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Tarihsel olarak bilinen adiyla Malay Takimadalari’nda ya da giiniimiizde Giineydogu Asya’da o&zellikle,
Endonezya ve Malezya Federasyonu adiyla anilan ulus-devletlerdeki halkin énemli bir boliimii, Islami gegmisleri
ile tanmirlar. Bolge halkinin, uzun déneme yayilan Islamlasma siirecinde, yerli ve yabanci hocalarin kurup
gelistirdikleri egitim kurumlari gesitli acilardan 6nemli roller icra etmistir. Bolge toplumlarinin islami egitim
ihtiyaclart hi¢ kusku yok ki, diger bolgelerdeki egitim kurumlariyla benzerlikler gosterdigi gibi, cesitli
baglamlariyla kurumsal yapilagsmada farkliliklar da gézlemlenmektedir. Bu ¢aligmada, Endonezya ve Malezya’da
Islami egitim gergegi genel bir yaklasimla ele almacaktir. Bu gergevede, s6z konusu bu iki ulus- devletteki
Miisliiman kitlelerin, dini egitim ihtiyaglarinin ve bunlari yapisal olarak hayata gecirme pratiklerinin, diger
Miisliiman c¢ogunlugun hakim oldugu toplumlardan farklilik arz ettigine ve kendi sosyo-kiiltiirel toplumsal
gercekligi igerisinde degerlendirilmesi gerektigine dikkat ¢ekilecektir. Bu noktada, uzun sémiirgecilik doneminin
ardindan, bu bolgedeki genis toplum kesimleri Islami kimliklerini korurken, yeni ulus-devlet yonetimleri, bu
toplumsal gercekligi goz ard1 etmeyerek, Islami egitimi halkin taleplerine uygun gelecek sekilde kurumsal olarak
yapilandirmiglardir. Bu durum, egemen bir gii¢ olarak devletin, halk nezdinde mesruiyetini saglamada bir islev
gdrmiistiir. Malay Takimadalari’nda Islami egitime (islami egitimin ulusal yénetimselliklerle iliskisine ve ortaya
¢ikan uyarlanma siireglerine) dair genel bir ¢er¢eve sunma iddiasindaki bu c¢alisma, ilgili donemlerde sahada
gozlemler, gayri-resmi goriismeler ve dokiimantasyon yontemiyle ortaya konulmustur.
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Islamic Education in Southeast Asian Muslim Societies: The Indonesia-Malaysia Case Study

ABSTRACT

A significant segment of the population in Indonesia and the Federation of Malaysia in Southeast Asia, historically
known as the Malay Archipelago, is known for its Islamic past. In the long-term Islamization process of the region's
people, educational institutions established and developed by local and foreign religious scholars have played
essential roles in various aspects. While the Islamic educational needs of the societies in the region undoubtedly
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show similarities with the institutions in other areas, differences in institutional structures are also observed in
various contexts. This study embraces a general approach to the reality of Islamic education in Indonesia and
Malaysia. In this context, it will be emphasized that the needs for the religious education of the Muslim masses
and the practices of implementing these structurally in these two nation-states differ from those of other societies
dominated by the Muslim majority and should be evaluated within their socio-cultural social reality. At this point,
while large segments of society in this region preserved their Islamic identities after the long colonial period, the
new nation-state administrations have not ignored this social reality and institutionally structured Islamic education
in a way that would suit the people's demands. This situation has also ensured the state's legitimacy as a sovereign
power in the eyes of the people. This study, which claims to present a general framework for Islamic education in
the Malay Archipelago, was put forward through field observations, informal interviews, and documentation
methods in the relevant periods.

Keywords: Islamic Education, Indonesia, Malaysia, Nation-state, Modernization, Functional Religion, Islam
Nusantara.
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GIRIS

Egitim olgusu, Miisliiman toplumlarda Islamlasma siireciyle birlikte kurumsallasarak gelisme
gostermistir. Bu siireg, Islamiyet’in bizatihi grenme, dgretme ile teori ve pratik arasindaki
bagdasik duruma verdigi énemle kendini ortaya koymaktadir. Bu cercevede, ilk olarak Islami
egitimden ne kastedildigine kisaca deginmekte yarar var. Oncelikle, Islam toplumlarinda
egitimin, inang¢ unsuruyla dogrudan iliskisi tespitinde bulunulmalidir. Inanma olgusunu, bilme

ile eslestiren ve bilme eylemini teorik ve pratik olarak ortaya koymay1 ongoren yapi, tarihsel

olarak Islam toplumlarinda formel ve enformel egitim kurumlarmin varligmi gerekli kilmistir.

Bu durum, genel itibariyla Malay Takimadalarindaki Miisliiman toplumlar, bir bagka
deyisle, giinlimiiz modern ulus-devletleri olarak, oOzellikle de Endonezya ve Malezya
topraklarinda yasayan Miisliiman topluluklar i¢in de gecerlidir. Bu noktada, bir din olarak
Islam, Miisliiman toplumlarin giindelik hayatlarin1 teorik ve pratik olarak yapilandirmada
egitim kurumlar1 ve siirecleri ile genel toplum yapisi igerisinde basat bir rol oynamaktadir. Bu
durum, Islami egitimi iki 6zelligiyle ele almay1 gerektirmektedir: a) Islam dini ve Miisliiman
toplum egitim olgusu olmadan anlasilamaz; b) Egitim, her Miisliiman bireyin ihtiya¢ duydugu
ve her birey i¢in zorunluluk arz eden bir olgudur (Wan Daud 1998: 57). Bu yaklasim,
Takimadalar Malay toplumlar1 i¢cin de gecerli olup, tarihsel siirekliliklerle ortaya konulmustur.
Miisliiman bireyin, bir din olarak Islam’la ve bir toplumsal gerceklik olarak islam toplumuyla
iligkilerini yapilastiran yeniden iireten unsur, egitim siireglerinde ortaya ¢ikmaktadir. Islam’la
ilgili temel bilgilerin edinilmesinin zorunlulugu (fard 'u ayn), her ne kadar bireyin kendisi ile
din ve Yaratict arasindaki bagi kurdugu gibi, ayn1 zamanda s6z konusu bireyin Miisliiman
topluma girmesi, iiyesi olmasi ve iligkilerini sekillendirmesi anlami1 da tasimaktadir (Wan Daud

1998: 162).
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Bu temel argiimanmn yami sira, Takimadalar Malay toplumlarinda Islami egitimin
tarihsel siirecte gelisiminde, degisik sathalarin 6ne ¢iktig1 ve bu anlamda tetikleyici oldugu
goriilmektedir. Ozellikle, uzun somiirge gegmisi ve bu dénemi tanmimlayan sekiilerlesmeci-
modernlesmeci egilimlerin genel egitim olgusu iizerindeki tesiri (Stockwell 1982: 57), var olan
geleneksel Islami egitim kurumlarinin, gelisimden uzak kalmasina neden oldugu gibi, zamanla
adina reform denilen siireclerle tanisarak modernlesmesine de konu olmustur (Iswantir 2015:
2). Bu durum, boélgedeki Islami egitim kurumlarinin ‘gelenekselci’ boyutunun bir tiir
kaliplasmasina neden olurken, bazi yeni anlayislarin ortaya ¢ikmasiyla, modernlesme siirecine
adaptasyon birbiriyle ¢eligki gibi goriinecek sekilde yan yana var olmustur. S6z konusu bu yan
yanalik, 1930’Iu yillarda gelenekselci ¢evrelerin idaresindeki egitim kurumlarinda, “miifredat
ve smiflarin tasarimi ve diizenlenmesi, cami disinda teblig faaliyetleriyle, basin yayin
organlarina sahip olma” gibi yapilasmalara konu olmustur (Noer 1973: 316). islami egitim
konusunun genis kapsamli olmasi ve 6zellikle, sadece modern dénemin kosullariyla degil,
icinde belirsizlikleri, ¢eliskileri de barindiran post-modern donemin getirdigi yeni gelismelerle,
yeni anlamlara biiriinmesine ve arastirmalara yol agmustir. Bu noktada, séz konusu Islami
egitimin cesitli acilardan inceleme konusu yapilabildigini sdylemekte yarar var. Ornegin,
somiirge doneminden baglayarak din-devlet iliskisi; sivil-dini organizasyonlar ve toplumsal
refah; modernlesme ve reform siireci ve yeniden yapilanma; uluslararasi terér ve yeniden
yapilanma; cogulculuk, cok dinlilik, ¢ok kiiltiirliiliikk; azinliklar ve din; sekiilerlesme ve

modernlesme/din iligkileri ile vb. basliklar1 glindeme getirmek miimkiin goziikmektedir.

Yukarida kismen dikkat c¢ekilen ve yasadigimiz Bati  merkezli ve
yonelimli/yonlendirmeli post-modern dénemin unsurlart oldugu anlasilan olgular biitiiniiyle,
Islami egi:timin ne denli saglikli bir sekilde degerlendirilecegi konusu, basli basina bir sorun
teskil etmektedir. Miisliman bireyin aileden baslayarak, toplumun en yaygm ve genis
kurumlarina kadar olan etkilesim igerisinde, kendinde ve anlamli bir yasam olusturma hedefinin
en dnemli basamagini teskil eden egitim siirecinde aldigi/almadig: Islami egitim kadar, post-
modern dénemdeki egitim kurumlar1 da olmak iizere, ¢esitli toplumsal kurumlarca dolayli ve/ya
dolaysiz empoze edilen kosullara kars1 savunmaci bir baglamda kalmasi, {izerinde durulmay1
hak etmektedir. Bu durum, diinyanin farkli bolgelerindeki Miisliiman toplumlarin
uygulayageldikleri Islami egitimin kalitesi, icerigi, yonelimi gibi hususlarmn giiniimiizde dis

etkilere ve miidahalelere ¢cok daha fazla maruz kaldig1 anlamina gelmektedir.
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S6z konusu bu etkiler ve miidahaleler, Islami egitime getirilen basit/temel elestirilerden,
paradigma degisimine kadar farklilasan boyutlar1 icermektedir. Bu ortamda, Islami egitimin
kendinden degerlerle ve i¢inde yer aldigi toplumun kiiltiirel ve geleneksel unsurlariyla nasil
sagliklh bir iliski kuracagindan; uluslararasi egitim, kiiltiir, felsefe baglamlar1 kadar, siyasal
gelismelerden de etkilendigine isaret etmektedir. Bu noktada, gegen ylizyilin son on yillarindan
itibaren bas godsteren ve kiiresel siyasette “uluslararasi terdrizm”, “Islami radikalizm” gibi
olgularla 6ne ¢ikartilan Islamofobik temelli gelismelerin, Takimadalar bdlgesinde basta
geleneksel Islami egitim kurumlar1 olmak {izere, resmi dini okullarda ve yiiksekdgretim
kurumlarinda da bazi diizenlemeleri giindeme getirmistir. Burada, s6z konusu egitim
kurumlarinda ele almabilecek diizenlemelerden ziyade, bu egitim kurumlarini yonetenlerin,
buralarda egitim goren genis kitlelerin ve bunlarin ailelerinin dogrudan ve/ya dolayli olarak zan
altinda birakildiklar1 goriilmektedir. Bu {ilkelerde, gerek sekiiler egilimli ¢evreler ile bunlarin
ulusal ve uluslararas1 medyadaki destekgileri ve gerekse, devlet kurumlarinda politika
yapicilarinmn  Islami egitime ve bu kurumlarin 6ncii isimlerine yonelik soylemlerinde

indirgemeci yaklasim 6ne ¢ikmaktadir.
Modernite ve Islami Egitim
Ulus Devletin Islami Egitimi Sekiiler Alana Transferi ve Doniistiirmesi ve Uyumlastirmasi

Bu calismada, genel itibartyla Islami egitim ve-yiiksek Islam egitimi, Endonezya ve Malezya
baglaminda din-devlet/din-siyaset iliskisi, devletin Islami egitim tercihi ve Miisliiman
toplumun dini ihtiyaglar1 gibi genel baglamda ele alinmaktadir. S6z konusu bu iki ulus devlet
cok dilli, ¢ok dinli ve ¢ok kiiltiirlii yapilartyla 6nem tasimaktadirlar. Bu durumu, bu iki
toplumda Miisliiman kitlelerin dini egitim ihtiyaclarinin ve bunlar1 yapisal olarak hayata
gecirme pratiklerinin, diger Miisliiman ¢ogunlugun hakim oldugu toplumlardan farklilik arz
ettii gercegine ve kendi sosyo-kiiltiirel toplumsal gergekligi icerisinde degerlendirilmesi
gerektigine dikkat cekilmelidir. Ote yandan, uzun sémiirgecilik doneminin ardindan, genis
toplum kesimlerinin Islami kimliklerini korumalar1 ve yeni ulus-devletin bu toplumsal
gercekligi goz ard1 etmemesinin, egitim alanindaki yansimasi, dini egitimin bir baska deyisle
Islami egitimin halkin taleplerine karsilik gelmesi kadar, devlet kurumunun halk nezdinde
mesruiyetinin tesisi konusunda da islevsellik tasimaktadir. Bu durum, ayn1 zamanda devletin
genis halk kesimleri karsisinda egitim kurumlarini organize etme gorevini {istlenmesi
dolayistyla, bu sistem igerisinde Islami egitime yer vermesi ve kontrol etmesi anlaminda bir tiir

giic iligkisi de tesis etmektedir (Tayeb 2018: 1; Abdul Hamid 2010: 28).
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Bunun yani sira, egitim toplumsal yasama katkida bulunacak etik degerler biitiiniin
olusturulmasinda, diger bazi unsurlarin yani sira, dinin bizatihi 6nem arz etmesi, ulus-
devletlerin siyasal ideolojik temellerini yapilandirmada basvurulan bir kaynaktir. Bu ¢ercevede,
“ulusal egitimin, devlet yonetiminin ve devlet ideolojisini etkin bir sekilde sergilemesinin
arac1” oldugu goriilmektedir (Tayeb 2018: 9). Bu noktada, bu iki iilkede Islami egitim,
hiikiimetlerin egitim politikalarinda zorunlu kilmmustir. Bir baska deyisle, Islami egitim
acikgasi bir devlet politikasidir. Ornegin, Endonezya’da Islami egitim genel egitim igerisinde
i¢sellestirilmis olmasi kadar, belki de bundan daha otesi kamusal bir 6neme de sahiptir.
Malezya’da ise Miisliman olmayan azmliklarin demografik yapidaki dnemlerinden otiirii,
Malay etnik ¢ogunlugun milli aidiyet noktasinda dayanak noktas1 din, yani Islam’dir. Bu
durum, Anayasa’ya yansidigi gibi toplumsal yasamin farkli alanlarinda kendini ortaya
koymaktadir. Cok dinli, cok etnikli toplumsal yapisiyla Malezya, kurulus siirecinde bu tarihsel
yapisinin zorlamalar1 ve 6n kabulleriyle anayasasini olustururken, din alanina 6zel bir 6nem
vermistir. Ulkenin, yaklasik yiizde 60’1na varan kesiminin Malay ve de Miisliiman olmasi, geri
kalan niifus yapisini, Hindu, Budist, Hiristiyan dinlerine 6zgii mezheplere bagh kitlelerin teskil
etmesi, Miisliiman olan ve olmayan toplum kesimlerinin taleplerine karsilik gelecek sekilde
kamusal alanda dini yapilanmay1 ongdrmektedir. Gegmiste, Takimadalar bdlgesinin genis
cografi biitlinliigiinii kapsayan bir devlet geleneginin olmamasi, somiirge doneminde giderek
farklilagtiran dini-toplumsal ve etnik yapilarin varligi, yeni bir ulus-devlet olarak ortaya ¢ikan
Endonezya’da ulus-devlet kimliginin tesisinde bir baska deyisle, toplumsal birligi olusturmada
din islevsel bir ara¢ olarak goriilmektedir. Malezya’da ise, Anayasa’da dile getirildigi lizere

Islam dini &ncellenirken, genis gd¢men gruplarm dini bagliliklarna da alan acilmustir.
Dinin islevsel Bir Ara¢ Olarak Tanimi ve Istihdam

