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ve fanatizmin engellenmesi gibi konular
Uzerinde durdular. Radikal Cedidciler ise
Genc Ttrkler gibi daha kékli reformlar is-
tiyorlardi. Bunlar 1916 yilinda Gen¢ Buha-
ralilar adli bir gizli 6rgit kurdular. 1917
Bolsevik [htilali onlarin aciktan faaliyet
gbstermelerine misaade etti. Bunlar ara-
sinda Abdilvahid Burhanov, Abdirradf
Fitrat ve Osman Hocaoglu (Hocayev) bulu-
nuyordu.

XIX. yizyilin sonu ve XX. yizyilin bagsi
islam diinyasinda bir degisim déneminin
de baslangiciydi. Panislamizm fikri Tatar-
lar’a bu dénemde Ortadogu aydinlari va-
sitasiyla ulagsmisti. Mesela Abdurrahman
el-Kevakibi gibi Suriyeli bir 1slah¢inin, yo-
neticilerin despotlugunu bertaraf etmek
ve muslimanlari birlestirmek amaciyla
toplantilar dizenlenmesi hakkindaki fi-
kirleri Rusya muslimanlari arasinda yan-
ki buluyordu. En azindan Kirimli ismail
Gasprrali, Kazanlt Msa Carullah ve Ziya-
eddin Kemali, Kevakibi'nin fikirlerinden
haberdardilar. Bunlardan Muséa Cérullah’a
gére Kevakibi'nin Ummii'l-kurd adl ki-
tabt mislimanlari birlestirmek icin biyuk
bir konferans dlizenlenmesini teklif edi-
yordu ve bu fikir Rusya'daki musliiman
entelektieller arasinda bir hareket uyan-
dirmisti.

Millet ve milliyetcilik gibi modern kav-
ramlarin bélge muslimanlarinin giinde-
mine girmesi ise daha ¢ok Rusya yoluyla
olmustur. Bazi aragtirmacilarin iddiasina
gore panslavizm fikri pantiirkizm fikri i¢in
bir model olugturmustur. Diger bir ifadey-
le Rusya muslimanlari arasindaki pan-
tirkizm fikri panslavizme bir tepki olarak
ortaya cikmistir.

Rusya muslimanlarinin 1904-1917 yil-
lar1 arasindaki faaliyetleri o derece yogun
ve hizli ge¢mistir ki bu siire icinde Rusya
miuslimanlari Rus ¢arina sadik bir tebaa
olmak durumundan otonomi iddia eden
bir toplum konumuna gelmiglerdir. Yine
bu dénemde Rusya musliimanlarinin ay-
dinlari tarihlerinde ilk defa ortak mese-
lelerini tartistiklari toplantilar tertip et-
misler, Rusya’da tek bir Turk dili ve di-
ni liderlik olusturma konusunda &nemli
adimlar atmislardir (ayrica bk. CEDIDCI-
LIK).
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E) Endonezya ve Malezya. Endonezya
ve Malezya'da 1slah hareketleri XIX. yiiz-
yilin sonlarindan itibaren gértilmeye bas-
landi. Sémirge yoénetimlerinin beraberin-
de getirdigi Batili kiilttirel degerlerden
ve hiristiyan misyoner tegkilatlarinin yo-
dun faaliyetlerinden rahatsiz olan bircok
Endonezyali ve Malezyali miisliman alim
bunlarla mucadele etmenin yollarini ara-
di. Bu alimler, hem ge¢misin dini mirasint
kesfederek hem de Batililar tarafindan
bélgeye getirilen modern metotlart uygu-
lamaya koyarak toplumda degisim yapil-
masi gerektigine inaniyorlardi. Bunda, Is-
lam dinyasinin diger taraflarinda ortaya
cikan yenilik¢i dinf akimlarin tesiri de bii-
yuktdr.

