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Ozet

Tiirkiye'nin modernlesme stireci, laiklik ilkesi ¢cergevesinde batililasma hedefleri dogrultusunda sekillenen
kokli bir doniisiim siirecidir. Bu siirecin temel tas1 olarak benimsenen laiklik ilkesi, baslangicta dinin devlet
islerinden ayrilmasi yoniinde nétr bir durusu ifade ederken; zamanla sekiilerizmle birleserek, dinle mesafeli bir
yapt kurma egiliminde olmus ve toplumun dini degerleriyle devletin ideolojik yonelimi arasinda kalict bir
gerilime yol agmis yer yer dislayic1 bir yapiya doniismiistiir. Ozellikle egitim ve kamu politikalarinda tezahiir
eden bu yaklagim, dindar ve muhafazakar kesimler iizerinde baskilayict bir etki olusturmus; dini kimliklerin
gorlintirliigii, kamusal alanda sorunlu bir unsur olarak degerlendirilmistir.

Bu sekiiler-laik birlesim, modernlesmenin ilerleme olarak tanimlandigi paradigmayi merkeze alarak
geleneksel ve din temelli yasam big¢imlerini geri kalmiglikla 6zdeslestirmistir. Neticede, dindar ¢evreler uzun
yillar boyunca marjinallestirilmis, egitim haklar1 sinirlandirilmis ve inang temelli talepleri mesru goriilmemistir.

Iste bu tarihsel baglamda imam Hatip Okullar1 yalnizca din gérevlisi yetistirmek amaciyla agilmis mesleki
kurumlar degil, aym1 zamanda dini kimligini muhafaza etmek isteyen bireylerin kamusal goriiniirlik
kazanabildigi, sosyal mobilite elde edebildigi ve Kkiiltiirel siirekliligi saglayabildigi 6nemli bir yap1 haline
gelmistir. Laik devlet anlayisi ile halkin dini duyarliliklar1 arasinda uzlastirici bir rol iistlenen Imam Hatip
Okullar1 siyasal ve toplumsal tartismalarin da merkezine yerlesmis; yalnizca din gorevlisi yetistiren kurumlar
olmanin Gtesinde; dindar bireylerin kimliklerini koruyarak egitim alabildikleri, kamusal goriiniirliik
kazanabildikleri ve toplumsal hareketlilik saglayabildikleri bir egitim modeli haline gelmistir.

Bu calismanm temel amaci, Imam Hatip Okullarinin Tiirkiye’deki laiklik politikalar1 ve din egitimi
tartismalar1 baglaminda nasil bir doniisiim gecirdigini ortaya koymak; bu kurumlarin tarihsel gelisim siireci ile
birlikte toplumsal ve siyasal alandaki etkilerinin yam sira teknolojik ve devinimsel gelisim siireclerini analiz
etmeyi ve sekiiler bakis a¢isinin dindar kesimler tizerindeki etkilerini ortaya koymay1 hedeflemektedir.

Anahtar Kelimeler: Laiklik, din egitimi, Imam Hatip Okullar1, dini kimlik, Tiirkiye siyaseti.

Imam Hatip Schools in the Context of the Relationship Between Secularism and Religious Education:
The Educational Representation of Religious Identity in Turkey

Abstract

Turkey's modernization process is a profound transformation shaped by the goal of Westernization within
the framework of the principle of secularism. The principle of secularism, adopted as the cornerstone of this
process, initially expressed a neutral stance toward the separation of religion from state affairs; however, over
time, it merged with secularism, tending to establish a structure distant from religion and, in some cases,
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becoming exclusionary, leading to a permanent tension between the religious values of society and the ideological
orientation of the state. This approach, particularly evident in education and public policies, has exerted a
repressive influence on religious and conservative segments of society; the visibility of religious identities has
been regarded as problematic in the public sphere.

This secular-secular combination, centering on the paradigm that defined modernization as progress,
equated traditional and religion-based lifestyles with backwardness. As a result, religious circles were
marginalized for many years, their educational rights were restricted, and their faith-based demands were not
considered legitimate.

It is within this historical context that Imam Hatip Schools have become not only vocational institutions
established to train religious officials, but also an important structure where individuals who wish to preserve
their religious identity can gain public visibility, achieve social mobility, and ensure cultural continuity. Imam
Hatip Schools, which play a conciliatory role between the secular state ideology and the religious sensitivities of
the people, have become the center of political and social debates; beyond being institutions that train religious
officials, they have become an educational model where religious individuals can receive education while
preserving their identities, gain public visibility, and achieve social mobility.

The main objective of this study is to reveal how Imam Hatip Schools have transformed in the context of
secularism policies and religious education debates in Turkey; to analyze the historical development process of
these institutions, their impact on the social and political spheres, as well as their technological and developmental
processes; and to reveal the effects of the secular perspective on religious groups

Keywords: Secularism, religious education, Imam Hatip Schools, religious identity, Turkish politics.

1. Giris

Tiirkiye Cumhuriyeti'nin kurulus felsefesinin temelini olusturan modernlesme projesi, Batililasma hedefleri
dogrultusunda laiklik ilkesini merkezi bir konuma yerlestirmistir. Baslangicta devletin dinler karsisinda
tarafsizligini ve din ile devlet islerinin ayriligini ifade eden laiklik, zamanla daha kati ve diglayic1 bir ideoloji olan
sekiilerizme evrilmistir. Bu doniisiim, devletin tanimladigr kamusal alan ile toplumun 6nemli bir kesiminin
benimsedigi dini degerler ve yasam bicimleri arasinda derin bir gerilim hatti olusturmustur. Bu ¢alisma, s6z
konusu gerilimin toplumsal ve siyasal yansimalarimi, 6zellikle egitim politikalar1 ve dindar-muhafazakar
kesimlerin marjinallestirilmesi siirecleri lizerinden analiz etmektedir. Bu baglamda, laik¢i paradigmanin yarattigi
bosluk ve tepkinin bir {iriinii olarak ortaya ¢ikan Imam Hatip okullari, hem dini kimligin korunmasi ve kamusal
alanda goriintirliik kazanmasi1 hem de sosyal mobilite ve kiiltiirel siirekliligin saglanmasi acisindan kritik bir
kurum olarak incelenmektedir. Calisma, Imam Hatip okullarmin Tiirk egitim tarihindeki onemini, Tiirk
toplumunun inancinin geregi egitimsel durugsunun yerini, tarihsel seriivenini, bu okullarin sadece bir din gorevlisi
yetistirme kurumu degil Tiirk toplumunun dini, milli ve manevi degerlerinin temsil edildigi kurumlar oldugu
gercekliginden ayristirilip nasil siyasal ve toplumsal tartigmalarin merkezine yerlesen bir egitim modeline
dontistiigiinii ortaya koymay1 amaclamaktadir.

1.1. Sekiiler-Laik Yaklasimin Toplumsal Etkileri

Tirkiye'nin modernlesme siirecinde benimsenen sekiiler-laik paradigma, yalnizca din ve devlet islerini
ayiran hukuki bir ilke olmanin 6tesinde, toplumu doniistiirmeyi hedefleyen kapsamli bir sosyal miihendislik
projesi olarak uygulanmistir. Bu yaklagim, 6zellikle egitim ve kamu politikalar1 araciligiyla dini kimlikler
iizerinde baskilayic1 bir tutum sergilemis, dindar ve muhafazakar kesimleri kamusal alanin disina iterek
sistematik bir marjinallesmeye tabi tutmustur. Ayni zamanda, din temelli yasam bigimlerini "geri kalmishk" ile
0zdeslestiren ideolojik bir sdylem tireterek, toplumsal yapida derin fay hatlarinin olusmasina ve merkez ile ¢evre
arasindaki gerilimin koklesmesine neden olmustur.

1.1.1. Egitim ve Kamu Politikalarinda Dini Kimliklere Yonelik Dislayict Pratikler

3 Mart 1924 tarihinde kabul edilen Tevhid-i Tedrisat Kanunu, Tiirkiye'de egitim sisteminin laiklesmesi ve
merkezilestirilmesi yolunda atilmis en temel adimdir. Kanunun teorik amaci, egitimi tek bir c¢ati1 altinda
toplayarak modern, ulusal ve laik bir sistem kurmak olsa da asil hedefi din egitimini ortadan kaldirmak degil, onu
devletin siki denetimi altina alarak genel egitim sistemiyle biitlinlestirmekti. Ancak kanunun pratikteki
uygulamasi, bu biitiinlestirme hedefinden uzaklasarak, dinin egitim alanindan radikal bir sekilde tasfiye
edilmesine yol agmistir (Ugar ve Sayin, 2017).

Bu dénemde, kurucu iradenin dine karsi tavri, onu "ge¢mise ait kohnemis bir kiiltiirel miras" olarak goren
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ve temel hedefi "dinin diinya islerinde miiessir olmamas1" seklinde formiile eden kati bir laik¢i anlayisla
sekillenmistir. Bu anlayism somut bir sonucu olarak, Tevhid-i Tedrisat Kanunu geregince agilan Imam-Hatip
mektepleri ve Dariilfiinun Ilahiyat Fakiiltesi kisa bir siire sonra kapatilmistir. Okullardaki din dersleri ise 1927'den
itibaren ortaokullardan, 1931 yilina gelindiginde ise ilkokul ve 6gretmen okullarindan tamamen kaldirilmigtir.
Devletin bu tasfiyeci politikasi, dini bilgiden yoksun kalan toplumda énemli bir bosluk yaratmistir. Bu bosluk,
devlet denetiminden uzak, genellikle "merdiven alt1" olarak tabir edilen gayriresmi ve kontrolsiiz din egitimi
yapilarinin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamistir. Bu durum, toplumun "din adma" sunulan her tirli bilgiyi
sorgulamadan kabul etme egilimini artirmig ve ilerleyen yillarda devletin endise duyacagi bir sosyolojik taban
olusturmustur (Turan, 2019).