Dini egitim kurumlarinin yeniden yapilandirilmast ve bu kurumlardan beklentiler ideolojik,
sembolik ve toplumsal bir ara¢ olarak hizmet gormektedir. Bu cer¢evede, Endonezya’da
bagimsizliktan bu yana, din egitimi, zelde Islami egitim 6nem arz etmektedir. Sz konusu bu
egitim olgusu, saglikli toplum insasinda, “giiclii dini inanca sahip bireyler yetistirilmesi”
ilkesinde ortaya konmaktadir. Son donemde, Endonezya’da 6zellikle, 2003 yilinda kabul edilen
Egitim Yasasi’nda, bu yaklasim bir kez daha vurgulanmistir. Islami egitime yapilan bu vurgu
gerek resmi gerekse 6zel kesim tarafindan bu tiir egitim kurumlarin yatirimlarindaki artista da
kendini ortaya koymaktadir (Parker 2014: 489). Her iki iilkede karsilasilan bu durum, temelde

bu cografyada din olgusunun Bati1 Avrupa sekiilerlesmesinin aksine, tarihsel ve geleneksel bir
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devamlilik sergiledigine isaret etmektedir. Bu toplumlarda, sosyal yapinin ve orgiitlenmenin
din merkezli ve/ya dini destekli bir 6zellik sergilemesi, toplumsal hafiza ve zihniyet

olusumunda belirleyici olmustur.
Uyarlanma Siirecinde Ulus Devlet, ‘Islam Nusantara’ ve Din Egitimi

Takimadalar boélgesinde dini egitim kurumlari tarihsel ve geleneksel anlamda koklii bir gegcmise
sahiptir. Modern anlamda, kir ve sehir arasindaki sosyolojik farkliliklara ragmen, geleneksel
dini egitim, her iki toplumsal ¢evrede de varligini degisik dlgiilerde siirdiirmiistiir. Dini egitime
yonelik bu temel yaklasimin bugiin de benzer bir siire¢ takip etmesi ve/ya sdz konusu
cografyadaki farkli yerlesim yerlerindeki gozlemler bize, bunun siireklilik arz ettigini
gostermektedir. Bununla birlikte, Takimadalar bolgesinde 16. ylizy1l baglarindan itibaren tedrici
olarak ortaya ¢ikan ve yayilan somiirgecilik siiregleri, dini egitimin yapilagsmasi/yapilanmasi
iizerindeki etkilerini zamanla ¢esitli boyutlarda gostermistir. Benzer bir durumun Pasifik
Savast’nin ardindan, bolgede kurulan Endonezya ile Malezya ulus- devletlerinde din-devlet,
toplum-devlet iliskileri baglaminda Islami egitimin yapilasmasi, gesitli i¢ politika ve sosyal
degisimler ile dis faktorlerden etkilenerek bugiine kadar gelmistir. Bir baska deyisle, bu siirecin
son agsamasi yani, 19. yiizyil sonu, disardan bir niifuz etme bi¢imi olarak modernlesme siirecine
adaptasyonu ve akabinde ulus-devlet siirecinde Islami egitimin yeniden yapilagmasini, bir

anlamda yapisal degisiklikler ge¢irmesini zorunlu kilmistir (Tayeb 2018: 18).

Bu noktada dini egitimi, 6zelde Islami egitimi geleneksel Malay toplumlarinin dini
egitim siireclerinden ve toplumsal kabuliinden ayirmak miimkiin degildir. Her ne kadar, modern
ulus-devletler, modernlesme/sekiilerlesme teorileriyle ¢elismekle birlikte, dini egitimi kendi
inisiyatiflerine alma g¢abalarinin ardinda farkli nedenler bulunmaktadir. Malezya’da bunun
temel nedeni, geleneksel Malay sultanliklarinda, sultan ve/ya g¢evresine havale edilen dini
kurumlarin organizasyonunun ve egitim olgusunun yetki ve sorumlulugu, modern ulus- devletle
birlikte, modern devlet organizasyonunda faaliyet gdsteren ilgili birimlere devredilmistir (Ozay
2013: 87). Din egitiminin, genel itibariyla toplumda egemen moral degerlerin olusumundaki
olumlu etkisine ragmen, bunun okul basta olmak iizere, tim segmentleriyle sosyal cevre

tarafindan desteklenmesi konusunda stirekliligi ortaya ¢ikmaktadir.

Takimadalar baglaminda, dinin bdylesine yapici rolii, siyasal diizlemde ulusal bir
politika olarak da giindeme gelmektedir. Buna gore, Endonezya’da Islam Nusantara kavrami
yani, Takimadalar’in kendi sosyal, kiiltiirel, cografi kosullarmin iriinii olan islam anlayisidr.
Bununla, islam’m &ziinden bir sapma degil, aksine Islam’n temel yapis1 ve anlayis1 iizerine ve

yan yana bina edilen kiiltiirel degerler ve bunlarin bir aradalig1 s6z konusudur. Siyasal elit, bu
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kavram vasitastyla hem bolgedeki Islam anlayisini 6ne cikartmak hem de genis Ortadogu ve
Bati Asya gibi baska bolgelerdeki Islam toplumlar1 kadar, Batili toplumlarca da kabul
edilmeyen unsurlardan kendini ayirt etmektedir. Malezya orneginde ise, 2004-2009 yillari
arasinda ‘Islam Hadhari’, 2009-2018 yillar1 arasinda ‘Iliml1 Islam’ ve 2021 yilindan itibaren ise
‘hosgorii’ kavramlar1 politika yapicilar tarafindan yiiksek sesle dile getirilmistir. Bu
yaklasimlarin, genel Islam politikalar1 kadar Islami egitimde de yansimalar1 oldugunu sdylemek
miimkiin. Modern ulus-devletler olarak Endonezya ve Malezya’da din ve devlet iligkileri,
iilkelerin bagimsizliklarindan bu yana farkli toplumsal ve siyasal kesimler kadar, donem donem

dig aktdrlerin ve uluslararasi politikalarin etkisinde gelisme gostermistir.
Degisen Siyasal Konjonktiirde Ulus Devlette Din Egitiminin Eklektik Orgiitlenme Siireci

Modern ulus-devletler déneminde her iki iilkede, Islami egitimle ilgili din ve siyaset iliskisi
cercevesinde farklilasan bir yonelimden bahsedilebilmektedir. Bunda, basta demografik
yapv/azinlik-cogunluk iliskileri, devlet yonetiminde gii¢ iligkileri gibi hususlar 6ne ¢ikmaktadir.
Bu c¢ercevede, Endonezya’da niifusun kahir ekseriyetinin kendini Miisliiman olarak
tanimlamasi kadar, {ilkenin bagimsizligindan 6nce baslayan, yeni ulus-devletin yonetimi ve
bununla dogrudan baglantili olarak genel egitim sistemi igerisinde Islami egitimin yeri ve
konumu hususundaki tartigmalar; 1960’lardan itibaren, tiim Giineydogu Asya bdlgesi icin bir
tehdit unsuru olan komiinizmin varlig1 ve bunun her iki devlet ve 6zellikle de, Endonezya’da
cok daha giiclii bir sekilde ortaya ¢ikardigi tartismalar ile 2001°de yasanan kiiresel
gelismelerin bolgeye yansimalari, Islami egitim kurumlarmi da etkilemistir. Bu i¢ ve dis
gelismeler, ilgili ilke kamuoylarinda ve siyasetinde sekiiler ve sekiiler karsit1 ayrimi {izerinden

geligen bir gii¢ yapilasmasina neden olmustur (Yusuf ve Sterkens 2015: 106).

Bu noktada yasanan gelismeleri, Endonezya ve Malezya’daki ¢esitli siyasal degisimler
cergcevesinde ele almak gerekir. Burada dikkat ¢ekilmesi gereken husus, s6z konusu bu iki ulus-
devletin bagimsizlik siirecleri bize, Bati Avrupa’nin ayristirict kavramsallagtirmasiyla din ve
devletin keskin hatlarla ayristirildigin1 goéstermiyor. Bu ¢ercevede, sdz konusu iki ulus- devlet
ve biinyesinde barindirdig1 toplumlar1 kendi tarihsel ve geleneksel yapilasma siiregleri ve
kavramlariyla degerlendirilmelidir. Bununla sdylemek istenilen, 6rnegin Ortadogu, Kuzey
Afrika gibi bolgelerde karsimiza ¢ikan ve halkinin kahir ekseriyeti Miisliiman olan
toplumlardaki laiklik kavramsallastirmasiyla devlet ve genis toplumu, islami egitim noktasinda
birbirinden ayirmada kullanilan argiimanin, bu iki iilke toplumsal gercekligini aciklamada

yetersiz kaldigidir. Ozellikle, modern dénemde yasanan tecriibeler ne devletin kendini dinden
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tam anlamiyla ayirdigi, ne de tam anlamiyla dini alan1 kendi bagia biraktig1 yoniindedir. Bu
cergevede, bazi arastirmacilarin bu iki temel yaklagimla ifade etmeye calistiklari toplumsal
gercekligin (Yusuf ve Sterkens 2015: 106), farkli bir baglamda ele alimmmasi gerektigini
oneriyoruz. S0z konusu bu durum, modern ulus-devlet siirecinde oOzellikle, Endonezya
acisindan bakildiginda sekiilerlesmeyi onceleyen bir siyasi yaklasim olmakla birlikte, dinin
ulus-devlet kavramini anlamli kilacak ve genis toplum kesimlerinde birligi tesis edecek sekilde

tipki, benzeri iilkelerde goriildiigii izere islevsellestirilmistir (Thayeb 2018: 20).

Endonezya baglaminda siyasal degisimleri dikkate alarak Islami egitim olgusunu ii¢
farkli donemde yani, Sukarno (1945-1965), Suharto (1967-1998) ve Suharto sonrasi reform
(1999- 2014) siireglerinde degerlendirilmelidir. Malezya 6zelinde ise kurucu bagbakan Tengku
Abdul Rahman (1957-1969), Rezzak bin Huseyn (1970-1975) ve Huseyin bin Onn (1976-1981)
donemi ile Dr. Mahathir Muhammed doénemi (1981-2003) ve sonrasi olarak ele alinmalidir.
Bununla birlikte, ¢alismanin kapsami dikkate alindiginda, bdylesine detayli bir
dénemlendirmeden ziyade, Islami egitim daha genel yaklasimlarla ele almmustir. S6z konusu
bu dénemler, bize Islami egitimde paradigma degisimlerinin, i¢ ve dis siyasal gelismelerle
yakindan ilgili oldugunu gostermektedir. Bununla birlikte, bu iki lilkede Miisliiman toplumlarin
talepleri, bagimsizlik siire¢lerinden itibaren aktif yonelimli olarak siyasal ve biirokratik yapida
karsilik bulmustur. “Kendinde 6zerk yapr” olarak adlandirmayi yegledigimiz bu yapinin
olugsmasinda hi¢ kusku yok ki, somiirge donemi kosullarinda Miisliiman toplumlarin dini
egitimlerini kendi kurumsal yapilar1 ¢ergevesinde, somiirge yonetiminden bagimsiz olacak
sekilde gerceklestirmis olmalarmin rolii biiyiiktir. Bu durum, modern ulus-devlet
yapilagsmasinda, siyasi egemen yapinin tesisinde rol alan devlet felsefesi, diinya goriisii
icerisinde kendine yer bulma seklinde ortaya ¢iktig1 gibi, pratikte genel egitim uygulamalarinda
maddi ve manevi destek ve pratiklerin ideal formda gerceklestirilmesi yoniinde de cabalara

konu olmustur.
Malezya

Degisen Siyasal Konjonktiirde Ulus Devlette Din Egitiminin Islevsel Orgiitlenme

Siireci

Malezya Federasyonu Anayasasi’nin 3. Maddesi 1. Fikrasi’nda belirtildigi tizere, iilkenin resmi
dini Islam’dir (Abdul Hamid 2017: 8; Abdul Hamid 2010: 25). Aym zamanda, iilke
vatandaslarinin mensup oldugu diger dinlere bariscil bir sekilde var olma hakk: taninmaktadir.
Bunun yani sira, Anayasa’nin 11. Maddesi, bireylerin dini inanglarmni siirdiirme, yasama ve

yayma konusunda garanti niteligindedir (Abdul Hamid 2018: 363). Din-devlet iliskilerini
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siniflandiran modelde bir tek dini, resmi din kabul eden yaklasima benzemekle birlikte, bu
baslik altinda vurgulanan, “din devleti olgusunun” Malezya’da var oldugunu sdylemek giictiir
(Yusuf ve Sterkens 2015: 108). Malezya’da Islami egitimin organizasyonunda Milli Egitim
Bakanlhig1 ve (Jabatan Kemajuan Islam Malaysia-Jakim) yer almaktadir. Temel itibariyla,
devletin siyasi bir tanimlamayla Islam devleti olmamakla birlikte, Islami egitime verdigi énem

ve bu egitimin geleneksel ifadesiyle ortodoksvari yapisi belirleyicidir (Tayeb 2018: 14)

Malezya’da din egitimi ve 6zelde Islami egitimin kurumsallasmasinin, iilkenin kars
karstya kaldig1 siyasal ve toplumsal degisim siireglerine paralel olarak gelisme kaydettigini
sOylemek miimkiin. Ayrica, Malezya’nin kendini diinyaya agik tutmasmin ve eski somiirge
bolgesi olmasinin getirdigi bir tiir yiikiimliiliik ile Commonwealth iilkesi olmasinin, bu yonde
tesvik edici/zorlayic1 yapisinin da din egitiminin/Islami egitimin yapilastirilmasinda etkili
oldugunu ifade edebiliriz. Bu noktada, Malezya’nin resmi din kavramima yer vermesi, soz
konusu Commonwealth kiiltiir cografyasindaki din-devlet-toplum yapilagsmasinin bir yansimasi
olarak degerlendirilebilir. “Resmi din” ile din’in yani, Malezya’da Islamiyet’in ve buna bagh
olarak Miisliiman toplumun, iilkede yasam siiren yiizde 40 gibi bir orana tekabiil eden
Miisliiman olmayan dini grup/lar karsisinda ‘“‘garanti altina alinmasi” s6z konusu olurken,
sekiilerlesmeci aydinlanmanin bir uzantis1 ve bundan neset eden liberal yaklasimin bir uzantisi
olarak, diger dini inang¢ ve pratiklere kamusal alanda yer agmaktadir. Bununla birlikte, resmi
din olgusu toplumsal yapida biiyiikk cogunlugu olusturan bir dini, kiiltiirel ve sosyal
yapilanmadaki roliine gdnderme yapmaktadir. Oyle ki, moral ve etik degerlerin yapilasmasinda,
din’in islevselligiyle ortaya ¢ikmaktadir (Hosen 2005: 422). Malezya 6zelinde, Malay etnik
yapisinin dini baglilik olarak Islam’la biitiinlesmesi ve 6zdeslesmesi bir anlamda, Malezya ulus-
devletini koklii bir gegmisle irtibatlandirilirken, var olan ¢ogunluk kitlenin farkli ve baska dini
yapilarla iligkilerinde belirleyici olmak ve hatta arzu edilmeyen gelismelerin 6ntinii almak gibi

gizli/agik bir islevi de iginde barindirmaktadir.

Malezya’nin commonwealth degerlerinin 6tesinde 6rnegin, din 6zgiirliigii konusunda
farklilasan bir boyutu da bulunmaktadir. Batt Avrupa’nin toplumsal sartlar1 6zelinde ‘din
ozglrliigli’ ile Malezya’da diger dinlere Ozgiirliik taninmasi arasinda temel bir fark
bulunmaktadir. Bu fark, Malaylilik kimliginin tarihsel ve geleneksel olusumunun biitiinliikli
yapisinin modern donemin getirdigi tehdit ve tehlikeler karsisinda korunmasiyla ilgilidir. Bu

anlamda, demografik yapinin din baglaminda tanimlanmasinda Malay etnik yapisi ile Islam
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dini arasinda dogrudan baglilik ve Malay bireyin adina din segme 6zgiirliigli denilen haktan

yararlanmasinin, en azindan teorik olarak miimkiin olmamasi bu agidan dikkat ¢ekicidir.

