelektiiel ve teknokratlar koalisyonu, iilkenin gelisimini, demokratik ¢ogulculugun
aleyhine de olsa siyasal istikrarda gordiikleri icin Yeni Diizen Rejimi 1997’ye kadar yasayabilmistir
(Arifianto, 2015; Mahyudi, 2024).

Sukarno sonrasi1 Bati destekli otuz iki yil siiren Suharto déoneminde (1966-1998) “Yeni Diizen”
icinde Islami gruplar, baski ile denetim altina alinarak depolitize edilmis, ancak biiyiik zuliim altinda
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olmalarina ragmen iilke gelecegi icin bir istikrarsizlik unsuru olmaktan 6zenle kaginmstir. islami kesim,
Soguk Savas ortaminin tanidigl imkanlar ve tilkenin takindig: kiiresel tutum cergevesinde 1973 yilinda
goriilen demokratik yumusama ortami ve devlet seckinleri tarafindan dayatilan kosullar altinda da olsa
cesitli koalisyonlar ve yeni parti olusumlar icinde siyasi gii¢ olarak varligimi her seye ragmen
strdiirebilmistir. Suhorto déneminde de askeri biirokrasi kendini sadece diisman isgaline karsi1 koymakla
sinirlandirmamis ayni zamanda i¢ giivenlik tehditlerine karsi da konumlanarak siyasi rol de listlenmistir.
Bu tutum da siyasi muhalefetin basinda sallanan demoklesin kilic1 anlami tagimistir. Boylece muhalefet iilke
siyasi istikrari adina denetim altinda tutulabilmistir. Ayni zamanda iilkede siyasal serbestlik, iilke aleyhine
istikrarsizlik yaratacak unsurlarin hareket alaninin genisletilmesi anlami tasiyabilirdi. Zira Suharto
doneminde oncelik ekonomik kalkinmaya verilmis ve bunun icin de siyasal istikrar gerekli goriilmiistir.
Ekonomik kalkinma sorunun asilmasiyla iilkedeki hayat kosullarinin iyilestirilmesi beklenmistir.

C. DEMOKRATIK REFORM DONEMi (REFORMASI)

Cesitli ic ve dis siyasi gelismelerin yaninda 1997 Asya Ekonomik Krizi, Suharto rejiminin sonunu
getirmistir. Halkin muhalefeti a¢ik¢ca caddelerde stirdiirmesi ve yonetime baskiy1 artirmasi iilkede iktidar
degisimine yol agmistir. Devlet Bagkani Bahrettin Yusuf Habibi yonetiminde 1998’de gerceklestirilen bir
dizi reformla iilke siyasal sistemi degistirilmek suretiyle yeni ¢ok partili demokratik bir diizene gecilmistir
(Liddle, 1999). 1999, 2004, 2009, 2014, 2019 ve 2024’te hi¢bir sorun olmadan demoKkratik segimler
yapilmistir. Boylece ¢ogulcu demokrasi iilkede yerlesmis bulunmaktadir. Ayni zamanda askeri darbe
ihtimalinden artik s6z edilmemektedir.

Reform sonrasi iki yiizii askin parti kurulmus, siyasal hayat bagimsizlik sonras1 donemdeki gibi
olduk¢a renklenmistir. Partiler ideolojik, kiiltiirel cesitlilige adeta geri dénmiis, islami partilerin yaninda
Hristiyan partiler, ulusalci, sosyalist partiler 1999 ve 2004 secimlerine biitiin ¢esitliligiyle katilmislardir.
Ornegin 2004 secimlerine yine iki yiiz civarinda yeni olusmus parti katilmak icin miiracaat etmistir. Ancak
sadece yirmi dort tanesi gerekli sartlar1 saglayarak se¢imlere katilabilmistir.

1999 sec¢imlerine islami temelli on yediden fazla parti katilmistir. Ancak pek azi beklenen basariyi
gosterebilmistir. 1999 se¢imlerine basarili olan yedi parti 2004 se¢imlerinde de bu basariy: stirdiirerek
parlamento da yer almislardir. Golkar (%21,57), parlamentodaki 500 sandalyenin 128 tanesini; PDI-P
(%18.53) 109, Birlesik Kalkinma Partisi PPP (%8,15) 58, Muhammediye teskilatinin destekledigi islamc
Ulusal Emanet Partisi PAN (%6.44) 53, geleneksel islamc1 Ulusal Uyanis Partisi PKB (%10,56) 52 ve ihmh
muhafazakar islamci Miireffeh Adalet Partisi PKS (%7,34) 45 ve daha ¢ok gengler tarafindan desteklenen
Radikal Islamc1 Hilal ve Yildiz Partisi PBB %2,6 oy oraniyla 11 sandalye kazanmustir (Buehler, 2009).