1950 yilinda Demokrat Parti'nin (DP) iktidara gelmesiyle birlikte, din-devlet iliskilerinde ve dolayisiyla din
egitimi politikalarinda énemli bir paradigma degisimi yasanmistir. DP iktidari, Cumhuriyet Halk Partisi'nin
(CHP) kat1 laik¢i tutumuna kiyasla, dinin toplumsal fonksiyonlar1 konusunda daha liberal ve uzlagmaci bir tavir
sergilemistir. Bu yeni donemin en sembolik adimlarindan biri, 18 yildir Tiirk¢e okunan ezanin tekrar Arapca
okunmasina izin verilmesi olmustur. Egitim alaninda ise okullara yeniden, bu kez se¢meli olarak, din dersleri
konulmus ve toplumsal talebi karsilamak iizere Imam-Hatip okullar1 yeniden agilmistir (Turan, 2019).

1960 askeri darbesinin ardindan hazirlanan 1961 Anayasasi, din ve vicdan 6zgiirliigii konusunda yeni
tartismalar1 beraberinde getirmistir. Anayasa yapim siirecinde muhafazakar kesimler, dini inan¢ 6zgiirliigiiniin
tam olarak anayasal giivence altina alinmasini ve devletin dine destek olmasini talep ederken, laik kesimler
devletin dinler karsisindaki mutlak tarafsizligini savunmustur. Bu gerilim, laiklik ilkesinin yorumlanmasindaki
temel fay hattini bir kez daha gozler 6niine sermistir. 1970'li yillara gelindiginde ise din-devlet iligkilerinde daha
ozgiirliik¢ii bir yaklasimin benimsenmesi, dini degerleri siyasetin merkezine tasiyan partilerin kurulmasina zemin
hazirlamigtir. Milli Nizam Partisi (MNP) ve devamindaki Milli Selamet Partisi (MSP) gibi siyasi olusumlarin
yiikselisi, marjinallestirilmeye calisilan islam'in, laik ideolojik sistem icerisinde kendine mesru bir siyasal temsil
kanali aradiginin en belirgin kanit1 olarak okunabilir.

12 Eyliil 1980 askeri darbesi, Tiirkiye'nin din-devlet iliskileri tarihinde yeni ve paradoksal bir dénemin
baslangici olmustur. Darbe y&netimi, bir yandan yiikselen siyasal Islam'1 ve sol hareketleri bir tehdit olarak
algilarken, diger yandan toplumsal birligi ve ahlaki yapiy1 giiclendirmek i¢in dini bir arag olarak kullanma yoluna
gitmistir. Bu yaklagimin en somut yansimasi, 1982 Anayasasi'nda din egitimi konusunda atilan adimlarda
goriilmektedir. Anayasa, bir taraftan laikligi devletin degistirilemez ve en kat1 sekilde korunan temel niteligi
olarak tanimlarken, diger taraftan 24. maddesiyle Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi (DKAB) dersini ilk ve ortadgretim
kurumlarinda zorunlu hale getirmistir (Ozkul, 2014; Ugar ve Saym, 2017).

Ik bakista geliskili goriinmekle birlikte, séz konusu politika aslinda devletin din algisindaki temel bir
dinamigi yansitmaktadir. Bastirma ve yasaklama yontemlerinin kontrolsiiz ve radikal dini yapilarin giig
kazanmasina zemin hazirladig1 diisiincesinden hareketle, 1980 rejimi dini alan1 biitiiniiyle yasaklamak ya da bos
birakmak yerine, onu kendi denetimi altina almay1 ve bu dogrultuda tek tip bir anlayisla “devlet dini” insa etmeyi
hedeflemistir. Bu donemde laiklik, “din ve vicdan 6zgiirliigiinlin giivencesi” olarak yeniden tanimlanmis ve
devletin bu gilivencenin geregi olarak vatandaslara “dogru” ve “ilimli” bir din egitimi verme sorumlulugunu
istlenmesi gerektigi yoniinde bir ¢erceve olusturulmustur (Ugar & Sayi, 2017). Ancak bu yaklagim, laikligin
esasin olusturan “devletin dinler karsisinda tarafsiz olmast” ve “hangi dinin 6gretilecegine karar verememesi”
ilkeleriyle acik bir geliski barindirmaktadir (Ozkul, 2014). Zorunlu din dersleri araciligiyla devlet, Siinni islam’m
belirli bir yorumunu tiim topluma dayatmak suretiyle yalnizca laiklik ilkesini zayiflatmamis, ayn1 zamanda
Aleviler ve farkli inang gruplari agisindan yogun elestirilerin ve mesruiyet tartismalarinin ortaya ¢ikmasina neden
olmustur (Turan, 2019). Bdylece devletin ilk baskici uygulamalarinin, daha sonra miidahaleci kontrol
mekanizmalariyla ¢6zmeye calistigi sorunun (kontrolsiiz dini gruplar) bizzat kaynagi haline geldigi kisir bir
dongii ortaya ¢ikmigtir. Bu donemde devletin temel kaygisinin laik tarafsizligi korumaktan ¢ok dini alan1 mutlak
bigimde kontrol etmek oldugu acikca gézlemlenmistir.

1990’larin sonuna gelindiginde “irtica ile miicadele” sOylemi etrafinda sekillenen 28 Subat siireci, laikg¢i
yaklagimin egitim alanindaki en baskici ve dislayict uygulamalarina zemin hazirlamistir. Bu donemde
gerceklestirilen en sembolik ve etkili miidahale, 8 yillik kesintisiz egitim yasasi ile imam-Hatip liselerinin orta
kisimlarinin fiilen kapatilmas1 olmustur. Ayrica tiniversiteye giris sinavlarinda bu okullarin mezunlarina yonelik
kat1 bir katsay1 engeli getirilmistir. S6z konusu politika yalnizca pedagojik bir diizenleme niteligi tastmamaktadir.
Ayni zamanda dindar- muhafazakar kesimin sosyal ve ekonomik yasama katilim kanallarini daraltmay1 ve bu
kesimden yeni bir elit sinifin ortaya ¢ikisini engellemeyi amaglayan agik bir sosyal miithendislik girisimi olmustur.
Bu tiir miidahaleler, dindar toplumsal gruplar icinde giiclii bir magduriyet algisi olusturmus ve siyasal
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kimliklerinin daha da keskinlesmesine yol agmaistir.

2002 yilinda Adalet ve Kalkinma Partisi’nin (AK Parti) tek basina iktidara gelmesiyle birlikte 28 Subat
doneminin baskic1 uygulamalarina karsi bir tepki siireci baslamistir. Bu ¢ercevede, 2012 yilinda iiniversiteye
giristeki katsay1 engeli tamamen kaldirilmistir. Ayni1 y1l kabul edilen 4+4+4 egitim sistemi yasas ile Imam-Hatip
okullarinin ortaokul kisimlar1 yeniden agilmistir. Ayrica Kur’an-1 Kerim, Temel Dini Bilgiler ve Hz.
Peygamber’in Hayati dersleri ortaggretim kademesinde se¢meli dersler arasina dahil edilmistir. Atilan bu
adimlar, 6nceki donemde olusan magduriyetleri gidermeyi amaglamistir. Bununla birlikte egitim sisteminde yeni
tartismalarin dogmasina da zemin hazirlamistir. Ozellikle imam-Hatip okullarmn sayisindaki hizl artisa karsin
akademik basar1 diizeylerinin diger ortadgretim kurumlaria gore genellikle diisiik kalmasi, egitim politikalarinin
nitelige degil nicelige odaklandig1 yoniindeki elestirileri beraberinde getirmistir.

1.1.2. Dindar ve Muhafazakar Toplumsal Kesimlerin Marjinallestirilmesi

Tiirkiye’deki laik¢i paradigma yalnizca egitim politikalarmi sekillendirmekle sinirli kalmamis, ayni
zamanda “kamusal alan” kavramini da 6zgiin bir bigimde tanimlayarak dini kimlikleri ve sembolleri dislayacak
sekilde yeniden insa etmistir. Bu yaklasim, dindar-muhafazakar gruplarin siyasal ve toplumsal yasamdan
sistematik bigimde marjinallestirilmesine neden olmustur. Boylece toplumsal kutuplagma giderek derinlesmistir.

Serif Mardin’in Tiirkiye’nin toplumsal yapisini agiklamak amaciyla gelistirdigi “merkez-¢evre” teorisi bu
kutuplagsmanin anlasilmasinda 6nemli bir ¢erceve sunmaktadir. Teoriye gore Osmanli’dan Cumbhuriyet’e
devralinan biirokratik, askeri ve entelektiiel seckinlerden olusan “merkez,” modernlesme ve Batililagsma siirecinin
tastyicist olmustur. Merkezin disinda kalan, daha ¢ok tasrada yasayan ve geleneksel-dini degerlere bagh kitleler
ise “cevre”yi olusturmustur. Cumhuriyet’in laiklik politikalar1 bu ayrimi ortadan kaldirmak yerine daha da
keskinlestirmistir (Adiglizel, 2014).

