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ENDONEZYA'DA CAGDAS iSLAM DﬂSﬁNCESi :
MUHAMMEDIYYE HAREKETI

Yrd.Doc¢.Dr.ismail Hakki GOKSOY*

1. Giris.

Guneydogu Asya'da irili ufakli yiizlerce adadan meydana gelen
Endonezya, toprak ve niifus bakimlarindan bugiin diinyanm en
biiyiik Islam iilkesi konumundadir. Giiniimiizde 180 milyonu agan
niifusun yaklagik' % 901 miisliimandir. Uzun siire Hollanda sémiirge
yonetimi altinda kalan iilke, Ikinci Diinya Savasi sonrasinda
yaklagik dort buguk. yil siiren getin bir istiklal miicadelesinden sonra
1949 yih sonunda bagimsizhifina kavugmustur Sémiirge déneminin

.b1rakt1g1 blrgok problemi kisa siirede- asarak 6zellikle 1970'i
ylllardan sonra ekonomik bakimdan hizla kalkinmaya baslams, si-
- yasi ve askeri baklmlardan da bolgede 6nemli bir giig hahne
: gelm1§t1r

. Bu makalede biz esas itibariyle XX. yiizy1l baglarinda
Endonezya'da ortaya ¢ikan ve etkisini giiniimiize kadar siirdiiren
yenilikci bir Isldmi hareket ve teskilat olan Muhammedlyye yi ele
. alacagiz. Ancak Once bu tiir hareketlerin iilkede nasil ortaya
¢iktiklarina ve onlarin hangi yollarla toplumda etkili olmaya
bagladﬂdarma bir goz atalim.

Misir ve Hindistan altkitasinda oldugu gibi Islam dunyasmm
. onemli bir parcasini olusturan Endonezya'da da XX. yiizyilin
‘baglarindan itibaren bir takim Islami uyanis hareketleri ortaya
¢ikmaya bagladi. Aym yiizyilin baglarinda birgok Endonezyali miis-
liman alim, Hollanda somiirge yonetiminin beraberinde getirdigi
Batili kiiltiirel ‘degerlerden ve hiristiyan misyoner teskilatlarinin
yogun faaliyetlerinden oldukga rahatsiz olmuglardi. Bat1 kokenli fikir
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" ve hareketlerle mucadele etmenin geregini gormiisler ve Islamiyet'i -

geleneksel faaliyetlerle korumamn miimkiin olamiyacag: intibaina -

_varmuglardi.- Hem' gegmigin “ dinf mirasim1 kesfederek hem de

Hollanda s6miirge yonetimi ve hiristiyan misyonerler tarafindan
Endonezya'ya sokulan yeni ve modern metotlar1 uygulamaya koya-'
rak toplumda degisim yapma ihtiyacini hisséttiler. Ozellikle

- Cava'da Hindu tesiri altindaki dini yaganti, Misir ve Hindistan'da
491kan Islam modernizmi, Hollandalilar'in kati somiirge idaresi,
" misyoner okullarin iilkede giderek yayilmasi ve miinevverlerin dine -

olan ilgisiz tutumlari da, egitim gormiis Endonezyali miisliimanlarin
Islam'da islahat yapma diiglincelerini iyice artirmigti. :

Bu yondeki duguncelenh ortaya ¢ikmasinda baglangicta daha
cok dis tesirlerin olduk¢a 6nemli rol oynadig: bolge tizerinde ¢alisan

ilim cevrelerince genellikle kabul edilmektedir. Nitekim, XIX. yiizy1l

ortalarindan itibaren gerek hac ibadeti gerekse dini tahsil sebebiyle’

" Endonezya ile Islam kiiltiiriiniin ana merkezi sayilan Ortadogu

Islam iilkeleri arasindaki temas ve iligki hizlanmisti. Deniz -
ulagiminda buharly gemilerin yogun olarak kullanilmaya
baglanmasiyla birlikte her yil birlerce Endonezyali miisliiman hac
ibadetini ifa etmek iizere Islamiyet'in kutsal sehirleri olan Mekke

- ve Medine'ye daha kolay bir sekilde gidebilmeye bagladilar. Hatta

bunlarin bir kismi dini ilimleri tahsil etmek ve bu-alanda biraz iler-

. leme kaydetmek iizere orada "mukim" olarak daha uzun siireli kal-

maktaydilar. Mekke ve Medine'de 6nemli bir Endonezya kolonisinin
bulunmasi, Endonezya'daki miisliiman halk ile diger Islam iilkele-
rinden gelen miisliimanlar arasinda bir iletisim ve fikir alig-veriginin

olmasint saglamaktaydi. Nitekim, tasavvufi hareketlere ve bidat

* olarak degerlendirilen baz: dini uygulamalara kars: olan bir cevrede

yetisen bazi alimler, kendi iilkelerine dondiikten sonra o
donemlerde Endonezya'da islamiyet ile i¢ ice -girmig olan eski
Hindu ve Budist kaynakli orf ve adetlere tavir almaya
baslamislardi. Ayrica, Kahire'deki Ezher Universitesi'nde tahsil
goren ve c¢agdag geligmelerden etkilenen Endonezyali geng
miislimanlar da iilkelerine dondiiklerinde Islami modernizmin
gelismesine on ayak oldular. XIX. yiizyilda Endonezya'ya gelip
yerlesen Hadramutlu Araplar da, Misir'da basilan Al-Manar - gibi
modernist egilimli mecmualar vasitasiyla yeni fikir ve akimlardan
etkilenmekte ve bunlar1 Endonezya halki arasinda yaymaya

calismaktaydilar. Iste tiim bu kesimler XX. yiizyihn baslarinda
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- Endonezya'da da bir islami uyamg hareketmm dogmasinda. etkili -
oldular.1 :

" Bununla birlikte bu bolgedeki Islam anlay1§1 genelhkle yemlﬂ<g1
fikirlerin ¢ikmasimna miisait bir durumda idi. Bu yiizyihin baglarinda
Endonezya'da Islami uyanig hareketleri ortaya gikmadan Once,
Islamiyet genellikle sufizmin ve eski Hindu ve Budist. mengeili 6rf
ve adetlerin tesiri altindaydi. Miisliiman alimlerin kullandig egitim .
sistemi de zamanla tamamen statik bir hale gelmis durumdayd.
Sufizmin Endonezya'da Islamiyet'in yayilisinda 6nemli bir rolii -
‘oldugu genellikle kabul edilir. Meseld, yetkin bir Endonezyah miis-
liiman bilim adami olan Mukti Ali, Endonezyalilar arasinda miite-
kellimfin veya fukahadan ziyade tarikat geyhlerinin ve muta-
savviflarin itibar - gordiigiinii ve sayg: duyuldugunu belirtir. Cava
adasinin Islamlagmasinda bilyiik rolii olduguna inanilan ve "wali
songo" (dokuz veli) olarak bilinen veliler ile XVIL. ve XVII.
yiizyillarda Sumatra'da yetigmis veya oraya yerlesmis olan Hamza -
Fansuri, Pasaili Jemseddin, Nureddin er-Raniri ve Abdurrauf
Singkili-gibi meshur  mutasavviflarin miisliiman halk arasinda ol-
dukca fazla. itibar sahibi olduklarini sOyler.2 Raymond Le Roy
Archer adli bir Batili aragtirmaci da, sufizmle iliskisi olan din alim-
lerinin halk iizerinde modern egitim kurumlarindaki 6gretmenlerden
- daha fazla etkili olduklar: tesbitini yapm1§t1r.3 .Tiim bu veli ve mu-
tasavviflarin mezar ve tiirbeleri giiniimiizde bile 6nemli- kutsal
yerler olarak kabul edilmekte ve miisliiman halk tarafindan yaygin
bicimde ziyaret edilmektedir. Gergekten: sufizmin Islamiyet'in
bslgede etkin bir sekilde yayilmaya bagladigi XIIL. . yiizyildan .
modernist hareketlerin ¢iktig:r  XIX. yiizyilin sonlarma kadar
Endonezya'da 6nemli bir rolii oldugu ve etkisinin gen1§11g1 herkesce
kabul edlhr 4 :

1 H. J. Benda, "Christian Snouck HUrgrohje aﬁd the Foundations of Dutch Islamic
Policy in Indonesia”, The Journal of Modern History, XXX, Chicago/London 1958,
5.338.

2 A. Mukti Ali, Alam Pikiran Islam Modern di lndonesza dan Modern lsIannc
Thought in Indonesia, Jogyakarta 1969, 5.27-28.

3 R. Le Roy Archer, "Muhammedan Mysticism in Sumatra”, Journal of the Malayan

" Branch Royal Asiatic Society, XV/2, Singapore 1937, s.91.

4 Endonezya'da Islamiyet'in yayiliginda sufizmin tesiri igin bkz., A. H: Johns, "The
Role of Sufism in the Spread of Islam to Malaya and Indonesia”, Journal of the
Pakistan Historical Sociery, IX, Karachi 1961, 5.143-161. C

e PT—
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Egitim alaninda da Endonezyah miisliimanlar XTX. yuzyﬂ son-
‘larina kadar pesantren, surau, pondok vsr. gibi cesitli adalarda
degisik isimlerle adlandirilan geleneksel dini egitim kurumlarina -
sahiptiler. Genellikle bir hocanin etrafinda gekillenen ve kitap taki-
bini esas alan ezberci bir egitim sisteminin gecerli oldugu bu egitim
kurumlarinda, dgrencilerin akli gelismesini saglamaya yonelik ten-
kitci bir egitim anlayisi s6z konusu degildi. Mezhebe dayali
yerlesmig geleneklere aykiri goriilen her sey, bidat olarak
degerlendirilmekte ve yeni yorum ve degerlendirmelere giddetle
karsi cikilmakta idi. Sonu¢ olarak Endonezya'da miisliiman halkin
uzun siire takip ettigi egitim sistemi tarihi agidan bak11d1gmda sta—
tik, yani degismeyen bir yapiya sah1pt1

Ashnda Endonezya' da Islam1 uyan1§ hareketlerinin ilk tohum-
larim XIX. yiizyil baslarina kadar goturmek miimkiindiir. 1802
yilinda ii¢c Endonezyali haci Mekke'de -"mukim" olarak bir siire
kaldiktan -sonra dogup biiyiidiikleri yer olan Sumatra'nin
Minangkabau bolgesine, Arabistan'da o donemlerde ortaya ¢ikan
Vehhabi hareketinden etkilenmis olarak -déndiiler. Haci Miskin, -
Haci Muhammed Afif, Haci Abdurrahman adlarindaki-bu kimseler,
bu.hareketin savundugu bazi fikirleri benimsemigler ve Islamiyet'e
sonradan girmig olan bidat ve hurafeleri atmak maksadiyla kendi
‘bolgelerindeki halk arasinda faaliyete baglamiglardi. Koy koy
dolagarak Islamiyet'in gergek kurallarina kati bir gekilde uyulmasini
ve eski Hindu kaynakli sufizm uygulamalarina kargi cikilmasini
teblig ediyorlardi. Bu faaliyetleri onlar1 geleneksel hukuku koru-
makla -sorumlu olan ve halk arasinda "Kaum Adat" olarak ad-
landirilan mahalli reislerle karst karsiya getirdi ve 1821'de farkl: dini
anlayig ve fikirlere sahip rakip grub arasinda agik bir catigmaya -
doniigtii. - Tarihe. "Pedri Savaglari” olarak gecen bu miicadele,

" Hollandalilar'in adat grubu lehine miidahale etmesiyle ve hareketin

onderligini yiirliten Tuanku 1mam Boncol'un teslim olmasi sonu-

5 Deliar Noer, The Modernist Muslim Movement  in lndonesza 1900-1942,
Smgapore/Kuala Lumpur/London 1973 5.13-16. Cava'da geleneksel dini egltlmm‘

. tarihi geligimi hakkinda bkz., Zamakhsyari Dhofier, "Islamic Education and
Traditional Ideology on Java”, James J. Fox ve dgr (nst.), Indonesia: Australian
Perspectives, Canberra 1980, 5.263-271. :
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- cunda bolgenm 1835 yilinda tamamen Hollanda somurge yonetimi- -
nin altina girmesiyle- sonuglandl '

XIX yiizyil sonlarma dogru da Misir'da Cemaleddm Afgam ve
-Muhammed Abduh gibi Islam alimlerinin énciiliiiinde gelisen Islam
modernizminin etkisi gorillmeye baslandi. Bunlardan 6zellikle,
Abduh, Endonezyah modernist egilimli miisliiman aydinlar iizerinde
etkili oldu. Her ne kadar Endonezya'da Islami modernizmin dogusu,
bilyiik 6lciide yenilikgi fikirlerin takimadalara girmesiyle baglantili
ise de, bu akimin daha sonra toplumda. gelismesinde Endonezyali
modernist egilimli miisliiman aydinlarin da biiyiik katkisi vard1.
~ Cunku onlar da o donemlerdeki Endonezya'nin sosyal, egitsel ve si-
yasi gartlarina ve durumlarina uygun olarak Islamiyet'in yeni
yorumlarini yapabilmekteydiler. Bilhassa Sumatra'nin Minangkabau
bolgesinde. dogan ve uzun siire Mekke'de kaldiktan sonra Mescid-i
Haram (Kabe) imamligina kadar yiikselen Seyh Ahmed Hatip ve
onun yet1§t1rd1g1 Seyh Muhammed Tahir Celaleddin Ezheri (1875-
-1945), Seyh Muhammed Cemil Cambek (1860-1947), Haci
" Abdiilkerim Emrullah (1875-1945) ve Haci1 Abdullah Ahmed (1878-
- 1937) gibi Minangkabaulu alimler, bu bolgede Islam modernizminin
ilk énciileri idiler. Bunlarin hepsi de belirli bir siire Mekke'de Ahmed
Hatip'in yaninda kalmislar ve bazilar1 da Misir'daki “Ezher -
‘Universitesi'nde tahsil gormiislerdi. Hepsi de vatanlarina
* dondiikleri zaman, Islamiyet'i gesitli hurafelerden ve bidatlerden
temizlemek gayemyle teblig faahyetlerme girismiglerdi.

Bunlardan ‘Ezher'de egitim gormu§ Seyh Tahir, 1906 yilinda -
Singapur'da modernist fikir:ve goriisleri ihtiva eden Al-Imam adh
Malayca bir dergi yayimlamaya basladi. Al-Munir adindaki benzeri

_bir modernist egilimli Islami dergi de 1911 ve 1916 yillari arasinda
Bati Sumatra'nin Padang sehrinde, Mekke'de dini tahsil gormiis
diger iki 6nemli Minangkabaulu- modernist ulema Seyh Muhammed
Cemil Cambek ve Haci Resul olarak da taninan Haci Abdiilkerim |
Emrullah tarafindan yayimlandi. Bu dergiler birgok bakimlardan
Misir'da Resid Riza'nin yayimladigi Al-Menar dergisine benzemek- -
teydiler. El-Menar gibi onlar da, Malay ve Endonezya halkinin
Islamiyet'in gercek prensiplerinden've dogru uygulamalarindan

6 Pedri sava§lan hakkinda miistakil bir gah§ma icin bkz., Christine Dobbin, Tuanku
fmam Bondjol, 1772-1864", Indonesic, X111, Ithaca 1972, 5.4-35.
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saptigimi feri: siirmekteydiler. Esk1 Hindu kékenli uygulamalarin et-
kisi altinda kalan geleneksel- kurallara ve tarikatlere siddetle kars:
cikmaktaydilar. Dinf egitimde reform yapilmasim ve medreselerde

B ‘klasik dini ilimlerin yam sira modern ilimlerin de okutulmasini savu-
“ nuyorlardi. Taklide §1ddetle karsi glkarak 1gt1had1n surekh,.hglm onl

plana g1kar1yorlard1

Bahsedilen ‘son iki ahm ayrlca 1909’ da Mmangkabau
bolgesinde dini derslerin yaninda tarih, cografya ve matemetik gib

kiiltiir derslerinin de okutuldugu Adabijah adinda modern bir

medrese, 1918'de’ de modern Islami egitim faaliyetlerini
yayginlagtirmay1 amaclayan -Sumetera Thawalib (Sumatrali
Ogrencﬂer) adinda bir egitim tegkilati kurmuglardi. Daha sonra
1930'da Islamcilik ve milliyetcilik ideolojilerini birlestirmeye ¢aligan
Endonezya Miisliimanlar: Birligi'ne (Persatuan Muslimin Indonesia
- Permi) doniisen Thawalib, bag1m51zhk hareketlerini destekleyen
siyasi faaliyetlere katilmasi iizerine 1933'de Hollanda Hmdlstam
hiikiimeti tarafindan kapatildi.8 :

Bu alim ve te§k11at1arm savundugu yemhkgl fikirler klsa Za-:
manda tesirini toplumda gostererek bolgedeki miisliman toplumu
Kaum Tua (Eski Nesil) ve Kaum Muda (Yeni Nesil) olmak iizere
1k1 fikr? gruba ayirdi. Kaum Tua grubu Islamiyet'in geleneksel
yapisini ve mirasim siirdiirmek isterken, Kaum Muda da miisliiman-
larin geleneksel dini anlayig ve kurumlarinda reform yapilmasini sa-
vunmaktaydilar. Birinci gruba mensup alimler genellikle yerlesmi$

“dini gelenek ve goreneklerin- dévamindan yana bir tavir ortaya ko-

yarlarken, ikirci grup da geleneklere korii koriine bagh kalmaksizin -
tilkenin durumunu ve 6zellikle miisliiman halkin sosyal ve dini ha- .
yatini gelistirmeyi hedefleniekteydiler. Yine Kaum Tua taraftarlar1
mutlaka bir mezhebe baglilig: siirdiirmeyi ve i¢tihad kapisinin ka-

-pandigin1 savunurlarken, Kaum Muda taraftarlari ise kendisini

yetistirmig olanlarin bagimsiz ictihad yapmasini” gerekli gdrmek-
teydiler. Onlar dini konularda Islamiyet'e sonradan girmig olan-

7 Minangkabau bﬁlgesindejd modernist hareketlerin ortaya gff<1§x ve-ilk savunucvulan‘
- hakkinda genis bilgi icin‘bkz., Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.31-43,
8 Thawalib ve Permi hakkinda bkz., Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.46-
55,153-156; Taufik Abdullak, School and Politics: The Kaum Muda Movement in
West Sumatra 1927-1933, Ithaca,1971.
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" Hindu ve Budist kékenli hurafelerle ve dinin ¢ Oziine aykm bldatlerle
siddetle rnucadele edllmesnn 1stemekteydﬂer

Ayn1 donemlerde Cava adasinda da yenilikgi flklrlen savunan
bir takim tegkilatlar kurulmaya baslandi. Bu yondeki ilk tesebbiis,
"Arap -asilli. Endonezyalilar'in, 1905 yilinda bugiinkii bagkent
Cakarta'da modern egitim tekniklerini kullanan ve dini derslerin
yaninda diger kiiltiir dersleri de okutulan Islami okullar a¢mayr he-
defliyen Jamiyyat Khair adinda bir hayir cemiyeti kurmalariyla ger-
ceklesti. Bu cemiyet, ilk olarak Cakarta'da Endonezya dilinde
(Bahasa Indonesia) egitim veren bir okul a¢ti ve aym: zamanda -
Istanbul'a da dgrenci goénderdi. Hareketin liderlerinden Sudan asilli
Seyh Ahmed Surkati, "seyyid" unvani tagiyan Arap arkadaglariyla
fikri anlasmazliga diismesi iizerine 1915'te kisaca El-Irsad (Al-
Irshad) adiyla bilinen Jamiyyat al-Islah wal-Irshad adinda ayrn bir
cemiyet kurdu. Bu cemiyet de, Cava'da Endonezyaca, Arapga ve

- Hollandaca egitim veren cesitli okullar acti. Bu okullarda okuyan

~6grencilerin ¢cogunlugunu Arap asillilar olusturmasina ragmen, yerli
Endonezyalilar da bu okullara devam etnqe:lctg:ydiler.9

Endonezyalilar arasindaki ilk modernist egilimli Islami hareket,
pesantren egitimini tamamladiktan sonra iic y1l Mekke'de tahsil.go-
~ren Haci Abdiilhalim'in 1911 yilinda Bati Cdva'nin Macalengka

(Majalengka) sehrinde, daha sonra Ulema Birligi'ne (Persyarikatan
. Ulama) doniisen Hajatul Qulub adinda bir cemiyet kurmasiyla
* bagladi.10 Bat1 Cava'da kurulan diger 6nemli bir modernist cemiyet
de, bilhassa Bandung ve cevresinde faaliyet gosteren Persatuan
~Islam adindaki cemiyettir.!l Ancak bu-yondeki en onemli teskilat,
1912 yilinda - K.H. Ahmed Dahlan tarafindan’ Orta Cava'nin
Yogyakarta sehrinde kurulan vé bu makalenin konusunu feskil eden
Muhammediyye (Muhammadiyah) idi. Endonezya miisliimanligin:-
- dis tesirlerden ve Hindu tesiri altindaki yerli 6rf ve adetlerin boz- -

masindan korumak, Islam akidesini modern diisiincenin 1§1g1nda

o yeniden tanzim etmek, Islam egitimini yeniden diizenlemek ve

Islamiyet'i- di§ hiicumlara kargi savunmak gibi temel hedefleri bulu-

9 Noer, The Modernist Mus'im Movement..., $.56-69.
10 Persyarikatan Ulama hakkinda bkz. a.g.e., 5.69-73. .
Il Persatuan Islam hakkinda genis b11g1 icin bkz. a.g.e,, s. 84- 91; Ayrica miistakil b1r
'~ calisma icin bkz., H. Federspiel, Persatuan Islan: . Islamic Reform in Twentieth

Century Indonesia, Ithaca 1970. :
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nan Muhammadiyye, dini, igtlmal ve egitim alanlarinda giintimiize
kadar etkin bir sekilde faaliyet gostererek Endonezya'da gagdag
Islam diiglincesinin esas temsilcisi oldu.

