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Abstract

Starting from the second half of the 1960s onwards, socio-religious youth movements,
which are regarded as the initial element of civil expressions on university campuses, were
constructively influential on the perception of the political elites’ understanding of Islam and
political evolution of the Islamisation policies in the process in Malaysia. There are opinions
that this effect encompassed the efforts of Islamisation particularly in the 1980s. In this
process, the task of the state apparatus, as a political power, which managed the religious
domain mostly considered belonging to the civil sector, deserves to be scrutinized in relation
with at least some influential factors in the near and distant past of the Muslim Malay
community. And, it cannot be overseen that the functions of the traditional Malay rulers, say,
Sultans, were transferred, to some or larger extent, to the Federal government after the
independence. With regard to this, in this article, the present writer will focus on some aspects
of the policies of Dr. Mahathir Mohamad, who has molded majorily the history of modern
Malaysia, regarding his Islamisation policy aligned with the state-religion relationship.

Key Words: Malaysia, Islamization policies, Islamic education, Dr. Mahathir
Mohamad.
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Ozet:

Malezya’da 1960’li willarin ikinci yarisindan itibaren tiiniversite kampiislerinde
baslayan ve sivillesmenin bir unsuru olarak telakki edilen dini-toplumsal hareketlerin islam’n
iilke siyasi elitince algilanmasinda ve pratikte Islamlastrma adiyla anilabilecek politikalara
evrilmesinde 6nemli etkisi olmustur. Bu etkinin, ozellikle 1980’li yillarda devlet eliyle
Islamlagtirma cabalarina yol actign konusunda goriisler bulunmaktadir. Bu siiregte, yani
devletin siyasi bir gii¢ olarak sivil alana dahil olan dini ¢ekip cevirme isini listlenmesinde,
ozellikle Miisliman Malay toplumunun yakin ve uzak gecmisindeki kimi faktorler dikkate
almmay1 hak etmektedir. Bu baglamda, geleneksel Malay devletlerinde Sultanlarin sahip
olduklar1 islevlerin bagmmsizlik sonrasinda Federal yonetime bir tiir devri olarak
degerlendirilebilecek iliski gbz ard1 edilmemelidir. Bu ¢ercevede, modern Malezya tarihinde
biraktig1 izler nedeniyle, din-devlet iliskisi baglaminda yasananlarin odaginda yer alan Dr.

Mahathir Muhammed’in 22 yillik iktidarindaki icraatlar kisaca ele alinacaktir.

Anahtar Kelimeler: Malezya, Islamlastirma politikalari, Islami egitim, Dr. Mahathir
Mohamad.

Giris

Malezya’da din-devlet iligkileri 6nemli ¢alismalara konu olmustur. Giiniimiizde, bu
konunun sahip oldugu 6neminden higbir sey kaybetmedigi gozlemlenmektedir. Ozellikle, din-
siyaset iligkisinin modern donemde dikkat ¢ekici bir sekilde giindeme gelisinde, ulus-devlet
yapilanmasinda kimlik ediniminin bir sorun olarak niiksetmesinin etkisi goz ardi edilemez.
Malezya toplum yapisinda Islamiyetin 6nemi, 6zellikle Malay etnik yapisina ait olmanin, ayn1
zamanda Miisliiman olmaklikla ortaya cikan aidiyet iligskisinde belirginlik kazanir. Calismanin
ilgili bolimiinde zikredildigi lizere, tarihsel olarak Miisliiman Malaylarn liderlerine ‘sonsuz’
baglhilik gostermeleri nedeniyle modern zamanlarda da, toplumsal yasamin neredeyse her

alaninin diizenlenmesinde karar mercii olarak siyasi liderlere referans yapildigi goriiliir.

Miislimanlik, Malaylar icin onemli bir aidiyet kaynagi olmasmin yani sira, etnik
cogunluk gercekliginden hareketle, iilkenin asli sahipleri olarak kendilerini var kilma ve
egemenlik statiilerinin pekismesinde basat rol oynar. Kimi aragtirmacilarin ifade ettigi iizere,
zamanla Malay dili ve sultana baglhilik Malay-Miisliimanlarin aidiyetlerini saglamada yetersiz
kalmas1 dini aidiyeti 6n plana ¢ikarmistir. Ornegin, Bagimsizlik 6ncesinden baslayarak
1970’lere kadar Malayca (Bahasa Malayu) Misliman Malaylar igin tamimlayici bir
ozellikken, egitimde birlik ve Malayca’nin tiim egitim asamalarinda zorunlu kilinmasiyla bu
ayricaligim1 kaybetmistir (Khoo 2009: 113; Musa 2003: 75; Mauzy&Milne 1986: 87). Bir

107



anlamda ‘aidiyet krizi de’ denilebilecek bu hususun, diger faktorleri géz ardi etmeksizin,
ozellikle 1980’lerin basindan itibaren giindeme geldigi goriiliir. Bu siire¢, UMNO (Birlesik
Malay Ulusal Birligi) catist altinda biraraya gelen ve siyasi egemenligin yegine hakimi
konumundaki Malay siyasi elitinin 6ncii isimlerince gelistirilen i¢ ve dis politikada siirekli
giindemde yer isgal etmis bir olgudur. Bu baglamda, Malay ulusu (bangsa Malayu) ile
Malezya ulusu (bangsa Malaysia) arasindaki ince ayrima dikkat cekmekte fayda var. Resmi
sOylemde her iki kavram kullanimda yer bulmakla birlikte, genel politika baglaminda ilkinin
ikincisi kapsamasi gibi bir durum s6z konusudur. Ilki, Malay-Miisliiman kimligine atifta
bulunurken, ikincisi modern ulus-devlet yapilanmasinda kimi ¢evrelerce halen disarlikli kabul
edilen Cin ve Hint/Tamil kdkenleri de icerecek genis bir cergeveye oturur (Leigh&Lip 2004:
303).

Ote yandan, iilke siyasal yasamda basat rol oynayan Malay Miisliimanlarm Islami
anlayis1 siyaset, ekonomi, egitim alanlarina dahil etme cabalar1 diger etnik yapilar tarafindan
kendilerine yonelik bir baski olarak algilanmaktadir. Malay Miisliimanlar arasinda dinin bir
hayat tarzi oldugu yolundaki anlayisin tevariis etmesiyle dogrudan baglantili olan bu siireg,
Islamin kamusal alanda goriiniir kilmmasim giindeme getirmektedir (Liow: 2010: 136;
Othman&Puthucheary&Kessler 2008: 17). Ancak bu siirecte iizerinde durulmasi gereken
husus, sivil Islami hareketin, modern Malezya sartlarinda siyaset kurumuyla nasil bir
etkilesim sergiledigidir. Ya da bir baska deyisle, s6z konusu sivil Islami yonelimlerin devlet
biirokrasisi iizerindeki su veya bu sekildeki niifuzu ve bu vasitasiyla Islamlastirma
siireclerinin nasil bir yonelim gosterdigidir. Kimi caligmalarda vurgulandigi {izere,
Islamlagtirma cabalarinin sivil yonelimlerden devletin inisiyatifine gecmesi, s6z konusu
Islami yapilanmalarin iginde yer aldigi toplumsal giiglerin zayifligina sebebiyet verdigi de
gozden kacirilmamahdir (Case 2004: 39).

Somiirge Doneminde Din’in Toplumsal Yapi Icerisindeki Yeri

Malezya’da devletin dini hayata yaklagimini anlayabilmek i¢in tarihi referanslarin
dikkate alinmas1 gerekir. Bu baglamda, Malezya’da bugiinkii dini hayatin
sekillendirilmesinde, Ingiliz somiirge donemindeki siyasal, hukuksal ve toplumsal iliskiler ve
bu yapinin devami mahiyetindeki modern donem veya bagmmsizlik siireci 6nem tasir (Yegar
1984: 189). Ulkenin 6nemli hukukcularindan Ahmad Ibrahim’in (2000: 20) dile getirdigi
lizere bugiin mevcut hukuk sisteminin kokenleri Ingiliz niifuzunun bir iiriinii olup sivil ve
seriat olmak iizere ikili hukuk yapisi1 seklinde tezahiir eder. Toplumsal yasamin biiyiik bir
bolimiine dair hukuki uygulamalar dayanagini sivil veya sekiiler hukuktan alirken,

Miisliimanlarin tabi oldugu Islam hukuku aile ve bazi suglarla sinirhdir.

Somiirge doneminde dini yasam, her bir sultanligin siyasi ve de cografi alaniyla

sinirliydi. Malay topluluklarinin siyasi liderlerine, yani sultanlarina siki bagliliklariyla
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taninirlardi. S6z konusu bu bagliligin yonetim aygitinda giicii temsil eden sultan kadar,
sultana bagl soylularin, bir anlamda yar1-6zerk iliskiler gelistirmelerine olanak taniyan bir
siyasi sistemden bahsedilebilir. Oyle ki, kimi zaman soylular arasindaki siyasi miicadelenin
soylular ile sultan arasinda da niiksettigi vakidir. Bu anlamda, ge¢cmiste Malaya topraklarinda
Miisliman toplumun baghi oldugu bir merkezi yonetim yapisindan sdz etmek miimkiin
degildir. Merkezi yapilanmanin ingiliz somiirge yonetiminin bu topraklarda siyasi ve cografi
yayilmacilig1 sonucu, ozellikle de 1874 yilinda yapilan dort Sultanliin birlesmesiyle olusan
Federe Malay Devletleri (Federated Malay States -FMS) araciligiyla giindeme gelmistir
(Federspiel 2007: 111; Kim 2001: 128).

