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GİRİŞ 

Ele almak istediğim, bir insanın seıiiveni değil, bir yüzyı­
lın yörüngesidir. 

Ya da en azından, bir insanın ilerleyişinde bir yüzyılın 
bilinç eleştirisini yapmak olabildiğince. 

"Seıiiven" dedim. Çünkü hayatımdaki değişimlerin hika­
yesini yazmak ve değişimlerimle alay etmek istediğim sanıldı 
kimi zaman. 

Bu yüzyılın değişikliklerinin beşbin yıllık tarihteki deği­
şikliklerden daha fazla olduğu konusunda herkes aynı düşün­
cededir. O halde bu olağanüstü değişimi yaşama şansına sahip 
bir insanın, onca göıiip geçirmiş olmasına rağmen, aynı yerele 
oturup kalması düşünülebilir mi? Böyle bir kadavra olmadığım 
için kimseden affedilmemi istemiyorum.  

Fırtınalar çağından erişkinlik çağına ulaştığımda, yirmi 
yaşımda, en büyük somnum hayatıma bir anlam aramak oldu. 

Fakat amaç yalnızca benim kişiliğim değildi. Dünyayı ve 
hayatı değiştirmek, bir birliktelik gerektirir. Daha kolay olanı, 
yani komünistlerinkini seçmedim ve otuzyedi yıl komünizme 
bağlı kalmış olmaktan da pişman değilim. Ne insanın aşkın bo­
yııtumı kabul ettirmek için orada savaş vermiş olmaktan, ne de 
Don Kişot ve Sisypiıe<·> arasında seçim yapmış olmaktan . . .  

(•) Garaııdy'nin kendi ifadesiyle Don Kişot: ideal i  gerçek olmaktan çok, doğru 
olan b hranı:ın. Sisyphe: Sonucu olmayan bir işe kendini adayan kahra­
man. ( Çev. ) 

7 



Umudun alacakaranlığından başka hiçbir şey göremedi­
ğim düşlerin dolaşık yollarından sonra, daha geniş bir evrene 
doğnı yöneldim. 

Ona ulaşmak için amacımı değil, cemaatimi değiştirelim. 
Bütün hayatımda olduğu gibi, bu kitabı da yönlendiren 

değişmez amaç, lıayalımın yirmi yıllık bulan ıklığının billiği 

noktada, coşkun ve bazen acı dolu umutlarb geçen yarım yüz­

yıldan sonra bir kristal berraklığına kavuştu. Amacım şu aksi­

yomla özetlenebilir: Aşkınlık ( transendance), yani yaratıcı Al­
lah'ıa ve buna bağlı olarak(ırnıtlak değerler karşısında insanın 

bağımlılığını kabul etın�/ve birliktelik (communaute), yani di­
ğer bütün insanların yazgısından sonıınlu olmaktan doğan ve 
insan olan herkeste bulunan duygu. lşte insanın bu iki önemli 
boyutunu göz önünde bulundurmak istemeyen lıer toplum, is­

ter istemez parçalanır. 

ç:ünkli bu iki ilahi boyuııan böylesine yoksun ol:ın bir 

i11San!ık. bireylerin, grupların , ulusların çatışmasına ve. korku­

mın dengelerine mahkumdur. 

Aralarında bu amaca erişmeğe çalıştığım Hristiyanlık, 

Marksizm, İslam gibi toplumların tümü (hiçbir taraflarında sağ­

lık söz konusu olmaksızın) hasta toplumlardır. Hepsi ele aynı 

kaba giicü11 kötülüğünden, kiliselerinin, partilerinin, amaca 

giden yolları her zaman ellerinde bulunduran siyasi ve elini li­
derlerinin aynı egemenlik isteklerinden dolayı hastalıklıdırlar 

ve böylece ritualizm( •), dogma lar ve gelecek korkusu içine dü­
şerler. 

Her üçünde de kc�y11aklara dö11üş, günün lıer doğuşun­

daki yaratıcı dinamizmi yeniden bulmaktan ibarettir. 

( ' )  Riıııaliznı: Dinsel kuralcılık. <Çev. ) 
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Bugün gençliğin ortaya çıkardığı sonınlar, en şaşırtıcı 
gösterilerinde bile suç işleme veya ayıp (hangi düzene görl'. 

ayıp?> sorunu değildir. Hatta kuşak sorunu da değildir. Bu, 
keneli öz geleceği karşısında bir toplumun sorunudur. Geleceği 

keşfetmekten, hayata ve tarihe bir anlam vermekten, bilimlerin 

ve tekniğin bize verdiği güçlere yaraşır şekilde, dünya çapında 
bir tasarı ortaya koymaktan aciz bir toplumun sonınuclur. Bu 
tasarı olmazsa, bilimlerin ve tekniğin bize kazandırdığı bu güç­

ler dünyanın toptan intiharına yol a�·acaktır. 

Çağın deği şiklikleri içinde bilimlere ait olanlar gitgide 

bana, bilginin ne kadarının yrmsımn gibi göründüğünü, ne ka­

darının tasarılardan ortaya çıktığını, ne kadarının ela şiire ben­

zediğini göstereli. 

Sömürgecilikten kurtulma türii değişiklikler, c.lalıa doğ­

nısu üçüncü dünyanın özgürlük lıarcketleri de bana, lıayat 

kaynakları bakımından beni, Song<") resim sanatı, Veda ila lıilc­

ri veya Kur'an'ın, bizim okullarımızdan -(;rek ,.e Romenler- da­

ha fazla zcnginleşlirebilcliğini öğretti. 

lsa'nın sözle anlatılmaz güçlü kişiliğinde yaşadığım aş­

kınlık ile Marx'ın bana, görevi ve metodunun tarihsel insiyatil 

ve etkinlik olarak gösterdiği aktif toplum arasında lslam'cla bir 
"' 

sentez aradığını söylediği m zaman, dünyayı önyargıbrının par-

maklıklarından görenlerin ve oraya el, kol sallayarak ıııı, yoksa 

derisi yüzülerek mi ulaşıla c:ı ğını bilmeyenlerin tl'ııııü lıep lıir 
ağızdan bağırdılar: lclcalleştircliğiniz bu lslaın toplumu nerede? 

Oysa cevap basittir: O, bir yerde ck:ğil, ıııilyonlarc:ı insa­

nın kalbinde ve bir kitabın içindedir. Tıpkı 1-Jristiyanlığ'ın bir 

yerde değil, milyonlarca insanın kalbinde ve bir kitapta olduğu 

(") Song: 960'ıan 1 279'a kadar lıiikiiııı siireıı bir Çin hanedanı. CÇcv. J 
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gibi. Yeniden bu kalplerden biri olmaya girişmek gerek. 
Ve buradan hareketle, ister lsa'dan, isterse Kur'an'dan 

kaynaklansın, insanlar diğer bütün insanların yazgılarından so­
nımlu olduklarını kalplerinde duymaya adasınlar kendilerini. 

Bu bildirileri taşımayan bir felsefe, beni, karmaşık keli­
melerden ya da polisiye romanlardan daha fazla ilgilendinnez. 
Uyanışa çağrı bildirisi, yaşayanlara çağrı bildirisi! 

Bu kolay bir görev değildir. Özellikle güç engizisyoncu­
Jarın elinde iken . . .  Bunu, 1 940 Eylülünde, zamanından önce di­
renişe çağırmak istediğimizde anladık. Bunu, otuzyıl sonra, 
çok uzun zaman umut ve yaşama nedenimiz olan toplumumuz 
tarafından dışlandığımızda bir daha anladık. 

Ve bana: "Bugün, çaresiz, İslam ile yeniden mi başlıyor­
sumız?" diyorlar. Evet, yeniden başlıyorum! Çünkü beni kendi­
sinden kurtarmak istediğiniz hastalığın adı rnhuttur , hayattır. 

Uykudaki· ne zaman uyanacak? Uykudaki, bin yıllık uy­
kudan uyandığı zaman. Otuz yıllık kokuşmuşluktan, liderleri­
nin kokuşımışluğundan . . .  Uyuyan, tekrarlanan yüzyıllardan 
uyandığı zaman . . . Gelenekle felç olmuş ve bütün geleceğe ka­
palı olan yasa koyucularının tekrarcılığından, uykudaki uyandı­
ğı zaman, dünya, söz konusu olanın, başı yıldızlara değen bir 
dev okhığumı anlayacak. Başı yıldızlara değmek: Aşkınlığı 
elinde bulundurana yakış�ın da budur. Elleri arasında . Yani 
toplumun ellerinde anlamında. 

Uyuyanları ayağa kaldırmak için verilen savaş: işte felse­
fe budur. 

"Buna inanmış olmak ve hala inanıyor ol mak için uz­

manların felsefesinden kaçtınız . . .  " Hangi mesleğin uzmanları? 
Sanki felsefe bir meslekmiş gibi! 

Zor bir kavga söz konusu, biliyorum. Darbeler. acı alay-
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!ar, suskunluklar, bilerek veya bilmeyerek yapılan anlayışsızlık­
lar arasında inanmayı sürdürmek güçtür. Herkese karşı haklı 
olunabileceğine inanmayı sürdürmek için de iyi bir dozda gu­
nır gerekir. 

Van Gogh'a hayranım: Yaşadığı sürece, kimse kendisini 
bir ressam olarak kabul etmezken, resim yapmak, resim yap­
mayı sürdürmek. Bu, Arles Tapınağı civarında, üzerinde karga­
ların uçuştuğu güneşli kumsalda bir intiharla son buldu . Van 
Gogh, resim sanatının Mesih'i. 

Bu büyüklük olmadığında, devam etmek için büyüklük 
taklidi gerekir: Delice bir gurur. Kendisinin bir güneş olduğu­
mı, parmağıyla kendisini ısrarla göstererek, sırası gelince, biri­
nin ya da birilerinin kendisini göreceğini söyleyecek kadar de­
lice bir gunır. 

Tespihböceklerinin bile toz-toprak olacakları bir zaman 
geldiğinde, dünyada hala çocuklar kalmışsa -çünkü çağdaş 
sapma onları katletmektedir- çocuklarımız belki,  ki.illerimiz 
arasından bir kıvılcım bulacaklar ve oradan, rüzgarda sönme­
yen yeni meşaleler tutuşturacaklar. Belki çok geç, aın;.ı bizi iz­
lemelerini• değil, bizden öteye geçmelerini istemek gerektiğini 
anladık. 

'Ben Dediğimiz Kim?' < Qui Dites-Vous Que .Jc Suis?J'de 
kendisini değiştiren bir adamın öyküsünün sonunda, kendim 
için di.işleyebileceğim bir ölümün tasvirini y;.ıpınak beni kendi­
me getirdi . Gerçek senaıyo belki düşlerimizdeki ölüme benze­
meyecek. Bilmem hangi taraftan olan -ama gerçekte hepsi ;.ıynı 
taraftandır- bir fanatiğin kurşunlarıyla da can verebiliriz. Yal­
nızca mutlu ölmeyi vadedebiliriın. Zindanda ela yaşadığım ve 
gördüğüm gibi. 

Çoğu kez vasiyetname bir son noktadır. Ben burada, 

1 1  



hiçbir dönüşü içermeyen, ama başka imkanlara da açılmaya 
engel olmayan gerçeklikleriıni topladım. 

Çünkü benim için, burada, hiçbir şey son bulmuyor, ak­
sine her şey yeniden başlıyor. 

Felsefe ve Hayat 
"Duyuların arzusu veya aklın hevesli l iği ,  egemenlik ar­

zusu yahut bilme isteği: Sınırlı bütün tasarılardan kurtarılmış bir 
hayatın yükselişi . . .  Bizi aşağı doğru değil ele yukarı doğru çe­
ken bir başdönınesi gibidir. Bu, herşey olmayan hiçbir şeyi is­

tememektir. Çünkü sonlu olan hiçbir şey bu sonsuzluk arzusu­

nu tatmin edemez . . .  " Yıl 19.) 1, Aix, konuşan katolik filozof Ma­

urice Blonc le l . Bakışları sank i içe cloğnı yönclnıiş gibidir: ewa­

lar dünyasına değil, amaç lar dünyasına doğru. Konuşuyor. Ma­
sanın üzerindeki köstekli saatinin zincirini parmağına durma­
dan bir doluyor, bi r açıyor. Bu sonsuz sarı lma-açılına lıep de­
vam ediyor. 

Felsefe birinci sınıf öğrencisiydim . Bu konferans bana, 

ilerleyişiınin yasasını veriyordu :  Beııinı olmayan fa kat bc11de 
bulunan bir giicün etkisiyle, hayatı bir şiir gibi yaşamak.  

Sonunda düşlerime uygun bir felsefe keşfediyorum. O 

zamana kadar, hiçbir hocamın, yalnızca bir düşünce tarzı ola­

rak değil, aynı za manda bir yaşama tarzı olarak da, bana gös­
termediği bir felsefe. ifadesi bulunmayan fak�ıı inançta açılışı 
bulunan bir felsefe. Yeterliliğe karşı aşkınlık. 