Toplumda yenilikci fikir-ve goruglerin gosterdigi gelismeye bir
tepki olarak, muhafazakar goriis ve faaliyetler de canliik kazandi.
Muhafazakar ulema, Combonglu (Jombong) alim K.H. Hagim Eg'ari
(Hasjim . Asjari) ‘6nderliginde Surabaya'da toplanarak 1926'da .
Ulemanin Yiikselisi (Nahdatul Ulama - NU) adl bir dini tegekkiil

“kurdular. Te§k11atglhk acisindan modernistler kadar basarili olma-__ _
masina ragmen Nehdatii'l-ulema halk iizerinde. esaslt bir tesir icra

eden mahalli dini liderler vasitasiyla iiye sayisimt 1935'te 65.000';-
sube sayisin1 da 1942'de Cava ve Giiney Kalimantan'da olmak

" “tizere 120'ye yiikseltti. Siyasetten uzak durmaya bilyiik 6zen gste-

ren Nehdatiil-ulema, modernistlerin aksine her miisliimanin’ mut-
laka dort ‘hak mezhepten birine ‘baglr kalmasini savunmaktaydi.!2.
Aym dénemlerde Minangkabaulu muhafazakar ulema da harekete:
gecerek menfaatlerini korumak ve geleneksel dini egitimi destekle-
mek amaciyla 1930 yihinda Islami Egitim Birligi (Persatuan Tarbijah
Islamzjah Perti) adinda bir teskilat kurdular. Bu tegkilat 15 yil
sonra siyasi partiye. doniigerek ayni zamanda siyasi alanda da fa-
aliyet gostermeye -bagladi.13 Ace ulemas: da, 1939 yilinda Teungku
Muhammed Davud Beureueh liderliinde Tiim Ace Ulema Birligi
(Persatuan Ulama-Ulama Seluruh Atjeh - PUSA) adinda mu-
hafazakar bir teskilat kurdular. Ancak bu bolgedeki muhafazakar ve

_modernist ulema arasindaki goriis ayrilii, Cava'daki ve Sumatra'nin
" Minangkabau bolgesindeki kada;r agik ve belirgin degildi.14 ’

Bazi tegkilatlar da tamamen siyasi bir hareket olarak: ortaya -
ciktilar. Bu sahada. faahyet gosteren Islami- teskilatlarin ilki, 1912

'yilinda kurulan Islam Birligi (Sarekat Islam - SI) adindaki tegkilat -

idi. Endonezya nin 11k milli hareketi sayllan Sarekat Islam esasen

12 Nehdatii'l-uiema hakkmdé bkz. S. Soebardi - C.P. Woodcroft—Lee, “Islam in
Indonesia”, R. Israeli (n§r) The Crescent in. the East: Islam in Asia Major London"
1982, §.202-203; Noer, The Modernist Muslim Movement..., 5.229-230; H. Abubakar
Sedjarah Hidup K.H.A, Wahid Hasyim, Jakarta 1957, s. 107-160.

13 Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.5221.

14 Alfian, "The Ulama in Acehnese Society”, Southeast Asian Journal of Social
Science, IY/1, Smgapore 1975, 5.27-41; C. van Dijk, Rebellin Under The Banner of
Islam‘ The Darul Islam in Indonesia, The Hague 1981, 5,270-271.
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~ 1905 yﬂmda Orta Cava'nin Surakarta §ehr1nde Endonezyanm milli
* kahramanlardan Hac1 Samanhudi onderliginde, Cinliler'in ticari reka-
betine kargi koymak,-yerli tiiccarlara 'yardim etmek ve dini- hayat1
canlandirmak gayesiyle Islam Ticaret Birligi (Sarekat Dagang
Islam) ad1 altnda kurulmustu. Somiirge hiikiimetince baglanglgta
‘sadece Yogyakarta bolgesinde faaliyet yapmasina izin verilen
Sarekat Islam, 1916 yilindan- sonra bolgesel bir teskilat olmaktan
cikip iilke capinda faaliyet gosteren bir tegkilat oldu. Milli bir statii
‘kazandiktan sonra toplumun tiim kesimlerinde taraftar bularak si-
yasi bir halk hareketi haline déniistii ve 1919 ytlinda 2 rmlyon tiyesi
oldugunu iddja etti. Dini bakimdan modernist bir ¢izgi takip eden
Sarekat Islam, ilk defa Endonezya icin mubhtariyet fikrini ortaya att1.

Isteklerine hukumetten olumlu cevap alamayinca da Hollandahlar'la
igbirligi yapmama (non- cooperatzon ) politikasin1 benimsedi ve Halk
‘Meclisi'ndeki tiyelerini geri ¢ekerek somiirge yonetimiyle agik bir
catigmaya girdi. Ancak 1920'den sonra sol ve Islamci kanat olmak.
tizere iki gruba ayrilinca, siyasi hayattaki etkinligi glderek azaldi. -
'1923'de ismini Partai Sarekat Islam, 1929'da da Endonezya Islam
Birligi Partisi (Partai Sarekat lslam Indonesia - PSII) olarak
degistirerek zamanla tam siyasi bir parti hiiviyeti kazandi. Onde
gelen Sarekat Islam liderlerden H. Agus Salim, parti yonetimiyle
anlagmazliga’ girdikten sonra 1925'de Gen¢ Miisliimanlar Birligi
(Jong Islamieten Bond.- JIB)adli bir genglik tegkilati kurarken,

Sukiman Vircosancoyo (Sukiman Wirdjosandjojo) ve -Vivoho.
Purbohadicoyo (Wiwoho Purbohadidjojo) gibi diger baz1 eski
Sarekat Islam liderleri de 1937'de Endonezya Islam Partisi (Partai
Islam Indonesia - PII) adinda hiikiimetle isbirligi taraftar1 bir poli-
tika izleyen ayn bir siyasi parti kurdular. 15

Yakin dénem Endonezya tarihine damgas1n1 vuran bu hareket
ve teskilatlarin gogu etkisini zamanla kaybetmesine ragmen, iki- bii-
yikk teskilat, yani geleneksel Islam'in savunuculugunu yapan
Nehdatii'l-ulema ile modernist Islami anlayigin temsilciligini yapan
Muhammediyye giintimiize kadar teskilat olarak faaliyetlerini siir-

15  Sarikat Islam hakkinda gefxi§ bilgi- icin bkz. Noer, The Modernist Muslim
Movement..., 5.101-152, 184-188; Robert van Niel, The Emergence. of the Modern
Indonesian Elite, The Hague 1960, .85-86, 90- 159; S. Soebardi - C.P. Woodcroft-Lee,
5.196-201. Partai Islam Indonesia igin-bkz. Noer, The Modernist- Muslim
Movenient..., 5.157-161; C. C. Berg, "Sarekat Islam", /slam Anstklopedzsz X, Istanbul
1940-88, 5208-215 .
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_durduler Ilkini - bagka b1r caligmanin. konusu olarak bir kenarda :
b1rak1rken bu makalede sadece Muhammediyye'yi ele alacagiz.
Ayni zamanda Endonezya da cagdas Islam diigiincesinin tarihi
?gehglmlm ve bam zelliklerini de boylece gormug olacagiz.

2. Ahmed Dahlan ve Muhammedlyye nin Kurulugu

Muhammediyye tegkilatl 18 Kasim 1912 tarihinde :Orta v
Cava'nin Yogyakarta sehrinde Kiai Haci Ahmed Dahlan tarafindan
kuruldu.- 1868 yilinda dindar bir ailenin .¢ocugu olarak
Yogyakarta'nin Kauman semtinde dogan Ahmed Dahlan, Cava
kraliyet saraylarinin kiiltiirel ve sosyal gelenekleriyle yogrulmug bir

. toplumda diinyaya geldi. Babasi Yogyakarta Sultan Camii'nin imam .
hatibi K. H. Ebu Bekir, annesi de Kraton (saray ve-gevresi)
penghulusu (din gorevlisi) K. H. ibrahim'in kiz1 idi. Dogdugu semt -
Kauman, Yogyakarta sultanlarimin ikametgahi olan Kraton'un
“hemeén yanibaginda ve genellikle dindar miisliiman halkin ya§ad1g1,
bir ‘yer ‘idi. Resmi bir egitim miiessesesine gidemediginden ilk
tahsilini bir din alimi olan babasindan aldi. Daha sonra da

- Yogyakarta ve cevresindeki hocalardan Arapga, fikih, hadis ve

~tefsir gibi temel dini ilimleri tahsil etti. Hem hac farizasini yerine
getirmek hem de dini bilgisini geligtirmek maksadiyla 1890 yilinda
Mekke'ye gitti. Burada bir yil kaldiktan sonra memleketine donen
Ahmed Dahlan, Muhammed Dervis olan adini Kiai Hact Ahmed
Dahlan'a ¢evirdi. 1903 yilinda tekrar hacca giderek iki yil daha
Mekke'de egitim gordii. Burada kaldigr siire zarfinda ozellikle- Ibn
Teymiyye ve ibn Kayyim' el-Cevziyye gibi akla daha fazla énem
veren bazi Hanbeli alimlerinin fikirlerinden etkilendi. Ayrica, o
donemlerde Misir ve Hindistan'da ortaya ¢ikan yenilik¢i dini fikirleri
de inceledigi, bilhassa Cemaleddin Efgani, Muhammed Abduh ve
Resid Riza gibi cagdag Islam diisiiniirlerinin - goriislerinden
etkilendigi de kabul edilmektedir. Nitekim, Dahlan'in biyografisini.
sunan calismalarda onun okuma listesi arasinda ¢zellikle Abduh'un
kitaplar1 ve Resid Riza'nin el-Menar dergisi kaydedilir.16 . ‘

16  Ahmed Dahlan'n biyografisi hakkinda bkz.,'Solichin.Sala‘&l, K.H. Ahmad Dahlan:
Reformer Islam Indonesia, Djakarta 1963; Noer, The Modernist Muslim
Movement..., $.73-76,94- 95; Alfian, Muhammadiyah: The Political. Behavior ‘of a
Muslim Modernist Or, qamvanml under Dutch Colonialism, Yogyakarta 1989, 5.136-
152; Ensiklopedi lndonewa "Ahmad Dahlan”, I, Jakarta 1980, s.117-118; H.M.
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Mekke'de edindigi dini tecriibeyle birlikte tilkesine donen
Ahmed- Dahlan, babasmin vefat1 iizerine Yogyakarta Sultani ta-
rafindan Sultan Camii'nin imamli§ina atand: ve calisma agkmdan‘
dolay1 kendisine "hatib-i emin" lakab: verildi. Onun gayesi gerek .
. saray gevrem icinde gerekse disinda kalan miisliman toplum
arasinda yeni bir dini yenilesme hareketi baglatmakti. Endonezya
miisliimanlarimn dini hayatinda énemli degisiklikler yapmaya karar -
veren’ Dahlan, 6nce camilerin kiblelerinin yanlig tesbit edildigini
soyleyerek bunlar1 diizeltmeye giristi. . Imami oldugu Sultan
Camii'nin kiblesini tabana ¢izdigi hatlarla yémden gosterdi. Ancak
~onun bu uygulamasi, bagta Kraton Bag Penghulusu ve - cami
imamlart dahil olmak iizere cogu muhafazakar din gérevlilerinin
siddetli muhalefetiyle kargilagti. Fakat o, baslattig1 miicadeleden.de
kolayca yilmadi ve kisa bir siire sonra muhafazakar unsurlarin
hosnutsuzluguna ragmen kiblesi Mekke' 've dogru bir gekilde olan
kendi-adma kiiciik bir cami (langgar) inga etmeye bagladi. Olaym
sahidleri bu konuyla ilgili bilgileri 6zet olarak su sekilde -anlatirlar:
Bas Penghulu ve geleneksel din go1ev11ler1 Dahlan't dini
deg1§t1rrnekle suclayarak onun yapt1rd1g1 camii yiktirirlar. Bu olay -
fizerine Dahlan ertesi giini e§1 ve g¢ocuklariyla - birlikte
Yogyakarta'y: terketmeye karar verir. Yogyakarta tren istasyonuna
. giderken yolda gayinbiraderi Kiai Haci Salih nlerini keserek
gitmesini engeller. Dahlan, aglayarak "Langgarim yikildiktan sonra
benim burada kalmamin ne anlami var?" diye etrafindakilere
Vserzemgte bulunur. Sonunda gayinbiraderi ailecek onun igin yeni bir
cami- yaptiracaklarina  séz verirler ve bdylece Dahlan't
Yogyakarta da kalmaya razi ederler. .Yakin aile cevresinin -
- yaptirdig1 caminin kiblesi de yine eski usiilde inga edilir. Ancak
Dahlan onun tabanina dogru kibleyi gosteren hatlar cizerek hedefini
gerceklegtirmeye caligir. Onun. bu uygulamasina arkasinda namaz
kilmamaya kadar varan bazi elestiriler gelse de,-sonunda herkes -
- onun goriiglerine itibar etmeye baglarlar.17

'Ahmed Dahlan bir yandan Yogyakarta da din hizmeti yaparken,
ote yandan da batik ticaretiyle ugrasmistir. Bu maksatla Cava'daki
bir¢cok sehir ve kasabaya ve Sumatra'min' kuzeyindeki Medan

Bukhari Lubis, "Dahlan, Kiai Haci Ahmed",‘ Tiirkiye -Diyanet Vakfi Islam
© Abisiklopedisi, VI, Istanbul 1993, 5.417-418. ‘
17 Alfian, Muhammadiyah..., s.146-147.



126 Yrd-Dog.Dr.Ismail Hakki GOKSOY

A§ehrme kadar seyahatler yapmistir. Hatta, Medan ‘daki miisliiman
toplumun ileri- gelenlen Dahlan'a Medan Camii'nin imam hatipligini
teklif etmisler, fakat Dahlan faaliyetlerini kendi dogdugu sehirde
slirdiirmeyi -yeglemisti. Bu seyahatler, onun Yogyakarta digindaki
bircok miisliiman alimle tanismasina ve onlarla fikir aligverigi yap-
masina. vesile oldu. Bu . seyahatlerin diger bir sebebi de, cagdas
Islam diisiincesiyle ilgili fikirlerinin onlar tarafindan rie dereceye ka-
dar kabul edilebilecegini anlamaya.yonelikti. Daha sonralari bu tec- -
riibe, Dahlan'n milli bir cemiyet kurma yoniindeki f1k1rler1n1n ger-
ceklesmesinde de yard1mc1 oldu.l8

N Muhammedlyye y1 kurmadan once Dahlan, cemiyetgilik

alanindaki  tecriibesini 9e§1tl1 te§k11at1ara iiye olmakla da ka-
~ zanmugtt. 1909 yilinda priyayi denilen Cavali aydinlar tarafindan ku-
rulan ve geleneksel Cava: kiiltiiriinii -gelistirmeyi hedef alan Budi
Utomo (Asil Emek) adli teskilata girmigti. 1910 yilinda da
Endonezya'da modernist egilimli -lk Islam cemiyeti olan
. Cémiyyetii'l-hayr'a girdi. Kurucularmin biiyiik bir cogunlugunu Arap
asillh Endonezyalilar teskil ettigi i¢in, bu cemiyetin Ortadogu. Arap
filkeleriyle yakin temas: vardi. Dahlan ¢ocuklarindan birini egitim
gormek lizere bu cemiyetin Cakarta'da agtifi1 ozel bir okula gén-
dermigti. ‘Dahlan ayni zamanda siyasi alanda faaliyet gbsteren
Sarekat Islam iiyesi idi ve bu cemiyete dini konularda danigmanlik
- yapiyordu: Bununla birlikte o, bir alim veya yazar ‘olmaktan ziyade
bir hareket-adami oze;hgme sahipti.!? :

Toplumda kendisini yavag yavag kabul ettiren Dahlan, egitim

. faaliyetlerine afirlik vermeye bagladi. Budi Utomo iiyelerine
Islamiyet'le ilgili temel dini bilgileri vermekteyken bu tegkilatin ileri
gelenleri Dahlan’ dan pesantren ad1 verilen geleneksel .dini okullarin
yerine daha sistemli, yeni ve modern. bir dini okul agmalarin istedi-
ler. Bunun iizerine o, 1911 yilinda dini ilimlerin yam sira tarih,
cografya, matematik, biyoloji gibi kiiltiir derslerinin de okutuldugu
Madrasah Muhammadzyah (Muhammediyye Medresesi) adiyla .-
Arapga egitim veren yeni ve modern bir medrese agti. Ayrica
‘Dahlan, devlet okullarmda din derslerinin venlmesnu gerekli gor-

18 Alfian, Muhammadzyah..., s.145
19- M. Nakamura, The Crescent Arzses over the Banyan Tree: A Study of the
Muhammadyah Movement in a C entral Javanese Town, Yogyakarta 1983, s.46.
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* mekteydi ve bu sebeple Jetis'teki Kweek School (Ogretmen Okulu)

ve Magelang'daki biirokrat yetigtiren- MOSVIA adindaki bir okulun.