Din’in, bir baska deyisle dini/Islami egitimin devlet nezdindeki ©nemi degerler
noktasinda Onem tasimaktadir. Bu iki {ilkede, ulus-devletin uzun tarihsel tecriibeden
yoksunlugu, Batt Avrupa siyasal gelenegindeki sekiilerlesme/laiklik  olgularinin
uygulanabilirligini ya miimkiin kilmamakta veya dolayli olarak ortaya c¢ikarmaktadir.
Boylesi bir tecriibeye sahip olan Bati’da bile, en azindan bazi toplumsal kesimler nezdinde
degerlerin kaynagi olarak dini bulmak miimkiindiir. Bu noktada, “Din, bir deger (virtue), genel
iyl (common good), ilham ve moral zorunluluk (moral obligation) olarak goriilmektedir”
(Hosen 2005: 423). Malezya’da ise bunu, Naquib el-Attas’m Islami egitim diisiincesinde, “iyi

insan yetistirmek™ seklinde ifade ettigi yaklasiminda gérmek miimkiin.

Kurulus Yillari, Islami Egitim ve Toplumsal Degisim: Malezya’da Islami Egitimin Ulus

Devlete Entegrasyonu ve ‘Devlet Eliyle Islamlagma’

Eyalet sistemine gore idare edilen Malezya’da egitimde Islami uygulamalarla ilgili gorev ve
yetki eyalet yonetimlerine birakilmistir. Bu ¢ercevede, egitim konusunda Anayasa’nin 12.
Maddesi agiklayicidir. Buna gore, 1957 yilindaki bagimsizliktan itibaren devlet okullarinda
miifredatta yer alan din dersi iki saat ile smirhiyken, herhangi bir sinavda zorunluluk
tasimiyordu (Abdul Hamid 2010: 25, 26, 27). 1961 yilinda kabul edilen meshur Egitim
Yasasi’nda Islami egitim ulusal resmi 6gretim sistemine entegre edildi. Bu cercevede, ilk ve
ortadgretimdeki devlet okullarinda din dersi zorunlu hale getirildi. Ayn1 yasa, medreselere de
din derslerinin yani sira, 6gretim dili Arapca’dan Malayca’ya gevrilirken, ‘sekiiler’ denilen
derslerin de zorunlu hale getirilmesiyle yeni bir diizenlemeye tabi tutuldu (Abdul Hamid 2010:
27). Bununla birlikte, Malezya nin demografik yapisinin etkisinin egitim politikalar1 ve Islami
egitime yansidig1 goriiliir. Bu noktada, iilkedeki tiim Malaylarin, ayn1 zamanda Miisliiman
kabul edilmesi, Islam dini ve kiiltiiriiniin ulusal yap1 icerisindeki yerini de gayet agik bir sekilde
ortaya koymaktadir (Abdul Hamid 2010: 28). Ulkede yasanan cesitli siyasi ve toplumsal
degisimlerin genel anlamiyla din egitimi dzelde de Islami egitime y&n ve bigim kazandirdig
gorlilmektedir. Bu noktada, 1960’11 yillarin ikinci yarisinda etnik yapilar arasinda ekonomik
refah konusunda meydana gelen farklilagsmalar, yeni siyasi kararlarin alinmasini gerektirirken,

egitim-0gretim siiregleri cercevesinde Islam egitimine de yeni alanlar agilmistir.

Bu cercevede, Islami egitimle ilgili gelismeler dort dénem halinde giindeme gelmistir.
1) ilk adimin 1970’11 yillarin baginda atildigini séylemek miimkiin. 1969 yili Mayis ayindaki

secimlerin ardindan yasanan toplumsal kaos ve anarsi ortami, iilkenin kurucu ilkelerinin
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yeniden gozden gecirilmesini gerektirirken, ekonomi, egitim, siyaset gibi alanlarin yani sira,
din egitimi de yeni bir bakis acis1 ile ele alinmistir. Bu ¢ergcevede, 1973 yilinda Milli Egitim
Bakanlig1 biinyesinde Din Egitimi Miudirliigii (Bahagian Pelajaran Agama-BPA) hizmet
vermeye baslamistir. S6z konusu bu miidiirliik, islami egitimi her yoniiyle organize etmekle
sorumlu tutulmustur. 2) Bu yondeki bir diger gelisme, yine iilkenin ve de kiiresel gelismelerin
1s1¢inda oldugu anlasilacak sekilde, 1983 yilinda Islami Egitim Miidiirliigii'ne (Bahagian
Pendidikan Islam-BPI) doniistiiriilmiistiir. 3) 1995 yilinda ise s6z konusu miidiirliik, Islam ve
Ahlak Egitim Midirligli (Bahagian Pendidikan Islam dan Moral-BPIM) olarak
yapilandirilmistir. 4) Son olarak ise bu yapi, 1983 yilindaki yeniden almak suretiyle, islami
Egitim Midiirliigii olarak anilmaktadir. Milli Egitim Bakanlig1 biinyesinde faaliyet gdsteren
miidiirliik, icinde Arapca egitimi de olacak sekilde, Islam egitimi politikalar1 ve miifredat gibi
koklii unsurlar {izerinde ¢alismalar yiiriitmektedir. Bu miudiirliigiin temel hedefleri arasinda
devlete bagli ortaokul diizeyindeki dini okullarda (Sekolah Menengah Kebangsaan Agama-
SMKA) nitelikli 6gretimi artirmak bulunmaktadir. Bu ¢ergevede, bu okullarin 6zellikle, ulusal
egitim sistemiyle entegrasyonu amag¢lanmaktadir (Abdul Hamid 2017: 1; Abdul Hamid 2010:
29).

Bu miidiirliiglin sorumluluk alanlar1 arasinda ilgili 6gretici kadroyu olusturmak, milli
egitime bagl ortaokul diizeyinde dini okullarm standardizasyonunu saglamak yer alir. Ulke
federal sistemle yonetilmekle birlikte, Milli Egitim Bakanligi biinyesindeki dini okullarin
timiinde yetki ve sorumluluk biiylik 6l¢iide merkezi idarededir. Bunun yani sira, yine Milli
Egitim Bakanlig1 biinyesindeki tiim okullardaki din egitimi de “formel Islami egitim”
cergevesinde ortak miifredat tarafindan gerceklestirilmektedir (Abdul Hamid 2017: 2). SMKA
mezunlarmin yiiksek-6gretimlerine devam etmeleri tesvik edilmektedir. Bu okul mezunlari,
Yiiksek Dini Diploma (Sijil Tinngi Agama Malaysia-STAM) adi verilen siav sayesinde, ulusal
ve uluslararasi tiniversitelerde 6grenim imkani bulmaktadirlar (Abdul Hamid 2010: 30). 1970’li
yillarda goriilen bir diger 6nemli gelisme, 1979 yilinda federal hiikiimetin hazirlattigr Egitim
Politikalar1 Raporu’nda din egitimine dair yaklasimlardir. Rapor’da dikkat ¢ekilen Islam
egitiminde yer alan derslerin metodolojik ve pratige yonelik eksiklikleri karsisinda, 1977
yilinda Mekke’de gerceklestirilen Islami Egitim Konferansi’ndaki kararlara bagh olarak ilkokul
ve ortaokul miifredatlarinda yeniden yapilanmaya gidilmistir. Ve bdylece, deger yonelimi

egitimi biitiin ders miifredatlarina uyarlanmistir (Abdul Hamid 2010: 32)
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Yukarida dikkat gekilen din isleri miidiirliigii, Islam egitim felsefesi temeline dayali
gelisme gostermistir. Bu noktada, iilkenin yetistirdigi en 6nemli felsefeci, tarihgi, dilbilimci
olmasimin yani sira egitimci olarak da kabul edilen Naquib el-Attas’in bu alandaki katkis1
oldukg¢a 6nemlidir (Abdul Hamid 2017: 2). Naquib el-Attas gibi sosyal bilimciler ile siyasi elitin
paylastiklar1 husus, modern bilimler ile Islam egitimin birlestirilebilecegi sentezlenebilecegi
gorilisiindedir. Naquib el-Attas, 2019 yilinda yaptigimiz kisa bir miilakatta bu konuya da
deginmis ve Bati’da gelismis olan bilimsel faaliyetlerden faydalanabilecek hususlar oldugunu
ve Miisliimanlar olarak bunlardan istifade edebilecegimizi dile getirmistir. Bu durum, siyasiler
acisindan bakildiginda, ekonomik modernlesme siireclerinin vazgecilmez unsuru olarak
ozellikle, teknik anlamda donanimli bireylere duyulan ihtiya¢ kadar, bu bireylerin bireysel
yasamlarmi ve toplumsal yagsami anlamlandiracak dini egitime haiz olmalar1 beklenir ve arzu
edilir bir durumdur. Bu husus, 1980’li yillardan itibaren adina ‘Islamlasma’, veya bir baska
deyisle, ‘devlet eliyle Islamlasma’ olarak adlandirabilecegimiz siiregle kosutluk

sergilemektedir.
Malezya’da Yiiksek-Islam Ogretimi:

Ulkede kalkinma hamlesi gerceklestirirken, birbiri ardina kurulan ve gelismekte olan helal
endiistri, Islami bankacilik, Hac kurumu, seriat mahkemeleri vb. kurumlarm insan kaynaklarini
olusturma ihtiyacina paralel olarak yiiksek islam 6gretimi de gelisme kaydetmistir. Bu noktada,
var olan ortaggretim kurumlarmin yanmi sira, bu okullara 6gretmen yetistiren kurumlar ve
mezunlarinin devam edebilecekleri Islami kolejler, fakiilteler giindeme gelmistir. Ortadgretim
diizeyinde faaliyet gosteren devlet dini ortaokulu (Sekolah Menengah Agama Negeri-SMAN)
ve federal dini ortaokul (Sekolah Menengah Kebangsaan Agama- SMKA) diizeyindeki Islami
okullardan mezun olanlarin (Abdul Hamid 2010: 44), yiiksek- 6grenime devam edebilmeleri
icin 1955 yilinda Malay Islam Koleji kuruldu. 1959 yilinda Malaya Universitesi, Islam
Caligmalar1 Bolimii’yle koordineli ¢aligsmalar yiiriitmiistiir. 1970 yilinda ise, s6z konusu Kolej
yeni kurulan Malezya Ulusal Universitesi (Universiti Kebangsaan Malaysia-UKM) biinyesine
alinmistir (Abdul Hamid 2010: 48). Bu gelismeye ilave olarak, yiiksek Islam ogretimi
konusunda erken donem gelismeler arasinda, din dersi verecek 6gretmenlerin yetistirilmesinde,
1977 yilinda islam Din Ogretmenleri Egitim Koleji (Maktap Perguruan Islam-MPI) kurulmas:
yer alir. 2006 yilinda ise bu kurum, Selangor Islam Din Ogretmenleri Egitim Enstisiisii'ne

(Institut Perguruan Islam Selangor-1P1S) doniistiiriildii (Abdul Hamid 2010: 31-2).

Yiiksek-ogretimde, ilahiyat fakiiltesi diizeyinde kabul edilebilecek kurumsal yap1 ise

Malezya Islam Universitesi’dir. Bu kurum, daha 6nce Malezya Islam Koleji (Kolej Malaya
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Islam- KMI) adiyla bilinen yapinin, 24 Subat 1955 tarihinde, Sultanlar Konferansi’nda alinan
karara binaen, Selangor Sultanligi’na bagli bir vakif {iniversitesine doniistiiriilmesiyle hayata
gecirildi. Bu kurum biinyesinde, vakif gelenegini gelistirmek ve kamuya agik ve yararli bir hale
getirmek amaciyla, 2014 yilinda Vakif ve Islam Finans Yonetimi Enstitiisii (i-WAFA) kuruldu.
Ve bu alanda, yani Vakif ve Islami Finans olgularmi bir araya getirerek, yiiksek- dgretim
diizeyinde ¢alismalara konu olmas1 bakimindan, diinya genelinde yegane kurum olma 6zelligi
tasiyor (Mujani ve Yaakub 2017: 456). Devlet iiniversitelerinde Islami bilimler ¢alismalarmin
ilk orneklerinden biri, 1959 yilinda donemin 6nemli isimlerinden Misirli Muhammed Abdul
Rauf’un katkilariyla Malaya Universitesi’nde Islami Caligmalar bdliimiiniin kurulmasi oldu.
S6z konusu bu béliim, 1981 yilinda Islam Calismalar1 Béliimii (4kademi Pengajian Islam) adimni

alarak fakiilte diizeyine ¢ikartildi.

Bu erken donem ¢abalarin yani sira, uluslararas1 diizeyde giindeme gelen Islami egitim
tartismalarmin Malezya’ya dogrudan yansimalari olmustur. Ozellikle, ddnemin Islam ve bilim
tartismalar1 ile bilimin Islamilestirilmesi konusunda goriisler kisa bir siire sonra somut
adimlarin atilmasimi hizlandirmistir. Bu durum, yukarida dikkat ¢ekilen ve ulusal diizeyde
ortaya ¢ikan toplumsal sorunlar karsisinda bir ¢dziim yolu olarak giindeme gelen Islami egitim
ve bunun kurumsallagma siirecinin, yeni bir boyut kazanarak devamlilik gdstermesi anlamina
gelmektedir. Bu cergevede, Malezyali akademisyenlerin de istirak ettigi, Diinya Islam
Konferansi’nin (1977) etkisi gayet dikkat ¢ekicidir (Assegaf vd. 2012: 986). Gerek s6z konusu
bu konferans gerekse Malezya’da ulusal diizeyde devam eden benzer bir siireg, yiiksek-
ogretimin  Islamilestirilmesi konusundaki yaklagimlar Malezya’da zamanla etkisini
gbstermistir. Bu siirecin énemli adimlarindan biri, 1983 yilinda Malezya Uluslararasi Islam
Universitesi’nin (International Islamic University Malaysia-1ITUM) kurulmas1 olmustur (Abdul
Hamid 2010: 28). S6z konusu bu kurumun, ‘uluslararasilik’ 6zelligini, bir dis etki olarak
gdrmek yerine, Malezya'nin 1970’lerden itibaren devlet kurumlar1 nezdinde Islami kavramlar
ve degerlerden hareketle yeni kurumsal yapilarin olusturulmasina yonelik politikalarinin

devami kabul edilmelidir.

Aradan gegen siire zarfinda, Islam yiiksek-6gretimin gelistirilmesinde ve siirdiiriilebilir
bir nitelik kazanmasinda, vakif sisteminin belirli bir rol oynadigini sdylemek miimkiin. Bu
noktada, kurumsal Islami temellerin yayginlastirilmasi ile ozellikle, yiiksek-6gretimde
kurumsal yapilarin fiziki ve maddi siirdiiriilebilirliginin saglanmasinin hedeflenmektedir. Bu

cercevede, iilkedeki 13 eyalette yer alan, Eyalet Islam Dini Konseyi (Majlis Agama Islam
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Negeri-MAIN) adi verilen resmi kurum, eyaletlerdeki devlet iiniversiteleriyle vakif
uygulamalar1 noktasinda is birligi igerisindedir (Mujani ve Yaakub 2017: 455). Giiniimiizde,
yiiksek-0gretim kurumlar1 arasinda UM ve UKM gibi tiniversiteler ile 6zel {iniversiteler
arasinda ITUM lisans, yiiksek lisans ve doktora diizeyinde Islami bilimler alaninda &gretim
saglamaktadir. Diger devlet iiniversitelerinde Islam Medeniyeti bashig altinda Islami egitim
(Pendidikan Islam) ve dersler verilmekte; Islami dersler {iniversite dersleri veya genel
calismalar bashg1 altinda sunulmaktadir. Ote yandan, 1999 yilindan itibaren, dzel kolej ve
{iniversiteler de Miisliiman ogrencilere Islami egitim (Pendidikan Islam) ile Miisliiman
olmayanlara Moral egitim (Pendidikan Moral) vermeleri zorunlu tutulmustur (Abu Bakar 2000:
371).

