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DİN EĞİTİMİ  
ÖABT DKAB VE İHL MESLEK DERSLERİ ÖĞRETMENLİĞİ 

 

I. DİN KÜLTÜRÜ ve AHLAK BİLGİSİ ÖĞRETİMİ  

 

A. DİN ÖĞRETİMİNİN TEMELLERİ:  
 İslam dininde ilk vahiyle birlikte din eğitimi başlamıştır.  

 Vahyin yazılması, ezberlenmesi ve bilmeyenlere öğretilmesi eğitim faaliyetinin de başlaması demektir.  

 İslam tarihi boyunca din öğretimi çeşitli şekillerde devam etmiştir.  

 Mekke döneminde eğitim faaliyetleri Erkam’ın Evi (Dârü’l-Erkam) bir merkez olmuştur.  

 Medine’ye muallim olarak gönderilen Mus’ab b. Umeyr böyle bir ortamda yetişmiştir.  

 Medine’ye hicretten sonra eğitimin yapıldığı başlıca merkez Peygamber Mescidi (Mescid-i Nebevî) olmuştur.  

 Medine’ye hicretten sonra inşa edilen Suffa, eğitim-öğretim yapılan bir başka önemli mekândır.  

 İslâm öncesi dönemde yazı öğretilen yerler olarak az sayıda da olsa Küttâb vardı.  

 Çocukların eğitimi için mescitlerin yanında, mütevazı biçimde inşa edilen küttaplar, daha sonraki dönemlerde mektep, sıbyan 

mektebi, taş mektep veya mahalle mektebi gibi adlarla varlıklarını sürdürmüşlerdir.  

 Yazının geliştirilmesi ve Arapça gramerinin belirlenmesi, ancak Emeviler döneminde Ebu’l-Esved ed-Düelî ve daha sonraları 

dilbilimci Sîbeveyh tarafından gerçekleştirilmiştir.  

 Abbasîler devrinde Bağdat’ta kurulan Beytü’l-Hikme’de ise toplanan bu eserlerin tercümesi yapılmıştır. Emeviler döneminden 

itibaren Şam, Bağdat ve Kahire gibi merkezlerde hastane ve rasathaneler kurulmuştur.  

 Tıp, Astronomi, Matematik, Kimya ve Felsefe alanlarında yetişen bilginler bu alanların gelişmesine önemli katkılarda 

bulunmuşlardır.  

 Harezmî, Cabir b. Hayyan, Bîrûnî, İbn-i Sina, Kindî, Abdülhamid b. Türk ve Farabî bu bilginlerden birkaçıdır. Küttab, yani ilk 

mektepler, Mescitler ilk kurumları olmuştur.  

 Daha sonra Medreseler devreye girmiştir.  

 1067 yılında Bağdat’ta, Büyük Selçuklu veziri Nizamü’l-Mülk tarafından kurulan Nizamiye Medresesi’dir. Nizamü’l-Mülk, Bağdat 

dışındaki birçok şehirde de yine aynı adı taşıyan medreseler kurmuştur.  

 XI. asırdan sonra İslâm âleminde medreselerin çok hızlı bir şekilde yayıldığı görülür.   

 Selçuklu hükümdarları Anadolu’da, başta Konya ve Kayseri olmak üzere birçok şehirde medreseler inşâ etmişlerdir.  

 Sıbyan Mektepleri, Rüşdiye, İdadi ve Sultani adı verilen ilk ve ortaöğretim okullarında din dersi yer almıştır.  

 Bu dönemde mekteplerdeki din dersine “Malumat-ı Diniye” (Dini Bilgiler) veya “Malumat-ı Diniye Maa Kur’an-ı Kerim” (Dini 

Bilgiler ve Kur’an) adı veriliyordu.  

 Mekâsıd ya da naklî ilimler, öğretimi asıl hedef olan ve kaynağı vahye dayalı Tefsir, Hadis, Fıkıh gibi ilimlerdir.  

 Âlet ya da aklî ilimler ise mekâsıd ilimlerinin öğrenilebilmesi ve anlaşılabilmesi için gerekli olan Arapça, Mantık gibi ilimlerdir.  

 Matematik ve Fen ilimleri de bu gruba girmektedir.  

 Sıbyan mekteplerindeki ilköğretimden sonra başlayan medrese eğitimi orta ve yüksek dereceleri kapsamaktadır.  