“6grencilerine normal okul saatlerinin diginda dini detsler vermek-
teydi. Bu okullardan mezun olacak/6gretmen ve biirokratlarin talebe
_ yetigtirip halk: idare edeceklerinden ilk &nce onlarin dini egltlm al- -
malanmn gerekli oldugunu dU§unuyordu 20

Sakm bir - yaklagimla yemhkgl f;klrlerini' ~yaymaya .caligan -
Dahlan, Muhammediyye'yi kurmadan 6nce konugmalarinda siirekli
su iki temel temay islemekteydi: Birincisi, Endonezya miisliiman-.
larinin ¢ogunun Islamiyet'in temel prensiplerini ve onlarin gercek
anlamini kavrayamadiklari iddiasi idi. Ikincisi, Islamiyet'in iilkede
tekrar -canlanmasini saglamak icin bir teskilatin kurulmasinin
gerekli oldugu’ diigiincesiydi.2! Ayrica o, konugmalarinda somiirge
hiikiimetinin h1rlst1yanla§t1rma politikalarina kargi koymanin
geregini Vurgulamakta ve misyoner tegkilatlarin miisliiman-halk
arasindaki yogun faaliyetlerine karsi koyabilmek ve yenilikgi fikirleri
daha sistemli bir gekilde yayabilmek amaciyla bir cemiyetin gerekli
oldugunu savunmaktaydi. Dahlan'in 6grencileri ve bircok Budi
Utomo iiyeleri de dini alanda kalici 6zellige sahip bir tegkllat
‘kurulmas: yoniinde cesitli tekliflerde bulunmaktaydilar. Iste tiim bu
gerekeeleri dikkate alan Dahlan, Mayls 1912'de Muhammediyye'yi
‘kurmhaya karar verdi. 18 Kasim 1912 tarihinde de bir grup yakin
‘arkadagiyla birlikte resmen Muhammedlyye nin kurulugunu»
‘gerceklegtirdi. :

Muhammédlyye te§k1lat1n1n temel hedeflerl arasinda
‘Endonezya'da Islam1yet1 eski Hindu, Budist ve animist inanglarin
tesirinden kurtarmak, Islamiyet'in iki temel kaynag: olan Kur'an ve
Siinnet'in temel esaslarna dénmekve miisliman toplumun ahlaki
ve dini sorurnluluklarml gelistirmek gibi konular bulunmaktayd1
‘Bunlafin yani sira {ilkede dini egitimi gelistirmeyi, giiglii bir kimlige
sahip, topluma liderlik ve rehberlik yapabilecek egitim gormiig aydin
-bir miisliman grubun olugturulmasnn gaye edinmisti. Hollanda so-
‘miirge okpllarmda yetisen. Bat1 egilimli ve dine lakayt kalan

20  Salam, K:H. Ahmad Dahlan , 5.38-39. .
21 - M. Nakamura, "The Reformist Ideology of Muhammadiyah”, Indonesza Australtan
Perspgcnves (ngr: J.1. Fox ve dgr.), Canberra 1980, 5.274.
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. aydinlara kars: toplumda aynr giic ve metotlarla karg: koyabilecek
miisliiman bir aydin ziimrenin yetigtirilmesini hedeflemisti. '

Teskilatin kurulug yasasinda belirtilen. ve daha sonra 22
Agustos 1914 tarihli hiikiimet karariyla onaylanan yasaya gore ise;-
Muhammediyye'nin toplumda-su hedefleri gergeklestirecegi ifade
edilmigti: a-) Yogyakarta residentligi siurlar igerisinde yasayan
yerli halkin inandig: Isldm dinini yaymak ve gelistirmek; b-) Uyelen o
arasinda dini hayati canlandirmak. Bu hedefleri gerceklestirmek igin
tegkilatin dini derslerin yani sira genel kiiltiir derslerinin de okutu-
lacagi okullar agmasina ve mevcut okullarda normal ders saatleri
disinda Isldm dininin esaslar1’ lizerine ders vermesine, Islamlyete
~ ait ‘meselelerle ilgili olarak iiyeleri ve ilgilenenler arasinda top-
~lantilar diizenlemesine, dini hizmetlerin yiiriitiilecegi cami ve vakif
kurumlar inga etmesine ve agilanlar: desteklemesine, Islam dini ve
inaclar1 hakkinda kltap, risale, brogiir .ve gazete yayinlari
yapmasina izin verilecekti. Bu. hedeflerini ve programlarini
gerceklestirirken kanunlara aykiri hareket etmeyecek ve kamu
diizenini bozmayacakti. Tiim faaliyetlerini baris¢ci bir usfille-
yapacagii vadetmigti.22 ] -

Muhammediyye s.iyasi. faaliyetlerden uzak duracagini ve faali-

3 .yetlermi bariger bir yolla yiiriitecegini tekrar tekrar ‘belirtmesine -
. ragmen, ‘Hollandali. sdmiirge idarecileri Dahlan'in yenilik¢i

fikirlerinin toplumda Auzursuzluk yaratacagi endigesiyle baslangicta
te§k11at1 siiphe ve“e¢ndiseyle karsiladilar.23 Ozellikle teskilatin
genig bir alanda faaliyet gosterme istegi hakkinda oldukca tedirgin
‘oldular. Nitekim, 20 Aralik 1912 tarihinde Dahlan ve tegkilatin -
sekreteri Abdullah Sirat genel valiye-tegkilata hukuki bir statii.

kazandirmak amaciyla teskilatin kurulug yasasiyla birlikte bir -
dilek¢e sunduklarinda, yasa taslaginin' ikinci maddesinin (a)
fikrasinda Muhammediyye'nin iki hedefinden biri "Isldm dininin
prensiplerinin Cava'da ve Madura'da yasayan yerli halk .arasmnda .
yaymak" olarak ifade edilmigti. Dordiincii maddenin (b) fikrasinda
da tegkilata sadece Cavali ve Madurali muslumanlardan tiye kabul
edilecegi belirtilmigti,

Evs

22 I Th. P. Blumberger, "Moehammadyah", Encyclopaedia yan Nederlands Indie,
o Leiden 1917-36, V1, 914 Alfian, 1989:154-155.
© 23 .° H.J.Benda, The Crescent and the Rising Sun: Indonesian Islam under the Japanese
Occupation, 1942-1945, The Hague/Bandung 1958, s.71. .
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Sonunda somiirge hiikiimeti teskilatin faaliyet alanyla ilgili ola-

- rak uzman kigilerin goriiglerine basvurma ihtiyaci hissetti.
- Yogyakarta Residenti Liefrinck 23 Nisan 1913 tarihinde genel va-

liye gonderdigi konuyla ilgili bir yazisinda, Muhammediyye
tegkilatinin sundugu miiracaat ‘dilek¢esinde yer alan "Cava ve
Madura" kelimelerinin "Yogyakarta Residentligi" olarak
degistirilmesini talep ederek tegkilatin faaliyet alanimi sinirlamak
- istedi. 26 Ocak ‘1914 tarihinde Yerli ve Arap Isleri Danisman1 A.
" Rinkes ve 19 Mart.1914'te de Adalet Isleri Direktorliigii hiikiimete
sunduklarn raporlarinda aym y6nde goriig bildirmiglerdi. Bu tavswe- _
ler dogrultusunda Hollanda somiirge hilkiimeti 22 Agustos 1914 la- -
rihinde Muhammediyye'nin kurulusunu resmen tanimasina ragmen,
faaliyet alanimi sadece Yogyakarta Residentlii (bdlgesi) ile
simirladi.24 Dolayisiyla teskilat da daha &nce hazirladifi kurulug
yasa.taslagin1 bu dogrultuda de§i§'tifmek zorunda kaldi. Somiirge
‘hiikiimeti ancak 1920 yilinda, yani Muhammedlyye nin toplumda
bariggt bir yol takip ettigi kanaatina varmasi tizerine tegkilatin ku-
_rulus yasasinda degigiklik yapilmas: yoniindeki taleplerini dikkate
ald1 ve bu tarihten itibaren tiim Endonezya adalarini kapsayacak
- sekilde cemiyetin faahyet alamnm gemgletﬂmesme razi oldu.

Hollandalilar'in yam sira bazi mahalli yetkililer de, .ozelhkle mu-
- hafazakar din alimleri bu yeni hareketten hi¢ memnun degillerdi..
Ahmed Dahlan daha 6nce kiblenin yoniinii tam istikametine don-

diirmeye c¢alistifi zaman, nasil muhalefetle karsilagtiysa,
Muhammediyye teskilatini kurdugu zaman da ‘basta Yogyakarta
Sultanhgi'mn Bag Penghulusu olmak iizere muhafazakar din gérevli-
lerinin ve diger uleminin yogun tepkilerine maruz kaldi. Bag
Penghuluya teskilat hakkinda bir soru soruldufu zaman acikc¢a
boyle bir tegkilatin varlifina izin verilmemesi gerektigini soyledigi
belirtilir. Ancak Ahmed Dahlan, kendisi ve kurdugu tegkilati
hakkindaki siiphe ve tedirginlikleri azaltmak icin gok kurnazca dav-
rand1. Dogrudan veya acik olarak polemik 1geren siyasi tart1§malara
hic girmedi;. konugmalarinda Muhammedlyye nin gayri 31ya51 bir
tegkﬂat oldugunu sik sik vurguladi.?5 ‘

24 Alfian, Muhammadiyah..., 5.153-154.
25 - Robert van Niel,The Emergency of the Modern Indonesian Elite, The Hague 1960
s.85; Alfian, Muhammadzyah..., s:156.
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Tkna metodunu gayet iyi kullanan bir din dgretmeni ve tebligci
olarak Dahlan, kurdugu teskilat1 da kisa siire icinde yavag fakat
dengeli bir gekilde geligen bir cemiyet haline getirdi. Bat1 tipinde
agtig1 cok sayidaki okullari, yetim yuvalari, klinikleri, hastahaneleri
. ve diger insani-amagh kurumlar: ile Endonezya toplumuna &nemli-

_ hizmeti dokunan bir cemiyete doniistiirdii. Cemiyete iiyelik ferdi te-
meller lizerine ve bask1 yapilmaksizin goniillii olarak yapilmaktayd.
Cemiyet Bati standartlarinda ve ozelliklerinde faaliyet gosterme-
sinden dolay: kisa siire sonra hiikiimet tarafindan da dikkate alinir
oldu. §imdi Muhammediyye'nin kurulusundan  somiirge
déneminin sonuna kadar Cava ve diger adalardak1 gehgmesml ele
alahm

3. Muhammediyye'nin- Cava'da Gelismesi

Muhammediyye'nin .faaliyet bolgesi, 1917 yilina kadar- sadece
Yogyakarta sehri ve cevresiyle sinirli idi. Ahmed Dahlan yakin
arkadag grubuyla birlikte bu bolgede tebli§ faaliyetini siirdiirmekte,
Budi ‘Utomo iiyelerine ve Yogyakarta gehri ve gevresinde bulunan
sémiirge okullarinda okuyan ogrencilere din dersleri vermekteydi.
Aym yilda Yogyakarta'da Bud1 Utomo'nun kongresi yapilmig ve
kongre merkezi olarak da Dahlan'in evi seg11m1§t1 Kongrede bir
konugma .yapan Dahlan,. Muhammedlyye nin ‘faaliyet bolgesinin
genisletilmesi hususunu giindeme . getirdi ve tegkilatin ydnetim.
- kurulunun Cava'min gesitli yerlerinde subeler agilmasi yOniinde
istekler aldifim1 belirtti. Bu sebeple ileriki yillarda teskilatin
kurulug " yasasimin degistirilmesi siirekli giindemde kaldi -ve -
Muhammediyye teblig faaliyetlerini bariggt bir .yolla siirdiirmesi
lizerine smiirge hiikiimeti teskilatin Yogyakarta disinda da faaliyet
gbstermesine ve subeler a¢masina izin verdi.26 Béylece,
Muhammediyye faaliyet alamini 1920 yilinda tiim Cava adasi
tizerinde, ertesi yil da tiim Endonezya takimadalarini kapsayacak
sekilde genisleterek bolgesel bir tegkﬂat olmaktan ¢ikip milli bir -
~ teskilat haline geldi.

Hiikiimetin Muhammediyye'ye Yogyakarta é1§1nda da faaliyét
gosterme imkami tanimasiyla birlikte tegkilat kisa siire icinde tiim
» takimadalarda. yayllma istidadi gosterdi ve Endonezya miisliiman-

26 Salam, K.H. Ahmad Dahlan..., $.38; Nakamuru, The Crescent Arises ..., 5.49-50.
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- larimin ¢ogunlugu tarafindan taninan ve deger verilen bir tegkilat
oldu. 1920 yilindan sonra Dahlan Cava'min diger sehir ve kasaba-
larindaki ulema ve miisliiman ig cevreleriyle iyi iligkiler ve dostluk-
lar kurarak Yogyakarta disinda da teblig faaliyetlerine bagladi. Bat1:
Cava'da Cakarta, Garut, Orta Cava'da Solo, Pekalongan ve
Pekajangan, Dogu Cava'da Surabaya ve Banyuwangi sehirlerinde
cesitli teblig konugmalar1 yaptr. Muhammediyye'nin geniglemesinde
bazi yerlerde dindar tiiccar kesimi, digerlerinde de ileri .goriiglii
ulema 6nemli rol. oynadilar. Meseld, aslen Batr- Sumatrali olup
Cava'ya yerlesen bir kisim Minangkabaulu tiiccar tarafindan kurulan
Pekalongan'daki Nurul-Islam Cemiyeti daha -sonra bir
Muhammediyye subesine doniistii. Solo ve Surabaya'daki moder-
nist egilimli dinl cemiyetler de zamanla kendilerini feshederek
Muhammediyye'nin birer subesi haline geldiler. Surabaya'da K.-H.
Mas Mansur'un direktifleri neticesinde kurulan Muhammediyye
subesi aslen Padangli alim olan Fakih Hagim tarafindan gelistirildi.
Fakih Hagim, modernist eglhmh Sumatrah alim Haci Resul iin eski
talebesi idi.27 '

- Muhammediyye'nin yavas fakat dengeli bir sekilde geligmesi,
biiyiik ol¢iide kurucusunun sahsiyetine, kabiliyetine ve hicbir gikar
peginde kogmayarak biitiin giiclinii bu yolda adamasina borgluydu.
Nitekim, Dahlan ¢ok sayidaki bir dinleyici kitlesine Isldm'in me-
sajunt tesirli bir sekilde anlatabilmekte ve onlari ikna edebilmek-
teydi. Onun dinleyicilerine kars1 gosterdigi musamahali tutumu,
sempatik kisili§i ve barig¢l. bir tebli§ metodu takip- etmesi halk
arasinda olumlu akisler yapmaktaydi. Ayrica, Misir Islam moder-
- nizminden haberdar olan alimler, Muhammediyye'nin toplumda ye-

nilikci fikirleri yayacaklarina inandiklari ve tegkﬂatl bu tiir fikirlerin
-yayﬂmasmda bir ara¢ olarak gordiikleri igin ona destek verdiler.
Ozellikle ¢ dénemde miisliimanlarin temel dini meselesi olarak go-
rillen ictihad kapisinin agik olup olmadig: hususu, ulema arasinda
tartigma konusu olmus ve Dahlan'm bu konudaki- flklrlermden etki-
lenmiglerdi. Bundan bagka Dahlan, dinlerini dogru ve diizgiin bir
sekilde tatbik etmek, Is1am oncesi Hindu kokenli batil uygulamalar-
dan ve Isldm'a zid bidatlerden kaginmak icin kendini giinliik
ya§3y1§mda bir 6rnek kigi olarak goriip ve ha1k1 bu duyguyla ikna
etmeyi basaran bir kabiliyete sahipti. o e

27  -Alfian, Muh_izmmadiyah..., 5.168.
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Dahlan 23 Subat 1923'te 61diigii zaman Muhammediyye, dini. '
hayatin yenilesmesine: ve miisliiman toplumun-sosyal bakimdan
gelismesine adayan modernist bir Islami hareket olarak toplumda
giiclii bir gekilde yerlesmisti. Nitekim, onun vefat: sirasinda.
teskilatin Cava'daki- sube sayist 15'e, iiye sayisi da 3346'a
‘ ula§m1§t1 1925'te 29 subesi ve 4.000 iiyesi bulunurken, 1928'te iiye -
sayisini 10.000%e, 1929'da 17.000'e, 1931'de 24.000'e yiikseltmigti.
“Ayni yil sube .sayis1 -ise 267'e ulagmisti:28  Bilhassa™
.~ Muhammediyye, 1920'li y1llar1n baslarinda Sarekat Islam'in Islamc1
ve sol kanat olarak ikiye ayrilmas: ve bu hiziplerin siirekli birbirle-
riyle miicadele etmesi neticesinde bu tegkilatin zaylﬂamasmdan bii-
yiik dlgiide faydalanmisti. Ciinkii bircok eski Sarekat islam tiyesi si-
yasi faaliyetlere fazla katilmayan Muhammediyye'ye girmigti. Diger
taraftan Muhammediyye kendi uyelenne kendi sahst - siyasi.
eglhmlenm korumalarma ve surdurmelerme izin vermekteydl

: Muhammedlyye nin liyelerinin hizli bir §ek11de artmasmm bir
diger sebebi de, teskilatin faaliyetlerini Cava'nin-digindaki diger
~adalara yayimasiydi. Muhammediyye Once Bati Sumatra'nin
Minangkabau bdlgesine, daha sonra da Giiney Sumatra'nin
Bengkulu .bolgesine yayildi. 1927'de Giiney Borneo'nun-
Bancarmasin ve Amuntai sehirlerinde,  1929'da da Kuzey
Sumatra'daki Ace .bolgesinde ve Giiney Sulavesi'nin Makassar
sehrinde subeler act1.2% Boylece Muhammediyye ortak Islami miras
vasitasiyla farkl: bolgelerin insanlarin: birlestirerek sadece Cava'da
.degil tiim Endonezya sinirlan 191nde faaliyet gosteren mllh bir
tegkilat oldu.

4 Muhammedlyye nin Mmangkabau'da Geh§mes1

Muhammedlyye nin Cava- disindaki en onemh §ub631
Sumatra'nin giiney batisinda yer alan Minangkabau bolgesinde ku-
ruldu. Ciinkii bu bolge Steden beri dini hareketlerin siirekli tesiri
altinda idi. Tk subenin burada agilmasi, Mmangkabaulu Haci Resul
adindaki Sumatrali meshur din alimi Haci Abdiilkerim Emrullah'in
onciiliigiinde gerceklesti. Modernist egilimli bir. Islam alimi olan
Haci Resul 1925 yili baslarinda Cava'nin kuzeyindeki Pekalongan

28 Soeb‘ardi, "Islam in Ihdoneéia", 5.190; Alfian, Muhammadiyah..., s.175
29 Soebardir "Islam in Indonesia”, s.191. '
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. gehrine yerlesen Minangkabaulu batik tiiccarlarini ziyaret etti.
Damad: tarafindan yonetilen sehirdeki Muhammediyye subesinin
ekonomik™ alanda sagladif1 basarilarindan oldukc¢a etkilenmisgti.
- Pekalongan'dan Yogyakarta gsehrine gecerek buradaki
Muhammediyye liderleri ve -ist diizey iiyeleri  ile goriistii ve

’Muhammedlyye tarafindan agﬂan okullarda incelemeler yapti. Bu-

gezj sirasinda Muhammediyye'nin faaliyetleriyle yakindan ilgilenen
Hac1 Resul, kendi bolgesinde de boyle bir tegkilatin kurulmasina ih-
tiyag duyuldugu sonucuna vardi ve Sumatra'ya .doniisiinde kendi
_toplumu arasinda da boyle bir teskilatin kurulmasinin gerekliligini
giindeme getirdi. Ciinkii o, Sumetera Thawalib adli modernist
egilimli mahalli bir teskilata komiinist egilimli kigilerin smmasmdan
biiyiik bir endige ve rahatsizlik duymaktaydi. Bu tegkilattan
ayrilarak-kendi dogup biiyiidiigii kasabasi Sungai Batang'da 1925
yiinda Sandi Aman (Bang Diisturu) adinda bir egitim tegkilati
kurdu. Aymi yil bu teskilati1 bir Muhammedlyye §ubesme
donugturerek ilk 'subesini agmig oldu.30

Bu sube merkezi Yogyakarta da bulunan Muhammedlyye
teskilatinin temel idealleri ve hedeflerini paylagmasina ragmen '
bazi durumlarda farklilik arzetmekteydi. Ciinkli, Muhammediyye'nin
-ilk Minangkabau subesi baglangicta komiinist fikirlerden etkilenen
‘Padang Panjang'taki Sumetera. Thawalib adli mahalli bir dini
tegkilatin muhalefetiyle kargilagtt. Hollandalilar'm bolgedekl komii- -
nist ayaklanmasini bastirdiklar1 1927 yilina kadar Sumatera
Thawalib icindeki bazi kimseler komiinist hareketlere destek ver-
mekteydiler. Ancak bu destek, onlarmn tarihi materyalizme dayanan
bir ideolojiyi benimsemelerinden ziyade Hollanda somiirge yoneti- .
mine kars1 radikal bir politika izleme taraftar1 olmalarindan dolayr
idi. Zamanla bu gelisme, Sumetera Thawalib icerisinde iki -grubun
olugsmasina sebep oldu: Birisi Hollandalilar'a karg1 miicadelede ko-
miinistlere katilan ve kendilerini onlarla esdeger goren komiinist ta-
- raftar1 grup, digeri iilkedeki Hollanda'nin durumunu agik ve’ kc:skm'_
bir sekilde sorgulamayan ve daha-¢ok kendilerini egitim reformlarini’
siirdiirmeye adayan komiinist aleyhtar1 grup. 1927 yilina kadar
Thawalib ‘igerisindeki komiinist tdraftarr grup Muhammediyye
tegkilatinda da etkili olmaya‘gah§t1 ‘Ancak, Sumatera Thawalib'in

30" Taufik Abdullah, Schools ‘”".1 Politics..., s. 72-76; Blumberger, "Moehammadyah", s.
915. : - '
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kurucularmdan biri. olan Haci Resul, komiinist taraftar: unsurlari
te§kilattan temizlemesinden sonra onlarin ekullarinda dersler ver-
meyi de reddetti. Nitekim, Haci Resul'iin 1925'te Mmarigkabau da
bir Muhammediyye subesi acmasi da, onun Thawalib'in Islam da-
vasina hizmet etmekten uzak1a§t1g1 kanaatine varmasmdan dolayl A
idi.3! .