Endonezya
Endonezya’nin Ulusal Tasarim Ilkelerinde (Pancasila) Din ve Din Egitimi

Endonezya’nin kurulus felsefesini olusturan Panca Sila’nin ilk ilkesinin Yiice Yaratici’ya iman
(Belief in the One, Supreme God) ile Malezya’da Islam’mn resmi din olmasi, bu iki devletin
Islam egitimi konusunda sorumluluk aldigini1 gostermektedir. Endonezya’da, Panca Sila’nin
ilgili ilkesi ger¢evesinde tartigmalar stirmekteyse de 2003 yilindaki yasal diizenlemede dikkat
cekildigi tizere, bu ilke iizerinden egitim sistemi ve bunun i¢inde inangh bireyler yetistirme
olgusuna atif yapilmaktadir (Act of the Republic of Indonesia 2003; Hooker 2003: 17; Schwarz
2004: 168). Bu durum, Islam egitimine ydnelik devletin cesitli organlarmimn yaklasimii
mesrulastirmakta olduguna isaret ediyor. Bununla birlikte, Endonezya’da kurucu ilkeler ve
liderlerin siyasi yonelimlerine bakildiginda genel anlamda, kendini Islam’la/Islami y&netimle
tanimlama niyetinde oldugu veya mesruiyetini bdylesi bir tanimlamaya dayandirmadigi

yoniinde bir goriis de vardir (Tayeb 2018: 15, 18).
Coklu Inanclarin Resmi Din Olmasi ve Ulus Devletle Uyumlu Din Egitimleri

Endonezya anayasasinin temelini olusturan 1945 Jakarta Sozlesmesi’nde gizli/agik ortaya
konan gergek, “... Devlet, genel anlamda Tanr1’ya inang olgusunu giindeme getirebilir; ancak,
herhangi belirli bir dini inanca baglilik sergilemez. Ote yandan, dini inang ve gelenekler, dolayl
olarak yasa ve devlet politikalar tizerinde etkili olabilir... Dinin kamusal alandaki rolii, tim
siyasi kurumlarm dinin kontrolii altina girmesini gerektirmez. Devlet ne teokratiktir ne de belli
bir dini yapiyla baglantilidir...” (Hosen 2005: 423; Lukens-Bull 2001: 359). Bu genel bakisin
otesinde, dini egitim, yiiksek Islam egitimi konusunda bazi detaylara bakmakta yarar var.

Endonezya’da Islami egitim, ikili sistem olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu durum, egitim
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siireclerinin Milli Egitim Bakanlig1 ve Din Isleri Bakanlig: tarafindan ilgili okullar 6zelinde

siirdiirtilmesinden kaynaklanmaktadir (Tamami 2019: 94).

Din Isleri Bakanlig1, resmi olarak tanimlanan alti farkli dini yapiyla ilgili diizenlemeler
gorevini tistlenmistir. Uygulanan model, ... Birden fazla inang sistemi, resmi din kabul edilir”
formiilasyona uymaktadir. Ote yandan, bu dini yapilara mensup kitlelerin birbirleriyle, “dinler
arasi iletisim” ¢ergevesindeki etkilesimleri sinirlandirilmistir. Bu politika ile, dinler arasi
barisin tesisi ile dini kimligin korunmasi rasyonel bir temele dayandirilmaktadir. Bu
cercevede, -en azindan teoride- din degistirme siireclerine izin verilmedigi gibi, bu durum
devletin gozetimi ve denetimi altindadir. Devlet, temel itibariyla her bireye 6gretim diizeyinin
baslangicindan sonuna kadar dini egitim vermektedir (Yusuf ve Sterkens 2015: 109). Din Isleri
Bakanligi’nin sorumluluk sahasinda ise ilkdgretim, orta ve lise diizeyinde egitim veren
medreseler bulunmaktadir. Islam Enstitiileri'ne tekabiil eden devlet veya &zel kurumlar
seklinde faaliyet gosteren Islami Kolejler (Islamic Religious Colleges), yiiksek-0gretim
kurumlarini olusturmaktadir. Bakanli§in sorumlu oldugu bir diger okul tiirii ise, 2019 yilinda
kabul edilen 18 No’lu Kanun’la egitim kalitesinin iyilestirilmesine paralel olarak, devlet

tarafindan tanmirlig1 artan, geleneksel Islami egitim kurumlaridir.

Ote yandan, Milli Egitim Bakanlig1, adina ‘sekiiler’ denilen veya dini-egitim merkezli
olmayan okul tiirlerinden sorumludur. Bu tiir okullarm miifredatinda, islami egitim sinirh
olarak yer almakla birlikte (UU No 20 Tahun 2003 tentang Sisdiknas: 1-2), bakanlik
politikalarinin Stesinde, her tiirden okulda din egitimi yani, Islami egitim, devlet ideolojisinin
bir geregi olarak verilmektedir. Halkin biiyiikk cogunlugunun Miisliiman olmasi, demokratik
secimlere katilan ve parlamentoda temsil edilen Islami partiler ve muhafazakar adaylarm ilgili
komisyonlarda, genel oturumlarda egitim alaninda dinin yeri ve dnemi konusundaki tedrici
olarak yapilan iyilestirmelerden s6z etmek miimkiindiir. Bu noktada 6zellikle, ulusal egitim
sistemiyle ilgili, 2003 yilinda kabul edilen 20 Numarali1 kanun (Sisdiknas), reform déneminde
glindeme getirilen 6nemli yasama slire¢lerinden biri olarak bilinmektedir (Daulay 2012: 7).
2003 yilindaki bu kanuni diizenlemenin 37 Maddesi’nin 1. ve 2. paragraflari’na gore, din
egitimi/Islami egitim dzel ve resmi ilkdgretimden liseye kadar, tiim egitim diizeylerinde zorunlu
kabul edilmistir. Bu dersler genel itibariyla, Islam Dini Egitimi (Pendidikan Agama Islam-PAl)
bashigiyla zikredilmektedir. Bununla birlikte, Islami egitime miifredatta haftada iki saat yer

verildigi goriilmektedir (2003: 23-24).
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Iki saatlik din dersine/Islami egitime karsi, genel kamuoyunun ve gesitli egitim
cevrelerinin tepkileri, bu derslerin yeterli olmadig1 yoniindedir (Rauf2015: 187). Ayrica, zaman
kisithiligi, ders igerik ve hedeflerinin giiniin kosullarina adapte olamamasi, diger derslerle
iliskisizligi, PAl’lerde Ogrencilere arzu edilen dini egitim ve davramis degisikligine yol
acmadigi genel elestiriler arasindadir (Muhaimin 2006: 1). Bu noktada, devletin resmi ideolojisi
baglaminda Islami okullar ile genel sekiiler okullar arasinda belirgin bir fark olup, genel
okullarin Islami egitim adi altinda verilen iki saatlik sinirh 8gretime ragmen, temelde bu
okullarin dogasinda var olan sekiiler niteligin egemen oldugu kabul edilir. Bunu destekleyen
bir diger argliman ise, liniversite segme ve yerlestirme smavlarinda bes alandan sorular yer
almakla birlikte, Islam dini ile ilgili sorular bulunmamaktadir. Ayrica, Islami egitim
kurumlarinin bakanliktan yeterli ilgi gosterilmedigi, ihtiyaclarinin giderilmedigi yoniindeki
elestirilerin yan1 sira, bu alternatif olusturuldugu ileri siiriilmektedir. Bunun iizerine, Islami

cevreler Entegre Islam Okullari’n1 (Integrated Islamic Schools-11S) hayata gegirmislerdir.
Endonezya’da islami Okullarin Ulus Devletle ve Sosyal Sermaye Gruplariyla Iliskisi

Yukarida 6zellikle genel okullar baglaminda dikkat cekilen, din egitimi/Islami egitim sorunlari
karsisinda, Miisliiman toplum kesimleri kendi inisiyatifleriyle, 6zel 6gretim kurumlarini hayata
gecirmislerdir. 1990’11 yillarda baslayan bu siirec, ortaya ‘Entegre Islami Egitim Sistemi’ ad1
verilen bir yapiy1 ortaya ¢ikarmistir. Giderek yayginlasan bu sistem, Islami egitime daha gok
yer ayirmaktadir. Bu yapilar, Entegre Islami Ilkdgretim Okulu, Entegre Islami Ortaokul ve
Entegre Islami Lise olarak adlandirilmaktadir. Milli Egitim Bakanligi’na baglh bu okullarda,
‘sekiiler agirlikli dersler’ yer almakta ve Islami egitim noktasinda moral degerlerin
yerlestirilmesi noktasinda tesvik edici programlarla desteklenmektedir. Bu yapilarin disinda,
Egitim Bakanlig1 ve Din Isleri Bakanligi’na bagh 6zel 6gretim kurumlari, medrese ve genel
okul adlariyla egitim-6gretim faaliyeti vermektedirler. Milli Egitim Bakanligi’na bagl okullar
ilkogretim diizeyi (Sekolah Dasar- SD) 6-12 yas grubuna; ortaokul (Sekolah Menengah
Pertama SMP) 12-15 yas grubu; lise (Sekolah Menengah Atas-SMA) 15-18 yas grubuna hitap
etmektedir. Ardindan, iiniversite segcme ve yerlestirme smaviyla devlet (Perguruan Tinggi
Umum-PTU) ve ozel {iiniversitelerde &grenim gormektedirler. Ote yandan, Din Isleri
Bakanligi’na bagli okullardan mezun olanlar, Islam Kolejlerine devam edebilmektedirler

(Perguruan Tinggi Keagamaan Islam-PTKI).

Resmi din egitimi, Din Isleri Bakanlig1 biinyesinde acilan okullarm yani sira, Milli
Egitim Bakanlhigi’na baglh okullarda da mevcuttur. Din Isleri Bakanligi'na bagli okullarin

disinda, genel okullarda din egitimi/Islami egitim, Yiice Yaratic1’y1 tantyan, bilen ve inanan
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bireyler olarak belirli etik ve medeniyet degerlerine bagli bireylerin yetistirilmesi hedefine
matuf olarak uygulanmaktadir. Din Isleri Bakanlig1 biinyesindeki okullar, ‘medrese’ adiyla
anilmaktadir. Bu okullar tipki, Milll Egitim Bakanligi’'nda oldugu gibi ayni yas gruplarinda
olup, ilkdgretim’den liseye kadar egitim kademelerini icermektedir. Bunlar sirasiyla ilkdgretim,
(Madrasah Ibtidaiyah-M1), ortaokul (Madrasah Tsanawiyah-MTS) ve lise (Madrasah Aliyah-
MA)’dir. Yiiksek-6gretim ise, Yiiksek Islam Enstitiileri (PTAI) adi verilen kurumlarda
gerceklestirilmektedir. Bu ikili yapilasmay1 birbirinden ayiran, Din Isleri Bakanlig1 biinyesinde
Miisliiman toplumun egitim taleplerine karsilik gelen ve dini bilimler agirlikli bir miifredatin
ortaya konuldugu Iptidaiyyah, Sanawiyyah ve Aliyyah okullaridir. Bu okullar, dini miifredatin
yani sira, fen bilimlerini de icermektedir. Calismamiz cercevesinde, devletin genelde dini
egitim, dzelde Islami egitime yaklasimu, ii¢ temel 8gretim kurumunda karsimiza ¢ikmaktadir.
Bunlar, milli egitime bagli okullar (sekolah), din isleri bakanligina bagh okullar (madrasah) ve

geleneksel dini egitim kurumlaridir.

Ote yandan, PTAI kendi i¢inde ii¢ kategoriye ayrilmaktadir: i) Islami Yiiksek Ogretim
(Sekolah Tinggi Agama Islam-STAI): Ozel ve devlet kurumlari olarak hizmet vermekte olup,
bu diizeydeki kurumlar, sadece birka¢ programa yer vermektedir. ii)islam Dini Kurumu: Ozel
ve devlet kurumlar1 olarak hizmet vermektedir. Pek ¢ok fakiiltede egitim s6z konusudur.
iii)islam Universiteleri: Bu kurumlar sadece, Islami bilimlerde egitim-dgretim vermemekte,
diger fakiilteleri de biinyesinde barindirmaktadir. Islami bilimler fakiiltesi disindaki boliimler,
belirli sayida Islami dersleri sunmaktadir. Ozetle sdylemek gerekirse, yiiksek-6gretim
kurumlarinda Islami egitim, Yiiksek Islam Enstitiileri, Islam Enstitiileri ve Islam Universiteleri

olarak yapilanmaktadir.

Islami okul tiirleri, toplumun din ihtiyacini karsilayacak sekilde organize olan resmi ve
gayri resmi kurumlardir. Bu cergevede, yeni nesiller temel egitimlerini sirasiyla aile, surau,
meunasah, mescid gibi geleneksel kurumlardan alirken, bunu pesantren-pondok/dayah gibi
adlarla anilan ve formel bir nitelik arz eden egitim kurumlarinda siirdiirmektedirler (Shabri
2000: 44; Roff 2009: 117; Yakub 1980: 302). Bu yapilarin devletle iliskileri, kendilerine
mesruiyet kazandirdig1 gibi, ilgili bakanlik ve kurumlardan maddi destek alinmasinin da 6niinii
acmaktadir. Gayri resmi egitim kurumlariysa, toplumun kendi sivil dinamikleriyle ortaya

konulmaktadir (Yusuf ve Sterkens 2015: 107).

Bu noktada, 6ne ¢ikan bazi cemaat yapilart oldugu gibi, yerel diizeyde kiigiik toplum

birimlerine hitap eden yapilardan da bahsetmek miimkiindiir. Bu farkli yapilar1 birbiriyle
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iligkilendiren yegane olgu, cami merkezli bir yonelim sergilemeleridir. Modernlesme
sireglerine ragmen, bolgenin agirlikli olarak halen kir toplumu 6zelligi tasimasi, geleneksel
Islami okullarin kurulus ve gelisiminde yerel liderlerin ve bunlara destek veren yerel halkin
katkisin1 anlamli  kilmaktadir. Bu durum, genel egitim acisindan da olumlu olarak
degerlendirilebilir. Bu yap1, egitim siireclerinden, buna imkan taniyan alt yapinin
gelistirilmesine kadar sivil 6zellik sergilemektedir. Bu noktada, egitim kurumunu boélgedeki
halkin sadaka-i cariye anlaminda vakif olarak vermeleri, 6grenim goren d6grencilere ve kuruma
yonelik sadaka, zekat gibi mali yardimlarda bulunmalari bunun yaygin Orneklerini

olusturmaktadir (Roff 2009: 119).
Pondok-Pesantren’mn Kurumsal Yapisi ve Modern Egitime Uyarlanmasi

Enformel bir nitelik tasityan pondok/pesantren yatili 6gretim kurumu olup kiz ve erkek
ogrencilere agiktir. Cami/mescid merkezli egitim giiniin her saatini kapsayan formel/enformel
egitim-6gretim faaliyetlerine konu olmaktadir. Hoca/larin 6gretim kurumunda yasam siirmeleri
ogrenciler i¢in sadece, dgretici kaynagini olusturmamakta, bir rol model olarak da dnem arz
etmektedir. Ogrencilerin yatili olarak 6grenim gormeleri, derslerin yam sira, cesitli sosyal ve
kurumsal aktivitelerde rol ve gorev almalari, onlar1 zamanla bagimsiz bireyler olarak
gelismelerini  saglamaktadir. Bu durum, Ogrencilerin  karar verme siireclerinde
bagimsizliklarini, inisiyatif gelistirebilmelerini, entelektiiel ve/ya ekonomik miitesebbis
olmalarina imkan tanimaktadir. S6z konusu formel ve enformel egitim-6gretim siiregleri,
biitiinciil (holistic) egitim olarak adlandirilmay1 hak etmektedir. Degisik siirelere ve farklh
ogretim kurumlarina yayilan egitim-6gretim siirecinin ardindan, mezunlar memleketlerinde
veya farkli bolgelerdeki pondok/pesantrenlerde ¢alisarak veya kendileri boylesi kurumlar1 ihya
etmek suretiyle topluma hizmet etmektedirler. Santri kelimesi etrafinda Oriintiilenen bir
kiiltiirtin varlig1 bugiin de devam etmektedir. Ailelerin ¢ocuklarini veya g¢ocuklarindan
bazilarmi pesantren/pondok geleneksel Islami okullarda 6gretime géndermeyi tercih
etmelerinde, bunda hem toplumsal kabul gérme/sosyal bir statli edinme yaklasimi etkili oldugu

gibi, ote diinya kazanimini timit etmeleri de giitmektedirler rol oynamaktadir.

