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DiIASPORADA DiN EGiTiMi KURUMLARININ YAPISI VE iSLEVi:
AVUSTRALYA ORNEGI

Abdulhalim inam?

0Oz

Bu makale, Avustralya’daki Musliman diasporada din egitiminin kurumsal ve toplumsal
cergevesini betimleyici bir yaklagimla inceler. Calisma, literatir taramasi ve resmi
istatistik/dokiiman analizi yoluyla ¢ ekseni bir araya getirir: (i) Misliman varhiginin tarihsel
arka plani ve demografik gortinim; (ii) devlet-din iligkileri, laiklik ve egitim yonetisimi; (iii)
resmi (islami kolejler) ve gayriresmi (cami/hafta sonu okullari) din egitimi pratikleri. Calisma,
Stuart Hall’'un diaspora kimligi ve Charles Taylor’in taninma politikasi teorileri ekseninde, din
egitimi kurumlarini pedagojik islevlerinin 6tesinde birer ‘kimlik insa sahasi’ olarak analiz
etmektedir. Bulgular, cokkiltirlilik politikalari ve merkezi/eyalet diizeyindeki diizenlemeler
cercevesinde islami kolejlerin diizenli bigimde biiyiidiigiini; ailelerin kimlik aktarimi, giivenli
okul iklimi ve akademik beklentiler nedeniyle bu kurumlari tercih ettigini gostermektedir.
Buna karsilik, dinf okullarin istihdam ve ayrimcilik muafiyetleri etrafindaki hukuki tartismalar,
finansman modeli (SRS/ “Gonski” yaklagimi) ve medya séylemleri, alanin siiregen gerilimlerini
beslemektedir. Gayriresmi din egitimi ise topluluk baglarini ve Kur'an 6grenimini
desteklemekte; fakat mifredat standardizasyonu, 6gretici niteligi ve kapsayicilik bakimindan
esitsiz bir tablo sunmaktadir. Sonug olarak Avustralya 6rnegi, din egitiminin diasporik
kosullarda kimligin strdirulmesi, toplumsal aidiyet ve yurttashk yetkinlikleri ile i¢ ice
ilerledigini; alanin daha tutarli veri Gretimi ve uygulama-politika araylziinde karsilastirmali

arastirmalara ihtiya¢ duydugunu géstermektedir.

Anahtar Kelimeler: Din egitimi, Diaspora, islami kolejler, Hafta sonu okullari, Cokkiiltiirliiliik,
Avustralya Muslimanlari.
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Abstract

This article examines the institutional and social framework of religious education in the
Muslim diaspora in Australia with a descriptive approach. The study combines a literature
review with analysis of official statistics and documents along three axes: (i) the historical
background and demographic profile of Muslims; (ii) state-religion relations, secularism, and
education governance; and (iii) formal (Islamic colleges) and non-formal (mosque/weekend
schools, maktab programs) practices of religious education. The findings show steady growth
of Islamic colleges within multicultural policies and federal/state regulations. Families prefer
these schools for identity transmission, a safe school climate, and academic expectations.
However, legal debates on employment and anti-discrimination exemptions for faith schools,
the funding model (SRS/Gonski), and media narratives keep the field under constant tension.
Non-formal religious education supports community ties and Qur’an learning, but remains
uneven in curriculum standardization, teacher qualifications, and inclusiveness. In sum, the
Australian case indicates that religious education in diasporic settings is closely linked to the
maintenance of identity, social belonging, and civic competences, and that the field needs
more consistent data and comparative research at the practice-policy interface.

Keywords: Religious education, Islamic Weekend schools,

Multiculturalism, Australian Muslims.

Diaspora, colleges,

2 Dr., Advisor to the Ministry of National Education, Ankara/Turkiye.
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Giris

Avustralya, Kanada, Yeni Zelanda ve ABD ile birlikte go¢ ve egitim konusunda diinyanin
dnde gelen iilkeleri arasinda yer almaktadir. 2021 Avustralya Istatistik Biirosu Nifus
Sayimina gore, Ulkenin yurt disi dogumlu yerlesik nifusu, su anda toplam niifusun

neredeyse %30'unu temsil etmektedir ve bu oran diger OECD ulkeleriyle
karsilastirildiginda daha ytiksektir (Australian Bureau of Statistics, 2021).

Yillar boyunca, Avustralya hikimetinin gé¢ programi planlama sayilari, oncelikleri ve
ekonomik ve siyasi hususlar dogrultusunda dalgalanmistir. Avustralya hikiimeti,
Avustralya’ya kalici olarak gb¢ etmek isteyenler igin iki program araciliglyla yer veya kota
tahsis etmektedir: vasifli ve aile gégmenleri icin Go¢ Programi ve miilteciler ve milteci
benzeri durumlarda olanlar igin insani Yardim Programi. Ancak Eyliil 2013’ten bu yana
Avustralya, islamofobi ve asiri sagci giindemlerdeki artis nedeniyle miiltecilerin girisine
izin vermemektedir (Ali, 2020, ss. 117-122). Avustralya’ya tekneyle gelenler ya da gegerli
basvurulari olmayan miilteciler agik deniz gbzalti tesislerinde tutulmaktadir. Miiltecilere
karsi bu degisim, oncelikle Liberal hiikimetin ¢ok kiltiirltliikten yana olmayan ve “Beyaz
Avustralya”? politikasina kadar geri gotirulebilecek glindemine baglanmaktadir.

Bu sosyopolitik arka plan, egitim olgusunun salt pedagojik bir stirecten 6te, bir kimlik insasi
sahasi olarak okunmasini zorunlu kilar. Bu baglamda galisma, Avustralya’daki din egitimi
pratiklerini betimsel bir veri yigini yerine Stuart Hall’'un (1990) “sabit olmayan, strekli
yeniden Uretilen diaspora kimligi” kavramsallastirmasi ve Charles Taylor’in (1994) sekdler
demokrasilerde “taninma politikasi” (politics of recognition) teorisi ekseninde analiz
etmektedir. Avustralya 6zelinde ise Jan A. Ali'nin (2020) modernite ve Musltiiman kimligi
arasindaki gerilimlere dair sosyolojik ¢ercevesi, ¢alismanin kurumsal analizine zemin
olusturmaktadir. Bu teorik sacayagl, islami okullarin ve gayriresmi egitim kurumlarinin
hem bir ‘korunakli alan’ (safe zone) hem de “yurttaslik insasi” (civic construction) islevini
nasil bir arada yurittigind anlamlandirmada anahtar rol oynamaktadir.

Mevcut literatlirde Avustralya’daki Misliiman diasporasinin demografik yapisi lizerine
calismalar bulunmakla birlikte, din egitimi kurumlarinin gokkdiltiirli politikalar ile sekiler
devlet dizenlemeleri arasindaki gerilimli alanda nasil konumlandigina dair bitlinctl bir
analiz eksikligi goze ¢arpmaktadir. Bu bosluktan hareketle ¢alismanin temel problemi,
“Avustralya’daki islami egitim kurumlarinin, devletin yasal sinirhliklari ve toplumun
kiilttrel beklentileri arasinda islevlerini nasil strdirdigld” sorusudur. Bu dogrultuda
calisma, Avustralya’daki Mdisliman diasporada din egitimi kurumlarinin yapisal
ozelliklerini, toplumsal islevlerini ve karsilastiklari zorluklari analiz etmeyi amaglamaktadir.

1 Beyaz Avustralya Politikasi (White Australia Policy), 1901’den 20. ylzyilin ortalarina kadar

Avustralya’ya Avrupali olmayan goé¢menlerin girisini yasaklayan veya kisitlayan irk temelli gog
politikalarinin genel adidir. Bu politikalar 1973 yilinda resmen sona erdirilmistir.
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1. YOntem

Bu arastirma, nitel arastirma yontemlerinden dokiiman incelemesi desenine dayali olarak
yuritalmastir (Bowen, 2009). Calismanin kapsamini; Avustralya Egitim Bakanhgi
raporlari, Avustralya istatistik Biirosu (ABS) verileri, bagimsiz okul birliklerinin yayinladigi
istatistikler ve konuyla ilgili akademik literatiir olusturmaktadir. Verilerin analizinde, farkli
veri kaynaklarinin (devlet raporlari, akademik calismalar ve kurumsal dokiimanlar) bir
arada degerlendirilmesini iceren betimsel analiz teknigi kullaniimistir.

Calisma, dogrudan saha verisine dayanmamaktadir ve mevcut literatlirin ve resmf
dokiimanlarin elestirel bir sentezini sunmakla sinirlandiriimistir. Bu baglamda arastirma,
Avustralya’daki din egitimi pratiklerini ‘kurumsal yap!’, ‘devlet-din iliskileri’ ve ‘toplumsal
islev’ temalari altinda siniflandirarak teorik bir ¢cerceve ¢izmeyi hedeflemektedir. Veri
toplama sirecinde, ¢alismanin gilivenirligini artirmak amaciyla, ulasilan ikincil veriler
(6rnegin kayit oranlari) farkh yillara ait raporlarla teyit edilmistir. Bu yéntemin tercih
edilme nedeni, genis bir literatlire dayanan veri gesitliligini makro diizeyde degerlendirme
olanagi tanimasidir.

2. Bulgular
2.1. Avustralya’da Miisliiman Varhigi ve Demografi
2.1.1. Tarihsel Arka Plan

Avustralya’daki Miislimanlarin tarihi, kisaca ti¢ 6nemli asama ile dzetlenebilir. ilk asama
ingiliz sémirgeciligi dncesine dayanmaktadir ve Endonezya’dan gelen Maisliiman
balikgilarin deniz salyangozu aramak i¢in kuzey ve kuzeybati Avustralya kiyilarina yillik
yolculuklar yaptigi 18. ylizyila kadar izlenebilir. Yerli ve Misliiman topluluklar bu donemde
ticaret yapmis, sosyallesmis ve birbirleriyle evlenerek kiltiirel ve dint baglar kurmuslardir.
Bu durum, Avustralya vyerlileri ile temas kuran dokuzuncu ve onuncu yizyll Misliiman
haritacilarinin haritalarinda kanitlanmaktadir. ikinci asama esasen sémiirge dénemindeki
Musliman temasini igermektedir. Misliman denizcilerin, hiikiimlilerin ve yerlesimcilerin
isimleri gesitli kayitlarda listelenmis olarak bulunabilir. Bununla birlikte, hayatta kalma
taktigi olarak asimile olma ihtiyaci ya da eve doénlis yolculugunu kazandiktan sonra
kolonileri terk etmeleri nedeniyle Avustralya’da devam eden yerlesimlerine dair kanitlar
blyuk 6lgtide yoktur (Woodlock, 2012). 1860’lar ve 1920’ler arasindaki somiirge sonrasi
donemde Avustralya’ya yerlesen ilk Mislimanlar, inci kabugu ¢ikarma enddstrisindeki
sozlesmeli Malezyal isciler ve genis kitanin birbirine baglanmasinda 6nemli bir rol
oynayan Afganli deve siriculeri idi. Malezyali inci dalgiclari ve i¢ kesimlerde ¢alisan deve
surdctlerin her ikisi de yerel Aborijin halkiyla gligli iliskiler gelistirdi. Yerli halkla evlilikler
yaygindi ve (ilke genelinde Misliiman kdkenli oldugunu gosteren Khan, Sultan, Mahomed
ve Akbar gibi soyadlarina sahip Aborijin aileler bulunmaktadir. Afganli deve siricileri
islami yaklasimi ve saygili tavrinin, Darwin’den Adelaide’e uzanan ana tren yolunun barisgll
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bir sekilde kurulmasinin 6nind agtigl ve bunun Avustralya’nin modernlesmesi igin bliylik
bir gelisme oldugu yaygin olarak kabul edilmektedir (Stephenson, 2010).

