


















































Tokoh dan institusi pendidikan Islam

Madrasah al-Khairiah al-Islamiah

Madrasah al-Khairiah al-Islamiah yang didirikan di Pokok Sena, Kepala Batas,
adalah sebuah institusi pendidikan Islam yang tidak kurang pentingnya dalam
sejarah pembangunan masyarakat Melayu, khususnya di bahagian Seberang
Perai Utara. Madrasah ini diasaskan pada 1933 oleh seorang ulama kelahiran
Kedah yang sangat terkenal, Tuan Haji Hussein bin Haji Muhammad Nasir.

Foto 9 Syeikh Hussein Kedah al-Banjari (1863-1935)
Sumber: Arkib Negara Malaysia

Haji Hussein bin Haji Muhammad Nasir dilahirkan pada 1862 di Titi Gajah, Alor
Setar, Kedah. Nama timangannya ketika kecil ialah Cik Megat kerana bapanya,
Haji Muhammad Nasir merupakan orang kebanyakan, manakala ibunya Tengku
Fatimah Tengku Mahmud merupakan kerabat diraja Kubang Pasu. Namun, beliau
lebih dikenali dengan nama Tuan Hussein atau Syeikh Hussein Kedah al-Banjari.
Beliau berketurunan Banjar dan merupakan generasi seorang tokoh ulama Melayu
terkenal, Syeikh Muhammad Arshad al-Banjari (1710-1810).

Datuk beliau, Haji Muhammad Taib bin Haji Mas’ud, juga seorang ulama yang
pernah menjawat jawatan Mufti negeri Kedah semasa pemerintahan Sultan
Ahmad Tajuddin Mukarram Syah. Beliau juga merupakan ulama terkenal di
Kedah kerana telah mengasaskan pondok di Titi Gajah sejak 1870-an lagi. Haji
Hussein telah dibesarkan dan diasuh oleh datuknya dalam lingkungan keagamaan
vang kuat. Pada penghujung usia belasan tahun, Haji Hussein dikatakan telah
dapat menguasai ilmu agama dengan baik, dan menjelang tahun 1881, ketika
berusia 19 tahun, beliau telah berjaya melanjutkan pengajian pondok di Pattani
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yang menjadi pusat kecemerlangan pondok ketika itu. Di Pattani, beliau pernah
berguru dengan Tuan Samila yang pernah menjadi guru kepada datuknya. Haji
Hussein juga pernah belajar di pondok-pondok yang terdapat di Kelantan,
Terengganu, Perak dan Bohor. Beliau terkenal sebagai ulama yang suka berhijrah
dari satu tempat ke satu tempat yang lain kerana ingin menyebarkan ilmu kepada
masyarakat Melayu Islam di seluruh negara. Beliau pernah menetap di Kelantan,
Terengganu, Johor, Melaka dan Pulau Pinang. Haji Hussein juga pernah
mengembara ke Medan dan Aceh selama beberapa bulan untuk berguru dengan
ulama-ulama terkenal di sana. Malah, beliau juga berkesempatan melanjutkan
pengajian di Masjid al-Haram pada 1892 dan kembali menetap di Titi Gajah pada
1896 (Fadhlullah, 2008: 118-121).

Sepanjang empat tahun menuntut di Mekah, Haji Hussein telah berguru dengan
ulama-ulama terkenal seperti Syeikh Hasbullah, Syeikh Nawawi Bentan, Syeikh
Ahmad Lingga, Syeikh Umar Sumbawa, Syeikh Muhammad Khafat dan Syeikh
Umar Bali. Beliau juga menemui ramai sahabat yang berkongsi citra dakwah
yang sama, iaitu Tok Kenali dari Kelantan, Haji Wan Sulaiman Sidek dan Haji
Yaakub Sik dari Kedah. Hubungan berbentuk jaringan antara alim ulama
seumpama inilah yang cuba dibuktikan melalui kajian yang diusahakan oleh
pengkaji-pengkaji sejarah mutakhir dalam menonjolkan peranan gdlongan ini
dengan perkembangan sejarah tertentu terhadap perkembangan ilmu agama,
penterjemahan kitab Arab ke Jawi, penerbitan kitab kuning, amalan tarekat dan
pengurusan haji (Azyumardi Azra, 1994).