Merkezin tanimladig1 “makbul vatandas” profili, laik, modern ve Batili yasam tarzini benimsemis birey
olarak belirlenmistir. Bu tanima uymayan dindar gruplar kamusal alanda “kosullu yurttaslik” konumuna itilmistir
(Akyigit & Aydogan, 2020). Onlarin kamusal goriiniirligii ancak dini kimliklerini 6zel alanla sinirlamalari
halinde kabul gérmiistiir. Bu dislayici yaklagim toplumsal kutuplasmay1 pekistirmistir. 1970’lerde siyasete yon
veren sag-sol ayriminin, 1990’lardan itibaren laik-Islamci karsithigina doniismesi bu siirecin merkezi énemini
yansitmaktadir (Bilgic ve digerleri, 2014).

Siyasal diizlemde ortaya ¢ikan bu keskin ayrisma giindelik hayat pratiklerine de sirayet etmistir. Zaman
icinde birbirinden belirgin bi¢gimde ayrilmis iki farkli yasam alani olugsmustur. Bu ayrim yalnizca siyasi goriiglerde
degil, selamlagma bi¢imlerinden giyim tarzlarina, tatil tercihlerinden miizik zevklerine kadar giindelik yasamin
pek cok alaninda kendini gdostermektedir (Karakoyunlu, 2023). Laik-sekiiler kesimler Batil1 tiikketim kaliplarini
benimsemekte, dindar-muhafazakar kesimler ise muhafazakar moda, alkolsiiz oteller ve Islami finans kurumlari
gibi unsurlar1 kapsayan bir “helal” yasam tarzi endiistrisi insa etmektedir (Karakaya, 2018). Bu gelisme, sosyal
etkilesim kanallarin1 daraltmis ve karsilikli 6nyargilar gliglendirmistir. Dolayisiyla toplumsal fay hatt1 soyut bir
siyasal ayrisma olmaktan ¢ikmis, somut ve mekénsal olarak da deneyimlenen bir gergeklige doniigmiistiir.

Dindar-muhafazakar gruplar uzun yillar boyunca laik merkez partileri tarafindan temsil edilmediklerini
diistinmiislerdir. Taleplerinin goéz ardi1 edilmesi, onlart kendi siyasal olusumlarini kurmaya yoneltmistir.
Necmettin Erbakan’in onciiliik ettigi Milli Goriis hareketi ve bu harekete bagli Milli Nizam Partisi, Milli Selamet
Partisi ve Refah Partisi bu temsil arayisinin en dikkat cekici 6rneklerini olusturmustur (Hatipoglu, 2024).
Laikligin radikal ve dislayici bir ideolojiye, yani laisizme doniismesi bu partilerin ideolojik bir yonelim
kazanmasia zemin hazirlamistir (Akyigit & Aydogan, 2020). Bdoylece devletin baskic1 uygulamalari, dindar
kesimlerin taleplerini daha radikal bir bigcimde formiile etmelerine yol agmistir. Refah Partisi’nin 1996°da birinci
parti konumuna gelmesi ve 28 Subat siireciyle iktidardan uzaklastirilmasi bu gerilimin doruk noktasini
yansitmaktadir. Ardindan kurulan Adalet ve Kalkinma Partisi (AKP), merkeze daha yakin ve kapsayici bir
sOylem gelistirmis olsa da kokenleri itibartyla bu temsil krizinin ve marjinallegsme tarihinin bir {irlinii olmustur
(Yavuz, 2009).

Marjinallestirme siireci dindar kesimlerde pasif bir magduriyet yaratmamis, aksine dinamik ve iiretken bir
“karsi-kamusal alan”1in dogmasina yol agmistir. Siyaset, biirokrasi, akademi ve medya gibi alanlardan diglanan
bu gruplar, kendi medya organlarini, sivil toplum kuruluslarini, sermaye cevrelerini ve egitim kurumlarini
kurmustur. Bu kurumlar yalnizca hizmet sunan yapilar olmamis, ayni1 zamanda dindar- muhafazakar kimligin
yeniden iretildigi ve karsi-hegemonik sdylemlerin gelistigi ideolojik alanlar haline gelmistir. Dolayisiyla
AKP’nin 2002 secimlerindeki zaferi sadece bir partinin basarisi degil, ayn1 zamanda on yillar boyunca insa edilen
alternatif toplumsal altyapinin siyasal iktidar1 devralmasi olarak degerlendirilebilmektedir.
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1.1.3. Din Temelli Yasam Bicimlerinin Geri Kalmislikla Ozdeslestirilmesi

Tiirkiye’deki sekiilerist yaklagimin temelinde, din ve din temelli yasam bigimlerinin “gerilik” ile
0zdeslestirilmesi ve sekiilerlesmenin ilerleme ile modernlesmenin yegane yolu olarak goriilmesi yatmaktadir. Bu
ikili varsayim, Islam’in 6ziinden kaynaklanmayan, ancak tarihsel ve sosyolojik siireclerle sekillenmis olan
durgunluk unsurlarin1 géz ardi etmistir. Siyasi kotii yonetim, ictihadin kapatilmasi ya da reformlara direng gibi
faktorler, bu bakis agisinda dini geriligin asli sebepleri olarak goriilmemistir. Bunun yerine, Tiirk modernist elitler
dindarlig1 yoksulluk, cehalet ve gelenekgilikle iliskilendirmistir. Bu sdylem, yukaridan asagiya Batililasma
projelerini mesrulagtirmak amaciyla kullanilmistir. Sekiilarizm, ilerleme ile 6zdeslestirilerek toplumsal rizanin
insasinda bir arag haline getirilmistir (Kose, 2015).

Cumhuriyet’in kurucu ideolojisi, Osmanli Imparatorlugu, yonetim anlayisini adalet ve diizen iizerine
kurarken devlet teskilatinda “nizam-1 alem” anlayisin1 esas almis, millet sistemiyle dini ve kiiltiirel ¢esitliligi
adaletle korumus, yalnizca bir devlet idaresi degil, ayn1 zamanda bir medeniyet ingas1 vizyonu sergilemisken,
Osmanli Imparatorlugu’nun gerilemesini biiyiik dl¢iide dinin ve geleneklerin kat1 etkisine baglamistir. Yeni
Cumhuriyet’e gore modern ve miireffeh bir ulus yaratma girisimi, dinin toplumsal yasam iizerindeki roliiniin
sinirlandirilmasini zorunlu kilmistir. Bu siirecte akil ve bilim tek mesru bilgi kaynagi olarak yticeltilmistir. Dini
inang ise akil disi, bireysel alana hapsedilmis ve ilerlemenin 6niinde bir engel olarak konumlandirilmistir (Sertel,
2018).

Bu ideolojik cergeve, dini yalnizca siyasetten degil, toplumsal hayatin rasyonel orgiitlenmesinden de
dislamistir. Din, hurafelerle dolu bir alan olarak tanimlanmistir. Laiklik, bu baglamda yalnizca devlet ile din
islerinin ayrigmasi degil, ayn1 zamanda sahte dindarlik ve batil inanislarla miicadele yoluyla toplumu cehaletten
kurtaracak bir aydinlanma hareketi olarak tasarlanmistir. Bu anlayis, din temelli yasam bigimlerini ve degerleri
modernlesmenin dniindeki en giiclii kiiltiirel ve zihinsel engeller arasinda degerlendirmistir.

Kemalist modernlesme projesi, laik-sekiiler degerleri ve yagam bigimlerini (bireycilik, rasyonalizm, kadin-
erkek esitliginin Batili yorumu vb.) ¢cagdas ve evrensel olarak sunmustur. Buna karsilik din merkezli yasam
bicimleri geleneksel, yerel ve geri olarak etiketlenmistir. Bu hiyerarsik diizen, egitim kurumlari, medya ve
kamusal sOylem araciligiyla toplumda benimsetilmeye ¢alisilmistir (Sahbaz, 2019). Bu yaklasim, dindar bireyler
iizerinde psikolojik baskilar yaratmistir. Kimlikleri ve yasam tarzlari siirekli degersizlestirilen bu kesimlerde
giivensizlik, yabancilagsma ve kimlik belirsizligi gibi duygular ortaya ¢ikmaistir.

Sekiiler modernlesmenin beraberinde getirdigi, tiiketim kiiltliri ya da aile baglarinin zayiflamasi gibi
degisimler ahlaki yozlagma olarak algilanmistir. Bu baglamda dindarlik, bir si§inak ve ahlaki tepki olarak daha
da gii¢ kazanmistir. Bu durum, dindar kesimlerin moderniteye tiimiiyle kapali olduklarin1 géstermemektedir.
Aksine, moderniteyle kurulan iliski, kendi ahlaki ve manevi degerlerini koruma yoniinde sekillenmistir (Bayat,
2022). Tirk muhafazakarligi, genellikle diisliniildiigiiniin aksine, modernlesmeye karsi mutlak bir direng hareketi
degildir. Aksine, kismen modernlesmenin bir {liriinii olmustur. Muhafazakar diisiince, moderniteyi tamamen
reddetmek yerine onunla siirekli bir miizakere ve hesaplasma i¢inde bulunmustur. Bu yaklasim, Batili
modernlesme modelini secgici bicimde benimseyerek, dini ve kiiltlirel degerlerle uyumlu alternatif bir modernlik
yaratma ¢abasini ifade etmektedir (Geng & Coskun, 2015).