Bolgenin tarihsel ve geleneksel egitim kurumu olan Pondok/pesantren, sadece egitim
kurumu olarak deger gérmekle kalmamakta, ayni zamanda bir sosyo-kiiltiirel miras olarak
kabul edilmektedir. Bu kurumlar, tam zamanli Islami egitim (tafagquh fiddin) verirken, temelde
fikih, teoloji ve tasavvuf alanlarinda 6ne ¢ikmakta (Masqon 2011: 156) ve 1970’lerden itibaren
glinlin getirdigi sosyal ve ekonomik taleplere cevap verecek sekilde yeniden

yapilandirilmaktadir (Tolchah 2015: 3 (d.n.4). Bu durum, sz konusu geleneksel Islami
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okullarin duragan olmadigini, zamanla i¢ veya dis nedenlerden oOtiirii bir yenilenme ve
adaptasyon slirecine tabi oldugunu gosterir. Amaci, dinine bagl bireyler yetistirmek oldugu
gibi, toplumun ihtiya¢c duydugu dini egitim-0gretim ve hizmetleri yapacak kadrolarin
olusturulmasidir. Bireyin diinyasina anlam kazandirma gibi entelektiiel bir islev gérmesinin
yaninda toplumsal yasamda ise, ornek birey olusturma iddiastyla sosyolojik bir model arz
etmektedir. Bu anlamda, iilke genelindeki yaygmlig1 ve genis kesimlerin gosterdigi ilgi, bu

kurumlarin varliklarini gii¢lii bir sekilde siirdiirmelerini saglamaktadir.

Bu kurumlar, geleneksel degerleri ve Ogretim yontemleri agisindan modern egitim
anlayis1 ve kurumlariyla bazi ¢eliskiler yasamakla birlikte, son donemde bu kurumlara yonelik
baz1 yapisal degisikliklerle genel egitim sistemine adaptasyonlar1 giindeme gelmistir. Bu
cercevede, 2015 yilinda Resmi Din Egitimi birimi ile baslatilan ¢aligmalar, 2019 yilinda kabul
edilen 18 No’lu Pesantren Kanunu, politika yapicilar tarafindan s6z konusu bu egitim
kurumlarmin gii¢lendirilmesi ve genel egitim sistemi i¢cinde mesruiyetlerinin saglanmasina
yoneliktir. Bu gercevede, tipki resmi okullarda oldugu gibi, pesantren/pondok yapilarinda ilk
(Ula), orta (Wustha), lise (Ulya) ve ileri (Ma’had Aly) diizeyler bulunmaktadir. Ust diizey
ogretimin gerceklestirildigi Ma 'had Aly‘de Kur’an-Hadis bilimleri, tasavvuf, edebiyat, dilbilim
gibi alanlarda, klasik Islam eserlerine yer verilmektedir (Peraturan Menteri Agama RI 2020: 5-

6; Zulkhairi 2020: 544).

Ulus-devlet siirecinin baslarinda, bu geleneksel Islami okullar, resmi kurumlarca
dikkate alinmazken, basta NU olmak {izere, ¢esitli bolgelerde ayni veya farkli kurumlara ait
olan geleneksel dini egitim yapilar1 genis toplum kesimlerine hizmet etmistir. Enformel egitim
kurumu olmakla birlikte, kendine 6zgii egitim yapilagsmasina ve rasyonalitesine sahip olan bu
kurumlar1 bitirenler, benzer kurumlarda istihdam edildikleri gibi, kirsal bolgelerde egitici,
imam vb. islevleri yerine getirmektedirler. Bununla birlikte hem bu kurumlara devam eden hem
disaridan formel egitim kurumlar1 sinavlarina girenler oldugu gibi sayisi1 az da olsa, bu grup

icerisinde yiiksek-0gretime devam edenler bulunmaktadir.

Bu kurumlarda geleneksel ilmi kitaplar, bolgedeki adiyla kitap kuning (sorongan) ile
agirlikli 6gretim verilmektedir. Ogretim ii¢ temel siiregte, baslangic, orta ve ileri diizeyde olup,
hocalar baslangi¢ diizeyinde kiiclik gruplara smif i¢i ders; biiyiikk gruba, konferans
(wetonan/bandongan); ileri diizeyde ise miizakere (musyawarah) yontemiyle ders vermektedir.
Ileri diizeydeki dgrenciler, hocanin yardimcisi sifatiyla hem dgretim siirecine katilmakta ve

pondok/pesantren sosyal-egitim yasaminda rehberlik rolii istlenerek, alt diizeylerdeki
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ogrencilere yardimci olmaktadirlar (Daulay 2012: 4; Masqon 2011: 157; Lukens-Bull 2001:
354). Bu kurumlardan mezun olanlarin, dogrudan toplumla muhatap olacak sekilde, belirli
diizeyde ilmi kapasiteye erigmis bireyler olarak yetistirilmesi (mutafagquh fiddin), dikkat ¢eken
bir faktordiir (Wahid 2016: 301-302). Oyle anlasilmaktadir ki, bu yasallastirma siireci, mevcut
pesantren/pondok kurumlarini, genel egitim sistemi i¢ine dahil ederek mesrulastirirken, modern

egitim unsurlarini buraya eklemleme amaci tagimaktadir.
Toplumsal i¢ Dinamik Olarak Santri ve “Ogrenci Medeniyeti” (Santri Civilization)

Takimadalar toplumlarinda, tarihsel gelisim siiregleri i¢erisinde Hinduizm, Budizm baglamlar1
dikkate alindiginda, tarihsel siirekliligin bir ifadesi olarak islami egitim kurumlarinm varlig
dikkat cekmektedir. Bolgenin Islamlasma oncesinde sahip oldugu dini kurumsal yapilar ve
kavramlar, Islamlasma ile birlikte yeni bir form ve igerige biiriinmiistiir. Bunlarin en basinda,
mabedlerin toplumsal yapinin canli ve dinamik organlar1 olmasi, bu organlar1 besleyen okur-
yazarliktan, ¢esitli alanlarda topluma rehberlik edici rolleriyle hocalar ve 6grencilerin
varligindaki stireklilik dikkat ¢ekicidir. Bu ¢ercevede, Sankrit¢e 6grenci anlamina gelen santri
kelimesi ve bundan tiireyen egitim kurumu pesantren, bugiin dahi bolge Islami egitim
yapilagsmasinda yaygin olarak yer almaktadir. Dilbilimsel anlaminda Hinduizmin egemen
oldugu toplumlara atif yapan bu yaklasima ragmen (Bosworth 1995: 296), bolgenin farkl
bolgelerinde islamlagma siirecindeki yapilagmalara bagl olmakla birlikte, temelde ayn1 igerikte
olmalarina ragmen, farkli kavramlarin giindeme geldigi de goriiliir. Bu noktada, Kuzey
Sumatra’da Dayah, Malay Yarimadasi’nda ve Giiney Tayland’da pondok bunlardan bazilaridir
(Narongraksakhet 2009: 153).

Takimadalar’da genel itibartyla egitimin, geleneksel dini egitim kurumlari iizerinden
yapilasma gostermesi “Ogrenci medeniyeti” (santri civilization) kavraminin ¢ikmasina neden
olmustur (Kelabora 1976: 231). Bdlgenin toplumsal ve dini/kiiltiirel evrenine agina olmayanlar
tarafindan abarti gibi anlasilabilecek bu “6grenci medeniyeti” kavrami tizerinde durmakta yarar
var. Burada dikkat ¢ekilmesi gereken husus, 6grenci ile 6gretici yani, hoca arasindaki iliskidir.
Bu iligki, salt mekanik 6gretim siireciyle sinirli olmayip, aksine 6grenci dini egitim kurumunda
Ogreticiyi yani, hocay1 kendine rol model almaktadir (Ma’arif 2018: 108). ‘Kur’an okullarr’
(Qur’an schools) kavrami, gegmiste somiirge donemi idarecilerinin gézlemleri ve incelemeleri
sonucu ortaya ciktigi anlasilmaktadir (Rauf 1964: 96). Bu kurumlarin miifredati, temelde
Kur’an ve ilgili ilim dallar1 6gretimiyle sinirli olmasi nedeniyle, Kur’an Okulu ve/ya Kur’an
Smifi adiyla anilmistir. Bu kurumlarda, 6grenciler Kur’an-1 Kerim-i okuyup yazabilecek kadar

Arapca dili 6grenimi gérmekteydiler (Kee ve Hean 1980: 2). Temelde bdlge toplumlari bu adi
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kullanmak yerine, surau, meunasah, bale, mescid gibi yerlerde verilen temel egitimlerin
ardindan pesantren, pondok, dayah adi verilen ve kurumsal ve hiyerarsik egitim yapisinda
egitimlerini siirdiirmektedirler. “Kur’an Okulu”nun (Qur’an school) gordiigii islev, daha sonra
somiirge yonetimleri tarafindan da benimsenmis, actiklar1 ve mahalle mektebi gibi ana dilde
egitim veren okullara (vernacular schools) doniistigli gibi benzer adlarla s6z konusu bu sekiiler
okullarda enformel olarak 6gleden sonralar1 uygulanmaya devam edilmistir (Mason 1959: 24;
Roff 1967: 23; Kee ve Hean 1972: 11; Chee 1973: 15-6). Bu politikadan amag, s6z konusu
okullara ¢ocuklarini géndermek istemeyen Miisliiman aileleri tesvik etmekti (Gullick 1987:
265; Roff 1967: 71). Bu durum dikkate alindiginda, ingilizlerin kurdugu Malay diliyle egitim
yapan (vernacular schools) temel/ilkogretim okullarinda, “dini egitimin bireysel alani

ilgilendirdigi yaklasimiyla” din egitimi verilmiyordu (Abu Bakar 2000: 373).
Sekiiler Ulusal Tasarim (Panca Sila) Baglaminda Yasanan Tartismalar

1945 yilindaki bagimsizlik ilant ve ardindan 1949 yilina kadar siiren bagimsizlik miicadelesi
sonrasinda tiim kurumsal yapilartyla ulus-devlet niteligini kazanan iilke, daha kurulus
asamasindan itibaren Islamiyetin devlet ile olan iligkisinin giindemde oldugu bir yapi arz eder.
Ilgili donemde, &zellikle Cakarta Sozlesmesi (Piagam Jakarta) baglaminda yasanan siyasi
tartigmalar sonrasinda, cok-dinlilik olgusunu da igerecek sekilde iilkenin temellerini teskil eden
bes ilkeden (Panca Sila) ilkini Yaratici’ya Iman olusturur. Bu kavram, iilkenin her dinden
kesime hitap eden bir igerige sahip olmasiyla, iilkenin mottosu olan farklilikta birlik olgusunu
da gizli/agik i¢inde barindirmaktadir. Burada farklilikta birlik olgusu, resmi din olarak kabul
edilen bes farkli dini yapinin hicbirine kars1 ayrimcilik yapilmadigi ve ‘Yaraticiya inang’ gibi
genel bir ilkeyle, bunun tiim dini gruplar1 i¢ine aldig1 seklinde anlasilabilmektedir. Devletin
dine bu yondeki yaklasimi dini inanci ve bu inang¢ gruplarimi toplumsal ve siyasal barig ve
istikrar amagh olarak islevsel bir sekilde kullanmay1 hedefledigini ortaya koymaktadir. Bu
ilkenin, dine/dinlere kamuda bir alan agmakla kalmadigi, ayni zamanda tesvik ettigi de

gorlilmektedir (Hosen 2005: 424).

Endonezya Cumhuriyeti’nin bagimsizlik sonrasi siirecte, liberal demokratik bir yonetim
sekline biirliniip biirlinmedigi konusundaki tartismalarda Henry Benda ve Peter Feith arasinda
yasanan tartisma, sadece bu iilke i¢in degil, somiirge sonrasi1 ulus-devlet yapilasmalariyla dikkat
ceken neredeyse tiim tilkelerdeki gerceklikle ortiismektedir. Feith’in, Sukarno’nun 1950’1
yillardaki yonetimi silirecinde anayasal demokrasinin gerilemesi hakkindaki yaklasimina

karsilik, Benda, Takimadalar kiiltiir cografyasinin bu yonetim big¢iminin ortaya konulup
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konulmamasindaki belirleyiciligine atifta bulunarak cevap vermektedir. Feith’in,
modernlesmeyi ve ulus-devlet yapilasmasint kendine rehber edinmis bir devletin yani,
Endonezya’nin bir anlamda zorunlu olarak demokratik bir yonetime kavusacagi yoniindeki
diisiincesi, temelde donemin yukaridan asagiya modernlesmeci diisiincesinin bir 6rnegini teskil
etmektedir (Nordholt 2011: 397). Bu anlayis, ilgili toplumlarin gelisim stireclerini kiiltiirel
yapilagsmadan bagimsiz diisiinmelerinin dogurdugu temel paradigmatik sorun kendini tiim
acikligiyla ortaya koymaktadir. S6z konusu edilen bu modernlesme siirecine konu olan, ayni
zamanda ¢ok dinli, ¢ok kiiltiirlii ve ¢ok dilli yapisiyla da dikkat ¢ceker. Endonezya’da halkin
biiyiik béliimiiniin Miisliiman kimligi tasimas1 nedeniyle Islam dini, toplumsal bir yasam bigimi
olarak kabul gérmekte ve Miisliimanlarin kendilerini kamusal alanda ifade edebilmektedirler.
Bununla birlikte, Endonezya Cumhuriyeti kurulus ilkeleri ile bugiine kadar tartisma konusu
olmus ve olmaya devam etmektedir. Ulke niifusunun kahir ekseriyetinin Miisliiman olmasina
karsin, bagimsizlik siirecindeki siyasi yapilasmalar, temsiliyet ve anayasal haklar noktasinda
Miisliimanlarin roliinii agik ve secik bir sekilde ortaya koymasimi engellemistir. Ozellikle,
ulus-devlet birliginin tesekkiiliinde Miisliiman olmayan azinliklar olgusu, egemen bir goriis

olarak yer almistir.

Bu durum, iilkenin sekiiler bir devlet nizami giittiigii konusunda goriislerin ortaya
cikmasini saglamistir. Bununla birlikte, {ilkenin son donemde yetistirdigi entelektiiellerden
Azyumardi Azra (2010) ise Endonezya’nin ne sekiiler ne de sekiiler olmayan bir yap1 arz
ettigini ifade ederken, (Parker 2014: 488), diger bazi arastirmacilar bu iki kavramin da
Endonezya kamuoyunca neredeyse kullanilmamas1 yoniinde bir tiir konsensusun olugsmasina

sebep olacak sekilde hoslanilmadigina vurgu yaparlar (Hosen 2005: 424).

Bu durum, bagimsizlik siirecinde belirlenen ve {iilkenin kurucu ilkeleri olan Panca
Sila’nin dine referans yapan ilk ilkesi lizerinde yapilan yorumlarla baglantilidir. Buna gore, ‘Bir
tek Yaratictya iman’ olgusunun varligima ragmen, spesifik olarak ‘Hangi Tanr1?’ kavramini da
gizli acgik iginde tasimaktadir (Jones 1976: 19). Ote yandan, aralarinda Sukarno, Muhammed
Hatta, Muhammed Yamin ve Supomo gibi “sekiiler milliyet¢i” kurucu unsurlar yeni ulus-
devletin, din temelli bir yap1 olmayacagi konusunda hem fikirdiler (Aritonang, Steenbrink
2008: 188). Bununla birlikte, bu ilke “Islam ile sekiilerlesme arasinda bir tiir uzlasmaya”
gonderme yapmaktadir. Bu ifade, Islam’a veya Islam’in yiice Yaraticisi’na agik¢a gonderme
yapmazken, bir baska deyisle ililkede resmi olarak taninan alti dinin ilahi varliklarini da

icerebilecegi yoniindeki kanaat, din ve devlet arasinda ayrismay1 ortaya koymaktadir. Ote
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yandan, s6z konusu bu ilkeyle celismeyecek dlgiide, Islami anlayisa bagh sosyal ve siyasal

temelli alanlara imkan taninmasi da bir siyasal ger¢eklik olarak mevcuttur (Hosen 2005: 424).