XIX. yazyiin ortalarindan itibaren ge-
rek hac ibadeti gerekse dini tahsil sebe-
biyle bélgedeki adalarla Islam kiltiiriiniin
merkezi sayilan Ortadogu Islam tlkeleri
arasindaki temas hizlanmugsti. Ulagim ve
haberlesmedeki gelismeler sonucu her yil
binlerce Endonezyali ve Malezyali muslu-
man hac ibadetini ifa etmek Uzere Mek-
ke ve Medine'ye gidiyor, bunlarin bir kis-
mi tahsil amaciyla Hicaz'da kaliyor, bu ara-
da diger islam tilkelerinden gelen miislii-
manlarla fikir aligverisinde bulunuyordu.
Kahire'deki Ezher Universitesi'nde tahsil
gbren ve cagdas gelismelerden etkilenen
Endonezyali ve Malezyali 6grenciler de
tlkelerine donduklerinde yenilikgi dinf fi-
kirlerin gelismesine 6n ayak oldular. Ay-
rica XIX. yuzyilda bagta Cava ve Singapur
olmak iizere adalara gelip yerlesen Had-
ramut kokenli Araplar, kendi Ulkelerin-
den getirdikleri yeni fikir ve akimlar1 bél-
ge halki arasinda yaymaya calistyorlardi.
Buttn bu faktérler, XIX. ylzyilin sonlarin-
da bélgede bir Islami uyanis ve yenilik ha-
reketinin dogmasina zemin hazirlarmgtir.

Endonezya. Endonezya'daki islah hare-
ketlerinin baslangicint XIX. yuzyil basla-
rina kadar gétirmek mimkindir. 1802
yilinda Hac1 Miskin, Haci Muhammed Arif,
Haci Abdurrahman adlarindaki ti¢ Endo-
nezyall, Mekke'de bir siire kaldiktan son-
ra dogup bilyidikleri yer olan Sumatra’-
nin Minangkabau bdlgesine Arabistan’-
da o dénemlerde ortaya ¢ikan Vehhabi
hareketinden etkilenmis olarak dénmus
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ve [slamiyet'i bid‘at ve hurafelerden arin-
dirmak iddiasiyla faaliyete baglamisti. Bu
tir faaliyetler, zamanla toplumda gelige-
rek halk arasinda “Kaum Adat” diye ad-
landirilan geleneksel cevrelerle catisma-
ya yol acti. Tarihe Pedri hareketi (1821-
1837) adiyla gecen bu mucadele, esas iti-
bariyle bélgedeki yenilik¢i din alimleriyle
Hollanda taraftari geleneksel kabile reis-
leri arasinda cereyan etmekteydi. Hollan-
dalilar'in miidahale etmesiyle hareketin
énderligini yiriten Tuanku imam Bonjol
1835 yilinda teslim oldu. Bunun ardin-
dan bélge dogrudan Hollanda sémiirge
yoénetiminin altina girdi.

XIX. yazyilin sonlarinda Cemaleddin-i
Efgani ve Muhammed Abduh gibi isim-
lerin dogrudan etkisi gérilmeye baslandi.
Islah hareketlerinin dogusu baslangicta
buyik él¢ide dis etkenlere bagl olmakla
birlikte bu hareketlerin daha sonra gelis-
mesinde bélgenin sosyal, killtiirel ve si-
yasi sartlarina uygun yeni Islamf yorum-
lar yapabilen modernist egilimli musli-
man aydinlarin blyik katkisi oldu. Bilhas-
sa Sumatra’nin Minangkabau bélgesin-
de dogdan ve uzun siire Mekke'de kaldik-
tan sonra Mescid-i Hardm imamligina ka-
dar yiikselen Seyh Ahmed Hatib Minang-
kabau ve onun yetistirdigi Seyh Muham-
med Téhir Celaleddin Ezheri, Seyh Mu-
hammed Cemil Cambek, Hact Resul adiy-
la taninan Haci Abdilkerim Emrullah ve
Haci Abdullah Ahmed gibi bazilar1 Ezher
Universitesi'nde tahsil gérmis olan Mi-
nangkabaulu alimler bu bélgede islam
modernizminin ilk énctileri oldular ve Ul-
kelerine déndiikleri zaman islamiyet'i ce-
sitli bid‘at ve hurafelerden arindirmak
icin teblig faaliyetlerine giristiler.