Bu cabanin sonucu olarak, dindar kesimler ekonomik ve toplumsal hayata giderek daha fazla entegre
olmustur. Egitim seviyesinin yiikselmesi, sehirlesme ve piyasa ekonomisine katilim bu entegrasyonun somut
orneklerindendir. Ancak kiiltiirel ve ahlaki alanda kimliklerini koruma istegi stirmiistiir. Bu siire¢ “muhaftazakar
modernlesme” olarak tanimlanabilir. Dindar burjuvazinin yiikselmesi, muhafazakar kadinlarin kamusal alanda
gortiniirliik kazanmasi ve kendilerine 6zgii yasam tarzi endiistrilerinin ortaya ¢ikmasi bu doniisiimiin baslica
tezahiirlerindendir (Karakaya, 2018).

“Dindarlar geridir” sOylemi, yalnizca ideolojik bir yargi olarak kalmamis, ayni zamanda egitim ve istthdam
firsatlarinin kisitlanmasi yoluyla dindar kesimleri fiilen geri birakan politikalarin gerekgesi haline gelmistir.
Imam Hatip mezunlarina uygulanan katsay: engeli ya da basortiilii kadinlarin yiiksekdgretimden ve nitelikli
istihdamdan diglanmasi, bu gruplarin modern ekonominin ve biirokrasinin ihtiya¢ duydugu beseri sermayeyi
biriktirmelerini engellemistir (Toker & Ozcan, 2017). Bu perspektiften sdyleme karsin, Miisliiman muhafazakar
kadinlar, 6zellikle imam Hatip Okullartyla baslayan ve sonrasinda farkli akademik alanlarda siirdiiriilen egitim
siirecleri sayesinde, toplumsal ve mesleki yasamin pek ¢ok alaninda kendi profillerini liyakat temelinde temsil
edebilme imkani bulmuslardir. Bu tarihsel deneyim, kimi cevrelerce “kendi kehanetini gerceklestiren bir
mekanizma” seklinde yorumlanmis; muhafazakar kesimlerin iktidara geldiklerinde devlet kadrolarinmi liyakat
yerine kimlik ve sadakat ekseninde doldurma egilimi gosterdikleri ileri siirlilmiistlir. Bu yaklagim, muhafazakar
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topluluklarin uzun yillar diglandiklar1 biirokratik ve entelektiiel alanlari, kendi kimliklerinden bireylerle ikame
etme arzusunu, devlet kurumlarinda liyakat erozyonunun baglica sebebi olarak degerlendirme egilimini
dogurmustur. Ancak s6z konusu iddia, bu alanlarda istihdam edilerek birbirini izleyen basarilara imza atan
Miisliiman muhafazakar fertlerin somut pratikleriyle sinanmis ve liyakat temelinde elde edilen kazanimlar, bu
toplumsal grubun devlet ve akademi i¢indeki varligini haklilastirici bir yanit niteligi tagimistir.

1.2. imam Hatip Okullarinin Tarihsel Arka Plam ve Toplumsal Islevleri

Sekiilerist politikalarin toplumda yarattigi bosluk ve gerilimler baglamimda Imam Hatip okullari,
Cumhuriyet'in egitim sistemi i¢inde 6zgiin bir kurum olarak ortaya ¢ikmistir. Baglangigta Tevhid-i Tedrisat
Kanunu gercevesinde devletin din hizmetlisi ihtiyacini karsilamak amaciyla kurulan bu okullar, zamanla bu dar
teknik amaci asarak dindar- muhafazakar kesimler i¢in ¢ok daha genis anlamlar ifade eden bir role biirlinmiistiir.
Bu kurumlar, dini kimligin korunup nesiller aras1 aktarildig1 bir alan olmanin yan1 sira, tasradan ve alt sosyo-
ekonomik siniflardan gelen bireyler i¢in 6nemli bir sosyal mobilite kanali ve Osmanli'dan miras kalan dini ilimler
geleneginin modern egitim sistemi iginde devamliligini saglayan bir kiiltiirel koprii islevi gormiistiir.

1.2.1. Imam Hatip Okullarimin Kurulusg Siireci ve Tarihsel Misyonun Insast

Imam Hatip Okullar1 (IHO), Tiirkiye’de modern egitim sistemi iginde din egitimi vermek amaciyla
kurulmus kurumlardir. Bu okullarin ortaya ¢ikisi, Cumhuriyet’in erken doneminde din hizmetleri i¢in personel
yetistirme ihtiyacinin bir sonucu olarak gerceklesmistir.1913 yilinda kurulan Medresetii’l Eimma ve’l Huteba,
temel amaci imam ve hatip yetistirmek olan, 6rgiin nitelikli mesleki din egitimi kurumlar1 arasinda yer almaktadir.
Bu kurum, giiniimiiz Imam Hatip Liselerinin tarihsel zeminini olusturan ilk érneklerden biri kabul edilmektedir.
Daha sonraki siirecte soz konusu medrese, Medresetii’l Vaizin ile birlestirilerek Medresetii’l irsad ad1 altinda
yeniden teskilatlandirilmistir. S6z konusu egitim kurumu, 1924 yilinda yiirtirliige giren Tevhid-i Tedrisat
Kanunu’na kadar faaliyetlerini siirdiirmiis ve bdylece Cumhuriyet donemine uzanan dini egitim geleneginin
onemli bir ayagini temsil etmistir (Bilgin, 1995). S6z konusu kanunla egitim siireci, medreselerden mekteplere
gecis yaparak kurumsal bir doniisiim gecirmistir. Toplam yedi maddeden meydana gelen ve ileri diizeyde dini
egitim almig bireylerin yani sira donanimli imam-hatiplerin yetismesine hukuki temel saglayan diizenlemenin
dordiincli maddesi su sekilde ifade edilmistir:

Madde 4 “Maarif Vekaleti, Yiiksek diniyyat miitehassislari yetistirmek iizere Darulfiiniin da

bir ilahiyat fakiiltesi tesis ve imamet ve hitabet gibi hidemat-1 diniyyenin ifasi vazifesi ile miikellef

memurlarin yetismesi i¢inde ayri mektepler kiisat edecektir.”

3 Mart 1924 tarihli Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun 4. maddesi, Milli Egitim Bakanligi’na iiniversite
biinyesinde bir Ilahiyat Fakiiltesi agma ve din hizmetlerini yerine getirmek iizere okullar kurma goérevi
yiiklemistir (Akyiiz, 2021). Bu ger¢evede 1924 yilinda Istanbul Dariilfiinunu’nda bir ilahiyat Fakiiltesi agilmustir.
Aym yil gesitli sehirlerde dort yillik 29 Imam ve Hatip Mektebi faaliyete baglamistir (Ayhan, 1999; Ocal, 1998).
Bu kurumlarin kurulus amaci, sekiiler diizen i¢cinde cami imamlar1 ve hatipleri gibi din gorevlilerini yetistirmek
ve halkin din egitimi taleplerine kurumsal bir yanit gelistirmek olmustur (Ertoy, 2025). S6z konusu okullar, din-
devlet ve din-toplum iligkilerinde ortaya ¢ikan boslugu doldurmayi hedefleyen 6zgiin bir model olarak
tasarlanmistir. Ancak faaliyet gosterdikleri dénemde Imam Hatip Okullarindaki 6gretmen ve dgrenci sayilarina
bakildiginda okul ve 6gretmen sayilarinin azaltildigi, 6grenci sayisinin da diistiigii goriilmektedir (Zengin, 2002:
94).

Tablo 1. imam Hatip Okullar: Istatistiki Verileri (1923-1930)

Yillar Okul Ogretmen Ogrenci Mezun
1923-1924 29 - 2258 -
1924-1925 26 302 1442 127
1925-1926 20 244 1009 165
19261927 2 41 278 121
1927-1928 2 42 222 91
1928-1929 2 35 159 41
1929-1930 2 35 141 67
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Tablo 1, kurumlarin dini egitim yapisinin siirekliligi ve doniisiimii baglaminda, girisimlerin ve kapanis
kararlarmin dinamiklerini anlamaya yonelik énemli veriler sunmaktadir. 1924’te agilan Imam Hatip okullar1 uzun
vadeli bir siireklilik saglayamamistir. Kamuoyunda ilk agildiklari donemlerde 6grenci sayilarinin yiiksek olusuna
karsin, bu egitim kurumlarindaki toplam Ogrenci sayisinda siirekli bir azalma gozlenmistir. 1930 yilina
gelindiginde, Cumhuriyetin ilk yillarinda dahi bu dini egitim kurumlari, resmi bir karar alinmaksizin kendi
kendine kapatilmislardir. Kapatilma gerekcesi olarak, “dgrenci bulamamak” belirtildigi goriilmektedir (Ocal,
1995; Akyiiz, 2001; Ergin, 1997). 1920’lerin sonuna gelindiginde 6grenci yetersizligi nedeniyle bu okullar
kapanma siirecine girmistir. 1930’larin basinda ise son kalan Imam Hatip Mektepleri de faaliyetlerine son vermek
durumunda kalmistir. Bu donemde ortadgretim diizeyinde egitim veren bu tiir okullardan mezun olan 6grencilerin
liseye devam etme olanaklar1 veya devlete memur olarak atanmalar: siireci neredeyse tamamen kisitlanmistir.
Kamuoyunun bu okullara olan yonelisinde, onceki agiklanan gerekcelerin anlamli bir etkisi bulundugu
gozlemlenmistir (Ayhan, 2014). Ayhan’a gore temel gerekg¢e su dort boyutta yogunlagsmaktadir; lise boliimiiniin
acilamamis olmasi, yalnizca dort yillik bir ortaggretim seviyesinde kalinmasi, mezunlarin istihdam olanaklarinin
siirli olmasi,bu mektepleri bitirenlerin imamlik gérevine iligkin ticretlerin yetersiz ve tatmin edici bulunmamasi.
Ayhan, bu faktorlerin birlesiminin mezunlarin kariyer olanaklarini olumsuz yonde etkiledigini ileri siirmektedir
(Ayhan, 2014). Resmi gerekce 6grenci bulunamamasi ve diger faktorler olarak agiklanmig olsa da bu durum
esasen laiklesme politikalarinin bir yansimasi olmustur. 1927°de alinan bir Danistay karari ile din gorevlilerinin
devlet memurlugu statiisiinden ¢ikarilmasi, imam-hatip mezunlariin kamuda islevsiz kalmasina yol agmustir.
Bunun yaninda, hiikiimetin yeterli 6denek ayirmamasi ve dgretmen atamalarinda isteksiz davranmasi kapanma
siirecini hizlandirmistir (Akyiiz, 2021). Nihayetinde 1932 yilma gelindiginde iilkede Imam Hatip okulu
kalmamistir. 1933’te istanbul Dariilfiinunu’nun yeniden yapilandirilmasiyla ilahiyat Fakiiltesi de kapatilmistir.