Muhammediyye'nin ‘Sumatra'da b1r §ub351 aglldlktan sonra,
te§k11at bu adada da hizh bir sekilde gelisti. Uye sayis1 kisa siirede
artarak 19. Muhammediyye. kongresinin Sumatra'nin Bukittinggi
sehrinde diizenlenmesine karar verildi. 1930 yilinda diizenlenenbu
~ kongre, 15.000 ile'20.000 kisinin katildig1 tahmin edilen biiyiik ‘bir
miting ile sona erdi. Esasen, Muhammediyye'nin gelismesine el-
verigli faktorler 1920'L yillarin sonunda ve 1930'Tu yillarin baslarinda
Minangkabau toplumunda mevcuttu. Artan komiinist tesirler iize--
rine Sumatra Thawalib hareketi icinde ayrilma bagg6stermesi, bir-
¢ok komiinist egilimli olmayan unsurlarin Muhammediyye'ye gir-.
mesine sebep oldu. Din egitimini ve din.dgretmenlerini denetim
altina almak igin s6miirge hiikiimetince bolgede uygulamaya konu- -
lan "guru ‘kanunu" da, miisliman halk arasinda biiyiik bir
hosnutsuzluga neden olmug ve neticede hiikiimet #leyhtar1 genc
dinf liderlerin- cofu Muhammediyye'ye -katilmiglardi. Ayrica
tegkilatin 19. kongresinin Sumatra'da-diizenlenmesi ve bunun da
- halka genig bir gekilde. tanitilmast, harekete bircok yeni iiye
kazand1rm1§t1 :

- Fakat tim bu elverigli faktorler, gerek mahalll Hollandah
idarecilerin artan baskilar1 ve hasmane tutumlar1 gerekse teskilat
icerisindeki huzursuzluklar dolayisiyla kayboldu. S6z konusu
kongrede Muhammediyye'nin Sumatra subesi igerisinde agik bir
.sekilde bazi hiziplesmeler ve béliinmeler ortaya gikti. Bir grup tiye
subenin Cava'daki diger subeler dogrultusunda sosyal ve dini bir
hareket olarak gelismesini isterlerken, diger bir grup da &zellikle
gen¢ miisliman liderler siyasete girerek bu alanda da faaliyet
yapilmasini talep ettiler ve somiirge yonetimini agikca  tenkit’
etmeye bagladilar. Ayrica bu grup "kéfir hitkiimet” olarak saydiklari
Hollanda Hindistan1 hiikiimetinden maddi yardim almay: kabul -

31 Taufik Abdullah, Schools and Politics..., s. 34-44.
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“et’ti‘gin‘den dolayr Cava'daki - subeleri agir \\ithamlér‘x’a\
suglamaktaydﬂar 32 , o

, Kongredekl bu grubun agir elegtmlen netlcesmde o giine kadar -
~ tegkilata sinirly ve sartli destek veren mahalli Hollanda
'yetkililerinin tutumu iyice sertlesti ve Cava'daki Muhammediyye
merkez yonetim kuruluna baski yaparak Sumatra subesini
kapatmasini istediler. Merkez yonetim kurulu Sumatrali
arkada§1ar1n1 hiikiimet- aleyhtarl beyan ve tutumlarindan
vazgecirmeye calistilarsa da, bunda basarili olamadilar ve en
‘sonunda 1931 yilinda bdlgedeki Ho:landali idarecilerin baskisina
dayanamiyarak Muhammediyye'nin Sumatra'daki Mmangkabau
subesini kapatmak -zorunda kaldi. Boylece Muhammediyye'nin
-Minangkabau'daki hizli -gelismesi, hiiziinlii bir kapanigla sona erdi.
Ancak, birkag yil sonra Cavali Muhammediyye liderlerinden Sutan
Mas Mansur tegkilatin Sumatra subesini yeniden 1slah etmek .
gayemyle Sumatra'ya. gonderildi. Onun girisimleri sonucunda
olusturulan yonetlm kurulunun Hollandal: yetkililerin de- onaymn
almas1 lizerine te§k11at1n Sumatra gubesi yeniden acildi. Bundan
sonra Muhammediyye'nin. Sumatra subesi Cava'daki' merkez ve
subelerinin takip ettigi siyasi tarafsizlik politikasini 1zlemeye
basladi. Daha once tegkilata iiye radikal unsurlarin bir kismi kendi
istekleriyle ayrilirlarken, dlgerlermm tiyelikleri de iptal edildi. Bu-
olaydan. sonra Muhammediyye'nin Sumatra'daki etkinligi de
toplumda giderek gerilemeye bagladi ve onun biraktig: boglugu yeni
kurulan diger teskilatlar doldurdu. Birgok eski Muhammediyye’
iiyesi o dénemde Bat1 Sumatra'da etkisini artiran ve siyasi alanda
faaliyet gosteren Endonezya Miislimanlari Birligi (Permi) ve
Endonezya Islam Birligi Partisi (PSII ). adl1 partilere katildilar. -
Siyasi egilimi agir basan miisliimanlar i¢in alternatif bir hareket ola-
rak dogan Permi, bundan sonra bélgede daha fazla 6nem kazan-
maya ve daha ¢ok taraftar toplamaya bagladi.33 ' ‘

Cava ve Sumatra'da acilan Muhammedlyye §ubeler1mn hemen
hemen hepsi, ortak bir ideolojiye sahiptiler. Bunun temel tag1 da
- Allah nizasin1 6n planda tutarak sosyal ve egitim alanlarinda islami

32 Soebardi, “Islam in Indonesia”, s.193-194; Taufik Abdullah, Scheols and Politics..., -
-5.92-94. ' ) ' ,
33 Tauﬁk Abdullah, Schools and Polmcs s.97.
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idealleri gelistirme istegi idi. Ayrica bunlar Endonezya'daki tiim et-

nik gruplarin ortak Isldami kimlik -altinda birlesmesi hissiyle

" dolmuslard: ve sémiirgecilige kars1 birlesik bir kuvvet olarak hare- -

ket etmeye ve miisliimanlarin toplumdaki sosyal ve ekonomik du-
rumlarint gelistirmeye kararli idiler. Cava'daki ve Minangkabau'daki
yenilikci liderler arasinda yakm ve samimfi iligkiler kurulmustu ve
hareketin bir subesindeki gelisme diger subeleri deetkiliyordu.
Toplumda yavag yavag, fakat emin adimlarla milli ve dini b1r

suurlanma hissi dogmaya baglamist1.

Ancak iki bolge arasindaki bolgesel falkhhklar sebeblyle

subelerin gelismesi ve ozellikleri de farkl idi. Mesela tegkilatin ku- |
. rucusu Dahlan Cava'da taraftarlarinin sayisini, ikna, sempati ve

anlayisla karsilama metodlaryla genisletmeyi yeglerken,
Mmangkabaulu liderler muhafazakar ulemann fikir ve hareketlerini
agir sekilde elestirerek Kuran ve Siinnet'ten ayrlld1k1ar1n1 ileri siir-
mekteydiler. Ayrica Minangkabaulu liderler siyasi 6zelligi olan fa-

" aliyetlere de girismekte ve bu alanda konugmalar yapmaktaydilar. ‘
Sumatra'nin dogu sahilindeki liderler de genellikle Minangkabaulu -

asillilardan meydana geldigi icin bolgedeki sultanlarin tebaasiyla ve
onlarin din gorevlileriyle zaman zaman fikri catismaya giriyorlardr.
Diger taraftan Cava'daki Muhammediyye subeleri siyasete
karigmaktan basarili bir sekilde uzak durmaya ¢aligiyorlardi. Ciinkii
burada Muhammediyye tiyeleri sahsen ve tegkilatlarinin statiilerini
bozmadan katilabilecekleri difer siyasi tesekkiiller vardi. Sarekat -
Islam, Budi Utomo ve diger dint ve milll tegkilatlar ve gruplarla he-
deflerine ulagsmak icin 1§b1r11g1 yapmasina ve zaman zaman da on-
Iarla fikri gatlgmalara glrmesme ragmen sosyal dnn ve egitsel b1r
"yabanci ve kafir bir hiikiimet" olarak gormesme ragmen, ondan_i.
maddi yardim almaya cekince koymadi. Minangkabau subesi ise
bunu tamamen ve kesin olarak reddetmigti. Ayni zamanda sosyal
ve egitim alanlarinda hem Protestan hem de Katolik misyonerler ile
rekabet etti. Fakat bu rekabet Minangkabau'da fazla Onem
tasimiyordu. Clinkii bu bolge dindar muslumanlarm yogunlukta
oldugu bir bolge olarak tanimiyordu.34 .

34 Soebardi, “Islam in Indonesm 195 196; Noer, lee Modernist Muslim Movement...
5.95. - S
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Bu bolgesel farkliliklara ragmen Muhammediyye, uyelerlnm
hoggorulu ve ige adanmisligi sebebiyledir ki, 1920 yillarin
sonlarindan itibaren tiim adalarda hizh bir sekilde geliserek mill}
niteligi olan bir te§k11at haline geldi. Tegkilatin .1925 yilinda 25
~subesi. ve 4.000 iiyesi vardi. Egitim alaninda faaliyet gosteren 40
civarinda Hollandaca egitim ‘veren cesitli tiplerde ilkokulu,
Yogyakarta'da bir ogretmen okulu ile dinf egitim veren 14 modern
medresesi vardi. Bu.okullardaki toplam &gretmen sayis1 119,
Ogrenci sayisi da 4.000 civarinda idi. Sosyal alanda da
Yogyakarta'da ve Surabaya'da olmak iizere 2 klinik, yaklagik
12.000 hastaya hizmet sunmaktaydi. Solo'daki subesi de bir goz
klinigi agmigti. Ayrica, teskilatin Cava'da bir fakir yuvas: ile iki tane-
de yetim yuvasi vardi.3> 1929'da tegkilatin yillik kongresine
Kalimantan adas: harig¢ tiim adalardan delegeler gelmigti. Kongre
Muhammediyye'nin halihazirda 19 000 iiyesi oldugunu ve 700.000
kitap ve brosiir yayimlandigim1 bildirmisti. Cava diginda ilk defa
diizenlenen Bukxttmggl'dekl 1930. tarihli kongreside, tegkilatin 112
subesi ve 24.000 iiyesi oldugunu aciklamustr. Teskilatin iiye sayisi
1935'te 43.000, sube sayis1 da 316's1 Cava'da, 286's1 Sumatra'da,
79'u Sulavesi'de ve 29'u Kalimantan'da olmak iizere toplam 710
iken, 1938'de 852 sube ve 889. gruba, 250.000 iiyeye ulagmisti. Aym
.yil teskilatin 834 cami ve langgari, 31 halk kiitiiphanesi ve cesitli
seviyelerde 1774 okulu vardi. Ayrica. 55 16 erkek ve 2114 bayan
miibelligi bulunmaktayd:.36 N .

Muhammediyye iiyelermin cogunlugunu genellikle sehir ve ka-
sabalarda yasayan ve mali durumu iyi olan insanlar, yani kiai, haci, -
din alimi, santri ad1 verilen dindar miislimanlar ile dindar tiiccar ve
igverenler olusturmaktaydi. Tiim bu kesimler ekonomik ve _sosyal
bakimdan birbirine siki sikiya bagli biiyiik bir aile grubu gibi hareket
-etmekteydiler. Gerek merkez tegkllatmda gerekse subelerde aktif
rol alan iist diizey yoneticilerin cogu da, yine kiai, haci, din alimi ve
miisliman tiiccar ve yatirimcilardan meydana gelmekteydi.
Miisliiman tiiccar ve yatirimcilar 6zellikle Solo, Pekalangon,
Pekacangan ve Surabaya gibi sehirlerde etkili idiler.37 Bu durum

35  Blumberger, "Moehammadyah", 5.915,
36 Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.83.
37 Alfian; Muhammadiyah..., s.177.
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' Muhammedlyye nin gergekte b1r kent hareketx oldugunu aglkca gos— :
termektedlr :

, Muhammedlyye uyelermm buyuk b1r bolumunun orta - sinifa
mensup dindar tiiccar, igveren, esnaf ve sanatkarlagdan meydana
gelmesi, teskilatin mali yonden giiclenmesine onemli katkida bu-
lunmaktaydi. Teskilatin mali kaynaklarini daha ziyade iiye aidatlar,
hibe ve yardimlar, zekat ve fitre gelirleri, okul iicretleri ve tegkilatin:
kendi yatinmlarindan elde -edilen gelirler olusturmaktaydi.

Bunlardan ozellikle hibe ve yardimlar teskilatin ana gelir kaynak-
larin: tegkil etmekteydi. Mesela, 1923 yilinda Yogyakarta merkez
subesinin ‘yillik-gelirinin % 37'si, ayni sene Solo ubesinin %. 601
hibe ve yardimlardan meydana gelmisti. Cakarta'ta ise,’ % 75'lik bir
oranla okul paralan ilk -siray1-iggal etmisgtir.38. Egltlm ve sosyal
1c;er1kh gaaliyetleri-igin devletten-aldif1 yardimin oranr ise genellikle
% 15'i gegmemekteydi. Meseld, 1932'de tiim iilke ¢capindaki faaliyet-
leri icin devletten 579.354 florin almigt: ki, bu da tegkﬂatm y11hk ge-
hrmm sadece %0-15'ini kargﬂamaktaydl 39

Muhammedlyye ilk zamanlarda daha gok sehlrlerde faahyet
gosteren ve taraftar bulan bir hareket olmasina ragmen, giderek-
bazi kiiciik yerlesim merkezlerinde de taraftar bulmaya baglamugtir.
Tegkilat agisindan Cava'daki subeler genellikle sehirlerle sinirlt
kalmasina ragmen, Minangkabau'da kirsal kesimlere kadar tegkilat
girmistir. Yine kurulusunun ilk yillarinda Muhammediyye -
Cavalilar'in olugturdugu- bir Cava tegkilat1 goriiniimiinde iken, diger

- adalardaki gelismesine paralel olarak; 6zellikle Minangkabaulular
arasinda da taraftar bulmaya ve yeni liyeler-kazanmaya baslamasi
iizerine farkli etnik’ gruplarin bulustugu. milli bir hareket haline

~ gelmistir. Kisacasi Muhamniediyye, somiirge. doneminin- sonuna’
dogru tiim iilke gapmda faaliyet gosteren. ve toplumda birlestiriei bir
giic olarak fonksiyon-icra eden sosyal, egitsel ve dini bir hareket
olarak ortaya gikmugtir. Bu rolunu bag1m31zhk sonrasmda da
surdurmwgtur o : :

38  Alfian, Muhemmadiyah..., s.194-196
39 Alfian, Muhammadiyah..., s.197.
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5. Muhammedlyye mn Dlger Tegkllatlarla Ill§kllerl

Baglanglgta Muhammedlyye tegkllaxma stiphe ile bak11mas1 v
kurucusu Ahmed Dahlan1 diger te§k11aﬂar1a ozellikle Budi Utomo -
ve Sarekat Islam'la iyi iligkiler ve hatta” h1r1st1yan kuruluglarla’
dostluklar kurmaya yoneltti. Muhammedlyye nin' gayri siyasi bir
te§k11at oldugunu beyan etmesi, Budi Utomo ve- Sarekat Islam gibi
siyast tesekkiilleri rahatlatmisti. (}unku bu tegkilatlar siyasi alanda
kendilerine rakip olarak dogacak bir teskilatin dogmasindan: ra-
hatsiz olabilirlerdi. Dlger taraftan Dahlan, tiyelerinin Budi Utomo ve
Sarekat Islam gibi siyasi tessekkiillere glrmelenne ve kendi hesap--
larina siyasi faahyette bulunmalarina izin verdi. Nitekim; birgok
Muhammediyye iiyesi bunlardan birine veya aynl zamanda ikisine
de iiye olmuglardi. Dahlan da her ikisine iiye idi ve Budi Utomo'nun
Yogyakarta subesinde’ yonetlm kurulu tiyeligi gibi yiiksek bir gorev
almigti. Hatta Budi Utomo ve Muhammediyye tegkilatlarr arasinda-
kar§1hkh yardlmlagma s6z konusu-idi. Bazi Budi Utomio iiyeleri
Muhammediyye'nin egltlm alanmdak1 faahyetlerme katklda bqunu-
yorlardi 40 :

* flk zamanlar Muhammiediyye ile Sarekat Islam'arasinda da -
yakin ve iyi iligkiler kurulmustu. Muhammediyye, temel hedefinden
sapmadan egltlm sosyal ve -dini alanlardaki faaliyetlerini diger
tegkilatlarla iyi ge¢inme yolunu .takip ederék siirdiirmeye
caligmakta ve Sarekat Islam't siyast alanda kendi davasin1 temsil
eden bir teskilat olarak gormekteydl Nitekim, 1913'te Sarekat-
Islam'n Yogyakarta §ub631 acildig1 zaman, birgok Muharnmedlyye
iiyesi ayni zamanda bu tegkilata da iiye olmustu. 1916 yilinda
Baridung'da Sarekat Istam'in ilk milli kongresi diizenlendi§i zaman,
Dahlan Sololu Hac1’ H1§am Zeyni (Hisyam Zaini) ve Madurali Hacr
Sadzili ile birlikte bu teskilatin merkez yonetimine din’ isleri
danigmanlar olarak atantiglardi. 1918'de bu tegkﬂatm tek din igleri
damismani olurken, 1919 da da ayni rnakama yme atannn§t1 41 ’

Muhammed1yye ile Sarekat.lslam arasimdaki iyi 111§k11¢r bir
siire ‘daha devam etti. Sarekat Islam'in din igleri” danigmanlifin
cogu yerde Muhammediyye liderleri yapmaya bagladilar. 1920 yilt:

40  Alfian, Muhammadiyah..., s.156-158. R
41 Van Niel, The Emergence..., s.110; Alfian, Muhammadiyah..., s.159.
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- ortalarinda iki tegkilatin liderleri arasinda Yogyakarta da yapilan bir

toplantida Muhammediyye'nin siyasetin diginda kalmasi ve sadece
dini, sosyal ve egitim alanlarinda faahyet gostermem kararlagtirilda.