Bunlardan Seyh Muhammed Tahir, hem
Sumatra’da hem Singapur adasinda fa-
aliyet gdsterirken digerleri 1909 yilindan
itibaren Minangkabau bélgesinde dini
derslerin yaninda tarih, cografya ve ma-
tematik gibi derslerin de okutuldugu
Adabiyah (edebiyye) adli modern medre-
selerin yaninda 1918'de Sumatra Tavalib
adiyla bir egitim tegkilat kurarak faaliye-
te basladilar. Ancak daha sonra Persatuan
Muslimin Indonesia- Permi’ye doéniisen
Sumatra Tavalib, bagimsizlik hareketle-
rini destekleyen siyasi faaliyetlere de ka-
tiimas! tzerine 1933'te Hollanda-Hindis-
tan hukimeti tarafindan kapatildi. Adi
gecen alimler, 1911-1916 yillar1 arasinda
Bati Sumatra’'nin Padang sehrinde el-
Miinir adli [slami bir dergi cikararak ye-
nilikci diistincelerini yaymaya calistilar.
Bu dergi bircok bakimdan Misir'da nes-
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redilen el-Mendr dergisine benziyordu.
Bu alimlerin ve teskilatlarinin savundu-
gu yenilikgi fikirler kisa zamanda tesirini
g0stererek bolgedeki miisliman toplu-
mun Kaum Tua (eski nesil) ve Kaum Muda
(veni nesil) olmak uzere iki gruba ayriima-
sina yol acti. Kaum Tua grubu yerlesik
dinf gelenek ve goéreneklerin devamini,
mutlaka bir mezhebe bagliidi stirdirme-
yi ve ictihad kapisinin kapandigini savu-
nurken Kaum Muda bu alanda reform
yapilmasini ve musliiman halkin ictimaf
ve dinf hayatinin gelistirilmesini hedefle-
mekteydi.

Ayni dénemlerde Cava adasinda da ye-
nilikgi fikirleri savunan hareketler ortaya
cikmaya bagsladi. Bu yondeki ilk tesebbs,
Arap asilli Endonezyalilar tarafindan 1905
yilinda Cakarta'da dini egitimin gelisme-
sini saglamak icin Cem‘iyyetu’l-hayr adin-
da bir cemiyetin kurulmasidir. Daha son-
ra Cakarta'da bir okul acan ve ayni za-
manda istanbul’a da 6grenci génderen
bu cemiyet, faaliyetlerini dinf derslerin
yaninda diger kultir derslerinin de oku-
tuldugu modern okullar acarak sirdur-
di. Hareketin liderlerinden Sudan asill
Seyh Ahmed Surkati, “seyyid” unvani ta-
styan Arap arkadaslariyla fikri anlasmaz-
liga distince 1915'te Cem'iyyetl’l-islah
ve'l-irsad adiyla ayr1 bir cemiyet kurdu.
Bu cemiyet de Cava'nin cesitli sehirlerin-
de Endonezyaca, Arapca ve Hollandaca
egitim veren modern medrese tipinde
okullar acgti.

Cavalilar arasindaki ilk yenilikci hareket,
pesantren egitimini tamamladiktan son-
ra Uc yil Mekke'de tahsil géren Haci Ab-
dilhalim’in 1911'de Bati Cava’nin Maca-
lengka sehrinde, daha sonra Persyarika-
tan Ulama'ya (ulema birligi) déntsen Hace-
t0’l-kuldb adinda bir cemiyet kurmasiyla
basladi. Bolgedeki bir¢ok alimi binyesin-
de toplayan bu cemiyet, yenilikgi dinf di-
siince ile gelenek¢i distince akimlari ara-
sinda orta bir yol takip etti. Bati Cava’da
kurulan diger 6nemli bir cemiyet de 1923
yilinda Hact Zemzem ve Hact Muhammed
Yinus gibi tuccarlarin énciltiginde olug-
turulan ve bilhassa Bandung ve cevresin-
de faaliyet gbsteren Persatuan Islam idi.
Bu hareket dogrudan Kur'an ve Siinnet'e
déniisii savunmaktaydi. Ayet ve hadisler
yeni sartlara uygun olarak yorumlanabi-
lir ve yetkili limler tarafindan yeni icti-
hadlar yapilabilirdi. Persatuan Islam mus-
ka kullanimi, tedavi icin sihire basvurma,
evliyadan sefaat dileme ve onlarin tirbe-
lerine karsi asirt tazim gibi anlayis ve uy-
gulamalari reddetti. Hareket davetci ve
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tebligci yetistirmek amaciyla gesitli kolej-
ler acti ve Pembela Islam adli bir dergi
ile bircok risale ve kitap yayimladi. Ayrica
calisma gruplar: olusturarak musliman
toplumun Islamf yénden bilinclenmesini
saglamaya gayret etti.