islami Partiler hemen 1998 kapsaml reform sonras1 1999’dan itibaren yapilan serbest segimlerde
belli bir basar1 géstermistir. Ancak bu partilerin, Siyasal islamc oldugu ve terérizme yatkin oldugu
yoniindeki elestiriler Bat’'da ve Batici kesimde oldukca yaygindir. Temeldeki suclama, islam ve
demokrasinin uyusmaz oldugu (Volpi, 2004), Miisliimanlar iktidara gelirse demokratik siireci bir tiirlii
askiya alacaklar1 veya temelli ortadan kaldirmak suretiyle kendi iktidarlarim siirekli hale getirip diger
partileri kapatacaklar1 yoniinde bir kanaat sosyal bilimler literatiiriinde s6z konusu edilmektedir
(Tanuwidjaja, 2010; Salim, 2023). Dolayisiyla Islami partilerin iilke gelisimine katkida bulunmalarinin
miimkiin olamayacag disiiniildiigiinden, bu partilerin tehdit olusturdugu goriisi ileri striilmektedir.
Oysaki Islami partilerin radikallesmesi zaten demokratik katilima izin verilmemesi, siyasal temsilde
kisitlamalara tabi olmalar1 nedeniyle sé6z konusu olmaktadir. Demokrasiyi en minimum diizeyde halkin
cikarlarinin yénetime yansimasi seklinde tanimlarsak islami toplumun islami ¢ikarlar olabilecegini ve
dolayisiyla devlet diizeyinde Islam’in temsil edilmesinin dogal oldugu kolayca anlasilabilir. En kolayindan
Hristiyan Demokrasi Avrupa’da sz sahibi olabiliyorsa, islam diinyasinda da islam demokrasisi neden varlik
kazanmasin, seklinde bir soru sorulabilir. Zaten Endonezya érnegi de islami partilerin bagimsizlik sonrasi
demokratik siirece katkilarinin oldugunu agik¢a géstermektedir (Adnan, 2023).

1998’de demokratik reform dénemi bagladiginda islami siyaset iilkede yeniden canlanabilmistir
(Salim, 2023). Endonezya toplumu islami kimligini tarihi siirec icerisinde zor kosullara karsin korumayi
basarmis; Miisliimanlar olarak kalabilmislerdir. Bagimsizlik éncesi bile toplumda etkili saygi duyulan islami
kuruluglar bicimlenmis ve giiniimiizde de devam eden Islami yasam tarzinin siirdiiriilmesine Kkatki
saglamislardir. Bunlardan en etkili olan Muhammediye teskilati, 1912’de kurulmus ve giiniimiizde elli
milyonu agkin iyesi bulunmaktadir. Bu grup daha c¢ok egitimli, Batiy1 bilen sehirli Miisliimanlardan
olusmaktadir. Bir baska etkili dini kurulus Nahdetul Ulema 1926’da olusmus, giinlimiizde de doksan
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milyon iiye sayisina ulasabilmistir. Bu kuruluslar temelde irsat faaliyetlerinde bulunmus, islami hayati
toplumda canli tutma, inangli insanlarin dayanismasini saglama ¢abasi icinde olmuslardir. Toplumda taban
bulmalari nedeniyle bu iki kurulus giiniimiize kadar toplumda sayginligin1i korumayi basarmistir. Bu
kuruluslar 1998'de iilke liberal demokratik diizene gectikten sonra siyasi 6neme kavusmuslardir. Zira oy
devsirme cabasina giren her siyasi parti, bir sekilde bu kuruluslarla iliski igerisine girmis ve boylece segmen
tabanini genisletmek istemistir. Bu durum, s6z konusu genel toplumun ¢ikar1 icin ¢alisan bu kuruluslarin
da siyasete ilgisini artirmistir (Iimga, 2009).

islam kimlikli partiler olarak PPP (Birlesmis Kalkinma Partisi), PKB (Ulusal Uyanis Partisi), PAN
(Ulusal Emanet Partisi) ve PKS (Miireffeh Adalet Partisi) goriilmektedir. Bu partiler afislerinde,
programlarinda veya parti yetkililerinin konusmalarinda Islam’a atif yapmak suretiyle ona dayandiklarini
kamuoyuna deklare etmektedirler. Bu partiler 1999 secimlerinden itibaren iilke siyasetinde aktif rol
oynamaktadir (Tomsa, 2012). Hilal ve Yildiz Partisi (PBB) zikre deger bir baska Islam kimlikli parti olup
her zaman yeterli oyu almadig i¢cin parlamentoya girememektedir. Ancak parti, gegmiste agirhigi olan
islami Parti Masyumi ile kendini 6zdeslestirmektedir (Tanuwidjaja, 2010).