Diger taraftan Sarekat Islam da 31ya51 faaliyet yapacak ve.
Muhammediyye de Sarekat Islam'a siyasi faahyetlermde destek
verecekti. Bu karardan sonra birkag yil her iki teskilat b1rb1rler1ne
destek verdiler.. Muhammediyye iiyeleri Sarekat Islam'in
diizenledigi toplantilara ve m1t1nglere katildilar. Bazi
Muhammediyye liderleri de Sarekat Islam'a bolgesel ve iilke

gapmda liye oldular. Bazi durumlarda Muhammediyye Sarekat

Islam'a mali yonden de destek oldu.42

Ancak Muhammedlyye liderleri Sarekat Islam'in kendilerini si=
yasi bakimdan temsil etmelerini istememeleri iizerine iki teskilat
arasindaki iligkiler 1920'li yillarin baglarindan itibaren bozulmaya ve -
iki tegkilat ‘arasinda goriig ayriliklar1 ortaya glkmaya bagladi ve bu
aymhklar ileriki yillarda giderek- belirginlesti. Ekonomik bakimdan
iyi olan Endonezyali is cevreleri ve zengin toprak sahipleri
cemiyete destek vermelerinden sonra Muhammediyye Cava'nin ve
Sumatra'nin bircok sehrinde (1920'den sonra) siiratle gelismeye
baslamis, bu durum da diger Islami tegkilatlarin aleyhine bir ortam
hazirlamigt1.43

~ Her 1k1 tegkﬂatm mahalli seviyedeki liderleri sik sik birbirlerine
kars1 kiiciik diigiirlicti sdzler soylemekte ve “Sarekat Islam lideri
Cokroaminato dini vecibelerini tam yerine getirmedigi gerekgemyle
Muhainmediyye iiyelerinin kiskang ve haksiz ‘elestirilerine maruz
kalmaktaydi. Dlger taraftan Sarekat Islam liderleri de

‘Muhammediyye'yi hiikiimetten destek ve mali yardlm a1d1g1ndan

dolay1 sik sik tenkit etmekteydller Somiirge hitkiimetiyle igbirligi
yapmama anlamina gelen "hicret politikast" 1zleyen Sarekat Islam
nazarinda Muhammediyye, kurmu§ oldugu okullari i¢in sémiirge yo-
netiminden mali yardim almasi "milliyetcilik aleyhtarl degilse bile
milliyetcilife uymayan bir hareket" olarak goriilmekteydi. Sarekat
Islam liderlerinden Sukiman somiirge hiikiimetiyle bazi konularda
isbirligi yapmasindan, devlet yardimi almasindan ve siyasi icerikli
olmayan bir teblig metodu takip etmesinden ve ‘baz1 hitkiimet yet-

42 Alfian, Muhammadiyah..., s.217-218.
43 Van Niel, The Emergence..., s.166-167.
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- kililerinin bu tegkilata sempatiyle bakmalarindan dolay:
Muhammediyye'yi "siyaset aleyhtar1 gizli bir tegkilat" olarak kabul
ediyordu.44 s ;

Iki teskilat arasindaki iligkiler 1926 yilina dogru kopma nok-
tasina geldi. Ik ciddi kriz, 1926 yili ortalarinda ‘Sarekat Islam'm
Randuplatung subesi Muhammediyye'yi kotiileyen ve onun liderle~
rinden Haci Sucak'1 tahkir eden bir brogiir yayimladig1 zaman ortaya
¢tkti. Brogiirde bir yerde Muhammediyye gubesi agildi m1, Sarekat.
Islam subesinin kapandigi, Muhammediyye toplantllarmda Sarekat
Islam aleyhine konugmalar yapildigi, Muhammediyye'nin hiikiimet-
ten mali yardlm aldig1 belirtilmekte ve Haci Sucak'in sahsina
yonehk agir suglamalarda ve elestirilerde btﬂunulmaktaydl Bunun
- lizerine 16 Agustos 1926 tarihinde Muhammediyye'nin' merkez
teskilat1 tiim subelere ve grup liderlerine bir mektup gondererek
iiyelerini Sarekat Islam iiyeleriyle ‘polemige girmeme hususunda
uyararak broglire hi¢ Onem vermemelenm ve gayet sakln
~ davranmalarini istedi.4>

Diger taraftan Sarekat 1slam Ocak 1927'de' Pekalongan'daki
kongresinde aldig1 bir kararla partinin program ve tiiziigiine aykiri
hareket ettikleri gerekcesiyle Muhammediyye iiyelerinin ya. parti
disiplinine uymalarin1 ya da partiyi terketmelerini istedi. Bu kararla
birlikte Sarekat Islam'in merkez yonetim kurulu iiyelerinin
Muhammediyye toplantilarma ve kongrelerine katilmalar: da yasak-
land1i. Ayrica Muhammediyye'ye danigmanlik yapan Sarekat Islam
liderlerinden H. Agus Sahm de bu gorevmden istifa etti.46

Bundan sonra blrkag yil her iki tegkllat arasmda soguk bir iligki
donemi yagandi. 26-29 Ocak 1928 tarihleri arasinda Yogyakarta'da
‘diizenlenen Islam kongresinde Muhammedlyye Sarekat Islam
Partisi'ne ve lideri Omier Cokroaminato'ya agir elestirilerde bulundu.
Ozellikle Cokroaminato ile ilgili- elestiriler onun bir
Ahmediyye/Kadiyani lideri olan Mevland Muhammed Ali'nin
Ingilizce Kur'an terciimesini Endonezyaca'ya cevirmesi iizerine
yogunlagti.- Aslinda Sarekat Islam'm Ulema Meclisi de terciimeye
karst ¢cikmigti. Muhammediyye iiyelerinin de dahil oldugu 500 ile

44 Noer, The Modernist Muslim Movement..., 5.235-236.
45 Alfian, Muhammadiyah..., s.221-223.
46  Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.237.
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600 kisi dolaymda bir toplulugun katildig1 bir toplantida, terciimenin
Kur'dn'im ruhuna- aykiri-oldugu ileri- siiriilerek' durdurulmasi: ka-
rarlagtirildi. 47

Her iki- tegkﬂat arasindaki’ 1h§kller giderek sertlesti ve-1929'da
Sarekat Islam Muhammediyye'ye karst genel bir disiplin karan ala-
rak ya Muhammediyye-iiyelerinin.Sarekat Islam'dan ayrilmalarinr
ya da partide kalmak isteyenlerin Muhammediyye'den ayrilmalarin
sart kostu. Benzeri bir uygulama 1920 baslarinda Sarekat Islam -
icerisinde etkili- olmaya baglayan komumst unsurlara kar§1 da»
yapilmigt1.48 = » :

: Ancak Muhammedlyye nin Sarekat Islam ile 111§kller1n1n ko-,
tillesmesi, Sarekat Islam'in giictiniin toplumda kaybetmesine, -
Muhammediyye'nin ise daha fazla itibar kazanmasina vesile oldu.
Ciinkii Sarekat Islam' giiciinii kaybetmeye bagladifi zaman
Muhammediyye daha hizl1 bir sekilde geligme-kaydetti ve bolgesel
bir tegkilat olmaktan ¢ikarak milli boyutu olan bir: tegkilat haline
‘geldi. Ozellikle, hiikiimetin 1926 ve 1927 ylllarmda Bat1 Cava ve
Sumatra'nin Minangkabau boélgesinde ortaya cikan komiinist ayak-
lanmalarini bastirmasindan sonra siyasi faaliyetlere karsi daha siki
bir politika izlemeye baglamasiyla birlikte -diger gayri siyasi
teskilatlar gibi Muhammediyye de dini, egitsel ve sosyal faaliyetle-.
rinde hiikiimettenr daha fazla destek gormeye baglamigti. Bu des-
tekle birlikte 1920'li yillarin baglarindan sonra tiim takimadalarda
yeni ve modern dini okullar -acabildi; liye ve sube.sayisini artirabildi.
Nitekim, 1923 yilinda.Cava ve Madura'da -15 subesi varken, bu say:-
1926 yilinda 51 gube ve gruba, 1932 yilinda da 153 sube ve gruba
yukseldl Ayniyil tiim iilke gapmdakl §ube ve grup sayist 283, uye
sayisi ise 44.879 idi.%9 .

Siyasi faaliyetlerden -bzenle 'uz’ak, durmaya c¢alisan.
Muhammediyye, Sarekat Islam'in sahip olamadig: belirli ve agik bir
dini programi vardi. Sarekat Islam dini duygular kendi siyasi emel-
leri dogrultusunda kullanirken, Muhammediyye dini reformizm
ornegini takip etmekteydi. Bundan dolay1 da muhafazakar dini un-
surlara karsi tavir aldi ve zaman zaman onlafin muhalefetiyle

47  Alfian, Muhammadiyah..., s.229-230.
48  -Alfian, Muhammadiyah..., $.226.
49 Alfian, Muhammadiyah..., s.186-187..
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: kar§11a§t1 Muhammediyye tiim iilkeye yayilma istidad: g0s-
terdiginde bazi Sarekat Islam liderleri bu teskilata uyehklermm yam
sira bu.cemiyetle de (Muhammediyye) yakin igbirligi icine girmeye
baglamislardi. Hatta Sarekat Islam'in politikalarindan h0§nut olma-
yan bazi  unsurlar Muhammed1yye ye . .girdiler. = Ancak
Muhammediyye en biiyiik destegini- ekonomlk hayatta aktif rol-alan
musluman kesimlerden saglad1 50 e G

Muhammedlyye Sarekat Islam d1§1ndak1 dlger Islann
teskilatlarla daha iyi iligkiler kurdu. Ozellikle El-Irsad,- Jong
Islamieten Bond (JIB) ve Persatuan Islam gibi.modernist goriislii
teskilatlarla karsilikli yakinlagma politikas1 takip etti.
Muhammediyye tiyeleri bircok yerde JIB'mn kurulmasina destek ve-
ritken, difer taraftan egitim gormiig JIB iiyeleri de Muhameddiyye
okullarinda ve kliniklerinde galigma imkani buldular. Bu karsilikli
1§b1r11g1nde dzellikle fikri yapilarinin -baz1 benzerlikler -arzetmesi,
yani modernist Islam1 eglhrm temsil etmelen onemli rol oynadl deni-
lebilir.5! - , . : L

Ba§lang19ta Muhammedlyye h1rlst1yan cemlyetlere kar§1 da
barig¢1 ve samimi bir yaklagim sergiledi. Yogyakarta ve cevresinde
faaliyet gOsteren misyonerlere kargi agikca muhalif bir cephe al-
madi. Dahlan kendisi.Dr. Zwemmer, Dr. Laberton, Dr." Hendrik
Kramer gibi birgok. aktif ve 6nemli hiristiyan misyonerlerle yakm
sahsi iligkiler kurdu. Onlar1 zaman zaman ziyaret ediyor, bazi konu-
larda karsilikli goriis aligverigi yapiyor ve birbirlerini kendi cemiyet-
lerine davet ediyorlardi. Dahlan'in hiristiyanlarla yakin ve dostane.
- iligkisi, -onun 1923'teki oliimiine: kadar siirdii. Dahlan. zamaninda
hlrlstlyanlara kargi gosterilen agir musamaha, 1923 ten sonra ter-
kedilmeye ‘baglandi. Esasen bu, ozellikle bazi - Hollandah‘
idarecilerin hiristiyanlar: kaylrmasma ve hiikiimetin hiristiyanlara
miisliimanlardan daha gok yardim yapmasmdan kaynaklan-

maktaydi.52 . .

.. Budi Utomo'nun aristokratik liderleri, Sarekat- Islam'daki bazi
Islamci aydinlar, hiristiyan liderler ve resmi yetkililerle iyi ve dos-
tane 1h§kﬂer kurmay1 ba§aran Dahlan, diger. taraftan baz1 muhafa-

50 Van Nlel, The Emergence..., s. 149—150.
51 Alfian, Muhammadiyah..., s.239.
52 Alfian, Muhammadiyahs.., s.160-161.
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zakar ulemanin ¢esitli tenkitlerine ve hasmane tepkilerine maruz
kaldi. Muhalif alimler Dahlan ve teskilati Muhammediyye'nin top-.
lumdaki prestijini sarsmak icin kiigiiltiicii isimler kullandilar. Dahlan
hakkinda "kiai kristen" (hiristiyan kiai) veya."orang kafir" (kafir.in-
san) gibi tekfir edici sifatlar kullanirlarken, Muhammediyye'yi de
kafirlerin kurdugu bir tegkilat olarak nitelediler. Bunlar arasinda
‘Muhammediyye'ye siddetle karsi cikan K.H. Asnavi (Asnawi)

adinda aslen'Cava'nin Kudiis sehrinden gelen tesirli bir din alimi de .
vardi. Diger meghur bir muhafazakar alim olan K. Termas da "Eger -+

Muhammediyye ‘bes yildan fazla yagarsa, iginde iyi bir geyin
oldugunu gosterir” diyerek harekete siipheyle bakmusti.

Muhammediyye'ye karsi en ciddi tepki, Dogu Cava'nin.
Banyuwangi sehrindeki gelenek¢i ulemédan geldi. Dahlan burada
yaptigl‘ bir tebli§ konusmasindan sonra, bazi ilimler onu "kiai
palsu" (sahte- kiai) olarak suglamig ve onunla. cetin tart1§malara
girmiglerdi. Daha sonra bu sehirden Dahlan'a génderilen imzasiz bir
mektupta, "Eger buraya tekrar gelirseniz, ¢ok iiziileceksiniz. Ciinkii
Yogyakarta'ya sadece isminiz geri donecek” denilerek onu 6ldiirme
tehdidinde bile bulunulmugtu. Bu tehditlere pek umursamayan
Dahlan'mn oraya tekrar gittigi ve onun teblig yapacag: yere gelenekei
ulemanin keskin bicaklarla ve diger ¢ldiiriicii-silahlarla geldikleri,
Dahlan'in ise bunlara hi¢ aldirig etmeden ve hi¢ korkuya kapilmadan
kiirsiiye cikarak konugmasim yaptig belirtilir. Bu.olaya gahid olan
bir Muhammediyye iiyesi bunu su sdzlerle tasvir eder:
"Sandalyesinden kalkt: ve platforma dogru yiiriidii ve orada teblig
konugmasini yapti; 6nce melodik sesiyle Kur'dn'dan birkag dyet
okudu ve ardindan da konugmasini siirdiirdii. Diismanca tutum
takinan dinleyiciler, Dahlan't dinlerken yavag yavag onun etkileyici:
Kur'an okuyusundan ve konugmasindan hipnotize oldular ve sonra.
da ¢ldiriicti silahlarini unuttular. Daha sonra Dahlan ne 6ldiiriildii
ne de ona zarar verildi. Fakat dinleyicilerin cogu ona teslim oldular
ve zamanla da onun tak1pc1ler1 arasina katildilar."33 :

Dahlan ve Muhammediyye, genellikle bu tiir elestiri ve sucla-
malara hi¢ karsilik vermemeyi ve daima kendine hikim olan ve
karst tepki gdstermeyen bir politika izlemeyi yeglemekteydi: Boyle
bir politikanin izlenmesinde elbette Ahmed Dahlan'in 6nemli

53 Alfian, Muhammadiyali..., s.162-163.
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 katkilar1 vardi: Ciinkii o, taraftarlarina kargt. yapt1g1 konu§malarda
stk sik su ifadeyi kullanmaktaydi: "Cok calis, az konug" (Sedikit

bicara, banyak kerca). O dogrudan catismaya girmemeye 6zen

gosterir ve muhaliflerinin: incitici s6zleriné hig¢ aldirig etmez ve
onlarla kargihikl s6z diiellosuna glrmezdl 54 -

- Muhammediyye'nin iyi iliski kuramadig diger bir hareket de,
merkezi Sumatra'nin Minangkabau bolgesinde bulunan ve Islamcilik
- ile milliyet¢ilik diiglincelerinin bir sentezini kurmaya calisan
- Endonezya Miisliimanlari Birligi (Pes 'mi) adli bir cemiyet idi.Dini
meselelerde her iki tegkilat genellikle ayni goriisleri pay1a§masma
ragmen, Permi ile Muhammediyye arasindaki goriis ayriliklar1 daha

‘¢ok milliyetgilik fikri iizerinde yogunlagmaktaydi. A.R. Sutan

" Mansur, Hamka ve Haci Resul gibi 6nde gelen Muhammediyye li-
derleri Islam'in halihazirda kendine 6zgii tam yeterli bir diigiince
sistemi sundugunu, dolayisiyla milliyetgilik gibi yeni ve eksik
- sifatlara ihtiyaci olmadigini vurgulayarak Permi liderlerinin
goriiglerine karg1 ¢ikmaktaydilar. Dlger taraftan Minangkabau' daki
Permi liderleri Muhammediyye'yi ‘siyasete katilmamakla ve so-
miirge hiikiimetinden mali yardim almakla ve hiikiimete yakimn dur-

_makla suglarlarken Muhammediyye liderleri de Permi lider ve iiye-
- lerinin Islamiyet'in dini vecibelerini tam olarak yerme getlrmedlkle-

rini ﬂen surrnekteydller 55

Modermst ve muhafazakar egilimli Islam1 tegkilatlar arasmdakl
~ yakinlagma,-ancak Dogu Cava'nin Surabaya sehrinde 21 Eyliil 1937
~ tarihinde yapilan genis tabanli bir kongre sonucunda saglanabﬂdl
- Bu kongre, Muhammediyye lideii K.H. Mas Mansur, Nehdatii'l-

ulema liderleri K.H. Muhammed Dahlan ve K. Vahap ile Sarekat °

- 'Islam liderlerinden Wondoamiseno'nun tesebbiisleriyle Endonezya
~ Yiiksek Islam Konseyi (Meclis Islam Aala Indonesia - MIAI) adl
bir federasyonun kuruilmasiyla sonuglandi. Diger birgok ; mahalli dinf

teskilatlar da toplantiya katilmiglardi. Wondoamiseno bu teskilatn.

sekreterligine, Mansur muhasipligine, Dahlan ve Vahap da iiyelige

‘atanarak MIAI'nin ilk y6netim kadrosunu olugturdular. Boylece, iki -
onemli eilim arasinda Ikinci Diinya Savagi ve akabindeki

54 Alfian, Mu.hammadiyah..[; 5.164. _
55  Noer, The Modernist Muslim Movement..., 5.263-264.
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bagimsizlik miicadelesi -yillarinda devam edecek olan kar§1hkh N

isbirligi ve guven ortami olugmug oldu.56

6. Muhammedlyye nin Alt Bll‘lmlel‘l ve. Faallyetlen

Kurulugunun ilk ylllarmda Muhammedlyye nin gerceklestirdigi - -

faaliyetlerin cesidi arasinda fazla ayirim s6z konusu degildi. Ciinkii
tegkilatin faaliyetleri 1917 yilmna kadar sadece Yogyakarta bolge-
siyle sinirlt kalmigti. Bizzat Dahlan kendisi teblig faahyetlermde' :
aktif rol aliyor, Muhammedlyye okullarinda dersler veriyor ve halkin -

dinf vecibelerini yerine getirmede topluma &nderlik ediyordu. Ayrica

topladigy 3 .rdimlarla da fakir ve yetimlere "giyecek ve yiyecek -

J

yardimi yaplyordu Ancak, Muhammediyye cesitli alanlarda faaliyet
gosterebilmek icin zamanla birgok altbirimler kurdu. '

Bunlar, davet ve teblig faaliyeti _yapan Majlis Tabligh- adl .
teblig/davet birimi, egitim faaliyetlerinin koordinesini saglayan
Majlis Pendidikan Pengajaran dan Kebudayaan adli egitim ve kiiltiir
birimi, kadin kolu Aisiyye, halka yardim birimi Penolong
Kesengsaraan Umum, genclik kolu Pemuda Muhammediyye ve izci
grubu Hizbul-Vatan, yayincilik ve kiitiiphanecilik alaninda faaliyet
gosteren Taman Pustaka, hacilara yardim birimi Bahagian Penolong
Hadji, .cesitli alanlarda calisanlari birarada toplayan is kolu .
Bahagian Penusahaan adli alt birimlerdir. Bu birimlerin hepsi
Muhammediyye icerisinde yarl—ozerk birer birim olarak faaliyetlerini
stirdiirdiiler. - » ~

Bu birimlerin bir kism1 bizzat tegkﬂatm kendl 191nden ortaya

~ cikarker, digerleri de cesitli olaylar iizerine veya sahsi iligkilerin
oynadig1 roller sebebiyle kurulmuslardi.” Meseld,  Penolong
Kesingsaraan Umum adl1 yardim kolu, ilk defa 1918'de Mount Kelud
yanardagindan etkilenenlere yardim etmek amaciyla bazi
Muhammediyye- iiyelerinin sahsi girigimleri sonucunda kurulmustu.’
Yogyakarta'daki fakir ve yétimlere de yardim faaliyeti yapan bu
cemiyet, 1921 yilinda Yogyakarta'da meydana gelen- yangindan
etkilenenlere daha sistemli bir gsekilde yardim -etmek amaciyla
-Muhammediyye'nin bir kolu haline donugturuldu daha sonra
Pembmaan Kesejahteraan Umar (Toplumun Refahmni Gelistirme)
56 ,MIAI nin kurulu§u ve faaliyetleri hakkinda bkz., Noer, The Modernist Muslim
Movement..., 241-243; Benda, The Crescent..., s.90-91. ’ k
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‘adm1 alan bu cemiyet, fakir ve yoksullara yardim etmeyi esas ga-

yesi olarak benimse€misti. Nitekim Muhammediyye'ye bagh boyle
bir birimin kurulmasinda yatan temel fikir, birgok fakir miisliimanin
sosyal ve -ekonomik . sikintilarini gidermeyi- ve onlara yardlm

‘etmenin miisliimanlarin gérevi oldugu bilincini toplumda iyice -

.yerle§t1rmey1 hedeflemekteydi.>?

