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Oz: Bu calismada son yarim asirdir Miisliiman Malay toplumunda, sosyo-ekonomik ve kiltirel olarak biiyiik
degisiklere dnciiliik eden Islamilesme politikalar1 incelenecektir. 19. yiizyildan itibaren bircok Islam iilkesinde tartisilan
siyasal Islam diisiincesi en basarili uygulama alamm siiphesiz Malay yarimadasinda bulmustur. Malay diinyasinda
kokleri 7. yiizyilla dayanan Islam, Malay toplumunda kurumsallasmas1 ancak bagimsizlik sonrasinda devlet eliyle
gerceklesmistir. Ulkede niifusun yarisim olusturan gayrimiislimlere ragmen Miisliiman Malaylar yarim asir siiren bir
miicadele sonrasinda Malay toplumunu doniistirmeyi basarmustir. Bagimsizlik sonrasinda Ortadogu ve Kuzey
Afrika’da egitim goren Malay 6grencilerin tilkelerine dondiikten sonra baglattiklar hareket, 1980°1i yillarda egitim
alaninda Islamilesme politikalarimin uygulanmasi icin ortam hazirlamistir. Diger taraftan liberal milliyetci UMNO
partisi ve PAS Islam partisinin 6nciiliik ettigi siirece 1990’11 yillarda islamilesme politikalarinin, finans ve yargi dahil
bircok alanda kurumsallagsmasimi saglanustir. Bu calismada Islam’in Malay yarimadasina ulasmasi, siyasal alanda
kendini géstermesi ve Malay toplumundaki degisime etkisi incelenecektir. Ayrica bu degisim siirecinin nedenleri ve
bu degisime 6nciiliik eden kisi ve kurumlar tartisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: ABIM, UMNO, PAS, Mahathir Muhammed, Siyasal islam

Abstract: In this study, we aim to discuss the Islamization policies in Muslim Malay society which has pioneered
socio-economic and cultural changes for the last half century The idea of political Islam, which has been discussed in
many Islamic countries since the 19th century, has undoubtedly found its most successful application in Malay
Peninsula. Despite, the roots of Islam in the Malay world dates back to the 7th century, its institutionalization was
established by the state after independence. Although, the non-Muslims that make up half of the population in the
country, Muslim Malays have succeeded in transforming the Muslim Malay community after a half century of struggle.
After the independence, the movement started by Malay students who had studied in the Middle East and North Africa
after they returned to their countries, provided an environment for the implementation of Islamization policies in the
field of education in the 1980s. On the other hand tthe liberal nationalist party UMNO and the islamic party PAS were
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pioneered, of the institutionalization of Islamization policies in many areas, including finance and judiciary, in the
1990s. In this study, Islam's reaching the Malay peninsula, its manifestation in the political field and its impact on the
change in Muslim Malay society will be examined. In addition, the reasons of this change process and the people and
institutions leading this change will be discussed..

Keywords: ABIM, UMNO, PAS, Mahathir Mohamad, Politic fslam

Giris

Bugiin Giiney Asya bolgesinin énemli iilkelerinden olan Malay halkinin, Islam ile tanismas1 7.
yiizyilda Arap tiiccarlarin bolgeye gelmesiyle gerceklesti ve yine miladi 13. yiizyilda ise
Islamlagsma iz kazanmisti. Ancak bu donemde bélgede siyasi birligin bulunmamasi sebebiyle
sultanlar islam dininin ve Malay kiiltiiriiniin hamisi konumunda bulunmaktaydi. 16. Yiizyildan
itibaren bolgeye gelen batili somiirgeci devletlerin misyonerlik faaliyetlerine ragmen Malaylar
dinlerini degistirmemislerdir. 19. yiizyildan itibaren Malay 6grencilerin basta Misir olmak tlizere
diger Islami iilkelerde egitim gérmeleri ve kendi iilkelerine dondiiklerinde 6rgiitlenmeleri ve
politik alana yonelmeleri neticesinde Malay yarimadasinda islam siyasal alana girmisti. Bagimsiz
sonrasinda Malaylarin iilkede bulunan gayrimiislim Hintli ve Cinlilere kars1 kendi kimliklerini
olusturma cabasi kamusal alanda Islam’m kurumsallasmasini hizlandirmustir. Yine liberal
milliyetgi ve Islamci partiler arasindaki siyasi ¢ekisme iilkede siyasal Islam’m yiikselmesinde en
o6nemli motivasyonunu olusturmaktadir.

