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Turkiye'deki modern Din dersi 6gretiminin tarih¢esini Cumhuriyet sonrasi do-
nemden baslatmak gerekir. Tevhid-i tedrisat kanununun kabultinden sonra
kurulan Imam-Hatip okullar araciligiyla din egitimi verilmek istenmistir. Bu
proje degisik nedenlerle ytirtittilememistir. 1930 yilinda son Imam-hatip okulu-
nun da kapanmasiyla Turkiye'de resmi olarak ortadgretimde din egitimi veril-
memistir. Bunun cok nedenleri siralanabilir. 1948 yilinda baslatilan imam-
Hatip kurslari 6nce okula daha sonra liseye déntsturtlerek Turkiye'de Din egi-
timi verilmesine baslanmistir. Yine 6énce koy ilkokullarinda baslatilan Din ders-
leri zamanla ortaokul ve liselere énce se¢meli ve daha sonra 1982 anayasasin-
dan sonra zorunlu Din Dersi egitimi uygulamasina baslanilmistir. 2000 li yilla-
ra gelindiginde bu durum tekrar tartisma konusu yapilarak zorunlu din dersi
olay1 ve ders programlari giindeme gelmistir. Burada tizerinde durulmas: gere-
ken Din Egitimi ve Ogretimi konusunda karar verebilmek icin din Dersi 6greti-
min tarihgesini iyi bilmek ve degerlendirmek oldugudur. Bu dogru tespit edil-
dikten sonra neler yapilacagl konusuna gecilebilir.

Anahtar kelimeler: Din Egitimi, Din Dersi, Zorunlu Din dersi, Turkiye’de Din,
Islam

ABSTRACT

The history of modern religious education can be started with the era of post-
republic of Turkey. After accepting the act of the uniting the education (tevhid-i
tedrisat) the Imam Hatip Schools were established, it has been wanted to give
religious education through these schools. This Project doesn’t work due to dif-
ferent reasons. After closure of the last Imam Hatip School in 1930, there has
been a gap officially in high school education in Turkey and religious education
is not given during this period. In 1948 the Imam Hatip Courses then it turned
out to be as a school and later it has been Imam Hatip High School (Priester
und Praediger Schule). Again it has been started firstly in village schools , then
as an optional course of religious education is put to high school curriculum,
later in the constitution of 1982 it has been a compulsory subject. When we
came to the years 2000 this occasion has been the subject of discussion
and compulsory religious education and curriculum have been put to the
agenda. At this point first of all what we need to do is we have to know rightly
the history of Religious Education and Teaching to take a decision regarding
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religious education. After finding out this issue truly, then it can be passed to
what sort of things to be done.

Key words: Religious Education, Religious Lessons, Compulsory Religious Les-
sons, Religion in Turkey, Islam

Einleitung

Wenn man von der Religionspadagogik in der Ttirkei und sei-
ner geschichtlichen Entwicklung berichten will, darf man nicht
den Bezug zu deren Umsetzung in der letzten Phase des osmani-
schen Reiches aufier Betracht lassen.!

Die Diskussionen tber die Religionspddagogik sind bis zur
Periode des Tanzimat zurlick zu fihren.

Wie allgemein bekannt ist, wurde das osmanische Reich seit
seiner Grindung nach der Scharia des sunnitischen Islam re-
giert. Auch wenn unterschiedliche Einstellungen vorhanden war-
en, war dennoch die Vorrangstellung des sunnitischen Islam im
osmanischen Gebiet ganz eindeutig zu erkennen. Deshalb fand
die Religionsunterweisung vorrangig in Medresen und Moscheen,
oder auch in Form von Privatunterricht statt.

Die Modernisierung, oder der gangigere Begriff ,die Verwestli-
chung® des osmanischen Reiches fangt bereits bei den reformar-
tigen Verdnderungen zur Regierungszeit Selim III an.

Man versuchte das langsam verfallende Reich durch viele
verschiedene Losungsstrategien und Vorschlage wieder zu bele-
ben.2

Der Erlass des Tanzimat ist letztlich eine Art Manifest fiir den
Wandel des osmanischen Reiches. Nattirlich unterlag auch die
Erziehung wahrend dieser Zeit einem starken Wandel.

Wahrend des Tanzimat gab es haufig gegensatzliche Ansich-
ten zwischen Anhangern der Modernisierung und der Religion.3

1 Halis Ayhan, Tanzimat Sonrasi, Din Egitimi ve Ogretimi (Mektep-Medrese Ilis-
kisi, in: Cumhuriyet’in 75. Yilinda Tiirkiye’de Din Egitimi ve Ogretimi ilmi
Toplantis1 (Izmir 4-6 Aralik 1998), Haz. Doc. D.r Fahri Unan- Yficel
Hacaloglu, Ankara, 1999, s. 211-225. Abdtilhalim Kockuzu, A multifaith
Approach the Relations Bettween Ecology and Religious Educations, in: Cev-
re ve Din Uluslar arasi Sempozyumu, 15-16 Mayis 2008, Bildiri Metinleri,
Bd. I, s. 379-382.