Sekembali dari Mekah pada 1896, Haji Hussein kembali ke Titi Gajah dan
menyambung kegiatannya mengajar dan menulis kitab agama. Pada masa yang
sama juga beliau diminta oleh penduduk kampung bersebelahan, iaitu Alor Ganu
untuk mengajar selama lebih kurang tiga tahun. Beliau banyak berpindah dari
satu tempat ke satu tempat yang lain untuk mengajar agama dan mengasaskan
pondok pengajian. Pada 1900, beliau berpindah ke Bohor dan mengasaskan dua
jenis pondok pengajian, iaitu pondok untuk mereka yang bujang yang berumur
antara 15 sehingga 60 tahun dan pondok untuk pasangan yang telah berkahwin.
Jasa Haji Hussein mendidik masyarakat Bohor selama hampir 12 tahun menerusi
pengajian pondok ini telah menyebabkan beliau juga dikenali ramai sebagai Tuan
Hussein Bohor.

Pada 1912, beliau berpindah ke Bagan Ulu, Pantai Merdeka. Setelah tujuh tahun
mengajar di sana, beliau berpindah pula ke Sungai Limau pada 1920. Kemudian
pada 1924, beliau berpindah ke Batu 16, Padang Lumat. Sehinggalah pada 1930,
beliau bersama anaknya Haji Ahmad berpindah ke Pokok Sena, Seberang Perai.
Meskipun perpindahan terakhir ini berpunca daripada perselisihan faham
dengan Haji Wan Sulaiman selaku Syeikhul Islam atau Mufti negeri Kedah ketika
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itu, perpindahan ini akhirnya membawa kepada penubuhan Pondok Pokok Sena
atau Madrasah al-Khairiah al-Islamiah pada 1933 (Kenangan Cenderamata 50
Tahun Madrasah al-Khairiah al-Islamiah, 1983: 21).

Foto 10 Madrasah al-Khairiah al-Islamiah, Pokok Sena, Kepala Batas

Sumber: Kenangan Cenderamata 50 Tahun Madrasah al-Khairiah al-Islamiah (1983)

Madrasah al-Khairiah al-Islamiah didirikan di atas sebidang tanah seluas
satu ekar, milik Haji Hussein sendiri. Tanah ini diwakafkan bagi menampung
kemudahan penginapan pelajar yang datang dari seluruh pelosok tanah air.
Kesungguhan beliau mencari harta untuk diwakafkan bagi tujuan pendidikan
anak bangsa sangat ketara. Malah, Haji Hussein pernah menyarankan usaha
bercucuk tanam dan perniagaan kepada para pelajarnya. Beliau sendiri memiliki
beratus-ratus relung tanah sawah, getah dan kelapa yang sebahagiannya telah
diwakafkan sebagai tapak Pondok Pokok Sena dan tanah perkuburan untuk
masyarakat Islam setempat'. Sebagai ulama, beliau dilihat bersikap praktikal dan
berusaha mengimbangi keperluan memenuhi tuntutan dunia dan akhirat.

Selain mengendalikan pondok, Haji Hussein juga terkenal sebagai penulis kitab
agama yang berwibawa di Nusantara. Sepanjang hayatnya, beliau telah berjaya
menghasilkan 18 karya yang meliputi bidang fiqah, tauhid, hadis dan tasawuf.
Antara kitab yang terkenal ialah al-Nur al-Mustafid fi Aqaid Ahi al-Tauhid (1887),
Tamrin al-Sibyan (1809), Hikayat al-Sibyan (1911), Hikayat al-Mutafakkirin
(1918), Kasr al-Iksir (1920), Tadzkir Qabail al-Qadhi (1923), Hikayat al-Talibin
(1924) dan Tadrih al-Sibyan (1926).