1999 secimlerinde, Ulusal Uyanis Partisi (PKB), Birlesik Kalkinma Partisi (PPP) ve Miireffeh Adalet
Partisi (PKS) gibi 42 tane Islami temelli parti olusmus, bunlardan sadece yirmi tanesi gerekli sartlar
saglayarak secimlere katilabilmistir. Katilanlarin yarisi parlamentoda en az bir sandalye kazanabilmistir.
Siyasi 6zgiirliik ortaminda gii¢ kazanip 1999 secimlerinde ulusal siyaset sahnesinde 6nemli aktoér haline
gelen birkag parti olmustur. 2004, 2009 secimleri de islami partilerin 6nemini korudugunu, ancak oy kaybi
yasadiklarin1 gostermistir (Buehler, 2009). Zira siire¢ icerisinde oy tabanini genisletmek i¢in yeni
koalisyonlar olusturmuslardir. Bu siirecte sag muhafazakar milliyetciler ile Islami partilerin yeni
koalisyonlar, ittifaklar yoluyla kaynasmasi, islami partiler hakkinda acik secik bir basar1 éykiisiiniin izini
stirmeyi giiclestirmektedir. Hatta sol ulusala partiler bile mutedil islami gruplarla informel ittifak ve
koalisyonlar olusturmak suretiyle devam eden yeni is birlikleri gelistirmistir. Bununla birlikte zaten
baskanlik sistemi, kii¢lik partileri koalisyona zorlamaktadir.

Baskan secilebilmek i¢in en az %50+1 zorunlulugu, daginik partileri yeni ittifaklara zorlamaktadir.
Islami denilen partilerin toplami bile hi¢cbir zaman érnegin eski devlet Baskan Sukarno’nun kizi Megawati
Sukarnoputri’nin baskanliginda olan ulusalci merkez sol diyebilecegimiz halk partisi, PDP-P, popiilaritesine
ulasamamustir. Bununla beraber bazi Islami parti ve siyasi kisilikler koalisyon ortaklari ve hiikiimet iiyeleri
olarak iilke yonetiminde rol almak suretiyle Endonezya demokrasisine katkida bulunmaktadir. Ulkede
Sukarno doneminden kalan ve kartel partileri denilebilecek halk partilerinden PDP-P merkez solu, Golkar
merkez sag1 temsil etmektedir (Ambardi, 2008). Bunlar belli bir tarihi gegmise sahip partiler olup 1998'de
olusan yeni dénemde de merkez partiler olarak konumlanabilmislerdir. Ulkenin kurulusundan itibaren
giiniimiize kadar olan siirecte tiim partiler, Sol (Sekiiler) Milliyetci, Muhafazakar ve islami partiler seklinde
tasnif edilirse, islami partilerin biraz daha fazla olmakla birlikte esasen birbirlerine yakin oy oranina sahip
olduklarini gérmek miimkiindiir. Zaten ilke partiler tarihinde normal siyasi kosullarda %30-33 sol
milliyetgi, %30-33 sag milliyet¢i partiler ve %34-40 civarinda islami partiler daginik da olsa oy
alagelmislerdir. Dolayisiyla 1998 sonrasi yeni donemde en azindan iktidar cogunlugu icin farkh diizeylerde
yeni ittifak iligkileri kaginilmaz goziikmektedir (Nurjaman, 2023). 1998’den giiniimiize kadar devam eden
tam demokrasiye gecildigi yeni reformasi déneminde Islami partiler bir patlama yasadilar, ancak birlik
saglayamadiklari icin segmen oylar etkili devam eden bir hareket veya siyasi olusuma déniismedi. Islami
partiler kimligi tasiyan partileri, islam’a ve ilkelerine dogrudan atif yapan partiler, Pancasila’ya dayanmakla
birlikte Islami unsurlar gériiniir sekilde igsellestirmis partiler, Miisliimanlar iceren, ancak islami ilkeleri
dogrudan gozetmeyen partiler seklinde daginik bir yelpazeye yayilmis halde gérmek miimkiin
goziikmektedir. Dolayisiyla Endonezya’da Islami siyasi partiler soyle veya béyle iilke gercegi haline gelmis
bulunmaktadir.

Demokratik sisteme islami katilim, siyasi partilerle sinirh kalmayip Age gibi baz1 bélgelerde seriat
hukukunun uygulanmasi yoluyla da gerceklesmistir. Age'de seriat hukukunun uygulanmasi, bolgesel
ozerkligin taninmasi ve yerel toplumun kamusal yasamda islami degerleri koruma arzusunun bir bicimidir.
Ancak seriatin uygulanmas, 6zellikle kadin ve azinlik haklaryla ilgili olarak, islam hukukunun demokratik
ilkelerle uyumluluguna iliskin tartismalari tetiklemistir. Endonezya’da bazi batici aydinlar, seriatin insan
haklari ile uyumlu olmadig1 yoniinde itirazlar ileri stirdiiler. Oysaki Miisliimanlar seriatin gerekli olduguna
inanmaktaydilar. Demokrasi esasen halkin taleplerine duyarsiz kalmamaliydi. Bu gibi farklilagsmalara
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ragmen Endonezya'da islam ve demokrasinin gelisimi, siire¢ icerisinde sorunlu ama énemli bir ilerleme
gostermistir, denilebilir (Maksum, 2017; Salim, 2023).