2 Mehmet S. Aydin, Ttirkiye’de Din ve Modernlesme iliskisi tizerine bazt diistin-
celer, in: Tark Yurdu, bd. XVII, Nummer; 116-117, Nisan, May1s, 1997. A.
Fuat Basgil, Din ve Laiklik, Istanbul, 1962, s.150-156.
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Dies ist auch an der Verschiedenheit und Gegenséatzlichkeit
der damals eroffneten Schulen erkennbar.

Ein Beispiel fir die gegensatzlichen Pole im Reich waren die
Reaktionen auf den Fes des Mahmut II zu Beginn des 19. Jahr-
hunderts. Diese Art von Kopfbedeckung fand beim Volk keinen
Zuspruch. Allein wegen seinem Fes rief man ihn den ,,unglaubi-
gen Herrscher®, obwohl er die Eigenschaften eines Kalifen hat-
te/offiziell Kalif war.4

Die klassischen islamischen Gelehrten waren Neuem gege-
nuber immer sehr vorsichtig und kritisch. Es kam vor, dass
manches, was die Religion erlaubt oder nicht explizit verbietet,
durch die Gelehrten verboten wurde.

Ein Beispiel dazu ist der Turban, der fir die Gelehrten als
Pflichtgebot betrachtet wurde.

Auch das Erlernen von Fremdsprachen, besonders das Fran-
z0sische, war verpdnt und verachtet.5

Im 19. Jahrhundert, was unumstritten das langste und prob-
lematischste des osmanischen Reiches war, hat man gegentiber
der geistigen Strémung des Materialismus, das sich vom Westen
her ausbreitete, kaum vorbereitende Mafinahmen ergriffen.6

Erst als Franzosisch fur die Studiengidnge Medizin und Inge-
nieurwesen zur Pflicht wurde, erhielten die osmanischen Intellek-
tuellen die Moglichkeit eine Fremdsprache zu erlernen, bzw. ihre
Kenntnisse zu erweitern. Somit wurde die Ubersetzung franzdsi-
scher Romane, Geschichten und philosophischer Werke be-
schleunigt.”

3 F. Eichmann, Die Reformen des Osmanischen Reiches mit besonderer
Berticksichtigung des Verhdltnisses der Christen des orients zur tiirkischen
Herrschaft, Berlin, 1858, s.204-243, Yasar Sarikaya, Medreseler ve Modern-
lesme, Istanbul, 1997, s.11-19. Ismail Kara, Trirkiye’de Din ve Modernlesme
(Modernlesme Tesebbiislerinin Dinilesmesi), in: Modernlesme Islam Diinyas1
ve Turkiye, Istanbul, 2001, s.183-205.

4 Bilal Eryilmaz, Tanzimat ve Yénetiminde Modernlesme, Istanbul, 1982, s. 76-
78.

5 Fatma Aliye, Ahmet Cevdet Pasa ve Zamanu, Istanbul, 1332/1914, s.33-34.
6 Mehmet Akglin, Materyalizmin Turkiye'’ye girisi ve ilk Etkileri, Ankara, 1988,
s.107-163.

7 Husrev hatemi, Yesim Isil, Bir Bilim Dili Miicadelesi ve Tanzimat, Istanbul,
1989, s.16.
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Da die Islamgelehrten nicht imstande waren, fir die vielen
sozialen Probleme, die die vielen Kriege hervorgebracht hatten,
befriedigende Losungen zu finden, fihrte dies dazu, dass die
Zahl der Religionsgegner immer mehr anstieg. Besonders Abdul-
hamid II., der durch seine panislamische Politik bekannt war,
eroffnete seinem Land durch seinen Eifer neue Moglichkeiten in
Bildung und Erziehung. Allerdings hatten die Intellektuellen, die
aus diesen Schulen hervorgingen, der Gesellschaft widerspre-
chende Weltanschauungen.8

Die Medrese verlor an Einfluss, weil sie bestimmte Erneue-
rungen nicht akzeptieren und keine Wende in ihrer Religionspa-
dagogik erreichen konnte. Somit verlor die klassische Religions-
unterweisung in den Madreses ihre Funktion.?

Die lange Dauer der Ausbildung und die Tatsache, dass sie
zu keinem Beruf mit Einkommen flihrte, verringerte das Interes-
se an der Ausbildung.10

Es ist allgemein bekannt, dass wéhrend des Befreiungskrie-
ges in einigen Medresen Deserteure Zuflucht fanden. Da der Ver-
rat bedeutete, war dies einer der Griinde, diese Einrichtungen
nach der Griindung der Republik schliefRen zu lassen.

In diesem Zusammenhang ist die Aussage des damaligen Bil-
dungsministers Vasfi Bey sehr interessant:

»lch habe 16.000 Deserteure zugrundegerichtet. Dabei war
die Begeisterung fir mich gréfler als jede Begeisterung, die ich
wahrend der spannendsten Phasen unseres Freiheitskampfes
empfunden hatte.“

Unumstritten gibt es zwei Hauptfaktoren, welche die Religi-
onspadagogik in der Tlrkei beeinflussten.