 

1. Osmanlı Medreseleri:  

 İlk Osmanlı medresesi İznik’te kurulmuştur.  

 Fatih dönemine (1451-1481) kadar kurulan ilk dönem Osmanlı medreseleri, Anadolu’da kurulan medreselerin Fatih döneminden 

itibaren, Osmanlılarda medrese tesis faaliyeti yeni bir hız kazanmıştır. 

 Sahn-ı Semân dönemin en büyük medreseleridir.  

 Yüksek tahsil için kurulan sekiz medrese (Mûsıla-i Sahn veya Tetimme) kurulmuştur.  

 Osmanlılarda medrese kurma faaliyeti Kânûnî devrinde (1520-1566) Süleymaniye Medreseleri’dir. 

 Osmanlılarda medreselerin ve dersleri okutan müderrislerin, merkezde bağlı oldukları kurum, Şeyhülislâmlık (Meşîhat) kurumudur.  

 Medreseden mezun olan talebeler “Matlab” adı verilen deftere isimlerini kaydettirdi.  

 Atanma için sıra beklerlerdi. Mülâzemet adı verilen bu usûle göre, bekledikleri süre boyunca görevleri ile ilgili staj yaparlardı.  

 Medresede ders okutmakla görevli olan hocaya Müderris denir.  

 Muid, müderrisin okuttuğu dersi tekrarlayan görevlidir.   

 Dânişmend veya Suhte, medrese talebeleri arasında belirli öğrenim basamaklarını geçmiş, yetişmiş talebedir.  

 Medresede öğrenim gören öğrencilere talebe-i ulûm denilmektedir.  
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 Dersiâm, halka da açık olan dersleri veren görevlilere verilen isimdir.  

 Osmanlı medrese sistemi XVI. asırdan itibaren bozulmaya başlamıştır.  

 İlk sebep, eğitim ve ilim anlayışı ile ilgilidir.  

 İkinci sebep ise daha çok medreselerin teşkilatı ve eğitimin idaresi ile ilgili sorunları içermektedir.  

 Medreselerin idaresinde, aynı zamanda dini temsil makamı olan Şeyhülislamlık söz sahibi iken, yeni mektepler Maarif Nezareti’ne 

bağlanmıştır.  

 Medreselerin yeniden düzenlenmeleri (ıslahı) 1908 yılından sonra II. Meşrutiyet döneminde gerçekleştirilmiştir.  

 II. Meşrûtiyet döneminde medreselerin ıslahı konusunda dört çalışma yapılmıştır.  

 Bunlardan ilki 27 Şubat 1910 tarihinde hazırlanan Medâris-i İlmiye Nizamnamesidir.  

 Bu düzenleme ile medreselerin 12 yıllık öğretim süresini kapsaması planlanmıştır.  

 Ancak medreselerle ilgili asıl kapsamlı düzenleme, 30 Eylül 1914 tarihinde hazırlanan Islâh-ı Medâris Nizamnamesi ile 

gerçekleştirilmiş, 1917 yılındaki düzenlemelerle mevcut yapı korunarak, küçük bazı değişiklikler yapılmıştır.  

 1914 yılındaki düzenleme ile İstanbul’daki medreselerden bir kısmı Dârü’l-Hilafeti’l-Aliyye Medresesi adıyla tek çatı altında 

birleştirilmiştir.  

 1915 yılında Medresetü’l-Mütehassısîn adıyla, uzmanlık eğitiminin yapılmıştır.  

 II. Meşrutiyet Döneminde 1912 yılında Medresetü’l-Vâizîn, 1913 yılında da Medresetü’l-Eimme ve’l-Hutebâ adları ile ayrı 

medreseler de açılmıştır.  

 Dârü’l-Hilâfeti’l-Aliyye Medresesi adını alan genel medresenin öğretim programı, mesleki eğitim ile birlikte genel kültür derslerini 

de içerirken, bu medreselerde vaiz, imam-hatip ve müezzin gibi doğrudan din hizmetleri ile ilgili personelin yetiştirilmesi ya da 

kalifiye edilmesi amacı ile meslek derslerine daha fazla yer verilmiştir.  

 Medresetü’l-Vâizîn ile Medresetü’l-Eimme ve’l-Hutebâ 1919 yılında Medresetü’l-İrşad adı ile birleştirilmiştir. 

 Medreseler, 1924 yılında hazırlanan Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun yürürlüğe girmesinden sonra kapatılmıştır.  