Hem bütün büyükleri karşılıyordum, hem ele onlarla ye­
tinme eğiliminden kendimi koruyordum. Bu dönemde Gide 
yakın geçmişimdi ama Nietzsche ve Marx geleceğimdi .  Natha­
nael'clen korkacak hiçbir şeyim yoktu fakat, bana Zerdüşt ve 
Prometeus'u cesurca karşılamaktan başka bir şey kalmıyordu . 
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Blondel'in sözlerinin, olağanüstü bir sesin sert çağrısını 

duyurarak, inancın şöııafcveliğini bana teslim ettiğine inanıyor­

dum. Artık, tüm hayatım için geçerli olan tek hir model ile bü­
tün imkanlara açıktım: Don Kişot, ide:ıli gerçek olmaktan çok, 

doğnı olan kişi. 

Maurice Blondel 0861-1949> 7 Haziran 1893'te, 'Eylem: 

Bir Hayat Eleştirisi ve Bir Uygulama Bilimi Üzerine Deneme' 

(L'Aaction. Essai cl'une Critique ele la vie et d'une Science ele la 

Pratique) başlıklı bir doktora tezi sunmuştu. Tezde, hayatın 

;:ınlamı ve amacı konusunda bilinçlendirme eğilimi olan ve 

davranışlarımızın lıer birinde gizil motor gücü olarak bulunan 

en yüksek felsefi arzunun, sonlu olan hiçbir şeyle yetinmediği­

ni gösterme amacı güdülüyordu. Bu bilinçsiz sonsuzluk ihtiya­

cı, tüm girişimlerimizde eksikliğini duyurarak boşluk halinde 

ortaya çıkıyordu. 

Blondel akıl ile inanç arasındaki yetkin bütünleyiciliği 

vurguluyordu. Yalnızca nedenden nedene doğmayan aynı za­

manda amaçtan amaca yükselen bir akıtile aşkınlığı dışarıdalık 

(exteriorite) olarak düşünmeyen aşkınlığı ve içkinliği karşı kar­

şıya getirmeyen bir inanç arasında. 

Maurice Hlondel metodunu iki çalışmasında açıklamaya 

girişti: 'Çağdaş Düşünceyi Savunma Konusunda Gereklilikleri 

Ozerine ve Din Probleminin İncelenmesinde Felsefenin Meto­

du Ozerine Bir Mektup' ( 1896> (Lettre Sur Les Exigences De La 
Pensee Conleınporaine En Mmatiere D'apologetique El Sur La 

Methode De La Phılosoplıie Dans L'faude Du Prableıne Religic­

ı.ıx) ve (T;:ırilı ve Dogma. Modern Yorumlamanın Felsefi Yeter­

sizlikleri < 1 903) (Histoire Et Dogınc. Lcs Lacunes Philosoplıiqu­

es De L'eexgese Moderne.) 

20. yüzyılı, eksiksiz bir aklın ve bütüncül bir adamın b;:ı-



kış açılarına sunan bu dev eser, tarihte kalmış bir teolojinin ve 
dargörüşlü bir pozitivizmin ortak çabalan sonucu boğuldu. 
Doktora tezi, hata Ortaçağ düşüncesinden kurtulamamış bir 
katolik kilisesinin s.ansürü nedeniyle yayınlanamadı. Yarım 
yüzyıldan sonra, bugün bile, daktiloyla yazılmış ve zamanla sa­
raımış, hala hayatımın "meşalelerinden" biri olmaya devam 
eden bir nüshayı saklıyorum. Blondel, 1937 yılında talihsiz ver­
siyonund<!, en azından diriltici nefesi sezdirmek için, itaatkar 
bir katolik olup mesajını bozmayı kabul ettiği halde, o zaman­
lar egemen olan pozitivizm, ona gerçek felsefi bir statü tanıma­
yı reddetmekte başarılı oldu . Çünkü 'içkinlik'ten korkan ilahi­
yatçıların ters tutumlarından dolayı bilimcilerimiz ve onların sa­
katlanmış akılları aşkınlıktan korkuyorlardı. Sona eren yüzyılı­
mızın en çok ihtiyaç duyduğu şey olan Blondel'in başlıca me­
sajını da unutturmayı başardılar. Her iki tarafın yürekler acısı 
komploları, Gaston Berger'in Felsefi Çalışmalar CEtudes Philo­
sophiques) (l)k sayı 1950)'ında: "Roma'da olduğu gibi Buenos 
Aires'te, Washington ya da Londra'da olduğu gibi Şili Santia­
go'sunda görüştüğümüz insanlar arasında, Blondel'in düşünce­
siyle hayat tarzlarını değiştirmiş insanlara rastladık. Blondel on­
lara hayatın anlamını bulma imkanını vermişti . "  diye sözünü et­
tiği bu uyandırıcıyı suskunluğa düşürmeyi başardı. Blondel'in 
düşüncesiyle hayat tarzlarını değiştirmiş insanlardan birisi ol­
maktan sevinç ve gurur duydum. Bir William James veya bir 
John Dewey'in miyop pragmatizminin tersine, Maurice Blon­
del'in ört-bas edilmesi, tarihte nice fırsatların kaçırılmasına yol 
açtığını kimse bilmeyecek. 

Onsekiz yaşımda iken, ben kendi payıma, sanıyorum, 
Maurice Blondel ile birlikte felsefe gerçek bir dünya olarak 
ayaklarını yere basmıştır. Her an doğuş halinde olan bir dünya. 
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Çünkü felsefe kaynaklarına hala çok yakın. Doğumunda 
ortaya koyduğu sorulara henüz cevap vermedi. Hayatımızın ve 
ölümümüzün anlamı nedir? Özgürlük eğilimimiz ve kaynağı 
nedir? 

Felsefenin durumu bilimlerin durumundan böyle kökten 
farklıdır: Bilimler hipotez ve teoriler mezarlığı olsalar bile, bir 
birikim özelliğine sahiptirler. Uygulamada her zaman, doğaya 
egemen olmak ve insanlarla savaşmak için bize sürekli daha 
büyük güçler verirler. Bu araçlar doğanın ve insanların yıkıcı­
ları olsalar bile, kuşkusuz gelişmeyi engellemezler. 

Felsefenin rolü için aynı şey söz konusu değildir: Onun 
rolü bize araçlar vermek değil, anlam ve amaçlar üzerine 
soru sormaktır. 

Soru insanın başlangıcından beri soruluyor, yani insanın 
doğanın vahşi düzeninden koptuğundan beri. O düzende her 
yaratığın kendisinin seçmediği bir yeri ve bir işlevi vardır. Ora­
da fiziksel ve biyolojik zorunluluk yasaları ne seçmeye ne ele 
soru sormaya dayanır: Bir taşın düşüşü, bir bitkinin büyümesi, 
bir hayvanın içgüdüsü gibi. 

İnsanla birlikte doğada yeni bir "hükümranlık" ve mad­
desel değişim, jeolojik hareket ve biyolojik evrim yasalarında 
bir yırtılma başlar. Tarihöncesi çağlar uzmanı, insanın ortaya 
çıktığı zamanı belirlemeye çalıştığında, insansı, üstün maymun­
lar ile insanlar arasında anatomik devamlılığı gösteren, şimdilik 
eksik olan zincirin halkalarını yavaş yavaş bir araya getirebilir. 
Ne zaman bu kemiklerin yanında yontulmuş taşlar ve gömütler 
bulunsa, bunlar insanlığın doğuşundan başka bir şeyi kanıtla­
mazlar. İnsan, araç ve mezar yapan tek hayvandır. 

Bir insanlık tarihi böyle başlar; katlandığı bir biyolojik 
evrimden farklı olarak, kendisinin yaptı/f ı bir tarih. 
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İnsanın ürettiği araç, hayatın dönüşümünde başlıca du­

raklardan birini oluştunır. 

Gerçekten bir maymun, bir şey toplamayı veya kendisini 

savunmayı kolaylaştırmak için yerden bir taş alabilir ya da bir 

dal ı  ele geçirebilir. Fakat amacına ulaşır ulaşmaz aldığını bırakır. 

Aksine yontulmuş taş, amacı anlık olmayan bir eylemi 
gerektirir, keskin olması için çakmaktaşına biçim vermek ken­

di başına bir amaç değildir: Başka bir amaç (bölmek, kesmek, 

yontmak gibi) için bir gereç, bir araçtır. 

Zaman böylelikle insancıl bir zamana dönüşür; yani yal­

nızca mevsimlerin, giin ve gecelerin değişimiyle değil, aynı za­

manda nedenler ve sonuçlar gibi, birilerinin diğerlerine bağımlı 

olduğu eylemlerle bölümlenmiştir. ·üretilmiş bir zaman, bir in­

san eseri. 

Araç, aynı zamanda ilk "soyutlama"dır: tek ve somut bir 

dunımdan bağımsız olarak kesmek, delmek gibi eylemin so­

yııtlaştınlması. 

Dış doğadan ve kendi öz doğasından yapılan bu ikili 

uzaklaşma hayatın, tamamen insana özgü, yeni bir boyutuna 

yol açar:! Artık, gelecek sadece geçmişin bir uzantısı değil, bir 

imkanlar yelpazesinin açılışıdı r:. içgüdünün acımasız zorlayıcı lı­
ğından kurtulan insan arlık tarihinin sonımlusudur. 

Bundan böyle, hayatı gibi, öliimii de problem olur. Ele 

geçirdiği bir zaman içinde, ölümü artık tiir içerisinde bireyin 

basit bir yitimi değildir,. cenaze törenleri ve mezar anıtlarıyla sa­

vaşmaya çalışacağı öliinı'ısınır olarak kabul edilmiştir artık. Eş­

yanın ve canlıların başkalaşım sürecinden farklılaşmış ve insa­

nın kontrolüne girmiş bu zaman içinde, artık sadece doğanın 
dönemlerine bağlı olmayan bu insan, ölii bir hayvan veya ölü 

bir ağaç gibi doğal bozulmaya bırakılmaz; lıir grup insan, yanı-
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na kab kacak ve yiyecek koyarak, mumya sargıları ve kokulu 
bitkilerle veya sonsuzluğa meydan okumak için piramit ta�la­
rından çadırlarla ona sonsuzluğu vermeye çalışarak hayatını 
uzatmasına yardım eder. 

Araç ve mezar, insan için hayat ve ölümün artık kendi 
doğaları gereği olmadığınove onlara bir anlam kazandırmak 
gerektiğine tanıklık eder. Ve böylece felsefe doğar. 

Önce mit biçiminde. 
İnsanın, doğanın bütünlüğü içinde doğayla birliği parça­

lanmıştır. Mit ve ayin bu birlik ve bütünlüğün yırtılmasına çare 
bulacaktır. 

Artık ortada lıayatın ve ölümün bir anlamı yoktur ve in­
sanların varoluşunda, eşyanın bir hareketi gibi, içkin değildir. 
Mit ve ayin bu eksikliği kapatacaktır. 

Yaratılış, artık yalnızca bilinçsiz ve hemen lıemen so­
nımluluğun kaygısını duymayan insanın hayvansal gerçekliğini 
içeren oıtak bir hayatın akışı değildir. Mit ve ayin insanı bu ya­
ratılışın işbirlikçisi haline getirir: 'Özveri', yaratılışın temel hare­
ketinin ilk canlandınlışıdır. 

Özveri insanın, evrenin birliğine, bütünlüğüne·, anlamına 
yeniden dönüşünün en yüksek Lıiçiınidir; doğayı, insanı ve 

Tanrı'yı daha sonra çağıracağı temel bütünlüğü yeniden kura­
rak, insani özgürlüğü içinde lıayatını ilalıi bir tarzda yaşama gi­
rişimidir. 

Bütün bilgelikler ve bütün dinler, farklı yollardan, insan­
ların bütünlükle, anlamla ve yaratılışla olan bağlarını yeniden 
kurma görevini, bu hayati işlevi yerine getirdiler. 

Platon'dan Nietzche'ye kadar I3atı'nın parantezi dışında, 
yeryüzünün bütün bölgelerinde ve tarihin bütün dönemlerin­
de, gerçekten bu böyle olmuştur. 
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1. BÖLÜM 
KUI'SAL KİTAPLARIN MES AJI 

Batı'nın bu ayrılığının farkına varmak için uzun -ve zor­
bir yol katetmem gerekti. 

Resmi felsefe eğitimi içindeki herşey bizi bilinçsizleştir­
me eğilimindedir. Manız kaldığım parçalanma ve ikiyüzlülük­
ten duyduğum aşırı öfkeyle, üniversitede profesör olduğum sı­
ra, öğrencilerimizin bulanık olduğu kadar sonuçta başarısız ha­
reketlerini kendimde gerçekleştirmem yalnızca elli yıl sonradır 
ve özellikle -açık yürekli olalım- 1 968'de bende ortaya çıkan 
şeyler sayesindedir. Batılı olmayan felsefeden tümüyle habersiz 
kalarak felsefi çalışmalarımın bütün derslerini izleyebilmiş, li­
sans, yeterlilik, devlet doktorası gibi bütün büyük imk:J.nları el­
de etmiştim. Herhangi bir Batı üniversitesinde "bir" felsefe öğ­
renilebilir. Fakat Çin, Hindistan, İslam ya da başka düşünce kı­
talannın felsefelerinden hiçbir şey tanımadan . . .  

