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bati tarafindaki adalarda yasayanlar is-
lamiyet'i kabul ettiler. Muslimanlar Ye-
ni Gine'nin batisina dogru XVI. ylzyilda
teblig hareketi baslatmis ve 6zellikle XIX.
yuzylin sonlarinda faaliyetlerini yogun-
lastirmis olduklari halde tam bir basari
elde edemediler. islamiyet daha cok sa-
hillerde yasayanlar arasinda kabul gor-
di, ic kesimlerde oturan yerli halk bu-
glin dahi putperest olarak yasamakta-
dir. Malezya ve Endonezya takimadala-
rinda islamiyet'in yayiimasi glnimuzde
de cesitli bélgelerde ve degisik diizeyde
devam etmektedir.
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[1I. ULKEDE ISLAMIYET

islamiyet’in Endonezya'ya ne zaman,
nasil ve nereden girip yayildigina iliskin
yazill metin ve kaynaklarin cok az olmasi,
gerek Endonezyall misliman ilim adam-
lari, gerekse Batili sarkiyatcilar tarafin-
dan bu konuda cesitli teorilerin ortaya
atilmasina sebep olmustur. Batili sarki-
yatcilar genellikle, islamiyet'in bu (lke-
ye Ortadogu ve Cin arasindaki eski tica-
ret yolunu takip ederek iran ve Hindis-
tan Uzerinden geldigini ve XIII. yiizyildan
itibaren yerli halk arasinda yayilmaya
basladigini ileri siirerlerken Endonezya-
It ilim adamlari, Hz. Peygamber zama-
ninda dahi Arap denizci ve tiiccarlarla
Gineydogu Asya halklari arasinda bazi
temaslarin olduguna dikkat cekerek is-
lamiyet'in buraya ilk defa 1. (VIL.) ylzyil-
da ve dogrudan Arabistan’'dan geldigini
iddia etmislerdir.

islamiyet'in Endonezya'ya girisiyle il-
gili ilk yazili belge, Dogu Cava'nin Gre-
sik yakinlarindaki Leran Kkasabasinda
bulunan Fatima bint Meyman adli bir
kadina ait 475 (1082) tarihli mezar ta-
sidir. Sumatra’'nin kuzeybatisinda yer
alan Ace’'de bazi Kisilerin Abdullah Arif
adinda bir Arap davetci vasrtastyla XII.
ylizyilin baglarinda Islamiyet'e girdikleri
rivayet edilmektedir. Ancak yerli halk-
tan olusan musliiman bir toplulugun var-
lig1 hakkinda ilk glvenilir kaynaklar XIII.
yizyilla aittir. 1292 yilinda Cin'e yaptigi
seyahatten sonra Kuzey Sumatra'nin Per-
lak, Samudra ve Lambri liman sehirleri-
ne ugrayan Marco Polo, Perlak halkinin
musliman oldugunu, komsu sehirlerde
yasayanlarin ise héla putlara taptiklari-
ni bildirmektedir. Ayrica Kuzey Sumat-
ra'da ilk Pasai sultani Melikii's-Salih'in
696 (1296-97) yilinda éldiginu belirten
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bir mezar tasi bulunmustur. 1345'te
Bengal'den Cin’e giderken Samudra'ya
ugrayan ibn Battita da Islamiyet'in bu-
rada bir asirdan beri tesirli bir sekilde
yerlestigini ve Samudra Sultani Melikii'z-
Zahir'in Safil mezhebine mensup din-
dar bir hiikimdar oldugunu, Kur’an oku-
mak ve dini konulari tartismak Uizere
alimlerle toplantilar diizenledigini ve za-
man zaman i¢ kesimlerde yasayan put-
perest halka karsi savas actigini kayde-
der. Dogu Cava'da Trawulan ve Tralaya
mezarliklarinda bulunan XIV. yizyila ait
mezar taslari da islamiyet'in Cavalilar
arasinda benimsendigini gdsteren ilk so-
mut belgelerdir. Cavall bir muslimana
ait olan Trawulan'daki en eski mezar tasi
770 (1368-69) tarihini tasimaktadir.

Arap, iran ve Hint asilli tiiccarlar vasi-
tasiyla Endonezya adalarina giren isla-
miyet, barisci yolla ve asirlar siiren ya-
vas bir gelismeyle yayildi. Once Sumat-
ra'nin ve Cava'nin sahildeki liman sehir-
lerinde ve HindQ kultirinin daha zayif
oldugu bélgelerde etkisini gdsteren isla-
miyet, XIII. ylizyildan itibaren ticaret, ev-
lilik ve tarikatlar vasrtasiyla Endonezya
halki arasinda hizla gelismeye basladi.
XIV-XVII. yizyillar arasinda Endonezya
halki gruplar ve kabileler halinde ihtida
etti.

islamiyet’in ilk ulastigi yer Sumatra’-
nin Ace sahilleridir. Burada bir musli-
man topluluk olustuktan ve ilk sultanlik
kurulduktan sonra bélge dinin diger y6-
relere, dzellikle XVI. ylzyilda ic kesimle-
re, Minangkabau, Lampung ve Bengku-
len bdlgelerine yayllmasinda énemli rol
oynadi. Kuzeydeki Batak bdlgesinin gu-
ney kesimleri ise ancak XIX. yiizyilda is-
lamlasirken orta kesimleri Hiristiyanligi
benimsedi. XV. ylzyilin baslarindan iti-
baren Arap ve iranli davetciler Cava'nin
kuzey sahillerinde etkili oldular. XVI. yiiz-
yilin ikinci yarisina kadar butiin Cava ve
Madura islamiyet’i resmen kabul etti.
Kalimantan'm sahil bélgeleri, XVI. ylzyil
boyunca cesitli adalardan gelen davet- -
ciler vasitasiyla islamlasti. Ancak ic ke-
simlerde yasayan halkin bir bdlimi bu-
glin dahi animist dzelliklerini korumak-
tadir. Sulavesi'nin giiney bdlgesi, XVIL
yizyll baslarinda Gowa hikimdarinin
misliman olmasiyla (1603) Islamiyet'e
girdi. Kuzey bélgesinin ise bazi kesimle-
ri Hiristiyanligi benimserken i¢ kesim-
leri genellikle putperest kaldi. Maluku
adalari dnce Portekizli, daha sonra da
Hollandali misyonerlerin faaliyet alani-
na girdi. Ancak XVI. yuzyilin ikinci yari-
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sindan itibaren baharat ticaretinden do-
lay1 daha dnce misliman olan Ternate
Sultanlign (1498) vasitasiyla islamiyet ba-
tiya ve doguya dogru yaylma istidadi
gobsterdi. Asagl Sunda adalarindan Bali
glinimuze kadar bir Hinduizm merke-
zi olarak kalirken Lombok ve Sumbawa
adalariin tamami gecen asrin sonuna
kadar Muslimanligl benimsedi.

Sumatra’'daki Ace Sultanligi, 1402'de
Malay yarimadasinda kurulan Malaka
Kralligr'nin 1511'de Portekizliler tarafin-
dan yikilmasindan sonra bélgede guicli
bir islam devleti olarak ortaya cikti. XVI.
ylizyilda Osmanli Devleti ile de diploma-
tik iliskiler kuran Ace, Arap yarimada-
sindan ve Hindistan'dan gelen alimlerin
egitim faaliyetleri neticesinde Islam kiil-
tlrinin gelistigi bir merkez haline gel-
di; Endonezyall haci adaylarinin Ace li-
manlarindan yola cikmalari dolayisiyla
da “Mekke kapist” (Serambi Mekkah) adiy-
la anild.