Afgan yerlesimi ve diger etnik gocler, Asyali gogmenlere yonelik irk¢i diismanlik, ekonomik
baski ve 1897 tarihli ithal isci Kayit Yasasi, 1901 tarihli Go¢ Kisitlama Yasasi, 1902 tarihli
Yollar Yasasi gibi ayrimci yasalarin ylrirlige girmesi nedeniyle durduruldu. Bu yasalar
sadece beyaz Avustralyalilari, yani ingiliz kékenlileri arzulayan bir koloninin yansimasiydi
ve 1950°'li ve 1960’li yillara kadar devam etti. ‘Beyaz Avustralya’ politikasina karsi
reformlar, bu tir politikalarin tlke ekonomisi ve bliylimesi Uzerindeki olumsuz etkisinin
fark edilmesi nedeniyle ikinci Diinya Savasi’ndan sonra geldi. Ancak, baslangicta dislanan
milliyetlerin beklentileri asimilasyondu ve bu da arzu edilen ‘beyaz Avustralya’
kavramlarinin gigli kaldigini kanithyordu. Ancak 1973 yilinda Whitlam Hiikiimeti
tarafindan Avustralya’nin ¢ok kdltirlaligine iliskin resmi bir politika baslatiimis ve bu
politika pek ¢ok kisi tarafindan olumlu karsilanmasa da Avustralya’nin uluslararasi
sahnede ticaret yapabilmesinin tek yolu olarak kabul edilmistir. Diaspora baglami, yalnizca
cografi yer degistirme olgusunu ifade etmez; ayni zamanda kimligin sirekli yeniden
mizakere edildigi cok yonlu bir toplumsal alani ifade etmektedir. Stuart Hall’un diaspora
kimligi analizine gore, gégmen topluluklarin kimligi sabit bir 6z yerine, ge¢mis ile buglin
arasindaki iliskilerin strekli yeniden kurulmasindan olusur (Hall, 1990). Bu bakis agisi,
Avustralya’daki Musliman topluluklarin din egitimi pratiklerini anlamak igin kritik
dnemdedir; ¢linkii islami okullar, pedagojik kurumlar olmanin étesinde, ayni zamanda
kiilttrel hafizanin ve topluluk siirekliliginin yeniden Uretildigi alanlardir. Jan A. Ali’'nin de
belirttigi gibi, Avustralya’daki Mislimanlar kimliklerini hem dini gelenekler hem de
Avustralya’nin sekdler-liberal normlari arasinda konumlandirarak iki yonli bir aidiyet
sureci yasamaktadir (Ali, 2020, ss. 101-104). Bu baglamda sekuilerizm, yalnizca din-devlet
ayrimi anlamina gelmez; Charles Taylor'in ifade ettigi sekliyle sekiler diizen, farkl inang
bicimlerinin esit gorindrligl ve taninmasi Gzerine kurulu normatif bir ¢ergeve sunar.
Ancak Avustralya Ozelinde bu “taninma politikasl” pratikte ¢ogu zaman pargali ve
kosulludur (Taylor, 2007). islami okullar, bir yandan cokkiltirlilik séylemleriyle
desteklenen kurumsal varliklarini stirdiirlirken, 6te yandan glvenlik politikalari, medya
temsilleri ve hukuki tartismalar nedeniyle siirekli bir mesrulastirma baskisiyla
karsilasmaktadir. Amanda Keddie’nin bulgulari, bu baskinin 6zellikle kiz 6grenciler ve dini
gorindrligt  yuksek topluluklar Uzerinde daha yogun bicimde hissedildigini
gostermektedir (Keddie, 2017, ss. 3-6).

Cokkualtarltlik bu noktada analitik bir gerilim alani olusturur. Resmi soylem, kiiltirel
cesitliligin  zenginlik oldugunu vurgularken, Peta Stephenson’in tarihsel analizleri,
Avustralya ulusal kimliginin hala “beyazlik”, “medeniyet normlar” ve “sekiler modernlik”
etrafinda sekillendigini gostermektedir (Stephenson, 2010, ss. 40-45). Bu durum,
Musliman topluluklari kiiltiirel olarak taninan ancak tam anlamiyla esit kabul edilmeyen
“kosullu vatandashk” konumuna itmektedir. islami okullar, tam da bu kosullu taninma
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sahasinda islev gorir; hem toplulugun kimlik aktarimina hizmet eder hem de devletin
sekiler ve hesap verebilirlik odakli beklentileriyle uyumlu kalmak zorundadir. Dolayisiyla
diaspora, kimlik ve sekilerizm eksenindeki bu teorik ¢erceve, Avustralya’daki din egitimi
uygulamalarini anlamada baglamsalligin yani sira, agiklayici bir rol de tstlenmektedir. Din
egitimi kurumlari, diaspora kimliginin hem devamliligini hem de donlsiimini mimkiin
kilan hibrit alanlar olarak okunabilir. Bu karmasik alan, egitim politikalarinin vaatleri ile
sahadaki toplumsal pratikler arasindaki farki gértiniir kilmak agisindan kritik bir analitik
zemin sunmaktadir.

2.1.2. Turk Gogmenler

Genellikle “Beyaz Avustralya” olarak bilinen 1901 tarihli Gog¢ Kisitlama Yasasi,
Avustralya’nin Avrupali olmayanlari dislayarak Avustralya’yi beyaz ve ingiliz tutma
yaklasimini belirleyen temel mevzuatti. 1940’lar ve 1950’ler boyunca asimilasyon
politikalari yeni gelenlerin ayirt edilemez hale gelmesini gerektirmistir. 1960’lar ve
1970’lerde, 2. Dlinya Savasl sonrasi isglici piyasasinin ihtiyaglarini karsilamak igin ‘cok
kilturld’ bir Avustralya’yi yansitan yapilar asamali olarak uygulamaya konuldu. Bu durum
sanayiye, insani krizlere ve vasifli isglici programlarina yanit olarak Libnan, Turkiye,
Vietnam ve daha sonra Afrika ve baska yerlerden go¢ dalgalarini mimkiin kilmistir
(Zlotnik, 1999).

1967 yilinda Avustralya ve Tlirkiye, destekli go¢ konusunda ikili bir anlagsma imzaladi. Bu,
goc¢ kisitlamalarinin hafifletilmesine yonelik dnemli bir adimdi. Tilrkler, Avustralya’ya
yerlesen ilk buyik Misliman nifusu temsil ediyordu. Anlasmanin ilk yillarinda, Tark
gocmenlerin ¢ogunlugu vasifsizdi ve imalat sektoriinde isci olarak is buldular (lcduygu,
1994).

1971 nifus sayimina goére Avustralya’da 11.589 Tirkiye dogumlu vatandas
bulunmaktaydi. Ancak Tirkiye’den Avustralya’ya go¢ 1980’lerin ilk yarisinda azalmis, ikinci
yarisinda ise Tirkiye'deki ylksek enflasyon ve issizlik nedeniyle yeniden baslamistir. O
zamandan bu yana, Tirkiye’den go¢ azalmis olup, gé¢ programinin Aile Akimi kapsaminda
gelenlerin ¢ogu, genel vasifl gogmenler olarak daha az sayidadir (Icduygu, 1994).

2.1.3. Dini Demografi

Avustralya’nin dinf yapisi son 50 yilda nemli 6l¢lide degismistir. 1966 yilinda Hiristiyanhk
(%88) ana dindi. Bu oran 1991’de %74’e, 2016’da ise daha da dusmistir (%52). Katolik,
Avustralya ntfusunun neredeyse dortte birini (%20) olusturarak Avustralya’daki en biiyik
Hristiyan mezhebidir ve onu Anglikan (%9,8) orani ile takip etmektedir (Bouma, 2017).

Avustralya’nin dinf cesitliligi devam etmekte olup Hinduizm, Sihizm, islam ve Budizm
giderek yayginlasan dini inanglardir. islam niifusun %3,2’sine ulasmistir. Hinduizm, son
yillarda Gliney Asya’dan gelen gogiin etkisiyle 2006 ve 2021 yillari arasinda en dnemli
bluylimeyi (%2,7) gostermistir. Bu dini aidiyet, Ulkeye yonelik go¢ dalgalarinin
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sekillendirdigi bir yansimadir. Avustralya niifusunun ‘higbir dine mensup olmadigin’’
bildiren ylzdesindeki artis, on yillardir siregelen bir egilimdir ve artmaya devam
etmektedir. ‘Dini yok’ diyenlerin orani 2016’da yiizde 30,1 iken 2021’de gozle gorilir bir
artisla ylzde 38,9’a ylikselmistir. Bir kisinin kendisini Hristiyan olarak tanimlama olasiligi
nesillere gére degismektedir. 18-34 yas arasi geng yetiskinlerin Hristiyanlik disindaki
dinlere mensup olma (%12) ve bir dine mensup olmadiklarini bildirme (%39) olasiliklari
diger yetiskin yas gruplarina gore daha yiksektir.

istatistiklerde gorillen bu tablo, sosyolojik agidan dikkat cekici bir paradoksu
barindirmaktadir: Genel Avustralya toplumunda ‘dini yok’ (no religion) kategorisi hizla
yukselerek sekilerlesme egilimi gliclenirken, Misliman nifusun hem sayisal hem de
kurumsal olarak bilytumesi ters yonli bir dinamik olusturmaktadir. Jan Ali’nin (2020)
vurguladig Gzere bu durum, islami okullari aileler nezdinde sadece bir ‘egitim kurumu’
olmaktan c¢ikarip, kusatici sekilerlesme baskisina karsi bir ‘kiiltiirel diren¢ ve muhafaza
alan’ konumuna yikseltmektedir. Dolayisiyla okullasma talebi, sadece demografik artisla
izah edilemez; bu durum ‘karsi-kiltiirel’ kimligi koruma refleksiyle de dogrudan iliskilidir.

Tablo 1. Dini aidiyet

2021 Nufus Sayimi 2016 Nufus Sayimi 2011 Nufus Sayimi

o Hristiyanlk (%43,9) e Hristiyanlik (%52) o Hristiyanlk (%59,3)
« Dini Yok (%38,9) « Dini Yok (%30) « Dini Yok (%22,3)

e islam (%3,2) e islam (%2,6)  Budizm (%2,5)
eHinduizm (%2,7) e Budizm (%2,4) e islam (%2,2)

e Budizm (%2,4) e Hinduizm (%1,9) e Hinduizm (%1,3)

Kaynak: ABS, Avustralya’da Dini Baglilik 2021 Bolim (Australian Bureau of Statistics, 2021)
2.2. Devlet, Laiklik ve Din Politikalari

Avustralya, Birlesik Krallik modelini takip eden Westminster tarzi hiiklimeti izlemektedir.
Avustralya, kendi kendini yoneten iki Bolge ile birlikte anayasalari, parlamentolari,
hikUmetleri ve yasalari olan alti Eyaletten olusan bir federasyondur.

Anayasa, Commonwealth’in yasama yetkisini, yani kanun yapma yetkisini Parlamento’ya
vermistir. Parlamento, Genel Vali tarafindan temsil edilen Kral ile Temsilciler Meclisi ve
Senato olmak (izere iki Meclisten olusur. Parlamento yasalari kabul eder. Onerilen
kanunlarin yasalasmasi i¢in Parlamentonun her iki Meclisi tarafindan da kabul edilmesi
gerekir. iki Meclis esit yetkilere sahiptir, ancak Senato’nun bazi mali mevzuat tiirlerini
yurirlige koyma veya dogrudan degistirme yetkisinde kisitlamalar vardir. Kralin temsilcisi
olan Genel Vali, Kanunlari onaylayarak yasama silirecinde rol oynar. Avustralya’nin
cokkilturliluk politikalari, resmi soylemde kiltirel c¢esitliligi koruma ve azinhk
topluluklarinin kamusal alana tam katilimini destekleme amaci tasimaktadir. Ancak Jan A.
Ali'nin belirttigi gibi, bu politikalarin uygulama diizeyindeki etkisi, Misliman topluluk s6z
konusu oldugunda ¢ogu zaman sinirli ve geliskili bir gériniim sunmaktadir (Ali, 2020, ss.
131-135). Resmi gerceve, din 6zgiirligi ve kiiltiirel 6zerklik vaat ederken, islami okullar
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glnlik isleyislerinde medya soylemleri, hesap verebilirlik baskilari, glivenlik politikalari ve
toplumdaki islamofobik algilar nedeniyle siirekli bir denetim altinda bulunmaktadir. Bu
durum, politika diizeyinde taninan haklarin pratikte tam olarak karsilik bulmamasina yol
acmaktadir. Cokkiltirltlik politikasinin bu “ikili karakteri”, Amanda Keddie’nin Avustralya
ve ingiltere’deki okullara dair bulgularinda da acik sekilde gériiniir. Keddie, 8gretmenlerin
ve yoneticilerin teoride kapsayici ve kiiltlirel duyarli pedagojiyi benimsedigini, ancak
uygulamada, 6zellikle islam ve Miisliman &grenciler s6z konusu oldugunda giivensizlik,
yanhs temsil ve asir ihtiyat halinin pedagojik alani daralttigini gostermektedir (Keddie,
2017, ss. 38-42). Bu gerilim, egitim politikalarinin normatif hedefleri ile sahadaki
profesyonel pratikler arasinda belirgin bir ayrisma olusturmaktadir.