1912'de kurulan ve Endonezya’'nin ilk
milli hareketi sayillan Sarekat Islam adin-
daki teskilat da dinf bakimdan yenilikgi
bir ¢izgi takip etmekteydi. Somiirge hi-
kiimetince baslangicta sadece Yogyakar-
ta bolgesinde faaliyet yapmasina izin ve-
rilen Sarekat Islam, 1916 yilindan sonra
mahalli bir teskilat olmaktan c¢ikip tlke
capinda faaliyet gésteren siyasi bir teg-
kilata doniistli ve 2 milyon Uyesi oldugu-
nu ileri stiren bir halk hareketi haline gel-
di. Ayrica ilk defa Endonezya icin muhta-
riyet fikrini ortaya atarak Hollandalilar’la
is birligi yapmama politikasini benimse-
di; zamanla tam bir siyasi parti hiviyeti
kazanip faaliyetlerini bu alanda yogunlas-
tirdi.

Fakat Cava'da yenilik¢i dini disiincenin
iyice kbklesmesinde ve bitin Endonezya
adalarinda gelismesinde en énemli rold,
1912 yilinda Kiai Haci Ahmed Dahlan ta-
rafindan Orta Cava'nin Yogyakarta seh-
rinde kurulan Muhammediyye adli teski-
lat oynadi. Bir din gérevlisinin oglu olan
Ahmed Dahléan, iki defa gittigi Mekke'de
kaldigji stire zarfinda 6zellikle Ibn Teymiy-
ye ve ibn Kayyim el-Cevziyye gibi Hanbeli
alimlerinin fikirlerinden etkilendi; ayni
zamanda o dénemde Misir ve Hindistan’-
da ortaya cikan yenilikgi fikirlerin tesiri
altinda kalarak Endonezya Misliimanli-
gini dig tesirlerden, Islam’in 8ziine aykiri
yerli érf ve adetlerden korumak, islam
akidesini modern diisiincenin 1siginda ye-
niden diizenlemek ve din egitiminde kék-
10 degisiklikler yapmak amaciyla faaliyete
basladi. Ancak onun bu faaliyetleri bas-
langicta muhafazakar cevrelerin muha-
lefetiyle karsilagti. Buna ragmen kendini
yavas yavags kabul ettiren Ahmed Dahlén,
geleneksel dini egitim kurumlarinin Bati
tipi smurge okullariyla rekabet edeme-
yecedini gérerek 1911 yilinda Yogyakar-
ta'da dini ilimlerin yant sira tarih, cograf-
ya, matematik, biyoloji, felsefe gibi ders-
lerin de okutuldugu Muhammediyye Med-
resesi'ni acti. Ayrica misyoner teskilatla-
rinin mislimanlar Uzerindeki olumsuz
etkilerini gidermek {izere ertesi yil bir
grup arkadasiyla birlikte Muhammediy-
ye teskilatini kurdu. Teskilatin genis bir
alanda faaliyet gésterme arzusundan te-
dirgin olan Hollanda sémirge hitkiimeti,
22 Agustos 1914 tarihinde Muhamme-
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diyye'nin kurulusunu resmen tanimasina
ragmen faaliyet alanini Yogyakarta bolge-
siyle sinirlandirdi. Tegkilat bitin Endo-
nezya adalarinda faaliyet gésterme izni-
ni ancak 1920'de alabildi. Bundan sonra
faaliyetlerini Cava'nin digindaki adalara
da yayan Muhammediyye, ortak Islamt
miras vasitasiyla farkll bélgelerin insan-
larini birlestirerek sadece Cava'da degil
butin Endonezya'da faaliyet gésteren
milli bir tegkilat haline geldi. Ahmed Dah-
lan 23 Subat 1923'te 6ldiigu zaman Mu-
hammediyye, kendisini dini hayatin yeni-
lesmesine ve musliman toplumun sos-
yal bakimdan gelismesine adayan moder-
nist bir islami hareket olarak toplumda
guclu bir sekilde yerlesmisti. Nitekim Ah-
med Dahlan’in vefati sirasinda tegkilatin
Cava’'daki sube sayisi on bege, lye sayisi
da 3346'ya ulagmisti.