Baz1 Demokratik Gelismeler ve islam Faktérii

1998’de saglanan liberal 6zgiirliik ortaminda islami siyasi partiler bicimlenmis ve oylarini artirarak
bu defa daha giiclii ve radikal islami séylemlerle temayiiz etmistir. Bu siirecte kiiresel diizeyde s6z konusu
edilen Islami Radikalizmin yikic1 etkisinin Endonezya’yr da kapsami alanina alip almadigi endiseyle
tartisilmistir (Fionna, 2013). Oysaki demokrasi, ¢esitlilige imkan vermek agisindan énemli bulunmakta ve
halkin kendini ifade araci olarak goriilmektedir. Hem demokrasiyi savunmak hem de ortaya c¢ikan
sonuglardan endise duymak en azindan demokrasi agisindan anlagilabilir degildir. islami gruplarin siyasi
kimligiyle kendilerini ifade etmeleri esasen bir endise kaynagi olarak goriilmemelidir. Demokrasi siirecine
bu gruplarin katilimi bir zenginlik olarak degerlendirilmelidir. Bir baska ifade ile demokrasinin islam ile
sinanmak suretiyle basar1 gdstermesi demokrasi taraftarlari i¢in bir imkandir. Belki de Islami bir demokrasi
toplumun istikrar ve gelisimine yeni olanaklar katacaktir. Esasen Islami demokrasinin saglayabilecegi
firsatlar olsa da Endonezya 6rneginde bazi biiyiik zorluklarin devam ettigi sdylenebilir. Baslica zorluklardan
biri, 6zellikle kadinlara ve dini azinliklara karsi1 ayrimci olarak algilanan seriat hukukunun bazi bolgelerde
uygulanmasi talebi ileri siiriilmektedir. Ornegin Ace'de Islami seriat hukukuna dayali kanunlarin
uygulanmasi, bireysel 6zgiirliikler ve insan haklari iizerindeki etkisi agisindan siklikla sorgulanmaktadir.
Baz1 durumlarda seriat hukuku, bireysel davranislar tizerindeki sosyal kontrolii giiclendirdigi ve kisisel
ozgurlige iliskin demokratik ilkeleri potansiyel olarak ihlal ettigi ileri siirilmektedir (Tanuwidjaja, 2010).

Bir yandan bazi gruplar islami degerleri kamu politikasina dahil etmeye calisirken, diger yandan bu
durumun o6zellikle Endonezya’y1 karakterize eden toplumsal kiltiirel ¢ogulculuk baglaminda bireysel
haklar1 simirlayabilecegine dair endiseler dile getirilmektedir. Ornegin 2017 Cakarta secimleri
calismalarinda, o zaman gorevdeki sekiiler Devlet Baskani Jokowi'ye yakinlig ile bilinen vali aday1 Cin
kokenli Hristiyan Basuki Tjahaja Purnama (Ahok) 2016’da bir se¢cim mitinginde Kur’an’dan Miisliman
cogunluk tarafindan arzulanmayan bicimde alinti yapmak suretiyle dine hakaretle suglanmistir. Arkasindan
gelen tepkisel olaylar zinciri dinin hemen siyasallasabilecegini gosteren merkezi bir mesele haline gelmistir.
Dine hakaret edildigi gerekcesiyle acilan dava, hukuki siireci asmis, goriilmemis biiyiikliikte gosterileri
tetiklemistir. Bu olay Endonezya'daki siyasi dinamikleri etkilemek suretiyle toplumda dindar ve sekiiler
gruplar arasindaki kutuplasmaya yol agmistir. Endonezya’da hukuk sisteminde kutsal olana hakaret veya
alayci ifadeler sug kabul edilmektedir. Ahok’un islam’in kutsallarina hakaret ve saygisiz ifadeleri, ilgili resmi
kurumlarin baslangi¢taki bu duruma miidahalesizligi, muhafazakar Miisliiman halkin sert tepkisine yol
acmis; halk demokratik ortamda gelisen sivil toplum kuruluslar1 dnctliiglinde genis gosteriler sergileyerek
ilgilileri géreve davet etmistir (BBC, 2017). Zira Endonezya hukuk sistemi Tanriya veya kutsalliga hakareti
korumamakta, ifade 6zgiirliigiiniin bir pargasi olarak degerlendirmemektedir.