Peta Stephenson’in Avustralya’nin tarihsel bellek ve kimlik siyasetine iliskin analizleri,
pratik diizeydeki bu boslugun ardindaki daha derin yapisal unsurlari agiklar. Stephenson’a
gore Avustralya ulusal kimligi “beyazhk”, “sekiler diizen” ve “medeniyet hiyerarsisi” gibi
tarihsel motiflerle oriltdir ve Misliiman topluluklar bu ¢ergevenin disina yerlestiriimeye
devam etmektedir (Stephenson, 2010, ss. 40-45). Bu nedenle islami okullar, resmi
politikalarin ¢ogulcu yoniine ragmen, uygulamada “glivenlik”, “entegrasyon” veya “uyum”
gibi normatif kriterler Uzerinden degerlendirilmektedir. Politika-pratik arayizi,
Avustralya’da din egitimi Uzerine c¢alisan tim aktorler icin belirleyici bir alan
olusturmaktadir. Teorik olarak kapsayici olan politikalar, sahada Misliman topluluklarin
egitim kurumlariyla ilgili kararlarini, okul yonetimlerinin stratejik tercihlerine yon veren
risk algilarini ve devletle kurulan kurumsal iliskileri etkileyen ¢ok boyutlu bir sinirliliklar
dizisine donlsmektedir. Bu nedenle diaspora baglaminda din egitimi c¢alsilirken,
cokklturliluglin vaatleri ile pratikte karsilasilan sinirlamalar arasindaki bu yapisal agi
farkinin dikkate alinmasi analitik agidan zorunludur.

2.2.1. Laiklik ve Dini Okullar

Avustralya, kilise ve devletin yasal olarak ayrildigi, devlet dininin olmadig laik bir tlkedir.
Avustralya demokrasisinin temel ilkelerinden biri, birgcok farkl etnik, irksal, dinf ve sosyal
grubun bir arada yasama hakkina sahip oldugu ¢ogulcu bir topluma dayanmaktadir.
Avustralya’da din 6zglirligliine uygulamada izin verilmekte ve anayasa ve hilkiimetin her
diizeyindeki mevzuat araciligiyla gesitli derecelerde korunmaktadir.

Avustralya Anayasasl, dini 6zgurliklerin korunmasinin yani sira federal ayrimcilik karsiti
yasalar ile Eyalet ve Bolge temelli insan haklari yasalarinin bazi bolimlerini de
saglamaktadir. Bu 6zgirlikler tek bir mevzuatta korunmayip diger kanun ve yasalarda
bolimler, maddeler ve muafiyetler seklinde yer aldigindan, Avustralya’da yasal dini
ozglrlik korumalari genellikle bliylk tartismalara neden olmakta ve ayirt edilmesi zor
olmaktadir. Halihazirda, dini okullarin dini degerlerine tehdit olusturabilecek kisileri
istihdam etme konusunda belirli gerekgelerle ayrimcilik yapmalarina yonelik muafiyetler
mevcuttur. Dinf okullar, sadece kendi dinlerinin veya inanglarinin dini hassasiyetlerine ve
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taraftarlarina bagl olan kisileri istihdam etmeyi tercih edebilirler. Ancak bu durum son
birkag yildir oldukga gergin bir konu haline gelmistir ve bu muafiyetlerin kaldiriimasina
yonelik tartismalar devam etmektedir (Ali, 2020, ss. 140-145). Bu gerilimlerin surekliligi,
teknik dizenlemelerin Otesinde, egitim alanindaki farkh aktorlerin deger temelli
beklentilerinden kaynaklanan ¢ok yonli bir ¢atisma alanindan beslenmektedir. Finansman
modeli (SRS/Gonski), devletin 6zel okullara kaynak dagitimini performans ve ihtiyag
temelli bir formiile baglarken, islami okullar bu modelde hem toplumsal dezavantaj hem
de akademik basari belirleyicileri agisindan 6zglin bir konumda yer almaktadir. Jan A.
Ali'nin belirttigi Gzere, Avustralya’daki Misliman topluluklarin egitim kurumlarina yonelik
gliveni, kimlik aktarimi ve sosyal glivenlik ihtiyaciyla yakindan iliskilidir; bu da finansman
tartismalarini pedagojik bir mesele olmaktan cikarip toplumsal taninma diizeyine
tasimaktadir (Ali, 2020, ss. 147-149). istihdam muafiyetlerine ydnelik hukuki tartismalar
da baska bir gerilim hatti olusturmaktadir. Bu muafiyetler, inang temelli okullarin kendi
degerleriyle uyumlu personel istihdam etmesine olanak tanirken, insan haklari ve
ayrimcihk karsiti yasa cerceveleri icinde giderek daha fazla sorgulanmaktadir. Amanda
Keddie’nin Avustralya ve ingiltere’deki okullara iliskin bulgulari, Misliiman kurumlarin
dzellikle islamofobik kamu sdylemleri arttikga daha “korunakli” kadro politikalarina
yoneldigini ve bunun toplumsal mesruiyet tartismalarini yogunlastirdigini gbéstermektedir
(Keddie, 2017, ss. 3-5). Medya sOylemleri ise bu yapisal tartismalari daha gorinir ve
keskin hale getiren ti¢iincii bir alandir. Avustralya basininda islami okullara iliskin haberler
¢ogu zaman glivenlik, entegrasyon ve toplumsal degerler ekseninde ¢ercevelendiginden,
toplumsal algida kurumsal kirilganhgi artirmaktadir. Stephenson’in vurguladigi gibi,
Avustralya’daki Misliman varligina iliskin tarihsel hafizada “stiphe” ve “6tekilik” izleri
canlidir ve egitim kurumlari bu tarihsel séylemden bagimsiz degildir (Stephenson, 2010,
ss. 42-44).

Bu ii¢ alan bir araya geldiginde, islami okullarin stratejik kararlari tizerinde dogrudan etkili
olan bir gerilim matrisi olusmaktadir. Okullar bir yandan devletin hesap verebilirlik
standartlarini karsilamaya calisirken, diger yandan topluluklarinin kimlik ve givenlik
ihtiyaclarina yanit vermek zorundadir. Bu nedenle “siiregen gerilimler”, dissal baskilarla
beraber, diaspora topluluklarinin egitimde hem toplumsal taninma hem de kiltirel
korunma taleplerini iceren derin bir yapisal ikiligi ifade etmektedir.

2.3. islam ve Miisliiman Toplum Kuruluglari

Afganli deve siriculeri, kesif gezileri, demiryollari ve Avustralya’yl Hindistan (zerinden
Londra’ya baglayan Kara Telgraf Hatti lzerinde calisarak kritik altyapilar kurarken
(Akbarzadeh & Saeed, 2001), ayni zamanda vizyoner davranarak camiler de insa
etmislerdir. Deveciler kendi topluluklari iginde fon toplayarak camiler insa etmislerdir. ilk
cami 1861 yilinda Gliney Avustralya’nin Marree kentinde insa edilmistir. Daha sonra
1887’de Broken Hill, NSW’de ve 1908’'de Holland Park, Queensland’de. Dikkate deger, bu
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camiler bugiin Misliman toplumuna hizmet vermeye devam etmekte ve Avustralya
Muslimanlarin gergek mirasini yansitmaktadir (Haveric, 2019).

Bugiin Misliiman toplum tarafindan yonetilen ve desteklenen ¢ok cesitli islami kuruluslar
bulunmaktadir. Bu kuruluslar esit derecede ¢ok etnikli ve gok kiiltirlidir ve sosyal, dini,
eglence, egitim, is, savunuculuk ve siyasi gibi farkli amaclara hizmet etmektedir. Edwards
(2018) Musluman toplum kuruluslarini (MCQ’lar) duzgin bir sekilde Ug¢ gruba
ayirmaktadir: a) zirve organlar, b) kolektif dinf liderlik ve c) topluluk gruplari. Bu Uglu
yaplya, Avustralya’daki hizli kurumsal genislemeleri g6z oniline alindiginda, ‘egitim odakh
toplum kuruluslarr’ niteligiyle islami okullari da dahil etmek mimkindir. 2021 kayit
trendlerine gére 43.906 &grenci islami okullara kayithdir (ISA, 2022). Bagimsiz Okullar
Birligi’nin (ISA) giincel raporlari, islami okullarin sektdrdeki en hizli bilyiiyen egitim grubu
olma 6zelligini korudugunu gostermektedir. 2024 yili verilerine gore, islami okullara
yonelik talep yillik bazda %5’in Gizerinde bir artig géstermistir. Ornegin, sadece Victoria
eyaletinde 2023 itibariyla islami okullara kayitl 6grenci sayisi 17.500’e yaklasmistir
(Independent Schools Victoria, 2024). Ulusal diizeyde ise bu okullar, o6zellikle
sosyoekonomik dezavantajli bolgelerde egitim basarisini artiran kurumlar olarak dikkat
¢cekmektedir.

Tablo 2. Yerel bilgilere gore 2023 yilinda Eyaletlere gére resmi kayith islam Okullarinin sayisi

Eyalet Okul sayisi
Yeni Guney Galler 28
Victoria 16

Bati Avustralya 3

Guney Avustralya 3
Queensland 3

Tablo 2’deki veriler incelendiginde, islami okullarin dagiliminin Avustralya’daki Miisliman
nifusun yerlesim oOrlintlsliyle dogrudan ortlstigi gorllmektedir. Okullarin yaklasik
%70’inin Yeni Guney Galler (NSW) ve Victoria eyaletlerinde toplanmis olmasi, Sydney ve
Melbourne gibi metropollerin Misliiman diasporasinin ana yerlesim merkezleri olmasiyla
aciklanabilir. Ote yandan, Bati Avustralya ve Queensland gibi eyaletlerde okul sayisinin
sinirli kalmasi (3’er okul), bu bolgelerdeki Miisliman ailelerin 6rgin din egitimi yerine
daha ¢ok gayriresmi kurumlara (hafta sonu okullari) veya devlet okullarina yonelmek
zorunda kaldigina isaret etmektedir. Bu dengesiz dagihm, egitim politikalarinin eyalet
bazinda farklilasan ihtiyaglara gore yeniden ele alinmasi gerektigini ortaya koymaktadir.

Ancak egitim dizeyi agisindan Avustralyali Misliimanlar toplam niifusa kiyasla sayilari
daha yiksek olmalarina ragmen, istihdam oranlari Avustralyali Misliimanlar igin tim
Avustralyalilara kiyasla daha distik ve issizlik oranlari oldukga yiiksektir. 2001, 2006, 2011
ve 2016 Avustralya Nifus Sayimi, Avustralyali Mislimanlarin gelir, issizlik ve ev sahipligi
gibi temel gostergelerde ulusal ortalamanin sirekli olarak altinda performans gostererek
kiiltirel ve sosyal sermayenin dezavantajini ortaya koymaktadir. Bu esitsizlikler,
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Avustralya Misliiman toplumunda dezavantaji slirekli hale getirmekte ve nesiller arasi
aktarilmaktadir (Hassan, 2010).

Avustralya’da etnik azinliklara yonelik isglicti piyasasi ayrimciligi (izerine yapilan arastirma
(Booth, Leigh & Varganova, 2012) ciddi bir sorun oldugunu dogrulamaktadir. Anglosakson,
Yerli, Cinli ve italyan isimleriyle karsilastirildiginda Orta Dogulu/Mdsliiman isimlere sahip
kisilerin en fazla ayrimciliga maruz kaldigi ve ayrimcilik modelinin tim is turleri igin tutarl
oldugu tespit edilmistir. Avustralya insan Haklari Komisyonu tarafindan yapilan arastirma
(Human Rigths, 2025) ayrica Musliimanlarin yonetici, idareci veya profesyonel olarak
istihdam edilme ihtimalinin daha disik oldugunu belirtmektedir. Sosyoekonomik
dezavantaj, bireyleri ve topluluklar gligstizlestirmekte ve marjinallestirmektedir. Gog,
nifus ve refah esitsizliklerindeki egilimler devam ederse, bunun sonuglari makro-
toplumsal diizeyde Kural ve yasa yapicilar icin dnemli zorluklar teskil etmektedir.

Avustralya’nin ¢ok kiltlirli mozaigi uluslararasi toplumda siklikla dévglyle karsilanabilir.
Ancak gercekte “hassas dengeler Uzerindedir” (Schottmann, 2013; Woodlock, 2012).
Avustralya sosyopolitik baglami ve medyasi, Miuslimanlarin  kamusal soylemini
yonlendiren giigli kuvvetlerdir. 11 Eylil'iin yankilari, islam’in dogasi geregi tehlikeli ve
Avustralya degerleriyle uyumsuz oldugu varsayimini kesin bir sekilde arttirmistir. 2001’de
denize dlsen siginmaci ¢ocuklarin Misliman ebeveynleri tarafindan denize attiklari
iftirasi meselesi, 2002 ve 2005’teki Bali bombalamalari, 2005’teki Cronulla ayaklanmalari,
2007’de Brisbane’li Dr. Mohammed Haneef’in tutuklanip gézaltina alinmasiyla sonuglanan
Glasgow Havaalani’na saldiri girisimi, 2014 teki Lindt kafe rehin alma olayi ve Christchurch
katliami yerel baglamda irkgilik, yabanci diismanligi ve esasen islamofobi olarak kendini
gostermigtir.