Der erste ist die Renaissance und die Reformen im Westen,
und die daraus folgende anti-religidse und materialistische Stro-
mung, die sich im 19. Jahrhundert auch unter den Intellektuel-

8 Hasan Ali Kocer, Tirkiye’de Modern egitimin dogusu ve Gelisimi, Istanbul,
1991, s. 125-168, Bayram Kodaman, Abdtilhamid Devri egitim Sistemi, An-
kara, 1992, s. 28-161, Stanford Shaw, Ezel Kural Shaw, History of the
Ottoman Empire and Modern Turkey, Vol. II, Reform, Revolition and
Republic, The Rise of Modern Turkey 1808-1975. 1977,Cambridge, London,
New York, Melbourne, II. Bd. s. 249-251.

9 Sarikaya, s.54-64.

10 Sarikaya, 191-200
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len im osmanischen Reich verbreiteten. Der zweite Einflussfaktor
ist die Tatsache, dass es unter den Kriegsgegnern, auch wenn
nur wenige, religios orientierte Menschen gab. Und die bereits
erwdhnte Aufnahme von Deserteuren in die Medreses hatte eben-
falls einen negativen Einfluss.!!

Es ist eine Tatsache, dass die obersten politischen Reihen der
Republik ihre Ausbildung in Einrichtungen absolviert hatten, die
bereits wihrend des osmanischen Reiches gegriindet worden
waren. Unter den Grindern der Republik machte sich die Auf-
fassung breit, dass die Ereignisse nach dem Sturz des Abdulha-
mit II. und die daraufhin aufeinanderfolgenden unerwarteten
Vorfalle neben der Staatsfiihrung auch dem religiésen Verstand-
nis zuzuschreiben sei.

Diese veraltete Mentalitat wurde als Grund fur die Periode
des sogenannten Zerfalls betrachtet.

Fur Reformen, die die konstitutionelle Staatsform, auch we-
gen aufeinanderfolgender Kriege, hatte nicht durchftihren kén-
nen, gab es jetzt kein Hindernis mehr.

Allerdings gab es auf dem Weg, den man bei der Durchftih-
rung der Reformen eingeschlagen hatte, einige Nachléssigkeiten.

Um in der Bildung einen einheitlichen Weg einzuschlagen,
wurde ein Gesetz zur Zusammenlegung von Bildung und Erzie-
hung erlassen, welches besagte, dass Schulen und Medreses zu-
sammengelegt werden sollten.12

Dieses Gesetz sah aber im 4. Artikel auch vor, dass Ausbil-
dungsstétten bzw. Universitdten zur Unterweisung in Religions-
lehre eroffnet werden sollten. Artikel 4: Das Erziehungsministe-
rium sieht die Griindung einer Theologischen Fakultdit an der Is-
tanbuler Universitdt zur Ausbildung von Religionsexperten und die
Griindung anderer Schulen zur Ausbildung von Predigern, Vorbe-
tern und Beamten fiir die Erledigung anderer religidser Angele-
genheiten, vor.13

Auffallig ist, dass trotz der klaren Formulierung des Artikels,
eine ganz andere Umsetzung erfolgte.

11 Halis Ayhan, Turkiye’de Din Egitimi, Istanbul, 2004, s. 36-55.
12 Nevzat Ayas, Turkiye Cumhuriyeti Milli Egitimi, Ankara, 1948, s.128-133.
13 Mustafa Kemal Atattirk, Nutuk, Istanbul, 1972, Bd. 2, s. 849.

Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi, IX (2009), say1: 4



114 Nurettin Gemici

Ein Autor, der auf dem Gebiet der religidsen Erziehung in der
Turkei ein ausgesprochen fachkundiger Experte ist, kommentier-
te diese Tatsache wie folgt:

»---, dass nach 1924 in allen Stufen des Bildungswesens die
Religionserziehung allméhlich verringert und in den 30 ernvollig
aufgehoben wurde, und im Jahre 1933 sogar die Theologische
Fakultat gesperrt wurde, ist aus Sicht der Geschichte der Erzie-
hung schwer offenzulegen.“14

Man darf nicht vergessen, dass in den ersten Jahren nach
Grundung der Republik, die Méglichkeiten des Staates begrenzt
waren und wegen des Enthusiasmus tiber die neue Ara die néti-
ge Sensibilitdt nicht gezeigt wurde.

Bevor ich im Genauen auf die damals gegriindeten Bildungs-
einrichtungen eingehe, moéchte ich kurz auf das damalige Ver-
stdndnis von Reform eingehen.

Reform Ara nach der Friihrebuplik-Zeit (1923-1949)

Man glaubte, der einzige Weg, um dem Land zu mehr Auf-
stieg und zu einem héheren Niveau zu verschaffen, sei der Weg
der Verwestlichung. Besonders nach 1930 erfolgten tiefe Eingriffe
des Staates direkt auf das Wesen der Religion, was Auswirkun-
gen bis zum heutigen Tage hat.

Als Beispiel kann die Umstellung des Gebetsrufes und der re-
zitierten Koranverse wahrend des taglichen Gebetes vom Arabi-
schen ins Turkische gezeigt werden.

Hinzuzufligen ist die Haltung, die man nach der Schriftre-
form gegentiber Werken mit arabischer Schrift teilweise in Form
von einzelnen Einwdnden und Protesten zeigte.