II. Diinya Savas1 sonrasinda degisen toplumsal ve siyasal ortam, din egitimine yonelik taleplerin yeniden
one ¢ikmasini saglamistir. KOy ve kasabalarda din adami yetersizligi ve Kur’an egitimi yasagi gibi uygulamalar
toplumda derin bir bosluk yaratmustir (Ocal, 2025). Bu baglamda, 1948’de Cumhuriyet Halk Partisi’nin daha
tlimli bir din politikast benimsemesiyle ilkokullara se¢meli din dersi konulmustur. 1949’da ise Ankara
Universitesi biinyesinde bir [lahiyat Fakiiltesi acilmistir.

1950’de Demokrat Parti’nin iktidara gelmesiyle Imam Hatip okullarinin  yeniden agilmasi
kararlastirilmistir. 1951 yilinda Ankara, istanbul, Konya ve Adana gibi illerde yedi yillik (dort yil ortaokul + ii¢
yil lise) Imam Hatip okullar1 faaliyete gegmistir (Ocal, 2025). Ilk basta “imam-hatip kursu” adiyla anilan bu
okullar, kisa siirede orgiin egitim kurumlan statiisii kazanmigtir. 1951-1952 egitim-6gretim yilindan itibaren
uygulanan miifredat, genel kiiltiir dersleri ile mesleki dini dersleri bir arada sunarak hem akademik hem de
mesleki egitim vermeyi amaglamistir (Ocal, 2025). Bdylelikle, Cumhuriyet’in ilk doneminde basarisiz kalan
girisimden sonra, toplumsal talep ve siyasi iradenin birlesmesiyle Imam Hatip okullar1 yeniden egitim sistemine
dahil edilmistir.

Imam Hatip okullari, zaman i¢inde kapsamli doniisiimler yasamustir. 1973 yilinda ¢ikarilan Milli Egitim
Temel Kanunu ile bu okullarin resmi ad1 “Imam Hatip Lisesi” olarak degistirilmis ve mezunlarina iiniversiteye
girme hakk1 tanmmustir. Bdylece Imam Hatip liseleri yalnizca din gorevlisi yetistiren kurumlar olmaktan gikarak
yuksekdgretime 6grenci hazirlayan genel ortaggretim kurumlari haline gelmistir. 1970’lerin ortalarindan itibaren
bu liselere yonelik talep hizla artmistir. 1970’lerin sonunda ise kiz dgrencilerin kabul edilmeye baslanmasiyla
okul sayilar1 ve 6grenci mevcudu daha da yiikselmistir (Koyuncu, 2023). 1980’ler ve 1990’lar boyunca siyasi ve
toplumsal gelismelere bagl dalgalanmalar yasanmistir. Buna ragmen Imam Hatip okullar1 Tiirkiye egitim
sisteminin kalic1 bir unsuru olmustur. 1990’larin ortasinda bazi imam Hatip Lisesi dgrencilerinin iiniversite
simavlarinda birincilik elde etmesi, bu okullara yonelik ilgiyi ve tartigmalar1 artirmistir. 28 Subat 1997 siirecinde
uygulanan katsay1 engeli gecici bir duraklama yaratmistir. Ancak 2000°1i yillarda bu engeller kaldirilmis ve Imam
Hatip okullar1 yeniden biiylime siirecine girmistir. 2000’lerin basinda birka¢ yiiz ile smirli olan okul sayisi,
2020’lere gelindiginde binlerceye ulasmistir. Bu kurumlarda milyonlarca dgrenci egitim gdrmektedir (Ocal,
2025).

2014 yilinda Anadolu Imam Hatip Liseleri’nde 6grencilerin belirli bir alanda bireysel yeteneklerini 6n
plana cikararak kendilerini gelistirebilmelerine olanak tanimak amaciyla “program cesitliligi” odakli bir
uygulama hayata gecirilmistir. Bu slirecin devaminda, 1 Eyliil 2016 ve 29818 sayili Resmi Gazete’de yayimlanan
Milli Egitim Bakanlig1 Ozel Program ve Proje Uygulayan Egitim Kurumlar1 Y énetmeligi nde; imam hatip liseleri
bilinyesinde proje okulu statiisiinii tasiyan kurumlarin proje okulu olarak tespit edilmesi yoniinde bir cerceve
olusturulmustur. Bu yonetmelikle yeni bir model olarak Proje Anadolu imam Hatip Liseleri (Proje AIHL) Tiirk
egitim sisteminde kurumsal olarak yer almaya baslamistir. Tiirkiye egitim sistemi baglaminda kalite iyilestirme
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hedefi dogrultusunda yeni bir uygulama modeli olarak “Proje” yaklasiminin benimsenmesi ile Anadolu imam
Hatip Liseleri (AIHL) bu kapsamda kurumsal olarak tesis edilmistir. Bu kriterleri karsilayan okullarda proje okul
uygulamasi baslatilarak, se¢ilen egitim kurumlarinda bu yeni model uygulanmaya baslanmistir.

Bu gelisme, hem ortaokul diizeyinde hem de imam hatip liselerinde egitim goren Ogrencilerin
kazandirilmasi gereken niteliklere uygun olarak ortadgretim diizeyinde seckin okul kiimelerinin olusturulmasini
amaclamistir. Imam hatip egitim kurami icinde uygulamaya konulan proje okulu yaklagimi ile Proje IHO ve Proje
AIHL ¢ergevesinde ortaya konulan program gesitliligi, bu kurumlarin egitim kalitesinin artirilmasina yonelik
olarak ogrencilerin tercih edilme egilimlerini giiglendirmektedir. Anadolu Imam Hatip Liseleri (AIHL)
blinyesinde, Milli Egitim Bakanhigi’nin hazirladigi “2023 Vizyon Belgesi” kapsaminda vurgulanan ve
desteklenen program ¢esitliliginin uygulanmasi stirmektedir.

Anadolu Imam Hatip Liseleri (AIHL) baglaminda, imam hatip programmin 6tesinde ¢esitli programlarimn
birlikte uygulanmasina kap1 aralayan Proje imam Hatip Liseleri bu cercevede, imam hatip programiin yaninda
asagidaki programlar/ projeler kapsaminda faaliyet gostermeye baslamustir.
< Hazirlik Smifi ile Dil Projesi Uygulayan ATHL,

Fen ve Sosyal Bilimler Programi/Projesi (FSB) Uygulayan ATHL,

Hafiz Ogrencilerin Egitim Gordiigii AIHL,

Geleneksel ile Cagdas Gorsel Sanatlar, Miizik ve Spor Programi/Projesi Uygulayan ATHL,
Uluslararast ATHL (Milli Egitim Bakanligi, 2018a, 8. b).

Yabanci Dil Hazirlik ve Fen Bilimleri Programi1 Uygulayan Teknoloji AIHL (MEB, 24 Aralik
2020).