Cava'da kurulan ilk islam devleti ku-
zey sahillerindeki Demak Sultanligr idi
(1478). Demak, Sultan Trenggana zama-
ninda (1521-1546) hakimiyetini adanin
dogu ve bati kesimlerine yayarak glici-
nln zirvesine ulastl. Ancak Trenggana’-
nin 6limu UGzerine devletin giici zayif-
lad! ve adanin batisinda Bentem ve Ce-
ribon, dogusunda Giri, Surabaya ve Pa-
suruhan, kuzey sahillerinde Kudus ve Ja-
para, orta kesimlerinde ise Pajang gi-
bi Demak’'a bagl bélgelerde tesirli din
alimleri tarafindan kiiclik sultanliklar ku-
ruldu. Bu devletcikler zamanla, Orta Ca-
va'da glgclenen ve Sultan Agung déne-
minde (1613-1646) Batavya hari¢ adanin
tamamini fetheden Mataram Sultanligt
tarafindan teker teker yikildilar. Sumat-
ra, Kalimantan, Gliney Sulavesi ve Malu-
ku adalarinda kurulan diger kiiclik sul-
tanliklarin da bazilari ya i¢ savaslar ve-
ya sémirge savaslari neticesinde yiki-
lirken bazilari da Hollandalilar ile ticarf,
askeri ve idarf iliskiler kurarak zamanla
Cava gibi sémirge idaresinin bir parca-
s1 haline geldiler.

islamiyet’in Endonezya’da hakimiyet
saglamasiyla birlikte islami kiiltiir az da
olsa gelisme gdstermeye basladl. Bes
yeni harfin ilavesiyle zenginlestirilmis
otuz U¢ harfli Arap alfabesini (Cavi) kulla-
nan Malayca ile genelde Arapca ve Fars-
¢a kaynaklardan faydalanarak Arap dili,
tefsir, hadis, fikih, usil-i fikih, tasavvuf
konularinda riséleler, felsefi derlemeler
ve dini hikayeler gibi daha ziyade isla-
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miyet'in manevi yéniine 6nem veren ve
egitim ve 6gretimi hedef alan bazi eser-
ler yazildi. Bu eserler daha sonra Ace,
Cava, Sunda, Makassar ve Bugi mahallf
dillerine de cevrildi. Arapca’nin, Islami-
yet'in yayilisinda ve adalar arasi miinase-
betlerde ortak dil olarak kullanilan Ma-
layca'yt etkilemesi de bu eserler vasita-
siyla gerceklesti. Malay ve Cava dillerin-
de yazilmis isldm edebiyatinda énemli
bir yer tutabilecek siir ve nesir tlrln-
deki eserler pek az olup ¢cogunun yazarl
ve basim tarihi belli degildir. Fen bilim-
leri, cografya ve tarih Uzerine kaleme
alinmis islami eserler ise hemen hemen
yok denecek kadar azdir. islamiyet’in bu
bélgede sadece bir din niteliginde kalip
kiltlrd fazla etkilememesi, topraklarin
bir butiin teskil etmeyip adalar halin-
de ve Islam medeniyetinin merkezinden
cok uzakta olmasl, isldmlasma siirecinin
uzun zaman almasi, asirlar siiren sémdr-
ge idaresinin baskisi ve yogun misyoner-
lik faaliyetleri, cok yonll ve zengin bir
islami literatiiriin gelismesine olumsuz
yonde tesir etmistir.

Hollandali sarkiyatci ve edebiyatci R.
Roolvink islami Malay edebiyati &rnek-
lerini bes kisma ayirir. 1. Kur'an'da zik-
redilen peygamberler ve dider Kisilerle
ilgili hikayeler (kisas-1 enbiya). Egitici ni-
telikteki bu tir eserler arasinda, icinde
genis aciklamalar bulunan Hikdydt En-
biyd® hala en popiiler olanidir. 2. Hz. Mu-
hammed'in hayatini ve mucizelerini ko-
nu alan hikayeler. Daha ¢ok Farsca niis-
halarla adalara ulasan bu tip eserlerin
en Onemlisi, butlin peygamberlerdeki
“nur’u mistik bir yorumla anlatan Hi-
kdydt Nir'dur. 3. Hz. Peygamber'in ¢ag-
daslaryla (sahabe ve diismanlar) ilgili hi-
kayeler. Bu tiirin en énemli 6rnegi, mis-
liman askerlerin cesaretini ve miicade-
le ruhunu arttirmayr hedefleyen Hikd-
ydt Muhammed Hanefiyye adli oriji-
nali Farsca olan eserdir. 4. Gazi ve kah-
ramanlarla ilgili hikayeler. En yaygini,
Arapca ve Farsca niishalarindan adapte
edilen Hikdydt Iskender Ziilkarneyn'-
dir. 5. Genellikle egitim ve 6gretim ga-
yesiyle yazilan karisik dini eserler. Telif,
terciime ve serh yoluyla Malay diline ka-
zandirilan bu sinifa dahil eserlerin ¢cogu
din alimleri ve onlarin égrencileri, bazi-
lari da hac veya tahsil icin Mekke'ye gi-
den ve burada bir siire kalan Endonez-
yalilar tarafindan yazilmistir. Cava’'da
“primbon” adini tasiyan ve genellikle pe-
santren (as. bk.) égrencileri tarafindan

tutulan defter niteligindeki kitaplar da
bu gruba dahildir. Cogunlugu XVIII ve
XIX. yuzyillara ait olan bu tir eserlerin
tarihi, yazar ve cevirmeni bellidir; ya-
zarlari Arap gelenegine uygun olarak
isimlerinin 6niine nisbelerini de koymus-
lardir (es-Sumatrani, el-Palembani, el-Ban-
cari gibi).

XVI ve XVII. ylizyllara rastlayan Ace
Devleti'nin yikselme déneminde sultanlar
Malay edebiyatinin gelismesinde énemli
bir rol oynadilar. Bu dénemde Ace sara-
ymin himayesi altinda, tesirleri uzun si-
re adalarda hissedilen dért énemli alim
ve mutasawif yetisti. Vicadiyye seyhi
Hamza-i FansQri (6. 1600), rubat formu-
nu Malay edebiyatina kazandiran sair
olarak taninir. Fansiri, tasavvufi siirle-
rinin yaninda Vicadiyye tarikatini yay-
mak amaciyla nesir tlriinde de eser ver-
mistir. 1603 tarihli Tdcti's-seldtin adl
kitabin sahibi olan Buhari Cevheri hak-
kinda ise fazla bir sey bilinmemektedir.
Ace’ye 1637'de gelen ve 1644 yilina ka-
dar burada kalan Gucerat asilli Ndred-
din er-Raniri, bu siire icerisinde Ace sul-
tanlaryla ilgili Bustdnii’s-seldtin adli
ansiklopedik tarih basta olmak Gzere bir-
cok Arapca ve Malayca eser yazdi. Ham-
za-i Fansuri'nin takipciligini, Aceli mu-
tasavviflardan Nirii'd - deka’ik adli Ma-
layca eserin yazarl Semseddin-i Sumat-
rant (6. 1631), Ndreddin er-Raniri ninki-
ni ise Abdirradf es-SinKill (6. 1693) yap-
t1. Yirmi yil Arabistan'da tahsil gérdik-
ten sonra 1661'de Ace'ye gelen ve bu-
rada Suttariyye tarikatini kuran Sinkilf,
ilk defa Kur'an-1 Kerim'in Terciimdnii'l -
miistefid adiyla Malayca mealini yazan
kisidir. XIX. yizyilda yasayan ve imam
Gazzal'nin eserlerinden etkilenen Riaulu
alim Raca Ali Haci da yine Malayca Tuh-
fetii'n-nefs adll tarihi bir eser yazmis-
tir. Bu eserlerden baska yazari bilinme-
yen, konusu ve islenen motifler itibariy-
le genellikle diger islam (lkelerinden
alinmig, XVIII ve XIX. ylizyillara ait man-
zum ve mensur hikdyeler de mevcuttur
ve bunlarin Islami ézelliklerinin zayif ol-
dugu goérilmektedir.