Ben kendi açımdan, onların hepsini öğrenmem v e  özel­
likle eski gerçeklikleriınin tümünü sorgulamam gerektiğini his­
sediyordum. O zaman, polemik bir tarzda, bazen de kızgınla­
şan bir biçimde Uygarlıkların Diyaloğu İçin. Batı Bir Tesadüftür 
( Pour Un Dialoges Des Civilisations. L'occidents Est Un Acci­
dent)'ı yazdım. İnsanın ayağa kalkışından beri diğerlerinden 
ayrı olmaktan uzak olan batılı kültür parçasının, onların ne en 
büyüğü, ne de en güzeli olduğunu gösterdiğim İnsan Nasıl ln­
sani Oldu? (Comment L'homme Devint Humain)'u geçici bir 

19 



sentez olarak daha sonraları yazdım. 
Herşeye yeniden başlamak gerekiyordu: Bir "karşı tarih" 

yazmak. Yeniklerin tarihi olacaktı bu. Çünkü tarih her zaman 
yenenler tarafından yazıldı. Oysa en güçlü ordulann üstünlüğü 
mutlaka en yüksek kültürlerin zaferi demek değildir. 

Bu tarihi ve bu kültürleri ben, ne hocalarımın el kitapları 
veya derslerinden ne de "filozof' meslektaşlarımın tezlerinden 
öğrendim. 

Alfabe kitabım, "Kutsal Kitaplar" olmuştur . 
••• 

Eski Mısır'ın "Ölüler Kitabı"nda, ölüm, sınırsız asıl bir ha­
yatın sınırlanışıdır. Bu, sınırı ortadan kaldırma isteğini ifade 
eder: Hayatla ölüm arasında, hayvan ve insan hayatlarının ara­
sında, gerçek ile mümkün arasında, insanla tanrısal olan arasın­
daki sınır. 

Ölü, hayatın yeni bir biçimine yeniden doğar. Tümü bir 

tekten başka bir şey oluşturmayan bu ve öteki hayatta insan 
evr_�_ns�1l!<!Ya!ın sorıımJ11p(r__Qyı_IJ:Kt1stıdtır: 

nıı . . .  

"Ey Osiris, nıhumu kutsal tabiatına kavuştur 
Ölümden sonra yeni bir hayat yaşıyonıın 
Bana bağlıdır yeni dünyaların düzeni 

Benim sizde yaşadığım gibi, siz de bende yaşayan tan-

Hayatın Afrika'daki anlamı, bugün bile kökleri Afrikalı 
olan Eski Mısır'ın anlayışıyla aynıdır: 

Ziınbabve Vanda'ları: "Toprak, insanlara; bize ait vücut­
larımızdır." diye şarkı söylerler ve Senegalli çağdaş bir şair şöy­
le yazar: 

"Ölüler toprak altında değildirler. 
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Onlar salınan ağaçtadır. 
Onlar inleyen ormandadır. 

Onlar akan sudadır. 
Onlar uyuyan sudadır. 
Onlar kulübededir. Onlar kalabalıktadır. 
Ölüler ölmüş değildirler." 

Yaşayan insan, evrenin ortak güçlerinin düğüm noktası­
dır. İnsan hayatının anlamı, sürekli tehdit eden kaoslara karşı, 
hayatın merkezlerini çoğaltmak, daha zengin ve dalıa yoğun 
hale getirmektir. Çalışmayla, ayinle, şarkıyla. Çalışma, sanat ve 
tapınma tek bir şeydir. Ağaçtan yapılmış maske bir enerji yo­
ğunlaştırıcısıdır. Ve maske arkasında gerçekleştirilen dans bu 
enerjiyi toplum üzerine yayar. 

Milattan önce ikinci binlere doğnı Hint ve İranlı bbile­
ler son buzullaşmadan dolayı kuzeyden, dalıa sonra da Sibiıya 
steplerinden göç etmek zorunda kaldılar. Bazıları Hindikuş 
Dağlarının dar geçitlerinden Hindistan'a ulaştılar ve daha gü­
neyden Dravitlerin(*) eski lndus uygarlıklarına karıştılar. Diğer 
bir kol Afganistan ve !ran düzlüklerinde yerleşti. 

Hindistan'ın Veda'ları ile lran'ın "Zencl-Avesta"sının ya­
kınlığını vurgulayan Sri Aurabindo, her ikisinde ele "insan haya­
tının lıem bir özveri, lıem bir yolculuk, hem de bir çatışma ol­
cluğumı" söyler. 

Zerdüşt, tanrıyla ilişkilerde yeni bir yaşama tarzı Lıaşlallı. 
İnsan, iyi ile kötü arasında seçim yapmakta ve kutsal tasarının 
gerçekleşmesine katılmakta özgürdür. 

"Dünyayı geliştiren sen, ey Mazda . . .  Senin yeniden dirili-

c•ı Hindistan'cb iki dil ailesi vardır: Hint-Avnıpa ve Dravit. Birinci gnıbun rlil­
leri genel obrak Hindistan'ın kuzeyinde, ikinci ailenin dilleri güneyde ko­
nuşuluyordu. BıınlarTeliigü, Taıııııt, Kann:ua, Malayala ın'dır. <Çev. ) 
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şine değer bir dünya yaratmamızı sağlayacak hareketleri ve 
sözleri bize yazdır. .. " Yaratıcının etkin varlığından asla şüphe 
etmeden, yeryüzünde La_fl_r(°-!11_1\r;ı)J.!ğ�!_J.ıp._ sil!:eö:I). yaratılışıga 

-�;ı�ıl�ak: "Işığı ve karanlıkları hangi sanatçı yarattı? Tanı kim 
ağarttı? . . .  Dünyanın doğumunda suları ve bitkileri kim yaptı? 
Rüzgarları ve bulutları kim yoluna koydu? Çocuğu doğduğun­
da babanın yüreğine kim sevgiyi koydu?" 

rülür: 
Aynı inanç ve aynı övgü Veda ilahilerinde de açıkça gö-

"Kimin sayesinde insanın eti bir araya geldi? 
Hangi heykeltraşın parmaklarıyla? 
Okyanus örtüsünü 
Dünyanın ortasına yayan kim? 

Tanı kim tutuşturdu? 

Dağlara meydan okumak ve işleri göğüslemek, 
gücünü, insan kimden aldı? 
Kim onun içine özveriyi koydu? 
Gerçek kim? Gerçek olmayan kim? 
Ölüni kimden geliyor? Ve ölümsüzlük kimden?" 

Böylece insanın içindeki ve çevresindeki herşey etkin 
bir Tanrı'nın varlığının "işareti"dir: 

22 

"Varlığın ve yokluğun ötesinde, Brahman 
Bütünüyle insanın içinde olan, Brahman; 

İnsanı tanrılarla sınırı olan bir komşu yaptı. . .  
O, var olan herşeyin içindedir. 
O, var olan herşeyin dışındadır . 
. . .  Onu, gerekçe tek olanı kat kat zikrederler." 

Birliğin ve bütünlüğün, anlamın ve yaratılışın canlı ve ilk 



ifadesi böyledir. İnsanın, evrensel hayatla tanrısal hayata katılı­
mında: 

"Sen busun (yani herşey) 
Böyle doğdu ilk kurban . . .  
Cenderenin taşları kutsal çayırı eziyor. 
Tannsa! davranış kurban işidir: 
O, yeri göğe bağlayan altın ipliktir. 
Ve insanın görevi onu dokumaktır." 

Bu Veda ilahileri, milattan önce 14.  yüzyıl ile 10.  yüzyıl 
arasında meydana getirilmiştir. 

M.Ö. 7. yüzyıldan itibaren Upanişadlar, Vedalar'ın anla­
mı içinde, hayatın amaçları ve anlamı üzerine düşünüşün yeni 
bir aşamasını elde ettiler, fakat özveriyi dışlamadan. 

Birbirini izleyen düzeylerine göre, hayatın amaçları şöy­
le ayrılır: Duyulardan tat alma, zenginlik, güç ve dördüncü dü­
zeyde; bu ilk üçünden kurtulma; zira zevk, mülkiyet ve iktidar 
kendi başına amaç değildir. Rabindranath Tagore'un Hinduiz­
mi özetleyen şu sözlerinde olduğu gibi: "tlahi olanla�� birliği sa­
yesinde herşeyle yakınlığını• ve herşeyle iç içeliğini gerçekleş­
tirenin dunımu, insanlığın kemale erdirilmesinin en son nokta­
sıdır." 

"Maya" geçişi, yani birçok ve değişken olan gerçeklikten 
onu kuran ilkeye, yani bireysel "ben"den evrensel "ben"e geçiş 
yolu ile; kendisinde tüm evrenin varlığının ve bu evrene so­
nımlu olarak katılışının bilincine varan insanın yolu, bir tek ve 
aynı yoldur. 

Upanişadlardaki Kutsal Mesajı dinleyelim: 
"Bütün varlıklarda bulunan bu tek Tanrı 
herşeyin başlangıcı, sonu ve şimdisidir. 
Arzu ettiğim herşeyin 
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gördüğüm herşeyin 
yaptığım herşeyin kaynağı O'dur. 
Bütün varlıktan birliğinde kuşatandır. 
İşte böyledir Brahman. 
Ve sen, sen busun. 
Ateş söz oldu ve ağıza işleyecek. . .  
O Brahman'dır herşeyin içinde bulunan. 
Bir kıyıdır uzak, korkudan öte. 
Herşeyin tek ve son gerçeği, 

"sat", "cit", "ananda'': Olmak, bilinç ve kutsal sevinçtir." 
Hristiyanlık'tan öce 2 .  veya 1 .  yüzyılda meydana getiril-

miş olan Bhagavad Gita ("Kutsal Efendinin Şiiri") insana, dün­
yada ilahi bir düzeni gerçekleştim1ek amacıyla davranmak için 
işleyeceği yolu gösteren zengin bir mesajdır. 

İnsanların kaderlerini değiştirecek bir savaşa girişmekten 
kaçınan kral Arjuna'ya tanrı Vişnu şöyle öğretiyordu: Hareket; 
zenginlik, güç veya bu hareketin verdiği üründen yararlanma 
amacı kişisel çıkara bağlı olduğu zaman yıkıcıdır. O hareketi 
yapanın ben olduğum kunıntusuna kapık.lığımda da yıkıcıdır. 
O halde hareketten değil ama kısmi am:ıçlarından vazgeçer­
sem, artık yapan ben degilim, bendeki tanrıdır. 

Eşyanın kendi kendine varoldukları, ilahi ilkelerden ba­
ğımsız olarak yaşadıkları ve öldükleri yanılgısından kurtulan 
Arjuna dünyanın birliğini ve herşeye anlamını veren birliğin 
içindeki çokluğu keşfeder: Her bir şey tanrısal olanın bir "işare­
ti"dir. Tanrısal niyeti ve hareketimize doğru yolu gösterir: Kısmi 
amaçlar için değil herşey için, bu tanrısal niyet ile uyum içinde 
yaşamak. 

"Kisişel çıkarlarından kurtulmuş insan, artık ne o "bana" 
aittir der ne de "ben" der. Barışa ulaşan işte odur . . .  
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Can suyunu tanrısal olandan alır ve insanların dünyasın­
da hareketleri oradan tomurcuklanır . . .  " 

Ve hareket varlıkla varoluşa ulaştıran şeydir. 
Sahip olduğumuz, bizi biz yapan inançtandır . 

•• 

Hristiyanlığın bin yıl öncesinde yazılmış, Çin'in en eski 
kitabı olan "Yi King" <"Başkalaşımlar Kitabı")'nda gördüğümüz 
Tao, çok modern bir dünya görüşüne sahiptir. Evrenin düzeni­
ni çözmeyi ve kozmozun büyük uyumuna coşkun bir rızayla, 
uyumu kendisinde yerleştirmeyi amaçlar. Günümüzün sözde 
"Taoizm"inde anlatımın ve ondan doğmuş batıl inançların ta­
rihsel şekillerinin ötesinde, Tao'mın amacı, hem bilimsel araş­
tırmada, hem tarihi kavramada, hem de hareket ve hayatımızın 
kurallarını düzenlemede yol gösterebilecek bir ilişkiler sistemi­
ni yerleştirmektir. Onun "modern oluşu", Batı'nın büyüme ve 
kültür modelinin çıkmazlarının, doğayla, insan topluluğuyla ve 
kutsal ile ilişkilerimizde bizi, yaşama ve kavrama biçimimizi te­
melden yeniden düşünmeye zorlayan, bizimki gibi bir çağda 
ortaya çıkıyor. 