Bahsi gecen Ahok Cakarta valisi Jokowi'nin yakin ¢alisma arkadasi olup iilkedeki Cinli Hristiyan
azinhigin mensubu olarak bilinmektedir. Endonezya ekonomisinde Cin kdkenliler, ¢cogunlugu Protestan
olmak tizere genel niifusa gore azinlik olmasina karsin, ekonomik sektoérde olduk¢a miireffeh bir hayat
strdiirmektedirler. Suharto déneminde palazlanan nifuslar: ¢ ila alti milyon arasinda oldugu tahmin
edilen Cin kokenliler ekonomik olarak oldukea segkin bir azinlig1 olusturmakta ve Endonezya ekonomisinin
toplaminda en az %30’a yakin bir orana sahip goéziikmektedir (Chua, 2008). Ulke zenginliginin esit olmayan
bu dagilimi, ortalama vatandasin dikkatinden kagmadigi gibi, devlet seckinleri de Endonezya’daki Cinlilerin
Cin yararina Cin anakarasi ile baglantilar1 nedeniyle giderek iilke bagimsizligindan endise eder duruma
gelmektedir. Bu nedenle Cinli vatandaslar, genis Endonezya kamuoyunun pek de giivenmedigi bir azinlig:
olusturdugu sdylenebilir.

Ekonomik olarak gii¢lii Cin kokenli ve Hristiyan azinliklarin tepeden bakan kibirli tutumlari, halki
sokaklara dékmiis ve olay kisa zamanda siyasallasmistir. Ahok, genis halk katilimi ile ‘Islam Muhafizlar
Cephesi’ gibi sivil toplum kuruluslar1 yaninda PKS ve Gerindra (Biiyiikk Endonezya Hareketi) gibi siyasi
partiler tarafindan da kararh bir sekilde protesto edilmis, Miisliiman halk Ahok’a ve gayr-i Miislimlere oy
vermemeye davet edilmistir. Nihayetinde secim muhafazakarlar lehine kaybedildigi gibi, Ahok kutsala
hakaret dolayisiyla iki y1l cezaya carptirilmis, ancak béylece ortam yatistirilabilmistir. Endonezya kanunlari
kutsali ve dini olan1 korumaktadir. Kanunlarin gii¢lii kisilere istisna tanimayacaginin gosterilmesi halki
teskin etmistir. Ne var ki Ahok protestolarina katilan muhalefet Jakowi hiikiimetinin sert karsiligini gérmiis;
Islamcr oldugu diisiiniilen bazi unsurlara yasak ve kisitlamalar getirilmistir. Bu da esasen genis secmen
tabakasi tarafindan genel olarak demokratik kurumlarin zayiflamasi veya anti demokratik bir tutum olarak
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degerlendirilmistir. Bununla beraber daha sonraki 2019 devlet baskanlig1 secimlerinde Jokowi, islami-
muhafazakarlar ile yeni bir koalisyona girmek suretiyle kendisine karsi katlanarak yiikselen muhalefeti
simirlandirmay1 basarmistir.

2019 secimleri 6ncesi Jokowi Islami secmen tabakasi tarafindan sevilen Nahdetul Ulema Teskilati
saygin iiyesi Maruf Emin’i bagkan yardimcisi olarak aday gostermek suretiyle Islam diismani olmadigini
gostermeye calismistir. Bu durum dini konularin siyasi cekismelerde nasil bir krize yol agabilecegini,
demokratik kurumlarin heniiz kirilgan oldugunu gostermekle birlikte yeni koalisyon imkanlariyla
toplumsal biitiinlesme seceneginin de degerlendirilmesi anlami tasimaktadir. Bu da kuskusuz demokratik
stirecin gliclenmesine katki saglayacaktir. Ne var ki Jokowi secim sonrasi, bazi devlet kurumlarindaki Islami
unsurlar tasfiye ettigi gibi Kasim 2019’da bakanlar ortak karariyla memurlara Pancasila ve Anayasaya,
hiikiimete, ‘cokluk icinde birlik’ resmi séylemine yonelik nefret konusmalari1 yapmalarini, bu ¢ercevede
facebook, tweet gibi sosyal medya araclarinda benzer soylemleri yasaklamak suretiyle ifade 6zgiirligiint
sinirlandirmistir. Ayrica Joko Widodo 2018’de, Pancasila’nin daha sekiiler anlasilmasini saglamak amach
eski devlet ve simdiki PDI-P partisinin baskan1 Megawati Sukarnoputri yonetiminde bir arastirma enstitiisii
kurmustur. Megawati, ilk devlet baskan1 Sukarno’'nun kizi olup toplumda Endonezya Milliyetgiligi ve
Pancasila’nin ideolojinin Islami muhafazakar kesime kars1 daha sekiiler savunusunu yapma cabasina
girmistir.