Kepakaran Haji Hussein dalam bidang figah, tauhid dan tasawuf yang begitu

meluas telah menarik perhatian pihak istana negeri Kedah. Tokoh ini pernah
ditawarkan jawatan mufti setelah kepulangannya dari Mekah sekitar 1900. Selang
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beberapa tahun kemudian, beliau ditawarkan pula jawatan Syeikhul Islam yang
merupakan jawatan tertinggi dalam pentadbiran agama di negeri Kedah. Namun,
kedua-dua tawaran ini ditolak kerana beliau lebih selesa bergerak secara bebas
dalam berdakwah. Ketokohan beliau terserlah apabila beliau pernah mendapat
undangan mengajar secara terbuka di Istana Bukit Chandan, Kuala Kangsar dan
juga masjid-masjid sekitar Teluk Intan dan Parit di negeri Perak.

Aktiviti pendakwahan beliau yang bergerak dari satu tempat ke satu tempat,
malah merentasi Indonesia dan Pattani sebelum ini, menyebabkan ramai yang
berminat untuk datang belajar di pondok tersebut. Pondok Pokok Sena telah
menerima jumlah pelajar yang ramai sejak ia mula dibuka. Antara pelajar
beliau yang terkenal ialah Lebai Zakaria dari Pahang, Lebai Sulung dari Sungai
Bangkalis, Che Nik dan Wan Din dari Pattani, Che Ismail Hamzah (bekas Mufti
Perak) dan anaknya sendiri, Haji Ahmad. Walau bagaimanapun, perkembangan
pesat yang dicapai oleh pondok ini mula ketara semasa pondok ini berada di
bawah pimpinan anak Haji Hussein, iaitu Haji Ahmad yang mengambil alih
pentadbiran pondok ini setelah Haji Hussein meninggal dunia pada 1935. Haji
Ahmad juga terkenal sebagai ulama yang prolifik dalam penulisan serta dakwah,
dan sebagai pengembang agama Islam di Malaysia (Fadhlullah, 1996: 82).

Matlamat penubuhan madrasah ini ialah menjadi sebuah pusat pendidikan Islam
di tanah air bagi mendidik anak watan serta dapat menanam semangat cintakan
agama, bangsa dan tanah air. Sejak penubuhannya sehingga kini, madrasah ini
diletakkan di bawah sebuah badan yang dikenali sebagai Lembaga Pentadbiran
dan Guru. Fungsi utama lembaga ini ialah menentukan arah pentadbiran dan
perjalanan madrasah. Tenaga pengajar madrasah ini dipilih daripada mereka
yang menerima pendidikan dari pusat-pusat pengajian tinggi di Timur Tengah,
khususnya dari Arab Saudi dan Mesir (Kenangan Cenderamata 50 Tahun
Madrasah al-Khairiah al-Islamiah, 1983: 15).

’

Sekitar 1950-an, madrasah ini mula menawarkan dua peringkat pengajian, iaitu
peringkat persediaan (ikdadi) dan peringkat menengah (thanawi). Sambutan
daripada masyarakat Islam pada umumnya sangat baik, terutamanya masyarakat
setempat yang ingin mengekalkan sistem pengajian pondok tradisional bagi
memenuhi keperluan pengajian orang dewasa dan golongan tua. Oleh yang
demikian, boleh dikatakan bahawa kelahiran dan kelangsungan madrasah ini
didukung oleh kesedaran masyarakat setempat yang sentiasa menyumbang
derma dan wakaf, selain bantuan dan sokongan daripada kerajaan.

Gerakan penegasan ilmu agama dalam tradisi pendidikan masyarakat Melayu
terus berkembang dengan rentak dalamannya yang tersendiri. Sistem pondok
ini turut berubah dan cuba digandingkan dengan sistem pendidikan yang
baharu. Bagi membolehkan pelajar lepasan pondok ini mendapat tempat di
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institusi-institusi pengajian di Timur Tengah seperti Mesir, Arab Saudi, Yaman,
Jordan dan Indonesia, pihak pentadbir pondok telah mula bekerjasama dengan
Kementerian Pelajaran pada 1960-an bagi pengurusan madrasah tersebut. Walau
bagaimanapun, hasil desakan dan permintaan penduduk setempat, sebahagian
kawasan madrasah ini masih dikekalkan sehingga ke hari ini sebagai pondok
yang meneruskan pengajian dalam bentuk tradisional.