Bu kitaptan dört yüzyıl sonra doğacak olan ve tam ola­
rak Taoizm denen şey, M.Ö.6. yüzyılda bir anarşi, saldırı ve 
kriz çağında "savaşçı krallıkların" dönemini dile getirir. 

Bu kriz iki farklı tepkiye yol açtı: 

� BirU�mı�tı, __ l\.QD.fü.ITü�_'.iı_ı:ı_�� ('!�k ils:_ri _ �ak lit_yoluyla 
geleneksel değerlerden kurtulmaya ve "gökyüzü ile yeıyüzü 
arasında uyumu;" ailenin, ayinin, hiyerarşinin geleneksel yapı­
sına saygı yoluyla düzeni ve y::ısayı yeniden yerleştirmeye ç::ılı­
şan tepki. 

-Diğeri, Konfüçyüs gibi "Yi King" kitalıınd::ıki Tao'clan 
esinlenmiş, yeni değerleri benimsemiş Lao Tzö'nun tulmrnı: 
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Temelde Konfüçyüs insanın geleneksel toplumsal düzenle bü­
tünleşmesini hedeflemesine karşın, Lao Tzö insanın doğa ile 
bütünleşmesini amaçlar. Bu yıkıcı bir bakış açısıdır. Çünkü_tgp­
lumsal sistemi ve büti.inüyle uygarlığı, uyumun bozulması de­
mek olan sahte bir düzen olarak algılamaya yönlendirir. 

Taoizmin en büyük düşünürü Çuang Tzö: "Doğa orta­
dan yok oldu, yasalar onun yerini aldı. Düzensizlikler işte bu 
yüzdendir." der. 

n._oiZ!11il:!_te!11el __ ��zgisi, _i?�itün dualizmin inkandır. Dün­
yanın geri kalanından tecrit edilmiş "bef!:'' yoktur. Farklı gerçek 
�-��ı}dar yoktur. "Bütün varlıklar ve ben temelde biriz," der Çu­
ang Tzö .. ŞQt�if}_yariıls_l�_ı:jJ_iı:_ t�-� so�s�ı_z_ 'Bi.itün'dür. Bireysele ili­
ğinin anlamını kaybedinceye kadar bu birlikle birleşen kimse­
ye . . .  hiçbir değişkenlik ulaşamaz." 

"Tao'yu görmek _boşlt!ğ_�görmek demektir." diye tekrar­
lar Çuang Tzö. 

Tao'yu görme ve ontınla birlikte olma, duytilara daya­
nan görüntüleri taklit etme eğiliminde değil, görüneni göıiin­
meyen yapma eğiliminde olan Çin resim sanatında ( özellikle 
Song döneminde -18. yüzyıl- ) sözsüz ifade edildiği gibi "boş"u 
gerektirir.. Yanıltıcı olan her şeyden boşalma, 

-_I}ilmeme!ı_ (le 11011-savoir), cehalet değildir. Fakat söz­
ci.ik ve kavramlardan oluşan yapay bir ağın içinde hapseden, 
onu tecrit eden ve bize gerçeklikten kısmi göıiişler, yani yanlış­
lıklar verinceye kadar parçalara ayıran dağınık bilgiyi reddet­
mektir. 

Gerçek bilgi, kopuk kopuk ve dolaylı bilginin ötesinde, 
bizim küçük, bireyselci ve egoist "ben"imizin_, arzularımız veya 
onların çıkarcı kullanımlarının gereklerinden oluşan demetleri 
eşyanın üzerine yansıtarak, _c_şyaQı!)._f_Okluğuyanılgısına düştü-
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ğü anın yukarısından, dünyaya bir bütü.n:_gJ�r�t!9.PlaB�L�Y� 
maktır. Bu bilmemenin aydınlanışı bir kurtuluştur. Bizi "ben"in 
yanılgısından ve dış eşyanın çokluğundan kurtarır. Özne ile 
nesne arasında yapay bir karşıtlıkla, biçimle eşya arasına demir 
parmaklık koydurtan dualist soyutlamadan kurtarır bizi. 

-_l{arekete geçmem�k_ (le non-agir) atalet değildir. Hare­
kete geçmemek, tüm dış ilişkilerimizden ve bütün kısmi ba­
ğımlılıklarımızdan kopmak demektir. Eğer bireysel isteklerimle 
harekete geçerek davranışta bulunursam, bizzat terçijl_etınenin 
kendisiyle anlamdan yoksun kalmış olan ş�Y! l1er şeycf_�f!J��rit 
etmiş ()lunım. 

Örneğin elde etmek amacıyla zenginliğin, gücün ve du­
yuların tatmini peşinde gidiyorum._Zerı,ginliği_ amaçlayan eylem 
beni, �hip olç_iu_ğu_ı_n _ şe_y!�r:___tarafırı_c!;ı.__n sal2ip o!und�ığum _ Qir sa� 
h!ı?!ikten başka yere götürmez. Gücü amaçlayan eylem beni, 
birey olarak diğer bireylerle çatıştırarak ihlaller döngüsüyle bü­
tünleştirir. Duyuların tatminini amaçlayan eylem, sonu olma­
yan bir kovalamacanın köksi yapar beni. Çünkü doygunluğa 
erişemeyeceğim. Her bir isteğin tatmini başka istekleri ortaya 
çıkaracaktır. Bu sözde eylemler hırstan başka bir şey değildir. 

Bunları reddeden harekete geçmeme, bu sahte eylemin 
tersidir. Katlanılan, çıkarcı ve basitçe tepkisel olan bu hırsın 
zıddıdır. _I-_tır�]{-��e __ geçmenı,�. g�rçel< _t'!y_lep1!11 _l��it_ı:\D.H!ğ_iisfür: 
Varlığın bütünüyle uyum içinde, kozmik çarkın oıtasına yerleş­
miş Taocu bilge, onunla birlikte görülmeyecek bir biçimde yok 

• (�! �' t' -:itıo_ 
olmak üzeredir. Bütün'ün etkisi-,.N ve Bütün'den başka hiçbir 
şey için harekete geçmez. Harekete geçmeme evrenin temel 
hareketiyle üst üste çakışmadır. 

- Var_Qfm.fJ-!!!_fJ (le 11011-etre), hiçlik
. 
değildir. Artık, bilme­

me cehalet, harekete geçmeme atalet olmadığı gibi . . .  Var olma-
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ma, "ben"in kısmi, yani aldatıcı varlığından ötedir. Kendi ken­

dine varolduğumı ileri sürmeksizin, bütünün uyumuna katılan 

kimsenin en üstün gerçekliğidir. Ve şu uyumdan başka bir şey 

değildir: 

"Evrenin sonsuz dönüşü tarafından tümüyle 'içine çekil­

miş ve onunla hareket eden bir insan düşünelim" eler Çuang 
Tzö. Hiçbir şeye bağımlı değildir artık o. Tam olarak özgürdür. 

Bu, onun kişiliği ve eylemi, büyük 'Bütün'ün kişiliği ve eyle­

miyle birleşmiş olacaktır anlamına gelir. . .  Bu üstün insanın öz­

benliği yoktur; aşkın insanın artık kendi ey lem i yoktur; bilge­

nin artık özel adı da yoktur. Çünkü 'Bütün'le bir olımıştur. " 

Bilmeme, eyleme geçmeme, var olmama boşluğuıı tec­

rübesine giriş yollarıdır. Ve bu, Tao ile ilişkiye girmeye izin ve­

ren tek yoldur. 

Tao, yerle gök arasındaki bu iletişime izin veren yöntemi 

ve yolu, benzetme yo l uyla gösterir. 

Bu anlayış taoistin ölümü serinkanlılıkla karşılam asını 

sağlar. Yalnızca birey silinip gider, fa kat 'Bütün' açısından bu, 

kısmi bir olaydır; günd üzün geceye, uyanıklığın uykuya geçişi 

kadar doğal bir değişimdir. Bir şekilden başka bir şe kile geçiş. 

Bireyin ölümsüzlüğüne inanmayan Çuan g Tzö şöyle der: 
"Doğmak için görünmeyenden çıkıyoruz ve ölmek için 

oraya geri dönüyoruz . . .  Bilgen in mutluluğu, varlıkların tek bir 

evrensel bütünlüğün içinde karşılıklı hareket halinde oklukbrı­

nı ve ölüm ile hayatın aynı varlığın iki kipi olduğunu anlamış 

olmasıdır." 

Lao Tzö'nün "Eşyanın ilkesiyle çılgınca oynamaktay­

clım. " sözünü, Çuang Tzö'nün aktardığı anlamda, 'Biitün'le içi­

çe olunduğu zaman sonsuzluk zaten lıcr anın içinde yakalan­

mış olabilir. 
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O. BÖLÜM 
BATl'NIN BAŞKALDIRIS I 

Batı dünyasının bilgeliği hariç, bütün dünyanın bilgelik­
lerinin bu kısa özeti, Batı'nın tüm gezegene empoze ettiği "Batı 

felsefesi"ne ve "çağdaş felsefe"ye hakkını vermemize ve gerçek 

yerine yerleştinnemize yardım edebilir. 

Dünyanın, anlamının, onun üzerinde mümkün hareketi­

mizin nihai gerçekliğinin tüm temel problemleri daha önce or­

taya çıkmış ve bazan mitin sembolleriyle ele olsa bütün dünya­

da çözülmüştü: Varlık ve yokluk, özne ve nesne ("ben" ve dün­

ya) ile ilgili problemler; kavramlar, kelimeler ve eşyalar arasın­

daki ilişkilerle ilgili problemler; gerçeğin birliğinde tarih, varo­

luş ve yapı ile ilgili problemler; insanın aşkın boyutu ve yaratı­

lıştaki etkin rolü ile ilgili problemler; bilgi, sanatlar. davranış 

yasaları ve değerleri ile ilgili problemler . . .  
Çözümlere ve cevaplara götüren büyük eksenler de bu­

lunmuştu: Birlik (evrensel bağımlılık) ve bütiinlük ("verilmiş" 

ve "aniden" yanılgılarına karşı, ilişki ve yapıda olduğu gibi, dö­

nüşüm, doğuş ve yaratılış karşıtlarının diyalektik bütünleşmesi) 
üzerine kurı.ılmuş Veda Advaita'sı veya Çinli Tao. 

Batı felsefesinin Sokrat'la birlikte doğuşundan önce, 

(M.Ö. VI. yüzyılda) insanlık, düşüncenin en mükemmel gelişi­

mine tanık oldu. Hindistan'da Buda ve Upanişad'ların, Çin'de 

Konfüçyüs ve Lao Tsu'mın, Yakın Doğu'da lşaya ve Heraklit'in 
ı..,; 7 
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mesajları dünya üzerinde bu altın çağda yankılandı. 
İnsanlık hala, binlerce yılı aşıp gelen bütün bu ilhamlarla 

yaşıyor. 
O halde, kendisiyle gerçeğe, !(im l!<J.yatın çil�sirıis:ek�­

rek değil de sadece bilginin işlerımesiyl_�: ulaşılacağı ileri sürü­
len bujlk_ büy:ük "felsefi dar�lma-", bu ilk büyük kısırlık nasıl or­
taya çıkar? "Batı felsefesi" olarak adlandırıp benimsenmiş olan 
şey yavaş yavaş bir_�ş�u_na biç_!!_nin_cl_�ı.:ı gi_r clüşünme biçimin� 
dönüşecektir. 

Jlk büyük dörıii�Jieı:a_k_lit_ve_platon arasında gerç�kleşi� 
ygr: lkisi arasında dikkat sadece, doğaya ve Tanrı'ya tamamiyle 
ait olmaktan koparılmış olan insan üzerine çekilir. Düşünce ha­
yattan, kavram şiirden ayrılır. Bu büyük dönüş gösteriyor ki, 
Yakın Doğu'da Yunan dilinin büyük kaşifleri; Milet'li Thales ve 
Anaximandros, Milet'in kuzeyinde Kolofon'lu Xenofanes, (Ag­
rijant'lı Empedoles'ten uzak olmayan Sicilya'da Elea'ya kadar 
ulaşacak olan öğrencileri Paımenides ve Zenan), İzmir yakınla­
rında Clazomenes'li Anaxagoras ve her zaman Asya'da Milet'in 
kuzeyinde bulunan Efes'li Heraklitos, _h�psi _el� J>ers lmparator­
luğu'rıun bir eyaletiyle çe��il!!!_!.ş_QLa..!'!_k_y:'!,Ş_IYQrJar. Yani As­
ya'nın büyük bi_lgeliklerinin yol ağzında. Onlardan hiçbiri, in­
_ san üzerine düşünme ile doğanın somut incelenmesini birbirin-
de!!.J!Y!!!!!<ı.Z. Hepsi keşiflerini şiir olarak yazarlar. Platon'un, 
Devlet (Repeblique) adlı eserinde şairleri sürecek olmasına 
rağmen). 