Bu husus, 6zellikle Ingiliz somiirgeciliginin Malaya topraklarinda varlik siirmeye
baslamasindan ve siirecte Yarmmada’daki hakim konumdaki Malay sultanlariyla yapilan ikili
anlasmalar geregi ekonomik ve idari haklar Ingiliz somiirge yonetimine devredilirken, Malay
din ve geleneginin ‘korunmasi’ da bizzat sultana devri gibi somut bir sonug ortaya ¢ikt1 (Roff
1967: 69). Bu gelisme, Sultanlarin halklar1 karsisinda 6ncii bir konum tasimalarinda
devamlilik olarak telakki edilir. Zamanla, 0zellikle somiirge yoOnetimince yapilan
anlagmalarda sultanlara ‘dinin hamisi’ roliiniin verilmesi, modern Malezya Federasyonu
Anayasasi’nda her iki kurumun da, yani dinin ve sultanligin devamin1 bir anlamda zorunlu ve
birbiriyle iligkili kilmistir (Barr&Govindasamy 2010: 296).

Islami kurumlarin yapilasmas: yerel diizeyde, ornegin kdy ve daha biiyiik olgekli
yerlesimlerde giinliik ibadetler, dogum, evlenme, oliim vb. gibi halkin kimi giindelik dini
ihtiyaglarim1 gidermeye matuf olmak iizere, bir gevsek dini yapilanmanin varlifindan sz
edilse de, iist diizey yonetim yapisinda herhangi bir kurumlasma mevcut degildir. Bununla
birlikte, onemli dini hadiseler, 6rnegin Ramazan Ayr’’min baslamasi vb. gibi hususlarda

Sultan’m yakin ¢evresindeki alimlerin rol oynadigina dikkat cekilir (Federspiel 2007: 111).

Islami kurumlarin yapilasmas: da bu anlamda ilgili sultanligin siyasi ve maddi
sinirlartyla  gercevelenmistir. Ashinda Ingiliz somiirge yonetiminin, dini ve gelenegi
Sultanlarin ‘idaresine’ terk etmesiyle Islami kurumlarin organizasyonu konusunda Malaya
topraklarinda yeni bir siirecin ortaya ¢ikmaya basladigi goriiliir. Sultanlarin rollerinin giderek
“formel” bir nitelik kazandig1 ve bu baglamda Malay Islam din ve kiiltiir yapilagmasinin
modern bir mesruiyet cercevesine oturtulmaya baslandig: ileri siiriilebilir (Bari 2013: 12;
Hassan 1996; 100; Roff 1967: 72). Bu siirecte Cohor ve Kelantan ornekleri zikredilmeye
degerdir. Cohor’da egitim kurumlar1 kadar ‘Din Isleri Miidiirliigii’ denilebilecek yapilanmayla
1895 yilinda hayata gecirilmistir (Ibrahim 1978: 41; Federspiel 2007: 110). Kelantan da ise
1915 yilinda, Islam Dini ve Malay Gelenegi Meclisi (Majlis Agama Islam dan Isti’adat
Melayu) adiyla kurumsal bir yapinin ortaya ¢iktig goriiliir (Funston 2006: 53). Cohor’daki bu
gelismeye karsilik, dogrudan Ingiliz yonetimine bagli Federe Malay Devletleri’'nde
(Federated Malay Sultanates) merkezi yonetimin giiclenmesine paralel olarak din islerine tek

catr altinda toplanmaya baslandi. Bu kurumlara, her bir sultanliktaki dini egitim veren kurum
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mezunlar1 atanmig ve zamanla Islami ilkelere dayali yasalar ortaya konmustur. Mahkemelerde
dini hiikiimlerin vaaz edilmesi, ozellikle de evlilik ve bosanma gibi hususlarda giindeme
geldi. Dini mahkemelerde kadilarin atanmasi veya gorevden el g¢ektirilmesi, yOneticiler

meclisine bagkanlik eden kisi, yani sultanin inisiyatifindeydi (Federspiel 2007: 112).

Malezya Anayasasi’nda Din Olgusu

Malezya Anayasas’mn 3. Maddesi'nde “Devletin resmi dini Islam’dir” ifadesi
Miisliman toplum ic¢in ne anlama geldigi konusu farkli toplum kesimleri ve etnik yapilarca
politik tartismalara konu edilmekte ve bu anlamda giincelligini korumaktadir. Bu ifadeden
hareketle Islam hukukunun topyekiin uygulamaya konu edildigini diisiinmek giic. Bu
baglamda, s6z konusu bu Anayasa maddesine ragmen, uygulamada, teknik ve genis anlamiyla
ifade etmek gerekirse, iilkenin Islam Hukuku’yla yonetildiginden bahsetmek miimkiin
olmamakta, uygulamanin sadece aile, miras gibi birka¢ alanla sinirli oldugu goriilmektedir.
Tam da bu noktada, Islam hukukunun iilke gercekliginde neye tekabiil ettigine dair ileri
siiriilen argiimanlara g6z atmakta fayda var. Ozellikle bu noktada, iilkenin bir Islam devleti mi
yoksa liberal/sekiiler bir yap1 m1 oldugu yolundaki tartismalar akademi, siyasi ve sivil toplum
kurumlar1 arasinda siirgit devam etmektedir (Lee 2010: 52). Anayasa’da bu maddenin devlet
yonetimi ve toplumsal alandaki karsiligi, bagimsizlik sonrasindaki ilk ceyrek yiizyllda UMNO
gelenedi icerisinde sembolik bir unsur olarak algilanmis ve siyasal ifadesini de devletin bir
Islam devleti olmadig1 goriisiinde bulmustur (Othman vd. 2008: 67). Bunu teyit mahiyetinde
goriis hukukgularla dile getirilmis ve s6z konusu bu maddenin varligimin devletin “sekiiler bir
devlet” olmasina mani olmadig1 belirtilmistir (Vohrah&Koh&Ling 2004: 34).

Yukarida kisaca deginilen bu tartigmalarin iilkenin cok etnikli ve ¢ok dinli yapisindan
kaynaklandig1 goriiliir. Malezya toplumunu olusturan ii¢ etnik yap1 (Malay-Cinli-Hintli), ayn1
zamanda bu {i¢ farkli unsurun dini aidiyetleriyle anilmalarina olanak tanmmaktadir (Morais
2008: 9). Bu iligskinin bagimsizligin ufukta gdzilkmeye baslamasiyla birlikte dinin politika ile
iliskisinin giderek 6nem kazandig1 ve sosyo-politik tartigmalarda dikkat ¢ekici bir yer aldigi
goriilir. Yeni devletin hangi sosyo kiiltiirel dinamikler tizerinde yiikselecegi meselesinde
Malaylar bu topraklarin asli sahipleri olmalar1 itibariyla Malayliligin one ¢ikmasim arzu
ediyorlardi. Bu cercevede, Malayliligin 6nemli bir dinamigi olmasindan hareketle, yaygin bir
sekilde dile getirildigi lizere, “Malay olmak, Miisliiman olmakla es anlamhdir” soylemi,
kurulug asamasinda kabul gordii. Bu soylem, siyasal karsiligimi, yukarida zikredilen
Anayasa’nin maddesinde, yani Islam’in resmi din olmasinda buldu. S6z konusu bu husus,
cogulcu etnik toplumsal yapida, Ozellikle Malaylar’in Miislimanligir etnik aidiyetlerinin
olmazsa olmazi kabul ettikleri goriiliir (Tan; Min; Seng 1991: 686). Ancak bu durum,
yukarida deginildigi iizere iilkenin bir Islam devleti oldugu anlamina gelmemektedir. Aksine,

tarihten tevariis eden bir karakteristik olarak, modern donemde bir sembolik islerlige
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donuistiiriilmesi seklinde algilanabilir (Ratnam 1985: 144; Malaysia Federal Constitution
1968: s.49.)

Bununla birlikte, Malezya toplumunun cok dinli yapis1 dikkate alindiginda,
bagimsizlik Oncesinde yapilan ‘toplumsal anlasma’ geregince diger topluluklarin dini
hayatlarinin sekillendirilmesi konusunda 6zerklik taninmistir (Saravanamuttu 2010: 279). Bu
baglamda, iilkede din 6zgiirligi Anayasa’nmin ilgili maddelerinde dile getirilmis ve bu
anlamda Anayasa’nm giivencesi altindadir. Ornegin, Anayasa’min 3 Maddesi 1. Bend’inde
“Islam, Federal sistemin resmi dinidir’ ibaresiyle zikredildikten sonra, ayn1 madde iilkede
“... Diger dinler de iilkede baris ve huzur icerisinde yasanabilir.” ifadesi, diger dinlerin de
yer alabilecegine vurgu yaparak, Malezya’min ¢ogulcu dini yapisina dikkat ceker (Malaysia
Federal Constitution 1968: s. 49). Ayn1 sekilde, Temel Haklar Boliimii’ndeki 11. Madde’de
‘Herkes kendi dinine inanma ve yasama hakkina sahiptir.” Ve gene ayni boliimde, 12.
Madde’deki “...Vatandaslar din, irk, vb. nedeniyle ayrimciliga tabi tutulamazlar” ctimlesi
temel insan haklar igcerisinde zikredilmektedir (Malaysia Federal Constituton 1968: s. 54). Bu
durumda, Islam’in devlet dini olduguna vurgu yapan Anayasa maddesinin baska dinlere
mensup kisi ve topluluklar iizerinde herhangi bir zorlamay: gerektirmedigi sonucuna
ulagilmaktadir (Vohrah&Koh&Ling 2004: 34).