Madrasah al-Mashoor

Asas penubuhan Madrasah al-Mashoor bermula daripada Madrasatul al-
Quran yang dibina di Lebuh Acheh (Masjid Melayu) pada 1916. Matlamat
penubuhannya ialah memenuhi tuntutan pendidikan agama masyarakat setempat
dengan menawarkan pengajaran al-Quran dan fardu ain sebagai mata pelajaran
asasnya. Madrasah ini dipimpin oleh guru pertamanya, Syed Abdul Rahman
Sheikh Alhabshee, yang juga merupakan seorang daripada pengasas madrasah
tersebut.

Pada 1917, Syed Syeikh al-Hadi yang merupakan seorang tokoh pemikir, pendidik
dan reformis Islam yang sangat terkenal kerana idea-idea pembaharuannya telah
dilantik sebagai pengetua madrasah tersebut. Syed Syeikh al-Hadi yang tidak
berpuas hati dengan pendidikan Islam tradisional yang menurutnya terlalu
konservatif dan terhad, cuba mempengaruhi madrasah ini untuk mengajar agama
Islam secara “moden”. Beliau menggalakkan pélajar keluar daripada kaedah
“menadah kitab” dan menghafaz, sebaliknya cuba memodenkan pemikiran anak
Melayu untuk berani menyoal dan tidak hanya menerima tafsiran dan pendapat
guru semata-mata. Beliau juga tidak berpuas hati dengan peluang pendidikan
dan pekerjaan yang diterima oleh anak Melayu semasa zaman penjajahan British
vang menjadikan kurikulum bahasa Inggeris sebagai mata pelajaran di madrasah
tersebut (Isahak, 2003: 229). Dalam tempoh dua tahun perkhidmatannya sebagai
pengetua madrasah tersebut (1917-1919), Syed Syeikh al-Hadi telah banyak
membawa pembaharuan pemikiran kepada pendidikan masyarakat Melayu di
Pulau Pinang. Sistem pengajian madrasah yang dipeloporinya telah memberi
kesan yang tidak sedikit kepada sistem pengajian pondok yang telah bertapak
di negeri-negeri Melayu. Sistem madrasah yang diperkenalkan ini juga telah
memberi saingan kepada sistem pendidikan sekular yang ditaja oleh penjajah
British (Talib, 1992: 144).

Sved Syeikh al-Hadi atau nama penuhnya Syed Syeikh bin Ahmad bin Hasan bin
Saqaf al-Hadi dilahirkan di Penyengat pada 1867. Beliau berketurunan Melayu-
Arab (Talib, 1992: 1). Bapanya, Syeikh Ahmad bin Hassan al-Hadi mempunyai
pertalian darah dengan keluarga Raja Ali Haji dan Yang di-Pertuan Besar Riau.
Pendidikan awal beliau bermula di Sekolah Melayu Settlements di Melaka dan
kemudian di sekolah pondok di Kuala Terengganu. Namun, kesedaran bahawa
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sistem pendidikan pondok yang dirasakan tidak menggalakkan pelajar berfikir
mendorong beliau pulang semula ke Penyengat untuk mendalami ilmu bahasa
Arab, agama dan sastera. Di Penyengat, beliau berpeluang mengukuhkan ilmu
pengetahuan dalam bidang agama dan budaya di kelab Rasyidiyyah, sebuah
kelab yang menghimpunkan tokoh-tokoh agama, karyawan dan bangsawan
Riau. Selain itu, beliau juga berpeluang berdiskusi dengan tokoh-tokoh agama
di pusat kebajikan yang dikenali sebagai Rumah Wakaf. Syed Syeikh al-Hadi
juga akhirnya berpeluang melawat dan melanjutkan pelajaran ke Timur Tengah
seperti Mesir dan Mekah.