Cava dilindeki dini eserler arasinda,
tarihi ve yazari belli olmayip bazilari ada-
nin islamlasmasinda énemli rol oynamis
dokuz veliye (wali sanga) atfedilen, egiti-
ci mahiyette lirik ve mistik siirlerden iba-
ret bir sllOk literatiirii bulunmaktadir.
Hamza ve Yasuf kissalari olarak bilinen
popiiler dini hikayelere de “menak” de-
nir. Bu tirlerde kaleme alinmis kitapla-
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rin yaninda Kur’an, hadis, fikih, siyer, bi-
yografi ve filoloji alanlarinda disaridan
getirilen ve bugiin Cakarta'daki Perpus-
takaan Nasional ile (millf kiitliphane) Hol-
landa'daki Leiden Universitesi Kiitiipha-
nesi'nde muhafaza edilen genellikle XIX.
yizyila ait cok sayida Arapca yazma eser
de mevcuttur. XIX. ylzyilin sonlarina
dogru basim islerinde gérilen ilerleme
sonucu daha cok din disi yayinlarda ar-
tis oldu. Ancak modern islami literatiir
XX. ylzyilin baslarindan itibaren gelisme-
ye baglad! ve aralarinda Sumatrali Haci
Abdilmelik Kerim Emrullah gibi bazi En-
donezyali musliman yazarlar tarafindan
Endonezya dilinde dini konulari isleyen
cesitli edebi eserler kaleme alindi.
Endonezya'da sifizm islamiyet'in bu-
raya girisinden giinimize kadar etkisi-
ni strdirmustir. Esasen Hinduizm ile
Budizm'in tesiri ve Endonezya halkinin
0zlinde mevcut olan mistik inanclara kar-
g1 egilim stfizmin bu bélgede yaygin-
lasmasina yardimci oldu. Siirekli bir yer-
den baska bir yere seyahat eden sifiler
[slamiyet'in Endonezya'da yayilmasinda
6nemli rol oynadilar. Ticaret ve deniz yol-
lan Uzerindeki sahil sehirlerinde cesitli
tarikatlarin ticaret ve meslek loncalari-
na bagl tliccar ve sanatkar olarak cali-
san suifiler, geleneksel distince ve dav-
ranislara karsi nisbeten miisamahakar
idiler. Endonezyalilar'in tasavvufa kelam
ve fikihtan daha fazla 6nem vermeleri,
toplumda kelamci ve fakihlerin aksine
tarikat seyhlerinin daha cok ragbet ve
itibar gérmesini sagladi. Ace’de yasayan
Hamza-i FansOri, Semseddin-i Sumat-
rani, Ndreddin er-Raniri ve AbdurraGf
es-Sinkill gibi meshur alimler ve Cava'-
nin islamlasmasinda biiyiik rol oynayan
dokuz veli birer sOff idiler. Endonezya’-
da tarikatlarla dinf fikir ve akimlar di-
ger islam (lkelerine paralel olarak geli-
sip kayboldu. ibnit'l-Arabi’'nin Vahdet-i
Viicdd akiminin Endonezya'daki temsil-
cisi olan Hamza-i Fansiri ile halifesi Sem-
seddin-i Sumatrani'nin Stinni islam dii-
slincesine ters diisen fikir ve gérisleri-
ne karsi NoOreddin er-Raniri miicadele
etti. Yine Cava'da Hallac-1 Mansur'un ta-
Kipcisi olan Seyh Siti Cenar da Siinni su-
filer tarafindan tenkit edildi. Endonezya’-
daki belli bagl tarikatlar Kadiriyye, Rifa-
iyye, Naksibendiyye, Semmaniyye, Sitta-
riyye, Halvetiyye, Sazeliyye, Ticaniyye ve
Kusasiyye gibi diger islam ilkelerinde
de taninan tarikatlardir. Cava, Sumatra,
Kalimantan ve Giiney Sulavesi'de biiylik
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taraftar topluluklari bulan bu tarikatlar
arasindan Hindistan kékenli Suttariyye
ile Naksibendiyye, XVII. yilzyildan itiba-
ren butlin Endonezya'da yayilma istida-
di gosterdiler ve &zellikle Sumatra'nin
Ace ve Minangkabau bélgelerinde ve Ca-
va’'da uzun sire etkili oldular. Kadiriyye
ve Rifaiyye Cava'nin Bentem, Semmaniy-
ye ise Cakarta bélgesinde yayginlasti.
Halk Uzerinde blyuk tesirleri olan tari-
kat seyhleri, sémirge idaresine karsi
beliren hosnutsuzlugu devamli surette
canlt tutarak XIX. yizyilda cikan Hollan-
da aleyhtari ayaklanmalarda énemli rol
oynadilar. Palembang Sultani Badarud-
din’in (Bedreddin) gecici ingiliz idaresinin
(1811-1816) ardindan bu bélgede Hol-
landa hakimiyetinin tekrar kurulmasina
karsi verdigi savasta (1819) ve sémiirge
idaresine karsi Gliney Kalimantan'in Ban-
cermasin (1861), Cava'nin Bentem (1888),
Sumatra’nin Minangkabau (1908) bdlge-
lerinde cikan isyanlarda tarikat seyhle-
ri liderlik rolii oynadilar. Bundan dolay!
Hollandalilar tarikatlari daima karisik-
liklarin ve huzursuzluklarin kaynagi, ta-
rikat seyhlerini de fanatik kisiler olarak
gbrmiislerdir. Ancak XX. yizyilin basla-
rindan itibaren modernist islami disiin-
cenin llkede yayginlasmasiyla birlikte
tarikatlarin dnemi azalmaya basladi ve

seyhler toplumdaki etkinliklerini strdi- .

rebilmek icin teskildtlanma yoluna git-
tiler. 1945'te biitiin islami tesekkdillerin
siyaset alaninda faaliyet géstermeye bas-
lamasi (lizerine Bati Sumatrali bir Nak-
sibendi seyhi olan Celdleddin, Partai Po-
litik Tharikat Islam (= PPTI, isldm Tari-
kati Siyast Partisi) adinda bir parti kurdu.
1957 'de de Kadiri, Naksibendi ve Ticani
seyhleri bir araya gelerek sifi gelenek-
leri koruma ve yayma gayesiyle Cem'iy-
yet-i Ehl-i Tarikati'l-mu‘tebere adinda
bir tesekkiil olusturdular.