Bu cercevede, her vatandas dini, irki ne olursa olsun kanun Oniinde esit kabul
edilmektedir. Buna goére, her inan¢ mensubu toplumsal yapida kendini ortaya koyma hakkina
sahiptir. Ancak bu siirecler, devletin bilgi ve denetimi altinda gerceklesmektedir. Ornegin,
1980 y1h niifus sayiminda iilke genelinde irili ufakli 68 etnik unsurun varlig tespit edilmis ve
bu cok-wrkl1 ve etnikli sosyal yapida Miisliiman, Hindu, Budist, Hiristiyanlarin dini giinleri
resmi olarak taninmaktadir. Bu dini unsurlar, Anayasa’nin 11. Maddesi, 1. Bendi geregince
kendi din islerini diizenleme hakkina ve yetkisine; dini ve insani yardim amag¢lh kurumlar tesis
etme ve bu amacla miilk edinme hakkina sahiptir. Ayn1 maddenin 2 Bendi’ne gore bu dini
faaliyetler ve yapilanmalar vergiye tabi tutulmamaktadir (Malaysia Federal Constitution 1968:
54; Hickling 1997: 120-1).

Federal Yonetim Sistemi ve Din

Malezya, monarsi’nin sembolik olarak varligin siirdiirdiigii ve bu anlamda Ingiltere
benzeri bir siyasi sistemle yonetilen federadif bir devlettir. Federal yonetim yapis1 icerisindeki
on ii¢ Eyalet’ten dokuzunun basindaki Sultanlar, aym zamanda “Din’in ve Malay geleneginin
hamisi” konumundadirlar. Ve bu anlamda séz konusu Malay klasik liderleri, Islam dini gibi
unsurlarin hadimi olmalar1 dolayisiyla 6nemli yetkilerle donanmiglardir (Bari 2013: 4). Bir
baska sekilde sdylemek gerekirse, sultanlar modern donemde sahip olduklar1 mesruiyetlerini

bu iki dinin ve gelenegin koruyucusu sifat1 baglaminda edinmektedirler (Bari 2013: 12).
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Miisliman Malaylar’in dini hayatlarinin tanziminde Federal yasalar kadar, Eyalet
yasalarinin da Onemli bir rolii vardir. Klasik Malay devletlerinin devami1 mahiyetindeki
Eyaletlerde her bir eyaleti baglayici yasalarin yanm sira, Federal yonetime bagl bolgelerde,
yani Kuala Lumpur, Putrajaya ve Labuan’daki Islami yasalarm uygulanmasi iilkenin genel
sultaninin  sorumluluk ve yetki alamindadir” Bu baglamda, Federal sistemin Eyalet
yonetimlerine tamdigi haklar, seriat mahkemeleri vasitasiyla Islami hayati tanzim isini
istlenir. Bunun yam sira, her bir Eyalet’te ‘Dini Meclis’ (Jabatan Agama Islam), sultana
damigmanlik roliinii icra ederek dini yasami yapilandirmaktadir. Sultanin bulundugu her bir
Eyalet’te zekat, fitre toplanmasi, camilerin ingasi-bakimi vb. tiim dini yasami ilgilendiren
hususlar eyaletlerdeki ilgili kurumlar araciligiyla gerceklestirilir (Wah 1965: 113;
Jewa&Buang&Merican 2007: 305-6; Funston 2006: 55).

Sultanlik baglamindaki bu parcali yap1 bash basina bir arastirma konusu olmakla
birlikte, burada soylenmesi gereken husus, 6zellikle ulus-devlet siirecinin giindeme geldigi
bagimsizligin konusuldugu yillarda sultanlik sistemi de yeniden diizenlenmis oldugudur. Bu
cercevede, Anayasa’nin 32. ve 33. Maddesi 1. Bendi’ne gore her bes yilda bir dokuz eyalet
sultanindan biri doniisiimlii olarak, monarsik parlamenter sistemin geregi olarak Federal
sistemin baginda gorev yapmaktadir (Hickling 1997; 90; Jewa&Buang&Merican 2007: 303;
Rahman 1978: 12).

Dini hayatin devlet mekanizmasiyla iligkisi iilkenin kendine ©6zgii tarihi kosullari
icerisinde degerlendirildiginde, bagimsizlikla birlikte sultanlik idaresinin islevlerini modern
devlet unsurlarina devrettigi goriiliir. Ulkenin kurucu babasi unvamna (Bapa Malaysia) sahip
ve ayni zamanda ilk Bagbakani olan Tunku Abdul Rahman anilarinda Sultanlik kurumunun
sOmiirge doneminde gordiigii islevi ozlii bir sekilde dile getirir. O’na gbre, Miisliiman
Malaylar baglarinda bulunan Sultan’a bagliliklar1 sayesinde kimliklerini korumaktadirlar
(Rahman 1978: 71). Tunku, bir baska eserinde 19. yiizyilda hiikiim siiren Kedah Sultan1
Abdul Hamid’e atifta bulunarak halki tizerinde her konuda karar mercii oldugunu ileri siirerek

bu goriise agiklik getiriyor (Rahman —tarihsiz-: 10).

Bu demektir ki, dini hayat devlet eliyle sekillendirilmekte ve bu ifade karsiliini
Anayasa’nin 12. Maddesi’nde bulmaktadir (Jewa&Buang&Merican 2007: 305). Devletin dini
alanla iligkisinde, Islam dinini benimseyenlerin sosyal ihtiyaclarinin karsilanmasina kadar
varan uygulamalar mevcuttur. Bu anlamda, ‘Perkim’ adi verilen kurum, Islamla miiserref
olanlarin kimi iilkelerde sivil kurumlarca {iistlenilen sorumluluklarim yerine getirmektedir
(Rahman 1978: 157).

Modern donemde yeniden sekillendirilen din-devlet iliskilerinde 6ncelik Malay irkinin

birligi ve biitiinliigiinii saglamada dnemli rol oynar. Buna gére Malay irkina mensup kisi, ayn1

*Bkz. Federal Territories Syariah Laws. (2006). (Compiled by: Legal Research Board), Selangor: International
Law Book Services.
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zamanda Miisliman kabul edilmektedir. Bu ilke koklerini tarihi referanslardan almakla ve
Malaylar kendilerini geleneksel anlamda Miisliiman kabul etmekle birlikte, modern donemde
devletin bu konudaki miidahalesi, hicbir Malay’in din degistiremeyecegi ve buna yasalar
cercevesinde izin verilmeyecegi seklinde tezahiir eder. Dolayisiyla iilkenin yaklasik %50’den
biraz fazlasim teskil eden Malaylar’in Miislimanliklar1 ‘devlet’ teminati altindadir. Bu
teminatin kaynag ise, Anayasa tarafindan da Islam’in devletin resmi dini oldugu hiikmiiniin

degistirilmesi bir yana elestirilemeyeceginin de vurgulanmasinda goriiliir (Means 1991: 14).

Modern Dénemde Din-Devlet-Toplum iliskisi

Ulkenin resmi dininin Islam olmasiyla, devletin siyasi kategorizasyonda Islam devleti
kabul edilip edilemeyecegi konusunda tartismalar bugiin de devam etmektedir. Ancak
Malezya’nin bir Islam devleti olup olmadig1 hususu devletin kurucu babalar1 ve siyasi elit
tarafindan giindeme getirilmistir. Ornegin, iilkenin Tunku Abdul Rahman, c¢ogulcu etnik
yapidan otiirii lilkede bir Islami yonetimden soz edilemeyecegini, bu nedenle Malezya’nin bir
Islam iilkesi olmadigin1, ancak Islam’1n iilkenin resmi dini oldugunu ileri siirer. Ayn1 sekilde,
Malezya’nin ilk Bagyargict (Lord Chief Justice) Mohamed Suffian Hashim, bu topraklarin
yiizyillar boyunca farkli etnik yapilara ev sahipligi yaptifint ve bu anlamda Malaya
topraklarinda baris ve diizenin saglanabildigini ileri siirerek yeni kurulan devletin bir Islam
devleti olma gibi bir 6zellik tasimadigini ifade eder (Abdul Hamid 2002: 9). Tunku, 6zellikle
Dr. Mahathir’in inisiyatifle baslatilan Islamlastirma siirecine elestiri getirerek din-devlet
iliskisinde durusunu devam ettirdigini ortaya koyar. Tunku’nun, 6zellikle Dr. Mahathir
doneminin ilk yillarinda, yani 1983 yilinda ¢cogulcu etnik yapiya sahip olan iilkenin bir Islam

tilkesi nitelemesi yapilamayacagin tekrarlamasi énemlidir (Mauzy&Milne 1986: 87).