Bu ¢alismanin birinci boliimiinde Malaylarm Islamlasma ilk temas1 ve Malay yarimadasinda
Islamim yayilmas1 konusu ele alinacaktir. Tkinci boliimiinde bagimsizlik sonrasinda yeni kimlik
arayisina giren Malay Miislimanlarinin siyasal Islam’a yonelmeleri ve buna onciiliik eden
sebepler tartisilacaktir. Ayrica bu siirece onciiliik eden ABIM, UMNO ve PAS gibi kurumlar ele
aliacaktir.

1. islam ve Malay Diinyas

Buguin Giiney Asya bolgesi Endonezya, Malezya, Singapur, Bruney kralligi ve Giiney Tayland’da
yasayan Malaylarm kokenleri sar1 irka dayanmaktadir. Bu halk daha sonra Hintlilerle karigmis ve
bugiinkii Malay 1rki1 meydana gelmistir. Ancak, bugiin hala kendilerinde sar1 1rka ait 6zelikler
agirlik basmaktadir (Edip, 1911, 445).

Malaylar, Islam’dan 6nce ya sadece animist yahut Hinduizm ve Budizm’le karisik animist bir
inanca sahiptiler. Islam’in Malay diinyastyla temas1 ilk defa 7. yiizyilda, Miisliimanlarin Sumatra
adasi kiyilarina gelmesiyle oldugu genel kabul gérmektedir. Cin kaynaklarinda belirtildigine gore
miladi 674 yilinda Sumatra'da Arap olmas1 muhtemel bir lider Onciiliigiinde Miisliimanlara ait bir
yerlesim yeri bulunmaktaydi. Yine baska bir kaynakta miladi 877 yilinda Arap yahut iran asilli
Miisliimanlara ait bir ticaret kervanimin Kedah bolgesine ulastig1 nakledilmektedir. Malaylarla
temas kuran ilk Miisliimanlarin Arap yahut Iran kékenli tiiccarlar olduguna inanilmaktadir. Yine,
Islam’in Malay diinyasina Cinli ve Hintli Miisliimanlarin araciligiyla geldigine dair goriisler de
bulunmaktadir (Edip, 1911,445). Ancak ilk temas neticesinde Miislimanligin yayilmadigi
kesindir. Ciinkii Malaylar arasinda Islam’mn yayilmas1 ancak 13. yiizyilda olmustur (Abdullah,
Raihanah; Khairuddin Soraya , 2009,22).

Islam’a gecen Malaylar eski dinlerine ait bazi gelenek ve uygulamalar1 devam ettirmekle beraber
Islam, Malay kiiltiiriinii, giinliik yasam1 ve Malay dili iizerinde biiyiik degisiklikler meydana
getirmistir. Ayrica, Islam bu cografyaya her ne kadar tiiccarlarmn eliyle gelmis ise de Siinni
tasavvuf seyhlerinin Islam’m Malaylar arasinda yayilmasinda biiyiik katkilar1 bulunmustur. Bu
yiizden tasavvuf kiiltiirii Malay Miisliimanlar arasinda ilk giinden beri 6nemli bir yere sahiptir.
Somiirge dénemi &ncesinde Islam’m Malay toplumunun sekillenmesinde de biiyiik bir rol
oynamistir (Means, 1969,266).

Avrupalilar 16. ylizyildan itibaren basta Malaka olmak tizere Malay yarmmadasi ¢evresinde bazi
adalar1 ele gegcirmeye basladilar. Portekizlilerle baslayan bu isgal siireci daha sonra Hollandalilar
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ve Ingilizlerle devam etmistir. (Desai, D. R. Sar, 1968,2-3) Sémiirge dénemi boyunca sultanlar
kismen de olsa yetkilerini koruyabilmislerdi. Bu sultanlarin idari hiikiimleri kalmamis olsa da
Malay kiiltiiriiniin ve Islam dininin temsilcileri olarak gérevlerini devam ettirmislerdir.

