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1. Din--Siyaset.



Din ve siyaset kavramları üzerinde durulması gereken çok önemli iki kavramdır. 
Din – siyaset ilişkileri ise bu iki alanın birbiri ile olan yakınlığını veya ayrılığını ya 
da birlikteliği ile oluşan ilişkileri ifade etmektedir. Hem bireysel anlamda hem de 
toplumsal anlamda din – siyaset dengesi her şeyi etkilemektedir. 

Günümüz dünyasında geçerli olan modern anlayış, Orta Çağ Avrupa’sındaki 
kiliseye karşı verilen mücadelenin sonucunda elde edilmiş bir dünya görüşüdür 
denilebilir. Modernite dini, siyasi alandan uzaklaştırmıştır veya kontrol altında 
tutarak sınırlandırmıştır diye düşünülebilir. Dolaysıyla, batı dünyası kilise ile siya-
seti uyumlu hale getirerek kendilerine yeni bir seküler alan inşa etmişlerdir.

Aynı yüzyıllar içerisinde varlığını sürdüren ve büyük bir güce sahip olan Os-
manlı İmparatorluğu, batıdaki bu gelişmelerden ciddi derecede etkilenmiştir. 
Çünkü siyasi anlayışı dini referans alarak oluşturulmuş bir devlet yapısı söz konu-
su idi. Bu bağlamda, 19.yüzyıla gelindiğinde modernizasyon çalışmaları başladığı 
görülmektedir. 

Cumhuriyet dönemi modernleşme çalışmaları çerçevesinde yapılan uygula-
malar neticesinde, din – siyaset dengesinde kırılmalar meydana geldiği anlaşıl-
maktadır. Turgut Özal döneminde, bozulan bu dengenin tekrar düzeltilmesine 
yönelik olarak bir takım değişimlerin olduğu anlaşılmaktadır. Din – siyaset uyu-
munun sağlanması adına yapılan dönüşüm hamlelerinin doğru bir şekilde yo-
rumlanması, Türk Siyasi Tarihi açısından büyük bir öneme sahip olduğu gözlem-
lenmektedir.

Doktora derslerinde, doktora sürecinin başında ve devamında, akademik ba-
kış açımın oluşumunda, tecrübe ve bilgilerinden ziyadesiyle faydalandığım ve 
sabrından fazlasıyla nasiplendiğim çok değerli insan tez danışmanım Prof. Dr. 
Şenol DURGUN’a öncelikli olarak teşekkür ediyorum ve kendilerine sonsuz hür-
metlerimi sunuyorum.

ÖNSÖZ



Aşağıda isimlerini yazacağım, akademik alanda çok kıymetli katkıları olan di-
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