Foto 11 Syed Syeikh al-Hadi
Sumber: Talib (1992: 10)

Semasa menuntut di Kaherah, Syed Syeikh al-Hadi banyak dipengaruhi pemikiran
tokoh-tokoh seperti Syeikh Muhammad Abduh, Syeikh Jamaluddin al-Afghani
dan Syeikh Ahmad al-Fatani. Selain terlibat dalam bidang pendidikan, beliau
juga aktif dalam gerakan pembaharuan, penulisan dan penerbitan. Syed Syeikh
al-Hadi merupakan tokoh pemikir Melayu yang bertanggungjawab menerbitkan
majalah al-Imam di Singapura pada 1906, al-Tkhwan di Pulau Pinang pada 1908
dan akhbar Saudara pada 1928 (Sohaimi, 2003: 2-3).

Berbeza dengan pemikir dan pengasas pendidikan Islam sebelum ini seperti Haji
Mohammad Salleh al-Masri dan Haji Hussein, Syed Syeikh al-Hadi sebaliknya
turut terlibat secara aktif dalam bidang sastera, perusahaan, penulisan kreatif
dan perniagaan. Oleh hal yang demikian, pengaruh Syed Syeikh al-Hadi tidak
hanya kelihatan dalam bidang pendidikan Islam, tetapi juga dalam bidang
sastera, penerbitan akhbar dan percetakan di Pulau Pinang.
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Sebagai seorang tokoh pembaharuan agama, Syed Syeikh al-Hadi mula
mengasaskan sebuah madrasah pada 1907 di Singapura. Madrasah yang
bertempat di Seligie Road, Singapura ini diberi nama al-Igbal. Namun, madrasah
ini tidak mendapat sambutan yang baik. Oleh yang demikian, Syed Syeikh al-
Hadi mengalihkan usahanya ke Melaka dengan membina Madrasah al-Hadi
di bandar Kaba, pada 1915. Madrasah ini, walau bagaimanapun, hanya dapat
bertahan selama dua tahun kerana konsep dan kurikulumnya yang dianggap
sebagai moden dan radikal. Beliau akhirnya berpindah ke Pulau Pinang dan
melibatkan diri secara aktif dalam penubuhan Madrasah al-Mashoor di Tek Soon
Street pada 1917.

Premis pertama madrasah ini ialah di Kampung Tuan Guru, sebuah perkampungan
orang Islam keturunan Arab-Aceh di dalam kawasan yang bersempadankan Lebuh
Armenia, Lebuh Cannon, dan Lebuh Acheh (seperti yang dikenali sekarang).
Kampung Tuan Guru atau nama asalnya Kampung Che Long, mengambil nama
sempena seorang tokoh agama dan ulama yang berasal dari Madura, Indonesia,
Abdul Ghani Abdul Rashid. Beliau meninggal dunia pada sekitar 1880. Beliau
juga merupakan pemegang amanah harta wakaf Tengku Sayyid Hussain Aidid,
pengasas Masjid Melayu di Lebuh Acheh.

Selepas Abdul Ghani, beberapa ulama turut mengajar di perkampungan itu,
termasuk Haji Abdullah Buyong, Sheikh Tahir Jalaluddin Alfalaki (ayahanda
Allahyarham Tun Hamdan Sheikh Tahir, bekas Yang di-Pertua Negeri Pulau
Pinang), dan Syed Abdul Hamid Alhabshee. Tokoh lain yang terlibat dalam
pengasasan madrasah tersebut ialah Syed Mohdar Aidid (bapa Tan Sri Syed
Hassan Aidid), Syed Omar al-Mahdzar, Syed Omar Alsagoff, Sheikh Hassan al-
Baghdadi, Sheikh Ali Bawazir, Sheikh Zakaria Basheer dan Sheikh Muhammad
Alhasawi.

Pendukung lain yang terlibat secara langsung dengan penubuhan awal Madrasah
al-Quran ini, sama ada sebagai pengasas atau tenaga pengajarnya ialah Syed Abdul
Rahman al-Habshi (berasal dari Surabaya dan siswazah Universiti al-Azhar) dan
Sheikh Yusof Mohammad Mansouri (Omar Farouk, 2003: 10).