Baska bir 6rnek olay ise 2020’de Pancasila’nin yeniden ele alinip ‘uygun’ bir anlayisin saglanmasi i¢in
disiiniilen Pancasila hakkinda tanimlayici olacagi diisiiniilen Yasa Tasaris1 (RUU HIP = Rancangan Undang-
Undang Haluan Ideologi Pancasila) etrafindaki tartismadir (CNN Indonesia, 2020). Bu tartisma, islam ve
Baticr sekiiler demokrasi arasindaki ideolojik cekismenin nasil gerceklestigine baska bir érnektir. islami
gruplar bu tasarinin Endonezya’'nin siyasi hayatinda dinsizlige, Cin etkisiyle Komiinizme yol agmak
suretiyle dinin roliinii potansiyel olarak kisitlayabilecegini diistinmiistiir. Zira Komiinizm halkin hafizasinda
hi¢ de iyi bir iz birakmamisti. Ancak HIP Yasa Tasarisin1 destekleyenler, devlet ideolojisi olarak
Pancasila’nin yeni tasari ile toplumun tiim unsurlarini kucaklayabilecegini, daha acik bir anlayisa zemin
hazirlayabilecegini savunmustur.

Tasarida yer alan ‘hayatin tiim alaninda gelistirilecek siyasetin (...) ulusal bilim ve teknolojiye
dayanacagy’ ifadesi, bilim ve teknolojinin dinin yerine ikame edilecegi kuskusunu barindirmistir. Miisliiman
cogunluk Endonezya’nin bir islam iilkesi oldugunu ve dolayisiyla islam’a niifus oranlar élgiisiinde ayricalik
verilmesi taleplerini dile getirmistir. Ayrica Pancasila ve Anayasa'nin 29. maddesi devletin tek Tanri
inancina dayandigini ifade etmistir. Dolayisiyla olay, Bat1 destekli ‘riisvet ve yolsuzluga batmis Batici siyasal
seckinlerin’ halki yeni bir bicimde yanltip devletin/siyasetin dayanagini degistirme girisimi olarak
degerlendirilmistir. Neticede genis bir protesto dalgasi olusmus ve durum siyasal bir ‘kriz’ haline
donlismiistiir. Muhammediye, Nahdetul Ulema, Endonezya Ulema Meclisi gibi toplumsal kuruluslarin
yaninda PKS (Miireffeh Adalet Partisi) gibi Islami ve muhafazakar partiler de Cakarta’da gosteriler
dizenleyerek tasariya sert muhalefet etmistir (Al-Hamdi, 2022). Halk bu gibi tasarilarin azinlik ama gii¢li
biirokratik devlet seckinleri tarafindan giindeme getirildigini, cogunlugun demokratik duyarliligini dikkate
almadigini diisiindiigiinden artik yeni demokratik diizende giicli bir karsi koyus gerekliligini gdstermistir.
Bu halkin esasen kendi demokratik giiciiniin bilincine vardigi ve demokratik siirece etkin katilim sagladigi
anlami tagimaktadir. Nihayetinde o dénemde “Siyasi, Hukuki ve Giivenlik Isleri Koordinasyonu” Bakani
Mahfud MD, HIP Yasa Tasarisinin komiinizme veya dinsizlige kap1 agmay1 degil, Pancasila’y1 sadece devlet
ideolojisi olarak gli¢clendirmeyi amagladigini ifade etmek durumunda kalmistir. Ancak yiikselen tansiyon ve
gerilimler neticesinde yasa tasar1 glindemden kaldirilmistir. Zira muhafazakar kesim bu tasarinin tamamen
kutsali tanimayan sekiiler bir tarzda kaleme alindigini basarili bir sekilde ortaya koyup itiraz etmistir. Bu
da esasen Islami kesimin taleplerini demokratik bir tarzda ortaya koyup gegcerli kilabildiklerini ve boylece
demokratik stirece katki sagladiklarini géstermektedir (Fenton, 2024).