Hukuk alaninda Islam'in etkisi, degi-
sik bolgelerde farkl o6zellikler arzeden
geleneksel hukukla (adat) daha cok ka-
mu ve ceza hukuku alanlarinda uygula-
nan Hollanda kanunlari yaninda sinirli
dizeyde kaldi. Bazi bdlgesel farkliliklara
ragmen Safii islam hukuku sadece aile,
miras ve vakifla ilgili hususlarda gecer-
liligini korumustur. Meseld Minangkabau
bélgesinde geleneksel hukukla islam hu-
kuku devamli micadele halinde olmus-
tur. Bati Cava'nin Bentem bdlgesinde ise
XVIII. yiizyldan itibaren islam hukuku
bir¢ok konuda etkili olmaya basladi. Ca-
va'nin diger bdlgelerinde ve biitiin ada-
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larda genellikle dini hukukun yaninda
islam éncesi geleneksel hukuk sistemi
hakimiyetini sturdlrdd. Yerli hukuk ola-
rak adati destekleyen ve isldam hukuku-
nu mevcut hukuk sisteminin bir parcasi
saymayan sémiirge yénetimi, islam hu-
kukunu genel hukuk sistemi icerisinde
6zel bir konumda tutarak “reception
theory” adiyla bilinen bir teori gelistir-
di. 1882 yilinda, Cava ve Madura adala-
rinda evlenme, bosanma ve mirasla ilgili
hususlar diizenleyen ser'T mahkemele-
rin kurulmasina imkén veren yénetme-
ligin uygulamaya konulmasiyla bu teori
resmen benimsenmis oldu. Ancak 1937'-
de miras konusu bu mahkemelerin yet-
kisinden alinarak sivil mahkemelere ve-
rildi. Bir yil sonra cikarilan bir yénetme-
likle de Glney Kalimantan'da buna ben-
zer kadi mahkemeleri kuruldu. Cumhu-
riyet déneminde ise bugiinki hukuk sis-
temi benimsenerek daha 6nceki siste-
min bir benzeri Sumatra ve diger ada-
lar1 da kapsayacak sekilde yeniden du-
zenlendi. 1957'de cikarilan bir yénetme-
likle buralarda Pengadilan Agama adiy-
la yeni dini mahkemeler ihdas edildi.

Endonezya'da ulema, kiai, mevlang,
makdum, sunan ve veli gibi unvanlarla
anilan din alimleri actiklari okullar vasi-
tastyla Islam kiiltir ve irfaninin yaygin-
lasmasinda 6nemli rol oynadilar. Bazila-
1 mutasavvif, bazilari fakih olan bu alim-
ler, dini liderlikleri yaninda sosyal ve eko-
nomik kriz dénemlerinde toplumsal li-
der olarak da dnem kazanip cemaatle-
rine diinyevi islerde de rehberlik ettiler
ve bu arada Hollandalilar’la is birligi ya-
pan yerli idarecilere karsi muhalefetin
kaynagini olusturdular. Cami gérevlisi
olmayan ve idarecilere bagl bulunma-
yan bu alimler, Cava'nin kirsal kesimle-
rinde “pesantren” denilen, diger adalar-
da ise daha farkl isimler alan yatili isla-
mi okullar actilar. XV. yiizyll baslarindan
itibaren kurulmaya baslanan pesantren-
ler, XIX. yUzyilin sonlarinda Hollandali-
lar’in sémiirge okullari ve bazi musli-
man tesekkiillerin (6zellikle Muhamme-
diyye) 1920'lerden sonra actiklari mo-
dern medreseler faaliyete gecinceye ka-
dar Cava'nin tek tip egitim kurumu ola-
rak kalmislardir. 1899 yilinda K. Hasim
Asari (Hasyim Asyari) tarafindan Dogu Ca-
va’'nin Jombang sehrinde kurulan Tebui-
reng pesantreni bu tir egitim miesse-
selerinin en itibarlisi olarak taninir ve
XX. ylzyllda Cava'da ve Madura'da pek
cok pesantren ve medrese hocasi yetis-
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tirmistir. XX. ylizyilin baslarina kadar bu
okullarda genellikle Kur’an, tefsir, ha-
dis, akaid, fikih, ahlak ve tasavvuf gibi
klasik Islam ilimleri okutulmaktaydi. Ge-
leneksel islami egitim ve égretim mer-
kezleri olan bu kurumlarin bir kismi za-
manla geliserek dizenli ve programli
egitim veren modern medrese haline dé-
nistller. 1987'de sayilarinin 5000 do-
layinda oldugu tahmin edilen pesant-
renler, bugiin modern ve geleneksel tip
olmak lzere iki sinifta mitalaa edilir-
ler. Yoénetimin Hollanda’'dan devralin-
masindan sonra (1949) ilk okuldan iti-
baren Universite seviyesine kadar bitln
dgretim kademelerinde verilen din egiti-
mi Din Isleri Bakanligi'nin yetki ve sorum-
lulugunda bulunmaktadir. ilk, orta ve
lise seviyelerinde din ve Kkultlr dersleri
okutan modern medreseler, din agirlikl
dersler veren “diniyah” ve din 6gretmeni
yetistiren “pendidikan guru agama” adin-
da dinT egitim kurumlari acildi. 1954 te
13.849 olan resmi ve 6zel medrese sa-
yist 1971'de 825'i resmi ve 18.636's1 dzel
olmak lizere toplam 19.461'e ylkseldi.
1960 yilindan itibaren de cesitli sehirler-
de Din isleri Bakanhgi'na bagh Institute
Agama Islam Negeri (= IAIN, Devlet islam
Enstitiisi) adinda on dort ytksek okul
acildi. Bunlarin yaninda cesitli [slam te-
sekkiiller tarafindan kurulan 100 kadar
da o6zel yliksek okul bulunmaktadir.

Endonezya'da camiler de pesantrenler
gibi dinT hayata canliik getiren énemli
islami kurumlardir. Ozellikle XVIIl ve XIX.
yuzyillarda sehir merkezlerinin artma-
siyla ve sémirge idaresinin tedrici bir
sekilde merkezilestirilmesiyle birlikte se-
hir camileri ve onlara bagl ser'T mahke-
meler ve diger dini kurumlar énemli [s-
1ami merkezler haline geldi. Sultanlar
ve seyhler tarafindan insa ettirilen eski
camiler genellikle Hint ve Cin mimari
ozellikleri tasir. Minareli ve kubbeli ol-
mayan bu camiler tepe noktasina dog-
ru, iceri temiz hava girmesini saglayan
araliklara sahip kademeli ¢atilar halin-
de (lg ile bes arasinda) ylkselen Kiremit
ortild yapilardir. Cami énitinde “seram-
bi” adi verilen ve namaz disinda genel-
likle yemekli dini toplantilar (selamatan)
gibi cesitli faaliyetler icin kullanilan ge-
nis bir giris holli yer alir. Cami avlusu ice-
risinde mahkeme, toplanti salonu ve ca-
mi personeline ait odalar bulunur. Ya-
kin zamanlarda yapilan modern camiler
ise genellikle Ortadogu tarzinda mina-
reli ve kubbelidirler; ancak eski camiler-
deki serambi bélimi aynen Korunmus-