 II. Mahmut tarafından 1824 yılında ilan edilen fermanda, ilköğretim çağındaki çocukların mektebe devam etmeyerek 

çalıştırılmalarının, elde edecekleri bilgilerden mahrum kalmalarına neden olacağından ve cahilliğin zararlarından bahsedilerek, 

mektebe devam etmelerinin sağlanması, II. Abdülhamit döneminden itibaren, mekteplere öğretmen yetiştirmek üzere kurulan 

Darülmuallimat (Kız Öğretmen Okulu) ve Darülmuallimin (Erkek Öğretmen Okulu) programında da din derslerine yer verilmiştir.  

 Din görevlisi ve din dersleri öğretmenleri olarak görevlendirilmeleri planlanan Ulûm-ı Âliye-i Dînîye Şubesi’nin öğretim süresi 4 yıl 

olarak belirlenmiştir.  

 1924 tarihinde Tevhid-i Tedrisat Kanunu (Öğretim Birliği Kanunu) yürürlüğe girince din öğretimi için yeni düzenlemeler yapıldı.  

 İlkokul, ortaokul ve liselerde din dersi bir süre program dışı bırakılmış ve okutulmamıştır.  

 1939- 1949 yılları arasında Yurttaşlık Bilgisi gibi dersler içerisinde verilmeye çalışılmıştır.  

 Din dersi 1949 yılında yeniden ilkokul programına alınmış ve okutulmaya başlanmıştır.  

 1956 yılında ortaokullara, 1967 yılında liselere yeniden din dersi konulmuştur.  

 1982 yılına kadar isteğe bağlı şekilde okutulmuştur.  

 Yeni Anayasa’nın 24. maddesine mecburi ders haline getirilmiştir. “Din ve Ahlak Bilgisi” adı değiştirilmiştir. 

 Yaklaşık dört yıl sonra ise dersin adı “Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi” olmuştur.  

 İlköğretimin 8 yıla çıkarılmasından sonra ders programı 2000- 2001 öğretim döneminde yenilenmiştir. 

 Yapılandırmacı eğitim anlayışı benimsenmiştir.  

 2007-2008 öğretim döneminden itibaren programda bu anlayış doğrultusunda değişiklikler yapılmıştır.  

 Din öğretimi ilk insanla birlikte başlamıştır.  

 Din Dersi Osmanlıdan günümüze kadar kısa bir süre hariç, değişik isimlerle okul programlarında yer almıştır. 

 Türk milli eğitim felsefesinin temelini Tevhid-i Tedrisat (öğretim birliği) Kanunu’nda bulunur.  

 Eğitimin tek merkezden planlanıp, denetlenmesini amaçlayan bu düzenleme ile nesiller yetiştirilmesi amaçlanmıştır.  

 Din dersi bu amaca katkı sağlayacak derslerden biridir.  

 Tevhid-i Tedrisat Kanunu, 1982 anayasasıyla, din öğretiminin hukuki temellerini oluşturur.  

 Din öğretimini Avrupa ülkelerindeki uygulamalar ve laiklik ilkesi çerçevesinde ele alınır. 

 

B. DİN VE AHLAK ÖĞRETİMİNİN AMAÇLARI:  

 Temel ve ortaöğretimde öğrenciye, Türk Milli Eğitim Politikası doğrultusunda genel amaçlarına, ilkelerine ve Atatürk’ün 

laiklik ilkesine uygun, din, İslam Dini ve ahlak bilgisi ile ilgili yeterli temel bilgi kazandırmak; böylece Atatürkçülüğün, milli 

birlik ve beraberliğin, insan sevgisinin, dini ve ahlaki yönden geliştirilmesini sağlamak, iyi ahlaklı ve faziletli insanlar 

yetiştirmektir.  

 Son dönemlerde “Kültürlerarası Eğitim”, “Dinlerarası Eğitim” gibi yeni gelişen bilim dalları ortaya çıkmıştır.  

 Bu bilim dalları farklı kültür ve inanca sahip insanların bir arada nasıl uyumlu ve huzurlu yaşayabileceklerini araştırıp, çözüm 

önerileri geliştirmektedirler.  

 Çok kültürlü bir yaşamda, fertlerin önce kendi inanç ve kültürlerini bilmesi ve saygı duyması, sonra da diğer inanç ve 

kültürlere saygılı olması verilecek din eğitimi ve öğretimi ile mümkündür. 