Muhammediyye'nin blinyesinde za-
manla cesitli sosyal alanlari kapsayan
bircok alt birim kurulmustur. Tegkilatin
onemli bir faaliyeti de modern egitim arag
ve gereclerini kullanan ¢agdas dini egitim
kurumlari agmasi idi. Muhammediyye
okullarinda temel dini ilimlerin yani sira
Arapca, Hollandaca, islam tarihi, mate-
matik ve felsefe gibi dersler okutulmak-
taydi. Béylece modern egitim araclarinin
kullanildigi, kitap gecme yerine sinif geg-
me sisteminin uygulandigi, ezbercilik ye-
rine akil yiritmeyi esas alan bir egitim
ve 6gretim metodu baslatildi.

islam diinyasinin cesitli yerlerinde or-
taya ¢ikan i1slah hareketleri gibi Muham-
mediyye de islamiyet’in Kur’an ve Siin-
net'te yer alan iman ve ibadetle ilgili te-
mel prensiplerine siki sikiya baglihdi sa-
vunmus, editim ve sosyal alanlarda cagin
gereklerine uygun yeni kurumlarin olus-
turulmasini hedeflemistir. Bu cercevede
tevhid inancina vurgu yaparak animizm,
Budizm ve Hinduizm gibi daha 6nce bél-
gede etkisini gésteren diger dinlerden
gelen hurafelerle micadele etmeyi temel
gbrevlerinden biri saymigstir. Allah'tan
baska varliklara tédzimde bulunmayi ve
onlardan yardim beklemeyi, bazi mahalli
halk doktorlarinin tedavi yontemlerini,
falcilik, sihirbazlik, muskacilik ve blyuci-
1Ggu siddetle reddetmis, lenin ardindan
mezarin Uzerinde yapilan telkini bid‘at
kabul etmis, dogum, 8lim ve digin yil-
donimlerinde icra edilen geleneksel t6-
renlere karsi ¢cikmigtir. Muhafazakarla-
rin dért mezhebin koydugu fikhi hukim-
lerde 1srar etmesini de tenkit eden Mu-
hammediyye bu yéndeki kati tutumlari
benimsememigstir. Taklidi reddederek ic-
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tihadi savunmus ve dini ilimlerde yeterli
bilgi sahibi olmus her muslimanin icti-
had yapabilecegini, misliimanlarin is-
lam’in temel kaynaklari olan Kur'an ve
Stinnet’'i dénemin ve ¢agin gereklerine
uygun olarak tekrar yorumlamalari ge-
rektigi fikrini savunmustur. Nitekim
“Kur’'an ve Siinnet'e déniis” Muhamme-
diyye'nin temel sloganlarindan biridir.

Diger hareket ve tegkilatlarin cogu et-
kilerini zamanla kaybederken Muhamme-
diyye daha cok dini, ictimai ve egitimle
ilgili alanlara agirlik veren modernist egi-
limli islami bir hareket olarak bugiin til-
kenin cesitli yerlerinde camileri, mescid-
leri, okullari, Gniversiteleri, cocuk yuvala-
r1, Klinik ve hastahaneleri, yurtlari, biiro
ve toplanti salonlari bulunan bir génulli
kurulus seklinde faaliyetlerine devam et-
mektedir.