Miisliimanlik Malaylar arasinda yayildiktan sonra islami kimlik Malay irkiyla bir amlmaya
baslanmis. Malay demek bir siire sonra Miisliiman demekle aym manaya gelmistir. Somiirge
donemi boyunca Avrupali misyonerler, Malay halkini Hristiyanlastirmak i¢in ¢aba sarf etmis
ancak herhangi bir basar1 elde edemedikleri i¢in Malay Miislimanlar1 arasinda misyonerlik
faaliyetlerine son vermislerdir (Edip, 1911,445).

Islam’la beraber Malaylar, Arap alfabesine birkac yeni harfin eklenmesiyle ortaya ¢ikan Jawi
Alfabesini kullanmaya baglamiglardi (Bin Ahmad, 1928,81 ). 18. yiizyila kadar resmi olarak
kullanilan bu alfabe bugiin kismen olarak Malay yarimadasinda varligin1 devam ettirmektedir.
Jawi alfabesiyle yazilan eserler, el yazmasi Kur’an Kerim’ler, mezar taglari Malay yarimadasinda
sikca rastlanmaktadir. (Kamaruzaman, Azmul Fahimi; Omar, Aidil Farina, 2016, 3). Bu alfabenin
yerini 19. yiizyihin ortalarindan itibaren Latin alfabesi almaya baglamustir.

Ingiliz sémiirgesi doneminde Malaylar islami kimliklerini korumay1 basarmuslardir. Bu dénemde
sultanlarin idaredeki etkinlikleri daha azaltilmis ve sultan sadece Malay geleneginin ve Islam
dininin temsilcisi olarak kalmistir. Bu durumu Ozay su sekilde ifade etmektedir;

Somiirge doneminde dini yasam, her bir sultanligin siyasi ve de cografi alaniyla sinirliydi. Malay
topluluklarinin siyasi liderlerine, yani sultanlarina sik1 bagliliklartyla tammnirlardi. S6z konusu bu
bagliligin yonetim aygitinda giicii temsil eden sultan kadar, sultana bagl soylularin, bir anlamda
yari1-6zerk iliskiler gelistirmelerine olanak tamiyan bir siyasi sistemden bahsedilebilir. Oyle ki,
kimi zaman soylular arasindaki siyasi miicadelenin soylular ile sultan arasinda da niiksettigi
vakidir. Bu anlamda, gegmiste Malaya topraklarinda Miisliman toplumun baghi oldugu bir
merkezi yonetim yapisindan s6z etmek miimkiin degildir. Merkezi yapilanmanin Ingiliz sémiirge
yoOnetiminin bu topraklarda siyasi ve cografi yayilmacilig1 sonucu, 6zellikle de 1874 yilinda
yapilan dort Sultanligin birlesmesiyle olusan Federe Malay Devletleri (Federated Malay States -
FMS) araciligiyla giindeme gelmistir (Ozay, 2019,s. 108-109).

19. ylizyilin sonlarina dogru medreselerin yaninda batili tarzda egitim veren okullar
acilmustir. Ingilizler tarafindan kurulan bu okullar Malaylar arasinda gelenekci ve yenilikgi
ayrismasina sebebiyet vermekteydi. Pondok denilen ve devletten ziyade halk tarafindan
desteklenen medreseler 19. ylizyilin sonlarindan itibaren Misir, Pakistan, Hindistan ve Mekke’ye
ogrenci gondermeye baslamisti (Hashim, Che Noraini; Langgulung,Hasan, 2018, 9). Bu
iilkelerden mezun olan bu dgrenciler daha sonra Malezya’nin siyasi ve toplumsal hayatinda biiyiik
degisimlerin onciisii olmuslardir. Ozellikle bu 6grencilerin o donemde Islam diinyasinda gok
tartisilan ve Muhammed Abduh (1849-1905) ve Cemaleddin Afgani (1838-1897) gibi alimlerin
destekledigi yenilikgi fikirlerden etkilenmislerdi. Bu durumu Liow su sekilde ifade etmektedir;