 

C. ÜLKEMİZDE DİN EĞİTİMİ VE ÖĞRETİMİ:  

 1924 Anayasasının 70 ve 75. maddelerinde din, vicdan ve ibadet özgürlüğü teminat altına alınmıştır.  
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 Tevhid-i Tedrisat Kanunu: Bu kanun 3 Mart 1924 yılında çıkarılmış ve din eğitimini genel eğitim içinde ele almak ve onunla 

bütünleştirmek için çıkarılmıştır.  

 1961 Anayasası: 19. Maddesinde din ve vicdan özgürlüğü, ibadet özgürlüğü yer almış, din eğitimi ilk defa anayasada 

zikredilmiştir.  

 1982 Anayasası: Bu anayasanın 24. maddesi din ve ahlak öğretimini mecburi hale getirmiştir. 4.maddede “Din ve Ahlak 

eğitim ve öğretimi Devletin gözetim ve denetimi altında yapılır.  

 Din Kültürü ve Ahlak öğretimi ilk ve orta öğretim kurumlarında okutulan zorunlu dersler arasında yer alır” denilmektedir.  

 Uluslararası antlaşmalar: 1948 yılında imzalanan İnsan Hakları Evrensel Beyannamesi’nin 18. maddesi üye devletlerin din 

öğretimi hakkını ve özgürlüğünü tanımasını ve uygulamasını emreder.  

 İlgili maddede “Herkes düşünce, vicdan ve din özgürlüğü hakkına sahiptir.  

 Bu hak din veya inanç değiştirme, dinini veya inancını tek başına veya topluca, açık veya özel olarak öğretim, uygulama, 

ibadet ve ayinlerle ortaya koyma hürriyetini içerir” denilmektedir.  

 Aynı beyannamenin 26/2,3 ile 29/2.maddeleri diğer ayrıntıları düzenlemektedir.  

 Bunun haricinde 1945 yılında imzalanan “Birleşmiş Milletler Şartı”, 1966 yılında imzalanan “Medeni ve Siyasi Haklara İlişkin 

Uluslararası Sözleşme”, 1981 yılında imzalanan “Din veya İnanca Dayalı Her Türlü Ayrımcılığın Kaldırılmasına Dair 

Sözleşme”, 1989 yılında imzalanan “Birleşmiş Milletler Çocuk Hakları Sözleşmesi” din ve vicdan hürriyeti ile ilgili hükümler 

içerirler.  

 Avrupa Birliği ve Konseyi Kararları: Avrupa İnsan Hakları Sözleşmesi 4 Kasım 1950 de Roma’da imzalanmış, 1953 te 

yürürlüğe girmiştir.  

 Üç bölüm ve 59 madde ile eklerinden oluşan sözleşmenin 9. Maddesinin 1 ve 2. Fıkrası din ve vicdan özgürlüğünü İnsan 

Hakları Evrensel Beyannamesi’ne benzer ifadelerle teminat altına almaktadır.  

 Çeşitli tarihlerde alınan kararlarla din eğitimi ve öğretiminin bir hak olduğu, okulda çoğulcu yaklaşımla bu eğitimin verilmesi 

gerektiği vurgulanmıştır.  

 2000 yılında imzalanan “Avrupa Birliği Temel Haklar Şartı”nın 10 ve 14. Maddeleri temel insan hakları çerçevesinde din ve 

vicdan özgürlüğüne ve din öğretimine vurgu yapmaktadır.  

 Türkiye’deki laiklik anlayışı ile batı ülkelerindeki laiklik anlayışları arasında farklar bulunmaktadır.   

 Ülkeler ve yönetimleri kendi gerçekleri, halkının değerleri ve istekleri doğrultusunda laiklik uygulamaları geliştirmişlerdir.  

 Fransa’da din eğitimi ve öğretimi tamamen kiliselere bırakılmıştır.  

 Almanya’da devlet ve kilise birlikte bu işi gerçekleştirmektedirler.  

 Ülkemiz laiklik konusunda yıllara dayalı bir tecrübeye sahiptir.  

 Bu tecrübe neticesinde gelinen nokta milletin değerleri ve istekleri ile örtüşmektedir.  

 Başlangıçta din eğitimi ve öğretimi mevcuttu, sonra kaldırıldı, sonra seçmeli oldu ve son şekliyle Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi 

olarak (Anayasa, 24.Madde) mecburi hale geldi.  