Setelah dua tahun pembukaannya, bilangan pelajar madrasah tersebut semakin
bertambah dan menyebabkan ruang yang lebih luas diperlukan. Kampung Jawa
dipilih untuk menampung jumlah pelajar yang semakin meningkat. Selepas
berpindah, nama madrasah ini ditukar kepada Madrasah al-Mashoor al-Islamiah
bersempena nama seorang penghulu yang terkenal pada masa itu, Habib al-
Mashoor.
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Foto 12 Tunku Abdul Rahman Putra al-Haj melawat Madrasah
al-Mashoor, 1957

Sumber: Muzium Negeri Pulau Pinang

Pada awal abad ke-20, masyarakat Melayu Pulau Pinang rata-ratanya telah
terdedah dengan idea-idea pembaharuan Kaum Muda yang giat memperjuangkan
gagasan Islah moden di Tanah Melayu. Malah, Pulau Pinang merupakan antara
pusat awal kemunculan pemikiran Islam progresif (Mohd. Sarim, 1985: 134).
Hal ini, secara tidak langsung, telah menyebabkan pendidikan corak madrasah
menjadi sangat diminati. Pihak pengurusan madrasah telah mula menambah
bilangan mata pelajaran yang dianggap sangat diperlukan oleh pelajar ketika itu
seperti bahasa Arab, bahasa Inggeris dan Ulum al-Syariah. Sukatan pelajaran yang
lebih berdaya maju ini diperkenalkan oleh beberapa penggiat berpendidikan
agama generasi baharu yang terdedah kepada gerakan Islah di Mesir, India dan di
Indonesia. Antaranya, Syed Syeikh al-Hadi yang dipilih menjadi guru besar atau
pengetua yang pertama mentadbir madrasah ini. Beliau juga merupakan guru
bagi mata pelajaran Ulum al-Syariah. Turut membantu beliau mengendalikan
mata pelajaran keagamaan dan bahasa Arab ialah al-Syeikh Mohd. Radzi, al-
Syed Ahmad Dahlan, Abdul Rahman Firdaus, Syed Ali al-Zahir dan Ustaz Yusuf
Zawawi.

Madrasah al-Mashoor al-Islamiah menjadi pilihan utama ibu bapa dan penduduk
Islam setempat untuk menghantar anak-anak mereka menimba ilmu. Oleh
sebab jumlah pelajar semakin bertambah setiap tahun, sekali lagi madrasah ini
memerlukan tempat yang lebih luas daripada yang sedia ada. Haji Bachik, seorang
hartawan Melayu yang berasal dari Melaka, sangat menyokong perpindahan
madrasah ini. Pada 1920, beliau menghadiahkan sebuah tapak sekolah dan rumah
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di Tek Soon Street (dahulunya Jalan Pokok Ru), selain membiayai perbelanjaan
yang berkaitan dengan pengurusan sekolah tersebut. Selain Haji Bachik, terdapat
juga tokoh lain yang memberi sumbangan kewangan seperti Mydin Syah
(saudagar pembahagi air batu) dan Haji Karwa (Talib, 2007: 141).

Pada ketika itu, sekolah tersebut telah berkembang dengan begitu pesat dan
yuran sebanyak $2.00 dikenakan kepada setiap murid. Mata pelajaran yang
ditambah ialah Ulum al-Syariah dan bahasa Inggeris. Syed Syeikh al-Hadi
kemudiannya digantikan oleh Shaikh Abdullah al-Maghribi, seorang ulama yang
pernah mengajar dan menjadi imam di Masjidil Haram Mekah. Antara guru
vang mengajar pada masa pentadbirannya ialah Shaikh Tahir Jalaluddin, Shaikh
Ahmad al-Hadi dan al-Allamah al-Hafiz Ghulam Sarwar. Oleh hal yang demikian,
boleh dikatakan bahawa perkembangan pesat yang dialami oleh madrasah ini
turut berkait rapat dengan hubungan baik dan kerjasama yang lama terjalin
antara tokoh-tokoh pendidik Pulau Pinang dengan guru-guru atau alim ulama
vang mendapat pendidikan di Timur Tengah.