Malezya. Malezya'da XIX. ylzyilin son-
larina dogru Ingiliz sémiirge yénetiminin
tam olarak yerlesmesi yeni ekonomik fa-
aliyet sekilleri, sehirlesme ve yaygin egi-
timin baslamasi gibi hususlarin uygula-
maya konmasiyla birlikte Malaylar arasin-
da bir suurlanma hareketinin ortaya ¢ik-
masina sebep oldu. Diger taraftan XX.
ylzyilin ilk otuz yilinda ¢ok hizli ve yogun
bicimde ulkeye gelip yerlesen birka¢ mil-
yon Cinli ve Hintli gé¢cmenin zamanla ba-
z1 bélgelerde nifus cogunluguna sahip
olmasl, baslangicta isci olarak calisan bu
gdcmenlerin ticarete atilarak zengin bir
toplum haline gelmeleri Malaylar arasin-
da biiyiik bir rahatsizlik meydana getirdi
ve bu tepraklarin gercek sahiplerinin ken-
dileri oldugu bilincine varmalarini sagla-
di. Malaylar’t hem geri kalmigliktan hem
de dini degerlerin erozyonundan kurtar-
mak icin 1slahat taraftari musliman ay-
dinlar cesitli girisimler baslattilar. Mus-
liman aydinlar, gelismenin ancak mo-
dern egitim sistemiyle mimkin olabile-
cedini savunuyor, dini ve ictimai alanlar-
da yenilik yapilarak geleneksel anlayigin
ve hurafelerin terkedilmesi ve Islami-
yet'in ilk kaynaklari olan Kur’an ve Sun-
net’e dénllmesi ¢agrisinda bulunuyorlar-
di. Bu anlayis, muhafazakar ulema kesi-
minin ve geleneksel din egitimi kurum-
larinin muhalefetiyle karsilasmasina rag-
men bilhassa egitim gérmis geng nesil-
ler Uzerinde etkili olmaktaydi.

Malezya'da yenilikgi islami diisiincenin
gelistigi en 6nemli bolge Malaka, Penang
ve Singapur’'dan olusan Bogazlar bélge-
siydi. 1867 yilinda ingilizler tarafindan
kurulan Bogazlar bdlgesi, is¢i ve serma-
ye akiminin yani sira modern dugincele-
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rin Malay yarimadasina girmesinde bir
kapi vazifesi gérmistir. ingiliz yonetimi
altindaki Singapur, Hollandalilar'in hacca
getirdikleri kisitlamalar sonucunda XIX.
ylzyilin ikinci yarisinda Endonezyali haci-
lar icin hac limanlarindan biri haline gel-
misti. Singapur ayni zamanda énemli di-
ni editim merkezlerinden biriydi ve bu
6nemini XX. ylzyilin ilk ceyregine kadar
surdirdu. Malaylar arasinda 6zel bir sta-
tiye sahip olan ve kendilerine daima hir-
met edilen Hadramutlu seyhler ve sey-
yidler de din egitimi alanindaki faaliyet-
leri ve inga ettirdikleri camilerle dini ha-
yata canlilik getiriyorlardi. Takimadalar-
dan, Ortadogu ve Hindistan'dan gelen
muslimanlar yeni fikirleri tartismakta,
Arapca dini eserleri Malayca'ya terciime
etmekte, dergi, kitap ve gazete basimi-
na blyuk énem vermekteydiler. Boylece
ilk olarak Singapur’'da gelismeye basla-
yan yenilik¢i hareketler ticaret, hac ve
egitim yoluyla ulkenin diger yerlerine de
yayildi.

Yenilik¢i dini dlistince akiminin gelisme-
sinde, bilhassa aslen Sumatrali olan Seyh
Muhammed Téahir Celdleddin Ezheri’'nin
buytk roll vardir. Sumatra’nin Bukitting-
gi sehrine bagh Ampek Angkok kasaba-
sinda dogan Seyh Tahir, ilk tahsilini mem-
leketinde yaptiktan sonra 6grenim ama-
ciyla Mekke'ye gitti. 1900 yilinda Mekke’-
den donusinde Malezya'ya yerlesti. Bu
arada islam dinyasinin énemli merkez-
lerini ve bazi Bati Ulkelerinin bassehirle-
rini ziyaret ederek bilgisini ve kultirini
gelistirdi. Singapur’da 1906-1908 yillari
arasinda Malay dilinde yayimladidi el-
Iméam adli dergi geleneksel islam’1 si-
rekli sorgulayan bir yayin organi idi. Der-
gi duinyadaki 6nemli olaylar ve gtincel ko-
nular, 6zellikle islam diinyasindaki gelis-
meler, sosyal, kiiltiirel ve dini meseleler
hakkinda yazilar ihtiva etmekteydi. Dinle
ilgili olan hususlarda dergi genellikle Mu-
hammed Abduh'un géruglerinden ve el-
Mendr dergisinden alintilar yaparak ¢o-
ziim yolu énermekteydi. Hatta Seyh Ta-
hir, Ezher’e karsi duydugu sevgi ve bag-
liiktan dolayi ismine “Ezheri” nisbesini
eklemisti. Daha cok sehirlerdeki egitim
gormus kisiler arasinda okunmasina rag-
men dergi, modern programlara sahip
medreselerin aciimasiyla genis halk kit-
leleri Gizerinde de etkili oldu; ayni zaman-
da Endonezya’da da blylk bir okuyucu
kitlesi buldu. Seyh Tahir, Singapur'da
1908 yilinda Raca Haci Ali b. Ahmed adin-
daki Arap asill bir mislimanla birlikte el-
ikbalir'l-islamiyye adiyla bir okul ati. Fa-
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kat bu okul, mali zorluklar sebebiyle bir-
kac yil sonra Endonezya’'nin Riau adasina
tasindi ve burada Seyh Tahir’in katilimi
olmaksizin egitim faaliyetlerine bir siire
daha devam etti.