Die Reformen, die im Namen der Modernisierung durchge-
fahrt wurden, hatten negative Auswirkungen auf die Religions-
erziehung und -Bildung.

Diese sinnlosen Anordnungen in der Tturkei auf dem Gebiet
der Erziehung und Religion haben keinen Gewinn gebracht. Die
Lucke, die auf diesem Gebiet entstand, versuchten unqualifizier-
te, unwissende Personen zu schliefSen. Daraus folgte im Land ein
Chaos auf dem Gebiet des Religionsverstandnisses.

14 Ayhan, s.87-91.
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Jetzt mochte ich den Focus genauer auf die Situation nach
dem Erlass des Gesetzes zur Zusammenlegung von Bildung und
Erziehung richten. Nach oben zitiertem Artikel 4 wurden in der
Turkei landesweite 29 Imam-Hatip-Schulen gegrtiindet. Doch
wahrend das erste Schuljahr noch lief, wurde in den neu eréffne-
ten Schulen in Edirne, Odemis, Hopa, Savsat und Nigde der Un-
terricht unterbrochen.

Aber im selben Jahr wurden in Artvin und Izmir Imam-Hatip-
Schulen eréffnet und ihre Zahl stieg wieder auf 26.

Im Schuljahr 1925/26 wurde erneut in den Stadten Erzu-
rum, Eskisehir, Urfa, Amasya, Gaziantep, Maras, Artvin und Iz-
mir der Unterricht eingestellt.

Gleichzeitig wurde im selben Jahr in Aksehir und Of neue
Imam-Hatip-Schulen eréffnet.

Somit belief sich die Zahl der noch aktiven Schulen auf
zwanzig.

In den Jahren 1926/27 wurden dann alle Imam-Hatip-
Schulen bis auf die in Istanbul und Ktitahya endgultig geschlos-
sen. Als schliefSlich im Schuljahr 1931/32 auch diese letzten
beiden Schulen geschlossen wurden, ging die professionelle Reli-
gionsausbildung in der Mittelschulbildung in eine Ubergangs-
phase, ein Interregnum Uuber.15

Erwahnt werden soll auch die Theologische Fakultiat an der
alten Istanbul-Universitédt, die parallel zu den Imam-Hatip-
Schulen ausbildete.

Die Imam-Hatip-Absolventen hatten, trotz ihrer vier-jdhrigen
Schulausbildung dort, nicht die Moéglichkeit direkt an der Theo-
logischen Fakultat zu studieren. Nach Abschluss der Imam-
Hatip-Schulbildung, mussten sie noch eine Oberschule abschlie-
Ren, um schlieflich an der Theologischen Fakultat studieren zu
kénnen. Die meisten Bewerber der Theologischen Fakultat waren
Gymnasiasten, denen das Basiswissen flir dieses Studium fehlte.

Zu Beginn war der Andrang zu diesem Fach so grof3, dass die
Zahl der Bewerber 284 erreichte. Doch im Jahr 1932/33, als die
Theologische Fakultit geschlossen wurde, war die Zahl der Stu-
denten auf 20 geschrumpft.

15 Ayhan, s.58-64.
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Die SchliefSung erfolgte nach der Universitétsreform, worauf-
hin ein neues Institut unter dem Titel ,Islamisches Forschungs-
zentrum® er6ffnet wurde. Dieses Institut wurde ebenfalls im Jah-
re 1941 aus Mangel an Lehrpersonal und Studenten geschlos-
sen.l6

Einige Wissenschalftler, die bei dieser Entwicklung an keinen
natirlichen Verlauf glaubten, protestierten bereits 1940 dage-
gen. Einer dieser Stimmen, die scharfe Kritik tibte, war Ibrahim
Arvas, der Abgeordnete von Van. Er war derjenige, der den Bil-
dungsminister Tahsin Banguoglu fiir die SchliefSung der Schulen
am meisten kritisierte und Erklarungen forderte.

Auf die Begriindung des Bildungsministers fiir die Schlie-
Bung der Schulen, antwortete Arvas in folgendem kurzem aber
aussagekraftigem Satz:

, Wenn ich die wirklichen Griinde daflir erlautere, wird es
leider schlecht fiir mich aussehen.“17

Nicht nur in der damaligen einzigen politischen Partei, son-
dern auch unter den Intellektuellen gab es einige Stimmen, die
den besagten SchlieRungen widersprachen. Der Historiker Prof.
Dr. Osman Turan kritisierte diese politischen Handlungen mit
folgenden Zeilen:

»<Auch wenn man die religiosen Bedurfnisse leugnet, war
dennoch die Schliefung der Turen der Wissenschaft fir den Is-
lam, der nationalen Kulturquelle und islamischen Zivilisation,
far die Turkei, die das Ziel der kulturellen Zivilisation verfolgt,
ein Vorgehen, dass dem Geist der Zivilisation v6llig widerspricht.
Noch befremdlicher ist es, dass die Wissenschaften, die an den
Universitédten in Europa Thema von ernst zu nehmenden wissen-
schaftlichen Untersuchungen sind, von den Turken, die schon
seit tausend Jahren Vertreter des Islam sind, aufser Landes ge-
wiesen werden. Dies geschieht auch noch im Namen der Zivilisa-
tion und um européisch zu werden; es gibt in der Geschichte der
Zivilisation kein vergleichbares Beispiel flir solch einen Wider-
spruch und solch eine Retardierung. Vor allem der Grund fir die
SchliefSung der Imam-Hatip-Schulen und der Theologischen Fa-
kultat, der angeblich Mangel an Schiilern sein soll, ist ein gutes