Azra’nm tanimlamasindan yola ¢ikarak ve bir bagka vegheden bakarak, Endonezya’nin
ABD’de dinin devlet-toplum iligkilerine benzer bir yeri oldugunu ileri siirebiliriz. Devlet
yonetimi ve kurumlart {izerinde hakimiyetine izin verilmeyen dini yapilarin sivil kamusal
alanda gayet 6zgiirce yer alabildikleri, hareket edebildikleri, yapilanma sergileyebildikleri ve
hatta egitim kurumlar1 basta olmak iizere kurumsal yapilasmalarda izin verildikleri dikkate
alindiginda, Endonezya’da benzer bir durumun varlifindan s6z etmek miimkiindiir. Bununla
birlikte, Din Isleri Bakanligi, kamunun y®dnetimindeki egitim kurumlarinda diger dini
hizmetlerle birlikte, Islami egitimin planlanmasi, uygulanmasinda etkin rol ve belirleyici

olmaktadir.

Azra’nin, yukarida kisaca dikkat ¢ekilen ve lilkenin sekiilerlikle iliskisini tanimlama
noktasinda dile getirdigi ne sekiiler olan ne de sekiiler olmayan diisiincesini yansitacak sekilde,
diger baz1 yorumlarda Panca Sila’nin iki temel hususiyeti i¢inde barindirdigi goriilmektedir.
Buna gore, Panca Sila, bir yandan sekiilerlesmeci uzlasmanin adiyken, 6te yandan bir tek din’in
devlette egemen olmasina izin vermemektedir (Hosen 2005: 424). Bununla birlikte, calismanin
ilgili yerinde dikkat ¢ekildigi iizere, 22 Haziran 1945 tarihinde toplanan ve Jakarta S6zlesmesi
(Piagam Jakarta) adiyla anilan toplantinin sonug bildirgesinde, donemin Islamci liderlerinin
goriislerini iceren ve iilkedeki Miisliimanlarmn Islami hiikiimlerin uygulanmasi ile ilgili yedi
kelimelik maddenin (dengan kewajiban menjalankan syariat Islam bagi pemeluknya veya
Ketuhanan dengan kewajiban menjalankan syariat Islam bagi pemeluk-pemeluknya)
kaldirilmasi, bagimsizlik siirecinden bu yana giindemde olmaya devam etmistir (Elson 2009:
113; Aritonang ve Steenbrink 2008: 188). Bu ifadenin kaldirilmasina sebep ise, azilik dini
gruplarin haklarmin anayasa tarafindan korunmasidir (Hosen 2005: 424). S6z konusu ifadenin
sozlesmeden ¢ikartilmasina tepkiler karsisinda, donemin siyasi lideri Sukarno, Miisliimanlarin
cogunlukta olduklarint ve zaman igerisinde meclisteki yasama siiregleri ilizerinden ilgili
maddeleri gecirebilecekleri konusunda bir savunma veya bir ac¢ilim giindeme getirmistir. Bir
anlamda, Sukarno’nun ardindan, otuz iki yil uzun gibi bir donem devlet baskani olarak
gorev yapan Suharto’nun iktidarmi yitirmesiyle olusan cogulcu demokratik sistemin
yapilagsmasi siirecinde (1999-2004), siyasal yasama yeni katilan bazi siyasi partilerin
talepleriyle, yukarida dikkat ¢ekilen yedi kelimelik ifadenin Anayasa’da, “Devletin temeli, bir

tek yiice yaratictya dayanir.” ifadesinin yer aldigi 29. Maddesi i¢inde yer verilmesi talebinin
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glindeme gelmesinde oldugu gibi, belirli donemlerde bu 6ngoriisiiniin gerceklestigini ve iilkede
de facto éne ¢ikan ve toplumsal ve siyasal yasamda etkisi ve niifuzu olan Islamiyet oldugu bir
gergektir (Hosen 2005: 419, 420). Ote yandan, Miisliiman kitleler veya Miisliimanlar1 temsil
ettigi diisiiniilen siyasi partiler, sivil-dini yapilar, bu ilke ile ilgili ¢ekimserliklerini
bagimsizliktan bu yana giindeme getirmislerdir. Bu tepkisellik, 1953-1961 yillar1 arasinda
ortaya ¢ikan Dar il Islam hareketiyle somutlastirirken, s6z konusu hareketin maddi anlamda
basarisiz olmasinin veya hedeflerini gergeklestirememesinin ardindan, Islamci diyebilecegimiz
bireyler, mevcut hiikiimetlerde yer alarak, kendi taleplerini c¢esitli politikalar halinde
kamuoyuyla paylasma ve toplumsal yasamda karsilik bulma konusunda ¢abalar sergilemistir.

Aslinda bu durum, tam da Sukarno’nun onerisiyle bagdasmasiyla dikkat cekmektedir.
Endonezya’da Yiiksek-islam 6gretimi: Yiiksekogretim Kurumlaria Kisa Bir Bakis

Endonezya Cumhuriyeti ve Malezya Federasyonu’nda yasayan Miisliiman toplumlar tipki,
diger benzeri Miisliiman toplumlar gibi modernlesme siireclerine konu olmuslardir. Bununla
birlikte, bolgenin toplumsal gergekligi, somiirgecilik siirecleri ve ulus-devlet yapilanmalari,
egitim kurumlar1 {izerinde kendine 6zgli bir yapilasma ortaya koymustur. Bu durum,
moderniteyle karsilasma anlamina gelirken, aym zamanda Islami egitimin déniisiimiine,
yenilenmesine yol agmistir. Zamanla, Yiiksek Islami Egitim’in veya Islami Universite
kavraminin ortaya ¢ikmasi, yagsanilan donemin ¢eliskileri ile meydan okumalar1 veya donemin
sundugu imkanlar1 kullanma amaci ve cabasindan kaynaklanmaktadir. Uzun ge¢mise
baktigimizda karsimiza farkli paradigmalarin uygulandigini gérmekteyiz. Bununla birlikte,
ortaya konulan yaklagimlarin bu bolgedeki biitiin bir Miisliiman toplumun hepsine samil

olmadigimi da sdylemek gerekiyor.

Bu ¢ercevede, Endonezya 6zelinde modern egitim kurumlarinin ilk 6rnegi Hollanda
somiirgeciligi doneminde, 1851 yilinda hizmet vermeye baslayan Tip Okulu (Javanese Medical
Doctor School) ile olmustur. Bu 6gretim kurumu, klasik bir modernlesme siirecini baslatirken,
pozitivist egitimin de ilk adimini teskil etmistir. 1945 yilindaki bagimsizligin ardindan bu siireg,
bir yandan Islami egitimin genel egitim sistemi icerisinde &te yandan, kendine has geleneksel

yapilanmasi baglaminda yeniden yapilandirilmasi siireglerini de beraberinde getirmistir.

Bu béliimde, Endonezya’da giiniimiizde var olan yiiksek Islami egitimle ilgili bazi
hususlara gegmeden Once, bu siirecin baglangi¢ donemlerine kisaca bakmakta yarar var. Bu
noktada, Endonezya’da, Yiiksek Islam Enstitiisii’'niin hayata gecirilmesi bagimsizlik éncesi
donemde giindeme gelmistir. Bu noktada, 1930’lu yillarda Satiman Wirjosandjoyo’nun Islami

yiliksekdgretimi konusundaki goriisleri belirleyici olmustur (Amiruddin 2017: 99,101). Bunun
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ardindan, donemin 6nde gelen egitimcisi ve entelektiieli Mahmud Yunus’un gayretleriyle, Bati
Sumatra’da Bukittinggi (Padang) Seriat Fakiiltesi ve Egitim Fakiiltesi ile Arapc¢a egitimi, 9
Aralik 1940 tarihinde 6gretime baglamistir (Amiruddin 2017: 102; Iswantir 2015: 3).

1945 yilinda, bagimsizligin ilanindan 3 ay gibi kisa bir siire 6nce, Endonezya Miisliiman
Surast (Majlis Syurah Muslimin Indonesia-Masyumi) tarafindan, Yiiksek Islam Enstitiisii
(Sekolah Tinggi Islam-STI) konseyi olusturularak, basina bagimsizlik hareketinin 6nemli
isimlerinden Muhammed Hatta ve Muhammed Natsir getirildi. El-Ezher tiniversitesi Usuluddin
Fakiiltesi miifredatin1 temel alan s6z konusu bu 6gretim kurumu, 8 Temmuz 1945 tarihinde
Cakarta’da agilsa da Pasifik Savasi ve Japon isgaline karsi bag gdsteren bagimsizlikg¢r siirecte
gilivenlik nedeniyle, 10 Nisan 1946’da Orta Cava’da Yogyakarta’ya tasinarak, fiili olarak
derslere bagland1. Bu kurum, daha sonra 22 Mart 1948 tarihinde, Endonezya Islam Universitesi
(Universitas Islam Indonesia-Ull) adim1 ald1 ve Ilahiyat, Hukuk, Egitim ve Ekonomi
Fakiilteleriyle 6gretime basladi. Ozel 6gretim statiisiinde bugiine kadar varligim siirdiiren bu
yuksekégretim kurumu yeniden yapilandirilmis ve bir devlet {iiniversitesi niteligi
kazandirilarak, Endonezya Islam Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi, Yiiksek Din Ogretimi
(Perguruan Tinggi Agama Islam Negeri-PTAIN) niteligine kavugmustur. Bu kurumun hayata
gecirilmesiyle, Islami bilimlerin cesitli dallarinda yiiksekdgretim amaclannustir (Amiruddin

2017: 100, 103, 104; Iswantir 2015: 3; Assegaf vd. 2012: 986).

1949 yilindan sonraki ilk énemli kurumsal tesebbiis ise 1951 yilinda, “Ogretmen ve
Hakimler Din Yiiksek Okulu” (Sekolah Guru dan Hakim Agama Islam-SGHA) ve yiiksek-
ogretim kurumlarinda dgretim {iyesi yetistirmeyi amaclayan Din Isleri Miidiirliigii'ne baglh
Devlet Islam Yiiksek Okulu’nun (Perguruan Tinggi Agama Islam Negeri-PTAIN) kurulmasi
oldu (Tolchah 2015: 221; Iswantir 2015: 3). Bu donemde, dikkat ¢eken bir diger kurumsal
yapilanma, 1957 yili Haziran ayinda Din Isleri Miidiirliigii Din Bilimleri Akademisi’nin
(Akademi Dinas llmu Agama-ADIA) agilmasi oldu. Bu kurum, 6zellikle kamu personelinin din
ihtiyacini kargilamaya yonelik olarak hizmet verdi (Amiruddin 2017: 105; Iswantir 2015: 3-4).
Bu kurumu, sadece personelin kendi dini ihtiyacindan 6te, aslinda genis toplum kesimlerinin
dini duyarliliklarin1 gézeterek bir anlamda, devlet ile halk arasinda bir tiir iletisimin saglanmasi

olarak da degerlendirmek miimkiin.

1960 yilinda ise, yiiksek-6gretimde Islami egitimim yayginlasmasinda, bugiine kadar
onemli katkis1 olan Yiiksek Islam Enstitiisii’niin (Institut Agama Islam Negeri-IAIN) kurulusu

gerceklestirildi. Bu kurum, temelde yukarida dikkat ¢ekildigi tizere, daha 6nce Yogyakarta’da
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PTAIN ve Cakarta’da ADIA adiyla hizmet veren kurumlarin birlestirilerek dersler icerikleri
bakimindan daha da gelistirilmis halidir. Biinyesinde dort fakiilte yani, Usuluddin, Seriat, Fen
ve Edebiyat (4dab) ve Egitim fakiilteleriyle hizmet vermeye baslayan IAIN’de, lisans ve
yiiksek lisans olmak iizere dort yillik program uygulaniyordu. IAIN olusumunu, yiiksek Islam
dgretiminde bir doniim noktasi1 kabul etmek gerekir. Oyle ki, yiiksek Islam 6gretiminde var olan
bir tek kurumun Yogyakarta’da bulunmasina karsilik, ortaya ¢ikan talep iizerine PTAIN ve
ADIA’nin birlesmesiyle, farkli bir sehirde de yiiksek Islam 6gretimine baslanmis oldu. Aslinda,
1963 yilinda ikinci IAIN’in baskent Cakarta’da hizmet vermeye baslamasiyla (Amiruddin
2017: 105-6; Prasodjo 1964: 26; Iswantir 2015: 4), zamanla iilkenin 6nde gelen sehirlerinde
birbiri ardina TAIN acilmasi hem halkin bu kuruma tevecciihiinlin hem de devletin bu
kurumlardan mezun olan nitelikli kadrolara olan ihtiyacinin karsilanmasi anlami tasiyordu.
Donemin 6nde gelen siyasetcisi Mukti Ali’nin Din Isleri Bakani olmasiyla birlikte, giderek alt
yapi ¢alismalarina daha da 6nem verilmeye baslandi. Bu ¢ergcevede, 1967-1973 yillar1 arasinda
gerek Ozel tesebbiis gerek kamu yiliksekogretim yatirimi olarak, 6rnegin Cirebon, Malang ve

Mataram 6rneklerinde oldugu gibi, IAIN’lerin sayisinda artis goriildi (Iswantir 2015: 4).
Pozitivist ve Dini Egitim Modelleri Yaninda Alternatif Arayislar

Yaygin olarak bilindigi lizere, modern ulus-devletlerde ytliksek-0gretim pozitivist-materyalist
felsefi koklerden beslenirken, kamusal alanin ihtiya¢ duydugu kalkinmaci ekonomiler
(ekonomi modelleri) odakli bir yapilanma hakimdir. Bu durum, Endonezya igin istisna teskil
etmemektedir. Burada dikkat cekilmesi gereken iki temel husus var. Ilki, Endonezya
Cumbhuriyeti’nin tipki bolgedeki diger ulus-devletler gibi, ekonomik modernlesme politikasi
gelistirmeye ve uygulamaya olan ihtiyact duymaktadir. Bunun araglarinin baginda da teknokrat,
biirokrat ve miithendis yetistirecek olan yiiksekdgretim kurumlari geldigi gibi, bu yonde model
olarak ortaya ¢ikan yapi, sdmiirge donemi egitim kurumlari oldugu goriilmektedir. Ulkenin
kurucu elitinin ve ideolojisinin kalkinmaci modernlesme kuraminin geregi olarak ongordigi
pozitivist yiiksek-0gretime karsilik, ortaya ¢ikan ikinci grup, bu yapiy1 reddeden unsurlar ve
onlarin 6gretim kurumlar1 boyutudur. Ugiincii alan1 ise, bir tiir ‘iigiincii yol’ alternatifi
olusturmaktadir. Bu iiciincii yol, Islami dgretim ve modern dénemin kabul edilebilir ya da
vazgecilemez unsurlar1 arasinda bir ara yol bulma cabasidir (Souad ve Ramdane 2014: 3). Bu
kurumlar, igerisinde ¢esitli sivil ¢evrelerin/cemaatlerin bulundugu bu diinya ve 6te diinyay1 bir
arada ele alan ve din eksenli diisiincelerin ve etik degerlerin aktarilmasini éngoren Islami
egitimi Onceleyen 6gretim kurumlaridir. Kalkinmaci ekonomileri gelistirme ve destekleme

anlaminda, yiikselen modern yiiksekdgretim kurumlari ve Miisliiman g¢evrelerin Islami
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merkeze alan yiliksekogretim anlayisi ve yapilanmalar1 diialistik bir yapiy1 ortaya ¢ikarmistir.
Ancak, Endonezya’nin gerek toplum yapisinin bir 6zelligi gerekse bir tiir ¢eliski gibi goziikse
de ulus-devletin birlik/millilik unsurunun kag¢inilmaz bir dgesi olarak dini bilgi ve pratikle
yetismis bireylere duydugu duyulan ihtiyag, yiiksekdgretimin Islami bir formda ortaya
konulmasini saglamistir. Bu anlamda, yiiksekogretimi bir teorik ¢ergeveye oturtma noktasinda

iizerinde durulmas1 gereken bu durum, kendine 6zgi niteligiyle dikkat ¢cekmektedir.