Ayrica Imam Hatip Ortadgretim Okullari’nda (IHO) “Orgiin Egitimle Birlikte Hafizlik Programi/Projesi”
uygulamasi da siirdiiriilmektedir. Bu gelisme, Proje AIHL’lerin nitelikli okul ve nitelikli 6grenci odakli bir
yaklagimi temsil eden olumlu bir ilerleme olarak degerlendirilmektedir. Bu uygulama sayesinde, genel
ortadgretim ve imam hatip ortaokullar1 icinde niceliksel biiyiimenin yasanmasiyla birlikte, 6grencilerin akademik
basar1 diizeyleri ile yabanci dil yeterlikleri, teknolojik yeterlilikleri, spor ve giizel sanatlar gibi alanlardaki
yeteneklerin gostergesi olan dgrencilerin tercih edecegi ve egitimlerini slirdiirebilecekleri nitelikli kurumlara
erisiminin artirilmas1 amaglanmistir. Ayrica, bu yapir ile ortadgretim kademesinde yiiksek kaliteye sahip
programlarin yayginlagtirilmast ve Ogrencilerin ¢ok yonlii gelisiminin desteklenmesi hedeflenmektedir.
Giiniimiizde Imam Hatip okullar1 mezunlar1 yalmzca din hizmetlerinde degil, miihendislikten kamu y&netimine
kadar farkli alanlarda gorev almakta ve iilkenin gelisimine katki saglamaktadir.
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1.2.2. Dini Kimligin Korunmast ve Kamusal Goriiniirliik Kazanma Imkéni

Imam Hatip okullarmnin en énemli islevlerinden biri, dindar kimligin kusaktan kusaga aktarilmasini ve
kamusal gortiniirliigliniin siirdiiriilmesini saglamaktadir. Cumhuriyet’in laik temeller {izerinde insa edilmis olmasi
nedeniyle dini egitim uzun siire resmi politikalarin disinda tutulmustur. Devlet ve toplum tasavvurunda din ve
dindarlik belirleyici bir unsur olmaktan g¢ikarilmaya ¢alisiimistir (Akyiiz, 2021). Bu baglamda Imam Hatip
okullar1, dindar kesimler agisindan bir si§inak ve kimlik muhafaza mekani niteligi kazanmistir. Alan yazinda bu
okullarin kurulusu, bir yoniiyle Kemalizm’in toplumsal tabana tutunma girisimi, diger yoniiyle ise halkin
talepleri, tepkileri ve hassasiyetlerinin bir sonucu olarak degerlendirilmektedir (Subasi, 2004). Dolayisiyla Imam
Hatip okullar1 hem devletin kontrolii altinda din egitimi verme ¢abasinin {iriinii hem de toplumun dini degerlerini
yasatma isteginin tezahiirii olmustur. Bu ¢ift yonlii yapi, imam hatiplerin resmi ideolojinin sinirlar1 igerisinde
varligini stirdiirmesine imkan tanimis ve ayni zamanda geleneksel dini kimligin korunmasina hizmet etmistir.

Imam Hatip okullari, laik egitim sistemi icerisinde dini kimligin kurumsal bir temsilini iistlenmekte ve dine
gOriiniir bir kamusal alan agmaktadir. Cumhuriyet’in kurulusundan itibaren din meselesine dair tartigmalarda bu
okullar merkezi bir konumda bulunmustur. Tiirkiye’de laiklik tartismalari ¢ogu kez Imam Hatip okullari
baglaminda genis bir ¢ergevede yiiriitiilmiistiir (Subasi, 2004). Bu durum, s6z konusu okullarin dini kimligin
toplumsal alandaki varlig1 agisindan giiclii bir sembolik deger tasimasina yol agmustir. Laiklik ilkesini savunan
cevrelerle, din 6zgiirliigii ve din egitimi talebini 6ne gikaran kesimler arasindaki gerilimlerde Imam Hatip liseleri
adeta bir odak noktas1 haline gelmistir. Tevhid-i1 Tedrisat Kanunu ve laiklik ilkesi, bu kurumlarin mesruiyetine
yonelik hem elestirilerde hem de savunularda siirekli referans olarak kullanilmaktadir (Arican, 2020). Boylece
Imam Hatip okullarinin varligi, dinin kamusal alandaki konumu iizerine siiregelen tartismalarda basli basina bir
meseleye doniismiis ve dini goriiniirliigiin siirdiirtilebilirligine katkida bulunmustur.

Imam Hatip mezunlar iizerine gergeklestirilen ¢alismalar, bu okullar 6zgiin bir kimlik insasinda etkili
oldugunu ortaya koymaktadir. Aydemir (2017), Tiirkiye’de “imam hatipli” kimliginin genis toplumsal kesimlerce
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olumlu bir imajla iliskilendirildigini tespit etmistir. Toplumda yaygin bi¢cimde kabul géren bu olumlu algi, imam
Hatip 6grencilerine ayricalikli bir konum kazandirmaktadir (Aydemir, 2017). Tiirk6z (2017), mezunlara atfedilen
“ahlakli, edepli, saygili, dindar, agirbasli” gibi niteliklerin bu okullar aracilifiyla kazanildigini1 ve diger lise
mezunlarindan farkl bir kimlik insa edildigini belirtmistir. Daha sonraki ¢alismasinda da ortak bir “Imam Hatipli
kimligi”nden bahsetmenin miimkiin oldugunu vurgulamistir (Tiirkoz, 2021). Bu kimligin 6ne ¢ikan unsurlari
arasinda dindarlik, ahlaki tutum ve toplumsal sayginlik mezunlar tarafindan siklikla dile getirilmektedir. Bu
yoniiyle imam Hatip okullari, 6grencilerine yalnizca akademik bilgi kazandirmakla kalmamakta, ayn1 zamanda
giiclii bir dini-kiiltiirel kimligin gelisimine zemin hazirlamaktadir.

Bununla birlikte, farkli kusaklar arasinda deneyim farkliliklarinin ortaya ¢iktigi da gozlemlenmektedir.
Ozellikle 1990’11 yillarin sonlarinda uygulanan iiniversiteye giris katsay1 engeli ve kamusal alanda bagortiisii
yasagi gibi diizenlemeler, mezunlarin karsilastigi dezavantajlar1 artirmistir. Ancak 2000’11 yillarda bu kisitlarin
kaldirilmastyla Imam Hatipli genglerin 6nii agilmis ve daha sorunsuz bir dénem baslamistir. Onceki kusak
mezunlari, giinlimiizde 6grencilerin kendi donemlerine kiyasla ¢ok daha genis imkanlara eristigini ve daha fazla
kabul gordiigiinii ifade etmektedir (Tiirkdz, 2021). Bu degisim, imam Hatip mezunlarina kamusal goriiniirliik ve
toplumsal katilim agisindan 6nemli firsatlar sunmustur. Giiniimiizde Imam Hatip kokenli bireyler, akademiden
siyasete, biirokrasiden is diinyasina kadar pek ¢ok alanda yer bulmakta ve dini kimliklerini daha 6zgiir bigimde
ifade edebilmektedir. Tiirkiye’de en iist diizey devlet yoneticileri arasinda imam Hatip mezunlarinin bulunmasi,
bu kurumlarin dindar kesimleri kamusal gortiniirliik agisindan ne kadar ileri tagiyabildiginin dikkate deger bir
gostergesi olmustur. Imam Hatip okullar1 Cumhuriyet Tiirkiyesi’nde dini kimligin korunmasi ve toplumsal alanda
goriiniirlik kazanmasi noktasinda kritik bir rol iistlenmistir. Bu okullar, resmi egitim kurumlari araciligiyla dini
degerlerin aktarimini siirdiirmekte ve mezunlar1 lizerinden muhafazakar-dindar bir vatandaslik modelinin
olusumuna katkida bulunmaktadir (Aydemir, 2017).

1.2.3. Sosyal Mobilite ve Kiiltiirel Siireklilik Baglaminda Imam Hatip Okullarinin Rolii

Imam Hatip okullarmin toplumsal islevlerinden biri, sosyal hareketlilige katki saglamakta ve kiiltiirel
devamlilig: siirdiirmektedir. ilk yillarinda yalmzca din gorevlisi yetistirmeyi amaglayan bu kurumlar, dzellikle
1970’1lerden itibaren sunduklari egitimle 6grencilerine daha genis bir ufuk kazandirmaya baglamigtir. 1973 yilinda
mezunlarin {iniversiteye giris hakki elde etmesi, Imam Hatip liselerini Anadolu’nun farkli bolgelerinden gelen
gengler i¢in 6nemli bir sosyoekonomik ilerleme araci haline getirmistir. Kirsal kesimden veya alt-orta sinif
muhafazakar ailelerden gelen 6grenciler, bu okullar sayesinde hem kendi inanglariyla uyumlu bir egitim alabilmis
hem de yiiksekogretime devam ederek doktor, miihendis, 6gretmen ya da biirokrat gibi mesleklere yonelme
imkam bulmustur (Arican, 2020). Giiniimiizde imam Hatip mezunlar1 yalnizca cami gorevlisi ya da ilahiyatci
olarak degil, farkli meslek alanlarinda da basar1 gostermektedir. Bu durum, s6z konusu kurumlarin dikey sosyal
hareketlilige zemin hazirlayan bir yapiya sahip oldugunu ortaya koymaktadir.

Kiiltiirel devamlilik agisindan bakildiginda, imam Hatip okullar1 Osmanli’dan Cumbhuriyet’e gecis
stirecinde kesintiye ugrama tehlikesiyle kars1 karsiya kalan dini egitim mirasint modern bigimde siirdiirmiistiir.
Osmanli’nin son doneminde Medresetii’l-Eimme ve’l-Huteba gibi kurumlarin islevini Cumhuriyet déneminde
Imam Hatip okullar1 iistlenmistir. Boylelikle geleneksel din egitimi birikimi, ¢agdas kosullara uyarlanarak yeni
nesillere aktarilmaya devam etmistir. Ocal (2011), bu kurumlarin “Medrese’den liseye” uzanan ¢izgide milli bir
egitim kurumu olarak degerlendirilebilecegini belirtmektedir. imam Hatip miifredatinda Kur’an-1 Kerim, Hadis
ve Fikih gibi temel Islami derslerle birlikte fen ve sosyal bilimlerin de yer almasi, gelenegin modern egitim
anlayisiyla bir araya gelmesini saglamaktadir. Ertoy (2025), bu okullarin “gelenek ile modernligin, toplumsal
talepler ile kurumsal yaklagimlarin birlikte degerlendirilebildigi” bir model ortaya koydugunu vurgulamaktadir.
Bu bakimdan Imam Hatip sistemi, toplumsal degisim siirecinde dini ve kiiltiirel degerlerin siirdiiriilebilirligini
miimkiin kilan bir 6rnek teskil etmektedir.