Bu durumda asagida detayli bir sekilde deginilecegi iizere, dzellikle Dr. Mahathir’in
bagbakanlig siirecinde iilkenin devlet eliyle Islamlastirmaya tabi tutuldugu goriisiiniin neye
tekabiil ettigi sorusu 6nem tasir. Bu soruya ¢esitli acilardan cevap vermek miimkiin. Ancak su
temel husus gbézden kacirilmamalidir. Bu donem, iilkenin sekiiler esaslar ve ¢cogulcu 1k temeli
izerine bina edilmis anayasal koklerine dokunmaya degil, aksine kiiresel ve bdlgesel
gelismelerin de etkisiyle gelismekte olan Islamci genglik hareketleri ve yonelimleri devlet
kontroliine alma ¢abasina konu olur. Bir anlamda genclik ve belirli halk kesimlerinde ‘talep
edilen’ dini ihtiyacin devlet eliyle karsilanmas1 ya da Barr ve Govindasamy’nin (2010: 297)

dile getirdigi iizere, “Islami yasamin diizenlenmesinden” (regulate Islam) bahsedilebilir.

Bu noktada bu siireci harekete gecirici bir unsur olarak sivil alanda neler yasandigina
kisaca deginmekte fayda var. 20. yiizyll baglarinda diinya genelinde diger Miisliman
toplumlar gibi, Malaya topraklarinda da bir ‘reform/yenilenme’hareketi zuhur ettigi goriiliir.
Bu gelismeler dikkate alindiginda Kaum Muda, Kaum Tua ad1 verilen iki akimdan bahsetmek

miimkiin. Kaum Muda, Ortadogu’daki Islami egitim merkezleri 6zellikle Al-Azhar ve
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cevresinde egitim gorenlerin baslattiklari reformcu Islami hareket; kaum tua ise iilkenin uzun
Islamlagma siirecinde ortaya cikan, yonetici ve halk nezdinde de karsilik bulan gelenekselci
Islam anlayisidir (Roff 1967: 87).} Oyle goziikiiyor ki, bu siirecin bir devami mahiyetinde
olarak, o©zellikle 1960’h yillardan baslayarak Malay Miislimanlarin modern egitim
olanaklarindan istifade etmeye baslamalari, liniversitelesme oranindaki artis, yurt disi egitim
imkanlarimn gelismesi gibi faktorler iilkede gorece yeni dini akimlarmn iiniversite
kampiislerinde ortaya ¢ikmasina neden oldu. Ote yandan, 1968 yilinda Sultanlar Konseyi’nce
Malezya Ulusal islam isleri Konseyi'nin (Majlis Kebangsaan Hal Ehwal Ugama Islam
Malaysia) kurulmasi ilk inisiyatif olarak dikkat ceker (Singh 2007: 5). S6z konusu bu
konseyin kurulusu, Islami konularda iilke genelinde bir standardizasyonun saglanmasi
anlamina gelir. Ayn1 donemde, etnik yapilar arasindaki iligkilerin gelismemisligi, bagimsizlik
sonrasinda Miisliman Malaylar’in kamusal alandaki varliklarinin heniiz yeni yeni ortaya
cikmaya baglamasi gibi faktorler ABIM (Angkatan Belia Islam Malaysia, 1971) Malezya
Miisliman Genglik Hareketi -1971), IRC geleneksel tasavvufi egilimleriyle taninan Darul
Erkam (Dar’ul Argam) ve Teblig Cemaati (Jamaat Tabligh) gibi baz1 dini-sivil hareketlerin
boy vermesine neden oldu (Noor 2009: 202; Seok 1998: 83).

Boylece, diger Islam cografyalarinda oldugu iizere 1970’li yillarin ortalarindan
itibaren, ornegin, Kur’an okuma yarigmalari, irsad hareketleri, Islam arastirma enstitiileri vb.
gibi kurumsallagmalar vasitasiyla kamusal alanda gozle goriiliir bir Islamilesme g¢abalar1
pratige yansimaya bagladi (Hassan 1996: 76). Bu nedenle 1970 Oncesi ile sonrasi farkh
ozellikler sergiler (Mauzy&Milne 1986: 88; Bakar 2009: 31; Abdul Hamid 2002: 9). Bu
kiiresel etkilesimlerin yan1 sira, bazi i¢ faktorlerin de sivil Islami olusumlarm 6niinii agtigim1
ve bu anlamda Ozellikle {niversite c¢evrelerinde gelisme gosteren bu olusumlarla
(Matthews&Nagata 1986: 41) devleti temsil makamindaki kurumlar ve liderler arasinda
etkilesimin giderek giiclii bir sekilde kuruldugu goriiliir. Bu ¢ercevede, Malezya sosyal ve
siyasal yasaminda ‘haklar’ miicadelesinde devletin, Orne8in sendikalar gibi sivil
organizasyonlara otoriter bakigi sonrasinda, Malay Miisliimanlar kendilerini ifade
edebilmenin yolu olarak yesermekte olan Islami hareketlerde buldular (Hui 1988: 31). Bu
sivil yonelimin, asagida ele alinacagi lizere, siyasi elit tarafindan toplumun, dzellikle de

Miisliman Malay kitlenin sosyo-ekonomik kalkinmasinda aragsallastirilacagr goriilecektir.

Dr. Mahathir Hiikiimetleri ve Devlet Eliyle Islamlastirma Politikalar

‘Devlet eliyle’ kavrami, temelde Malezya’da 6zellikle ekonomi, siyasal yapinin ve
toplumsal yasamin yonetiminde her daim mevcut oldugundan hareketle dini yasamin da
boylesi bir ‘yonlendirmeye’ tabi tutulmas: iilke yonetim bic¢imi icerisinde bir ‘tutarhigmn’

ifadesi olarak degerlendirilebilir. Aslinda basta ekonomi olmak {izere, devletin bir tiir

*Kaum Tua ve Kaum Muda baslibagina bir makale konusu olup bir baska calismada degerlendirilecektir.
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dogrudan katilimi veya miidahalesi olarak algilanmaktadir (Hui 1988: 19). Liberal
kapitalizme karst devlet kontrolii; Cinli azinligin ekonomi giicline karst Malaylar’in
(bumiputra) pozitif ayrimcih@a tabi tutulmasi; ‘demokratik’ secimleri belirleyen kurallar

biitlinti vb. bu tutarliligin formiilasyonu olarak ortaya cikar.

Dr. Mahathir’in icraatlari, toplumsal bir talebe tekabiil ettigi gibi, donemin i¢ ve dig
faktorlerinin yol agtif1 genel Islamlastirma siirecinin politikadaki yansimasi olarak da dikkat
ceker (Wain 2009: 217; Barr&Govindasamy 2010: 294; Wah 2002: 26, 31; Bakar 2009: 32).
Bu siirecte, iilkede yiiksek Ogrenimin yaygilasmasiyla birlikte giderek artan sayida
Miisliman Malay 6grencinin yiiksek 6gretim kurumlarinda yer almasiyla cesitli dini-sosyal
hareketlerin ortaya ¢iktig1 goriiliir. Bunlar arasinda Miisliiman Universite Ogrenciler Birligi ni
(ABIM) kuran bilgisi ve karizmatik 6zellikleriyle dikkat ceken Enver Ibrahim’in énemli bir
lider olarak ortaya ¢ikmasi belki de etkisi bugiine kadar siirece 6nemli bir yonelimin ilk igareti
olarak okunabilir.

Dr. Mahathir yonetimi, devletin o donem varlig1 gii¢lii bir sekilde hissedilen dini-sivil
organizasyonlarin etkinligini ortadan kaldirmasa da, dogrudan veya dolayli olarak dini alanin
sekillendirilmesinde basat rol oynamaya basladi. Bu noktada Dr. Mahathir’in siyasi zekasinin,
toplumsal gelismeleri okuma becerisinin, ABIM gibi iilkenin ilk ve en onemli Miisliman
genglik organizasyonun liderini, yani Enver Ibrahim’i UMNO saflarina katmak ve kisa bir
siire sonra da ve hiikiimette rol vermek pragmatik bir eylemde bulundugu godzden
kacirilmamali (Somun 2003: 214). Bu baglamda, iilkenin modern tarihinde belki de kayda
deger ilk sivil Islami hareket olan ABIM’in kurucusu ve daha dgrencilik yillarinda Islamcilig
ile one ¢ikan Enver Ibrahim’in bizatihi UMNO saflarma katilarak hiikiimette Bakan
konumuna yiikselmesi bile Dr. Mahathir’in Islamlastirma projesinin en dnemli ayag1 olarak
telakki edilmektedir (Hamayotsu 2004: 229; Hussein 2002: 74; Means 1991: 99, 100).

Dr. Mahathir donemine denk gelen Islamlasma siirecinin, basta Enver Ibrahim olmak
tizere ABIM ve diger Miisliiman sivil toplum yapilarindaki bireylerin devlet kadrolarinda yer
almalarinin dogrudan etkisinin devlet kurumlarindan toplum agmin diger uglarina dogru
yayillmasinda basat rol oynamistir. Dr. Mahathir’in agresif politikalarinda 6nemli yer tutan
Islamlastirma olgusu, ashnda ABIM’n ruhani lideri konumundaki Prof. Dr. Naqib al-Attas’in
(Bakar 2009: 36) ‘bilginin Islamilestirilmesi’ kavraminin siyaset dili ve icraatlar1 araciligiyla
popularize edilmesinden bagka bir sey degildir. 1987 yilinda Milli Egitim Bakan olan Naqib

al-Attas’a yakinligiyla tanman Enver Ibrahim’in siirece katkis1 da dnemlidir.