Yukarida bahsi gegen olaylar, potansiyel ¢atismalar ve karsi algilar1 tetikleyince hemen
siyasallasabilmekte, Endonezya siyasal hayatinda islam ve demokrasi iliskisini giindeme getirmektedir.
Dolayisiyla siyasal olan ile dini olanin alanlari sik¢a ¢atisabilmektedir. Bati 6rneginde gortilen bu iki alanda
goriilen islevsel ayrim, Islam diinyasinda bir izdiisiimii seklinde olamamaktadir. Bu da Batil siyasal
gozlemcilerin farkli dini ve siyasal kiltiire sahip olmalari nedeniyle bu iki dinamigin ¢atistig1 yoniinde
sonuclar ¢ikarmasina yol agmaktadir. Oysaki Islam toplumlari tarih boyunca farkl siyasal rejimlere adapte
olduklarina gére demokrasiyle de pek ala uyusabilirler. Esasen ayni olaylar Islam ve demokrasi iliskisinin
basarili oldugunu gdstermektedir. Bat1 ve Batici kesim de genis Misliman halkin demokrasi ile
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bulusmasindan rahatsizlik duydugu, yine Endonezya islami entelektiiellerin sikca dile getirdigi bir
durumdur (Maksum, 2017). islami partilerin siyasetteki rolii, temel demokratik ilkeleri ihlal etmeden kamu
politikalarini ne élciide etkileyebilecekleri konusunda yeni tartismalar saghkli bir islam-demokrasi iliskisi
anlayisinin ortaya ¢cikmasi Endonezya érnegi takip edilerek daha iyi anlasilabilir. Diger taraftan islami siyasi
gliciin ytkselisinin toplumda kutuplasmaya ve gayrimiislim gruplara karsi hosgorisiizliige yol
acabilecegine dair endiseler azinlik olsa da halen bulunmaktadir. Ote yandan Nahdatul Ulema (NU) ve
Muhammediye gibi saygin islami érgiitler Endonezya’nin siyasi ve sosyal yasaminda islami égretilerin
uygulanmasi ile ¢ogulculuga saygi arasinda bir denge saglamak icin ¢aba géstermeye devam etmektedir
(Kager, 2023). Ayn1 zamanda Miisliman c¢ogunluga dayali Endonezya demokrasisi, segmen tabaninin
taleplerine duyarsiz kalmayacaktir (Colm, 2023; imga, 2009).

Islam ve demokrasinin zorluklarina ragmen, Nahdatul Ulema (NU) ve Muhammediye gibi érgiitlerin
varligy, siyasi dinamiklerin korunmasinda tilkede merkezi bir role sahiptir. Bu iki 6rgiitiin iktidarin siyasi
gliindemlerini kolaylastirmak icin iktidar tarafindan kontrol edilme potansiyeline sahip oldugu
goriilebilmektedir. Bir bagka ifade ile Endonezya devlet ve siyaseti toplumsal talepler ile dis baski arasinda
optimal bir denge arayisi icinde bulunmaktadir.

Demokrasinin geregi Islami cogunlugun taleplerinin devlet nezdinde karsilanmasi beklenirken,
diinya konjonktiiriiniin buna elverisli olmamasi nedeniyle, Islami taleplerin devlet tarafindan
sinirlandirilmas gerilimi iilkemizde oldugu gibi Endonezya’da da giincelligini korumaktadir. Ote yandan
Islami unsurlar, Misliiman ¢ogunluk kendi elleriyle tilkenin istikrarsizhga siiriiklenmesini
arzulamamaktadir. Bununla beraber islami sivil toplum kuruluslari, Miisliiman halkin taleplerinin devlet
nezdinde yanki bulmasini ve uygulanmasini talep ederek, halkin s6zctiliigiinii yapmakta; istekli ve enerjik
taleplerde bulunmayi siirdiirmektedir. Yonetici sinif, halka gore daha sekiiler bir yapiya sahip olup azinlikta
olan sekiiler toplum kesiminin taleplerine daha duyarli bir yaklasim sergilemektedir (Maksum, 2017;
Nastiti, 2018; Nurjaman, 2023). Oysaki demokrasilerde azinlik haklar1 dikkate alinip korunmasina karsin
cogunluk esas alinmaktadir. Endonezya’da da Miislimanlar %90 gibi bir orana sahip bulunmaktadir.

Bir baska ifadeyle etkili giiclii bir sekiiler azinlik, yoksul ama genis islami halk kitlesi arasinda gerilim,
siyasi giindemi belirlemektedir. Ancak tiim bu gerilim ve zorluklara ragmen, Endonezya’da Islam ve
demokrasinin uyumlu bir sekilde gelismesi i¢cin biiyiik firsatlar bulunmaktadir. Zira Endonezya’daki
demokrasi, Miisllimanlara hem siyasi partiler hem de toplum orgiitleri araciligiyla katilma, taleplerini, siyasi
goriislerini ifade edebilmeleri icin genis bir alan sunmaktadir. Genis islami kesimin siyasi giindemi giderek
etkileyip belirleyebilecegi yine demokrasi ile miimkiin olabilecektir. Endonezya’daki en biiyiik iki islami
orgiit olan Nahdatul Ulema (NU) ve Muhammediye, sivil toplumu uzlasmaya, dinler arasi diyalogu tesvik
etmeye devam etmektedir. Dolayisiyla demokratik siyasetin dinamikleri arasinda islami ilimhhgin
korunmasi, Endonezya siyasetinde énemli bir rol oynamaktadir. Bu ilimli islami gruplarin aktif rolii, islam
Diinyas1 bazi bélgelerinde goriilen istikrarsizlik unsuru olabilecegi diisiiniilen Islami radikallesme
potansiyelinin azaltilmasia ve Endonezya’da demokratik istikrarin korunmasina yardimci olmaktadir
(Tanuwidjaja, 2010; Winters, 2013; Nastiti, A. And Ratri, S., 2018).