20 yiizy1l baslarinda Malezya'ya siyasal Islamim ulasmasi ve bu yonde calismalarin yapilmasinin
temelinde bir ka¢ kaynak bulunmaktadir. Ortadogu ve Kuzey Afrika'ya seyahat eden ¢cogunlugu
Ogrenci olan 6gretmen ve alimler Misirli alim Muhammed Abduh ve onun 6grencisi Suriyeli
Resid Riza'nin yazdiklarindan ve fikirlerinden etkileniyor ve bu fikirleri Malay yarimadasina
tasiyorlardi. Bu fikirler daha sonra Malay yarimadasinda siyasal islamin temelini olugturmustur.
(Liow, 2009,19)

Sémiirgesi doneminde Ingilizler madenlerde calistirilmak iizere Cin’den ve Hindistan’dan isci
getirmeye baglamisti. Malay yarimadasinin hemen hemen her yerine dagitilan budist Cinliler ve
Hindu dinine mensup Hintliler Malay yarimadasinin etnolojik yapisini ciddi manada
degistirmistir. Adelaar’mn belirtigine gore 1941 yilinda Malay Fedarasyonu (bu giin kii Singapur
ve Brunei Krallig1 dahil olmak iizere) niifusunun yilizde 44’tinii Cinliler, ylizde 40.5’ni Malaylar
ve yiizde 14’{inii Hintliler olusturmaktaydi( Adelaar,1).
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Malezya yarimadasinin sosyo-ekonomik ve kiiltlirel yapisini kokten degistiren bu niifus hareketi
bagimsizlik sonrasinda Miisliiman Malaylarm yeni kimlik arayislarinda ve toplumsal degisimde
ciddi etkisi olacaktir.

2. Bagimsizlik ve Yeni Kimlik Arayisi

1957 yilinda bagimsizliginm kazanan Malay Federsayonu, Islam dininin iilkenin resmi dini olarak
tamimakla beraber gayr1 miislimlere de dinlerini yasama hiiriyeti vermisti. Bununla beraber
federal bir yonetim sekline sahip olan ve 9 sultanliktan olusan iilkede federal yasalar kadar
eyaletlerdeki yerel yasalar da énemlidir. Sultanlarin kendi bolgelerinde ayn1 zamanda Islam dinin
temsilcileri olmalar1 onlara ayr1 bir gii¢ kazandirmaktadir.

Bagimsizlik sonrasinda Malay ydneticilerin Islamlagma politikalarina yénelmesinin temelinde
iki temel sebep 6n plana ¢ikmaktadir. Bunlardan ilki; Malay ve tilkede statiileri tam belirlenmeyen
Cinli ve Hintli gé¢menler arasindaki siyasi ve ekonomik gilic ¢ekismesidir. Daha once de
belirtildigi gibi madenlerde calistirilmak iizere gecici olarak getirilen Cinli ve Hintliler aradan
gecen siire icerisinde iilkenin sosyal ve ekonomik birer parcasi haline gelmislerdi. Ingiliz
sOmiirgesi ve Japon isgali donemlerinde Malaylara yonelik yapilan pozitif ayrimcilik ve Cinlilere
yonelik yapilan baskilar bagimsizlik sonrasinda iki ik arasinda c¢ekismeye sebebiyet
vermekteydi. 1969 yilinda ¢atismaya donen bu ¢ekisme 177 kisinin 6liimiiyle sonuglanmisti (Neo,
2011,9-10).

Bugiin iilkede azinlik olarak bulunan gayrimiislimler, siiphesiz Malay toplumunda siyasal Islam
fikrinin temel dinamiklerinden birini olugturmaktadir. Malay Miisliimanlarin kendi kimliklerini
olusturmada ve Islam’1 bu kimligin vazgegilmez bir pargasi olarak gérmesinde gayrimiislimlerin
rolleri azimsanmayacak derecede biiyiiktiir (Ozay, 2013,108). Diger taraftan Malay kiiltiirii ve
Islam dinine entegre olamayan Cinli ve Hintliler bu giin dahi devlet okullarindan ziyade kendi
kurduklar1 okullarda egitim goérmektedir. Ayrica devlet kademelerinde Malaylara oOncelik
verilmesi diger wklart Ozel sektdre yoOneltmektedir. Bunun gibi ¢ekismeler bagimsizlik
sonrasindan giiniimiize kadar Malaylarm Islam’1, salt bir dinden 6te kendini digerine kars:
yeniden tanimladigi bir kimlik olarak gérmesini saglamustir.