1970’1i ve 80’li yillarda basta ABIM olmak iizere irili ufakli Islami olusumlarin
yirtittiigii “irsad” (Dakwah) hareketleri 6zellikle sehirli Miisliiman kitleler arasinda ‘yeniden-
Islamilestirme’ programlarma yer veriyorlardi. S6z konusu bu ¢abamin arkasinda Malay
Miisliimanlarin ‘gercek Islam’ anlayis ve pratiginden uzak olduklar1 goriisiiniin yer aldig
dikkate alindiginda (Bakar 2009: 39; Kahn 2006: 84), Dr. Mahathir’in bu siirecte ABIM’le
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omuz omuza durus sergilemese de pratikte geldigi nokta bir anlamda onu fikirsel diizeyde

ABIM’le ayn1 noktaya getirip getirmedigi iizerinde durulabilir.

Kiiresel anlamda yeniden Islami dirilis ve iilke icinde ozellikle genclerin
onderligindeki ‘irsad’ ¢aligmalarimin Dr. Mahathir’in Bagbakanligi’na denk gelmesi tarihi bir
tesadiif, bunu bir imkina doniistiirmekse onun siyasal zekasinin bir sonucudur. Bununla
birlikte, onu, 1950’li ve 60’lh yillarda gorev yapmis Basbakanlardan farkli kilan kimi
Ozelliklerinin de bu siirecin gelisimine su veya bu sekilde katki yaptigi kuskusuzdur. Bu
baglamda, Dr. Mahathir’in, kendisinden 6nce goérev yapan, Ingiliz okullarinda 6grenim
gormiis ve sekiiler egilimli Basbakanlardan farkli olarak iilkeyi Islamilestirme siirecine tabi
tuttuguna dair genel bir kan1 vardir (Ahmad 1997: 67). Bu cercevede, 1981’°den itibaren, yani
Dr. Mahathir’in Bagbakanligi dénemi, devlet eliyle Islamlastirma siirecine konu olmasiyla
dikkat ¢ektigi gibi, bizzat kendisinin bu yaklagimi cesitli vesilelerle yiiksek sesle dile getirdigi
bilinmektedir. Ornegin basma verdigi kimi demeclerde UMNO’nun Islami bir amaci
oldugunu ve bu anlamda, ii¢ temel hedefinin Malay haklari, Islam ve iilkenin varligi
ifadesinde bulmak miimkiin (Mauzy&Milne 1986: 90).

Esposito ve Voll’un (1996: 127) ileri siirdiigii lizere, Malezya’nin tecriibe ettigi bu
Islami dirilis, diger Islam cografyalarindan farkli olarak sahip oldugu cogulcu etnik yapinin
etkisiyle 1960’11 ve 70’li yillarda Miisliiman Malay etnisitesi lizerinde énemli sosyo-politik
baskilar kurmus olan “dil, ekonomi, kiiltiir” gibi unsurlarin birlesimiyle “etnik milliyetci ve

dini” bir yonelim ortaya ¢ikarmisti.

Dr. Mahathir’in Islamlastirma olgusuyla Kastetti§i sey, geleneksel degerlerine
baghligiyla bilinen Malay-Miisliimanlar1 modernlestirmektir. Bu olgu Islami 6gretimin
yayginlastirilmasi; tiretim iliskilerinin toplumsal ayrimlar1 ortaya ¢ikartacak denli son derece
cesitlendigi bir zaman diliminde Malay-Miislimanlarim1 bu sosyo-ekonomik sisteme
adaptasyonunu saglayacak bir ¢alisma ahlaki ve tutumlulugunu tesis etmektir (Mohamad
1995: 25; Teik 1995: 175, 179).

Dr. Mabhathir hiikiimetlerinin bu inisiyatifi ele almasinda iilke toplumsal ve siyasal
yapisindan kaynaklanan icsel faktorler olarak irsad hareketleri kadar, Malezya Islam Partisi
(Partai Islam Se-Malaysia-PAS)’1n izledigi Islamc1 siyasetle Miisliman Malay oylara talip
olmasinin iilkede koklii bir siyasi ‘degisime’ yol agmamasi i¢cin alinmis tedbir olarak
diisiiniildiigii soylenebilir. 1960’larin ikinci yarisindan itibaren gelisme gosteren Ogrenci
hareketleri, iniversiteleri merkez alan cesitli Islami olusumlar, bu hareketlerin toplumun derin
dokularma niifuz etme kabiliyeti ve bunlarin PAS ile siyasi birliktelik seklinde zuhur etmesi
de, soylem benzerlikleri iilkenin ana kurucu aktdriic UMNO yonetiminde, bu sekiiler siyasi
harekete kars1 bir tehdit olarak algilaniyordu. O doénem, diinya genelinde gozlemlenen islami
dirilis hareketlerinin bir benzeri olarak yorumlanan Malezya’daki bu gelismeler karsisinda Dr.

Mahathir’in pragmatik ve islevselci bir yaklasim sergileyerek devlet eliyle Islamilestirme
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siirecini baglattig1 goriiliir (Anwar 1987; 1; Seok 1998: 89; Wain 2009: 87, 218). Yukarida
kismen deginildigi {izere, bu donem, kendisinden Onceki sekiilerlikle anilan Bagbakanlardan
farkli olarak Dr. Mahathir’in islamlastirma politikalar1, -ki burada UMNQO’dan bagimsiz ele
alinamaz, iilkede Islamci muhalefet karsisinda siyasi mesruiyet zemini olarak islev gormiistiir
(Liow 2010: 135; Carvalho 2009: 7-8).

Kaldi ki, Dr. Mahathir’in PAS’la ilgili olarak ‘gercek Islami savunmadiklar1’ yoniinde
bir argiimanla hareket etmesi dikkate alindiginda (Mohamad 2011: 222), giindeme getirdigi
tiim uygulamalarin ‘gercek Islam’a tekabiil ettigi sonucu g¢ikartilmaktadir. Bunun sonucu
olarak Dr. Mahathir (2011: 478), hiikiimetlerin uygulamalarinda Islami ilkelere uyma
noktasinda hassasiyet gosterdigi yoniindeki vurgusu da bu ‘gercek Islam’ olgusunu
destekleyici mabhiyettedir. Dr. Mahathir hiikimetleri bunun ilk isaretini daha onun
Basgbakanliga atanmasindan Once, 1981 yili Temmuz aymdaki UMNO genel kurul
toplantisinda Federal ve Eyalet Islam Konseylerinin ‘Islam’in oziinii’ (purity of Islam)
koyacak bir politika izlemelerine vurgu yapan bir maddeyi onaylamasiyla (Means 1991: 99)
bir anlamda politikalarina saglam bir gerekce tesis etmistir. Bu girisim, 1950°li ve 60l
yillarda gorev yapmis Bagbakanlar ve ayn1 zamanda UMNO liderlerininin bu siyasi olusumu
dolayisiyla da devleti ‘sekiiler’ parti kabullerinden kopma olarak degerlendirilebilir (Othman
vd. 2008: 67).

Bu siirecte, Islami dirilis hareketleri olarak dikkat ceken olusumlarin basm geken
ABIM’in liderini biinyesine katmasi onemli bir degisim siirecinin baglangic1 kabul edilir
(Esposito&Voll 1996: 124). Bu siirecte iiniversite kampiislerinden baslayarak 6rnegin, bir tiir
toplum projesi olarak kodylerde hayata gegirilen kampanyalar (kempeng kesedaran kampong)
sirasinda halkin Islamla olan iliskisini ‘yenileme’ ¢abasi karsistnda, UMNO kadrolari da halk
nezdinde “din dig1” kabul edilme gibi bir algiya muhatap olmamak icin benzer calismalar
yiiriirlige koymak zorunda kalmiglardir (Nagata 1986: 44). Ote yandan, sadece kirsal
kesimdeki halka yonelik bir tiir sosyal/dini yaklagimla simirli olmayip, belki de dikkat ¢eken
en o6nemli husus, Islami uygulamalar1 yiiriirliige koyacak kamu kuruluslarinin varligidir
(Hamayotsu 2004: 229, 230).

Bu donemde, iilkede Malay etnisitesinin siyaset ve ekonomide baskin unsur olarak
ortaya ¢iktigina tanik olunur. Bu cercevede, metnin bir bagka yerinde dile getirildigi {izere,
Malaylilik olgusunun dil ve monarsiyle iliskisinin sinirli kalmasi veya bir bagka deyisle diger
etnik unsurlarca paylasilmasi karsisinda, Miisliman Malaylar’in bu etnik unsurlar karsisinda
bir anlamda direnis veya varlik nedeni olarak dayanak noktasinin Islam iizerinde
temellendirilmesine ve 6ne cikartilmasma neden oldu. Bu baglamda Islamlastirma siireci,
Miisliman-Malaylar’in kars1 karsiya kaldiklar1 kirdan sehre gog, iiniversitelesme, orta simif
olgusunun varlig1 vb. toplumsal hareketlilige konu olan sosyo ekonomik degisimler karsisinda
tutunabilecekleri bir alan olusturulmasimi1 sagladi (Ghazali 2004: 16; Wah 2002: 27; Hassan
1996: 75, 83). Sayet bu bir proje olarak ele alinakca, bunun politika alanindaki yansimasi
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2001 yilinda Dr. Mahathir tarafindan Malezya’nin bir ‘Islam iilkesi’ oldugu yolundaki demeci
belirleyici olacaktir (Wain 2009: 218; Barr&Govindasamy 2010: 299).