Muslimanlarin “Avustralyali olmayanlar” olarak insa edildigine dair yogun mesajlara
ragmen Musliman Avustralyalilar iyimserligini korumaktadir (Diallo, 2017; Hassan, 2015).
Avustralya’da islam {zerine 2019 yilinda yapilan ulusal bir ankette (Rane vd. 2020),
%86’dan fazlasinin kendilerini agikga Miisliiman olarak tanimladiklari ve islami degerleri
ile Avustralya degerlerinin uyum iginde oldugundan emin olduklari bildirilmistir.

Australian Charities and Not-for-Profits Commission (ACNC) arama sonucu “islami”
anahtar aramasiyla 219 toplum kurulusu, “Tlrk” anahtar aramasiyla 20 kayith Tiirk toplum
kurulusu, “Milll Gorus” anahtar aramasiyla 9 toplum kurulusu ortaya ¢ikmistir. Bazi
yerlesik Tirk toplum kuruluslari arasinda 1978 yilinda kurulan Avustralya Tlrk Dernegi
(ATA), 1985 yilinda kurulan Moreland Tiirk Dernegi, Avustralya Tiirk is Konseyi (ATBC)
bulunmaktadir. islam Toplumu Milli Gériis’iin Avustralya’da 3 kayith islam okulu
bulunmaktadir. Melbourne’deki okulunun 5 kampiisii bulunmaktadir. islam Toplumu Millt
Gorls organizasyonu, Avustralya’da hem resmi hem de gayriresmi dinf egitim sunan en
biyiik islami toplum kurulusu olarak &ne ¢ikmaktadir. Ayrica tiim toplumun islami egitim
ihtiyaglarina hizmet eden 10 camiden olusmaktadir (Yar, 2022).
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2.4. Avustralya Egitim Sistemi ve Yapisi

Avustralya Milletler Toplulugu federal bir hiikiimet sistemine sahiptir ve egitim sisteminin
idaresi eyalet ve boélge hilkiimetleri ile ortak bir yonetim altindadir. Egitim sistemi, Eyalet
ve Bolgelerin her birinin kendi egitim departmanlarina sahip oldugu 6l¢lide merkeziyetgi
bir yapiya sahiptir. Ulusal Egitim Anlasmasi (2014) kapsaminda, ilgili tUm Avustralya
Hikimetleri ylksek kaliteli ve esitlik¢i egitim icin isbirligi icinde ¢calismayi kabul etmektedir
(Ali, 2020, ss. 55-60).

Avustralya Hukumetler Konseyi (COAG), hukimetler arasi en (st forumdur ve
Avustralya’da ulusal olarak benimsenecek temel politika yonergelerini belirler. Egitim
alanindaki ana diizenleyici kurumlar arasinda Uciinciil Egitim Kalite Standartlari Kurumu
(TEQSA), Avustralya Becerileri Kalite Kurumu (ASQA) ve Avustralya Cocuk Egitimi ve Bakimi
Kalite Kurumu (ACECQA) bulunmaktadir (Noonan, 2019).

Her Eyalet ve Bélgedeki Egitim ve Ogretim Bakanligi (DET), Avustralya Hikiimetinin ulusal
stratejisini  destekleyen egitim politikalari ve programlarinin  gelistirilmesi ve
uygulanmasindan sorumludur. Avustralya Federal Hikiimeti, Egitim ve Ogretim Bakanligi
(DET) araciligiyla okul 6ncesi ve anaokullari gibi gocuk egitim ve bakim merkezlerine,
devlet ve devlet disi okullara finansman, mesleki egitim ve 6gretim finansmani, hibe ve
burslar yoluyla devlet Gniversitelerinin isleyisi icin kismi finansman ve ayrica 2000 tarihli
Denizasiri Ogrenciler icin Egitim Hizmetleri (ESOS) Yasasi ve Commonwealth Kurumlar ve
Kurslar veya Denizasirt Ogrenciler Kaydi (CRICOS) kapsaminda uluslararasi egitim
diizenlemesi saglar. Ayrica islam kolejleri dahil her eyalette dzel okullarin haklarini
savunan (Independent Schools Associations) Bagimsiz Okullar Konseyleri de mevcuttur
(Jones, 2012).

Avustralya’da, Anglo-Amerikan modellerine benzer sekilde, son kirk yilda egitim
politikasinda yapilan reformlar giderek artan kiiresellesmeyi baskin bir glic ve sdylem
olarak gostermektedir. ‘Egitim devriminin’ temel Ozellikleri arasinda standardizasyona
yonelik bir yaklasim, ulusal bir miifredat ve ulusal degerlendirme programi yer almaktadir.
Bu mimari, egitimin ekonomiklestirilmesi olarak tasarlanan yeni kamu y6netimi (NPM)
soylemi tarafindan yonlendirilen ideoloji ve egitimin merkezi amacindan etkilenmektedir
(Lingard, 2010). Avustralya, Ekonomik isbirligi ve Kalkinma Orgiitii (OECD) Uyesi diger
Ulkelere kiyasla oldukga 0Ozellestirilmis bir egitim sistemine sahiptir (OECD, 2016).
Avustralya’da okul egitimi icin ebeveyn secimi, neoliberalizm ve esitlik¢i ideoloji
tarafindan desteklenen tarihi ve siyasi bir gegcmise sahiptir (Buckingham & Jha, 2016).
Avustralya’daki bagimsiz egitim sistemi (hiiklimet disi olarak da bilinir) gesitliligi, liderligi
ve egitim kalitesiyle taninir. Sektér, cogunlukla ¢ok kiltlrli ve ¢ok dinli bir niifusa sahip
devlet disi okullardan olusmaktadir. Asagidaki Sekil 1, 2018 yilinda her bir sektoriin oranini
gostermektedir. Bagimsiz okullarin g¢ogunlugunun dini baglantilari vardir ve digerleri
Montessori okullari gibi belirli bir egitim felsefesini desteklemektedir. Okullarin ¢ogu
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karma egitim verirken, tek cinsiyetli okullar da bir secenek olmaya devam etmektedir.
Asagidaki tablo, Bagimsiz okul tirlerinin bir listesini daha sunmaktadir. Avustralya
Bagimsiz Okullar Konseyi (ISCA), bagimsiz okullar sektorintin en (st temsilci kurulusudur.

Proportion of schools by school sector, Australia, 2018 (per cent)

Government
= Catholic
= Independent

Sekil 1. Bagimsiz Okul Tiirleri (Kaynak: ABS, Kat. No. 4221.0, Okullar, Avustralya 2018).
Bagimsiz Okullar Bagimsiz okullar sektoriindeki okul tiirleri Hristiyan mezhepleri sunlardir:

e Anglikan, Katolik, Yunan Ortodoks, Literiyen, Birlestirici Uniting Kilise, Yedinci
Gin Adventisti, Presbiteryen

e Mezhepsel olmayan Hristiyan okullari

e islami okullar

e Yahudi okullan

e  Montessori okullari

e  Steiner Okullari

e  Toplum okullari

e Yerli Aborjin toplum okullari

e  Engelli 6grenciler igin uzman okullar

e Sosyal/duygusal/davranissal ve diger faktorler nedeniyle asiri egitim riski altinda
olan 6grenciler igin okullar.

Tim devlet ve devlet disi okullar, mali islemler, mifredat, raporlama ve hesap verebilirlik
ile ilgili gereklilikleri zorunlu kilan Eyalet veya Bolge ve Avustralya Hiikiimeti mevzuati
dahilinde faaliyet gostermelidir. Bagimsiz okullar sektor( igerisinde, ortak amag ve
baghliklara sahip okullari bir araya getiren sistemler mevcuttur. Bagimsiz okullar
sektorlindeki en biyik sistemler Lutheran ve Anglikan sistemleridir. Avustralya Bagimsiz
Okul Konseyi’'nin 2018 raporuna gore (The Changing face of Australian schooling. 2018),
bagimsiz okullarin %65’i bliylk sehirlerde bulunmaktadir ve %85’inin din baglantisi vardir.
Bu rapora gore, Avustralya’daki islami okullarin istikrarl bir biiylime gostererek 44 okula
ulastigini ve sektordeki 6grencilerin %5,5’in Ustlinde olup hizla bilylimeye devam
etmektedir. Egitim hizmetlerinin ve tesislerinin sunulmasini destekleyen fonlar esas olarak
Avustralya ve Eyalet ve Bolge hiikiimetlerinden hibe seklinde saglanmaktadir. Tium devlet
okullarinda ilkokul ve ortaokul egitimi Ucretsizdir. Devlete bagli olmayan okullarin ¢ogu,
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kurumlara gére 6nemli Olglide degisebilen Ucretler talep etmektedirler. Bagimsiz okullar
blylk olglide Avustralya Hikiimeti tarafindan finanse edilir ve Eyalet ve Bolge
hikUmetleri devlet okullari i¢in ana finansman kaynagidir. Buna ek olarak, Bagimsiz okul
velileri de katkida bulunur. 2018 yilinda Avustralya Hikiimeti fonlarinin %61,1’i hilkiimet
disi okullara tahsis edilirken, Eyalet ve Bdlge fonlarinin %91,6’si1 devlet okullarina tahsis
edilmistir (ACARA, 2025). Asagidaki Tablo 2, her bir sektore gore 2017 fon dagilimini
gostermektedir. ilging bir sekilde, tim Bagimsiz okul &grencileri tamamen kamu
tarafindan finanse edilen devlet okullarina gitmis olsalardi, Bagimsiz okullar sektoriindeki
veli katkilari hiikiimetleri yilda 5 milyar dolara yakin tasarruf ettirirdi (Independent Schools
Australia, 2025). Bu nedenle devlet ideolojisine uymasa da devlete sagladiklari tasarruf ile
devlet destegi devam etmektedir. Bagimsiz sektor egitim finansman modeli siklikla medya
elestirilerine ve paydas lobiciligine maruz kalmaktadir.

Gross income by funding source, Australia, 2017 (per cent)

o

4% 5%

23%

51% Other private sources
75% Fees, charges and parent contributions

Statelterritory government recurent funding

1%

m Australian government recurrent funding

Government schools C. i | P

Source: ACARA, My School finance data collection, National Report on Schooling data portal
Sekil 2. Bagimsiz sektér egitim finansman modeli

David Gonski tarafindan yonetilen ve 2010 yilinda eski Basbakan Julia Gillard tarafindan
gorevlendirilen Gonski reformlari, kiresel okuryazarlik ve aritmetik ol¢litlerine goére
belirlenen performans agigini ve ihtiyag¢ temelli finansman ilkesine dayali olarak tiim okul
sektorlerindeki egitim dezavantajini kapatmayl amaglamistir. Bu nedenle, Gonski Review
(DESE, 2011) tiim 6grencilere devlet tarafindan tahsis edilen temel bir fon hakki ile birlikte
diisik sosyoekonomik statt, engellilik ve Yerli Aborjin kdken gibi magduriyetler igin okul
gelisimini saglamayi amaglayan bir finansman formili énermistir. O zamandan bu yana
Gonski finansman modelinde, tim okullari Commonwealth finansmaninin belirli bir
payina ve hikiimet disi okullarda “katkida bulunma kapasitesine” (CTC), baska bir deyisle
ebeveyn gelir vergisi verilerine dayal olarak ebeveynlerin licret 6deme kapasitesine
gecirmek icin bir Okul Kaynak Standardina (SRS) dayali bir sisteme gegilmistir.
Yiksekogretim sektoriinde 6zel finansman ©nemli bir kaynak olusturmaktadir.
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Avustralya’da lisans, yiksek lisans veya doktora programlarina kayith yerli 6grenciler,
egitimlerini tamamlamak icin genellikle Yiiksek Ogrenim Kredileri Programi (HECS-HELP)
araciligiyla 6grenci kredisi almaktadir. Avustralya érnegini daha belirgin kilmak i¢cin benzer
diaspora baglamlarina sahip ii¢ llkeyle -Kanada, ingiltere ve ABD- kisa bir karsilastirma
yapmak, din egitimi politikalarinin yapisal ozelliklerini daha agik gostermektedir.
Kanada’da c¢okkdltiirlllik politikasi anayasal diizeyde glicli bir taninma rejimine
dayanmakta ve bazi eyaletlerde (6zellikle Ontario) Katolik okullari gibi din temelli modeller
devlet fonlamasiyla kurumsallagsmistir. Buna karsin Misliman okullar, Avustralya’dakine
benzer sekilde bagimsiz okul statlsiinde faaliyet gostermekte ve topluluk finansmani ile
devlet dizenlemeleri arasinda bir denge kurmak zorundadir. Bu yoniyle Kanada,
“kurumsal taninma” diizeyi daha yiksek olsa da uygulamada Misliiman okullarin esit
fonlama taleplerinin hala tartismali olmasi bakimindan Avustralya ile ortak bir zemin
paylasmaktadir.