Ogrencilerin giindelik yasam aliskanliklar1 da bu siirekliligi desteklemektedir. imam Hatip okullarinda
gengler yalnizca derslerde degil, okul kiiltiirii icinde de namaz, oru¢ ve basortiisii gibi dini pratikleri
deneyimlemekte ve igsellestirmektedir. Boylece Tiirkiye’de toplumsal kosullar farklilagsa da dini yasam bi¢imi
geng kusaklar arasinda korunmaya devam etmektedir. Mezunlarin 6nemli bir boliimii, okul yillarinda
kazandiklar1 degerleri ve pratikleri sonraki kusaklara aktarma egiliminde bulunmaktadir (Akyiiz, 2021). Bu
aktarim, dindar nesillerin kiiltiirel siirekliligini gliclendiren bir unsur olarak 6ne ¢ikmaktadir.

Kiiltiirel siireklilik baglaminda dikkat ¢eken bir diger husus, imam Hatip okullarmin milli ve manevi
degerleri birlikte ele alan bir egitim anlayis1 benimsemesidir. Miifredatta yaklasik %60 oraninda kiiltiir dersleri
(Tirkce, matematik, tarih vb.) ve %40 oraninda dini/mesleki derslerin bulunmasi, Tiirkiye’nin egitim
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tecriibesinde kiiltiirel sentezi yansitmaktadir. Bu yoniiyle Imam Hatip modeli yalnizca ulusal dlgekte degil,
uluslararas1 diizeyde de etkili olmustur. Nitekim bircok Miisliiman iilkede benzer bir yapiya sahip din egitimi
kurumlar1 agilmistir (Ocal, 2025). Dolayisiyla bu okullar, modern egitim ile dini egitimin birlikte
yiiriitiilebilecegini gdsteren bir 6rnek olarak Islam diinyasinda da kiiltiirel bir referans noktasi haline gelmistir.

1.3. Siyasal ve Toplumsal Tartismalarin Merkezinde imam Hatip Okullan

Kuruluslarindan giiniimiize Imam Hatip okullar1, Tiirkiye'nin en temel siyasal ve toplumsal tartigmalarmin
odaginda yer alarak sembolik bir miicadele alanina doniismiistiir. Laik devlet anlayis1 ile halkin dini duyarliliklar
arasindaki gerilimin kesisim noktasinda konumlanan bu kurumlar, bir yandan laik-sekiiler kesimler tarafindan
rejimin temel ilkelerine yonelik bir tehdit olarak algilanirken, diger yandan muhafazakar kitleler i¢in kazanilmis
bir hak ve kimliklerinin kamusal alandaki en 6nemli temsilcisi olarak goriilmiistiir. Zamanla, yalnizca din
gorevlisi yetistiren okullar olmaktan ¢ikarak akademik ve sosyal hedefleri de olan kapsamli bir egitim modeline
evrilmeleri, bu okullarin Tiirkiye'nin egitim ve siyaset arenasindaki merkezi konumunu daha da pekistirmistir.

1.3.1. Laik Devlet Anlayist ile Toplumsal Dini Duyarhiiklar Arasinda Arabulucu Bir Mekanizma
Olarak Imam Hatipler

Cumhuriyet’in kurulusundan itibaren Imam Hatip okullari, laik devlet yapisi ile toplumun dini talepleri
arasindaki gerilimin en belirgin sembolii haline gelmistir (Kara, 2017). Toker ve Ozcan (2017), bu kurumlarin
Cumbhuriyet tarihi boyunca laik-sekiiler kesim ile dindar kesim arasindaki miicadelenin simgesel alanini temsil
ettigini vurgulamaktadir. 28 Subat siirecinde katsay1 uygulamasi ve basortiisii yasag: gibi diizenlemeler, imam
Hatip okullarini muhafazakar kesim icin giiglii bir sembol konumuna tagimastir.

Bu sembolik roliin teorik dayanagi, laiklik kavraminin yeniden yorumlanmasinda bulunmaktadir. Yilmaz
ve Akcay (2021), Tiirkiye’nin Cumhuriyet’in ilaniyla birlikte benimsedigi Kita Avrupasi laiklik modelinin kati,
baskict ve dini dislayict nitelikler tasidigini belirtmektedir. Ancak AK Parti donemiyle birlikte Anglosakson
laiklik modelinin etkili olmaya basladigini ve bu modelin ¢cogulcu, 6zgiirliik¢ii ve dini dislamayan bir karakter
sergilemekte oldugunu ifade etmektedir. S6z konusu ideolojik doniisiim, egitim alanina dogrudan yansimis ve
Imam Hatip okullarinin sistem igindeki konumunu giiclendirmistir. Ozensel, Akin ve digerleri (2012) tarafindan
TIMAV destegiyle yiiriitiilen “Tiirkiye’de Imam Hatip Liseleri ve Imam Hatipliler Algis1” arastirmasi, bu
kurumlarin toplumsal wuzlastya katkisimi somut verilerle ortaya koymustur. Sosyolojik yoOntemlerle
gerceklestirilen calismada, Imam Hatip okullarinin kendine dzgii niteliklerle sekillenen ve 6zgiin bir vatandaslik
modeline doniistiiriilebilen kimlik unsuru ftrettigi sonucuna ulasilmistir. Bu okullar Tirkiye’nin toplumsal
yapisinda yerlesik bir gerceklige donlismiis ve mezunlarinin 6zellikleri toplumsal yap1 ile biitiinlesmistir. Bu
durum, farkli toplumsal kesimlerden bireylerin biiyiik dl¢lide olumlu bir imaj {izerinde uzlagsmasina zemin
hazirlamistir (Aydemir, 2017).

Bu uzlastirict islev, Imam Hatip okullarinmn laik devlet yapisi iginde faaliyet gdstermekte olmasiyla
aciklanabilmektedir. Milli Egitim Bakanligi’na bagli resmi kurumlar olarak bu okullar, miifredatlarinda hem
genel egitim hem de din egitimi derslerine yer vermekte ve bdylece hibrit bir yap1 ortaya koymaktadir. Bu yapz,
dindar kesimi toplumsal sistem disina itmek yerine sistemin i¢inde konumlandirmakta ve toplumsal entegrasyonu
desteklemektedir. Uslu (2004), laiklik ile dinin birbirine zit kavramlar olmadigini ve laikligin, fikir ve inang
farkliliklarinin diismanlhiga doniismesini engelleyerek modern toplumsal degisim dinamigini saglayan bir ilke
oldugunu belirtmistir. Uslu’nun (2004), Islam’1n akla, bilime, diisiinceye ve hosgoriiye verdigi onemi laiklige
giden yolu agan bir unsur olarak degerlendirmesi ve akil ile bilimin hem Islam’mn hem de laikligin temel
dayanaklar1 oldugunu ifade etmesi, Imam Hatip okullarinin uzlastirici misyonunun felsefi zeminini ortaya
koymaktadir.

1.3.2. Din Gorevlisi Yetistiren Kurumlardan Cok-Yonlii Egitim Modeline Evrilme Siireci

Imam Hatip okullarinin egitim modeli olarak yeniden sekillenmesi, 2010’lu yillardan itibaren gergeklesen
koklii doniisiimle somut bir nitelik kazanmustir. 2016 yilinda yiiriirliige giren “Milli Egitim Bakanligi Ozel
Program ve Proje Uygulayan Egitim Kurumlari” yonetmeligi kapsaminda alti farkli program tiirii
olusturulmustur. Bu programlar Fen ve Sosyal Bilimler, Geleneksel, Gorsel ve Cagdas Sanatlar, Musiki ve Spor,
Hazirlik Simifi (Arapga, Ingilizce, Almanca, Ispanyolca, Rusga), Hafizlik, Uluslararast Anadolu imam Hatip
Liseleri ve Teknoloji alanlarini kapsamaktadir (Tarhan & Karateke, 2020). Bu ¢esitlilik, Imam Hatip okullarmin
dar kapsamli din egitimi anlayisindan ¢ikarak ¢ok boyutlu bir egitim modeli sundugunu ortaya koymaktadir.

Tarhan ve Karateke (2020), Proje Anadolu Imam Hatip Lisesi 6grencilerinin éncelikli hedefinin akademik
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basar1 oldugunu belirtmistir. Ogrencilerin mesleki yonelimlerinde tip, eczacilik, dis hekimligi, mithendislik
ve mimarlik gibi fen ve matematik temelli alanlarin tercih edilmekte oldugunu ortaya koymustur. Bu durum,
kurumlarin yalnizca din gorevlisi yetistirme amacini asarak ¢ok sektorlii bir mezun profili hedefledigini
gdstermistir. Zengin ve Karaman (2020) ise 22 ilden 35 Proje Anadolu Imam Hatip Lisesinde 4.802 dgrenci ile
yuriittiikleri ¢alismada, okul tercih nedenlerini aile yonlendirmesi, proje okulu olma 6zelligi, TEOG-LGS puani,
Imam Hatipli olma arzusu, iyi bir iiniversite kazanma diisiincesi ve nitelikli din egitimi alma istegi seklinde
siralamistir. Bu bulgular, akademik beklentilerin geleneksel dini motivasyonlarla esit diizeyde 6nemsendigini
ortaya koymustur.