16 Ayhan, 65-76.
17 TBMM Tutanak dergisi, Déonem VIII, Bd. 15, (3.01.1949), s.11.
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Beispiel fur das bekannte tlirkische Sprichwort: ,Die Ausrede ist
schlimmer als die Schuld.“18

Die Entwicklung des Religionsunterrichts in der Ttrkei, kann
man wie folgt zusammenfassen:

-Ab 1931 wurde der Religionsunterricht an den Schulen ab-
geschafft.

Im ersten Bildungskongress (1939) wurde vorgeschlagen, we-
nigstens Ethik als Unterrichtsfach einzuftihren. Auch in den fol-
genden Kongressen (1943 und 1947) wurde dieses Thema zwar
erneut aufgegriffen, fiihrte aber zu keinem konkreten Ergebnis.

Doch im Jahre 1947 wurde eine Bekanntmachung verfasst,
die das Verbot des Religionsunterrichts an den Schulen aufhob.

Neue Ara in Der Tiirkei (1949-1998)

Nach einer langen Zeit der Auseinandersetzungen und Dis-
kussionen wurde schliefflich am 15.Februar1949 Religionsunter-
richt an den Grundschulen zumindest als Wahlfach zugelassen.

Im selben Jahr wurde auch die Theologische Fakultit wieder
eroffnet.

-Da der Religionsunterricht in der Grundschule von den
Klassenlehrern durchgefiihrt wurde, mussten auch die Grund-
schullehrer in diesem Fach ausgebildet werden. Deshalb wurde
ab 1953 in der 9. und 10. der damaligen Grundschullehreraus-
bildung einmal pro Woche zum Pflichtfach.

Somit war dies nach den Grundschulen die erste Wiederein-
fihrung von Religionsunterricht an weiterfihrenden Schulen auf
mittlerem Niveau.

Da bereits 1949 Studenten wieder zur Theologischen Fakul-
tat zugelassen worden waren, konnten deren Absolventen oder
ehemalige Religionslehrer den Unterricht an den Lehrerschulen
Ubernehmen.Im Jahre 1953 bestand der Lehrplan aus folgenden
Einzelthemen:

Glaube, Moral, Gottesdienst, andere Religionskulturen und
Methodik

18 Osman Turan, Turkiye’de Manevi Buhran, Din ve Laiklik, Ankara, 1964,
s.74.
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-Der Religionsunterricht an den Mittelschulen und vergleich-
baren Schulen wurde durch einen Erlass am 13.08.1956 in den
ersten beiden Schuljahren (6. und 7. Klassen) erlaubt. Die Eltern
hatten die Moéglichkeit ihr Kind durch einen schriftlichen Antrag
vom Religionsunterricht befreien zu lassen.

-An den Oberschulen und vergleichbaren Schulen wurde zu-
nachst durch einen Beschluss am 21.09.1967 wieder in den ers-
ten beiden Schuljahren je eine Stunde pro Woche erlaubt.

Spater wurde der Religionsunterricht auf allgemeinen
Wunsch hin auch auf die letzten Schuljahre der Mittel- und
Oberschulen ausgeweitet.19

Die Wiedereroffnung der Imam Hatip Schulen

Im Jahre 1948 konnte sich die Regierung den Forderungen
und dem Widerstand aus der Bevolkerung nicht mehr widerset-
zen und erdffnete Schulen die die sogenannten Imam-Hatip Kur-
se anboten. Diese Kurse starteten 1949 in den Stadten Istanbul,
Ankara, Seyhan, Erzurum und Diyarbakir. In die Kurse wurden
nur jene aufgenommen, die den Militardienst geleistet haben und
hatten eine Dauer von 10 Monaten bis zum Jahre 1951 als die
Imam-Hatip Schulen eréffnet wurden.

Die Imam Hatip Schulen wurden als Mittelschule fiir 4 Jahre
und 3 Jahre gymnasiale Oberstufe fiir insgesamt 7 Jahre konzi-
piert. Zu dieser Zeit wurde die Schule in Teil I und Teil II be-
nannt. Im Schuljahr 1951-1952 wurden in 7 Stadten Imam Ha-
tip Schulen eréffnet und Schuiler aufgenommen. Im Schuljahr
1970-1971 betrug die Zahl der Schulen bereits 72. In einer Ver-
ordnung vom 22. Mai 1972 wurden die Imam Hatip Schulen in
eine 4 jahrige Berufsschule nach der Mittelschule umgewandelt.
Im Jahre 1973 wurden die Imam Hatip Schulen entsprechend als
Imam Hatip Oberschule umbenannt. In der Regierungszeit 1974
der beiden koalierenden Parteien der demokratischen Volkspartei
und Volks-Heil-Partei wurde die Mittelstufe der Imam Hatip
Schule wiedererdffnet. Durch die Eréffnung 29 neuer Schulen
stieg die Zahl der Imam Hatip Schulen auf 101. Im Jahre 1976
ging man auf gemischten Lehrunterricht tiber. In der Legislatur-
periode(1975.1978) der turkisch nationalistischen Frontpartei