200

"

tur. Kdylerde ve sehirlerin “kampong’
adi verilen kiclk ve kapall semtlerinde,
genellikle hayir sever zenginler tarafin-
dan yaptirilan ve vakit namazlarini kil-
manin yaninda dinf toplantilar tertip et-
mek ve egitim 6gretim vermek amacty-
la da kullanilan Kkiicik camiler bulun-
makta ve bunlara Cava'da “langgar” de-
nilirken diger adalarda cesitli isimler ve-
rilmektedir. Cami gérevlilerinin basinda
genellikle nikdh, bosanma ve mirasla il-
gili konularda hakim gorevi icra eden,
glnlik ibadet ve cenaze islerini yone-
ten ve cuma namazini kildiran Cava'da
“penghulu”, diger adalarda “kadi” de-
nilen personel vardir. Buylik camilerde
penghuluya yardimcilik vazifesi géren
ndib, cuma hutbesini okuyan hatip, mi-
ezzin, caminin temizlik ve diger islerine
bakan bedel ve fitre-zekat toplama-da-
gitma isleriyle goérevli amiller bulunur.
Sémuirge déneminde yerli idarecilerin
emri altinda calisan cami gérevlileri, ba-
gimsizigin kazanilmasindan sonra Din
Isleri Bakanligi'na baglanmislardir. Na-
maz vakitlerinin duyurulmasinda ezanin
yani sira eskiden beri bir de “bedug” adi
verilen silindir biciminde blyuk bir da-
vul kullaniimaktadir.

Dinf davranislari bakimindan Cava hal-
ki, islamiyet'in temel prensiplerine uya-
rak Islami bir hayat yasayan dindar miis-
liman “santri”lerle dinf inanis ve felsefi
fikirlerinde eski Hindd adet ve gelenek-
lerini devam ettiren “abangan”lar olmak
Uzere farkl! iki sosyal sinifa ayrilir. Top-
lumun cogunlugunu olusturan abangan
sinifina, Cavanizm denilen ve devlet ta-
rafindan resmen Kebatinan (Kepercayaan)
adiyla taninan bir tir mistik inanci be-
nimseyenler de dahildir. Dini vecibeleri-
ni yerine getirme hususunda Endonez-
yalilar diger Ulkelerdeki miuslimanlar-
dan cok farkli degildirler. Namaz ve ze-
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kat ibadeti genellikle yerine getirilirken
oruc tam olarak sadece dindar musli-
manlar tarafindan tutulur; digerleri ya
hi¢ tutmaz veya birkac gtinle yetinirler.
Ancak Endonezyali muslimanlar hacca
Ozel bir 6nem verirler. Cinku pesantren-
lerdeki dini egitimi bitirdikten sonra hac-
ca giden gencler donuslerinde “haci” un-
vanini alarak toplumda ve o6zellikle Kir-
sal kesimlerde 6nemli bir mevkiye sa-
hip olurlar. Orta yaslilar icinse hac daha
dindar bir hayat yasamaya gecisi sim-
geler. Endonezyall mislimanlarin hac-
ca olan ilgisi cok eskidir ve burada ku-
rulan islam devletlerinin en biiyiik hii-
kimdarlari sultan unvanlarini Mekke'-
den almislardir. Meseld Mataram Sulta-
ni Agung Mekke'ye génderdigi bir he-
yet vasitasiyla, Sultan Abdilmuhammed
Mevlédnéd Matarani ile Bentem Sultani
Ebl'l-Feth Agung da bizzat Mekke'ye
gidip hac farizasini ifa ettikten sonra
sultan unvanina sahip olmuslardir.

XIX. yuzyilda Hollanda idaresinin iyice
yerlesmesiyle birlikte cihad (perang se-
bil) 6zelligi tastyan savas ve ayaklanma-
lar artti. S6mirge ydnetimine karsi ge-
rek ulema gerekse aristokratlarin lider-
liginde yiritilen mukavemet daima Is-
l1ami 6zellik tasimustir. 1825-1830 yillari
arasinda vuku bulan Cava Savasi da Is-
1amT nitelikteydi; ¢lnki lider Diponego-
ro saray entrikalarindan uzak dini bir
cevrede yetismisti. Kendisine Ulkeyi zu-
limden Kkurtaracak, bolluk ve baris ge-
tirecek “adaletli sultan” (ratu adil) ve “Ca-
va'da islam'in savunucusu” gdzilyle ba-
kiltyordu. Savasa, aralarinda Kiai Maja'-
nin da bulundugu bircok itibarli ulema
ve santriler de katilmistl. Ozellikle kir-
sal kesimde yasayan halki ayaklanmaya
tesvik eden Kiai Maja bunu bir cihad ola-
rak gérmis ve son “kafir" (Avrupall) 6l-
dirilinceye kadar savasmayi savunmus-
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tu. Hollanda, Sumatra'nin Minangkabau
bélgesinde islam ulemasi ile geleneksel
hukuku savunan kabile reisleri arasin-
daki miicadeleden kaynaklanan Pedri
Savasr'na (1821-1837) adat liderleri le-
hinde midahale etti ve savas, Pedriler'in
lideri Tuanku imam Bonjol'un 1837'de
teslim olmastyla sonuglandi. islamiyet'in
6nemli bir glc olarak rol oynadigi, s6-
murge idaresine karsi hosnutsuzlugu
canl tutan ve cihad 6zelligi arzeden di-
ger bir siddetli ve uzun savas da Hol-
landa’'nin bdlgeyi sémiirge idaresi alti-
na alma gayretlerine karsi Ace ulemasi-
nin liderliginde yirdtilen Ace Savasi'dir
(1873-1904). Bu buylk ayaklanma, C.
Snouck - Hurgronje'nin mukavemetteki
din unsuru analiz etmesinden sonra ve
ancak onun tavsiyeleri dogrultusunda
alinan dnlemlerle bastirilabildi.

XIX. yiizyil boyunca sik sik gériilen Is-
lami kaynakl ciftci ayaklanmalari ve ci-
had 6zelligi taslyan savaslar neticesinde
islamiyet sémirge idarecilerinin temel
siyasi meselesi haline geldi. Hollanda
Hindistani hiikiimeti, gercekci bir islam
politikasi olusturmak gayesiyle mistes-
rik Hurgronje'yi danisman olarak tayin
etti (11 Ocak 1899). Onun gelistirdigi Is-
lam politikasi, esasen dinle siyaseti bir-
birinden ayirmayi ve dini tarafsizlik il-
kesinin devlet yénetiminde hakim kilin-
masint hedefliyordu. Bu politikanin ana
hatlary, itikad ve ibadetle ilgili hususlar-
da halka tam bir hirriyet tanimasina
karsilik siyasette islam birligi taraftari
fikir ve hareketlerin siddetli bir sekilde
bastiriimasi, kiskirtici oldugu icin hacca
yonelik Kkisitlamalarin kaldiriimasi, fa-
kat hacla dogrudan baglantili siyasi fa-
aliyetlerin dikkatle izlenip engellenme-
si, hiikkiimetin Islam hukukuna sadece
geleneksel hukukla catistigi durumlar-
da miidahale etmesi ve bu iki hukuk sis-
teminin Hollanda sivil hukuk sistemine
bagl kilinmasi, gelecekte Hollanda ve
Endonezya halklari arasinda baris¢! bir
birligin kurulabilmesi icin iyi iliskiler icin-
de bulunulmasi ve hikiimetin, Endonez-
yali muslimanlarin Bati medeniyetini ve
modern liberal distlince cagini yakalaya-
bilmeleri icin gayret sarfetmesiydi.