Balı insanının en büyük değişimi Heraklitos'tan sonra 
gerçekleşti: İnsan, doğanın ve Tanrı'nın varlığını "unuttu". Bun­
dan böyle fizik ve ontoloji birbirinden ayrılmış olacaktı. Hayat­
tan tümüyle sökülmüş olan bu düşünce içinde, kelimeler ve eş­
ya, ilahi "işaretler" anlamını yitirdi. 
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Heraklitos yine de t::ıpınakların ve vahiylerirı dilinij�_()l1l�-
şuyordu. 

"Herşey birdir." < 50. cümle). 
"Yasa, Bir'in arzusuna boytın eğmektir." (33. cümle). 
"Bilgelik tek bir şeyden ibarettir; her yeri ve her şeyi yö-

neten düşünceyi tanımak." (41. cümle). 
"Umut olmaksızın umut edilmeyen bulunmayacaktır." 

(18. cümle). 
"Evren, her zaman bir ritme göre yanıp sönen bir ateş­

tir." (30. cümle). 
"Tapınağı Delphes'te bulunan tanrı konuşmaz; resme­

der." (93. cümle). 
Kavram, daha önce olan şeyi tanımlamaya imkan ver­

mez. Gelecek, yani daha sonra olacak olan şey sadece, mesel­
de, benzetmede ve şiirde çağrıştınlmış olabilir. 

Son_g2_�kı:L&ğ!�!}Jn başlayışı böyle oldu: Ona göre, gö­
zü açık olmak, kendisini dünyanın "işaretleri" ve peygamberle­
rin sözleriyle gösteren anlama açık bir anlayış sahibi olmaktır. 

_Qliil!lü y�::ırı1ak. I::I_ayat_ını ölmek. lnsanın ilahi olanla, 
"ölülerin ve yaşayanların itinalı konıytıcularıyla" yakınlığı böy­
ledir. (62, 63, 77, 88. cümleler). 

1. Doğa, insan ve T anrı Arasındaki Kopma 
Doğanın, insanın ve Tanrı'nın temel birliğinin parçalanı­

şı nasıl gerçekleşti?J3atı feJ_s_ef�_slı_-ı_l, kökeninden itibaren en an­
lamlı dönemlerine bakacak olursak, bu parç<!lan__!ll_a_!:>_elirleQ1iş­
tir. 

Özellikle deniz ticareti üzerine kumlu uygarlıkların do�­
duğu Küçük Asya'da, uygarlığın iki kutbu -Mezopotamya, Mısır 
ve daha ötede Hindistan- arasındaki alışveriş kavşağında, Do�u 
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kültürünün bütün bu merkezlerinin katkılarından yararlanan 
bu halkların hayatlarının da icapları, kervancılara ve denizcile­
re gerekli olan doğa ve gözlem bilimlerinde ( astronomi ve ma­
tematik) büyük bir gelişmeye yol açtı. _b-naxl_manc:lro_s't_an Ue.­
ra_�!_i_tos'a _ka.dar, 1yon}'a �fi;z:ikçileri"nden bazıları dünyanın tan­
rılar _t_<I_r_;:ı.Jı':!_daQ..BI_a!!).Q.ı,ğ!I1.'1 _Ş_ij_ph_eyl� __ lJ.aksalar bileL Asy�� nın 
J:ıüyü_k dinlerj_ halk yığırı_larının düşüncesi üzerinde hükmetme­
ye d_e�a.f!"I <::tti. 

J3üyük_ deniz _ti_c_a.retin��L toprak aristokrasisinin ve gele­
neğin önemi gitgide daha hızlı bir biçimde azaltılarak sonunda 
ticaret merkezi şehirlerin siyasi yönetimi deniz taşımacılarının 
ve ( köleler tarafından sürdürülmüş olan tarım, maden, zanaat 
işlerinin) tüccarlarının eline geçtiği zaman tarihsel bir değişim 

gerçekleşecektir. Pericles yönetiminin en yüksek döneminde 

iken Atina'da 1 10.000 köleye karşılık, bütün haklara sahip 
40.00 özgür vatandaş vardı. Bunlar .:PJ.!&.iİ!l_bj!�, "demokrasi" 
9larak adlandınl<ın köleci oligarşi yönetimleridir. 

Bu demokrasi ayrıcalıklı bir azınlık için vardır. Bu "elit"in 
içinde, Jaf1a yapılan düşünce lıok�<!l:ı_a.2'._l_ığı_gi.içün_a_l!_aht:ır!dır._ 
Buradaa, bu hokkabazlığı yapan profesyonellerin; küçük olan 
şeyi büyük ve büyük olan şeyi küçük olarak ortaya çıkarmakla 

övünen sofistlerin rolünün önemi ortaya çıkıyör. 

Bundan böyle, diğer kıtaların bi.iti.i11 ��!.hi.i rkrinin tersin�. 

insan,_doğ�ıyl�,_�123_ ü_.g_QI} g�,lı1!�Ş(:igİ_!!gekijli_şJ�i!�ı:�nderı _b_�ş_ka 
h_içbir ilişkiye girmeyecek ve tanrıların ti.im yetkilerini kendisi­
ne mal etmeye can atmaktan da geri durmayacaktır. 

Böylece Batı'nın ilk ayrılığı başlar: Batılı insan doğadan 
ayrılmış ve kendini ilahi boyutundan koparmıştır. Bu insandan 
hareketle hayat, sofistler tarafından şöyle tanımlanmıştır: 
"Mümkün olan en güçli.l_ist_e)d�re __ �ahip ol111a_k y�- �!1_11_la_g tat-
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mi11_ et!nenin y()llarırıı_ bul_mak.-" (Bu, bugün bile, batılı büyüme 
anlayışımızın yasasıdır.) 

Protagoras'ın formülüne göre, "herşeyin ölçü�ü" birey 
olarak insan olan bu bakış açısında başlıca nokta, mutlak olan 
herşeyi yadsıma, kökten bir göreceliliktir. Bunun davranış dü­
zeyindeki pratik sonucu ise _orm_;ın_kar:ıqnudur. 

Batı felsefesinin sıtir yılı işte böyledir. 
Sıra Sokrates'e gelir. Bu kaos içinde bir düzen kurmaya 

ve bu nihilizmi aşmak amacıyla _Ri.L:I!_1_!_a_çtıLbl!iminip_ t_çgı_e_ll�rj_­

!!LltJ11_ay:ı _ _çal_ışırc Laf teknisyenleri olan sofistler, ikbal avcısı 
politikacı kuşakları yetiştirdiler. Sokrates ve özellikle öğrencisi 
Platon, yeni bir tip politikacı yetiştirmeyi denerler. Platon, Ati­
na'nın çöküşünü durduracak yetenekte devlet adamları yetiştir­
mek için bir akademi kurmuştur. 

Sofistler, bencil tutkular ve çıkarlar karşısında tüm aşkın 
otoriteyi bir yana atıyorlardı. Platon'un en önemli problemi, 
değer yargılarını kuran, Sokrates'in amaçlar bilimi tasarısını so­
nuçlandıran bir ilke bulmaktır. 

Bunun için erdemin, ispatlanabilirve n:ddeclilemez bir 
"bilim"e dönüşmesi gerekir. 

Politikası amaç olan tüm Platon felsefesi şu hedefe dog­
nı yönelir: Ampirik gerçeklerden aşkın olan ide'lerin var oldu­
ğunu söylemek, insanların görüşlerinden bağımsız değerlerin 
varlığını doğnılamak demektir. 

"ideler" kaynağının başka bir dünyada olduğunu ileri sü­
ren bu "h<ı_tırlaf!1a" teorisi, tüm deneyimlerin ötesinde idclerin 
ve değerlerin a priori karakterini sağlamlaştırır. Başkasının aşkı 
değil, a_ş__kı11 kendisine duyt!la_n aşk:, mutluluğa karşı duyulan 
büyük entellektüel hevestir ve nıhun ilahi olanla yakınlığını ve 
bu nılnın ölmezliğini kanıtlar. 
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Platon bütün alanlarda; duygusal olanla mantıksal olan, 
nıh ile beden, olgu ile değer arasında böyle ta!_!!__Qir_ c,!tı�J!zm 
kurar. fü�_duaJj_z!!!__v� dışardalık anlamında kavranan <!_ŞJ�mlık, 
bireylerin ahlakında olduğu gibi toplumsal düzenin _ _g�rarıtisi.:­
-�fü� Bir tarafta krallar-filozoflar, savaşçılar-polisler, endüstri ya 
da tarım üreticileri sınıflarının toplumsal hiyerarşisi; diğer taraf­
ta düzenleyici aklın, cesaretin ve duyular dünyasının ahlaki 
psikolojik hiyerarşisi arasında paralellik tamdır . . . Time'nin( • )  
erekçi kozmolojisi, yasa ve düzenin tüm ölç{iierini içinde topla­
yan ve doğmlayan bu sosyal ve zihinsel hiyerarşinin, doğa 
içinde, kişilerin hayatını site devletin isteklerine bağımlı kılan, 
doğumları devletin ihtiyaçlarına göre düzenlemeye ve insan ır­
kını zorla çiftleştirme yoluyla iyileştirmeye kadar varan totaliter 
bir biçimde yansıtılmasından başka bir şey değildir. 

Gerçekliğin, bilincin ve toplumsal düzenin bu dualist ve 
baskıcı anlayışı, Batı'da ikibin yıldan fazla bir süre, Kierkega­
ard, Marx ve Nietzsche'ye kadar egemen oldu. 

Bir protestan ilahiyatçı olan Karlı Bartlı'ın metin okuma 
dersleri sırasında (ve daha sonra, Strasbourg'da onun pasajla­
rından birine raslayacağım.)  Kierkegaard, tam anlamıyla üzeri­
me "saldırmıştı. " 1933'e dof:nı, Kari Marx'ın tüm eserlerini su 
gibi içtiğim ve hemen Komünist Partisine üye olduğum aynı sı­
ralarda Soeren Kierkegaard'ın, içinde, İbralıim'in kurban teması 
üzerine çelişmelerini yaptığı Korku VE Ürperti (Crainte et 

x Tremblement)'nin satırları beni şoka uğrattı. 
Blondel, Marx ve Kierkegaard aşılmamacasına üzerime 

kunıldular. Bana susuzluğu duyuran; tüm hareketlerin ve tüm 
hayatın anlamını ve amacını bulma ihtiyacını hissettiren, bek-

(•) Tiınaios: Platon'un diyaloglarından biri. (Çev. ) 
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lentime Yegane Varlık'ın ilhamını derinlemesine işleyen Blon­
del . . .  

Bu  amaçlara ulaşmak için etkinliğin bilimini ve tekniğini 
öğreten Marx . . .  

Sahip olma, bilme ve yapabilme müthiş üçlüsünü göre­
celeştiren bir aşkınlığı; boğuntu, korku ve ürpertiyle birlikle or­
taya atarak ahlak_l�r�J!!ı_zı11 __ y_(!__!!!_a_n_!ıkla_ı:!mızın_y�-�C:E0.!�iği ne be­
_D.l__d_l_!y�_ı:lı kı.la11 Kierkegaard . . .  

Bu düğüm asla çözülmedi. Belki, luhaf bir şekilde, beni 
kuran bu düğümdür. Hayattan daha güçlü bir gerçeklikle, ge­
rekirse uğnında ölünecek değerde olan sağlamlıkta, çözülme­
mecesine kendimi İbrahim! geleneğe bağlamıştım: Bizjm �ü­
çük ahlaklarımızın ve küçük akıllarımızın ötesinde gıut!ak dc:­
ğerler vardır. Bireyin bunlara mutlak boyun eğmesi gerekir, ak­
si halde gerçek birliktelik varolamaz, fakat sadece, gelişmeye 
ve güce duydukları isteklerin -sınırlarını ya da ulusların arasın­
da olduğu gibi, bunların arasında da "terörün dengeleri"nden 
başka bir şey kurulamaz- sonu gelmez çatışmaları, ve egoist 
atomlardan oluşan bir karışım meydana gelebilir. 

lbrahim'in T�!_!n'ya boyun eğişi, bundan böyle, özel ha­
yatımın bir norımıydu. Fakat toplumsal yapının bir elemanı ol­
manın bilincine de sahiptim. Yeniden bir beden, bir vücut bul­
ma ve etkinlik imkanı, bizim ve her şeyin dışında dünya çapın­
da. gerçekleşebilecek bir birliktelik, bir sıkıntı ve bir tohum gi­
bi içimizde çok önceden beri bulunan Jan_g'nınJ>u krallığını 
arıyordum. 

1933'te, Komünist Partisi'nde beni büyüleyen şey, 
1929'da Amerika'da başlamış olan büyük krizin Avrupa üzerine 
bütün şiddetiyle çöktüğü anda ve Hitler'in iktidara geldiği sıra­
da, onda, bu çağda bizi kaosa götüren bir kapitalizmden ve bi-
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zi teröre yönelten bir faşizmden daha iyi organize olmuş ve on­
lara karşı en korkusuz hasmı bulmuş olmaktı. J31J seçimden _as­
_la pişman olmadını�Btı, tbrabim'in gel�n�ğincl_�Q., Grek ve Ro­
men'e dönüşmeden önceki Filistinli Hristiyanlık'tan başka bir 

...§t:!Y d�ği!_�L Bu seçimleri aynı zamanda ve aynı hamlede yap­
tım. 