19 Ayhan, s. 138-159.
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wurden 230 neue Imam Hatip Schulen geéffnet. Nach dem Mili-
tarputsch am 12. September 1980 bis 1985 wurden keine Imam
Hatip Schulen eréffnet. Die Militdrregierung vom 12. September
ermoglichte durch eine Anderung des 32. Abschnittes des
Grundlehrgesetzes den Absolventen der Imam Hatip Schulen die
Moglichkeit in jedem Fachbereich einer Universitat zu studieren.
Im Jahre 1985 wurde als erste Anadolu Imam Hatip Oberstufe
die Kartal Anadolu Imam Hatip Oberstufe er6ffnet. Am 16. Au-
gust 1997 wurde das neue Gesetz 4306 zu 8 jahrigen Pflicht-
schule erlassen, dadurch wurden die Mittelstufen der Imam Ha-
tip Schulen abgeschafft. Die Einschreibung an den Universitaten
zu verschiedenen Studienfdchern durch eine Herabsetzung des
Imam Hatip Absolventen bis auf ein Studium der Theologie un-
moglich gemacht. Aufgrund dieser Regelung ging die Zahl die
Schuler der Imam Hatip Schulen rapide zurtick. Diese Regelung
besteht heute noch. Trotz mehrfacher Anderungsvorhaben ist
bisher kein Ergebnis erzielt worden. Fiihrt man sich die Entwick-
lung der Theologischen Fakultdt vor Augen, sieht man folgende
Entwicklung: 1949 wurde Theologische Fakultat an der Universi-
tat in Ankara erdffnet. Betrachtet man den Gesetzestext zur
Eréffnung und Einrichtung der theologischen Fakultat erkennt
man, dass der Hintergrund nicht dem notwendigen Bedarf an
Akademikern in diesem Bereich diente.20“Die Untersuchung der
religiosen Belange nach wissenschaftlichen Grundlagen zu er-
moglichen, solides Berufswissen und die notigen Grundlagen da-
fur zu schaffen, Religionsménner mit umfassenden Wissen aus-
zubilden und mit dieser Absicht &hnliche Religionsfakultdten wie
im Westen zu grinden..” 21

Es ist zu erkennen, dass es nicht beabsichtigt ist an diesen
Fakultaten Religionslehrer

auszubilden. Im Jahre 1953 schlossen die ersten Studenten
der theologischen Fakultat ihr Studium ab, die Fakultit konnte
auch wenn sie wollte das Bedtirfnis nach Religionslehrern nicht
befriedigen. Ein Hinweis darauf konnte die Zahl der Absolventen

20 Ayhan, 191-229

21 PARMAKSIZOGLU Ismet, Tiirkiye’de Din Egitimi, Ankara, 1966, s.29 “Din
meselelerinin saglam ve ilmi esaslara gére incelenmesini mtimkuin kilmak,
mesleki bilgisi kuvvetli ve distincesinde ihatali din adamlarinin yetisebilme-
si i¢in ldzumlu sartlarn saglamak maksadiyla memleketimizde de garptaki
drneklerine benzer bir Ilahiyat Fakiltesi’nin kurulmasi...
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sein. In den Jahren 1952-1953 waren es 40, 1953-1954 16, im
Jahr 1954-55 waren es 22 und 1955-1956 waren es lediglich 6
Studenten. Aus diesem Grunde wurde entschieden eine Hoch-
schule fur Islamwissenschaften zu eréffnen. Nachdem im Jahre
1956 der Religionsunterricht wieder in den Lehrplan der Mittel-
schule aufgenommen wurde, stieg der Bedarf an Religionslehrern
stark an und die Verweigerung der Aufnahme von Absolventen
von Imam Hatip Schulen auf die theologische Fakultat waren
Grunde fir die Er6ffnung der Hochschule der Islamwissenschaf-
ten. Diese Institution wurde mit der Absicht “Religionslehrer
auszubilden, das Vaterland benétigt dabei positiv Denkende und
mit Lebenswissen ausgestattete Religionswissenschaftler, zu de-
ren Ausbildung soll hier eine Grundlage geschaffen werden.
“(Kulturministerium, Rektorenkommission, 17.11.1959, Be-
schlufs Nr. 575). Sie wurde zu der ersten Institution, die die Aus-
bildung von Religionslehrern als Absicht offen zum Ausdruck
brachte. Dem folgten die Er6ffnung von Islam Instituten in Konya
(1962), Kayseri (1965) Izmir (1966) Erzurum (1969) Bursa (1975)
Samsun (1976) und Yozgat (1979).22

Fakultat der Islamwissenschaften: 1971 wurde die Fakultat
far Islamwissenschaften er6ffnet, die der Atattirk Universitéat an-
gehorte (22 Juli 1971 amtliche Zeitung Nummer: 13903). Das
Studium dauert 5 Jahre und die Fakultiat hat vier Bereiche:

A — Exegese und Hadith

B - Kelam und islamische Philosophie

C — Fikih und islamische Rechtslehre

D - Islamische Sprach- und Literaturwissenschaften

Die Situation nach dem YOK Gesetz 1982 und die Theo-
logischen Fakultiaten

Nach dem Erlass 2547 des Hochschulgesetzes durch die Be-
ratungskommission (6 Dezember 1981 und 17506 amtliche Zei-
tung) wurden alle Instituten der hoheren Bildungen in die Uni-
versitaten eingegliedert. So wurden auch die Hohen islamischen
Institute umgewandelt in theologische Fakultdten und in die re-
gionalen Universitaten eingegliedert. Die islamische Institut und
Yozgat wurde ganz geschlossen. So wurden alle hohen islami-
schen Lehrinstitute unter einem Namen zusammengefasst. [hre

22 Ayhan, 581-587.
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Zahl betrug anfangs 8 und mit der Eré6ffnung einer weiteren in
Sanliurfa 9 und stieg dann auf 24. Sie kénnen wie folgt darges-
tellt werden:

. Akdeniz Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Antalya)

. Ankara Universitesi [lahiyat Faktiltesi (Ankara)

. Atattirk Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Erzurum)

. Cumhuriyet Universitesi [lahiyat Faktiltesi (Sivas)

. Canakkale On sekiz Mart Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Ca-
nakkale)

. Cukurova Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Adana)

. Dicle Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Diyarbakir)

. Dokuz Eyliil Universitesi [lahiyat Fakiltesi (Izmir)
. Erciyes Universitesi [1ahiyat Faktiltesi (Kayseri)

10 Firat Universitesi [lahiyat Faktiltesi (Elazig)

11. Hitit Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi (Corum) (Gazi Universi-

tesi Ilahiyat Fakiiltesi)

12. Harran Universitesi [lahiyat Fakultesi (Sanliurfa)

13. Inént Universitesi Darende Ilahiyat Faktiltesi (Malatya)

14. Istanbul Universitesi Ilahiyat Fakiltesi (Istanbul)

15. Kahramanmaras Stitcti imam Universitesi Ilahiyat Faktilte-

si (K. Maras)

16. Karadeniz Teknik Universitesi Rize Ilahiyat Faktiltesi (Rize)

17. Marmara Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Istanbul)

18. Ondokuz Mayis Universitesi Ilahiyat Faktltesi (Samsun)

19. Osmangazi Universitesi [lahiyat Fakiiltesi (Eskisehir)

20. Sakarya Universitesi [lahiyat Fakultesi (Sakarya)

21. Selcuk Universitesi [lahiyat Faktiltesi (Konya)

22. Stileyman Demirel Universitesi [lahiyat Faktiltesi (Isparta)

23. Uludag Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Bursa)

24. Yuzinct Yil Universitesi Ilahiyat Faktiltesi (Van).23

au P W~

O 0N O

Die Darstellung der Religions- und Ethiklehre als ein
Modell oder Konzept

Der Religionsunterricht nahm bis zum Jahre 1982 unter-
schiedlichste Formen an, wobei der Religionsunterricht im Jahre
1931 ganz verboten und erst 1949 durch die Er6ffnung der Im-
am-Hatip-Schulen Religionsunterricht an Grundschulen als

23 http://www.ilahiyatalemi.net/ilahiyat.htm
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Wahlfach angeboten wurde. 24

An Schulen fir Lehrer wurde Religionsunterricht zum Pflicht-
fach fur die Stufen 9 und 10. Der Lehrinhalt im ersten Lehrjahr
war Glaube, Ethik, Religionsaustibung und andere Religionen.
Diese Vorgehensweise &nderte sich tiber lange Zeit hinaus nicht.
Zusatzlich wurde auch Moralkunde unterrichtet. Zu Beginn exis-
tierte noch ein wichtiges Problem, der Unterricht wurde von lehr-
stofffremden Lehren gehalten. Dadurch wurde das Ziel der Reli-
gionslehre, richtiges und notwendiges Wissen Utiber die Religion
zu erhalten, verfehlt oder verhindert. Ein Faktor fir den Mangel
an Fachkréaften lag auch an der hohen Zahl der Schiiler. Die
Abolsventen der theologischen Fakultaten und der Ytiksek Islam
Enstitiisti (Instittit des Islams) haben dafiir gesorgt, dass das
Problem des Fachkraftemangels, wenn auch nur zum Teil, gelést
wurde. Mit dem im Jahre 1982 im Grundgesetzt verankerten Re-
ligionsunterricht stieg die Zahl der Schtiler enorm und der Leh-
rermangel machte sich unverztiglich bemerkbar. Aus unter-
schiedlichen Griinden konnte man die Beamten der Prasident-
schaft fir Religitse Angelegenheiten (Diyanet Isleri Baskanlig)
nicht in den Schuldienst verpflichten. Teilweise hielten Atheisten,
nicht glaubige Lehrer den Religionsunterricht. Erst im Jahre
2000 konnte das Gefalle zwischen Lehrermangel und grofier
Schulerzahl ausgeglichen werden. Jedoch wurde im Laufe der
Aufruhr des 28. Februar 1997 und der dadurch angespannten
Landessituation verringerte sich die Zahl der Schtiler der Religi-
onsschulen. Dies trug teilweise erneut zum Lehrermangel bei.
Durch die in den letzten Jahren gestiegene Schulerzahl an den
Religionsschulen, ist ein moéglicher Lehrmangel in der Zukunft
unwahrscheinlich geworden. Als ein Beteiligter der selbst unter-
richtet hat kann ich iber den Inhalt des Religions- und Ethikun-
terrichts seit dem Jahre 1982 bis heute folgendes sagen: Als ers-
tes gibt es sehr viele Informationen tiber andere Religionen in
den entsprechenden Abschnitten, diese sind jedoch auf das Ju-
den- und Christentum begrenzt, man strdubte sich dagegen an-
dere Religionen detailliert in den Unterrichtsstoff aufzunehmen.
Die Themen sind allgemein gehalten. Die hierbei als auch aus