Teskilatin kadin kolu Aigiyye de ba§langlgta bag1m51z bir

teskilat idi. 1918'de Yogyakarta'da Cavali kadmlar tarafindan kuru-

- lan sosyal igerikli Sopotrisno (Sevenler) adindaki bir cemiyet, her-

hangi bir kurulus yasas:1 ve prensipleri olmadan bir¢ok fakir ve ye-
time goniillii olarak hizmet veriyordu. Ozelhkle batik sektoriinde
caligan kadinlarin toplumdaki sosyal statiilerini ve eitim seviyele-
- rini yiikseltmeyi gaye edinmigti. Hac1 Muhtar adindaki 6nemli -bir

Muhammediyye iiyesinin tavsiyesi iizerine, Sopotrisno 1922 yilinda

kaideleri ve idari yonetimi olan bir te§k11ata yani Aigiyye'ye
doniigtiiriildi. A1§1yye resmen Muhammediyye'nin bir kadin kolu ol-
duktan sonra, liyeleri icin diizenli teblig faahyetlen organize etmeye

ve batik is kolunda caligan kadmn isciler icin gesitli kurslar diizenle-

meye basladi. Baglangigta Aigiyye faaliyetlerini daha ‘cok bir anne

- olarak kadimn durumunu gerek ev iiginde gerekse toplumda yiik- -

seltmeye 6nem verdi. Ciinkii kadinlar cocuklarin egitimi vasitastyla

toplumun. sosyal yonden gelismesinde 6nemli sorumluluklar. ve

katkilarda bulunmaktaydilar. Daha sonraki yillarda Aisiyye geng

" kizlara da dnem vermeye basladi ve onlar icin Nasihatii'l-Aigiyye

adinda ayr bir birim kurdu.58

Mekke'ye hac i i¢in gidecek haci adaylarma yardimci olmak mak- ,
sadiyla 1921'de Panita Penolong Hadji adinda bir alt birim, Ocak -

1922'de de Suara Muhammadiyah (Muhammediyye'nin Sesi)
adinda aylik bir dergi ¢ikarmaya bagladi. Baslangicta 2.000 niisha

basan bu dergi, mali ‘zorluklar sebebiyle 1923'ten sonra tirajini
1.000 niishaya indirdi. Suara Muhammediyye adli bu dergi, esasen

Taman Pustaka adli birim tarafindan hazirlanmaktaydi.59

Muhammediyye'nin kurdugu bu birimler sadece onun liderlerinin
akilel ve yaratici diisiinceleri dogrultusunda gergeklesmis degildi.

57 . Nakamura, "The Reformist Ideology of Muhammadiyah®, 5.278.
58  Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.79.
59 Alfian, Muhammadiyah..., 5.173-174.
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 XIX. yiizyihin ortalarindan itibaren Cava adasinda  da hizla gelisen -
misyoner faaliyetleri sadece bir tehdit unsuru olmasindan 6te miis-- -
- liman liderler igin bir model de teskil etmisti. Nitekim,.
Muhammediyye cesitli faahyetlerde takip ettigi bircok metodu mis--
* yoner tegkilatlarindan esinlenmisti. Mesel, Isldm'da farz olan ze-

E . kat sistemi harig, fakir ve yoksulu korumak eskiden daha ¢ok fertle--

rin kendi istegine birakilmisti. Yetimler genellikie eskiden ya yakin

akrabalarinin ya da varlikli zengin ailelerin yanina yerlestirilirken, -

~ayr bir yetim yuvasi agmak bir yenilikti: Saghk ocaklan ve klinikler
de ayni sekilde benzen birer yenilikti. .

Bu sebeple 1922 ylhnda Yogyakarta'da ilk. yetlm yuvasml :
- 1926'da da ilk klinigini act1. Bunu diger Muhammediyye iiyelerinin .
Cakarta, Surabaya, Malang ve Solo'da actiklar1 klinikler takip etti.
1929'da bu klinikler vasitasiyla yaklagik 81.000 kisiye saglik hiz-
meti sundu. Bdylece, Muhammediyye sosyal ve saglik alanlarinda-
da bazi yenilikler getirerek kurdugu yardim tegkllatl actif1 yetim ve

fakir yuvalari, kilinik ve hastahaneler vasitasiyla halkin -

ihtiyaglarina cevap vermeye ve ihtiyac sahiplerine -karsiliksiz A
" yardim etmeye caligti. Ayrica, Muhammediyye birimleri. zekat

toplama ve dagitma isiyle de meggul olmakta ve bu yardimlarin din - -

hizmeti yapan kimselerin aksine blZZB.t hak sahibi olan fakir ve
yoksullara verilmesi gerektigini sdylemekteydi. Israf - ve asir1
siisden, Ozellikle mezarlarin anit mezarlar- §ek11nde inga
edilmesinden kaginilmasini ve zenginligin okul, cami, hastahane, .
- yetim ve fakir yuvalar: gibi topluma yararli kurumlarin yaplmmda
harcanmasini tesvik etti.60

Muhammedlyye nin misyoner te§k11at1a1 indan kopye ett1g1 d1ger
bir faaliyet alani da izci hareketi idi. Muhammediyye'nin izci kolu -
Hizbul-Vatan 1918'de bizzat Dahlan . tarafindan kurulmugtu
Hiristiyan misyonerler tarafindan Solo'daki Mangkunegara alanirida
egitilen izcilere dersler veren bir Muhammediyyé ogretmeninin bu-
nun gerekliligini- Dahlan'a anlatmasindan sonra :gerceklesmisti.
Boyle bir kolun kurulmasinin miisliiman coguklara sayisiz faydalar
saglayacagina inanan Dahlan, Hizbul-Vatan'ih kurulmasina hi¢ te-
reddiit etmeden karar verdi. Burada sunu dd" belirtmekte fayda
~ vardir ki, izciler normal izci egitimlerinin yani sira dini ve

60 Nakzifnuraz "The Reformist Ideology of Muhammadiyah”, s.279.
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- tegkilatcilik alanlarinda da gerekli olan bilgi ve becerileri kazan-
maya yonelik egitim almaktaydilar.- Bu. egltlm izcilerin daha sonra
Muhammediyye tegkllatma liye olmalari i 1gm 11k ad1m1 te§k11 etmek-
teydl A T

lebul Vatan ba§lang1§ta tegkllatm egmm bmmme bagh 1d1

Cava'nin diger yerlerine. yayilisi, te§k11at1n 1926'daki kongresinde
Madjlis Hizbul Vatan adli miistakil bir izci konseyinin kurulmasina
karar verilmesinden sonra gelisti. Bu tarihten .iki yil.sonra.ilki.
Minangkabau bolgesinde olmak iizere Hizbul-Vatan §ubeler1 Cava
adasinin diginda. da - acilmaya. ba§land1 . 1928'deki; 17..
Muhammmediyye kongresine katilan. 16 M1nangkabaulu geng de-
lege, Yogyakarta'da kalarak Hizbul-Vatan'da bir siire egitim' kurs-_
larim takip ettikten :sonra donuglermde bolgelerinde ilk ‘Hizbul-
Vatan liderleri oldular.! ‘ ~ E

Muhammedlyye nin - egltsel karakten de blzzat kurucusu ha—'
yatta iken olusmustu. Suphes1z miisliiman halkm egitim seviyesinin
“yiikseltilmesine baglangicta 6zel bir §nem, verilmigti. Teskilatin -
egitimdeki ilk gayretleri, dini konularda egitimin zayif ve geleneksel
usullerle yapildigi pondok veya pesantren adi verilen gelenekseli_
.dini egitim kurumlarina yonelikti. Bu tip okullardaki egitimin verim- .
liligini artirmak ve geleneksel 6gretim metotlarini deg1§t1rmek 1gm‘
dinf derslerin yam sira tarih, cografya, matematik gibi kiiltiir dersle-
rinin de okutuldugu yeni okullar acti. Dini ilimlerde 1htlsasla§may1'
ongormeyen bu okullar, daha ziyade musluman cocuklarin genel.
egitim ihtiyacini kar§11arnaya yonelikti.. Bu. nedenle tegkilat dini
derslerin yam sira kiiltiir derslerinin de okutuldugu ilk modern. oku-
lunu 1 Arahk 1911 tarihinde 29 6grenciyle ogretime ba§lad1g1_t
Yogyakarta nin Kauman semtinde agti. 1912 yili ortalarinda okulun
6grenci sayist 62'ye yiikseldi. 12 Haziran 1912'de Egitim ve Din
Isleri Direktorliigii dini derslerin yaninda kiiltiir derslerinin de ve-.
rildigi miisliiman okullarina“devlet destegi yapilmasi yonunde bir
karar aldi. Bunun iizerine Muhammediyye de bu tipte agtig1 okullar
icin devletten maddi yardim almaya bagladi. Ancak bu yardim.
hiristiyanlarin aldigi yardim oranina. gore ¢ok azdi. Ciinkii
Muhammediyye, devletin koydugu sartlar: yerine getlrmede ve ders

61  Salam, K.H. Ahmad Dahlan..., 5.49-52; Noer, The Modernist - Muslim
Movement...,s.80. ) .
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verecek - diplomali 6gretmen bulmada bazi zorluklarla
kargilagmaktaydi. 8 Aralik 1912'de Muhammediyye ‘dini derslerin’
yaninda kiltiir derslerinin de okutuldugu 5 yillik Pondok
Muhammediyye adli bir ilkokulu, modern bir egitim ve 6gretim
programi uygulayan 4 tane iki yillik 11koku1 1k1 tane de somurge il-
kokullarma benzer okulu vardi.62

Muhammedlyye baslangigta benimsedigi hedeflerini ger-
ceklestirmek. icin matematik, fen ve sosyal bilgiler gibi modernbi-
limleri -geleneksel miisliiman egitim kurumlan olan pes‘antrenlerde’
uygulamaya koydu ve medrese adi verilen modern ve yeni dini
okullar acti. Daha gok bir alimin veya hocanin yonetiminde yapilan
geleneksel pesantren egitimini Bati t1p1ndek1 egitim kurumlaryla
birlestirmeye ve dini egitim kurumlarina yeni kiiltiir dersleri koyarak -
egitimdeki eksikligi gidermeye calisti. Bu okullar bir¢cok
bakimlardan geléneksel egitim kurumlar: olan pesantrenlerden farkli
idi. Medrese 6grencileri genelhkle siniflarda siralara oturarak ders
goriirlerken, pesantrenlerde ise rahleler iizerinde ve bir ‘hocanin
oniinde ders goriiyorlardi. Medreselerde dgrencilerin caligmalar: dii- -
zenli olarak yapilan imtihanlarla ve verilen notlarla olciilmekteydi.
Smif ge¢me sistemi uygulanan medreselerde, ogrencﬂer onceden
planlanmig Ogrenimlerini bitirdiktén sonra diploma ahyorlardl
Ancak ‘medrese ogretlm sisteminin getirdigi en Onemli- yenilik,
kizlarin da egitim ve 6gretime katilmasi idi. Hatta kiz 6grenciler
aymi smifta erkek oOgrencilerle birlikte 6grenim goriiyorlardi.
Medrese okullarimin yami sira Muhammediyye, 0grencilere gergek
ve dogru Islami bllgﬂerl Ogretmek gayesiyle ogretmen kolejleri agt1
ve miisliiman toplumun dini vecibelerini yerme getlrmede onlara -
yardlmm oldu 63 ‘

- Muhammedlyye modern okul sisteminin yani sira sadece dini
derslerin okutuldugu Madrasah Muhammediyye adinda
Yogyakarta'da bir modern medrese de agmisti. Daha sonra gesitli
merkezlerde benzerleri acilan bu tip okullarda belirli dinf metinlerin
okunup ezberlenmesinin aksine 6grencilere temel dini b11g11er1 ver-
meyi hedefledi. Bu tip egitim giinlimiizde de milll egitim sistemine
dahil olan okullardaki 6grenciler icin de hald bazi bdlgelerde siirdii--

62 Alfian, Muhammadiyah..., s.170.
63  Nakamura, The Crescent Arises..., s. 88 90.
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riilmektedir.64 Ayrica Muhammediyye miibelligleri ve 6gretmenleri
somiirge hiikiimeti tarafindan agilan devlet:okullarindaki 6grencilere -
her hafta birkac saat normal ders saatlerinin d1§mda kar§1hks1z din -
- dersleri vermekteydiler. : : c

Duzenli okul ecvrit'iminin yani sira Muhammediyy'e pengajian adi.
verilen diizensiz ve daha ¢ok Kur'an 6grenimine ve temel dini bilgi-
lerin kazamlmasma agirlik veren egitime de nem verdi.’ Geleneksel
olarak pengajian tiirtindeki egitim ve 6gretim, bir mahalle hocasimn
veya bir miisliman ailenin etrafindaki kiigiik cocuklara sagladigi -
Kur'dn 0grenimi ile temel dinf bilgilerin 6gretildigi bir 6gretim sekli
idi. Ayrica, pengajian siradan miisliimanlarin. giinliik hayattaki -
problemlerini de gidermeye yonehk bir egitim §ekhyd1 Pengajian
kiiciik erkek ve kiz gocuklara, yasli erkek ve bayanlara yénelik ozel -
b1r evde, langgar veya surau denilen bir mahalle mescidinde dini ko-
nularda bilgili ve okumug bir k1§1n1n gozetiminde verilmekteydi.
Pengajian ayn1 zamanda haftanin veya ayin belirli giinlerinde diizen-
lenen ve cesitli giincel problemlerin de tartisildig: bir forum halinde
idi.-Muhammediyye bu tiir egitim ve 6gretimi gesitli yag gruplarina,
gore hazirlanmis gece okullar ile: Kur'an kurslari-acarak -daha sis-
temli bir hale soktu ve daha genig tabanli bir .egitim ve Ogretim ha- -
line getirdi. Kadinlara mahsus bu tiir kurslar, kadin kolu Aisiyye ta-
rafindan diizenlemekteydi. 1923'te Dahlan'in oglu Hac: Sirac Dahlan
hareketin -idareci kadrosunu yetigtirmek- tizere dini ve kiiltiirel .
derslerinin  okutuldugu Medresetiil-Viiskd (Al-Madrasatul
Wuthqa) adinda alt1 yillik bir okul agt1.65+ . e

Boylece Muhammedlyye dint derslerm okutuldugu Bau t1p1n-»
deki okullar, kiiltiir derslerinin okutuldugu dini okullar, devlet okul- -
larinda okuyanlar i¢in secmeli din dersleri, din dersi ogretmenlerl
‘dahil cesitli branslarda &gretmen yet1§t1rmek gayesiyle. kurdugu :
ogretmen -okullart ve cesitli mevsimlik okullar: agarak egitim
alaminda dnemli yenilikler yapti. Ikinci Dunya Sava§1 sonrasinda da
yiiksek okul seviyesinde cesitli okullar actt. Tiim bu okullar genel—-
likle yardimsever halkin bag1§1ar1 ile faahyetlerml siidiirdiiler. ‘

64 H. M. Féderspiel. "The Muhammadijéfl: A Study of an Orthodox Islamic Movement
in Indonesia”, Indonesia, X, (Ithaca, N.Y., 1970), s.61.
65  Alfian, Muhammadiyah..., s.171.
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‘Muhammediyye 1920 yili baglarindan sonra somiirge hiikiime- -

tinin egitim politikasini elegtirmeye ve bu konuda hiikiimete kargt
bir baski grubu olusturmaya bagladi. Hiikiimetin 1905 tarihli "guru

(6gretmen) kanunu" adi verilen egitimle ilgili kanununa gore, her

miisliiman tebligci ve Ogretmen, teblif ve egltlm faaliyetlerine
baglamadan 6nce mahalli otoritelerden yazil izin belgesi almak zo-

‘rundaydi. Tiim Islami teskilatlarin liderleri kanunun uygulamada -
miisliiman tebligcilerin serbest¢e faaliyet yapabilmelerine bir engel”
tegkil ettigi kanaatinde idiler. Muhammediyye liderleri 1921 yili so-
nunda Ceribon'da diizenlenen yillik Muhammediyye kongresinde
meseleyi giindeme getirerek hiikiimetten kanunu uygulamadan”
kaldirmasini istediler. Teskilatin Mart 1923'teki yillik: kongresmde'
de dinf egitim ve teblig faaliyetlerine serbestlik getiren yeni bir ka- -
nunla. degistirilmesini ngdren bir karar aldilar. 3 Nisan 1924 . tari-
hinde de Muhammediyye baskam Kiai Haci Ibrahim genel vahye b1r '

-telgraf gekerek kanunun uygulamadan kaldmlmasml talep ett1 66

Bagta Muhammedlyye olmak iizere dlger Islami tegkllatlarm ,

baskis: iizerine somiirge hiikiimeti 1925 yilinda yeni bir guru kanunu

hazirladi Buna gore de teblig ve dini egitim faahyetlerme getirilen ..
kisitlama biraz yumusatilarak:dnceden. yazili izin -belgesi alma zo-

runlulugu ka1d1r11m1§t1 ‘Bunun yerine- her miisliiman miibelligin ve
hocamn ' yapacagi faaliyetler hakkinda mahalli yetkilileri bilgilen-
“dirme zorunlulugu getirilmisti. Fakat mahalli otoritelerin din hoca-

‘larimi ve miibelliglerin faaliyetlerini gozetleme ve denetleme yetkisi

devam etmekteydi. Cava ve Madura'da yerel idareciler, yani regent-
ler ve patihler bu igle gorevli kilinmugt1. Diger adalarda da yerli reis-
ler véya hiiklimetin- atadigi idareciler bunlardan sorumlu- idi.

Dilekgede, verilecek dersin- 6zelligi ve muhtev1yat1mn belirtilmesi
zorunlu idi. Dilek¢eyi alan makamin, bunun i¢in hemen bir izin bel-
gesi diizenlemesi ve bunu ilgili makamlara bildirmesi gereklyordu

Dolayistyla din alimleri ve tebligciler yine hala bir izin belgesi
almak zorunda idiler ve yerli idareciler de bu kanunu uygulamakla
yiikiinlii kilinmislardi. Din hocasi ders verdigi 6grencilerin kayit ve
isim listelerini vé ne tiir dersler verdigini kaydetmesi gerekiyordu.
Yerli idareciler de bu kayitlar: istedikleri zaman depetleme ve teftig
etme yetkisine sahiptiler. Ayrica ders.verilen mahallin veya binanin
sihhi olup olmadifimi da denetleyeceklerdi. Eger din hocasi veya

66  Alfian, Muhammadiyah..., s.211-212.
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- miibellig derslerde 6grencileri hiikiimet aleyhine kigkirtici bir fikir
asilamaya kalkarsa, derslere son verilebilecekti. Yalnis bilgi veren
ve istenilen kay1t1ar1 tutmayanlarin' yetki “belgeleri ellerinden
alinacak. ve izin belgesi olmayanlarm hakkmda cezal 1§Iem
yapilacakt1.67 o e

Muhammediyye 1925 tanhh guru kanunu da dini faahyetlen icin

bir engelleme olarak gordii. 1926 yilinda Muhammediyye lideri K.
Fahreddin, Bintang Islam adli bir dergide yayimladig1 bir makale-

sinde kanun hakkinda hosnutsuzlugunu ve mahalli idarecilerin

Muhammediyye. iiyelerini ve miibelliglerini hakir gordiigiinii belirte-

‘rek- kanuna karg1 tepkisini gostermisti.68 Nitekim, 1929 yilinda

Solo'da yapilan teskilatin yillik kongresinde bu kanun hakkinda da

- cesitli elestiriler yap11m1§ ve kanunun uygulamadan kaldirilmasini

istenmisti. Siirekli agir tenkitler ve baskilarla karg1 karsiya kalan

hiikimet, en sonunda 1931 yilinda Muhammediyye miibelliglerini
izin. belgesi tasimaktan muaf tutarak teskilatin istekleri

dogrultusunda’ bir uygulamaya gitti. Fakat Muhammediyye kanunun

tamamen yiiriirliikkten kald1r11masm1 1sted1yse de, bunda basarili

olamad1.6?

Agustos 1932'de hiikiimet dzel egitimin denetlenmesiyle ilgili
olarak diger bir kanun daha ¢ikardi. Ancak bu kanun, bilhassa milli-
yetcilik temeli iizerine kurulan Taman Siswa adli egitsel ve milli bir
teskilatin actif1 okullar1 denetim altina almaya yonelikti. Kanunun
diger teskilatlarin ‘agtiklari-6zel okullari da etkilemesi iizerine.
Muhammediyye Kasim 1932'de aldig1 bir kararla bu kanuna da karg1
¢ikti. Tiim millf hareketlerin kanuna kars: ¢tkmalar tizerine hiikiimet
vkanunu ‘daha sonra askiya almak zorunda kald.70

1932 y1hnda Muhammedlyye nin Cava ve Madura'da 316 olmak
tizere toplam- iilke capinda 476 okulu vardl. Bunlarin 207'sinde
Hollanda egitim sistemi, 88'inde modern dini egitim ve 21'inde de
klasik egitim sistemi uygulanmaktaydi. Ancak bu say: hiristiyan
misyonerlerin ve hiikiimetin somurge okullarinin sayisiyla
kar§11a§t1r11d1g1 zamarn, gok az oldugu gorulur (;unku Cava'da 1928

67 Noer, The Modemzst Muslim Mowment..., 5.175-176; Benda The Crescent..., s.74.

68  Alfian, Muhammadiyah..., 5.212-213.
69  Alfian, Muhammadiyah..., s.214-215.
70 Noer, The Modernist Muslim Movement..., s.177-178; Benda, The Crescent..., 5.75
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yilinda 319 tane resmi jlkokul, 237 tane de ozel ilkokul bulunmak- -
‘taydi. Teblig alaninda da Muhammediyye haftalik tebli§ top-:

lantilarina biiylik dnem vermekteydi. Orta Cava'da 430, Dogu
Cava'da 54, Bati1 Cava'da 16, Madura'da 16 olmak iizere 1932
yilinda toplam 516 yerde teblig toplantilar: diizenlemisti. Tegkilat
teblig faaliyeti yapan birgok erkek mubellig ve kadin miibelligata
sahipti. Ayrica bircok cami ve mescid insa etti ve ge§1t11 vak1f ku-

- ruluglar1 kurdu.