Bu çifte karar, en candan dostlarım ve öncelikle öz ba­
bam tarafından deli olarak nitelendirilmeme neden oldu . 

Bununla birlikte, altı yıl sonra, gücünü bugün bile duy­
duğum bir teşvik aldım. Romain Rolland, bana Vezelay'dan ya­
zıyordu; ince el yazısıyla yedi sayfalık, 1 1  Mayıs 1 939 tarihli, 
cehennemden dört ay öncesine ait tarihine rağmen hiçbir sı­
kıntının bana unutturamadığı bir mektup: 

"Hayatın esenlikli ve samimi, büyük güçlerini bir araya 
toplayan Christophe'un misyonunu, yeniden ele aldığınıza se­
vindim. Bu birlik, inancın ve etkili aşkın dinsel güçleri ile inan­
cın ve toplumsal hareketin güçleri arasında olduğu kadar hiçbir 
yerde arzu edilemez. Olgular dünyasında şartlı bir birleşme bu­
gün kolaylıkla gerçekleşebilir. fakat daha fazla istiyoruz ve ben 
de istiyordum. Sıkı bir birlik yoluyla insani kişiliğin bütünleş­
mesini istiyorduk. 

1 Bu, nıhun en yüksek idealidir. Umutsuzluğa kapılma­
mak gerek, ona ulaşmakta sayısız güçlükler olsa bile. Eğer on­
dan, sapmalar ve değişik arzular isteniyorsa zorluklar şimdiden 
çok olacaktır. Hayat, sonsuzcasına daha fazla zaman ve daha 
fazla süreklilik istemek için vardır. Sonsuz olan, asla belirlen­
miş ve ulaşılmış değildir. O ilerlemektedir. O, oraya tilaşmak 
için hareketin kendisidir. 

' Belki bir de "özgür düşünürler"i lıristiyanlardan ayıran 
engeli önemsiz gibi gösteriyorsunuz. Bu,  gururla zırhlanmış 
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ruhlarında, kömünist kardeşleriniz için istediğiniz "kurtuluşa 
açılan bir çatlak"tır. Onların ruhlarındaki, kendilerini koruyan 

öylesine bir gurur değildir bu . Bu kimi zaman alçak gönüllü­
lüktür. Bunu, birkaç gün önce beni görmeye gelen genç bir pa­
paza açıkça söylüyordum. Bana , rulnın belli başlı erdemlerin­

den birini anlatıyormuş gibi alçakgönüllül ükten sözediyordu. 
Ben ona; �Alçakgönüllüli.ik, inancı b�11a yasakladı, " diyordum. 

O ise; "Beni içine aldı. " diyordu. Anlaşmazlığın trajedisi işte 

orasıdır. Ti.im ımıtlak'ın büyüklüğü de orasıdır. İ nançsızların en 

iyilerinde yaşama sevinci, atılım, eylem ve (göreve, h akka ya 

da komşusuna) kendini adama, ımıtlak'ın kesinliğinden ortaya 

çıkmıştır. Bunu inkar etmezler. Fakat kesin hiçbir kanıt olmak­

sızın, onaylamaya hakları olduğuna ela inanmazlar. Ve her şe­

yin göreceli olduğunu bilerek, kendilerine verilmiş olan akla 

göre düşünmekle yetinirler? Uir Tanrı onları neden dolayı kına­
yacaktır? Dürüst, sadık, kendilerine emanet edilen görevi ya­

pan iyi hizmetkarlar değil ler mi ki? Eğer sakatsalar, bir baba, 

oğlunun kör olmasını ister mi? Karar almada babanın yerine 
geçmek, gören ya da gördüğünü soran çocuklara düşmez. 

İ nansın ya da inanmasın lıerkes namusluca, içtenlikle, komşu­

sunu anlamaya çalışarak, lıoşgörerek ve yardım ederek görevi­

ni yapsın! lnsanın uütünlüğü, insan türünün (aktif ve veriıı'ıli 

güçlerinin) toplamında gerçekleşecektir. Taslağı biçimlendir­

mekte özgür olmak! . . .  en iyilerindir. 

"Uyumsuzlar arasın da gerçekleştiği zaman en gii zcl 

olan" uyum, ( Söylemekten hoşlandığım, 1-Ierakleitos'un bu sö­

zünü biliyorsunuz. ) tatlı, yiğit ve özverili bir aşkla kutsallaştırıl­

mış çabaların ve denemelerin uzunca seyrinin bir meyvesinden 

başka bir şey olamaz. Ve bu nedenle, tarihte daha önce geçen­
lere şöyle bir göz attığımızda, hayatın ilk gününün tarilı i  yazıl-
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mış olma kazancına erecektir. 
• Şimdilik, nıhunuzun ve sanatınızın derinliklerinin sağ­

lamlığını ve büyük ciddiyetini, tanımak için yeterince gördüm. 
Geleceğinize tümüyle güveniyonım." 

Bu dunımda ben de, çok sonraları Sartre'ın tasarısı ola­
cak olan, Marx'ın ve Kierkegaard'ın sentezini denemeye devam 
ediyordum. 

Nietzsche'ye gelince, onu sadece en büyük şairlerden 
biri gibi değil, aynı zamanda en büyük peygamberlerden biri 
gibi okuyordum: Hay!lta _l::ıa�nı d�ğil aı!!�-bilmem nasıl_l:>jr 
S?-rhojltı�la_� kö}��lr:ıci�n��!11e __ gi.!C:�Q-�İ_ ()_n_.!:1_11!?_f>_aylaştım. Eski 
ve hoş kesinlik 'atma ve hayata, "boğaya yürüyen" bir matador , 
gibi yürüme gücü. 

2. Felsefe ve Hayat Arasındaki Kopma 
Yunan düşüncesindeki temel dualizmin egemenliği, 

Hristiyanlığ'ın getirdiği bütünüyle yeni olan dünya görüşüyle 
kırılmış olacaktı. 

Fakat Hristiyanlık, Yunan okulunda ( Yahudi geleneğine 
karşın) dualist olur ve kendi zıddını oluşturur: Ruh ve beden, 
madde ve mana dualizmi. Nietzsche dünyanın bu dönekliğin­
de, bu bozulmuş Hristiyanlığ'ı "zavallısından bir Platonculuk" 
şeklinde adlandırarak haklı olarak kızgın demirle damgalaya­
caktır. Marx, bu Hristiyanlığ'ı "halkın afyonu" olarak ilan ede­
cek; Freud, onu "Baba"nın egemenliği olarak çözümleyecek; 
Kierkegaard, ona kurtarıcı şüpheyi açmaya çalışacaktır. Siste-

; min dogmatizmi ve kavramın tiranlığı, Platon'dan Hcgel'e ka­
dar geçerliliğini sürdürdü. Böylece, Saint Anselme'den Aquino­
lu Saint Thomas'a kadar bir postulat olan Tanrı'nın varlığı " is­
patlar" kılığına büründü. 
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Sokrat'tan Descartes'a ve Locke'dan Kant'a kadar, Batı 
felsefesi özellikle bilmenin nasıl mümkün olduğunu öğrenme­
ye çalıştı. 

Bu nedenle, özellikle "olmak" fiili çevresinde önem ka­
zanan bir dizi asılsız problem ortaya attı. Bir Arap filozofu, "ol­
mak" fiilinin keşfiyle birlikte "Batı'nın bütün kurnazlığının yo­
ğunlaştığı"< I) ını yazar. 

Batı, bu anlama girişimiyle, kendisini nasıl soyutlayacak 
ve "insanlığın bir parçasını geri kalanından nasıl ayıracaktır?11<2l 
Öncelikle varlık üzerinde bir spekülasyon yoluyla: Söz konusu 
olan, ister ancak anlamakla kavranabilir varlık olsun,  ister 
Sokrates'in bütün gerçekliği indirgemek istediği kavramları ol­
sun, ister dünya mağarasında oturan saf kişiye algılanabilir 
dünyanın sadece gölgelerini veren Platon'un ideleri olsun, is­
terse Lucrece'den Hume'a kadar, duyularımız yoluyla "algılan-

·b . 
mış" olaA konusu olsun, bir varlık bizim dışımızda boy göster-
mektedir ve bizim onun hakkındaki bilgimiz bir yansımadan 
başka bir şey olmayacaktır. 

Batılı felsefenin bir diğer "tuhaf' buluşu da varlığa karşı­
lık, onun kadar zayıf ve kuru olan özne ( sujet )'dir. Descartes 
ilan ediyor: "Düşünüyorum, o halde varım". İyice vurguluyor: 
"Ben C . . )  düşünen bir şeyden başka bir şey değilim<3 l  Neyi dü­
şünen? "Bu nicelik (quantite) ile birçok parçayı< . . .  ) çoğaltabili­
rim ve bu parçalardan herbirine her çeşit büyüklük ,  şekil, du­
rum ve hareketi ekleyebilirim." < 4 >  Dünyanın bu matematiksel 
ağırlığı ile egemen olmak ve kullanmaktan başka bir eğilimi ol-

( 1  l Moncef Chelli, L:ı Parole Arabe, Paris, Sindbad, 1980. 
( 2 )  a .g.e. , s. 91.  
( 3) Descartes, Deııxieıııe Medit:ıtion ( Pleiade. s .  277). 

(4) Descaıtes, Cinqueıııe Meditatioıı. (Pleiade s. 310, 98). 
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mayan entellektüel hayalet arasında bütün gerçek hayat, güzel­
lik, aşk, şiirsel yaratıcılık, yeni bir geleceğin yaratıcı düşü, tü­
müyle kovuldu. Rönesans'ın "yeni felsefe"sinin Amerika'yı fet­
hetmeye giden İspanyol serüvencisi" olan Dcscartes'ın "ben''i, 
egemen olma ve sahip olma bakış açılarıyla (Descartes, "bizi 
doğanın efendileri ve sahipleri kılmak" istiyordu .) endüstriyel 
ve askeri bir fizik kurar. M ichel Scrres'in dediği gibi; "Metod 
Üzerine Kamışına bir savaş bilimidir." 

Bu Batı felsefesi, iki hayaletin, nesne ve özne'nin de­
vamlı ve nedensiz çatıştıkları bir gölge oyunu tiyatrosu olacak-
tır artık. "İdealistler" ve "materyalistler" hem bireycilik hem ele 
akılcılık adına, aşkınlık ve birliktelik boyutlarını yitirecek, mad­
de mi yoksa mana mı şeklindeki < papa.._ ve imparatorluk ça- q 

tışınalannın yeni bir bölYııü) _l!ydun11;ı probl�ııı üzerinde, bu 
defa Descartes'ın senaıyosuna göre şiddetle çarpışacaklardır. 
Bu gülünç melodram içinde ne yenen ne de yenilen olacak.  
Hepsinden daha Descartes'cı olan, 18. yüzyıldan beri adını söy­
lemeyen yeni bir tanrı,  ( bu clda papa ve imparatorun tüm gü<,;­
lerini toplayan)  "gelişıne"nin sahte mutlak'ı ,  yani (doğa ve in­
sanlar üzerinde egemenlikten kaynaklanan )  gittikçe artan bir 
teknik güç, bugün, gezegenin ve üzerinde yaşayanların kendi 
kendilerini yıkıma uğratma olgusuna ulaştı. 

"Aşkın bir lıayalgücü"nün rolünü keşfedecek bir dehaya 
sahip olan, gerçeğin değil ama onun yaratılışının keşfine katı­
lan Kant bile, Tanrı'danmışçasına insani olan insan destanının 
tek oyuncusunu orada tanımaya cesaret edemez; üzülerek,onu. 
bütün içerikten yoksun, çölü andıran, "kendinde şey"in hayale­
ti ile onun tam karşısında, ortadan yok olmuş şeyleri yöneten, 
yurtsuz bir kral olan bir "ben"in arasına sıkıştırır. Nebevi yaratı­
lışın kapsayıcı rolü konusunda lbn-i Arabi'nin bakış açısına 
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çok yakın ve dünyanın devam eden yaratılışının gerçekleştirici­
si olan aşkın hayalgi.ici.i ile birlikte yine de oradaydı Kant. 

Fakat batılı bakış açısında özne ve nesnenin kısır yi.izyi.i­
zeliğinden çıkmak mümkün değildi. Bu felsefeyi nihai ve gör­
kemli bir sentez şeklinde sınırına ulaştıran Hegel, özne ve nes­
neyi uzlaştırdığında ve ti.im gerçekliği kavrama indirgediğinde 
her şey bir düzene girecektir. Bu felsefe, dine ve aşka yaptığı 
gibi sanatı da, geçici tutunılannış gibi, kendi sade hayatına geri 
gönderir. 