XX. ylzyiin baslarindan itibaren bir-
takim islami uyanis hareketleri ortaya
ciktl. Hac ve tahsil icin Mekke'ye gidip
burada bir siure kalan, yine tahsil icin
Kahire'de Ezher'de bulunan ve cagdas
gelismelerden etkilenen gen¢ misliman-
lar Glkelerine déndiklerinde moderniz-
min gelismesine &n ayak oldular. XIX.

yuzyllda Endonezya'ya gelip yerleserek
ticaretin yani sira egitim ve davet gibi
faaliyetlerde bulunan Hadramutlu Arap-
lar da Misir'da basilan ve gizlice Endo-
nezya'ya sokulan el-Mendr gibi mecmu-
alar vasrtasiyla yeni fikir ve akimlardan
etkilendiler. Ozellikle Cava’'da gériilen
Hinda tesiri, Misir ve Hindistan'da orta-
ya cikan Islam modernizmi, Hollandali-
lar'in kati sémurge idaresi, misyoner
okullarinin yayilmasi ve aydinlarin dine
olan ilgisiz tutumlari, egitim gérmis En-
donezyali miisliimanlar arasinda islami
yasantida islahat yapma distncelerini
iyice arttirmisti. Bu yondeki ilk teseb-
bus, Arap asilli Endonezyalilar'in 1905
yilinda Cakarta'da dinf derslerin yanin-
da Kkultlr derslerinin de okutuldugu,
modern egitim tekniklerini kullanan is-
lami okullar agmak amaciyla Cem'iyye-
td'l-hayr (Jamiyyat al-Khair) adinda bir
hayir cemiyeti kurmalariyla basladi. Arap
arkadaslanyla fikri anlasmazhiga disen
Sudan asilli Seyh Ahmed Surkati, 1915'-
te kisaca el-irsad adiyla bilinen Cem'iy-
yetd'l-1slah ve'l-irsad (Jamiyyat al-Islah
wal-Irsjad) adinda ayri bir cemiyet Kur-
du. Endonezyalilar arasindaki ilk moder-
nist hareket, pesantren egitimini ta-
mamladiktan sonra U¢ yil Mekke'de tah-
sil géren Haci Abdilhalim'in Bati Cava'-
nin Macalengka bélgesinde, daha sonra
Persyarikatan Ulama'ya (Ulema Birligi)
doénisen Hacetl'l-kulGb adinda bir ce-
miyet kurmasiyla basladi (1911). Bati Ca-
va'da faaliyet gosteren diger énemli bir
modernist cemiyet de Bandung'daki Per-
satuan Islam’dir. Ancak bu ydndeki en
onemli hareket, 1912 yilinda Kai Haci
Ahmed Dahlan tarafindan Orta Cava'nin
Yogyakarta sehrinde dini, ictimal hayat
ve egitim alanlarinda glinimize kadar
etkin bir sekilde faaliyet gésteren Mu-
hammediyye tegkilatinin Kkurulmasiyla
basladi. Endonezya Muslimanhgini dis
tesirlerden ve Hinduizm agirlikh yerli orf
ve adetlerin bozmasindan korumak, mo-
dern duslince 1siginda [slam akidesini
ve dini egitimi yeniden diizenlemek ve
islémiyet‘i dis hlcumlara Kkars! savun-
mak gibi temel hedefleri bulunan Mu-
hammediyye, agir ilerleyen bir baslangic
déneminden sonra sube sayisini 1938'-
de yarisi Cava'da olmak Uzere 852'ye,
Oye sayisini da 250.000'e yikseltip 800
dolayinda cami ve mescid, 1700'den faz-
la ilk ve orta seviyede okul, ylzlerce Kli-
nik ve yetim yuvasi acarak {ilkedeki [s-
1&8m modernizminin tek temsilcisi duru-
muna geldi.
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Modern islami hareketlerin gelisme-
sinde Minangkabaulu liderler de énemli
rol oynadilar. Bunlardan Seyh Tahir Ce-
laleddin, 1906'da Singapur'da yeni fikir
ve gorisler ihtiva eden el-Imdm adli Ma-
layca bir dergi yayimlamaya basladi. el-
Miinir adindaki benzer bir dergi de 1911
ve 1916 yillar arasinda Bati Sumatra'-
nin Padang sehrinde, Mekke'de dini egi-
tim gérmus diger iki 6nemli Minangka-
baulu modernist ulema, Seyh Muham-
med Cemil Cambek ve Haci Resul adiy-
la taninan Haci Abdilkerim Emrullah
tarafindan yayimlandi. Ayrica bu iki alim,
once dini derslerin yaninda tarih ve cog-
rafya gibi kiltlr derslerinin de okutul-
dugu Adabiyah (edebiyye) adinda bir
medrese (1909), daha sonra da modern
islami egitim faaliyetlerini yayginiastir-
mayl amaclayan Sumatra Tavélib (Su-
matrali Ogrenciler) adinda bir teskilat kur-
dular (1918). Ancak 1930'da islamailik ve
milliyetcilik ideolojilerini birlestirmeye ca-
lisan Persatuan Muslimin Indonesia’ya
(Endonezya Muslimanlari Birligi) dénlUsen
bu teskilat, bagimsizlik hareketlerini des-
tekleyen siyasi faaliyetlere katilmasi lze-
rine 1933'te Hollanda Hindistani hiki-
meti tarafindan kapatiidi.

XX. ylzyilin ikinci ¢eyreginde Endonez-
ya'da modernizmin gosterdigi gelisme-
ye bir reaksiyon olmak Uzere muhafaza-
kar gorls ve faaliyetler de canllik ka-
zandl. Muhafazakar ulemd, Jombangli
(Dogu Cava) alim K. H. Hasim Esari 6n-
derliginde Surabaya'da toplanarak 1926'-
da Nehdatil'l-ulema (= NU, Ulemanin Yk-
selisi) adli dinT bir tesekkiil kurdular. Tes-
Kilatcilik acisindan karsitlari kadar ba-
sarill olmamasina ragmen Nehdatl'l-ule-
ma, halk Uzerinde glclu tesirleri bulu-
nan mabhalli dini liderler vasitasiyla Uye
sayisini 1935'te 65.000'e, sube sayisini
da 1942'de Cava ve Glney Kalimantan'-