 2012-2013 öğretim yılında ise seçmeli din dersleri ortaokul ve lise programlarındaki yerini aldı. 

 Ülkemizde örgün din eğitimi uzun yılların tecrübesi neticesinde devlet okullarında, yaygın din eğitimi ise Diyanet İşleri 

Başkanlığı tarafından yapılmaktadır.  

 

D. DİN EĞİTİMİ ÇALIŞMALARI 

 

 Din Eğitimi bir bilimsel disiplindir.  

 Üniversitelerde yer alışı, Batı’da, 20. Yüzyılın başlarına kadar uzanır.   

 Türkiye’de Din eğitimi Bilimi’nin bir bilimsel disiplin olarak ortaya çıkışı, Batı ülkelerine nazaran geç olmuştur.  

 1949 yılında Ankara İlahiyat Fakültesi’nin öğretim programında Din Eğitimi yer almamıştır.   

 1953 yılında Fakülte, “Pedagoji” dersi konulmuştur.   

 1955–1956 yılında “Terbiye ve Öğretim Usulleri” isimli bir ders yer almıştır.  

 Pedagoji dersi Din Psikolojisi Kürsüsü’ne alınmış ve kürsünün adı Din Psikolojisi ve Pedagojisi olmuştur.  

 1960’lı yıllarda Sistematik Felsefe Kürsüsü’ne bağlanmıştır.   

 Sonra Din Psikolojisi Kürsüsü’ne dâhil edilmiştir.  

 1954 yılında Turhan Yörükan’ın Şahsiyet Terbiyesinde Kültürün Rolü isimli doktora tezi vardır.  

 Bedii Ziya Egemen 1957 yılında Terbiye İlminin Ana Meseleleri adlı kitap yayınlanmıştır.  

 Din Eğitimi alanıyla doğrudan ilgili bilimsel çalışmalar Beyza Bilgin ile başlamıştır.   

 1965-66 yılında Bilgin, “İslam’da Eğitimin Temeli Olarak Sevgi” isimli Doktora Tezi hazırlamıştır.  

 Böylece 1971yılında Türkiye’de ilk akademik Din Eğitimi çalışmasını gerçekleştirmiştir.  

 Bilgin, 1979 yılında “Türkiye’de Din Eğitimi ve Liselerde Din Dersleri” konulu Doçentlik Tezi hazırlamıştır.  

 1973-1974 yılından itibaren öğretmenlik formasyon dersleri verilmeye başladı.  

 1980 tarihinde ilk olarak A.Ü. İlahiyat Fakültesi bünyesinde “Din Eğitimi Kürsüsü” kurulmuştur.  

 1982 yılında “Din Eğitimi Kürsüsü” kuruldu.  

 1998’de İlköğretim Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi Öğretmenliği Bölümü’nde programlarını yürütmüştür. 

 

E. AVRUPA ÜLKELERİNDE DİN ÖĞRETİMİ:  

 Avrupa Konseyi verilerine göre 46 üye devletten 43 ünde devlet okullarında Din Dersi vardır.  
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 46 üye devletin 25 inde ise (Türkiye dâhil) din dersleri için bir tür zorunluluk söz konusudur.  

 Bazı ülkelerde din dersine katılım ve öğretilenleri takip mecburiyeti vardır.  

 (Türkiye, Norveç, İsveç, Yunanistan, Finlandiya).  

 Bazı ülkelerde mezheplere göre din dersi verilmektedir.  

 (Avusturya, Danimarka, İrlanda, Güney Kıbrıs, İzlanda, Malta, Monaco, San Marino, Lihtenştayn, İngiltere).  

 Diğer ülkelerde din dersi yerine başka bir ders seçme imkânı verilmekte ancak bu derse katılmak mecburiyeti bulunmaktadır.  

 Bu ülkelerde de mezhebe göre din dersi vardır.  

 (Almanya, Belçika, Bosna-Hersek, Hollanda, Litvanya, Lüksemburg, İsviçre, Sırbistan, Slovakya). 

 Diğer ülkelerde ise din dersi öğrencilerin isteğine bağlı olarak verilmektedir.  