Ne kadar nesne varsa o kadar özne vardır. Tanrı ölmüş­
tür ve insan da O'nunla birlikte. Herşey kavramdır. Şurası bir ,< 
gerçektir ki burası, Marx'ın gördüğü gibi, "felsefenin somı"dur. 
( Dikkat edelim; Batı felsefesinin sonu.)  

••• 

Perde bu zavallı trajedi üzerine kapandığında, artık Jd­
sefe yapmak gerekmiyordu. Çöküşten sağ çıkanlar yalnızca Ki­
erkegaard'la ilahiyatçı, Marx'la devrimci ya da Nietzcslıe'yle şa­
ir olarak yetişenlerdir. 

Piyesin bitmiş, gölge oyunu tiyatrosunun kapılarını ka­
patmış olduğunu göremeyen diğerleri koca dev I Iegd'dcn kı­
rıntılar kemirmeye devam ettiler. Bir buçuk yüzyıldan beri "bir 
sürü şekilsiz cüce kralın kaftanından kendilerine elbise biçiyor­
lar." ( Ruy Blas. Victor Hugo. ) 

Oysa, Doğu'da hiç sekmeden çare olmuş, ince bir hayat 
suyu akıntısı, bu donuk felsefe çölü içinde fişkırmayı sürdürdü. 

Hristiyanlar için bu su, lsa'nın bir Romalı mızrağıyla de­
linmiş böğründen akmaya devam ediyordu. 

Bazen biraz gizemli bir sesin sızdığı sessizliğin ötesinde, 
peygamber geleneği gölgede yaşamayı ve bazen gece içine bir 
çığlık fırlatmayı sürdürüyordu. Fakat o çığlık ela kilise yahut fel-
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sefe oyunu efendileri tarafından hemen mahkum edilmiş, alaya 
alınmış ya da bozulmuştu: Dante'nin Cennetinde ( 'tlahi Ko­
medya XII, 14 1) "di spirito profetico dotato" ( peygamber ru­
huyla donanmış) diye sözünü ettiği, teslis ile ilgili kitabında ruh 
(Ruh-ül Kudus) inancının ortaya çıkışının habercisi olan .Joac­
him de Flore (1 135-1202 ); İslam ve Hristiyan uygarlıklarının ke­
sişme hattında, müslüman-sufi modeli üzerine kurulu , Dostun 
ve Sevilenin Kitabı (Le Livre de L'ami et de L'aime )'nda aşk fel­
sefesinin çatısını kuran ve lbn-i Arabi'den sonra, var!tk felsefe­
sinin değil, bir eylem felsefesinin taslağını çizen Romen Lulle 
< 1 235-131 5); Varlık'ın ötesinde Tanrı'yı arayan -bu konuda en 
kusursuz- ve varlığın harekete bağımlı okluğunu önceden se­
zen Maitre Eckhart ( 1260-1327); varlığın yaratılışı artık soğu­
muş, donmuş dümen suyundan başka bir şey değilken, Tan­
rı'ya en yakın benzerliği özgürlükte, yaratıcı özgürlükte bulan 
Jacob Boehme 0575-1624); insanların kendiöz tarihlerini nasıl 
yaptıklarını gösteren ve bilginin yansımadan çok tasarı oldu­
ğunu göstermek için bilginin en hareketli zamanını inceleyen 
Giambattista Vico 0668-1744); nihayet, tüm bilginin bir postü­
latla, bir inanma eylemiyle, bir yaratıcı hareketle başladığını 
bulan Fichte 0762- 181 4 )  . . .  

O zamandan beri, hayata destanın ilhamını verebilen bir 
1 nebevifelsefmin sorumluluğu, Batı'da şairler ve sanatçılar tara­
fından yüklenilmiştir: Fichte'nin sürdüren Holderlin ve Nova­
lis'den Herakleitos'un soyuyla barışan Saint·:John Perse'e; Van 
Gogh'la birlikte, dünyanın ilk can çekişmesinden doğan kaygı­
ların resmedilmesinden, Juan G rı.ıs'le birlikte bizim apaçıklığı­
mızı karmakarışıklığa çevirme eğilimini bulan bir resim s:ınatı­
na; Ted Shawn'ın dansından Martha Graham'ın anısına (Birle­
şik Devletler' in tek filozojları olan bu koregraf� dansla rında, 
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kutsal eylem ve geleceğin yaratıcısı olan ya.şama eylemini sem­
bolize ediyorlar); Dostoyevski'nin romanlarından, uygarlığımı­
zın yabancılaşmalarını ve fırtınalarını haber veren Kafka'nın ro­
manlarına ve Bernanos yahut Malraux'nun peygamberce son 
parıldayışlarına kadar. . .  

Bu nedenle bir gün geldi, Fransa'da yüksek öğretimi be­
lirleyen feodalite ve anarşinin bu karışımını görerek, artık ne 
felsefeyi ne de onun tarihini okutmaya karar verdim. Fakat es­
tetiği (klasik denen diğer bütün ınetafizikler kadar gülünç ve 
sonıınsu?:_ olan)  güzelin metafiz((f,i şeklinde anlayarak değil, 
yaratıcı eylem üzerine düşünce olarak okutacaktım. Hayatım 
boyunca, bu yüzyılın en büyük dehalarıyla karşılaşma (bazen 
de onlarla dost olma ) şansına sahip oldum. 1 949'larda resimde, 
Meksika'da, halkının ölçülerinde bir neo-realizm yaratmak için 
Giotto'dan yola çıkan Diego Rivera ve Siqueiros'u ;  daha sonra 
Brezilya'da, vitray renkleriyle, ülkesinin ışığıyla, özgürlük sa­
vaşcısı Tirandentes'in öfkeleriyle Picasso'nun yapılarını yeni­
den diriltmeden önce Avnıpa'da bu yapıların bütünlüğünü bo­
zan güç olarak anlaşılmış olan Portinari'yi şahsen tanıdım. 
Amerika'dan dönüşte bize, "Yedi yaşından beri büyük bir adam 
gibi resim yaptım, fakat bir çocuğun bakışını bulmam ve bu ba­
kışa bağlı kalarak resim yapmam için otuz yıl gerekti . "  diyen, 
putların, uzlaşmaların ve pedagojilerin en büyük yıkıcısı Picas­
so'yu tanidım. "Hiroşima Kıyameti" öyküsünde olduğu gibi, 
dünyaların doğmakta -yahut yok olmakta- oldu klarını söyle­
mek için mitin ilkel büyüklüğüne yükselen Lurçat'ı "örerken" 
gördüm. Bugün Angers'te, kendi isteğiyle Nicolas I3ataille' ın 
halı dükkanına çok yakın otunıyor. Fransa'da Edouard Pignon, 
ve ltalya'da Renato Guttuso bana parıltılarını ulaştırdılar. Bir 
çocuğa yahut bir büyüğe, dünyanın tümüyle yapılmış, verilmiş 
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bir gerçeklik olmadığını; yaratılmış bir eser olduğunu öğret­
mekten daha devrimci bir eğitim olmadığını anlamış olmamı 
onların ti.imi.ine borçluyum. Geçmişi okumayı ve geleceği keş­
fetmeyi öğretmek, sanatların en önemli dersidir. Estetik dersle­
rimden, bu konuyla ilgili olarak, Geleceği Haber Veren Altmış 
Eser (Soixante Oeuvres Qui Annoncerent le Futur) doğdu. Ci­
mabue'den Picasso'ya kadar, batılı resmin bütün büyük eserle­
rinin geleceğe yönelik özelliği varsayımından lıareket ettim : 
Büyük bir eser daha önce varolan bir gerçekliğin sadece yan­
sıması değil, fakat ondan doğan bir dünyanın hısarısıdır. O,  
insanın devam eden yaratılışı gibi, geleceğin keşfidir de. 

Hayatını Dansetınek (Danser sa Vie) adlı kitabım Birle­
şik Devletler'de, modern dansın yaratıcıları yanında ve özellik­
le bana, dansın sadece bir sanat değil, aynı zamanda bir hayal 
tarzı olabildiğini öğreten Martha Graham'ın yanında edinilmiş 
bir tecrübenin bilançosu oldu. 

Bir yaşama biçimi olarak dans, önceden üretilmiş, bize 
makinayla ya da toplumsal protokol anlaşmalarıyla, yahutta 
basmakalıp figürleriyle klasik denen dans okulunun gdeneklc­
riylc empoze edilmiş jestlerin tersini ifade eder. Dansın hareke­
ti, (doğal ,  yaratıcı bir hayatın hareketi gibi ! anlamdan yoksun 
ve dışardan bir zorlamayla çizilmiş değildir, varlığın içinden 
gelir. 

Anlamın taşıyıcısıdır. Modern denilen günümüz "korcg­
raflar"ın çağında olduğu gibi serbest bir virtüözli.ik, yahut öz­
gün sanılan ama basit, sıradan ve şaşırtıcı olan jestler yapmak 
değildir. Yepyeni olan sadece yaralıcıclır; eğer anlam taşıyıcısı 
ve yeni bir hayatın habercisiyse. Estetik ve dinsel inanış anla­
mında kurtuluş budur: Ruhun ete çıkışı. Zaman içinde sonsuz­
luğa çıkma. Dans büyük bir sanat olarak kutsaldır, ya da değil-
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dir. "Gelecek zaman için dua", yani Dante'nin, Shakespeare'in, 
yahut Cervantes'in şiir, tiyatro veya roman dilinde söyledikl�ri 
şeyi, dans da kendi diliyle söylemeye çalışır. 

"Hayatını Danseimek" kitabımın önsözünü yazan Mauri­
ce Bejart, 1 Kasım 1972'de, "Hayatın Dansı adlı ilk bölümde, 
koregraf sanatı ile uygarlığın içindeki insan varlığının ilişkileri 
üzerine inandığım şeylerin tümünün ifadesini gördüm " diye 
yazıyordu . 

Kendisiyle, konusu olan "İbrahim! azınlıklar" üzerine 
yirmi yıla yakın kardeşçe çalıştığımız, Olinde ve Recife başpis­
koposu Dom Helder Camara'nın tepkisi daha da beklenmedik 
oldu: 

Recife 18 Haziran 1973 
"Sevgili dostum ve kardeşim Roger Garaudy, 
Bir kez daha, bir Garaudy kitabı beni derinden etkiledi. 

Platon dualizmiyle bozulmuş bir Hristiyanlık'tan ileri gelen, be­
deni aşağılayan 20. yüzyılın karşısında nasıl suçluluk duymam? 
Kendi gerçek doğası, kendi gerçek ifadesi, kendi gerçek rolü 
içinde olan bir dansı nasıl görmek istemem? 

Kitabınızın bana esinlediği birkaç düşünceyi size gön­
derme cesaretine izin veriniz . . .  

Fakat kitabınız bana oldukça geniş v e  gözüpek düşler il­
ham etti . . .  

Ve işte Garaudy'ce bir görev: 
-İnsan haklarının yok edilişinden doğan kaygı, canlı 

danslar aracılığıyla nasıl anlatılabilir? 
-Dillerin, ırkların, dinlerin ötesinde, nıhlara ve kalplere 

ulaşan danslara ve onları yonımlaına yeteneğine sahip sanatçı­
lara nerede rastlanabilir? . . .  

".Dancer's World"da Martha Graham tarafından şarkısı ve 
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dansı gerçekleştirilmiş olan Amentü (Le Credo)yü, Hristiyanlı­
ğa belki daha önceden çokça işlenmiş olmasına rağmen tanı­
mıyordum . . .  

Büyük Meleklerin Diyaloğu (Seraphic Dialogue)'mın, 
belki yüzyılın en önemli dinsel piyesi olacağı -size göre öyley­
di- düşünülebilir miydi? Belki, daha önce oldukça fazla işlen­
mişti ama bu defa Jeanne d'Arc rolünü Martha oynuyor. 

Mary Wigman tarafından oynanan "Totenmal" için "sava­
şa karşı korkunç bir fresk" diye düşünmek tercih edilecek miy­
di? Rudolf von Laban'ın Yeşil Masa (Table Verte)'sı ırkçılığa 
karşı yeterince güçlü bir yergi _olmayı başarır mı? 

Garda Lorca şiirinde matodonın yüzüne geniş, insancıl 
bir ifade verdiği varsayımıyla, Jose Limon, L'ament For lgnacio 
Sanchez Mejias', dansedebilecek miydi? 

Ve Maurice Bcjart'a geliyonız. 1 0  Aralık için, 1 .  PROME­

TE uygun bale olacak mıydı? Şimdiki Zaman İçin Ayin ( Messe 
Pour Le Teınps Present) belki daha önce fazlasıyla gösterilmiş­
tir Hristiyanlık dünyasında . . .  

B u  örnekler sadece sizi teşvik etmek yahut biraz ilham 
vermek içindir. Teilhard de Chardin'in Dünya Üzerinde Ayin 
( La Messe Sur Le Monde)'ini birisi dansetti mi? 