ingiltere’de Faith Schools modelinin uzun bir tarihsel arka plani bulunmakta ve Miisliiman
okullar bu gergevede devlet tarafindan taninan resmi okullarin bir bolim haline gelmistir.
Ancak Ofsted denetimlerinin politiklestigine dair tartismalar, islami okullar (izerinde
zaman zaman genisletilmis gézetim mekanizmalari olusturmaktadir. Keddie’nin ingiltere
verileri de ozellikle “radikallesme” soylemi etrafinda sekillenen kamu denetimlerinin
pedagojik ortami daralttigini ortaya koymaktadir (Keddie, 2017, ss. 38-42). Bu durum,
cokkilturlilugin agikga kurumsallastigi bir tGlkede bile Misliman okullarin pratikte sirekli
bir mesruiyet miicadelesi yuruttiglini géstermektedir. ABD’de ise din 6zglrlugi gliclU bir
anayasal koruma altinda olmakla birlikte devletin din temelli okullara dogrudan fon
saglamamasi, Misliman okullarin gelisimini blylk 6l¢lide topluluk inisiyatifine
birakmistir. Bu nedenle ABD’deki islami okullar, Avustralya’daki benzerlerinden daha
diistk Olgekli ve daha keskin kaynak sinirhliklari altinda faaliyet gostermektedir. Buna
karsin kamusal alanda islamofobi ve giivenlik sdylemlerinin giiclii olmasi, ABD’deki
okullarin da Avustralya’dakine benzer bir sosyal gozetim altinda hareket etmesine yol
acmaktadir.

Bu kisa karsilastirma, Avustralya modelinin 6zgiinliiglini iki noktada ortaya koymaktadir:
(i) devlet fonlamasi ve hesap verebilirlik mekanizmalarinin gli¢lii oldugu bir sekiler sistem
icinde islami okullarin kurumsal olarak bilylime imkani bulmasi ve (ii) buna ragmen
cokkilturlilik soylemi ile pratikte yasanan toplumsal ve medya kaynakli baskilar
arasindaki gerilimli yapinin devam etmesi. Dolayisiyla Avustralya 6rnegi, taninma ile
denetim, 6zerklik ile uyum, topluluk talepleri ile devlet standartlari arasindaki ¢ift yonli
bir miizakere alani olarak okunabilir.

2.5. Orgiin Egitim Kademeleri
Avustralya’daki 6rgiin egitim sistemi asagidaki ana alt sektorlerden olusmaktadir:
1. Cocuk egitimi sektord,
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ilk ve orta 6gretim sektord,
Mesleki egitim ve 68retim (VET) sektori ve
Yiksekogretim sektord.

Avustralya Hikiimeti bu konuda asagidaki sorumluluklari Gstlenmektedir:

Ulusal olarak mutabik kalinan sonuglari karsilamak tzere hizmet sunumunu ve
reformlari desteklemek igin Eyaletlere ve Bélgelere fon tahsis edilmesi

Her bir okul sektori icin finansman diizenlemelerinin tutarl olmasini saglamak
ve Eyalet ve Bolgeleri egitim ciktilarina iliskin dlizenleme, performans ve
raporlama konularinda desteklemek

Avustralya’nin uluslararasi degerlendirme programlarina ve egitim konu
katilimina liderlik etmek.

Eyalet ve bolge hiiklimetleri, altyapi ve bakim finansmani, 6gretmenlere, mudirlere ve

O0gretmen olmayan personele 6deme yapilmasi ve okullardaki tim kaynaklarin yonetimi

konusunda sorumluluk alir.

2.5.1. Avustralya Egitim Hedefleri

Avustralya’da egitim politikasina iliskin en glincel deklarasyon ve taahhit belgesi Alice
Springs (Mparntwe) Egitim Deklarasyonu, 2020 olarak bilinmektedir. Bu bildirgenin ilk
hedefi Avustralya egitim sisteminin Ustlin basarlyi ve esitligi tesvik etmesidir.

Avustralya’nin inang ve dinf okullara yonelik politika ve yaklasimiyla ilgili olarak Avustralya
Hik{metleri, egitim camiasiyla birlikte calismayi agik¢a taahhit etmistir:

“Egitimin, farkli bakis agilarina ve kiiltiirel, sosyal, dilsel ve dini gesitliliGe deger
veren, saygi duyan ve takdir eden sosyal olarak uyumlu bir toplumu tesvik etmesini
ve buna katkida bulunmasini saglamak igin tiim egitim sektérlerini -devlet, devlet
disi, laik ve inang temelli egitimi- desteklemek igin tiim gecmislere sahip geng
Avustralyalilarin tam editim potansiyellerine ulasmalarini amaclar.” (Council,
2019).

Ayrica bu bildirgenin ikinci hedefi de sudur:

“Tiim geng¢ Avustralyalilar, yetkin ve yaratici bireyler, basarili yasam boyu
6dgrenenler ve toplumun aktif ve bilgili (lyeleri haline gelirler; Avustralya
Hiikiimetleri, tim gen¢ Avustralyalilarin su &zelliklere sahip olmalarini
desteklemek icin egitim camiasiyla isbirligi icinde ¢alismayi taahhiit eder:
Duygusal, zihinsel, kiiltiirel, ruhsal ve fiziksel refahlarini yénetmelerini saglayan bir
6z deger duygusuna, 6z farkindaliga ve kisisel kimliGe sahip olmak; diiriistliik,
empati, sadakat, sorumluluk ve baskalarina saygi gibi kisisel degerler ve nitelikler
gelistirmek.” (Council, 2019).
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Bu Deklarasyonda 6zetlenen taahhiitler Avustralya’daki politika ve miifredat igin 6nemli
bir temel olusturmakta ve Avustralya Hikimetleri Konseyi Egitim Konseyi araciligiyla
birlikte ve kendi sorumluluk alanlarinda bireysel olarak c¢alisan tim Avustralya
Hik{metlerinin gabalariyla uygulanmaktadir. Bu ulusal reformlar ulusal anlasmalarda ana
hatlariyla belirtilmekte ve geng Avustralyallar igin egitim hedeflerine ulasma yolunda
kaydedilen ilerlemeyi izlemek lizere ulusal veri toplama ve raporlama c¢alismalari
yurutilmektedir. Bununla birlikte, okullarin katilm oranlari diizensizdir ve genellikle
okullarin tam olarak uygulama ihtiyacina ve aciliyet duygusuna baglidir. Bu nedenle, llke
genelinde farkli yaklasimlara rastlanmaktadir.

2.5.2. Erken Cocukluk Egitimi

Cocuk egitiminin rolii, ¢ocuklara kaliteli bakim ve gbézetim saglamak ve ¢ocuklari okula
hazirlamak ve yasam yoriingelerini etkilemektir. Erken ¢ocukluk egitimi programlari,
toplum programlari, anaokullari ve g¢ocuk bakim ortamlarinin bir pargasi olarak
saglanmaktadir. Ulusal reform giindeminin bir pargasi olarak Avustralya Hilkiimeti COAG
aracihigiyla ulusal Erken Yillarda Ogrenme Cergevesi (EYLF) ve Cocuk Egitimi ve Bakimi igin
Ulusal Kalite Cergevesini (NQFECEC) gelistirmis ve uygulamaya koymustur. Cocuk bakimi
ve okul dncesi Avustralya, Eyalet ve Bolge hikimetleri arasinda ortak bir sorumluluktur.
Avustralya Hikiimeti resmi bakim (uzun sureli bakim, aile gindiz bakimi, okul saatleri
disinda bakim ve ara sira bakim) i¢in politika sorumluluguna sahiptir. Ayrica Cocuk Bakim
Yardimi, Cocuk Bakim Vergi indirimi gibi {icret siibvansiyonlarini ydnetir ve erken ¢ocukluk
egitimi ve bakiminda akreditasyonu denetler (Brennan, 1998).

2.5.3. ilk ve Orta Ogretim

Akademik yil genellikle Ocak ayinin sonlarinda baslar ve Aralik ayinin ortalarinda sona erer.
Her akademik yil genellikle yilda dért donemden olusur, ancak bazi eyalet boélgelerinde
farkhhk gosterebilir. Cogu Eyalet ve Bolgede egitimin zorunlu hale geldigi yas altidir.
Uygulamada ¢ogu c¢ocuk ilkokula 4.5 ila 5.5 yaslarinda baslamakta ve ilkokulu 11 veya 12
yasinda tamamlamaktadir. ilkokullar, Eyalet ve Bélgelere bagli olarak Temel asamadan (1.
Yil 6ncesi, diger adiyla Resepsiyon veya Anaokulu) 6. veya 7. Yila kadar programlar
sunmaktadir. Avustralya ilk ve orta dereceli okullari Avustralya Ulusal Mifredatini takip
eder ve 6grenciler 3, 5, 7 ve 9. Yillarda yillik Ulusal Degerlendirme Imtihanlarina (NAPLAN)
katilirlar. Ogrenciler ortaokul egitimleri sirasinda Mesleki Egitim (VET) kurslarina (asagiya
bakiniz) katilabilirler. Ortadgretimlerini 12. sinifta tamamlayan 6grencilere Kidemli
Ortadgretim Egitim Sertifikas! verilir (bu unvan Eyaletlere ve Bolgelere gore degisir)
(Getenet, 2023).

Engelli, 6zel ve ihtiyaglari olan 6grenciler, devlet ve devlet disi yetkililer tarafindan isletilen
Ozel okullara devam etme segenegine sahiptir. Buna ek olarak, 6zel ihtiyaglari olan
ogrenciler de genel okullara yerlestiriimekte ve entegre edilmektedir. Cografi olarak izole
olan Ogrenciler, eyalet ve bolge egitim departmanlar tarafindan kurulan agik egitim
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okullar araciligiyla egitim alabilirler (Australian Government Department of Education,
2025). Zorunlu egitim cagindaki Ogrenciler de ilgili yetki alanlarina gore kriterleri
karsiladiklari takdirde evde egitim alabilme hakkina sahiptirler. Avustralya yiiksek egitimli
bir toplum olarak kabul edilmektedir ve OECD {ilkeleri arasinda ilk 10’da yer almaktadir
(OECD, 2016). Yerli Aborjinlerin egitim seviyesinin 6nemli 6lgide daha diistik oldugu
unutulmamalidir. Asagidaki sekil Avustralya egitim sisteminin bir 6rnegini sunmaktadir.
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Sekil 3. Bir bakigta Avustralya egitim sistemi (Kaynak: DET 2015, Ulke Egitim Profilleri: Avustralya)
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2.5.4. Devlet Okullarinda Orgiin Din Egitimi

Laik bir egitim sisteminde dini konularla ilgili kamuoyunda derin tartismalara neden
olmustur. Avustralya okullarinda dinin roli tartismali bir konu olmaya devam ederken, her
Eyalet ve Bolgenin devlet okullarinda dinlerin Ogretilmesi ve dinler hakkinda bilgi
verilmesine iliskin kendi tarihi ve politikalari vardir. Victoria eyaletinde din egitimi 1928
Victoria Egitim Yasasi’nda normal ders saatleri disinda yasaklanmis, ancak din egitiminin
(RI) Hiristiyan kuruluslardan génulltler tarafindan verilmesine izin verilmistir. Son yillarda,
2006 Egitim ve Ogretim Reformu Yasasi, cekirdek miifredat dahilinde “genel din egitimi”
(GRE) 6gretimi icin hitkkiimler getirmistir. Yasa, Ozel Dinf Egitimi (SRI) “kiliseler ve diger dint
gruplar tarafindan saglanan ve kendine 6zgi dinf ilke ve inanglara dayanan egitim” ve
GRE’yi “Avustralya toplumunun ve diinyadaki diger toplumlarin dinf diisiince ve ifade
bicimleri hakkinda egitim” olarak tanimlamistir. Yasa, “Devlet okullarindaki egitimin laik
olmasi ve herhangi bir dinf uygulamayi, mezhebi veya tarikati desteklememesi gerektigini”
acikca belirtmistir (Halaffof, 2013). Devlet okullarinda gondlliiler, Hiristiyan ve
Mislimanlar, Hindular, Sihler gibi azinlik inan¢ topluluklarinda Ozel Din Dersi almayi segen
dgrencilere ders vermektedir. Halaffof’a (2013) gére Hiristiyan Ozel Din Dersi ve Papazlik
programlari devlet sisteminde ayricalikli bir konuma sahiptir.