AB ülkelerinde din dersi uygulamasında üç model mevcuttur:  

1. Dini cemaatler tarafından verilen mezhebe bağlı din dersi,  

2. Devlet ve cemaat işbirliği ile verilen mezhebe bağlı veya olmayan, seçmeli veya mecburi din dersi,  

3. Devlet tarafından mezhebe bağlı olmadan verilen din dersi.  

Avrupa Konseyi ve din öğretimi konusunda çok farklı uygulamaların var olduğu AB ülkelerinde tek bir model yoktur. AB ülkelerinde 

din öğretimi için bazı ortak yaklaşımların varlığından söz edilebilir.  

Ders programlarında dört ortak hedef gözlenmektedir:  

1. Hayatın dini boyutunun ve dinin farkına vardırma,  

2. Dini imkân ve dinle ilgili ahlaki davranış kurallarından haberdar etme,  

3. Dini bilgi ve tecrübe aktarımı,  

4. Bilme ve anlama.  

 

Ortak standart olarak şunlar üzerinde durulmaktadır:  

- Din dersi genel eğitim ölçülerine dayanmalıdır,  

- Din dersi toplumsal bir önemi haizdir bu öneme uygun öğretilmelidir.  

- Din dersi çoğulculuk gerçeğinden hareketle mezhepler ve dinler arası eğilimli olmalıdır. 

 

II. DİN EĞİTİMİ  

 

A. TEMEL KAVRAMLARI 

 

1. DİN-BİLİM İLİŞKİSİ: İnsan, merak ve ilgi sahibi bir varlıktır. Gördükleri, duydukları ve dokunduklarıyla yetinmez. Bunların 

arkasındaki sırrı anlamaya çalışır. İnsan, olayların sebep-sonuç ilişkilerini çözmek ister. İlişkilerden temel prensipler çıkarır.  

Deneysel bilimde süreç şöyle işler:  

- Ortada bir olay ve olgu vardır.  

- Olay ve olguları açıklamak için bazı sorular sorulur. Nedir, nasıldır, niçin böyledir?  

- Sonrasında gözlem ve deneyler yapılır.  

- Olay ve olgu sonunda ortaya bir teori çıkar. Bu teori, deneylerle doğrulanırsa, ortaya bilim çıkar. 

 

2. İNSAN VE DİN OLGUSU:  

 “Religo”, “boyun eğmek, itaat etmek” demektir.  

 “Religare” “bağlanma” demektir.  

 İnsan, inandığı gücün önünde eğilir.  

 Saygıdan itaat ve kulluk doğar.  

 Her dinde hayat felsefesi ve sistemi oluşur.  

 Dinlerde karşılaşılan problemler, bu inanç zaviyesinden bakılır.  

 Dinlerde kutsal günler, törenler ve yasaklar vardır.  

 Dinlerde sosyal ilişkiler ve ahlâkî değerler mevcuttur.  

 Dinin kültür ve medeniyete etkisi olmuştur. 

 

3. DİNİ ALGILAMA PROBLEMİ:  

 Deneysel bilim, gelişen teknoloji, İslâm dünyasının din algısını etkilemiştir.  

 İlk İslâm bilginleri, Kur’an’ın emrine uyup yoğun tefekkürde bulunuyorlardı.  

 Böylece İslâm dünyasında pek çok buluşlar ve keşifler yapılmıştır.  

 Sonra bu tefekkür terk edildi.  

 Kıpırdanışlar yetmedi.  

 Müslümanlar, dinlerini savunamadılar.  

 Müslümanların geri kalışları, İslâm’a girmek isteyenlerin önlerine set çekti.  

 Ateistler, iddialarını ispatlamak için, gözlerini İslâm’ın geri kalışına çevirdiler.  

 İçinde bulunulan şartlar din eğitiminin öneminden bahsetmek, kolay olmadı.  

 Din eğitiminde dini anlama ve algılama problemi yaşanmaktadır. 
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B. DİN EĞİTİMİNİN TEMELLERİ 

 

A. Ekonomik Temeli: Ekonomi, “kıt kaynakların sınırsız ihtiyaçlar karşısında adâletli bir şekilde dağıtımıdır” Eğitimin görevleri 

arasında, ekonominin ihtiyaç duyduğu nitelikli insanın yetiştirilmesi yer almaktadır. 

B. Hukûkî Temeli: Yetkiler kullanılırken insanların sınırları aşmamalarıdır. Kişilerin başkalarının haklarına tecavüz etmemeleridir. 

Böylece “hukukî düzenlemeler” ortaya çıkması zaruridir. Hukuk, yaptırımı olan kural demektir. 