Malaylar siyasal Islama ydnelten ikinci motivasyon ise yoneticiler arasindaki siyasi ¢ekismedir.
Ulkenin en énemli ve en uzun siireli siyasi hareketi olan UMNO (Birlesik Malay Milli Orgiitii)
batili tarzda egitim gérmiis olan liberal goriislii yoneticiler tarafindan kurulmus bir partidir.
UMNO’nun karsisinda ise Ezher gibi {iniversitelerde okumus ve basta Misir’daki [hvan-1 Miislim
olmak iizere Islam diinyasindaki diisiince hareketlerinden etkilenen kisilerce kurulmus olan PAS
(Parti Selslam Malaysia) bulunmaktaydi. Bu iki parti arasindaki siyasi ¢gekisme bagimsizligindan
giiniimiize kadar iilkede Islam’mn kurumsallik kazanmasinin temel motivasyonunu
olusturmaktadir (Hashim,4 ).

Iki parti arasindaki ¢ekisme 1970’li yillarda yeni bir boyut kazanmisti. Bu dénemde Malay
yarimadasinda iiniversite 6grencileri ve sivil toplum kuruluslarinca halka yonelik davet ve teblig
cahigmalar1 iz kazanmist1. 1971 yilinda Thvan-1 Miislim fikirlerinden yola cikarak iiniversite
ogrencileri tarafindan kurulan Malezya Genglik Hareketi ABIM (Angkatan Belia Islam
Malaysia), Malay toplumunda siyasal Islam’mn en énemli simgelerinden biri haline gelmisti. Bu
kurumun {iniversite d6grencileri arasinda teskilatlanmasi ve davet ¢alismalarimi artirmasi basta
UMNO olmak tizere liberal kesimi endiselendirmekteydi (Abbott, Jason P.; Sophie Gregorios-
Pippasb, 2000,139).

Bir taraftan muhalefet partisi olan Islam partisinin sdylemlerinde Islami bir devlet ve seriati
uygulamay1 vaadetmesi diger tarafdan ABIM ve diger Islami sivil toplum kuruslarinm ¢aligmalari
iilke genelinde hizl1 bir Islamilesme siirecini baslatmisti. Abbot’un belirtigine gore Ezher ve diger
Islami iilkelerde egitim goren dgrencilerin halka yonelik yapmis olduklari davet ¢alismalarinin
temelinde Islam'in bireysel boyutta yasanilmasi amaglanmaktaydi. Davet galismalar1 mescid
(surau) ve universite fakiiltelerinde yapilan Hadis, Kur'an sohbetleri ve sabah namazi sonrasi
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uygulanmaktaydi. Kurulusundan kisa bir siire sonra hizli bir sekilde yayilan ABIM, 1970’li
yillarin basinda Malezya’daki liniversite 6grencilerin neredeyse yiizde 60’na hitap etmekteydi
(Abbott, Jason P.; Sophie Gregorios-Pippasb, 2000,138). Bu siirece 1970°li yillarda tirmanisa
gecen Filistin meselesi, Arap-israil savasi ve petrol krizinin katkilar1 da olmustur (Abbott, Jason
P.; Sophie Gregorios-Pippasb, 2000,139).

1980’lere gelindiginde ise Malezya’da UMNO ve PAS i¢in yeni bir donem baslamistir. Bu
donemde UMNO’nun basina gegen Mahathir Muhammed bir taraftan iilkede ekonomik kalkinma
icin yeni ¢Oziimler aramaya basladi diger taraftan ise muhalefet partisi konumundaki PAS’1n halk
destegini kirmaya c¢aligmaktaydi. Kendisi siyasi bir deha olarak goriilen Mahathir Muhammed o
donemde ABIM’in lider konumundaki Enver Ibrahim’i UMNO’nun saflarina katmay: ikna
etmisti. Enver Ibrahim’in UMNO’un saflarina katilmasiyla beraber siyasal Islam artik
UMNO’nun da politikalar1 arasinda yer almaya baslar. Ancak UMNO genel itibariyle sekiiler bir
parti olarak kalmaya devam edecekti (Ufen, 2009, 321).