Bu noktada, Dr. Mahathir’in siyaset sahnesindeki pragmatik yaklasiminin -ki bizatihi
kendisini degerlendirirken ileri siirdiigii bir 6zelligidir- (Plate 2011: 185) ve de o donem hangi
sartlar altinda sOylendigi de hesaba katilirsa- bu sdylemi giindeme getirmesindeki etkisi
gozard1 edilemez. Kiiltiirel aidiyetlere karsiik gelen Malay-Miisliman dual yapisi
modern/post-modern siyasal gelismelerle iilke siyasetinde belki de tahmin edilemeyecek bir
seviyeye ulasti. Bu gelismeler muvacehesinde, Dr. Mahathir’in kisiliginin, olaylara tepki veris
tarzinin 6nemi yadsinamaz. Tipki komsu iilke Singapur Bagbakam Lee Kuan Yew’a ve de
Batili 6zellikle de Amerikalilara yonelik elestirileri gibi Batr’mn Islamofobia olgusunu
gelistirdigi siirecte savunmaci degil, agresif bir yOnelim sergilemekten geri durmadi.

Malezya’nin bir ‘Islam iilkesi’ soylemini de bu gercevede degerlendirmek miimkiin.

Islami Kurumlar, Egitim ve Pratik Yapilanmalar

Peki bu siirecte hangi yapilanmalar ortaya cikmustir? Hiikiimetin, muamelata dair
hususlar1 bizzat kurumsal yapilar baglaminda planlayarak yiiriirliige koydugu goriiliir. Devlete
bagli dini miiesseseler, Islami teblig dahil dini hayatin sekillendirilmesinde ve
yonlendirilmesinde bas rol oynamaktadir. Ote yandan, Anayasa’min 11. Maddesi 4. Bendi
geregince Islamiyet disindaki dini unsurlarin Miisliimanlara yonelik misyonerlik faaliyetleri
ise yasaktir (Jewa&Buang&Merican 2007: 305). Bu anlamda, Malay Miislimanlarin din
degistirmesi, Miisliiman ismi disinda bir isim almasi1 yasaktir. Ote yandan, kimi Miisliiman
cevrelerin kurdugu ‘teblig’ organizasyonlar1 da devletin denetim ve kontroliine tabidir (Abdul
Hamid 2010: 25). Devlet bu isi de bizzat kendisi {istlenmis olup ‘Teblig’ islerinden sorumlu
bir birimi bulunmaktadir.

Bugiin Federal yonetim catis1 altinda faaliyet gosteren dini kurumlar arasinda JAKIM
onemli bir yeri var. 1968’deki Islam Konseyi ardindan Basbakanliga baglh ‘Dis Isleri
Miidiirliigii’ son olarak da 1996’de Malezya Islam Kalkinma Miidiirliigii adiyla faaliyetlerini
yiiriitmektedir. Bu kurumun faaliyetleri arasinda kamu sektoriinde c¢ahganlarin Islami

degerlerini gelistirmeye yoneliktir (Ghazali 2004: 20).

Bu kurumsallagsma siirecinin belki de en ©nemli boliimiinii Islam’m ekonomi
anlayismin uygulamalar1 seklinde tezahiir eden yapilanmalarda ortaya cikar. Islam bankacilig:
ve sigortacih@, Takaful, Hac Idaresi ve Fon Komisyonu ve Islam Hukuku (Seriat)
Mahkemeleri’nin yiiriirliie konulmasi, Uluslararasi Islam Universitesi’nin kurulmast,
iiniversite kampiislerinde Islam merkezlerinin bir boliim olarak kurulmasi, yiiksek &gretimde
Islam medeniyeti derslerinin zorunlu hale getirilmesi vb. sayilabilir (Mauzy&Milne 1986: 92;
Teik 1995: 175-179; Means 1991: 101; Wah 2002: 31). Entellektiiel yaklasimlar olarak da

algilanabilecek olan yukaridaki agilimlarin 6tesinde, helal gida, Islami moda-miizik gibi
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popiiler alanlarda sagladig: imkénlarla genis toplum kesimlerini i¢ine alacak yapilanmalara da
kap1 aralanmistir (Khoo 2009: 116-7).

Ortaya konan o©nemli kurumsallagmalardan biri Eyaletler’deki Islam hukuku
uygulamalarinin standartlastirilmasidir. Bu baglamda, Federal Anayasa’min 121 Maddesi’ne
“Sivil mahkemelerin Islam hukuku sahasina giren konularda yetkili olmadig1” seklinde bir
bendin eklenmesiyle bu siire¢ hayata gecirildi. Bu mahkemelerin varligi, Islamilestirme
cabalarmin yasal baglarint olusturmasi ona zemin hazirlamistir (Othman vd. 2008: 35;
Barr&Govindasamy 2010: 298)

Ote yandan, o donem diinya genelinde halkinin ¢ogunlugu Miisliiman olan iilkelerdeki
iiniversite kampiislerindeki Islami yonelimler seklinde beliren genclik hareketleri 6nemli bir
yer tutuyordu. Devlet, belki kimilerince kontrol altinda tutma olarak da degerlendirilebilecek
sekilde, bu dini-sosyal hareketlere yon vermek amaciyla kampiislerde Islam Merkezleri
(Pusat Islam) adi verilen kurumlar yiiriirlige koydu (Barr&Govindasamy 2010: 298). Bu
merkezler biinyesinde kampiislerin goriiniir yerlerindeki gorkemli camiler cercevesinde
olusturulan faaliyetleriyle dikkat ¢ceker. Zamanla bu merkezler, iiniversitelerde formel egitim
veren Islam Akedemileri, Islam Medeniyeti Boliimleri ile koordineli ¢aligmalar da

gerceklestirdigine tanik olunur.

Bu siirecin bir diger safthasini egitim alanindaki ‘yatirimlar’ teskil eder. Anayasa’nin
11. Maddesi genel anlamda iilkedeki dini gruplarin yapilanmalarina yer verirken, egitim
olgusu 12. Madde’de ele alinir (Abdul Hamid 2010: 25). Anayasa’nin ilgili maddelerinin
hayata ge¢irilmesinde, somiirge doneminde din-sekiiler egitim ayrimimin uygulamalarina bir
tepki oldugu goriilir (Lee 2010: 53-4). Bu baglamda, ulus-devlet yapilanmasinda merkezi
teskilatlanmayla 1972 yilinda Federal Egitim Midiirliigii’'ne baghh ‘Dini Egitim’ boliimii
hizmete girmistir. Ayrica, Malezya toplumunda Islam’in dogru bir sekilde ogretilmesi
amaciyla Bagbakanliga bagh islami Arastirmalar Merkezi kuruldu. Bu Merkez’in biinyesinde
Irsad (Dak’wa) ve Arastirma faaliyetleri 6nemli yer tutar (Roff 1998: 221). Bu siiregte doniim
noktastm 1977 yilinda Mekke’de gerceklestirilen 1. Diinya Islami Egitim Konferansi’nda
alinan kararlar oldugu goriiliir. Bu siiregte, Islami egitim yaygin bir kabul gérmiis ve formel
egitim alaninda uygulamaya gecirilmistir (Roald 1994: 52). S6z konusu bu konferansa ve

daha sonraki siireclere Prof. Dr. Naqib al-Attas’in diisiincelerinin dnemli katkis1 olmustur.

Dr. Mahathir doneminde egitim uygulamalara gecmeden Once iilkenin siyasal
sisteminin onemli bir dinamigini teskil eden UMNO-PAS iliskisine kisaca deginmekte fayda
var. Genelde UMNO saflarinda, 6zelde Dr. Mahathir’in yaklasiminda PAS politikalarina
yonelik elestirel yaklasim kendisini salt siyasi sistem igerisinde bulmamis, buna ildve olarak
I[slami egitimin sekillendirilmesi, yeniden yapilandirilmasinda da bir neden olarak
niiksetmistir. Bu baglamda, PAS’m geleneksel Islami egitim kurumlarina, yani pondoklara

dayanmasi, UMNO ve elbette ki Dr. Mahathir hiikiimetlerinin bu kurumlara kars1 modern
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medrese veya imam hatip dengi ilk (Sekolah Rendan Kebangsaan agama -SRKA) ve
ortadgretim kurumlar1 (Sekolah Menengah Kebangsaan Agama -SMKA) alternatif dini egitim
kurumlar1 olarak hayata gecirilmesi ve giderek niceliginin artirilmasina bas vurulmustur.
Islami egitimin yeniden yapilandirilmasinda modern yontemden yana tercihini kullanan
UMNO hiikiimetleri, sadece ilk ve ortaokul diizeyinde degil yiiksek 0grenim alaninda da
yatirimlar yapmistir. Bunlardan Uluslararast Islam Universitesi’'nin Malezya’da agilmasi
onemli bir doniim noktas1 kabul edilir. Ayrica Islam Ekonomi Vakfi (IEF), Asya Pasifik Cami
Konseyi, Malezya Islam Anlama Enstitiisii (IKIM) ve Islam Diisiincesi ve Tarihi Kurumu
(ISTAC) (Islam Diisiincesi ve Medeniyeti Enstitiisii-1997), islam Calismalar1 programi
(1997), Maleza Islam Universitesi Koleji (KUIM) gibi giderek uluslararasi tanmirliga ulasan
kurumlar iilkenin ihtiya¢ duydugu din bilimleri uzmanlar1 ihtiyacim1 kargilamaya caligmigtir
(Noor 2009: 192, 208, 211; Kraince 2009: 108; Hilley 2001: 11).