Karaman (2021), 30 farkli ilde 30 Imam Hatip Lisesi miidiirii ile yapti§1 arastirmada proje okul
uygulamalarinin yerinde ve faydali bulundugunu ifade etmistir. Akademik, sosyal, kiiltiirel, sportif ve mesleki
alanlarda istenilen nitelik ve kalitenin yakalanmis oldugu ve bu kurumlarin cazibe merkezi haline gelmis oldugu
tespit edilmistir. Giirel ve Salct (2021), okullarin biiyiik ¢ogunlugunda sube sisteminin uygulandigini, okul
binalarinin gorsel materyallerle zenginlestirildigini, aktif 6grenme ortamlarinin olusturuldugunu ve engelli
ogrencilerin ihtiyaclarina uygun diizenlemelerin yapildigini saptamustir. Bu gelismeler, imam Hatip Liselerinin
kurumsal kaliteye ve fiziksel altyapiya 6nem verdigini agik¢a gostermistir.

Ertiirk (2018), hadis dersi 6gretim programi ve ders kitabinin 2017 yilindan itibaren giiniin sartlarina uygun
olarak yenilendigini vurgulamaktadir. Ders materyallerinin anlatim tarzi sadelestirilmis, konular daha anlasilir
hale getirilmis ve her {initenin sonuna hadislerin dini a¢idan Onemini kavratacak metinler eklenmistir. Bu
pedagojik diizenlemeler, kurumlarin modern egitim anlayisina uyum sagladigini ortaya koymaktadir. Adigiizel
ve digerleri (2018) ise Marmara Bolgesinde 20 hafizlik 6greticisi ve 48 dgrenci ile yaptiklari arastirmada, hafiz
imam hatip ortaokullarinda uygulanan 6zel egitim modelini incelemis ve bu alanda da niteliksel bir gelisim
yasandigini tespit etmistir.

2. Sonuc ve Oneriler

Bu c¢alisma, Tiirkiye'de laiklik ilkesinin tatbik edilme bi¢iminin, toplumsal yap1 lizerinde derin ve kalici
etkiler biraktigini ortaya koymustur. Laikligin, din ve vicdan 6zgiirliigliniin bir teminat1 olmaktan ziyade, dini
kamusal alandan tasfiye etmeyi amaclayan kat1 bir sekiilerist ideolojiye donilismesi, egitimden siyasete, giindelik
yasam pratiklerinden kimlik politikalarina kadar genis bir alanda ¢atigmaci bir dinamik yaratmistir. Egitim
alaninda uygulanan baskici ve dislayici politikalar, devlet kontrolii disinda kalan gayriresmi dini yapilarin
giiclenmesine zemin hazirlarken, dindar-muhafazakar kesimlerin "merkez" tarafindan sistematik olarak
marjinallestirilmesi, kendi alternatif kamusal alanlarim1 ve kurumlarimi insa etmeleriyle sonuglanmistir.
Dindarligin "gerilik" ile 6zdeslestirilmesi sdylemi ise bu sosyo-politik diglanmay1 mesrulagtiran ideolojik bir
aygit islevi gérmiistiir.

Bu gerilimli alanda bulunan imam Hatip okullari, salt bir egitim kurumu olmanin &tesinde bir tiir toplumsal
misyon iistlenmistir. Bu okullar, dindar-muhafazakér kesimler i¢in hem dini kimligin nesiller aras1 aktarildig: bir
korunak hem de laik sistem igerisinde kamusal goriiniirliik kazanmanin ve sosyal mobilite saglamanin mesru bir
kanal1 haline gelmistir. Geleneksel din egitimi mirasin1 modern bir formatta yeniden tireterek kiiltiirel siirekliligi
temin eden Imam Hatip okullari, zamanla devletin laik yapisi ile halkin dini talepleri arasinda uzlastiric1 bir rol
oynamistir.

Ozellikle 2010'lu yillardan sonra hayata gegirilen proje okulu uygulamalariyla imam Hatip okullar1, sadece
din gorevlisi yetistiren mesleki bir kurum kimliginden siyrilarak fen bilimlerinden sanata, teknolojiden
uluslararas1 programlara uzanan genis bir yelpazede egitim sunan alternatif bir modele donligmiistiir. Bu
doniisiim, Imam Hatip okullarinin artik sadece marjinallestirilmis bir gevrenin s1§mag1 olmadigini, ayn1 zamanda
merkeze talip olan ve kendi elitlerini yetistiren bir egitim vizyonunu temsil ettigini gostermektedir. Dolayisiyla,
Imam Hatip okullarinin yiiz yillik seriiveni, Tiirkiye'nin laiklik, modernlesme ve kimlik eksenindeki sosyo-politik
doniisiimiiniin bir mikrokozmosu olarak okunabilir.
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EXTENDED ABSTRACT

Introduction

This study aims to examine the historical and socio-political dimensions of the relationship between the
principle of secularism and religious education in Turkey, with a particular focus on Imam Hatip schools. The
principle of secularism, adopted with the founding of the Republic, initially emerged as a neutral arrangement
signifying the separation of religion and state affairs; however, over time, it merged with secularism, transforming
into a structure that limited the visibility of religion in the public sphere and, in some instances, became
exclusionary. This process has generated a persistent tension between the state’s ideological orientation and the
religious and conservative groups that constitute a significant segment of society.

This tension, which has materialized particularly through educational policies, has led to religious identities
being viewed as problematic in the public sphere, the marginalization of religious communities, and the equating
of religion-based lifestyles with backwardness. In this context, Imam Hatip schools have emerged as a significant
institutional structure—beyond merely training religious officials—for the preservation of religious identity,
gaining public visibility, and ensuring social mobility.

Method

This study constitutes a qualitative research grounded in theoretical and historical foundations. In the
research, Turkey’s modernization process, secularism policies, and religious education practices were analyzed
through a literature review.

Within the scope of the study:

Republican-era education policies,

debates on secularism and secularization,

the historical development of Imam Hatip schools,

and their social and political impacts
were examined to conduct a comprehensive evaluation.
Both historical documents and academic studies were utilized in the analysis process; the findings were
evaluated using an interpretive approach. In this regard, the study relies more on conceptual and historical analysis
than on the collection of empirical data.

Findings

The research findings are grouped around several key themes:

First, it is observed that the implementation of secularism in Turkey has shifted over time from a neutral
principle to a more rigid and exclusionary understanding of secularism. This transformation has led, particularly
in the field of education, to the systematic exclusion of religion and the restriction of the visibility of religious
identities in the public sphere.

Second, these exclusionary policies have led to the marginalization of religious and conservative segments
of society; these groups have consequently sought to develop their own alternative social, cultural, and
institutional structures. In this process, Imam Hatip schools have become both a space for preserving identity and
a crucial vehicle for participation in the public sphere for religious communities.

Third, an examination of the historical development of Imam Hatip schools reveals that although these
institutions initially aimed solely at training religious officials, they gradually evolved into a multifaceted
educational model. Their reopening after 1950 and the granting of university admission rights in 1973 were
particularly significant turning points in this transformation.

Fourth, it has emerged that these schools have assumed a role in supporting social mobility. Students from
rural and lower socioeconomic backgrounds have been able to gain access to higher education through Imam
Hatip schools and secure positions in various professional fields.

Finally, it has been observed that innovations such as project schools and program diversity implemented
after 2010 have strengthened the academic and institutional structures of Imam Hatip schools; these institutions
have evolved from being merely schools providing religious education into an alternative and high-quality
educational model.

Discussion

The findings reveal that the implementation of secularism in Turkey functions not merely as a legal
framework but also as an ideological tool aimed at transforming society. This situation has led to the shaping of
state-religion relations through educational policies and the deepening of social polarization.

In this context, Imam Hatip schools have assumed a dual role. On the one hand, by providing religious
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education within the secular system, they have become part of the state’s control mechanism; on the other hand,
they have created a space where religious communities can preserve their identities and assert their presence in
the public sphere.

Furthermore, the evolution of these institutions over time into a multifaceted educational model reflects the
ideological and structural transformation of Turkey’s education system. This transformation demonstrates that
Imam Hatip schools have moved from being a marginal structure to occupying a central position within the
system.

In this context, Imam Hatip schools can be regarded as a significant institutional structure situated at the
intersection of debates on secularism, modernization, and identity in Turkey, and one that reflects social change.

Conclusions and Recommendations

This study reveals that the implementation of secularism in Turkey has had significant effects on religious
education and social structure. The rigid and exclusionary application of secularism has led to the marginalization
of religious identities and the emergence of alternative social structures.

In this process, Imam Hatip schools have played a critical role in preserving religious identity, gaining
public visibility, and facilitating social mobility. Today, however, these institutions have evolved from merely
training religious officials into important educational institutions that offer multifaceted education and cultivate
human resources for various fields.

Based on the research findings, the following recommendations can be developed:

» The principle of secularism must be reevaluated from a more inclusive and pluralistic perspective.

% A balanced approach that prioritizes societal needs rather than ideological perspectives should be adopted
in educational policies.

% Models that support both academic and cultural development by striking a balance between religious
education and general education should be developed.

< The academic quality and educational diversity of Imam Hatip schools should be enhanced, with a focus
on qualitative development alongside quantitative growth.

< Future research should examine the social impacts of these institutions, graduate profiles, and educational
outcomes in greater detail using empirical data.

In conclusion, Imam Hatip schools should be evaluated not merely as educational institutions within
Turkey’s process of secularism and modernization, but also as a significant indicator of social transformation.
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