Islah¢i egilime sahip diger bir alim de
el-Imé&m dergisinin yazarlarindan Seyyid
Ahmed el-Hadi'dir. Penanglt Arap asill bir
aileden gelen Seyyid Ahmed, Muhammed
Abduh ile Cemaleddin-i Efgani'ye karsi
biyik bir hayranlik duymaktaydi. Malayl
musliman kadinlarin haklarinin savunu-
culugunu da yapan Hadi, 1926’da cagdas
fikirleri savunan el-Thvén adli Malayca
bir dergi ¢ikarmaya bagladi. Bu dergide-
ki yazilarin bir kismi Islam birligi, Malay
birligi ve sdmiirge aleyhtarligi gibi konu-
lart iglerken bazilart da Arap¢a’dan Ma-
layca’ya cevrilmis dini muhtevali maka-
lelerdi.

Bu dergilerin 6zellikle federal Malay
eyaletlerinde temsilciler bulundurmasi
ve bir kisim din alimlerinin yenilik¢i mus-
liman aydinlarin agtiklar: okullara ilgi
géstermesi sonucunda yeni islami fikir
ve gorusler sehirlerin diginda da taraftar
buldu. Sultanlikla ydnetilen eyaletlerde
ise daha cok geleneksel dini anlayis gtic-
1ti idi. [slam diniyle ilgili biitln iglerden so-
rumlu olan sultanlar, yenilikgi fikirlerin
yayllmasini 6nlemek amaciyla dini muh-
tevali yayinlarin kendi eyaletlerine girme-
sini yasakliyor, yabanci egitimcilere zor-
luklar ¢ikartyorlard:. Bu arada surekli se-
yahat eden tuccarlarla memleketlerine
yeni fikirlerden etkilenmis olarak dénen
Malayli 6grenciler mahalli din gérevlileri-
ne ve tarikat seyhlerine kargi bir tavir al-
muglardi. Sumatra adasinda oldugu gibi
Malay yarimadasinda da yenilikg¢i dini
distinceleri yaymaya calisanlar zamanla
Kaum Muda, muhafazakar kesimler ise
Kaum Tua olarak adlandirildi.

1920’li yillarin sonlarina dogru Kaum
Muda taraftari aydinlar islam birligi, Ma-
lay birligi gibi siyasi ve milli konular! giin-
deme getirerek sémurge aleyhtarlig: fi-
kirleri de toplumda islemeye bagsladilar.
1930’Iu yillarda Kaum Muda, sémirge
yonetimine karst okumus kesimlerin milli
ve dini duygularini uyandiran bir muha-
lefet hareketini simgelemekteydi. Ancak
daha sonraki yillarda Bati egitimi almis
Malayli aydin cevrelerin sayisinin artma-
siyla birlikte siyasi ve milll nitelige sahip
teskilatlar kurulmaya baslandi. Yenilikgi
miusliman aydinlarin bazilari bu teskilat-
lar icerisinde gérev alirken bazilari da ba-
gimsizlik sonrasinda modernist egilimli
cesitli dini tesekkiller olusturdular.
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Ozellikle Osmanlilar’da
cesitli alanlarda yeniden yapilanma,
bozulan kurumlari
cagdas ihtiyaclara gore
eski haline getirme ve yenileme
faaliyet ve diisiincelerini
ifade eden terim.