Bu siirecte, Soguk Savag’in sona ermesiyle kiiresel siyaset arenasinda ortaya c¢ikan
yeni ideolojik yapilanmalarin, ‘Medeniyetler Catismasi’ kavramiyla sembollesen Islam ve
Bat1 ikileminin giderek daha gii¢lii bir sekilde giindemde yer isgal etmesi, kiiresel gapta
reaksiyonlara yol acan 11 Eyliil 2001 vak’asmin onemli dis faktorler olarak ortaya ciktigi
goriiliir. Ote yandan, bu dis faktorlerin bir baski araci seklinde de ortaya ciktigina tamk
olunmustur. Bu ¢ercevede, Bati, 6zellikle de ABD’den Malezya hiikiimetine yapilan baskilar
sonucu geleneksel dini okullar (sekolah agama rakyat-SAR) ad1 verilen kurumlara devlet
miidahalesi ©Ongoriilmiis ve 1996 Egitim Yasast kapsaminda Milli Egitim Bakanligi
sorumluluguna alinmasi kararlastirilmistir (Abdul Hamid 2010: 3; Kraince 2009: 107)

Ik ve ortadgretimde ne tiir bir yapilamanin oldugu da iizerinde durulacak énemdedir.
Bu baglamda, etnik yapiy1 dikkate alan bir yapilanma mevcuttur. Milli Egitim Bakanlig1’ na
bagl okullarda din egitimi tiim Malay dgrenciler icin zorunlu olup din egitimi, giiniimiizde
Bakanlig’a bagh Islam/Din Egitim Miidiirlii§ii'nce yonetilmektedir. Bu miidiirlik genel
anlamda din egitimi miifredati, Arapca dil egitimi, O0gretmen tedariki, hizmet ici egitim
faaliyetlerini yiiriitmektedir. Buna ildve olarak, Bakanhiga bagl, Imam-Hatip benzeri devlet
dini ortadgretim okullarinin yani sira, devletin destekledigi 6zel dini okullar da iilkedeki dini

egitim alaninda 6ne ¢ikan kurumlar arasindadir.

1990’1 yillarin baglarindan itibaren yaygin orta dgretim kurumlarinda Arapga dil
dersi, Islam Diisiincesi, Kur’an ve Siinnet, Islam Hukuku Fen ve Sosyal Bilimler alanlarindaki
Ogrenciler i¢in se¢meli ders olarak okutulmaktadir (Abdul Hamid 2000: 33). Aslinda bu
yonelim, 19. yiizyil ikinci yarisindan itibaren Ingiliz somiirge yonetimi eliyle uygulamaya
konan sekiiler egitime dolayl bir tepki olarak da okunabilir. Bu ¢er¢evede o donemde neler
oldugu ayr1 bir ¢caligmaya konu olacak kadar genistir. Din 6gretmeni yetistiren Din Ogretmeni

Egitim Enstitiileri ad1 verilen kurumlarda din 6gretimi kadrolarim tegskil etmektedir.
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Ayrica, yukarida zikredilen Midiirliik vasitasiyla, dzellikle ikinci tiir okullarin tilkenin
egitim sistemine entegrasyonu amacglanmaktadir. Burada dikkat ¢ekilmesi gereken husus,
sistem tarafindan ogrencilerin sadece Islami bilimlere egilmesi beklenmemekte, aksine
calisma hayatina hazirlayacak sekilde yapilandirilmalar1 dngoriilmektedir. Islami bilimlerde
basar1 gosteren 6grencilerin Malezya Dini Yiiksek Ogretim Diplomasi’na hak kazanmalariyla
iilke i¢inde veya disindaki kurumlarda yiiksek 6gretim olanag: saglanmaktadir (Abdul Hamid
2000: 30).

Islami egitimle ilgili olarak Federal ve Eyalet diizeyinde iki tiir uygulama dikkat ceker.
Federal yapidaki okullar Milli Egitim Bakanli1’na bagh Islami Egitim Miidiirliigii’ niin yetki
sahasma girerken, Eyalet bazinda faaliyet gosteren ikinci tiir okullar ise her bir eyaletteki
Islam Konseyleri’nin sorumlulugundadir. Ozellikle modern donemde Miisliman Malay
toplumunda ortaya ¢ikan toplumsal hareketliligin uzantis1 olarak sehirlesme ve egitim
oranindaki artisa karsilik olarak dindar ve sehirli ailelerin cocuklar1 icin ‘Ozel Dini Okullar’
(SMAS) hizmete girmistir. Kurucularimin varlikli bireyler ve kurumlarin olusturdugu bu

okullarda 6grenimin maddi alt yapis1 gii¢liidiir.

Tiim bu okullarda 6grenim materyalleri, Milli Egitim Bakanligi’na baghh ‘Yayin
Miidiirliigii’niin tekelindedir. Bir anlamda iilkedeki Islami egitimin standardizasyonu
anlamina da gelecek bu uygulama 1974 yilinda baslatilmis olup 1996 yilindaki Egitim Yasas1
ile cercevesi genisletilmistir. Bu uygulama devlet okullarinin yani sira, maddi varliklari
devletten alman kismi veya tam maddi destege bagh olan egitim kurumlar i¢in belirleyici
olmaktadir. Miifredatta yer alan ders materyallerinin kullanilmamasi halinde maddi yardim

kesildigi gibi, Egitim Bakanligi’dan onay alinmasi da zorlagmaktadir.

Dini egitim, devlet ve 6zel kurumlar vasitasiyla gerceklestirilmektedir. Her Eyalet,
ihtiya¢ duydugu nitelikli insan giiciinii Eyalet Yonetimi’nce maddi olarak da desteklenen dini
okullardan tedarik etmektedir. Kedah, Kelantan, Terengganu gibi Kuzey ve Dogu
Eyaletleri’nde geleneksel dini okullar, yani pondoklar bugiin dahi varliklarini stirdiirmektedir.
Bu okullardan bir boliimii modern egitim sistemine ‘entegre’ oldugu gibi, bazilar1 bu anlamda
kurumun bagindaki Hoca'nin idari yonetiminde icazet temeline dayali geleneksel yapilarini
siirdiirmektedirler. Devletin agtig1 orta okul diizeyindeki ‘medrese’lerin yani sira, 6zel

miitesebbisler ve kurumlar da benzer modern dini okullar1 hayata gecirebilmektedirler.

Kamusal hayatin sekillendirilmesine dair Anayasa’nin ilgili maddesinde (11. Madde)
yer verildigi iizere dini yasam Ozgiirliigli tiim {ilkedeki tiim dini inan¢ mensuplarini
kapsamaktadir. Bununla birlikte, Malay Miisliimanlarin kamusal hayati aile, sosyal cevre gibi
dogal iligkiler zincirine tabi oldugu kadar, belki bundan da &te, bizzat devletin koruma,
denetim ve kontrolii altindadir. Bu husus, ozellikle biiyiik sehirlerde bu mekanizmanin

islerligi dikkat cekmektedir. Ornegin, devlet kurumlarinda memurlarin, {iniversitelerde
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Ogrencilerin ve 6gretim gorevlileri ve idari personelin tabii oldugu ‘giyim-kusam ydnergesi’
sitk1 bir sekilde uygulanmaktadir. Devlet kurumlarinda ve iiniversitelerde yiizde yiiz
uygulandigi ifade edilemese de kimi boliimlerde toplu dini ¢calismalar mesai saatlerinde icra
edilmektedir. Ornegin, Cuma giinleri sabah 8.00-9.00 arasinda Kur’an-1 Kerim okunmasi bu
icraatlardan biridir. Universitelerde, 6zellikle ders planlamasi 6gle ve Cuma namazina denk
gelmeyecek sekilde ayarlanmaktadir. Miisliiman olmayanlarin tiiketimine izin verilen alkollii
icki, domuz eti iriinlerinin vb. satildigi mekéinlara Malay Miislimanlarin girmesine izin
verilmemektedir. Oyle ki, bu satis yerlerindeki ¢alisanlar bile boylesi bir tesebbiisde bulunan

Malay Miisliman uyarabilmektedir.

Modern Kalkinmaci Anlayis ve Islamin Aracsallastiriimasi?

Ozellikle, asagida vurgulanacad: iizere, ekonomi alaminda Islami yaklagimlarin
uygulamaya konulmasinda islev goren bu kurumlarmn arka planindaki siyasi diisiincenin
bulundugu dikkatlere sunulmalidir. Dr. Mahathir, tilkenin bagimsizlik siirecine tanik olmus ve
bu anlamda Cin ve Hintli azinliklarin iilkedeki varliklarina yakinen vakif bir kisi olarak
Miisliman Malaylar’in diisiik toplumsal hareketlilik, ekonomi alaninda ornegin kazancta
adaletsizlik ve kimi eyaletlerdeki yoksulluk baglamindaki geri kalmisliklar1 kendine dert
edinmis bir liderdir. Ekonomik kalkinmayr saglayamamis bir Malay kitlesinin elindeki siyasi
hakimiyeti bir eksiklik olarak telakki etmesinden otiirli tiim mesaisini Malaylar’in bu alanda
rol degisimine adamistir. Bu noktada, ozellikle kendisini iktidara tasiyan i¢ kosullarin
yasandig1 donemde uluslararasi arenada da Islami hareketlerin ses getirecek sekilde ortaya
ctkmasi onu Islamiyetin ekonomi alaninda vaaz ettigi degerlere yonelmesine neden oldu
(Wain 2009: 217).