Avustralya’daki ebeveynler de ¢ocuklarina evde egitim verme hakkina sahiptir ve 2020
itibariyle yalnizca Victoria’da evde egitim i¢in kayitl 7296 hane bulunmaktadir (VIC, 2020).
Avustralya’da evde egitim géren Misliiman gocuklarin sayisi mevcut degildir ve bu bosluk
gelecekteki arastirmalar igin ilgi ¢ekici olabilir. Hafizliga oncelik veren ebeveynlerin bir
middet evde egitimi tercih ettikleri bilinmekte (Ali, 2020, ss. 162-165). Ozellikle son Covid-
19 salginindan bu yana uzaktan 6grenme deneyimleri de evde egitime ilgi duyulmasina yol
agmistir.

2.6. Gayriresmi Din Egitimi ve Hafta Sonu Okullar

Avustralya’daki islami cemaat “hafta sonu” okullari, genellikle Misliiman cemaatler
tarafindan bagimsiz olarak ya da yerel cami veya kiltir merkezi ile ortaklasa
isletilmektedir. Hiristiyan Pazar okulu konseptine benzer sekilde, 1950’lerde Avustralya’da
“hafta sonu” islam okullari, Misliiman ailelerin ¢ocuklara Kuran’i égrenme ve inancin
ilkeleri ve uygulamalari hakkinda temel bir anlayis kazanma firsati saglama ¢abalariyla
ortaya ¢ikmistir. Bu ilk ¢abalar, toplumdaki kaynak, mifredat ve bilgi tabani eksikligi goz
online alindiginda oldukga zorluydu. Pek ¢ok okul, Avustralya’ya ait ¢ok az igerikle
yurtdisinda gelistirilen 6gretim materyallerini kullaniyordu. Ayrica, bu okullardaki
ogretmenler genellikle gondlliydi ve genellikle Tirkge, Urduca, Arapca gibi her
toplulugun kendi etnik dillerinde egitim veriyorlardi (Stephenson, 2010, ss. 41-44).

Avustralya’daki gayriresmi din egitimi kurumlarinin mevcut gorinumd, farkli etnik
topluluklarin kendi egitim geleneklerini diaspora kosullarina uyarlama bigimleriyle
sekillenmektedir. Bu ¢esitlilik, pratikte dnemli pedagojik ve kurumsal farklilasmalara yol
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acmaktadir. Stephenson’in belirttigi lzere, diaspora Musliman topluluklari dini bilgiyi
aktarmada kendi kiltlrel hafizalarini referans alarak hareket etmekte ve bu durum egitim
sureglerinin ortak bir standarda kavusmasini zorlastirmaktadir (Stephenson, 2010, ss. 41-
44). Ornegin Turk, Libnan, Pakistan ve Somalili topluluklarin hafta sonu okullari; kullanilan
materyaller, 6gretim dili, sinifin etnik kompozisyonu ve pedagojik yaklasim agisindan
birbirinden belirgin bicimde ayrilmaktadir. Bu farkhhklar, gayriresmi egitimin Avustralya
genelinde “esitsiz” bir tablo sunmasina katkida bulunan baslica unsurlardandir. Dil ve
pedagojik yaklasim da gayriresmi egitimin niteliginde belirleyici bir rol oynamaktadir. Kimi
okullar Arapga okuryazarliga dncelik verirken, bazilari 6grencilerin ingilizce izerinden
islami kavramlara erisimini kolaylastirmaya calismaktadir. Bu ikili yapi, pedagojik hedefler
ve aile beklentileri arasinda gerilimli bir alan olusturabilmektedir. Keddie’'nin geng
Miisliman égrencilerin deneyimlerine iliskin bulgulari, 6zellikle ingilizce yeterliligi diisiik
yeni nesil 6grencilerin Arapga agirlikli mifredata uyum saglamakta zorlandigini, bunun da
egitimde etkililigi azalttigini géstermektedir (Keddie, 2017, ss. 3-6). Buna karsin bazi
okullar hem Arapca hem ingilizce materyalleri harmanlayarak daha kapsayici miifredatlar
gelistirmeye baslamistir. Ogretici niteligi de nemli bir esitsizlik alanidir. Birgok hafta sonu
okulunda egitim, gondlli ebeveynler veya dini liderler tarafindan yiritilmekte ve bu
durum pedagojik egitim almamis 6greticilerin sinif yonetimi, degerlendirme veya ¢ocuk
psikolojisi konusunda sinirl donanima sahip olmasina yol ag¢maktadir. Ali'nin
Avustralya’daki Misliiman toplum kuruluslarina iliskin analizleri, topluluklarin biylk
kisminin din egitimi alaninda yogun faaliyet yliritmesine ragmen 6gretmen formasyonu
ve standartizasyon konularinda kurumsal destek mekanizmalarinin zayif olduguna isaret
etmektedir (Ali, 2020, ss. 171-175). Bazi blylk sehirlerde profesyonellesme yoniinde
girisimler olsa da bu uygulamalar heniiz llke geneline yayilmis degildir.

Bununla birlikte, gayriresmi din egitimi yalnizca 6gretimle sinirli bir islev gérmemekte; ayni
zamanda diaspora Misliimanlari i¢in sosyal dayanisma, topluluk kimligi, aidiyet ve din?
pratiklerin strekliligini saglayan 6nemli bir alan olusturmaktadir. Stephenson’in yerli
Musliman kimligine iliskin bulgulari, yerel Misliman topluluklarin ¢ocuklara din
Ogretirken ayni zamanda kultirel kimlik ve topluluk aidiyetini yeniden Urettiklerini
gostermektedir (Stephenson, 2010, ss. 40-45). Bu durum, gayriresmi kurumlari yalnizca
“egitim mekanlar” olmaktan ¢ikarip toplulugun sosyal dokusunu giiglendiren mekanlar
haline getirmektedir. Tim bu unsurlar birlikte degerlendirildiginde, Avustralya’daki
gayriresmi din egitimi alaninin hem pedagojik hem kurumsal hem de kdltlrel agidan ¢ok
boyutlu bir yapi tasidigr gorilmektedir. Bu ¢ok yonlilik, olumlu anlamda esneklik
saglamakla birlikte, (ilke genelinde nitelik ve erisim agisindan belirgin farkliliklar meydana
getirmektedir. Bu nedenle, gayriresmi din egitiminin gelecegine yonelik tartismalarda
standardizasyon, 6gretmen egitimi, dil politikalari ve topluluklar arasi is birligi gibi basliklar
kritik dnem tasimaktadir.
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Ogrencilerin din egitimi kurumlarina iliskin deneyimleri, yalnizca akademik performansla
sinirl olmayan ¢ok boyutlu motivasyon dinamikleri icermektedir. Keddie’nin Avustralya ve
ingiltere’de gen¢ Miisliman &grencilerle yaptigi calismada, dgrencilerin okula yénelik
motivasyonlarinin en glglii bileseninin  “gbérindrligiin glvenligi” oldugu ortaya
konmustur; yani 6grenciler kiiltlirel ve dinf pratiklerini agiklamak veya savunmak zorunda
kalmadiklari ortamlarda daha yiiksek aidiyet ve motivasyon gelistirmektedir (Keddie,
2017, ss. 3-10). Bu durum, islami okullarin pedagojik oldugu kadar, kiiltiirel-psikolojik bir
giivenlik alani sagladigini géstermektedir. Ozellikle basértiisi, ibadet zamanlari, ramazan
pratikleri ve helal gida gibi yasam pratikleri konusunda destekleyici bir okul kiltird,
Ogrencilerin 6zgliven ve akademik odaklanmasini gliclendirmektedir. Aileler agisindan
degerlendirildiginde, islami okullara yénelimin yalnizca dini miifredat sebebiyle olmasi
durumu asilarak daha genis sosyokiiltiirel motivasyonlarla iliskili oldugu gorilmektedir.
Ali'nin analizine gore Misliman aileler, sekiiler egitim kurumlarinda karsilasilabilen
ayrimcihk riskleri, kiltirel uyum baskisi ve kimlik erozyonu gibi unsurlar nedeniyle
cocuklarinin “kiltirel glivenligini” éncelemekte ve bunu karar verme siireglerinde temel
kriter olarak gérmektedir (Ali, 2020, ss. 147-152). Aileler, islami okullari akademik basariyi
kiilttrel bittnlukle birlestiren hibrit kurumlar olarak algilamakta; bu nedenle okul segimi
egitsel oldugu kadar, “cocugun kimligini muhafaza etme stratejisi” niteligi tasimaktadir.

Sosyokiltirel dinamikler, koken Ulke pratiklerinin diaspora baglaminda yeniden
Uretilmesiyle daha da belirginlesmektedir. Stephenson’in bulgulari, Avustralya’daki
Miusliman topluluklarin dinf egitim sireglerini “aile ve topluluk dayanismasinin uzantisi”
olarak gérdigiinu gostermektedir (Stephenson, 2010, ss. 40-45). Birgok aile icin okul, ders
verilen bir yerden daha ¢ok; ibadet aliskanliklarinin, kiiltirel ritlellerin ve topluluk
baglarinin geng kusaklara aktarildigi bir sosyal merkezdir. Bu nedenle okul se¢imi, ailelerin
kendi kaltiirel strekliliklerini garanti altina almak icin kullandiklari stratejik bir arag haline
gelmektedir. Nitekim glincel arastirmalar da modernlesme ile birlikte aile yapisinda ve
ebeveyn rollerinde yapisal doniisimler yasansa bile, ailenin gocugun dinf egitiminin temeli
ve kiltirel degerlerin aktaricisi olma vasfini korudugunu vurgulamaktadir (Cevik, 2025).
Bu motivasyonlarin tamami birlikte degerlendirildiginde, dgrencilerin ve ailelerin islami
okullara yoneliminde pedagojik gerekgelerin yani sira, kimlik glivenligi, toplumsal aidiyet,
kiilttrel devamhlik ve sosyal dayanisma gibi cok daha genis 6lgekli sosyokiiltiirel etkenlerin
belirleyici oldugu gériilmektedir. Bu, islami egitim kurumlarini diaspora yasaminin merkezi
yapilarindan biri héaline getirmekte ve egitim politikalarinin bu sosyokiltirel
motivasyonlari dikkate almasini gerekli kilmaktadir.

Cumartesi okulu veya etnik diller okulu olarak bilinen ve resmi olarak Victoria’da Victorian
School of Languages (VSL) veya NSW’de Community Language Schools (CLS) olarak
adlandirilan bir baska hafta sonu okulu, genellikle devlet okulu siniflarinda faaliyet
gostermekte ve haftada birkag saat anadil edinimi ve kiltiiriin takdirini saglamaktadir. Dil,
kiiltiir ve degerlerin birbirine bagli olmasi nedeniyle, bir dereceye kadar islami egitim
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verilmektedir. islam Toplumu Milli Gériis bu kuruluslarin basinda yer alip, cumartesi
glinleri 6grencilere dini egitim de veren (g kayitl hafta sonu Tirk okulu bulunmaktadir
(Yar, 2022).

Bu hafta sonu okullari bugiin de yerel camilerde ve merkezlerde ¢ocuklar, gencler ve
yetiskinler icin islami egitim dersleri vermeye devam etmektedir. islami ¢alismalarin ve
toplum islam okullarinin rolii ve &nemine iliskin bir vaka calismasi (Diallo, 2016), tipik ti¢
saatlik islami derslerin yetersiz oldugunu ve toplumun beklentilerini karsilamakta yetersiz
kaldigini bildirmektedir. Bugiine kadar hafta sonu islam okullari igcin merkezi bir miifredat,
kurum ya da semsiye kurulus bulunmadigi gibi, bu tlr hizmet saglayicilarin resmi bir kaydi
da mevcut degildir. Bununla birlikte, ikinci ve Uglincl nesille birlikte 6gretim ve 6grenim
kalitesinin zaman iginde gelistigini ve tesislerin, kaynaklarin ve uygun niteliklere sahip
kolaylastiricilarin arttigini sdylemek dogru olacaktir. Pedagojik yontem geleneksel olarak
o0gretmen merkezli kalmaya devam etmekte ve kiiglik seviyede tekrar ve hikaye anlatimini
birlestirmekte ve daha sonra son sinif 6grencileri i¢in bir ‘sohbet’ modeline yol agmaktadir.
Nesle bagl gerekliliklerin bir sonucu olarak, islami egitim kaynaklarinin ve egitimin
ingilizce olmasi artik yaygindir. Ayrica, cogu eyalet ve bdlgede cocuklarla ¢alisan tiim
‘6gretmenler’ glincel Cocuklarla Calisma Kontroliine (WWCC) sahip olmaldir (Yar, 2022).

islam Toplumu Millt Gériis, Milli Gériis Almanya ana kurulusunun kaynak ve rehberlik
destegiyle din egitimi veren en biiyiik kuruluslardan biridir. Halihazirda islam Toplumu
Milll Gorlis’iin Avustralya genelinde 10 subesi bulunmaktadir ve bu subeler erken yas
egitiminden okul sonrasi yillara kadar dinf egitim ve faaliyetler sunmaktadir (Yar, 2022).