1980’ler siyasal Islam agisindan yeni bir dénem baslatmistir. Bu dénemde 6zellikle egitimde
yapilan degisiklik iilkede Islamm kurumsallasmasi ve toplumun genelline yayilmasi agisindan
onem teskil etmektedir. Ortadgretim miifredatindaki degisiklik, Uluslararas1 Islam
Universitesi’nin kurulamasi ve Islami egitim veren fakiiltelerin artirilmasi Malay toplumunda
Islam’mn kurumsallasmas1 agismdan yeni bir donem baslatmistir. 1980’lerden &nce devlet
okullarinda bat1 tarzi egitim verilmesiye beraber din dersleri ise klasik medreselere birakilmisti.
Egitimdeki bu ikilemi ortadan kaldirmak igin tlke egitimde degisiklige gidilmesi gerekiyordu
(Hashim, 6). Bu baglamda Basta Seyid Nagibu’l-Attas olmak lizere Abdulhamid Ebu Suleyman
gibi bilginin Islamilesmesi alaninda onciiliik ederek bu siirece ciddi katkida bulunmuslardir
(Ahmed M. , 2014,48).

Enver Ibrahim’in UMNO’ya katilmasi Islamilesme politikastmn kamulasma siirecini
hizlandirmistir. 1980’lerde egitimde yapilan reformlart 1990’Ii yillarda kamudaki reformlar
izlemistir. Bu reformlar arasinda Islami sigortacilik, Islami bankacilik gibi diizenlemeler hayata
gecirilmisti. Bunlara ek olarak Miisliiman tlkelerle daha siki isbirligine gidilmistir (Osman,
Mohamed Nawab Mohamed Osman; Saleena Saleem, 2016, 2). Yine iilkedeki dava ve teblig
hareketlerini kontrol eden Pusat Islam kurulmus bu kurum daha sonra iilkede kamu ¢alisanlarinin
Islami acidan egitilmesi, helal gida sertifikasyonu, hac ve umre islemleri gibi faaliyetleri yiiriiten
JAKIM (Jabatan Kemajuan Agama Islam Malaysia)’me doniismiistiir (Abbotta, Jason P.; Sophie
Gregorios-Pippasb, 2000,146, (")zay, 2013,118). Bunlara ek olarak 1993 yilinda Mdusliiman
kadinlarin haklarim1 savunmak ve onlara yonelik Islami egitimler diizenlemek amaciyla
Miisliiman kiz kardesler SIS (Sisters in Islam) kurumu kurulmustur. Bu kurum hala aktif olarak
calismalarma devam etmektedir (Freedman, 2009,113).

Malay Muslimanlarinin tartistigi diger bir konu ise seriat kurallarinin uygulanmasi meselesidir.
Sémiirge dénemi ve bagimsizlik sonrasinda yargi islemleri Ingilizler tarafindan kurulan sivil
mahkemelerince yiiriitiilmekteydi. Kurulusundan itibaren PAS sivil mahkemeleri yerine seriat
mahkemelerinin uygulanmasi gerektigini savunmaktaydi. PAS partisinin bu talebi ise niifusunun
yarisinin gayrimiislim oldugu Malezya’da bazi gevrelerce tepki ile karsilanmigtir. 1992 yilinda
Mahathir Muhammed, PAS islam partisinin Kelantan ve Terengganu eyaletlerinde seriat
uygulanmasina dair aldig1 karar1 engellemeyecegini belirtmisti. Bu iki eyalet daha sonra bu karar1
almasina ragmen uygulamaya gecirmemistir (Poulin, 1993, 224).

Malezya bugiin ser’i kanun ve modern hukukun uygulanmasi tartismalar1 devam etmekle beraber

sivil mahkemeler ve seriat mahkemelerinin beraber yiiriitiildiigii bir yargi sistemine sahiptir.
Miisliimanlarin aile, bosanma, miras gibi meseleleri seriat mahkemelerince yiiriitiilmekle beraber
Mdaslimanlar bu meseleler icin sivil mahkemelere de bagvuruda bulunabilmektedirler.
Gayrimiislimlerin davalari ise sivil mahkemelerce goriilmektedir. (Poulin, 1993,229-230)
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3. Malezya’da Siyasal Islam’in Gelecegi