L =

Osmanli devlet teskilati ve kurumlarin-
da yapilan islahat (reform) faaliyetlerini iki
dénemde incelemek mumkindir. Bun-
lardan biri yaygin olarak bilinen, XVIII.
yizyihn ikinci yarisindan itibaren ve 6zel-
likle XIX. ylzyillda Avrupa 6n planda tu-
tularak girisilen islahat ¢alismalari, dige-
riise o ddneme kadar Osmanli Devleti'nin
kendi de@er ve dinamikleri cercevesinde
genel olarak Tirk-islam gelenegi cizgi-
sindeki faaliyetlerdir.

[EIENYI ANSIKLOPEDISI 19. GILT

Osmanli Devleti'nin ylikselme ve olgun-
luk déneminde esas yapist, eski Turk to-
resiyle islam devlet ve medeniyet gelene-
ginin terkibi sonucunda olusmustur. Bu-
rada padisah merkez olmak Uzere divan
tegkilatt ile devletin idare, hukuk, maliye
ve bilrokrasisini tegkil eden dort rikun
(erkan-1 erbaa) anlayisi esastir. Osmanli ge-
leneginde bu ziimreler “seyfiye, ilmiye,
kalemiye” terimleriyle ifade edilmig, ay-
rica bunlar degisik yetki ve sorumluluk-
lar1 agisindan “ehl-i 6rf” ve “ehl-i ser*” ta-
birleriyle metinlerde yer almistir. Ziraat,
ticaret ve sanatla meggul redya karsisin-
da yoénetici zimreyi ifade eden “askeri”
terimi, bu donem Osmanl tegkilatinin
uzerinde ¢ok durulan bir kavrami olmug-
tur. Ancak bu temel yapida zaman za-
man birtakim aksamalar gérilmusse de
esasli bir 1slahat anlayisi ve diisiincesi
XVII. yuzyildan itibaren etkili olmaya bag-
larmustir. Klasik devir olarak adlandirilan
donemdeki tesebbusler belirli kurum ve-
ya alanlari kapsamig, genel bir nitelik ka-
zanmamigtir.

ilk devre 1slahatinin mahiyeti hakkinda
fikir vermek acgisindan Fatih Sultan Meh-
med’in uygulamalari 6rnek olarak gdste-
rilebilir. Fatih Sultan Mehmed'in, kendi-
sinden énceki Osmanl sultanlari tarafin-
dan cesitli sebeplerle ileri gelenlere tem-
lik edilerek miilk ve vakfa déonisen miri
araziyi, askerin mali kaynak ve glcinin
zayifladigi gerekgesiyle yeniden eski ha-
line getirtmesi 6nemli bir 1slahat idi. An-
cak vakif ve muilkleri ellerinden alinan ¢o-
gu ulema, seyh mengeli etkili zimre Ba-
yezid'in taht micadelesinde bu hususu
pazarlik konusu yaparak yeniden eski top-
raklarini elde etmislerdi. Ayni konuda da-
ha kigik capli olmak tizere Yavuz Sultan
Selim (1512-1520) ve Kan(ni Sultan Siley-
man déneminde de (1520-1566) bazi yeni
tedbirler alinmisti. Benzer munferit bir
uygulama ise ilmiyede olmus, bu mes-
ledin temel ilkesi olan miilazemet siste-
minin bozulmasi ve yanlis uygulanmasi
danismendlerin toplu sikayetlerine yol
acmis, Kanani, 944'te (1537) cikardigi
fermanla o sirada kazasker olan EbUs-
su(d Efendi’den sistemi yeniden diize-
ne koymasini istemistir. Bu dénemde bo-
zulma olmasa bile yanlis veya eksik bir
teamiliin yerine daha milkkemmelinin
konulmasi da bir 1slahat kabul edilebilir.
Nitekim XVI. ylzyil ortalarinda Nevba-
harzéade defterdar olunca divan tesri-
fatina gore defterdarin nisanciya “ta-
saddur” etmesi gerekirken o sirada ni-
sanci olan hocasi Celélzade Mustafa Ce-