C. Felsefî Temeli: Felsefe, “var olanların varlığı, anlamı ve sebebi üzerine sorulan sorularla ortaya çıkmış bir disiplindir”  Felsefenin 

uğraştığı temel mesele, varlığın ilk sebebi, başlangıcı ve özüdür. 

D. Kültürel Temeli: Amerika dâhil, bütün Avrupa toplumları arasında müşterek bir Batı Medeniyeti’nden bahsedilebilir. Bunun 

oluşumunda başta Roma Hukuku, Yunan Felsefesi ve Hıristiyanlık etkili olmuştur. Aynı zamanda bu medeniyetin içinde, birbirinden 

ayrı ve müstakil bir İngiliz, Fransız ve Alman kültürü mevcuttur. Buna göre, medeniyet genel, kültür ise özel olmaktadır. 

E. Evrensel Temeli: Evrensellik, dünyanın her yerinde kabul görmesi akla getirir. İslâm açısından değerlendirmek için, önce bu dinin 

neler getirdiğine bakmak gerekir. İslâm dini, bütün insanların kabul edebilecekleri ve uygulayabilecekleri bir dindir. Evrensel ilkelere 

sahip olan bir dinin eğitimini yapmak, aslında bütün insanlığın yararınadır. 

F. Sosyolojik Temeli: Hiç kimse, başkasına muhtaç olmadan, tek başına hayatın üstesinden gelemez. İnsanlar ister köylü olsun, ister 

kentli. Farkında olmasalar da bir birlerinin hizmetçisidirler. 

G. Psikolojik Temeli: İnsan, zayıf ve güçsüz bir varlıktır. İnsan çaresiz kaldığında, kendinden daha üstün bir güce sığınma ihtiyacı 

hisseder. 

 

C. DİN EĞİTİMİ MODELLERİ VE PROGRAMI  

 Küreselleşme, ulus devlet anlayışından çok kültürlü yaşam biçimine geçiş, çoğulculuk gibi etkenler birçok alanda olduğu gibi 

ülkelerin eğitim anlayışlarında da önemli değişimleri beraberinde getirmiştir.  

 Farklı kültür ve dinlere sahip insanların bir arada yaşadığı ortamlarda eğitim politikalarının belki de en çok ilgilenmesi 

gereken alan din öğretimidir.  

 Bu nedenle çok kültürlü anlayışın benimsendiği ülkelerdeki eğitimciler, buna uygun din öğretimi modelleri geliştirmeye 

çalışmışlar ve halen de çalışmalarını sürdürmektedirler.  

- Ninian Smart’ın fenomenolojik din eğitimi yaklaşımı,  

- Robert Jackson’ın yorumlayıcı din eğitimi yaklaşımı ve  

- Wright’ın eleştirel din eğitimi modeli bu çalışmalara örnek verilebilir.  

 Bu alanda yapılan çalışmalar içinde, akademik çevrelerde en çok kabul gören ve eğitim programlarınca uygulanan modelin, 

İngiliz din eğitimcisi Michael Grimmitt’in din hakkında öğrenme ve dinden öğrenme yaklaşımı olduğu söylenebilir.  

 Aslında Grimmitt’in yaklaşımı ile yukarıda anılan yaklaşımlar arasında çok büyük ayrımlar bulunmamaktadır.  

 Belki de onun dile getirdiği temaların uygulanma imkânı yaklaşımın şöhretini artırmıştır.  

 Her yeni yaklaşım gibi Grimmitt’in din hakkında ve dinden öğrenme tanımları da din eğitimcileri tarafından tartışılmış ve 

bunlar yaklaşımı daha da olgunlaştırmaya yardımcı olmuştur/ olmaktadır. 

 Geleneksel ya da bilinen din eğitimi, bir dinin kendi dinamiklerini mensuplarına ve diğer insanlara öğretme biçimindedir.  

 “Dini öğrenme” olarak adlandırılan bu eğitim biçiminde o dini kabul etmiş öğretmenler tarafından dini bilgiler öğrencilere 

telkin edilir.  

 Bu tür bir eğitimin sonucunda öğrencilerin dine inanan ve daha dindar bireyler olması beklenir. Çok kültürlü ortamlarda 

farklı dinlere ve inançlara sahip bireylere bir dinin öğretilmesinin sakıncaları ve/veya imkânsızlığı nedeniyle farklı bir 

yöntem izlemek gerekmektedir.  