Milli Egitim Bakanlig1 bilinyesinde faaliyet gosteren yliksekdgretim yapilanmasi, genel
egitime odaklanirken, bireysel ve toplumsal ihtiyaclar olarak ortaya ¢ikan dini egitim ve
ogretim ihtiyacin1 karsilamamaktadir. Burada, iki farkli yapr birer alternatif olarak ortaya
¢ikmaktadir. Birincisi resmi/drgiin egitim icerisinde Islami yiiksek-dgretimin yer almast. Islami
Universiteler olarak adlandirilan bu yapi, Ilahiyat Fakiiltesi’nin yani sira, diger pozitif
bilimlerin yer aldig1 fakiiltelere de yer vermektedir. S6z konusu bu alternatif yapilar, Din Isleri
Bakanlig1 ve Milli Egitim Bakanlig1 kontroliinde faaliyet gdstermektedir. Ikincisi ise, bir tiir

yaygin o0gretim ornegi olarak bireysel kurumsal miitesebbislerle karsilagilmaktadir.
Giiniimiizde Yiiksek Islam Ogretiminin Kurumsallagsmasi

Endonezya’da lise 6gretimi sonrasinda Kolej, Yiiksek Islam Enstitiisii ve Ilahiyat Fakiiltesi
olmak {izere, farkli diizeylerde yiiksek-0gretim kurumlari mevcuttur. Merkezi 0Ogretim
sistemine bagli olarak kurulan bu yapilarin farkliligi, 6gretim kadrosu, miifredat gibi altyapi
kaynaklarma baghdir. Ornegin, kiigiik sehir yerlesimlerinde kolej ve enstitiiler yer alirken,
biiyiik sehirlerdeki kurumlar, iiniversite boyutunda Islam iiniversitesi veya ilahiyat fakiilteleri

olarak yapilanmaktadir.

Calismanin ilgili yerinde dile getirildigi tizere, IAIN’ler zamanla fakiilte ve programlar
nicel ve nitel bir gelismeye tabi olmus, ‘Devlet Islam Universitesi’ (Universitas Islam Negeri-
UIN) adiyla {iniversite statiisii kazanmistir (Amiruddin 2017: 100). Bu doniisiimde yasanan
kiiresellesme, dini bilimlerde uzmanlagsma vb. alanlardaki gelisme ve taleplerin etkisinden
bahsetmek miimkiindiir. Yukarida dikkat ¢ekilen husus, temelde diinyanin farkli bolgelerindeki
Miisliiman toplumlarda uygulanagelen islami egitimin kalitesi, icerigi, yonelimi gibi hususlarm
dis etkilere ve miidahalelere glinlimiizde ¢ok daha fazla maruz kaldiginin kalindigina ve buna
bir cevap bulma c¢abasinin sergilendigine isaret etmektedir. S6z konusu bu etkiler ve
miidahaleler, Islami egitime getirilen basit/temel elestirilerden, paradigma degisimine kadar

farklilasan boyutlar1 iginde barindirmaktadir.
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Ornegin bu cercevede Cakarta, Yogyakarta, Malang gibi sehirlerdeki Islam Enstitiileri,
Islam Universiteleri'ne doniistiiriilmiistiir. Endonezya’da devlete bagli, ‘Yiiksek Islam
Enstitiileri ve Universiteleri’ (Perguruan Tingi Kagamaan Islam Negeri-PTKIN) sayis1 55’¢
ulagmustir. Bunlardan 23’ii iiniversite (UIN), 29°u yiiksek Islam enstitiisii (IAIN) ve 6’s1 kolej
(STAIN) statiisiindedir. Endonezya’da 6zel kurumlara bagh ‘Yiiksek Islam Enstitiileri ve
Universiteleri’nin (Perguruan Tinggi Keagamaan Islam Swasta-PTKIS) sayist ise 830’dur.
IAIN ve UIN ise, Islami egitimin ders ve igerik olarak farklilastig1, genisledigi ve artt1i1 ilahiyat
Fakiiltelerinin yan1 sira, diger sekiiler bilimlerin bulundugu fakiilteleri de biinyesinde
barindirmaktadir. Bu yiiksekogretim kurumlar1 da hem devlet hem de IAIS (Institute Agama
Islam Swasta) adiyla anilan, 6zel kesim tarafindan faaliyet gosterebilmektedir. [AIN ve UIN
arasindaki temel fark ise, IAIN’de tiim fakiiltelerde Islami bilimler cercevesinde islami bilimler
dersleri verilmesidir. Ornegin, Banda A¢e’de er-Raniri Islam Universitesi’nde (UIN Ar-Raniry)
Bilim ve Teknoloji Fakiiltesi’nde Arkeoloji boliimiinde okuyan 6grenci, fikih, Kur’an, gibi
dersler almaktadir. Bu ii¢ temel yiiksek Islam 6gretim kurumunda lisans 4 yil; yiiksek lisans ve

doktora 2 yildir. STAI’de, yiiksek lisans ve doktora programlari bulunmamaktadir.

Yukarida da goriildiigi iizere, bu yiiksekogretim kurumlart STAIN, TAIN ve UIN
siralamasi ile zamanla ilgili fakiilteler, boliimler ve dersler eklenmek suretiyle elde edilecek
akademik niteliklerle bir iist diizeye yiikselebilmektedir. S6z konusu bu tedrici gelismede, 1)
Islami bilimlerin iist diizeyde ¢alisilmas1 ve gelistirilmesi; ii) Islam’in daha iyi anlasilmas1 ve
teblig faaliyetlerinin gelistirilmesi; ii1) basta alimler olmak {izere, din isleri alaninda kadrolarin
olusturulmas: hedefleri bulunuyor (Iswantir 2015: 5). UIN Din Isleri ve Egitim Bakanhg:
nezaretinde faaliyet gostermektedir. Burada ayrisma, egitimin niteliginin/kalitesinin Egitim
Bakanligi’'nca, din bilimlerinde nitelik ve kalitesinin ise Din Isleri Bakanligi’nca
yiiriitiilmesinde ortaya ¢ikmaktadir. Egitimin kalitesinde, sekiiler iiniversiteler ile Islam
Universiteleri arasinda nitelikte benzerlik kadar, islam Universiteleri’nin baz1 diger kazanimlar

olacagi diistincesi hakimdir (Farida 2009: 32).

Islam Universiteleri kurumsallasmasindan, daha cok genel anlamiyla bilim ile din yani,
Islam arasinda bir etkilesim ve bdylece alternatif bir yiiksek-6gretim 6ngériilmektedir. Cesitli
calismalarda ifade edildigi {izere, genel itibartyla inang ve bilim arasinda bir dikotominin
olmadig1 ve bu anlamda, Islami bilimler ¢calismalar1 disindaki iiniversite diizeyindeki egitimin
de Islam ile yan yana olabilecegine génderme yapilmaktadir. Bu yiiksek-6gretim yapilanmasi
kiiresellesmenin  ve modernlesmenin gelismesine ve genislemesine paralel olarak,

materyalizme egilim gdsteren bilim diinyasina ve toplumsal yapiya kars1 bir alternatif egitimdir.
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Bir bagka deyisle, “imanli bilim adam1” yetistirmeye matuf bir ¢abadir (Farida 2009: 30). Bu
noktada, Islami egitimin modernlesme tartismalarindan uzak olmadigmm bir kez daha
vurgulamakta yarar var. Oyle ki, islam’da egitim, bireyin iman-inang (akide) ve ibadet (pratik)
degerlerini ortaya koymasi, korumasi ve gelistirmesini hedeflerken, modern egitim ekonomik-
toplumsal fayda eksenli ve bireyi doga- iistii/kutsal baglamini nétralize eden yaklagimi ile
yaklasimdan ayrigmaktadir (Souad ve Ramdane 2014: 2). Bu egitim yapilasmasinda dikkat
cekilen bir diger husus, degisim olgusudur. Toplumlarimn i¢ ve dis etkilerle degisime daha ¢ok
maruz kaldig1 bir ortamda, Islami 6gretimin varligini siirdiirebilmesi, yiiksek-6gretim kiiltiirii
yapilanmasina akredite olmasi veya adapte olmasiyla yakindan baglantilhidir. Yiiksek-
ogretimde rekabetin gayet yiiksek oldugu bir ortamda ne ulusal ne uluslararasi diizeyde, -en
azindan burada Islam iilkeleri &zelinde anlamak gerekir- var olabilmek imkéansiz hale

gelmektedir (Farida 2009: 37).

Burada Islami egitimi, {iniversite kampiislerinin genel yapilanmasi igerisinde
diisiinmekte yarar var. Oyle ki, pozitif bilim paradigmasmin hakim oldugu yiiksek 6gretimde
sosyal bilimler, fen bilimleri, tip, ekonomi gibi alanlarda okuyan 6grencilerin Islami bir egitim
ortaminda iman ve inang; moral degerlerini koruyabilecekleri, siirdiirebilecekleri ve pratige
gecirebilecekleri bir yap1 olarak diisiiniilmektedir. Bu noktada, kampiis evreni, sadece ders
ortami degil, her alani ile sosyal paylasima agik olarak diisiiniilerek bu farkl1 evrenlerde Islami
bir atmosferin konuldugu kendini hissettirmektedir. Bu ¢abanin en belirgin gayesinin ise, ulus
ingasina saglikli bireyler vasitasiyla katkida bulunmak oldugunu sdylemek miimkiindiir (Farida
2009: 30). S6z konusu Islami iiniversite yapilasmasi, Islami bilimler digindaki fakiilteleri
kapsarken, bu fakiiltelerdeki &grencilerin cesitli Islami bilimler dersleri almalarina imkan
tanimaktadir. Yiiksek-6gretim ve Islami egitimi birlestirme gayesi, modern yasam getirdigi
taleplere, ¢eligkilere, meydan okumalara anlamli bir cevap verme gayesinden dogmaktadir.
Islam Universiteleri modeli, bir yandan ilahiyat egitimini giiniin getirdigi yeni c¢alisma
alanlarina agarken, onu daha dinamik kilmaktadir kilarken, 6te yandan, diger bilim alanlarinin
da Islami Universite konsepti icerisinde yer almasi bireyden akademik béliime ve ¢alisma
alanlarina kadar yeni bir paradigmanin ortaya konuldugunu giindeme getirmektedir (Farida

2009: 31).

Bugiin Islami {iniversiteler kavraminm iilkede yerlesmis olmasi, talep ve tesvik ediliyor
olusunun arkasinda gizli/kapakli bir dizi politikalar aramak yerine, temelde bdylesine uzun

tarihsel tecriibeyi anlamak ve anlamlandirmak gerekmektedir. Calismanin ilgili yerlerinde
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dikkat cekildigi iizere, islami Universitelerin giindeme gelmesinde de rolii olan kiiresellesme
olgusu, Batililasmanin yayginlasmasina hizmet ederken, Miisliman toplumlarin bu gelisme
karsisinda salt tepkisel degil, donemin getirdigi rekabetci egitimin bilim, kiiltiir gibi alanlarin
yeniden yapilandirilmasinda, Miisliimanca diisiincenin var olabilecegini akla getirmektedir
(Iswantir 2015: 1). Bu noktada, Endonezya’da yiiksek Islam dgretimi olgusu, bir modernlesme
veya post-modernlesme siirecinde karsilasma olarak degerlendirilebilir. Calismada dile
getirdigimiz iizere, yiiksek egitimin ‘Islami’ olgusunu teorik olarak giindeme getirip bunun
pratikte nasil bir karsilig1 olabilecegi hususu, bdylesi bir karsilasmaya tekabiil etmektedir. Bu
noktada, yasadigimiz Bati merkezli ve yonelimli/yonlendirmeli post- modern donemin
unsurlar oldugu anlasilan olgular biitiinii ile Islami egitimin ne kadar saglikli bir sekilde
degerlendirilecegi konusu, basl basina bir sorun teskil etmektedir. Yiiksek egitimde Islam

tiniversitesi modeli bu noktada yasanilan doneme bir cevap niteligi tasimaktadir.
Tartisma: Temel Egitim Siireclerinde Din Faktorii ve Islami Egitim

Islami egitim olgusu, yasadigimiz dénem itibariyla ele alindiginda, Miisliiman toplumlarin
kendinde bir egitim alanina tekabiil etmedigi, aksine modernlesme siiregleriyle birlikte ele
alinmasi1 gereken bir husus oldugu ortadadir. Bu durum, Endonezya ve Malezya gibi tarihte
Malay Takimadalar adiyla anilmis, genis ve 6nemli bir Miisliiman niifusu barindiran cografyada
somiirgecilik siireci farkli sathalar1 nedeniyle, Bati somiirge yonetimlerinin baski ve
yonlendirmesi yaninda modernlesme ile yiizlesme anlami da tasidigi gibi, bu siire¢ ulus

devletler baglaminda da igeriden modernlesme siire¢lerine konu olmasiyla 6nem tasimaktadir.

Endonezya ve Malezya’da temel egitim siire¢lerinin 19. yiizyil sonu ve 20. ylizy1l baslari
dikkate alindiginda, iki temel yapist oldugu goriiliir. ilki, geleneksel Islami okullar digeri,
Hollanda somiirge yonetimince uygulamaya gecirilen ilk ve orta dereceli okullar ile 6gretmen
okullar1 olmustur. Bu siire¢, bu topraklardaki geng nesillerin Islam’la iliskilerinin zay1flamasina
ve genel olarak Hollanda okullar1 vasitasiyla modernlesme kadar, karakter/degerler egitimi
noktasinda da bir agiin ortaya ¢ikmasina neden olmustur. Miisliman toplumun bilgi ile
iliskisinde ihtiya¢ duyulan teknik bilginin giindeme giderek daha yogun bir sekilde girerken,
bunun gelmesinin temel nedenlerinden biri, Hollanda ve diger Miisliiman olmayan azinliklarin
ekonomi, teknoloji gibi alanlarda 6ncii bir konuma sahip olmalarindan kaynaklanmistir. Bu
siirecin ortaya c¢ikmasmin temel nedeni, adma kalkinma denilen ekonomi ve yonetim
mekanizmasinin degerlendirilmesidir. Bu siireci, tarim, hayvancilik, balik¢ilik gibi geleneksel

is kollarinin yani sira, madencilik, ulagim, iletisim, tip gibi modern is kollarinin ortaya
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cikisindaki talep ve ihtiyaglar ile bunlarin karsilanmasi konusundaki c¢abalarda aramak

gerekmektedir.

Bu durum, Hollanda somiirge okullarinin olumsuzlugu kadar, olumlu yanlarinin oldugu
goriisiinii dogururken, Islami toplumun bazi kesimlerinde egitimde reform diisiincesini, bir
baska deyisle alternatif 6gretim kurumlar1 goriisiinii dogurmustur. Bunun, i¢ ve dig faktor olarak
iki vechesi bulunuyor. Calismanin ilgili yerlerinde dikkat cekildigi lizere, donemin mevcut
Islami egitim kurumlarma yonelik gizli/agik bu elestirel tutum, adina medrese (madrasah)
denilen, modern ve geleneksel egitimi birlestiren bir formu ortaya ¢ikarmistir. S6z konusu
alternatif okullar isimlerindeki farkli adlandirmalarla birlikte bir yandan geleneksel Islami
okullardan, 6te yandan Hollanda somiirge okullarindan ayrismislardir. Ilgili 6gretim kurumlar
olusumunda, geleneksel Islami egitimde dogal olarak yer alan gesitli Islami bilimlerin yani sira,
adina ‘sekiiler’ denilen derslerin de tedrici olarak ve farkli boyutlarda miifredatta yer
verilmesiyle bir senteze ulagilmaya ¢alisilmistir. Boylece, yeni nesillerin toplumun geneline
yabancilasan, bir bagka deyisle somiirge donemi 6gretim yapilasmasinin etkisiyle Batililagan
ve sekiilerlesen bireyleri yerine, Islami egitim ve dgretimi igsellestirerek dmiir boyu islevsel
olacak karakter/moral egitimi ile donemin maddi sartlarina yabancilagsmayacak bilgi ve

donanima sahip bireylerin yetismesi amacglanmaistir.