Minangkabau bélgesinde geleneksel bir ev - Sumatra /
Endonezya
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da olmak Uzere 120'ye ylkseltti. Siya-
setten uzak durmaya buyuk titizlik gés-
teren Nehdati'l-ulema, modernistlerin
aksine her muslimanin mutlaka dért
hak mezhepten birine bagl kalmasini
savundu. Minangkabaulu muhafazakar
ulemd da harekete gecerek menfaatle-
rini korumak ve Islami egitimi destekle-
mek amaciyla Persatuan Tarbiyah Islami-
yah (= PERTI, Islamf Egitim Birligi) adinda
bir teskilat kurdular (1930) ve bu teskilat
on bes yil sonra siyasi partiye dénlsti.
Aceli alimler de 1939 yilinda Tuanku Mu-
hammed Davad Beureueh liderliginde
Persatuan Ulama-Ulama Seluruh Aceh
(= PUSA, Bitiin Ace Ulema Birligi) adinda
muhafazakar bir teskilat kurdular.
Siyasi alanda faaliyet gdsteren ve ilk
Endonezya milll hareketi sayilan Sare-
kat Islam adindaki tesekkiil 1912'de ku-
ruldu. 1905 yilinda Orta Cava'nin Sura-
karta sehrinde Endonezya milli kahra-
manlarindan Haci Semenhudi énderli-
ginde, Cinliler'in ticarl rekabetine karsi
koymak, yerli tliccarlara yardim etmek
ve dini hayati canlandirmak gayesiyle
Sarekat Dagang Islam (islam Ticaret Bir-
ligi) adiyla kurulan Sarekat Islam toplu-
mun bitin kesimlerinde taraftar bula-
rak siyasi bir halk hareketine déniistu.
ilk defa Endonezya icin muhtariyet fik-
rini ortaya atan Sarekat Islam, istekle-
rine Hollanda Hindistani hikkiimetinden
olumlu cevap alamayinca Hollanda ile is
birligi yapmama politikasini benimsedi.
Ancak 1920'den sonra sol ve islami ka-
nat olmak lizere iki gruba ayrilinca siya-
st hayattaki etkinligini kaybetti ve 1929
yilindan sonra da Partai Sarekat Islam
Indonesia (Endonezya islam Birligi Partisi)
olarak devam etti. H. Agus Salim 1925'-
te Jong Islamieten Bond adli bir genclik
teskilat! kurarken diger bazi eski Sarekat
Islam liderleri de 1937'de Partai Islam
Indonesia (= PII, Endonezya slam Partisi)
adinda ayr! bir siyasi parti kurdular.
1930 yilindan itibaren milliyetcilik ide-
olojisine dayanan milli hareketlerin art-
masi ve Hollanda Hindistani hiklimeti-
nin mislimanlarin islami egitim kurum-
larina ve dini mahkemelerine miidaha-
lesi, muhafazakar ve modernist gruplar
arasindaki goris farkliliklarini ve anlas-
mazliklar biraz azalttl. Muhafazakar li-
derler de modernistlerin egitimde uy-
gulamaya koyduklari bazi yenilikleri be-
nimsediler. Cuma hutbeleri Arapca yeri-
ne mahallf dillerde okunmaya baslandi.
Eylil 1937’'de Nehdatii’'l-ulema ve Mu-
hammediyye liderleri, aralarindaki di-

202

[IEIENYI ANSIKLOPEDISI 11. GILT

ne iliskin anlasmazliklari tartisarak gi-
dermek icin Majlis Islam Alaa Indonesia
(= MIAI Endonezya Yiiksek Islam Konseyi)
adl bir federasyon kurdular. Daha son-
ra el-irsad ve Partai Sarekat Islam Indo-
nesia da dahil olmak Uzere diger bitln
islami tesekkiiller buraya Katildi.

1942-1945 yillar1 arasindaki Japon d6-
nemi, hem bagimsizlik hareketinin gelis-
tigi hem de islam'in siyasi alandaki gii-
cliniin arttigi bir dénem oldu. Islami po-
tansiyeli siyasi bir tehlike olarak géren
Japonlar, isgali takip eden aylarda Par-
tai Sarekat Islam Indonesia ve Partai Is-
lam Indonesia gibi bitiin islami kaynak-
11 siyasT partileri yasaklarken Muhamme-
diyye ve Nehdati'l-ulema gibi dini tesek-
Kllerin faaliyet gdstermesine izin ver-
diler. Japonlar Hollandallar'in aksine,
savasta halkin destegini saglamak ga-
yesiyle muhafazakéar ve modernist mis-
ltiman liderlerle is birligi yapmaya yonel-
diler. ilk olarak Mart 1942'de Cakarta'-
da Kantor Urusan Agama (Din Isleri Bii-
rosu) actilar. Kirsal kesimdeki ulemay:
halka ulasmak icin bir vasita olarak gé-
ren Japonlar, Temmuz 1943'te de Ca-
karta'da altmis &limi bir ay sire ile Ja-
pon propagandasinin yapildigt bir kursa
tabi tuttular. Mayis 1945’e kadar yak-
lasik 1000 kisi bu kurslarda egitildi. Ken-
dilerini, islam’i Bati emperyalizminden
kurtaracak kisiler olarak tanitan ve mus-
liman halkin Hollanda aleyhtari duygu
ve disuncelerini koérukleyen Japonlar,
dini tesekkillerin Japon hedefleri dog-
rultusunda faaliyet géstermesini sagla-
mak icin 1943'te Majlis Islam Alaa Indo-
nesia'yl kapatarak onun yerine biitiin Is-
lami teskilatlar tek bir federasyon al-
tinda toplayan Majlis Syura Muslimin In-
donesia'yl (= MASYUMI, Endonezya Mslu-
manlari Danisma Konseyi) kurdular. Aralik
1944'te de bu federasyona bagli Bari-
san Hizbullah adinda musliman genc-
lerden meydana gelen bir milis kuvveti-
nin kurulmasina izin verdiler. Ancak Ja-
ponlar’in dini merasimlerde bile Tokyo'-
daki imparatorluk sarayina dogru tazim
gosterilmesini mecbur kilmasi musli-
man halkin hosnutsuzluguna sebep ol-
du. Japonlar, II. Diinya Savasi'ni Avru-
pali sdmiirgeci giiclere karsi bir cihad
olarak ilan etmek istedilerse de bu ha-
reket misliman halk arasinda fazla rag-
bet bulmadi.

Mart 1945'te Japonlar tarafindan ku-
rulan Bagimsizlik Hazirliklari Calisma Ko-
mitesi icerisinde, musliman liderler ye-
ni kurulacak bagimsiz devletin temelle-