 İki aşamalı bir öğrenme süreci olan “din hakkında ve dinden öğrenme” böyle bir ihtiyaçtan dolayı ortaya konmuştur.  

 Din hakkında öğrenme aşamasında öğrencilere öncelikle dinin anlamı, dine olan ihtiyaç anlatılmalı; din herhangi bir din 

olarak değil bir fenomen olarak öğretilmelidir.  

 Öğretim sırasında sınıfta bulunan öğrencilerin dinleri ya da program tarafından öğretilmesi kararlaştırılan dinler, bir ön kabul 

olmaksızın örnek olarak ve tamamen dışarıdan sunulmalı, öğretmenler üçüncü şahıs olarak din ve dinin mensuplarını 

tanıtmalıdır.  

 Örneğin Yahudilikte, Hıristiyanlıkta ya da İslam’da inanç esasları şunlardır, bu dine inananlar şöyle davranır gibi kalıplar 

kullanabilir.  

 

 Dinden öğrenmeye gelince bu aşamada yine belirlenen dinlere ait konular kendi kaynaklarından yararlanılarak 

öğretilmelidir.  

 Hiçbir din bir başkasının gözüyle değerlendirilerek anlatılmamalı ve bunlardan herhangi biri öğrencilere telkin edilmemelidir.  

 Bu tür öğretim sırasında hem öğrencilerin kendi dinleri hakkında bilgi sahibi olmaları hem de başkalarının dinlerini 

öğrenerek onlara saygılı davranmaları sağlanmaya çalışılır.  

 Dolayısıyla öğrencilerin dini tercihler konusundaki özgürlükleri korunmuş olacaktır. 

 

a. Mezheplere göre din eğitimi ve din eğitimi programı: İran’da Şiî mezhebine göre yapılan din eğitimi, Almanya’da Katolik ve 

Protestan din eğitimi gibi. 

b. Mezhepler üstü din eğitimi ve din eğitimi programı: Çoğulcu model anlayışına göre, din dersi toplumun bir aynası olmalıdır. Her 

mezhebi, dini, dünya görüşünü ve ahlâk anlayışını da öğretim konusu yapmalıdır. Birleştirici modele göre, kiliselerin etkisi altında 
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kalmaması gereken eğitim kurumları olan devlet okullarında –kiliselere bağlı okullara karışılmamaktadır- din öğretimi, öğrencilerin 

bütününe cevap verecek nitelikte olmalıdır. Tarafsızlık ancak böyle sağlanabilir. Din dersinde, dinin özü, üzerinde ayrılık bulunmayan 

ilkeleri okutulmalı, mezheplerle ilgili ayrıntılara girilmemelidir. Birleştirici modelde olan mezhepler üstü din dersinde bizdeki “Kur’an 

merkezli din eğitimi” anlayışına benzer. 

c. Mezhepler arası din eğitimi ve din eğitimi programı: Mezhepler üstü veya mezheplere bağlı olmayan din eğitimi anlayışının 

mezhepleri görmezlikten gelme şeklinde yorumlanması bu yeni kavramı ve anlayışı ortaya çıkarmıştır.  Bu anlayışın ülkemizdeki isim 

koyucusu ise Beyza Bilgin’dir. Esasen mezhepler-üstü yerine, benim teklifim mezhepler-arası kavramıdır. Mezhepler-üstü demek 

mezhepsiz demek değildir.      

d. Dinler arası din eğitimi ve din eğitimi programı: Birden fazla dinin yoğun olarak yaşandığı ülkelerde ortaya atılmış bir kavramdır. 

Arkasında çok kültürlü toplum anlayışı yer almaktadır. Dinler arası din eğitimi modelinin temelinde, dinlerdeki ortak konuları birlikte 

işleyerek birbirlerini anlamalarına yardımcı olmak amacı yatmaktadır. 

e. Fenomenolojik din eğitimi ve din eğitimi programı: Fenomenolojik din eğitimi, dinler arası eğitimin İngiltere’de denenmiş somut 

bir modeli olarak nitelendirilebilir. John Shepherd İngiltere’de denenen fenomenolojik din dersi hakkında şu bilgileri vermektedir: 

“...İngiliz toplumu çoğulcudur, çünkü çok dinli ve çok mezheplidir, ateist ve inançsıza, dinî ve felsefi açıdan bağlantısıza hatta 

ilgisizlere kadar çok farklı görüşleri içerir. 

 