Endonezya’da islam ve demokrasi, birbiriyle catisan iki kavram olarak goériilmemelidir. islam
hukukunun uygulanmasini modern demokratik ilkelerle uyumlu hale getirmenin zorluklari olsa da
Endonezya bu ikisinin bir arada var olabilecegini gostermektedir. islam’in Endonezya demokrasisine
katilimi, tilkenin siyasi sisteminin dini ve kiiltiirel ¢esitliliine uyum saglama yetenegini gostermistir.
Endonezya diyalog ve uzlasmayi tesvik etmeye devam ederek, Islam ve demokrasinin istikrarli ve kapsayici
bir hiikiimet olusturmada birbirlerini nasil destekleyebilecekleri konusunda diger tilkelere 6rnek olabilir.

Sonug

Bir adalar {ilkesi olan Endonezya zengin bir tarihe sahip olup bu tarihi siire¢ icerisinde kimligini
Islam i¢inde kazanmis bir islam iilkesidir. Bat1 ideolojileri devlet kurulus siirecinde iilke elitleri iizerinde
etkili olmustur. Boylelikle Endonezya’da Batici bir aydin sinifi olusmustur. Batici aydin ziimre tlkenin
kimligini “Modern Bat1” deger ve kavramlari ¢ercevesinde tanimlama ¢aba ve arzusu i¢cinde olmustur. Bu
siirecte Ozellikle bagimsizlik sonrasinda liberal demokrasi bir deger olarak belirleyici dlc¢iide etkili
olmamstir. Ulkede demokrasinin bir deger olarak benimsenmesi ve anayasal diizeyde kabul edilerek
uygulanmasi siirecinde halkin talepleri daha fazla dinlenir hale gelmistir. Bu siirecte se¢menler, halkin
kamuoyu olusturmasina izin verilmesi suretiyle siyasi bir gii¢ olarak daha fazla ortaya ¢ikabilme firsati
yakalamaktadir. Bununla beraber Endonezya’da siyaset, demokrasi ve Islam, dinamik ve karmasik bir
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iliskiler biitiiniine sahip olup heniiz olusum siirecini tamamlamamistir, denilebilir. islam-demokrasi
iliskisinin tam bir yerlesikligini tespit etmek en azindan simdilik miimkiin géziilkmemektedir. Ancak
Endonezya siyaseti hem segmen hem de partiler agisindan yeni uyum deneyimi imkanlar1 sunmaktadir.
Cogunlugu Miisliiman olan bir iilke olarak islam’in siyasetteki rolii demokrasinin gelisimi acisindan hayati
onem tagimaktadir. Bir yandan islam, siyasi siire¢ icin énemli olan ahlaki degerleri saglarken, diger yandan
Islami degerlerin ¢ogulculuga ve bireysel ézgiirliige éncelik veren demokratik ilkelerle uyumlastirilmasi
gerektiginde zorluklar ortaya ¢ikmaktadir.

Goriildiigii gibi Endonezya’da resmi ideoloji, demokrasi ve Islam iligkisi olduk¢a karmasik bir yapi
sergilemektedir. Ayn1 zamanda resmi ideoloji, demokrasi ve islam, Endonezya siyasal hayatinin en énemli
unsurunu olusturmaktadir. Ulkedeki siyasal giic dengesinin bir yansimasi olarak demokratik siirec
cercevesinde Islami unsurlarin daha demokratik bir ortamda etkilerini zaman igerisinde artiracagim
anlagilmaktadir. Dolayisiyla tiim bu gelismeler dikkate alindiginda Endonezya demokrasisinin islam
diinyasinda kendine 6zgii bir yapiya isaret ettigi kolaylikla soylenebilir. Kendine 6zgii bir yapiya isaret eden
Endonezya’nin, islam ve demokrasi iliskisi konusunda sorunlar yasayan iilkeler acisindan énemi bu
noktada ortaya c¢ikmaktadir. Bu baglamda Tiirkiye'nin demokratik unsurlarinin da Endonezya’daki
gelismeleri takip etmesinin, Tirkiye’deki demokratik hayatin zenginlesmesine katki saglayacag ileri
strilebilir.
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