rinin Isldam'a dayandinimasini ve islam
hukukunun da devletin temel hukuk sis-
temlerinden biri olmasini istediler. Din
ile devlet islerini birbirinden ayri tutma
prensibini benimseyen milliyetci liderler
de yeni kurulacak devletin A. Sukarno'-
nun ortaya attigi “Bes Prensib”e (Panca-
sila) dayanan milli ve Uniter bir devlet
olmasini savundular. islamci ve milliyet-
¢i gruplarin temsilcilerinden olusan do-
kuz Uyeli bir alt komite, uzun ve cetin
gbrismeler sonucunda 22 Haziran 1945
glini mislimanlarin isldm hukukunu
uygulamakla yukimll kilindigi, daha
sonra Cakarta beyannamesi olarak bili-
nen ve anayasa taslaginin giris bélimu-
ne alinan bir anlasma metni imzaladi.
Ancak hiristiyan liderlerin baskisi ve mil-
IT birligin tehlikeye diisecedi endisesiy-
le, anayasa taslaginda gecen Islam’la il-
gili bitin maddeler ve bu beyanname
bagimsizlidin ildn edilisinin ertesi gind
(18 Agustos 1945) metinden cikarildi. Boy-
lece yeni kurulan Endonezya Cumhuri-
yeti dinf bakimdan tarafsiz, milll ve Uni-
ter bir devlet olarak kuruldu ve mane-
vi temelini de ona felsefe olarak kabul
edilen Pancasila’'nin ilk prensibi “tek ve
ylce bir Tanrr'ya inan¢” olusturdu. Ocak
1946'da Islami cevrelerin isteklerine uy-
gun olarak her dinf toplulugun din isle-
rinden sorumlu ayri bir din isleri bakan-
ligr kuruldu. Musliiman liderler yeni dev-
letin yapisindan hosnut olmamalarina
ragmen Endonezya'nin bagimsizik mu-
cadelesinde (1945-1949) aktif rol oyna-
dilar. Musliman siyasetgiler i¢ politika-
da ve diplomasi alaninda ilén edilen ba-
gimsizigi korumaya calisirlarken alim-
ler de dini, askeri ve siyasl alanlarda ¢e-
sitli mukavemet teskilatlar kurarak Hol-
landa'nin ilkeyi tekrar sémiirge hali-
ne getirmesine kars! koydular. 7 Kasim
1945'te Yogyakarta'da yapilan bir kong-
rede, biitlin islami tesekkiillerin federas-
yonu niteliginde olan Majlis Syura Mus-
limin Indonesia Islami bir siyasi partiye
doniistii. Bdylece islam, milliyetcilik ve
kominizm ideolojilerinin yaninda ulke-
nin U¢lincd temel siyast giicl olarak or-
taya cikti. 1949 yili sonunda bagimsiz-
igin kazanilmastyla birlikte islamcr ve
milliyetci liderler arasinda daha &nce-
den baslamis olan siyasi micadele gi-
derek artti. Ozellikle Cava'nin bati ve Ku-
zey bolgelerinde, Sumatra’'nin Ace bdl-
gesinde ve Kalimantan ile Sulavesi’'nin
giney bdélgelerinde merkezi otoriteye
karsi koyan ve Endonezya’da bir islam
devleti kurmay! amaglayan Dariil-Islam
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hareketleri ortaya ciktl. Bu hareketler,
lider S. M. Kartosuwirco'nun 1962'de ya-
kalanarak idam edilmesine kadar sur-
dii. Hukuki yoldan miticadelelerine de-
vam eden Islami partiler, 1955 genel se-
cimleri sonucunda olusan Anayasa Mec-
lisi'nde devletin temelinin islam'a da-
yandirilimasini ve Cakarta beyannamesi-
nin anayasanin giris bélimiine alinmasi-
ni istedilerse de tUcte iki cogunlugu sag-
layamadiklari icin basarili olamadilar.
1948'de Partai Sarekat Islam Indonesia’-
nin ve 1952’de Nehdatii'l-ulema’'nin ay-
rilmastyla modernistlerin hakim oldugu
bir islami parti haline gelen Majlis Syura
Muslimin Indonesia da bazi liderlerinin
Bati Sumatra'da ve Gulney Sulavesi'de
cikan ayrilik¢l hareketlere destek verme-
si Uzerine, 1960 yilinda tlkede hakim
olan ¢ temel ideolojiyi (islamcilik, milli-
yetcilik ve komiinizm) birlestirmeye cali-
san Sukarno tarafindan kapatildi.

30 Eylil 1965'teki basarisiz ayaklanma-
dan sonra siddetlenen komiinizm aleyh-
tan faaliyetlerde islami teskilatlar, 6zel-
likle Nehdatl'l-ulema’'nin genclik kolu
Ansar ile 6grenci dernekleri aktif rol oy-
nadilar. islami cevreler tekrar siyast et-
kinliklerini kazanacaklarina inanarak Su-
harto yénetiminde Orde Baru'nun (yeni
diizen) kurulmasina destek oldular. An-
cak, Mart 1968'de Halk Danisma Mecli-
si toplantisinda Majlis Syura Muslimin
Indonesia'nin yerine kurulan Partai Mus-
limin Indonesia'nin (= PARMUST veya PMI,
Endonezya Mislimanlar Partisi) ve Nehda-
tl'l-ulemé@'nin Cakarta beyann@mesinin
tekrar anayasanin giris bolimuine ali-
narak kanunlastirilmasinda israr etme-
leri {izerine Suharto ydnetimiyle musli-
man gruplar arasindaki gerilim su yQ-
ziine ciktl. 1968'de hiikiimetin biitiin is-
lami kuruluslarin katilacagi bir islam
kongresi yapilmasina izin vermemesine,
1969 yilindan itibaren hac organizasyo-
nunu sadece devletin diizenlemesine,
Cava'da yaygin olan mistik Kebatinan
inancinin devlet tarafindan resmen ta-
ninmasina ve bunun icin egitim ve kil-
tlr bakanhg: icerisinde ayr1 bir yonetim
birimi kurulmasina ve Ulkedeki hiristi-
yan misyonerlerin faaliyetlerini arttirma-
larina karsi tepkiler yogunlastl. Huki-
metin 1973'te meclise cok evliligi kisit-
layan yeni bir medeni kanun taslag! ge-
tirmesi Uzerine parlamento binasini bas-
maya kadar varan siddetli protesto gos-
terileri meydana geldi. Kanun, miisliiman
liderlerle yapilan ikili gérismeler sonu-
cunda degistirilerek kabul edildi. 1971

genel secimlerinde cogunlugu saglaya-
mayan dért ayri isldmi parti Partai
Muslimin Indonesia, Nehdatl'l-ulema,
Partai Sarekat Islam Indonesia ve Per-
satuan Tarbiyah Islamiyah, 1973'te hi-
kiimetin aldigi siyasi kisitlamalar neti-
cesinde Partai Persatuan Pembanguan
adiyla tek bir parti halinde birlesti. An-
cak parti icindeki her grubun kendi he-
def ve menfaatlerini ger¢eklestirme egi-
limi gdstermesi Uzerine Nehdati'l-ule-
ma siyasetten ve partiden ayrilarak tek-
rar asil kurulus gayesi ¢ercevesinde fa-
aliyet gdsteren islami bir teskilat haline
dondl. Bazi Muhammediyye ve eski Maj-
lis Syura Muslimin Indonesia liderleri de
kurduklari Divan Dave Islam Indonesia
(Endonezya Islam Teblig Konseyi) adli cemi-
yetle daha cok Islami teblig faaliyetleri-
ne agirlik vermeye basladilar. Dini te-
sekkiillerin siyaset yapmasini Kisitlayan
yeni dizen y6netimi mislimanlarin din
ve egitim alanlarindaki faaliyetlerini tes-
vik etti. Zekatin toplanmasina, 1950’ler-
de yapimina baslanan ve Giineydogu As-
ya'nin en bliylik camisi olan Cakarta'da-
ki istiklal Camii'nin tamamlanmasina,
kamu kurum ve Kuruluslarinda cami ve
mescidlerin acilmasina yardim etti. Mus-
lumanlarin ézel dini egitim kurumlarma
devletin maddi destegini arttirdi. 1969'-
da Pusat Dave Islam Indonesia (Endonez-
ya islam Teblig Merkezi) adinda bir teblig
cemiyetinin, 1975'te de hikimete dini
konularda danismanlik yapmak ve dev-
letin modernlesme, kalkinma program-
larini kirsal kesimlerdeki halka anlatmak
gayesiyle Majlis Ulama Indonesia (Endo-
nezya Ulema Konseyi) adinda bir teskila-
tin kurulmasina ve cesitli bolgelerde su-
be acmasina destek oldu. 1980'li yillar-
da biitiin islami tesekkiillere Pancasila'-
yi temel ideolojileri olarak kabul etme
zorunlulugu getirildi. Dini siyasetten ay-
r1 tutmaya 6zen gdsteren yeni diizen y6-
netimi, boylece Islami kaynakli siyasi fa-
aliyetleri 1990'l yillara dogru tamamen
denetim altina ald.
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