Endonezya’da genel itibariyla din &gretimi 6zelde ise Islami okullar ile sekiiler
okullarda din 6gretimi olgusu, 1945 yilindaki bagimsizlik siireci ile birlikte ulus-devletin
giindeminde yer almaya baslamistir. Bunun yani sira, dini egitimin, iilkenin kurulusunda
ideolojik temeli olusturan Panca Sila’nin bir geregi olduguna dikkat cekilmektedir. Bu
cercevede, Milll Egitim Bakanlig1 kurumsal bir yap1 olarak 1945 yilinda hayata gegirilmesine
ragmen, Hollanda Kralligi'nin ABD ve Ingiltere’nin destegiyle, Takimadalar’da yeniden
sOmiirge yonetimini hayata gecirmek amaciyla, 1949 yili Aralik ay1 sonuna kadar bolgede siiren
bagimsizlik miicadelesi ve Takimadalar toplumlarinin bagimsizlik miicadelesi olarak
adlandirdigit bu donem nedeniyle kurumsal yapilagmanin ancak, 1950 yilindan itibaren
glindeme geldigi goriiliir. Devlet okullarinda din egitiminin ne sekilde ortaya konulacagi
hususunda giindeme gelen tartismalarin odaginda, temelde Hollanda somiirge doneminin iiriinii
olan kurumsal yapilagsmalar ve kurum rasyonalitesi egemen olurken, slireci yonetenler nezdinde
de, ayrismanin Batili sekiiler egitim almis kurucu liderler ve biirokrasiye egemen unsurlar ile
Miisliiman kitlelerin bir bagka deyisle, geleneksel Miisliiman toplumun temsilcisi hiiviyetindeki

donemin siyasi ve toplum liderleri arasinda gergeklestigi goriilmiistiir (Kelabora 1976: 235).
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Bu cergevede, yukarida dikkat c¢ekilen goriis, Endonezya’da 1950 yilinda glindeme
gelen Milli Egitim Yasasi tartigmalarina dogrudan yansimistir. Sekiiler yoneticiler din
derslerinin Milli Egitim Bakanlig1 nezdinde olmasini ileri siirerken, Miisliiman siyasiler ve
liderler ise, bu durumun din egitiminin hakkiyla verilemeyecegi ve sekiilerlesmeye zemin teskil
edecegini ileri siirerek reddetmislerdir. Bu yaklasimin sergilenmesinde iki temel hususun var
oldugu goriiliir: Birincisi, miifredatta yer alan ders sayisi, ders saatleri gibi teknik unsurlardan
hareketle din derslerinin say1s1 ve agirligmim az olacag: veya yetersiz kalacagidir. ikincisi ise,
egitim silirecinde yasanacak bu gercekligin, Endonezya toplumunda zamanla sekiilerlesmenin
her alanda kendini hissettirecek bir olguya evrilmesine neden olacagi endisesidir (Kelabora

1979: 325).

Bu tartismanin ardindan, Islami okullarda din derslerinin uygulanmasi, kadrolarinin
tesisi, ders kitaplarmnin tespiti gibi konularda Din Isleri Bakanlig1 yetkili kilmirken, sekiiler
okullarda din derslerinin okutulmasindan da Din Isleri Bakanligi’na sorumluluk verilmistir
(Kelabora 1979: 325). Sekiiler yénetimin, genel egitim kurumlarinda din derslerinin Din Isleri
Bakanligi’nca yiiriitiilmesine onay vermelerinin ardinda, ortada kurumsal bir yapinin olmasi ve
Milli Egitim Bakanligi’nin bu dersleri verecek kadrolar: teskil edecek bir 6gretim sistemine
sahip olmamasi1 gosterilebilir. Bu durumdan dolayi, Endonezya’da bdylesi kadrolarin
yetistirilmesi, tamamziyla Din iglerini yiirliten ana kuruma devredilmistir. Endonezya’da ortaya
cikan ve kapsayici olarak kabul edilebilecek bu kurumsallagmanin, bir yandan somiirge donemi
tecriibeleri ile 6te yandan, ulus-devletin bir baska ifadeyle Endonezya Cumhuriyeti Ulus-
Devleti (Negara Kesatuan Republik Indonesia-NKRI) olarak adlandirilabilecek yapinin
siirdiiriilebilirliginin amaglandigr veya bu slirdiiriilebilirlie yonelik tehditleri bertaraf

edilmesinden hareket edildigi diistiniilebilir.

Bu ve benzeri siireclerde, iki temel diinya goriisiiniin karst karsiya geldigi
anlagilmaktadir. ilki, Hollanda sémiirge dénemi okullarinda ve/ya Hollanda’da 6grenim géren
ve yeni ulus-devletin kurulusunda belirleyici olan lider kadrosu ve bunlarin teskil ettigi yeni
ulus devlet kurumlaridir. Bu kitle, Batililasmaci yonelime sahip ve bu anlamda, gizli/agik
aydimlanmaci pozitivizmi 6ncelemis ve bunu, kurumsal ve toplumsal diizeyde intibak etmeyi
amaglayan bir yapisal durum sunmaktadirlar. Bu noktada, cesitli calismalarda, Ogretim
kurumlarinin “ne dini ne de din dist oldugu”, din derslerinin tipk1 diger dersler gibi, “bilgi
aktarimi”na yonelik oldugu, “bireylerin dini tercihlerinin ve pratiklerinin bu egitim siirecinde
s0z konusu olmadig1” yoniindeki argiiman giindeme getirilmek suretiyle, aydinlanmaci

pozitivizmin bireyselci tutum ve yaklasimlarina vurgu yapilmaktadir (Kelabora 1979: 326).
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Aydimlanmaci pozitivist egitimi benimsemis olan ulus-devlette, egitim kurumlarinin hedefi ve
bir motto haline gelen iyi vatandas yetistirme olgusunda somut bir gergeklik bulunmaktadir.
Bununla birlikte, Naquib el-Attas, “... Sekiiler devletlerin amac1 iyi vatandas yetistirmektir.
Halbuki, Miisliiman toplumlarda ideal olan, miikemmel ve/ya evrensel bir insan ortaya
koymaktir (al-insan al-kamil, orang kamil veya manusia sempurna)” (Monteil 1974: 245)
goriisiini ileri stirmektedir. Bu durum, egitim siirecleri ve hedefleri noktasinda birbiriyle ¢elisen
iki temel yonelimin oldugunu acgiga ¢ikarmaktadir. Takimadalar toplumlarmin kahir
ekseriyetinin Miisliiman oldugu dikkate alindiginda ise, bir yandan tarihsel ve geleneksel 6te
yandan, entellektiiel birikim ¢ercevesinde egitim olgusunda insanin, Yaratict ile iligkisi one
cikmaktadir. Bu noktada, birey kendinde bir varlik olarak tek basina birakilmamakta, aksine
Yaratict’nin halifesi olarak kabul edilmek suretiyle 6nce kendinde bir birey olmasi, ardindan
icinde yer aldig1 toplumsal yapida buna uygun islev gérmesi beklenmektedir (Daulay 2012: 1-
2). Bu noktada, Hollanda somiirge yonetimince bolgeye tasinan Avrupa egitim diislincesi ile

bolge toplumlarinin diinya goriisii arasinda belirgin bir ¢catisma s6z konusudur.

Bununla birlikte, s6z konusu pozitivist ve bireyselci yaklasimin, Takimadalar
toplumlarimin tarihsel ve sosyal gercekligiyle ortiismeyen bir boyutu oldugu ortadadir. Genel
itibartyla, etnik farklilik gézetmeksizin sdylemek gerekirse, Takimadalar toplumlar1 cemaatci
(communal) toplumlar olup bu toplumlarin diinya goriisleri (weltanschaaung) adat (customary
rules) ve dini inang gibi iki temel form tarafindan sekillenmistir. Bu iki temel form, gevsek,
gecici, tercihe bagli olmayip, tam aksine topluma ve i¢inde bulunun tiim iiyelerine anlam katma

rolii icra eden normatif bir yap1 sunmaktadir.

Egitim siirecinde ‘degerlerin’ goz ardi edildigini ortaya koyan ve tiim 6gretimi salt/plir
“bilgi” olarak kabul eden pozitivist yaklasim, toplumsal yapinin islerligi ile ¢elisen bir 6zellik
sergilemektedir. Endonezya ulus-devlet kurucu eliti ve blirokrasisini yoneten gruplarin ortaya
koyduklar1 kat1 modernlesmeci veya pozitivist yaklasim akillara, August Comte ve Emile
Durkheim’in modern toplumda birligi nasil saglayacagiz sorularimi getirmektedir. S6z konusu
kurucu sosyologlar ve hatta egitim sosyolojisi kuruculari olarak da anilan bu ve benzeri isimler,
Avrupa toplumunda modernlesme ile birlikte dini degerlerin gerilemesi, zayiflamasi ile olusan
deger yitiminin yerinin nasil doldurulacagi sorusuna verdikleri cevaplar, Avrupa toplum
sartlarinda bir karsilik olarak degerlendirilebilir. Bunun bir adi da sosyoloji biliminin ve
bununla ilintili alt bilim dallarmin tesekkiiliidiir. Bu noktada, Takimadalar toplumlarinda

modern ulus-devlet yapilasmasi siyasal olarak kendini ortaya koyarken, sosyolojik anlamda s6z
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konusu modern ulus-devletin temelleri olarak kabul edilen bilgi ve bilginin kaynagi,

yapilagmasinda ayrigsma olarak géze ¢carpmaktadir.

Takimadalar toplumlarinin tarihsel ve geleneksel/dini yapisi dikkate alindiginda, yeni
neslin kirda ve sehirde bulundugu mahallenin egitim kurumu olarak bir mabedin 6ne ¢iktig1,
bunun yani sira, yaslilar basta olmak iizere toplumun tiim fertlerince tegvik edilen, desteklenen
stirdiiriilebilir degerler biitiinlin var oldugunu ifade etmekte yarar var. Modern egitim siirecini
‘bilgiye endeksli’ bir yap1 olarak arz etmek, modern kalkinmaci ulus devlet modellerinin
timiinde goriilmesi nedeniyle rasyonel olarak algilanabilir. Ancak, bunun genis toplum
kesimlerine ve bu toplumun sahip oldugu belirtilen degerler/inanglar/gelenekler ve pratikler

diizeyinde ne tiir karsilig1 oldugu tartigmali bir konudur.

Bununla birlikte, Takimadalar toplumlarmdaki Miisliiman kitlelerin Islam cografyasinin
farkli bolgelerinde, adina reform denilen siirecten haberdar olduklar1 ve bunun dogrudan bir
yansimasi olarak reform diisiincesini ve pratigini Takimadalar’a tagidiklar1 vakidir. Bu noktada,
Sarekat Islam, Muhammediyye gibi olusumlar, yirminci ylizyilin baglarindan yani,
somiirgeciligin giderek teritoryal hakimiyetini olabildigince genislettigi donem sartlarindan
itibaren, Islami egitim kurumlarina modern bir form kazandirma bir baska ifadeyle, miifredat
teskili, yapisal ve kurumsal nitelik kazandirma, ‘fen/bilim’ dersleri ile takviye etme gibi
degisiklikleri glindeme getirmistir. Bu noktada, iki temel toplumsal yapmnin karst karsiya
geldigi goriilmektedir. Ilki, sekiilerlesmenin sémiirge yonetimi egitim ve din politikalari ile
belirleyiciliginden bahsedilebilecegi gibi ve bunun yani sira, bu egitim kurumlarmin farkl
kademelerinde 6grenim gorerek, yeni ulus devleti yapilandirmada rol alan siyasilerin, s6z
konusu bu ulus-devlet toplumunu sekillendirecek diinya goriislerinin, ‘dini olmayan’ boyutuyla
gerceklesmesi konusunda goriis ve pratikleri séz konusudur. Ikincisi, ise somiirge dénemi
egitim politikalarindan maddi ve manevi destek almayan, geleneksel dini egitim kurumlarinin
devami niteligindeki ve bunlarin iirettigi nesillerin toplumsal liderlik konumundaki ulagmis

yapilarinin Islami egitim konusundaki talepleridir.
SONUC

Genis Malay diinyasinin iki temel iiyesi Endonezya ve Malezya’da Islami egitim, tarihsel ve
geleneksel yapisinda oldugu gibi modern-ulus devletler olarak da 6nem arz etmektedir.
Bolgenin Islamlagsmasinin uzun ve yayilimh bir tarihsel ge¢cmise dayandigi ve ¢ok ¢esitli etnik
ve dil gruplarini biinyesinde barindirdig1 dikkate alindiginda, 6nemli bir mirast biinyesinde
barindirdig1 goriilmektedir. Bununla birlikte, s6z konusu miras sadece yerel toplumlar

diizeyinde degil, somiirgecilikle birlikte, yeni ve kiiresel bir etkilesime konu olmustur. Bu siireg,
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ticaret sOmiirgeciliginden, teritoryal egemenlik diizeyine ¢ikmasiyla birlikte icinde genis
Miisliiman kitlelerin de oldugu bdlge toplumlarmin yonetiminin yani sira, dini egitim ve
ogretim konusunu da i¢ine almistir. Bu cergevede, mevcut siyasi gii¢c yapilagsmasi ile yagsanan
yabancilasma, uyarlanma, uyum, uzlasi, ¢atisma vb. gibi siirecler Islami egitim ve dgretim

stireclerinin de tedrici olarak gelismesini, degigsmesini ve yenilenmesini giindeme getirmistir.

Bu noktada, geleneksel dini yapilar varliklarini siirdiiriirken, bunlar tizerinde degistirici
misyon, somiirge yapilar1 ve ilgili unsurlarinca ortaya konulmustur. Miisliman kitlelerin bu
uzun evrenin sonlarma dogru, Islam cografyasinmn farkli yerlerinde giindeme gelen ‘reform’
cabalarindan haberdarligi, bu diisiince ve egilimin Takimadalar cografyasinda da giindeme
gelmesine neden olmustur. Bununla birlikte, bu siirecin kendinde, pasif bir yonelim olmak
yerine, bolge Miisliiman toplumlar1 arasinda bir ayrisma alani1 olarak gergeklestigi
goriilmektedir. Bunun 6rnekleri modernist (Kaum Muda) gelenekselci (Kaum Tua) kavramlari
ile ortaya konulurken, pratikler diizeyinde modernist/reformist yapilasmalar karsisinda
geleneksel yapilasmalarin kendi kurumsal organizasyonlarint hayata gegirmelerine yol
acmistir. Takimadalar bdlgesinde Islami egitim kurumlarmin gegmis ve bugiinkii egitim
yapilagmalariyla ilgili ¢calismalarin 6neminde kusku bulunmamaktadir. Bununla birlikte, bu
kurumlarin yasanan ulusal ve uluslararasi gelismelerle ilgili olarak karsi karsiya kaldig:
zorluklari asilmasinda medya, akademi diinyasi, yar1 resmi kurumlar vb. diizeylerde akademik
ve teknik ¢aligmalar yapilmasinda yarar bulunmaktadir. Malezya ve Endonezya ulus devletleri
catist altinda bu calismalarin yine bu iilkelerin ilgili resmi ve sivil kurumlar1 vasitasiyla
gerceklestirilmesi kadar, genis Malay diinyasi olarak adlandirdigimiz ve i¢inde Tayland’in
giineyi, Filipinler’in giineyi, Hint-Cini’nde Vietnam- Kambog¢ya-Laos’da yasayan Miisliiman

azinliklarin benzer sorunlaria yonelik cevap arayislarinda bulunulmalidir.

Kurumsal yapilasmasini tamamlamig ve gelistirmis olan Malezya ve Endonezya ulus
devletlerinin yani1 sira, bolgede ¢alismanin ilgili yerlerinde dikkat ¢ekildigi lizere, Endonezya
ve Malezya’da Islami egitim tekli degil, coklu yapilar seklinde tezahiir etmektedir. Bir yandan,
ulus-devletlerin egitim politikalar1 ve buna uyarlanan devlet okullarindaki dini egitim, ote
yandan, 6zerk/otonom yapilar arz eden geleneksel dini egitim kurumlarinin varligi bir zenginlik
olarak anlamlandirilacagi kadar, ayn1 zamanda ulus-devlet yapilanmasinin ve kiiresel giiclerin
dogrudan ve dolayli baskisini da tizerlerinde hissetmektedirler. Gegtigimiz son yirmi yildaki

gelismeler goz oniine alindiginda, éniimiizdeki 25 yillik siirecte, geleneksel Islami okullarm
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varhigmin daha da 6n planda olacagi ve bunun kendi i¢inde bir doniisiim ve/ya disardan

baskilarla doniistiiriilme siire¢lerine konu olacag: diisiiniilebilir.
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