Arastirmacilarin yerel bilgilerine gére, islam Toplumu Millf Gériis’iin yani sira Melbourne
ve Sydney’de hafta sonu islam okullari igin hikimleri olan diger yaygin kuruluslar
sunlardir:

e Avustralya Gen¢ Muslimanlari, Melbourne (https://www.yma.org.au/weekend-
school.html)

e  BeneKids, Melbourne (https://benevolenceaustralia.org/programs/benekids)

e islami Hafta Sonu Okulu Melbourne (https://iwsmelbourne.org.au/)

e  AusTurk Dil Akademisi, Melbourne
(https://www.facebook.com/austurklanguageacademy/)

e Al Firdaus, Sidney (https://alfirdaus.com.au/)

e Daar Aisha Seriat Koleji Sidney (https://www.daaraisha.org/)

e Tarteel, Melbourne & Sydney (http://tarteel.org/)

Son vyillarda, yerel toplum kuruluslari da genellikle okul sonrasi ve okul tatillerinde

|II

diizenlenen geleneksel “mektep” programlari olusturmustur. Bu programlar Kur’an
okuma, ezberleme (hafiz) ve islami ¢alismalara odaklaniimaktadir. Mektep programlari,
Avustralya’daki Musliiman ¢ocuklarin ¢ogunlugunun devlet okullarina gittigi géz 6niine

alindiginda, devlet okullarina devam eden 6grenciler de dahil olmak lzere okul 6ncesi,
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ilkogretim ve ortadgretim ¢agindaki tim ¢ocuklari kapsamaktadir. Darul Hikmah Australia,
Melbourne genelinde ¢esitli “mektep” programlarindan ve vyerlerinden olusan bir
kurulustur (Darul Hikmah Australia, 2025).

Peucker ve Ceylan’a (2017) gore Victoria’daki Musliiman toplum kuruluslarinin yiizde
80’inden fazlasi dinl ve din disi egitimle ilgilidir. Sekil 4, sunulan tipik egitim
faaliyetlerinden bazilarinin bir temsilini sunmaktadir. Bu ¢alisma, Misliman toplum
kuruluslarinin sosyal uyum igin sivil potansiyelini agik¢a ortaya koymaktadir.

Qu'ran classes for adults

religious education for children
leadership/capacity bullding programs
Arabic classes

study tours/groups

training: improving job opportunities
tutoring (high school) student

media training

civic courses

English classes

IT training

diploma

Others

N=68 (multiple responses)
Sekil 4. Misliiman toplum kuruluslari tarafindan sunulan egitim faaliyetleri (Peucker ve Ceylan, 2017).

Miislimanlarin yasadigi bilyiik sehirlerde kayitli islami okullar ve hafta sonu islami dersler
gibi secenekler mevcutken, kirsal ve sehir kiyi topluluklari igin firsatlarin daha kiiglk
cemaatler nedeniyle sinirli oldugunu belirtmek dnemlidir. Bu nedenle, Misliiman ¢ocuklar
yerel devlet okuluna devam edecek ve mevcut hafta sonu kurslari biylk 6lgide dint
egitime katkida bulunacaktir. Genel olarak, bildigimiz kadariyla Avustralya’da tamamlayici
islami “hafta sonu” okul programlarina katilan dgrencilerin toplam sayisini veya genel
ylzdesini veren resmi bir kayit bulunmamaktadir. Mislimanlar igin ¢ok sayida cami, okul
ve toplum kurulusu bulunmakla birlikte, merkezi bir organ veya yetkili kayitlar
bulunmamaktadir.

Sonug ve Degerlendirme

Bu ¢alisma, Avustralya’da islami egitim alaninin hem kurumsal hem toplumsal diizeyde
cok yonli bir yapi tasidigini géstermistir. Diaspora kosullari, kimlik mizakereleri, devlet
politikalari, sekiilerlik rejimi ve medya sdylemleri bir araya geldiginde, islami okullar ve
gayriresmi din egitimi kurumlar ¢oklu beklentilerin kesistigi bir alan haline gelmektedir.
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Devletin finansman mekanizmalari, istihdam muafiyetleri ve hesap verebilirlik
standartlari, cokkiltiirlGligin normatif soylemi ile pratikte karsilasilan toplumsal baskilar
arasinda surekli bir gerilim meydana getirmektedir. Bu gerilim, kurumsal faaliyetlerle
birlikte, Misliiman ailelerin okul tercihlerini, topluluklarin kendi egitim modellerini insa
edis bicimlerini ve 6grencilerin aidiyet deneyimlerini dogrudan sekillendirmektedir.
Nitekim 2010-2018 yillari arasinda Victoria eyaletindeki 10 islami okuldaki 6grenci sayis,
devlet okullarindaki kayit artisinin alti kati, Katolik okullarindaki artis oraninin ise dokuz
kati oraninda artmistir. 40 yildir faaliyet gdsteren islam okullari, Miisliman toplumun
egitim ihtiyacini karsilamakla birlikte kiiresel bir ortamda islami pedagojinin gelistirilmesi
ve arastirilmasi i¢in de bliylk umut vermektedir. Bu deneyimler birbiriyle ortlisen lg¢
asamada ele alinabilir: kurulus, aidiyet ve farkhlagsma.

Kurulug Asamasi

islami okullarin kurulmasindaki itici giic her zaman dinf kimligin merkeziliginin kabul
edilmesi ve okullarin evde yansitilan dinl degerlerin pekistirilmesinde bir ara¢ olarak
kullaniimasi olmustur. Ancak 1980’lerin basinda kurulan ilk okullardan bu yana, kurucu
topluluklar bir islam okulunun ne anlama geldigi ve okullasmanin nasil yapiimasi gerektigi
konusunda farkh bakis agilari oldugunu fark etmistir. Kurulus Asamasi, vizyonu ifade etme,
yeterliligi saglama ve Misliman toplumunun glvenini kazanma gibi 6nemli ¢alismalarla
gecmistir. ilk acilan okullarin 1980’ler ve 1990’lardaki yorulmak bilmez ¢abalari zaman
zaman ¢alkantil olsa da bugtin kutladigimiz okullar igin gerekli temelleri atmistir.

Aidiyet Asamasi

ikinci asama, miicadele ve umudun bir araya gelmesiyle tanimlanir. Bu asamada,
Avustralya islam okullari, zaman zaman acik islamofobi, zaman zaman da Usti kapall
asagilama eylemleri seklinde daha genis, dis toplumun ilgisinden paylarina diseni
almislardir. Belgelenmis yiiksek diizeydeki islamofobi vakalari, islam okullarinin kendilerini
bir aidiyet duygusuyla tanimladiklari direng, sabir ve azimle karsilandi (Stephenson, 2010,
ss. 40-45; Keddie, 2017, ss. 15-20). Bu asamada dinler arasi girisimler, yerel ve kiresel
hizmet 6grenimi ve daha genis topluluk isbirlikleri filizlendi. Avustralya’daki geng
Muslimanlarin aidiyet slireglerini belirleyen en gli¢li unsurlardan biri, glinlik yasamda
karsilastiklari islamofobik deneyimlerin sirekliligidir. Keddie’nin cokkiltlirli devlet
okullarinda yaptigl saha c¢alismasi, Ozellikle basortisii takan geng¢ kadin 6grencilerin
“slipheli 6teki” olarak konumlandirildigini, ders aralarinda ya da toplu tasimada sistematik
mikro-saldirilara maruz kaldiklarini ve bu durumun okul aidiyetini belirgin bicimde
zayiflattigini gostermektedir (Keddie, 2017, ss. 15-20). Bu deneyimler, 6grencilerin
glvenlik duygusunu gelistirirken ayni zamanda okulun kiltirel iklimine iliskin algilarini da
dogrudan etkilemektedir. Benzer sekilde, Stephenson’in yerli Misliman topluluklarla
yaptigl soylesi calismalari, medyada dolasima giren olumsuz Mdisliman temsillerinin
gencler tizerinde “gifte yabancilik” hissi Girettigini, yani hem ana akim toplum hem de kendi
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kiiltirel koken baglaminda dislanma duygusunu tetikledigini ortaya koymaktadir
(Stephenson, 2010, ss. 40-45). Bu durum, aidiyet asamasinin kiltiirel-psikososyal bir slire¢
oldugunu gostermektedir. Jan A. Ali'nin bulgulari da bu tabloyu dogrular niteliktedir.
Calismasi, ozellikle geng Misliman erkeklerin metro, alisveris merkezleri ve okul
cevrelerinde rutinlestirilmis bicimde polis kontroline maruz birakildigini ve bu
uygulamalarin “glinlik sliphe sosyolojisi” olusturarak toplumsal aidiyet duygusunu
zedeledigini gostermektedir (Ali, 2020, ss. 117-122). Bu yapisal stiphe mekanizmalari,
Musliman toplulugun giindelik yasaminda siiregen bir kirilganhk iretmekte; genglerin
kendilerini “her an kendini agiklamak zorunda kalan” bir konumda hissetmesine yol
acmaktadir. Bu bulgular birlikte ele alindiginda, aidiyet slirecinin Avustralya’daki
Musliman 6grenciler igin dogrusal bir uyum silirecinden ziyade, yogun bicimde dislayici
pratiklerle kesintiye ugrayan kirilgan bir yapi arz ettigi gorilmektedir. Egitim kurumlari,
cokkilturlilugin kurumsal gereklerini yerine getirseler bile, 6grencilerin glinliik yasamda
maruz kaldiklari islamofobik deneyimler bu kurumsal cabayi golgede birakmaktadir.
Dolayisiyla “aidiyet asamasl”, pedagojik destekten daha fazlasini gerektirmekte;
ogrencilerin kiltlrel goérinirligiine yonelik sosyal risklerin de hesaba katildigi genis
perspektifli bir yaklasim zorunlu hale gelmektedir.

Farklilasma Asamasi

Yukarida 6zetlenen ilk iki asamada &nemli basarilar elde edilmistir. Avustralya islam
okullari, kendi toplumlarindaki sosyal dokunun ayrilmaz bir parg¢asidir, okul akreditasyonu
ve devlet hesap verebilirlik 6nlemleri birgoklar tarafindan ustalastiriimistir ve mezunlar
hem akademik mikemmelligi hem de sosyal ve sivil sorumlulugu giderek daha fazla
savunmaktadir. islami okullar artik geleneksel uygulamalarda ustalasmanin 6tesine
gecmeyi ve Ozglin hedefler 1s18inda uygulamalarin amacini ve yenilenmesini yeniden
disinmeyi gerektiren ve “farklilasma” olarak adlandirilan bir asamaya girmistir. Bu
farklilasma asamasinda islami okullar, Avustralya’daki daha genis okullasma alanina
olumlu katkilar sunan yenilikgi egitim dislincesi ve uygulamalarini paylasmak igin essiz bir
firsatin farkina varmalidir.

Bu farklilasma siireci, gliniimiizde islami okullarin devlet mifredatini yalnizca taklit eden
yapilar olmaktan ¢ikip, “islami Pedagoji” kavramini egitim siireclerine entegre etmeleriyle
somutlagsmaktadir. Bir¢ok okul, standart mifredati uygularken “degerler egitimi” ve
“karakter insasl” programlari araciligiyla bilgiyi inan¢ perspektifinden yeniden
yorumlamakta ve bitincil bir egitim modeli gelistirmektedir. Bu sayede “farklilasma”,
okullarin giivenli bir ortam saglarken, ayni zamanda pedagojik olarak 6zgiin ve manevi
gelisimi merkeze alan alternatif bir egitim felsefesi Gretmesini ifade etmektedir.