Bunlarin yanm1 sira Muhammediyye, gazetecilik ve yayincilik
alanlarinda da faaliyet gosterdi. 1927 yilina kadar baski sayis1 500
ile 5.000 arasinda olan 40 tane dini kitap ve risale yayimladi. Bu ki-
taplarin cogunlugu daha sonra iilkenin millf dili olan Endonezyaca'da
iken, bazilar1 da Cavaca ve Maduraca gibi ‘mahallil dillerde idi.
Bunlarin yani~sira® ¢esitli dillerde: bircok dergi ve gazete de-
yayimladi. Tegkilatin yayin organi olan Suara Muhammediyye 1922

yilindan itibaren diizenli bir sekilde yayimlanmaya baslandi. Daha

sonra da Almanak Muhammediyye adiyla yilliklar, Beritahunan
adiyla yillik faaliyet raporlarim gikardi. 1927'de tegkilatin merkez.
yonetimi Suara Muhammediyye dahil 6 ayr1 dergi yayimlamaktaydi.

Bunlarin bazilar1 Malay, Cava ve Arap dillerinde idi. Aym yil 11
subesi kendi dergilerini yayimlamaktaydilar. Bunlar arasinda

- Menara Ampel (Surabaya), Al-Mahdi (Madiun) Menara Kudus

(Kudus), Servan Jatim ve Quran Djawan- (Solo), Armnida
(Sefnarang), Al-Falah (Purmokerto), Al-Chair (Bondowoso) bu-
lunmaktaydi. Madura dilinde yayimlanan Al-Chair harig, digerleri ya
Sanskritce alfabesiyle yazilan (Bahasa Kawi), yani Cavaca ya da
Arap alfabesiyle yazilan ve pegon adi verilen Cava dilinde idi. Bu
dergilerin bazilan belirli bir siire sonra gesitli sebeplerden dolay:
yayin hayatlarini noktalarken, Suara Muhammadiyah ve Suara
Aisjiah gibi belli bagli dergiler sémiirge donemmln sonuna kadar
devam etti.”! :

7. Din Alanindaki Gorisleri

Muhammedlyye din alan1ndak1 gorU§ler1n1n topluma mal edll—
mesini bu hususta kendisine yardimci olan Tercih Konseyi (Madjlis
Tardjih) adiyla bilinen bir birimi vasitasiyla yiiriitmiigtiir. Bu birim

71 AIfian,Mzzhanzmadiyah..., 5.189-193..
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ilk defa tegkilatin Pekalongan'da diizenlenen 1927 yili kongresinde
alinan bir karar geregince olusturulmustur. Genellikle dini ilimlerde
otorite sayilan alimlerden meydana gelen bu -konseyin gorevi, miis-
liiman toplumun kendi arasinda anlagsmazlifa diistiigii hususlarda
ve giinliik meselelerde fetva vermek veya goriig bildirmek idi. Yetki
alan1 daha ziyade inan¢ ve muamelatla ilgili hususlar1 kapsamak- -
taydi. Konsey bugiine kadar bir¢ok tartismali konuda, yani gercek
iman ve ibadet, dinf ve ruhi temizlik, oliilerle ilgili yapilan kutlama-
lar, dinf kaynakli 6rf ve adetler, orug, zekat, namaz, kadinlarin 6r-
tiinmesi, vakif, miras, hac, evlilik, kadinlarin foplumdaki ve dindeki
yerleri, miisliiman toplumun gorevleriyle ilgili hususlarda kararlar
almistir. Yakin donemlerde de bankacilik, sigortacilik, sans oyun-
lar, aile planlamasr gibi gagdag, konular konseyin gilindemine -
gelmigtir.

Konseyin kararlar: tegkilat-iiyeleri ve liderlerince birer rehber
olarak kabul edilmektedir. Bu konsey kurulmadan 6nce bu tiir karar-
lar, taninmig Muhammediyye alimlerince alinmaktayd:r. Tegkilatin -
kurucusu Dahlan bile kible meselesiyle ilgili olarak bir karar almisti.
Merkezi yonetim de bu fetvalar uygulamaya koyma ve tekrar goz-
den gegcirilmesi i¢in konseye geri gonderme yetkisine sahipti.-
Meseld, konseyin 1932 yilinda yarunda mahremi olmadan bir
kadinin bir giin veya daha fazla giinler icin dini ve diger sebeplerle
~digar1 ¢ikmasina ve seyahat etmesine miisaade edilmesi hususunda
aldif1 kararimi tekfar gozden gecirmek iizere geri gdndermisti.
Muhammediyye'nin ayni yil aldigi diger bir karar1 da, bayan
dgretmenlerin bag Ortiisii takma zorunlulugu ile ilgili idi. Ancak bir-
cok bayan ogretmenin bu karara karst ¢ikmasi lizerine merkez yo-
netim kurulu bu karar1 da reddetmigti. Yine teskilata bagli okullarda
kiz 'dgrencilerin bag oOrtiisii takmalar1 yoniinde tavsiye karari
alinmasina ragmen, bunlar tiim okul yoneticileri tarafindan uygula-
maya konmamigtir. Muhammediyye tegkllatl bu tiir ihtilaflr konular
iizerinde cesitli kararlar almasina ragmen, bunlar: tegkilatin tiim bi-
rimleri tarafindan katr bir gekilde takip edilmesini gart kogmamakta
ve uygulamay: tamamen fertlere birakmaktaydi. Nitekim konsey
kendisini dini konularda yegane dogru ve tam yetkili bir rehber ola-
rak gérmemekte ve bagka alimlerin muhalif goruglerme de saygl
gostermeyi ihmal etmemekteydi. 72

72 Noer, Thé Modernist Muslirﬁ Movement..., s.80-83.
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. Ayrica konsey, farkli goriigleri reddetme veya onlara diismanca
bir tavir takinma gibi- sert bir -tutumun igine girmekten Ozenle
kaginmugtir. Hatta bazi Muhammediyye iiyeleri dini konularda diger
alimlere- danigmaya ve onlarin goriisleri dogrultusunda hareket et-
meye devam etmiglerdir. Yine bazi liyeler konseyin kararlarim ¢ok
" muhafazakar ve katr bularak onlari tenkit etmislerdir. Mesel4,
Muhammediyye'nin 6nde gelen liderlerinden Hamka 1960 yili
baslarinda konseyin bazi konularda muhafazakar bir tutum
takindigimi ve toplumun gercek anlamda harekete gecirilmesini
saglayacak gerekli ve ¢agdas kararlarn alamadigini ileri siirmiigtii. .
Esas itibariyle Hamka'nin tenkitleri -cogu genel kiiltiiriin ve sanat- .
larin geligmesine engel olabilecek bazi Muhammediyye gevrelenmn
“olumsuz fikirleri iizerine yogunlagmigt1.73 _

Islam diinyasinda -ortaya c¢ikan ihya hareketleri gibi
Muhammediyye de her zaman Kur'dn ve Siinnet'te yer alan
Islamiyet'in tman ve ibadetl€ ilgili temel prensiplerine sik1 sikiya
bag1111g1 savunmustur. Egitim ve sosyal alanlarda da ¢agin gerekle-
rine uygun yeni kurumlarin olusturulmasin: hedeflemistir. Inang
alaninda ise Muhammediyye diger modernist hareketler gibi tevhid
inancima, yani Allah'm birligine 6nem vererek girki reddetmistir. Sirk
sayllabilecek eski animist, Hindu ve Budist inanglarla miicadele et-
meyi bir vazife addetmistir. Allah'tan bagka olaganiistii varliklara -
ve bir velinin mezarina kars: tazimde bulunmay: ve onlardan medet
beklemeyi, cok tanriliga ait inanglari benimsemeyi, gizli mistik glic-
lere sahip oldugu iddia edilen ve kris adi verilen bir silahtan
(hdnger) medet ummayi, sans getirecegine inanilan . akik
takinilmasini, fal bakicilarina gitmeyi, 31h1r muska ve buyuculugu
§1ddetle reddetm1§t1r 74 . ‘

Muhammedlyye Kur an ve Sunnete donug meselesmde daha
dikkatli 've mezhepler arasi farklihiklarda uzlagmaci bir tutum
takinir.. Taklidi agikc¢a reddederek ictihadi savunur ve dort hak
mezhebin Kur'an ve Siinnet'in gergek yorumlamasinda tek ve nihai -
hakka sahip olmadigimi kabul eder. Dini ilimlerde yeterli bilgi ve
beceri kazanmig olan her miisliimanin bagimsiz 1gt1had yapma

73 Federspiel, "The Muhammadijah...", 5.67-69.- _

74 Musthofa Kamal Pasha - Chusnan Jusuf, Muhammadiyah Sebagai Gerakan Istam,
Yogyakarta 1977, s.11-12; Nakaniura, "The Reformist Ideology of Muhammadiyah",
5.275. ‘
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- hakkina sahip oldugunu séyler. Muhammediyye kendi iiyeleri igin
dahi belirli bir alimin tavsiyesini hic tereddiitsiiz takip etmenin
yalnigligini vurgular. Diger taraftan igtihad konusunda tedrici bir.

- tercih metodu takip ederek mezhep imamlarinin goriiglerini pesinen

reddetmekten kacinir. ‘Bir ‘mezhebin goriisiinii . digeriyle

kargilagtirarak  hangisi Kur'an ve Siinnet'e daha uygun ise onun
tercih edilmesini veya yeni yorumlar getirilmesini tavsiye eder.

Boylece, her miislimanin Kur'dn ve Siinnet'te bulunan dini

hiikiimlerin esas: kaynaklarint 6grenmeye ve onlari anlamaya davet

eder. Nitekim, "Kur'dn ve Siinnet'e doniis" de Muhammediyyehin
temel sloganlarindan biridir.”> c :

Muhammediyye iiyeleri kendilerini temel dini inanglar
bakimindan dlger Siinnf miisliimanlarin bir parcasi olarak goriirler ve
ehl-i siinnet ¢izgisi iizerinde olduklarmni vurgularlar. Ulkede oteden
beri devam eden bazi geleneksel inang ve dini &detlerde bazi
deglglkhkler ve yenilikler yapmaya caligmigtir. Islamiyet'i ‘eski
Hindu - kaynakli hurafe ve batil inanglardan témizlemek igin
‘tegkilatin yetkilileri tarafindan ortaya konulan prensipler ve ger-
gekle§t1rmeye caligtify faaliyetler §unlard1r

1. Kiblenin tam olarak tayin edilmesi ve eskiden oldugu gibi
batiya yonelerek namaz kilinmasinin aksine’ tam klble istikametine
donulerek ibadet edilmesi;

2: Ramazan ayinin baglanglclm ve sonunu behrlemek icin din -
gorevlilerinin Steden beri yapageldikleri ayin ¢iplak gozle goriilmesi
uygulamasinin aksine astronomi ve' matematik’ blhmlermden.
1st1fade ederek hesap usuluyle tesbit edﬂmem ‘ ~

3 Ramazan ve Kurban bayramlarinin- camﬂerde degﬂ buyuk veA
actk alanlarda topluca kilinmasi;

4. Zekat, fitre ve kurban derilerini yaygin olarak din gorevlile-
rine ve mahalli hocalara (penghulu, naib, modin, kauman vs. gibi)
vermenin yerine miisliiman toplumu temsﬂ eden veya onlar ta-
rafindan olusturulan komitelerce toplamp gergek 1ht1yag sahiplerine
dagitilmasin: saglamak;

75  Nakamura, "The Reformist Ideology of Muhammadiyah", 5.279-280; Noer, The"
Modernist Muslim Movement..., s.98. '
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5. Cuma namazi hutbelerini eski devirlerde Arapc¢a olarak:
yazilmis hazir hutbelerin yerine herkesin anlayabﬂecegl mahalh»
dilde okumak ve hutbelerde guncel konulard yer vermek -

6. Dogum olum dugun ve cenaze torenlenyle 1lg111 olarak‘ |
yapilan kutlamalarin ve-dinf adetlerin basitlestirilmesi ve bunlarin
g;ok tanrilia ait eski inang ve adetlerden temlzlenm631

7. Mezar taglarinin sade ve basit bir sekilde yapﬂmasr, |

8. Velilerin mezarlarina ziyafeti ve bu tiir yerlerden medet
umulmasini kaldirmak;

9 Tasavvuf ehh ba21 k1§1 ve. ahmlerm olaganustu guglere sahlp A
olduklar1 inancini reddetmek ve onlardan §efaat dilemeyi 6nlemek; .

10. Kadin ve kizlarin bag ortusu takmalarin tegvik etmek ve
halka agik dinf toplantilarda kadin ve erkeklerin ayri duxmalarml
saflamak.76

Bu gayretlerin bir kism1 cogu ulema ve din gorevlileri arasinda
bazi tartismalarin ¢ikmasina sebep oldu. Ciinkii, bu uygulamalarin
bazilar1 din gorevlilerinih sosyo-ekonomik menfaatlerini dogrudan
etkilemekte ve onlarin toplumdaki gii¢lerini ve itibarlarini sarsmak-
taydi. Hatta bazan resmi makamlar toplumda huzursuzluk
¢ikmamasi i¢in Muhammediyye tiyelerinin bu yondeki faaliyetlerini

. kisitlama yoniine dahi gitmiglerdi. Ancak, zamanla,

Muhammediyye'nin bircok uygulamas: miisliiman toplumun benim-
sedigi degerler haline geldi. Meseld, Muhammediyye'nin ilk
yillarinda muhafazakar alimler Cuma hutbelerinin Arap¢a okun-
masinda 1srar -ederlerken, daha sonralari Muhammediyye'nin
baglattigi mahalli dilde hutbe okuma Adetini benimsemeye
basladilar.

Muhammediyye Isldm'a sonradan giren bidatlerle, animizm,
Budizm ve Hinduizm gibi daha 6nce bolgede etkisini gosteren diger
dinlerden gelen hurafelerle miicadele etmeyi temel” gorevlerinden
biri olarak saymastir. Modernist egilimli miisliimanlar muhafazakar-

76  Musthofa Kamal Pasha, Muhammadiyah Sebagai Gerakan- Islam, 5.58-60;
" Nakamura, "The Reformist [deology of Muhammadiyah", 5.276.
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larin dort hak mezhebin koydugu fikhi hiikiimlerde israr etmelerini
de:bir nevi-bidat olarak degerlendirmisler ve onlarin bu yondeki kati
tutumlarini tenkit etmislerdir. Belirli bir zamana ait hukuki kurallar
korii koriine kabul etmenin sakincali oldugunu ve miislimanlarin
Islam'in temel kaynaklafi olan Kur'an ve Stinnet'i dénemin ve ¢agmn
gereklerine uygun olarak tekrar yorumlamalari gerektigi fikrini sa-
vunmuglardir. Onceleri mezhep meselesi iizerindeki gorU§
ayriliklar1 pek fazla giindeme gelmemesine ragmen,

Muhammediyye'nin gelismeye bagladigi  1920'li yillarda
muhafazakar 4limler Muhammediyye liderlerini halk arasinda yanlig
fikirleri :yayan sapik (heretik) kimseler ' olarak lanse etmeye
baslamiglardir. Muhammediyye mezarda yeni slen bir- kisi icin
“yapilan telkin adetini Kur'an ve Siinnet'te olmadi§r gerekgesiyle
bidat kabul “etmistir. Namazin baglangicindaki niyete yapilan
sonraki eklemeleri de, Hz. Peygamber doneminde tatbik edilmedigi
icin' bidat saymigtir. Muhafazakarlar ise bu tiir bir niyet bicimini
namaz ibadetinin gecerli bir parcas: olarak gérmiiglerdir.””

Muhammediyye dogum, 6liim-ve diigiin yi1ldoniimlerini anmak
gayesiyle kutlanilan ve slametan adi verilen geleneksel.tdrenleri de
eski adetlerin kalintist oldugu gerekcesiyle hurafe saymis ve onlara
siddetle kargt ¢ikmigtir. Bu tiir térenlerin eski Hindu mengeili adet-
ler oldugunu ve Islom dininin ruhuna aykir bulundugunu sa-
vunmustur.’8 Yine halk arasinda yaygin olarak benimsenen ve eski
Hindu kiiltiiriinden gelen dini kaynakli bazi inan¢ ve uygulamalara
kafgi olumsuz bir tavir -almigtir. Bazi mezarlarn, ozellikle
miisliiman velilerin mezar ve tirrbeleri, bazi* taglarin, agaglarin, si-
lahlarin (kris) ve buna benzer seylerin olaganiistii ve gizli gugler
bulundurdugu yoniindeki halk arasinda oldukca yaygin olan inang-
larim; bazi mahalli halk doktorlarinin (dukun) tedavi yontemlenm ve
gelecege ait fala bakmay: siddetle reddetmistir.79 o

Her ne kadar Muhammediyye liderleri bazi tasavvufi goriis ve
- uygulamalarin Islam'da yeri oldugunu sdylemelerine ragmen, ge-
nelde tarikatlara karg1 giipheci ve olumsuz bir tutum takinmiglardir.
Ozelhkle Sumatrali ilk modernist egilimli alimler, tarikata ve tasav-

77  Federspiel, "The Muhammadijah...”, s.64-66.

- 78 L. H. Palmier, "Modern Islam in Indonesia: The Muhammadiyah After
! Independence"”, Pacific Aﬁ’air&, XXVII, Richmond 1954, 5.258.