Bermula dari Madrasah al-Mashoor sebagai nadi bagi penggiat sosial dan
pendakwah seperti Syed Syeikh al-Hadi dan Syaikh Tahir Jalaluddin, lahirlah
bekas-bekas pelajar seperti Dr. Burhanuddin al-Helmy, Musa Ahmad dan Syaikh
Abu Bakar al-Assy‘ari yang telah memainkan peranan yang penting dalam sejarah
politik negara. Syaikh Abu Bakar al-Assy‘ari misalnya, telah memainkan peranan
penting dengan menjadikan Perlis sebagai satu-satunya negeri di Malaysia yang
secara rasmi menyatakan pendirian bahawa pentadbiran agama Islamnya tidak
terikat dengan Mazhab Syafi'i seperti negeri-negeri lain di Malaysia.

Foto 13 Kumpulan pelajar perempuan di Madrasah
al-Mashoor, 1950-an

Sumber: Muzium Negeri Pulau Pinang
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Satu lagi perkembangan penting dalam perjalanan Sekolah al-Mashoor ialah
pemisahan pelajar-pelajar perempuan (Bahagian Puteri) daripada sekolah
induknya pada 1934. Bahagian Puteri diperkenalkan pada tahun tersebut, namun
disebabkan Madrasah al-Mashoor yang bertempat di Tek Soon Street tidak
lagi dapat menampung bilangan pelajar yang semakin meningkat, bahagian
pengurusan dan pengajaran pelajar perempuan akhirnya terpaksa diasingkan
dan dipindahkan ke Jalan Macalister dan kemudiannya ke Jalan Lunas pada
1936. Perpindahan pelajar perempuan dilakukan secara berperingkat-peringkat
bermula dari 1934 sehinggalah 1936. Daripada segi pentadbiran, persekolahan
secara terasing antara pelajar perempuan dengan pelajar lelaki hanya bermula
pada 1936. Walaupun telah diasingkan daripada sekolah lelaki, Bahagian Puteri
ini masih mengekalkan nama yang sama, iaitu Sekolah al-Mashoor.

Apabila Perang Dunia Kedua meletus pada 1941, Madrasah al-Mashoor al-
Islamiah Lelaki dan Madrasah al-Mashoor Perempuan ditutup oleh pihak Jepun.
Penutupan ini berlanjutan selama tiga tahun lapan bulan. Namun pada 1945,
madrasah ini dibuka semula selepas British mengambil alih pemerintahan Tanah
Melayu ekoran pengunduran Jepun. Kedua-dua madrasah ini kembali beroperasi
dengan sokongan derma dan wakaf daripada penduduk tempatan serta bantuan
daripada kerajaan.

Kesimpulan

Sistem pendidikan Islam bukanlah yang terawal muncul di Pulau Pinang, namun
institusi pendidikan Islam ini cepat berkembang di negeri itu. Hal ini berkait
rapat dengan faktor persekitaran dan tanpa sultan sebagai penaung agama,
pengaruh-pengaruh dari luar, khususnya dari Timur Tengah turut menyerap
masuk dengan mudah ke negeri itu. Pengaruh-pengaruh ini kelihatan dalam
pendidikan Islam seperti pondok dan madrasah. Kesannya bukanlah kecil.
Tokoh-tokoh yang terlibat dalam institusi pendidikan awal Islam ini berusaha
mengekalkan dan memajukan aliran pendidikan yang mereka perkenalkan, malah
dalam kes-kes tertentu seperti Madrasah al-Mashoor, membuka laluan kepada
pembaharuan dalam Islam ekoran pengaruh dari Timur Tengah. Agak menarik,
selain meningkatkan keupayaan literasi masyarakat, institusi-institusi awal
pendidikan Islam dan tradisional dilihat turut berperanan dalam mencetuskan
perkembangan dalam aspek sejarah yang lainnya di negeri itu, seperti percetakan,
permulaan sastera Melayu moden dan gerakan intelektual yang dibincangkan
dalam bab berikutnya.
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Nota

1. Madrasah itu dinamakan al-Masriyah sempena negeri Mesir yang menjadi tempat pengajian
Tuan Haji Mohammad Salleh al-Masri.
2. Puan Muna Ahmad Fuad ialah cucu al-Masri dan merangkap Pengetua Sekolah al-Masriyah.
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