Calisma, Avustralya’daki islami egitim ortaminin yalnizca pedagojik bir alan olmadigini,
ayni zamanda topluluk kimliginin yeniden Uretildigi, sosyal dayanismanin kurumsallastig
ve gen¢ Mislimanlarin kiltiirel gorinirligini mizakere ettigi bir mekan oldugunu
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ortaya koymustur. Gayriresmi din egitimi okullari, topluluklarin tarihsel hafizasini, dilini ve
dinf bilgisini aktaran énemli yapilardir; ancak 6gretmen egitimi, standart materyal eksikligi
ve pedagojik farkhlklar gibi yapisal sinirliliklar, alanda esitsizlikler tiretmektedir. Bunun
yaninda, genglerin giindelik yasamda maruz kaldigi islamofobik deneyimler, egitim
kurumlarinin sundugu aidiyet imkanlarini zaman zaman golgede birakmakta; 6grencilerin
kimlik gelisimini etkileyen kirilgan bir sosyal zemin ortaya ¢ikarmaktadir.

Kokleri islami gelenege dayanan ve sadece diasporik durumlardan kaynaklanmayan
camiler, toplumlara her zaman ¢ok amagli bir yaklasimla hizmet etmis, sosyal yardim,
egitim ve inanglar arasi faaliyetler gibi manevi ve sivil hizmetlerle birbirine baglanmistir.
Camiler sadece ibadet ve dua yerinden ¢ok daha fazlasidir. Avustralyali Misliiman ailelerin
islami miraslarina giicli bir baghlik duyduklari ve dinf kimliklerini korumaya kararli
olduklari agiktir. Bu durum, son vyillarda islami kolejlerdeki giiclii bilyimeden de
anlasilmaktadir.

Biitlin bu unsurlar bir arada degerlendirildiginde, Avustralya’da din egitimi kurumlarinin
gelecegine yonelik tartismalarin  yalnizca okul performansi ya da mifredat
diizenlemeleriyle sinirl olmadigi agiktir. Konu, daha genis bir perspektifle ele alinmali;
politika-pratik araytiziindeki bosluklari giderecek, topluluklarin gesitliligini dikkate alacak
ve genclerin kiltlrel glivenligini dnceleyen ¢ok boyutlu bir yaklasim gelistirilmelidir. Boyle
bir yaklasim hem devlet politikalarinin kapsayicihgini giiglendirecek hem de Misliman
topluluklarin egitim alaninda karsilastigl yapisal engelleri hafifletecektir. Sonug olarak,
Avustralya’da islami egitim, cokkiltiirli toplumun gelecegini ilgilendiren kritik bir alan
olmaya devam edecek olup, arastirmalarin bu karmasik yapiyi daha derinlikli bigimde takip
etmesi gerekmektedir.
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TUDEAR

TORKIYE DiN EGiTiMi ARASTIRMALARI

Structure and Function of Religious Education Institutions in the Diaspora:
The Australian Case

Abdulhalim inam
Extended Abstract
Introduction

Australia, standing alongside Canada, New Zealand, and the United States, is recognized
globally as a premier destination for migration and international education. According to
the 2021 Australian Bureau of Statistics (ABS) Census, the country’s overseas-born
resident population now represents nearly 30% of the total population, a ratio
significantly higher than that of other OECD nations. However, this demographic richness
exists within a fluctuating political climate. While the Australian government allocates
quotas for skilled workers and families through its Migration Program, and for refugees
through its Humanitarian Program, the approach to migration has hardened significantly
since September 2013. The rise of Islamophobia and far-right agendas has led to
restrictive policies, including the detention of asylum seekers arriving by boat in offshore
facilities. This shift is frequently attributed to a lingering “White Australia” sentiment that
challenges the nation’s multicultural ethos.

Within this complex sociopolitical backdrop, education cannot be read merely as a
pedagogical process; it transforms into a contested field of identity construction. This
study analyzes religious education practices in Australia not as a collection of descriptive
data, but through a theoretical framework grounded in Stuart Hall’s concept of “diaspora
identity” -which is not fixed but constantly reproduced- and Charles Taylor’s theory of the
“politics of recognition” in secular democracies. Furthermore, Jan A. Ali’s sociological
framework regarding the tensions between modernity and Muslim identity provides the
groundwork for the institutional analysis. In this context, Islamic schools and informal
education centers are examined to understand how they function simultaneously as “safe
zones” for community preservation and as vehicles for “civic construction.” The central
problem addressed is how Islamic educational institutions navigate the delicate balance
between the state’s legal limitations and the community’s cultural expectations.

This research employs a qualitative document analysis design (Bowen, 2009). The scope
of the study is constructed through a critical synthesis of Australian Department of

419



Turkiye Din Egitimi Arastirmalari Dergisi
Turkish Journal of Religious Education Studies

Education reports, data from the Australian Bureau of Statistics (ABS), statistics published
by independent school associations, and relevant academic literature. The study does not
rely on direct fieldwork or primary data generation; rather, it utilizes a descriptive analysis
technique to evaluate diverse secondary sources—including government reports,
academic studies, and institutional documents—in conjunction with one another. To
ensure reliability, data points such as enrollment rates were cross-referenced across
reports from different years. This methodological choice allows for a macro-level
assessment of the “institutional structure,” “state-religion relations,” and “social
function” of religious education in Australia.

Historical Background and Demographic Transformation

The history of Muslims in Australia is characterized by three distinct phases. The first
predates British colonization, tracing back to the 18th century when Macassan fishermen
from Indonesia made annual voyages to the northern coasts to harvest trepang (sea
cucumber). These interactions led to trade, intermarriage, and cultural exchange with
Indigenous communities, evidenced by 9th and 10th-century Muslim cartography. The
second phase occurred during the colonial era, most notably with the arrival of Afghan
cameleers between the 1860s and 1920s. These cameleers, along with Malay pearl divers,
played a pivotal role in connecting the vast continent, aiding in the construction of the
overland telegraph line and railways. Despite their contributions, their settlement was
curbed by the “White Australia” policy -codified in acts like the Immigration Restriction
Act of 1901- which aimed to maintain a British-heritage population.

The third phase began with the dismantling of discriminatory policies post-WWIl and the
official adoption of multiculturalism in 1973. A significant milestone was the 1967 bilateral
agreement between Australia and Turkey, which facilitated assisted migration. Turks
represented the first large-scale Muslim community to settle in Australia, initially filling
unskilled labor shortages in the manufacturing sector.

Current demographic data reveals a sociological paradox. While the general Australian
population is becoming increasingly secular—with the “No Religion” category rising from
30.1% in 2016 to 38.9% in 2021—Islam is growing. Muslims now constitute 3.2% of the
population, up from 2.6% in 2016. This contrast suggests that the demand for Islamic
schooling is driven not just by population growth, but by a reflex of “cultural resistance”
against a secularizing mainstream. The retention of religious identity is particularly high
among younger Muslims, whereas young adults in the general population are the most
likely to report having no religion.

State Policies, Secularism, and the Funding Debate

Australia operates as a secular federation where church and state are legally separated.
However, the interpretation of secularism and multiculturalism in education creates a
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unique landscape. Unlike the strict separation seen in the US, the Australian government
provides significant funding to non-government (independent) schools, including Islamic
colleges.

The funding of independent schools is governed by the Schooling Resource Standard
(SRS), evolved from the Gonski reforms. This model aims to address educational
disadvantage by providing a base amount of funding per student, with loadings for
disadvantages such as low socioeconomic status. Interestingly, data suggests that if all
independent school students moved to the fully public state system, it would cost the
government nearly $5 billion annually; thus, state support for private religious schools is
pragmatic as well as policy-driven. However, this funding comes with strings attached:
strict accountability, curriculum standards, and financial reporting.

While multicultural policies theoretically promise cultural autonomy, the practical reality
for Islamic schools is often one of “conditional citizenship.” Schools operate under a
matrix of tension formed by three forces: state accountability standards, media
surveillance focused on security/integration, and the community’s need for cultural
safety. The debate over exemptions in anti-discrimination laws—which currently allow
religious schools to hire staff based on their faith—remains a flashpoint. As noted by
researchers like Amanda Keddie and Jan A. Ali, the pressures of Islamophobia and the
“sociology of suspicion” force Islamic schools to constantly justify their existence and
prove their compatibility with “Australian values,” creating a burden not shared by other
educational sectors.

Formal Islamic Schooling

Islamic schools are among the fastest-growing educational sectors in Australia. According
to 2021 data, 43,906 students were enrolled in these institutions, with annual growth
rates exceeding 5%. Geographically, these schools are heavily concentrated in New South
Wales (28 schools) and Victoria (16 schools), reflecting the settlement patterns of the
Muslim diaspora. In contrast, states like Western Australia and Queensland have
significantly fewer institutions, indicating an uneven distribution of educational access.

Despite the high educational aspirations of the Muslim community, Australian Muslims
face significant labor market penalties. Research indicates that individuals with Middle
Eastern or Muslim names face systematic discrimination compared to Anglo-Saxon
counterparts. This socioeconomic disadvantage reinforces the role of Islamic schools not
just as religious centers, but as institutions striving to provide social mobility and academic
success in low-socioeconomic areas.

Informal Religious Education

Parallel to formal schooling, “weekend schools” and informal “Mektep” programs play a
crucial role in identity transmission. Originating in the 1950s, similar to Sunday schools,
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these volunteer-run initiatives were the first attempts by the community to provide
religious instruction. Organizations like the Islamic Community Milll Gorts (ICMG) run
extensive networks of these schools.

However, the sector is plagued by structural inequalities.

e  Pedagogical Limitations: Many teachers are volunteers without formal training
in education or child psychology.

e  Curriculum Issues: There is a lack of standardized materials. Many schools
historically used resources from their countries of origin, which were not
adapted to the Australian context.

e language Barriers: A significant disconnect exists between the instruction
languages (often Turkish, Arabic, or Urdu) and the students, who are native
English speakers. This can reduce the effectiveness of religious transmission.

Despite these flaws, these spaces are vital for “cultural maintenance.” As Stephenson’s
research suggests, they are sites where the community reproduces its social bonds.
However, the lack of a central regulatory body or curriculum standard results in highly
variable quality across the country.

A critical finding of the study is that the motivation for choosing Islamic schools extends
far beyond religious instruction; it is fundamentally about “cultural safety.” Research by
Amanda Keddie and Jan A. Ali illustrates that Muslim students, particularly girls wearing
the hijab, frequently experience the public school environment as hostile. They are
subjected to micro-aggressions, asked to “explain” their faith, or viewed through a lens of
suspicion.

In this context, Islamic schools provide a “safe zone” where students do not have to
apologize for or defend their identity. They offer an environment where religious practices
(prayer, fasting, halal food) are normalized rather than stigmatized. For parents, sending
in a society

|"

a child to an Islamic school is a strategic decision to ensure “cultural surviva
where the memory of “White Australia” still influences public discourse. The schools act
as hybrid institutions that merge academic goals with the preservation of a dignified
identity, protecting youth from the “double alienation” of feeling rejected by both the
mainstream society and, potentially, their own heritage if they assimilate too fully.

Conclusion

The study concludes by conceptualizing the evolution of Islamic education in Australia
through three overlapping stages:

1. The Establishment Stage (1980s-1990s): This period was defined by the struggle
to acquire resources, build physical infrastructure, and articulate a basic vision.
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Communities worked tirelessly to lay the foundations of schooling, often with
limited professional expertise but immense dedication.

2. The Belonging Stage (2000s-Present): Defined by resilience in the face of post-
9/11 Islamophobia and events like the Bali bombings or Christchurch massacre.
During this phase, schools focused on proving their compatibility with Australian
values, engaging in interfaith dialogue, and achieving academic accreditation to
gain state funding and social legitimacy. It was a period of asserting, “We are
part of this nation.”

3. The Differentiation Stage (Emerging): The study argues that Islamic schools are
now entering a mature phase where they can move beyond mere survival or
imitation of state schools. “Differentiation” involves developing authentic
“Islamic Pedagogy” -educational philosophies that integrate faith and
knowledge holistically, rather than just adding religious studies to a secular
curriculum.

Ultimately, the study posits that the future of religious education in Australia will depend
on how these institutions navigate the “differentiation” stage. They must transition from
being defensive “safe zones” to proactive centers of educational excellence that
contribute unique perspectives to the broader Australian education system. For policy-
makers, the challenge remains to bridge the gap between the rhetoric of multiculturalism
and the reality of the pressures faced by these communities. Addressing the structural
inequalities in informal education and mitigating the social exclusion of Muslim youth are
essential steps toward a truly cohesive society. The Australian case study serves as a
critical example of the complex negotiations between a secular state, a multicultural
policy framework, and a vibrant, faith-based diaspora community.

423