79  Federspiel, "The Muhammadijah...", 5.70.
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vufi ekollere giddetle kars: ¢cikmuglardir. Velilerin gosterdikleri ke- .
rameti ve bazi tasavvuf ehlinin tasavvufta belirli bir mertébeye gel-
dikten sonra bir kisim normal dini vecibelerin sakut oldugu yonun-
deki iddialarini reddetm1§lerd1r 80

Genelhkle Muhammechyye tasavvufu bir takva yam daha dm—~ '
dar bir hayat tarzi olarak gérmekte ve biiyiik Islam alimi-Imam-1.
Gazali'yi bu konuda 6rnek bir sufi olarak gdstermekteydi: Nitekim,:
Imam-1 Gazali'nin en 6nemli eserlerinden biri olan Ihya -1 Ulliimiddin
de cogu modenist egilimli alimlerin bas vurdugu temel kitaplar-
- arasinda yer almigtir. Muhammediyye'ye gore sufizm "seytanin
sehveti ve diirtiklemesiyle meydana gelen tiim kirli manasiz -ve
yanhg seylerden insanligin ruhunu ve kalbini temizlemekti". Sufizm
sihirli uygulamalarla kazanilan zahirf bir diinyevi tecriibe degil, ak--
sine insani iligkilerde miisliimanlarin topluma daha. faydali olma-.
larina ve ol¢iilii bir dinf hayat yagamalarina yardimci olan iyi bir yol
olarak kabul edilmistir. Diger taraftan Muhammediyye tiim diinyevi
seyleri reddederek insanlar asiri sofuluga gotiiren ve kendisini
zikrin tekrarlanmasina kaptiran . bir tasavvufi anlayisi
reddetmigtir.8! .. e

Bununla birlikte, Muhammediyye Adat'in, yani hukuki kurallar .
haline gelmis olan geleneksel orf ve Adetlerin Isldm'a aykiri olma-
yan unsurlarina karsi ¢cikmamig ve onlarin hukuki alanda devam et-
‘mesinde de herhangi bir sakinca gormemigtir. Fakat bazi
Muhammediyye iiyeleri Adat'in eski uygulamalara siirekli sadakati
gerektirdigi gerekgesiyle onu totaliter bir sistem olarak gormiig: ve.
adat'in Islam1 istiinliige bagl kilmmasint ve dogru dinf uygulamalar
-yapilmasini istemiglerdir. Bazi tiyeler de-endiistri ve ticari konu-
larda banka ve kooperatlﬂer gibi faiz’ sistemiyle isleyen malf kurum-
larin galigmasina izin vererek faizle ilgili. geleneksel yasagi.
kaldirmislardir. Ikinci Diinya Savasi 6ncesi ve sonrasinda
Muhammedlyye tiyelerinin katilimiyla bircok kooperat1f kurarak
ekonomik alanda da aktif rol a1m1§t1r 82

80 Federspiel, "The Muhmmadijah...", s.71.
‘81 Noer,The Modernist Muslim Movement..., 5.99-100.
82 Federspiel, "The Muhammadijah...", 5.75.
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8. Bagnmsnzhk Sonrasn Donemde Muhammedlyye nin
.Durumu : 1

1942-1960 y111ar1 arasmda Muhammedlyye siyast kan§1khk do-
nemi, yani sirastyla savag, devrim ve secim kampanyalari've ayak-"
lanmalar doénemini yasadi. Ikinci Diinya Savasi yillarinda™
Endonezya'nin :Japon : isgali altinda ‘kalmasiyla . birlikte:
Muhammediyye'nin faahyetlerl de azalmaya baglad: ve bu -donemde
teskilatin genglik ‘kolu ve izci teskilati Hizbul Vatan kapatildi.
Muhammediyye de- Mart 1943'de Japonlar- tarafindan’ kurulan -
Endonezya Miislimanlar1 Danisma Konseyi (Majlis . Shura -
Muslimin Indonezya - Masumi)-adl dini federasyona girmeye zor-
land1. Diger taraftan Japon yetkililer Hollandalilar'm aksine' savasta
kendilerine yardimcr olmak gayesiyle miisliiman tegkilatlarin politi-
kaya girmelerini tegvik etti ve Muhammediyye bagkani K. H. Mas
Mansur'u Cava'daki Japon askeri yonetimine damgmanhk yapan
dort k1§111k dan1§ma konseyi uyehgme atad1.83 o

Endonezya nin bag1m31zhk mucadelesmln Verlldlgl 1945 1le
1949 yillar: arasinda da merkezi yonetimin tiim iilke capina yayilar
subeleri ‘arasindaki temas biiyiik olciide kangikliklar sebebiyle ke- -
sildi ve teskilat ekonomik olarak da gucunu yitirdi.84 Ancak, 1945'te :
bagimsizlik ilanindan sonra Masumi'nin Islamci bir parti olarak
kurulmasina iiye teskilat olarak katilan Muhammedlyye bagimsizlik -
hareketine biiyiik destek verdi ve Hollanda ile imzalanan
antlagmalara iilke menfaatlerine aykm gordggu 19111 genelhkler_

, olumsuz tavir taklnch 85

: Muhammedlyye, 27 - Aralik ‘1949 tarihinde' .hﬁkimiyetin«
Endonezya'ya ge¢mesiyle birlikte tekrar eski aktif roliine kavugarak
iye sayisini savag oncesi duruma yiikseltti. Temmuz 1953'te.
Cava'nin Purwokerto sehrinde diizenlenen 32. kongresiride 1950'de
632 olan sube sayisinin 1953'te 1612'e yiikseldigi belirtildi. 1950
sonunda 25.000 olan ilye say1sini da 1953 te 70.000' art1rd1g1 1fade
edﬂdl 86 "

83  H.J. Benda, The Crescent..., s.117- 118

84 - 1. H. Goksoy, Endonezya'da Islarg ve Hollanda Sémiirgeciligi, Ankard 1995 s: 144
85.  Goksoy, Endonezya'da islam..., s. 64, 66 68,139,177.

86  Palmier, "Modern Islam in Indonesia...", s. 257-258.
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Bu kongrede izci kolu Hizbul-Vatan 1950'de tekrar kurularak
1zc1hk dlanindaki faaliyetlerine yeniden bagladi. Ancak, genclik kolu
Pemuda'nin ayri bir kol olarak tekrar kurulmasi yoniinde bir teklif
verildiyse de, bu hususda bir karar alinamadi. Yine. bu kongrede
Muhammedlyye -liyelerine 31ya51 faaliyetlere katilmada serbest
birakarak Islaim'a dayali bir programi benimseyen herhangi bir si-
yasi partiye destek vermelerini tavsiye etti. Muhammediyye'nin
Masumi Partisi'ne- baglh 6zel bir iiye tegkilati olmasi dolayisiyla ta-
raftarlarinin biiyiik ¢ogunlugu ayni zamanda Magsumi'ye iiye idiler.
Siyasi alanda daha 6nceki 1limli ¢izgisini siirdiirerek 1948 yili son-
larinda Bati Cava'da ortaya ¢ikan ve daha sonra da Giiney Sulavesi, .
Giiney Kalimantan ve Age bolgelerine de yayilan radikal egilimli-
Darii'l-Islam hareketlerme ve ayaklanmalarina karg: cikti ve bun-
larmn bastirilmast icin ciddi tedbirlerin alinmast gerekt1gm1 her vesi-
leyle vurguladi.87 : :

Gercek bir Islam toplumu olusturmak ve devletl Islam1
temellere oturtmak Muhammediyye liderlerinin hedeflerinden biri
idi: Bu sebeple 1950'li yillarda parlamenter demokrasi ¢ercevesinde
Islami-degerlerin devlet sistemi i¢inde yerlesmesini. hedeﬂeyen ve
bu gaye ile tiim:miisliiman toplumun menfaatlerini koruma ve temsil
etme iddiasiyla ortaya ¢ikan Masumi Partisi'ne. destek verdi. Fakat, .
Nehdatii'l-ulema'nin .1952'de Ma§um1 den- ayrﬂarak ayr1 bir siyasi-
parti _olarak secimlere girmesi ve secimlerde yeterli . basari
gbsterememesi, Anayasa Meclisi'ndeki goriismelerde devletin
temel felsefesiyle ilgili konuda yapilan tartigmalarin sonugsuz
kalmas: iizerine de Muhammediyye-Magumi stratejisi etkisiz hale
geldi. 1960 yilinda Masumi'nin ayr1hkg1 hareketlere destek
verdigi .gerekcesiyle- kapatilmas: {izerine de siyasi kolundan
mahrum- kaldi1:38 Aktif olarak’ pol1t1kaya kat11ma donem1 boylece
sona erdi. ;

‘Muhammediyye 1960-1979 yillar1 arasinda -da siyasi giicii
elinde bulunduranlarla siirekli ihtiyatli bir iligki kurmaya ve eski
esas goOrevi olan dini, sosyal ve egitsel faaliyetlere yoneldi.
Sukarno'nun 1960-1965 yillar: arasindaki giidiimlii demokrasi do-

87 Palmier, "Modern Islam in Indonesia...", 5.260-262.
88 S. Lew Damel The Transition to qudea' Democracy, Ithaca 1966, s. 185 Goksoy
Endonezya'da Islam..., $.254-255.
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‘neminde devlet baskaninin dogrudan ve kigisel tevecciih ve ha-
miligini kazandi ve karsilifinda da Sukarno'yu teskilatimin hayat
boyu onursal. iiyesi yapu ‘Ayrica Cakarta'daki Muhammediyye
Universitesi Sukarno'ya ‘fahri. doktora payesi verdi. Sukarno da
Muhammediyye'nin kurucusu Ahmed Dahlan 1 mﬂh kahraman ilan
etti.89 oo ;

Sukamo donemmln (1950 1965) sonlarma dogru siyasi faahyet-
lere tegkilat olarak katilmayan Muhammediyye, 1966 yili baslarinda
tekrar siyasette de aktif rol almaya bagladi ve bazy Muhammediyye-
iiyeleri hedeflerini gerceklestirmek icin siyaseti bir arag olarak gor-
diiler. Sukarno'yu devlet bagkanligindan indirmeye yonelik 1966 ve .
1967 yillarinda olusturulan ordu destekli bir gruba: bir¢ok
Muhammediyye tiyesi de katildi. Hatta bazi Muhammediyye iiyeleri
Magumi'yi tekrar kurma cabalarina destek oldularsa da, bu ordu ta-
rafindan giiclii bir muhalefetle karsilasti .ve sonunda bu plandan-
vazgecilmek zorunda kalindi. Askeri  hiikiimet Masumi-
Muhammediyye iligkisinin tekrar giindeme gelmesini onlemek igin
yeni kurulacak partinin liderlik kadrosunun olugmasina dogrudan
miidahale ederek bunu 6nledi. 1968 yilinda hiikiimetce de kabul go-
ren bazi miisliman liderlerin olusturduklari: Endonezya
Miisliimanlar Partisi (Partai Muslimin Indonesia.- PMI) adindaki
Islamci bir partinin kurulmasinda birgok Muhammediyye iiyesi de
aktif rol aldi ve. bu . partinin kurulusuyla ilgili. olarak bir
Muhammediyye bildirisi yayimlandi. Bildiri de "yeni kurulan parti
Endonezya miisliimanlarinin destegini hakketti" seklinde yorum
yapilarak tiim miisliimanlarin bu partiye destek vermeleri ¢agrisinda
bulunuldu. Ayni bildiri Pancasila'yr devlet felsefesi olarak taniyarak
ve Yeni Diizen'in "dogru ve adaletli" bir diizen oldugunu ve "insan
haklarina ve demokratik haklara saygili" davrandigini belirterek
General ' Suharto baskanlifindaki hiikiimete deste8ini bildirdi.
Bildiride ayrica Muhammediyye'nin dini, sosyal ve egitim alan- -
larindaki faaliyetlerini siirdiirecegi ve siyasete katilmayacagi
aciklandi. Ancak, Sukarno déneminde sik sik kullanilan “Islami
toplum”, "Islam hukukunun uygulamaya konulma51 gibi hususlara
fazla deglmlmedl 90 :

89  B.J. Boland, The Struggle of Islam in Modern Ind(mesza The Hague 1982 s. 127 133.
90 - PFederspiel, "The Muhammadijah...", s.78-79.
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- 1971'de yapilan genel secimlerde %. 5,4 oraninda bir oy alan:
PMI ¢ok az- bir bagar1 sagladi ve hiikiimetin aldig1 bir kararla tiim
Isldmci partiler’ Birlesik Kalkinma ‘Partisi (Partai Persatuan
Pembanguan - PPP) catist altinda birlesmek zorunda kaldilar: 1977
secimlerinde ilk defa birlegik bir parti olarak secime - katilan PPP,
% 29.3 oraninda oy aldi, Bu démemde Muhammediyye giderek-
siyasi faaliyetlerden cekilerek tekrar esas faaliyet alanlari olan
egitime, dini hizmetlere ve sosyal konulara agirhk vermeye
bagladi. Ancak hertiirlii hurafeden arinmig - gagdas ve gercek bir
Islam toplumu olusturmak yontindeki. hedefinden ayrilmis = degildir.
-Bu hedefini 19701 yillardan sonra .bilgilendirme, rehberlik ve
Ornek ‘davranis gibi yollarla® ve gayri siyasi vasitalarla
gerceklestirme arzusunda oldugunu ifade etmeyi siirdiirmiigtiir.”!
Nitekim, teskilatin Ucung Pandang’daki '38. kongresinde alinan-
bir kararda Muhammediyye'nin insan ve toplum hayat1n1
ilgilendiren her.konuda faaliyet yapacagi, ancak herhangi bir siyasi
parti veya bagka bir tegkilatla h1gb1r suretle bag kurmayacag1
vurgulanmistir.92 _ :

. -Dini siyasetten ayr1 - tutmayaA bityiik- 6zen "gd‘steren -Suharto -
‘hiikiimeti déneminde Muhammediyye siyasi alanda basarisizlifa
ugramasina ragmen, teskilat yapisinda herhangi bir gerilemesi ve-
siyasi. olmayan alanlardaki etkisinin' azalmasi--sdz konusu
olmamigtir. Gergekten Muhammediyye bu ddnemde gerek iiye
gerekse sube sayisi bakimindan gelisme gostermigtir. Nitekim,
tegkilatin 1979 :tarihli. tanitim- kitapg¢ifinda merkez biiroya kayith
aktif iiye sayis1 950.000, iilke capindaki-tiim subelere kayithi iiye
. sayisinin -da 9 milyon civarinda oldugu belirtilmigtir. Aym1 yilda.ana
okulundan iiniversite seviyesine kadar cesitli. seviyelerde
12.000'den fazla okulu ve 800 civarinda da sosyal alanda faaliyet
gosteren cesitli kurumlan bulunmaktaydi.93 . o

91 Nakamura, “The Rcformlst Ideology of Muhammadlyah 5. 280 282 o

92 Teskilatin merkez biirosu tarafindan yayimlanan Inglhzce tanitim kltapglgx Central
Leadership of Muhammadiyah, Muhammadiyah Movement in Indonesia,
Jakarta/Yogyakarta 1979, s.8.

93 Central Leadership of Muhammadiyah, Mrhammadiyah Movement in Indonesia,
s.10-11.
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9 Sonug

Yemhkgl bir dlm hareket ‘olarak Muhammedlyye Islamlyete
sonradan girmig olan Hindu ve Budist kokenli geleneksel
uygulamalarl ve hurafeleri atarak Endonezya miislimanlarinimn
Islam inancint saflagtirmay: hedeflemistir. Kisacasi o, Islamiyet'i
Hz. Peygamber ve ilk dort Ragid halifeler tarafindan anlasilan ve
uygulanan ‘sekline dondiirmeye caligmis ve esas olarak
miisliimanlarin sadece Kuran ve Siinnet's yonlendirilmesi gerektigi
fikrini savunmustur. Aynca Istamiyet'in -bu iki temiel kaynaginin
muhtevasini modern yorumlara acarak onun degisen diinya
sartlariyla gatlgma halmde olmadigim ispatlamaya ve bu dinin tim'
zamanlar1 kapsayan ve tiim toplumlara hltap eden bir- dm oldugu
anlay1§1m kuvvetlendlrmeye ga11§m1§t1r : '

Sosyal bakimdan ise, Endonezya toplumunu geri kalmaktan
_kurtarmak ve onlar1 modern dunyaya layik olduklar1 sayg: ve itibara
kavusturmak icin modernlesmeyi ve deg1§1m1 baglatmlg bir hareket -
olmugtur. Bu gaye ile dini egitime soktugu yeni vé modern metot ve
- sistemlerle - Islam egitiminin gelismesine katkida bulunmustur.
Ayr1ca saghk ve toplum yararina olan haylr islerinde faaliyet goste-
rerek iyi bir sosyal dayamgma Srnegi sunmustur. Bu yoniiyle de
Endonezya' da sosyal degigimin bir temsilcisi roliinii -oynamigtir
denilebilir. Egitimle ilgili modern teknikleri uygulamaya koymakla
miisliimanlar arasinda Bati menseili sosyal ve kiiltiirel degerlerin
tesirine karg1 koyabilecek gerekh bilinclenmeyi saglamasi aglsmdan‘
toplumda onemh b1r fonk51y0nu icra ett1g1 inkar edﬂernez

Siyasi tavir 1t1bar1yle Muhammedlyye hem Hollanda sOmiirge
yonetlrmne hem de onlarla isbirligi yapan mabhalli reislere karst ol- .
masina ragmen, tegkllat olarak ilk otuz yil boyunca siyasetten uzak
durmaya biiyiik 6zen' gostermistir. Ancak tiyeleri ve liderleri kendi
risklerini de goz oniine alarak gahsi olarak siyasete girme hiirriye-
tine sahiptiler. Fakat tegkilat olarak Muhammediyye smiirge yo-.
netiminin sik1 denetimi altinda siyasete katilmayarak varlifim tehli-
keye atmadi. Daha gok halkin dini bakimdan aydinlanmasina,
sosyal ve egitsel faaliyetlerine 6nem verdi. Zaman zaman somiirge
aleyhtar1 tavrini genellikle somiirge hiikiimetinin egitimle ilgili
kanunlarinda oldugu gibi Islam'a aykirt gordiigii uygulamalarinda
serglledlyse de, acik ve kesin bir gekilde 1§b1rhg1n1 reddeden bir
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tutum takinmadi. Bu strateji Muhammediyye'nin hizli bir gekilde
ge11§rnesmde ve Ikinci Diinya Savasi'na kadar tiim iilke gapmda '
yayﬂmasmda bir anahtar rolii oynadi. : :

: Dlger taraftan Muhammedlyye Endonezya mllhyetglhgme ve
bagimsizlik hareketine biiyiik destek vermigtir. Ancak, bu tegkilatin
mﬂllyetglhk anlayig1 radikal olmayip 1limli bir glzglde kalmugtir.
Sarekat Islam gibi bazi Islami tegkilatlarin sOmiirge rejimiyle
isbirligi yapmama politikasiun aksine onunla isbirli§i yapmayu ter-
cih etmistir. Hiikiimet sekli konularinda sultanlik. ve krallik gibi des-
_potik idare sekline kolayca donugebﬂecek sisternleri reddetmis,
demokratik prensiplere dayali daha modern ve halka dayali s1yasi
teékllatlanma sekillerini ben1msem1§t1r Muhammedlyye nin’
Mmangkabau subesi oldukca 81yas1 bakimdan rad1ka1 bir ¢izgi takip
etmesine ragmen, Cava §ub631 ise somiirge yonetimine karsi boyle
agik bir tavir dlarak catigma pohukasma g1rmem1§t1r ~

Muhammed1yye nin Endonezya muslumanlan uzermdekl etk1S1
oldukca fazla olmugtur. Dini, sosyal ve egmm alanlarinda uygula-
maya koydugu ve iizerinde énemle durdugu bir¢ok husus giinii-
miizde yaygmn olarak uygulanan adetler haline gelmigtir. Mesel4,
giiniimiizde hutbeleri Endonezyaca veya mahalli dillerde okumak ve
acik alanlarda topluca bayram namazi kilmak iilkenin her tarafinda
uygulanan bir &det haline gelmigtir. Ramazan aymda daha ¢ok piring
olarak verilen zekat ve fitre eskiden oldugu gibi din. gorevlilerinin
tekelinde olmayip, daha gok bu gaye ile kurulan komite ve vakiflarin
denetimine ge¢migtir. Egitim ve sosyal alanlarda da benzeri
gelismeler goriilmektedir. Meseld, birgok pesantren gimdi artik
egitim komplekslerl 1gerlsmde geleneksel ozelliklerini de koruyarak
modernlesme siirecine girmig, ilk ve ortadgrenim sev1yes1nde genel
okullar ve modernlesmig medreseler agmuglardir. Ayrica Nehdatii'l-
ulema ve diger bircok muhafazakar egilimli miisliiman teskilat da
Muhammediyye'ninkine benzer ¢ok sayida.hastahane, klinik ve:ye-
tim yuvalari kurmuslardir. Her seyden &nemlisi, Muhammedlyye_ .
Endonezya Islam toplumunun daha cagdas -bir Islami ozellige
kavugmasina. ve ¢agin. ihtiyaclarini daha etkin bir gekilde berumse—,
mesine katkida bulunmU§tur :

Bagimsizlik sonrasinda bir siire 31yas1 faahyetlere katﬂmasma
ragmen, gunumuzde Muhammediyye siyasetten uzak durmaya-
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- 0zen gosteren dini,. sosyal ve: egitsel alanlarda faahyet yapan
fslami bir hareket olarak devam etmektedir. Ulkenin cesitli
yerlerinde camileri, mescitleri, okullari, ¢ocuk yuvalar, klinik ve
hastahaneleri, yetim ve fakir yuvalari, biiro ve toplanti salonlar:

bulunan yaygin bir goniilli kurulug niteligindedir. Bugiin

Muhammediyye -igerisinde - toplumun tiim - kesimlerinden insanlar
bulmak miimkiindiir. Bunlarm biiyiik bir bsliimii yeni kiiciik sanayici
ve tiiccar, i§ adama, glftg1 ve devlet gorevlilerinden: meydana
gelmektedir. Politikada, is diinyasinda, basin ve yayincilikta,
akademik, sanat- ve kiiltiirel alanlarda etkili olan- ¢ok taninmig
iiyeleri bulunmakta-ve bunlar iilkenin sosyal, kiiltiirel ve dini
hayatinda 6nemli rol oynamaktadirlar. Gergekten Muhammediyye-
tiyeleri Endonezya'nin yakin dénem tarihinde ‘oldugu g1b1 ‘bugiin de
toplumda onemh roller ustlenrm§lerd1r
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