Siyasal Islam politikalarmin Malay toplumunda biiyiik degisiklikler meydana getirdigi tartismasiz
bir gergektir. 1960’11 yillarda meshur aktér P. Ramlee (1929-1973 tarafindan ¢ekilen filmlerde
Miisliman Malaylarin batili tarzda bir hayat siirdiirdiikleri goriilmektedir. Bu doénemde
Miisliimanlarin kiyafetleri iilkedeki gayrimiislimlerden ve Avrupal giyim tarzindan farksizdir
(Abbott, Jason P.; Sophie Gregorios-Pippasb, 2000, 136). Ancak, 1970’li baslayan Islamilesme
caligmalar1 ise meyvelerini 2000’li yillarda vermeye baglamistir. Bu siire boyunca egitimden
sanata, miizikten giyime biiyiik degisim yasanmustir. Malezya bugiin Islami finans, helal gida ve
bilginin Islamilesmesi alanlarinda yetkin kurumlara sahip ve bu konularda ciddi ¢alismalar
yiiriiten ender Islam iilkelerindendir

Malay toplumunda politik Islam’in kurumsallik kazanmas1 yukari da deginildigi iizere islami
partiden ziyade Liberal, milliyetgi UMNO partisinin ¢aligmalart ve oOzellikle Mahathir
Muhammed’in gayretleriyle gerceklesmistir. Ozay’in belirtigi gibi Mahathir Islamilesmeyi
ekonomik kalkinmada bir katalizoér olarak kullanmig ve iilkeyi kisa siirede biiyiik yatirimlar
gerceklestirmeyi basarmust1 (Ozay, 2013,122).

1998 yilinda Enver Ibrahim’in basbakan yardimcisi koltugunda iken riisvet ve tecaviiz
suclamasiyla yakalanip hapse mahkim edilmesi ve 2003 yilinda Mahathir Muhammed’in
siyasetten ¢ekilmesi Malezya i¢in yeni bir donem baglatmisti. (Gomez, 2007,2)

Mahathir sonrasinda goreve gelen basbakanlar iilkenin kalkinmasi i¢in onun gosterdigi
performansi gésterememislerdir. Ozellikle 2009 yilindan 2018 yilina kadar gorevde kalan Necip
Rezak’in devletin 6nemli firmalarinda 6zellestirmeye gitmesi ve adinin biiyiik riigvet olaylarina
karigmasinin yaninda Rezak’in “Bir Malezya” sloganiyla diger etnik gruplara da haklar tanimas1
Misliman Malaylarmn tepkisini ¢ekmekteydi. Bunun neticesinde 2018 yilinda yapilan se¢imde
Mahathir Muhammed’in tekrar goreve gelmis ve Enver Ibrahim serbest birakilmistir. Mahathir
Muhammed’in iki sene icerisinde koltugu Enver Ibrahim’e devredecegine dair sdylemlerde
bulunmasi yakin zamanda Malay toplumunda siyasal Islami adina yeni bir ddnemin
baslayacaginin habercisidir.

Sonug

Malay yarimadas: Islam’la, 7. yiizyilda Arap tiiccarlarm bolgeye gelmesiyle tamsmis ve 13.
yiizy1lda Islamlagma hiz kazanmustir. Ancak siyasi bir birlik olmadig1 igin her sultan bulundugu
bolgenin ayni zamanda dini temsilcisi konumunda bulunmasi hasebiyle siyasi bir birlik
kurulamamistir. 16. Yiizyildan itibaren bolgeye gelen somiirgeci devletler Malaylar arasinda
misyonerlik faaliyetleri yapmalarina ragmen etkili olamamuglardir. 19. yilizyildan itibaren basta
Misir olmak iizere diger Islam iilkelerinde egitim géren Miisliiman Malay ogrenciler Islam
diinyasindaki fikir akimlarindan etkilenmislerdir. Bu 6grencilerin iilkelerine dondiiklerinde
yaptiklar1 Islami faaliyetler Malay yarimadasinda siyasal Islam kamusal alanda kendini
gostermeye baslamistir.  Yine iilkede bulunan gayrimiislimlerin Malay kiiltiiriine entegre
olamamalar1 sebebiyle Malaylar, islam’1 bir dinden ziyade bir kimlik olarak gormektedirler.
Bagimsizlik sonrasinda liberal milliyetgi UMNO ve Islami parti PAS arasindaki siyasi ¢ekisme
iilkede Islamilesmenin temel motivasyonunu saglamaktadir.
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