24 Huiseyin Dilaver “Ttrkiye’de Din Kalttirti ve Ahlak Bilgisi Dersinin Hukuksal
ve Uygulama Boyutu, Turkiye’de ve Almanya’da islam Din Dersi tartismala-
r1, (Edit: Hasan Coskun u.a., Konrad Adenauer Vakfi, Ankara, 2000, s.51-
57.
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den anderen Unterrichtsabschnitten gewonnene Zeit wird ver-
wendet, um die Tugenden, die im Lichte des Koran und der Sun-
na einen guten Menschen ausmachen, das Leben des Gesandten
und Vorbildes Mohammed, kurze Suren und notwendige Gebete
aus dem Koran zu lehren. Obwohl die Lehrer unabhangig von ei-
nander unterrichteten, haben sie alle eine &hnliche Methode des
Unterrichts angewandt.25

Die fiir den Religionsunterricht vorgesehene Zeit ist nicht wie
vielerorts behauptet zu gering. In einer Unterrichtsstunde, die 45
Minuten dauert konnen viele Themen behandelt werden, sofern
der Wille da ist. Besonders in kleineren Klassen kann man die
Schiiler durch die Aufgabe von Referaten zur aktiven Mitarbeit
am Unterricht bewegen.

Fazit

Interessant ist ein Mangel in diesem Bereich, das den Unter-
schied zu den westlichen Landern zeigt. Es ist der Beginn des
Religionsunterrichts, der in der vierten Klasse der Grundschule
beginnt. Richtig ist es den Religionsunterricht schon ab der ers-
ten Klasse zu halten. Wichtig ist des Weiteren die Teilnahme der
Schtiler an besonderen religiésen Anlassen, wie z.B. das Frei-
tagsgebet, den grofsen Feiertagen und -Abenden, das gemeinsa-
me Fastenbrechen im Monat Ramadan. Dem kann auch die Teil-
nahme an Anldssen anderer Religionsgemeinschaften und das
Einladen andersglaubiger Schiiler an muslimischen Festen hin-
zugefligt werden. Man kann die MafSnahmen wie folgt auflisten:

- Der Religionsunterricht sollte schon ab der ersten Klasse
beginnen

- Bei zu grofder Schiilerzahl, sollte die Klasse in zwei Rdume
aufgeteilt werden

- Als weitere Wahlfacher sollten Islamische Kultur und

25 Mehmet Zeki Aydin, Islam din Dersi Programinin hazirlanmasi, Turkiye’de
ve Almanya’da Islam Din Dersi tartismalari, (Edit: Hasan Coskun u.a.,
Konrad Adenauer Vakfi, Ankara, 2000, s 105- 122, Yasettin Kaya, in: Ttrki-
ye’de Ortadgretimde Din egitimin gelismesi, Ttrkiye 1. din egitimi semineri :
23-25 Nisan 1981 , 228-236, Ankara: [lahiyat Vakfi, 1981, 228-236, Ahmet
Gurtas, Milli egitim Blinyesinde Din Egitimi nasil verilmelidir? in: Turki-
ye’de Ortadgretimde Din egitimin gelismesi, Turkiye 1. din egitimi semineri:
23-25 Nisan 1981 119-124
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Kunst, als auch das Leben des Gesandten angeboten werden

- Moderne islamische Staaten und unterschiedliche Betrach-
tungsweisen sollten in der 10. und 11. Klasse zusatzlich unter-
richtet werden

- Das Alewitentum und die Schia sollten objektiv dargestellt
werden

- Die Unterrichtung sollte sich am Koran orientieren

- Es sollten auch religidése Lieder und Koranrezitationen ge-
hoért werden dtrfen und tber das Thema Religion und Musik
aufgeklart werden

- Der Unterricht sollte auch den Katechismus beinhalten

- Im Unterricht sollten technische Hilfsmittel, wie z.B. Bea-
mer, zur besseren Visualisierung verwendet werden, als auch
Besichtigungen vor Ort in den Moscheen durchgefiihrt werden

- Durch besondere Veranstaltungen an den Feiertagen sollen
die Schiler ihr Wissen festigen und den Sachverhalt besser ver-
stehen. Sie sollen sich so vom Aberglauben entfernen und ein so-
lides Religionsverstindnis erhalten

- Letztendlich sollte der Unterricht nur von ausgebildeten Pa-
dagogen und Religionslehrern gehalten werden.
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