Dr. Mahathir’in devlet mesruiyetini ve imkanlarini kullanarak islamilestirme cabasina
‘resmi bir yonelim’ verdirme gayesinin arka planinda kimi irsad gruplarinin gelenekselci
Malay Islam anlayisini kabullenen (Chung 1989: 51) ve bu anlamda, modern kalkinmaci
modeli benimsememiz Malezya sartlarina ayak uyduramayacagi on kabuliinden yola ¢iktigina
dair giiclii deliller vardir. Bu baglamda, Dr. Mabhathir, iilkede ekonomik kalkinmanin,
ozellikle de Malay Miisliiman Kitlelerin de katilimina vurgusundan hareket ederek, islami
degerleri modern kalkinmacit hamlenin katalizorii kilma amaci giittiigii bilinmektedir. Bu
husus, Khoo’nun (2009: 113) dile getirdigi iizere islami yasam tarzinin kapitalist ekonomi

etigiyle uzlastirilmasi gibi bir sonuca ulagmustir.

Siyasi yasamin dogasi geregi popiilarite, pragmatiklik gibi kavramlar dikkate
alindiginda, Islamilestirmenin su veya bu siyasi bireyin kilavuzlugunda iilkenin tarihi
koklerine doniis anlami tasidigi diisiiniilebilirse de, kapitalist {iretim ve tiiketim iligkilerine
konu olan modern yasam karsisinda Malay Miisliimanlarin ayakta kalma ve modern déonemin

celigkilerine karsi durus sergilemenin moral bir yonelimi oldugu kadar iilkenin siyasi
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yonetimini elinde tutan Malay siyasi elitin tilkenin gelismis iilkeler siralamasinda arzu ettigi
yeri almasinda Islam etiginin bu siirecte ‘pozitif katki aract’ olarak islevsellestirildigine dikkat
cekilmelidir. Bu cercevede, Max Weber’in ‘kapitalizm ahlaki’ olgusunu ¢agristiracak sekilde,
modern dénemde Malezya’nin ekonomik kalkinmisliginda Cinlilerle birlikte, ekonomik
kalkinmanin ana aktorleri arasinda yer almasi arzulanan Malay Miisliimanlarin bu eko-politik
icindeki yerinin ingasi, Islam’in insan ve toplum iliskilerindeki moral kodlarindan ilhamla
hayata gecirilmesi ongoriilmektedir. Bu siirecte modernlesme siireci temelde yadsinmazken,
bu siirecin ahlaki temellerinin Islam’a dayandirilmasinda bilingli bir ¢aba ortaya konur (Khoo
2009: 114-5; Mauzy&Milne 1986: 90; Hamayotsu 2004: 229). Boylesi bir ticaret ahlakinin
Malaylar arasinda var olmamasindan biiyiik kaygi duyan ve kaygiyr Islamin genel ahlaki
yaklagimlar1 Malay toplumuna ‘hatirlatmada’ bulan Dr. Mahathir bunu, “Paranin potansiyel
kapasitesini anlayamamanin Malaylar1 is hayatinda basarisiz kilan” bir faktdr olarak
gostermek suretiyle giindeme getirir (Mauzy&Milne 1986: 76; Hilley 2001: 48). Miisliman
Malaylar arasinda ekonomik kalkinmanimn gelistirilebilmesini Islam’dan alinacak degerlere
baglayan Dr. Mahathir yukarida zikredilen IKIM tarafindan Vizyon 2020 konusundaki bir
calismada ‘Islam Vizyonu’ konsepti gercevesinde “Vizyon 2020 Hedeflerine Ulagmada
Islam’1n Katkis1” baslikl giris yazis1 hatirlanabilir (Hilley 2001: 11).

Sonug

Malezya halki genel itibariyla ‘yerele’, ‘gelenege’, ‘geleneksel liderlere’ baghiliklarini
modern donemlerde de siirdiirmiislerdir (Derks 1997: 702). Miisliiman olmakla birlikte bunun
ortlistiigii ana arter ‘etnik kimlikleri’, yani Malayliliklar1 olmustur. Malezya Federal yonetim
sistemi igerisinde yer alan dokuz ayr1 sultanligin “parcali” bir yap1 sergilemesi, her birinin su
veya bu sekilde kendine 6zgii sosyal ve dini yapilanmalariyla digerlerinden ayrilmalari,
siirecte standardizasyon ¢abalarim giindeme getirmistir. Dolayisiyla, modern donemde ulus-
devlet yapilanmasinin hakim kilinmaya calisildigi on yillar boyunca Malezya’da diger
sorunlarin Gtesinde Miisliman Malaylart birarada tutacak giiclii dinamiklere ihtiyag

duyulmustur.

Bu siireg, i¢ ve dig faktorlerin eseri olarak {iiniversite kampiislerinde yogunlasan
sivil/dini genglik hareketleriyle yogunlugu giderek artan bir islamilesme cabalarma tamklik
etmistir. S6z konusu bu sivil girisimlerin devlet mekanizmasi tizerinde oynadigi rol, iilkenin
ekonomik ve sosyal kalkinma hamlelerinin hiz aldigi doneme rast gelmesiyle farkli bir
diyalojik iliskiyi ortaya koymustur. Oyle ki, giiclii bir Islami hareketin lideri olan Enver
[brahim’in UMNO saflarina katilmasiyla Miisliiman Malaylarin sivil arenada bir gii¢ temini
ve bu giicii Islami bir yasami sekillendirmedeki varliklar1 mevcut hiikiimetlerin politikalarina

tesire neden olmustur.
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Bu baglamda, iilke siyasal yasaminda ve 6zellikle de ekonomik kalkinma hedeflerinin
gerceklestirilmesinde Islamiyetin oynadig1 rol, Dr. Mahattir Muhammed’in iktidar yillarinda
ivme kazanmistir. Bu nedenledir ki, 1980’1i yillarin baglarinda Dr. Mahathir’in bagbakanliga
atanmasiyla baglayan siirecin akademi ve siyasal cevrelerin biiyiik ilgisini ¢ekmesinin en
onemli nedeni, islamlasma yoniinde onemli yapisal icraatlarin sergilenmis olmasidir. Bu
stirecte, iilkenin dordiincii bagbakani Dr. Mahathir’in rolii yadsinamayacak 6lciide dnemlidir.
Malezya’nin ekonomik ve kiiltiirel agilimlariin hamisi bir politikaci olarak da taninan Dr.
Mahathir, modernlesme siireclerinde, modernitenin kendi kiiltiirel ortamimi yarattig1 gercegi
baglaminda ele alindiginda, Malezya 6rneginde farkli bir yere oturmaktadir. Dr. Mahathir’in
sahsinda ortaya ¢ikan yeni Islam anlayis1 bir baska deyisle modernlesirken, Islamlasmanin Dr.
Mahathir’in politikalarinda 6nemli bir yer tuttugu goriiliir. Dr. Mahathir, ekonomik kalkinma
seriiveninde iilkenin farkli etnisitelerini memnun ederken, topraklarin asli sahipleri
(bumiputra) Miisliman Malaylari, dzellikle gerek kirsalda, gerekse modernlesme karsisinda
kimlik olusturma siireclerini yenileyen sehirli Miisliman Malaylar1 ayni c¢ati altinda
toplayacak bir ¢aba sergiledi. Ancak burada sorulmas! gereken soru, Islami acilimin sivil bir
yoniiniin olup olmadigiyla alakalidir. Pek c¢ok arastirmacinin dile getirdigi {izere, Dr.
Mahathir’in Islamilestirme politikasi, 6zellikle sekiiler-milliyetci UMNO yonetimine karsi
ilkenin asli unsurlarinca yegane siyasi alternatif olarak ortaya ¢ikan PAS’1 saf disi etme
gayesine mebni olmasi soru isaretlerini ortaya cikariyor. Ote yandan, Islamin toplumsal
yasamda gOriiniirlik kazanirken, tarihsel olarak bunun en ©Onemli dinamiklerini sivil
olusumlar olusturmas1 Malezya’da bu olusumlarin ortaya ¢ik(a)mamasi da bir diger yeni bir

[slamilesme siireci olarak yorumlanmaktadir.

Tiim bu faktorler 15181inda, Malay Miisliimanlarin varligiyla dogrudan ilintili olan dini
hayatin sekillendirilmesi, gelisen ve degisen i¢ ve dis kosullar karsisinda bu sosyal grubun
giiclenerek yenilenmesi anlami tagidigi gozlerden kagmamaktadir. Dr. Mahathir’in islami
acilimlar1 birer parametre olarak siyasi giindemine almasi, temelde kag¢inilmaz bir islevsellik
tasiyordu. Bu devamliligin ideolojik kdkenini onun diisiincelerinde arandiginda, karsimiza din
ve devletin birbirinden ayrilamayacagi yoniindeki goriisii ¢ikar (Wain 2009: 87). Dolayisiyla
Dr. Mahathir hiikiimetleri basta olmak {izere ve devamindaki siireclerde dini hayat siirekli

devlet kontroliinde, devlet dnciiliigiinde teoriden pratige gegirilen devamliliklar gosterir.
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