Basitçe folklorunda değil , acılarında , sıkıntılarında, 
umutlarında Asya'yı, Afrika'yı, Latin Amerika'yı kim gösterebi­
lecekti? 

Dünyaların çatışmasını, hergün biraz daha artan, ezen-
lerle ezilenler arasındaki ayrılığı kim dansetti? 

Dansı sinemayla tamamlamak gerekmiyor mu? 
Zamanınızı aldıysam, bu, sizin ve kitabınızın hatasıdır. 
Şimdiye kadar, A!ıernative hakkındaki düşüncelerim si-

ze ulaştı mı bilmiyonım. Alınanya'daki konferanslarımdan biri-
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ni, ununılmaz tanıklığınızın güzel bir alıntısıyla bitirmiştim. 
lsa'da kardeşçe." 

••• 

Nihayet, bana şairler aşkı öğrettiler. Kendi üzerine ka­
panmayan bir aşk(5). Oradan da varolma biçimi olarak -yalnız 
başına varolmanın ötesinde- şiiri. Önce başkasında. Ve sonra 
tüm diğerleri içinde. Nush(0)\ın kırılmış aşkı, ölümle parçalan­
mış aşkından sonra Paul Eluard ile birlikte yaşadım. Ve onda 
başka bir aşkın doğduğunu gördüm, yalıut, daha çok aynı aş­
kın yeniden doğuşuydu bu. Çünkü birçok görünümüyle izlen­
se bile, bir hayatta belki bir tane aşk vardır. Bir kadını ve Tan­
rı'yı sevmek için insanların göğüslerinde bir tek yürek vardır. 
Eluard'ınki daha geniş bir topluluğa bağlıydı. Meksika'cla sür­
günde iken bana, bir kadına duyduğu aşkı hatırlatarak, And Sı­
radağlarından ve yerlilerinden, Maşn Pişu'dan ve Pasifik'ten 
söz eden Pablo Neruda'nın yüreği gibi . Daha sonraları, seyir 
çizgisini çizmeye çalıştığım, gerçeküstücülükten gerçek dünya­
ya izlediği yolu anlatan Aragon, Saint Arnoult değirmeninde 
bana Elsa'nın atkısı üzerine, onun için örülmüş bir yüzyılın ha­
reketinde, onu tarih düşünden ayırmaksızın Elsa'dan söz edi­
yordu. Gastan Bachelard Gerçeküstücülükten Gerçek Dünya­
ya: Aragon'un Güzergahı (Du Surrealizme Au Monde Reel :  
L'itineraire D'aragon)'nı bu aşkla yazdığımı hissetmişti: 

"Aragon üzerine kitabınız bir güzergahtan öte bir şey, 
çünkü nihayet bir ülkenin haritasını veriyorsunuz. Rastlanmış 
nice yollar! Ne denli yalnız olduğumu biliyorsunuz. Doucet 

( 5 ) lraıılı ıııiisliiınan mistik, Şirazlı Riizlıelwıı'ın Aşk Sadıklarının Yasemini adlı 
eserinde şu şekilde ifade ettiği aşk: "ilahi aşkı çözmeyi öğrenmek beşeri 
aşk kitabından geçer." 

c•ı Nuslı Eluard, Paul Eluard'ın eşi, 28 Kasıın 1946'da ölıniiştür. CÇev. ) 
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kolleksiyonlarının, bu kadar ayrıntılı döküman sakladıklarını 
düşünmüyordtım. 

Sizin, orada yaptığınız kütüphane çalışmasına hayran 
kalarak gülümsüyor ve kendi kendime: "Garaudy nasıl zaman 
buluyor?" diyordum. 

Aragon, güzel bir kitabın, dalkavukça övgülere giriş­
meksizin gerçeği söyleyen bir kitabın konusu olmaktan gunırlu 
ve mutlu olmalı. Hangi hayat onunki gibi olmuştur? 

Eğer hala öğretmenlik yapsaydım ve Fransız edebiyatı­
nın bir kürsüsünde yer alsaydım, kitabınızdan bir inceleme ko­
mısu alırdım. 

Aragon, gerçeklere dayalı bir edebiyat eleştirisini ,  coşku­
mın pedagojisi olarak tanımlıyor. Bunu okuyan ben işte, çetin 
bir okuyucunun bilinciyle buradayım. 

Fakat derin düşünce parçaları kitabınızda pekçok yer 
alacaktı. Onu yazmakla iyi ettiniz." ( 14 Mayıs 196 l l . 

Fakat bütün diğer şairlerin üstünde, yüksek bir burnun 
ucunda bir fener gibi kurı.ılımış, ıiizgarda ti.im heybetiyle dikil­
miş gibi, G ien yarımadasının ucunda denizi ve gökyüzünü iki­
ye ayırmış olan Saint-John Perse, destan yüceliğinde olan tek 
kişiydi: "Uç beyliklerin iaşe amiri ve naibi . "  

Şimşeklerin ani parıltısında seyreden bir  bakışta, taradığı 
bir geleceği, bir devletin parça lanacağını çok yakından ve en 
yüksek ufuktan görmüş olmak için bile artık inanmadığı bir ge­
leceği gösteren benzetmeler salkımına bir armacılık kitabında 
soy kütüğü ağaçlarına benzeyen elyazmalarını gösteriyordu ba­
na. Heraklitos ya ela Empeclokles'ten beri Batı'da art ık  yankı­
lanmamış bir felsefeyi canlandıran şair peygamber. Bu felsefe, 
gerçeği kendi kavramları ve kelimeleriyle kuşatmak iddiasında 
değildir, fakat kelimelerin ve kavramların ötesinde, kelime ve 
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kavramın önüne geçen şeyi, yaratılacak bir dünyayı, bir gelece­
ği göstermek ister. Öyle bir gelecektir ki bu, geçmişin basit bir 
uzantısıysa , tam tersine onu aşmıyorsa gerçek bir gelecek de­
ğildir. "Yeterlik" karşısında aşkınlık. 

Saint-John Perse, 7 Mayıs 1962'de Washington'dan, beni 
Vigneaux'ya, kendisiyle görüşmeye davet ediyordu . 

"Şiir kitabım üzerine Sarbonne'da verdiğiniz konferansın 
metnini bana okutmakta gösterdiğiniz incelikten ötürü çok 
duygulandım. 

"Bu zeki çalışmaya ve onun en keskinlerinden bir eleşti­
rel yargı altında şiirsel sezgiden açığa vurduğu şeylerin tümüne 
büyük bir ilgi duydum. 

"Böylesi bir anlayışı değerlendirirken, ideolojik bağımlı­
lığınız bakımından beni şalısen rahatsız edebilecek hiçbir şey 
yoktur. 

" insan coşkunluğu kendi başına yeterlidir. Çok dürüstçe 
formüle ettiğiniz ve şairin salt düzleminden de ayrı lan doktrinal 
sakınmaların sınmnda, sanıyorum, en ani görünümlerinden bi­
ri altında eserime uygulamak istediğiniz gibi , verimli bir yorum 
kabul edilebilir. 

"Edebiyat açısından sizden daha fazlasını duymaktan lıer 
zaman mutlu olacağım . . .  " 

Hayatım, bu şaire ve bütün büyük şair-peygamberlere, 
felsefecilerimizin tüm eserlerinden daha fazla şey borçludur. 

Etienne Gilson'dan, St-J. Perse'e nazaran çok farklı bir 
tepki aldığım zaman çok şaşırdım . Bu Tlıomas'çı filozofun este­
tik üzerine eserleri öylesine hoşuma gidiyordu ki! Mektubu .3 1 
Ekim 1963 tarihliydi: 

"Sizi okumaktan çok büyük bir zevk aldım (söz konusu 
kitabınız, Kıyısız Bir Gerçekçilik Üzerine (D'un Realisme Sans 
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Rivages) .(•)  Picasso ve Kafka hakkında söylediğiniz şeyler, 
bende güzel yankılar uyandıyordu. Fakat özellikle sanatçılar 
üzerine ve kendi kendime, mesajlar ya da tebliğler olarak açık­
lamak şeklindeki arzusunu denemeksizin yararlandığını eserler 
üzerine söylediğiniz şeyler hariç. Sanıyorum, Kafka'nın kendisi 
herşeyden önce bir yazardı ve kuşkusuz Picasso yüzde yiiz res­
samdır. Ama biz, biz felsefeciler, onların yazdıkları yahut res­
mettikleri konulara, yaptıkları işe verdiğimiz kadar ya da daha 
fazla önem vermek tehlikesiyle karşı karşıya bulunuyoruz. Sa­
nıyorum ki bu tarzın bütün yorumlarının ( siz, bugün moda 
olan birçoğunu ondan uzaklaştırıyorsunuz . )  içine girmeksizin 
sanat eserinin çevresinde dönüyorlar. Fakat bizzat sanatçı esere 
giriyor mu? Belki, annenin çocuğunu tanıdığı gibi tanımıyor 
onu. 

"Saint-John Pcrse üzerine söylediklerinizi sempatiyle 
karşılıyorum, fakat benden uzaklaşmış bir şiirdir bu . Bilmem 
kaç girişimden sonra şimdilik başarısızlığa boyun eğdim. Bu 
başarısızlık onun değil, bizzat benim başarısızlığımdır. 

"Marksist olup olmamanız, edebiyat eleştirisi alanında 
beni asla ilgilendirmiyor. Sainte-Beuve, dind::ır R::ıcine'dcn, 
herhangi birinden biraz daha iyiymiş gibi söz etti, ama kendisi 
et yemek için Kutsal Cuma yemeğiııe katılıyordu'" 

(*) Türkçeye "Kıyısız Bir Gerçekçilik Üzerine" şeklinde ırevri lmiştir. (Çcv .) 
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m. BÖLÜM 
20. YÜZVILDA BATI FELSEFESİ 

20. yüzyıl "Modern Batı Felsefesi"ni doğnı, tarihsel pers­
pektifine oturtmak için gösterilen ti.im çabalar, ölmüş bir felse­
fe için cenaze namazı anlamına gelir. 

Çünkü uzmanlarııı felsefesi ile hayatın problemleri ara­
sındaki bu parçalanma, 20. yüzyılda gülünç bir hale gelmiştir. 
Bu çağdaş batılı felsefenin en ciddi tarihçilerinden biri, eserinin 
hemen ilk sayfasında jllozojın bir tanımını veriyor. Filozof di­
yor; "bize, yazgımız ve onun sorunlarıyla ilgili anlamlı bir çö­
züm öneren" değil, "fakat kavram düzeyinde yükselendir . . .  Fi­
lozof olmak için Greklere kadar uzanan bir geleneğin biçimi 
içinde düşünmek gerek." 

İşte açık olm:ıktan şeref duyan çağdaş Batı felsefesinin, 
hayatımızın ve ölümümüzün anlamı üzerinde bizi aydınlatmak­
la görevli olmadığı gibi onlardan doğan problemi çözmek gibi 
bir işlevi de yoktur. Bu biçimiyle P.!r_kqJ�!:fl!!!_fe_kııiği_ olarak ni­
telenebilir ve bu indirgemeci anlayış içinde ( politikacıların 
Üçüııcü Dünya kavramında topladıkları ) tüm diğer dünyaların 
bilgeliklerini, yani sonu endüstrileşmeye ve körükörüne geliş­
meye varmamış ve bu gelişmenin, insani olmayan p,izli bir 
tmm: ölçüsüz ve delice bir silahlanmadan, sömürgecil ik ve sö­
mürgecilik sonrası savaşlardan, hayatın diğer bütün boyı.ıtlarını 
körelten ya da yıkan bilimci ve teknokratik bir totalitarizmden 
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insan kurbanlart isteyen acımasız bir tanrı haline gelmemiş 
tüm kültürleri, bilinçlice dışlayarak yalnızca batılı gelenek ile 
yetinir. 

Bu filozoflardan birkaçı düşünce ufuklarında, fırtınaların 
varlığını hissettiler, ayaklarının altındaki toprağı ve eski kıtaları 
çökerten depremleri ve sağlam gerçekliklerin parçalanışını sez­
diler. Gabriel Marcel, kırılmış dünya, diyecektir. Merleau­
Ponty, "kabul edilmişin yeniden sorgulandığı dağılmış dünya" 
diye yazarken, Hcidegger, "ölümün karşısında yaşama"yı öğre­
tir; Sartre, trajik bir şekilde hayatı "gereksiz bir tutku olarak" ta­
nımlayacaktır. Orada "cehennem başkalarıdı r. "  

B u  karmaşa içinde çağdaş felsefenin dunıınunıı tespit et­
mek ve İnsanın Bakış Açıları (Perspectives De L'hommc l'nı aç­
mak çabasında olan bu başlıkla, en azından çağdaş felsefenin 
dramının bilincine varmış olanlara diyalog çağrısında bulu ndu­
ğum bir kitap yazdım. Onlardan, eserlerinde yer alan bazı bö­
lümlere kendilerinin cevap vermeleri istenmişti ve kesin likle 
cevaplarına hiçbir yorum ya da polemik kalmayacaktım; nasıl 
iclilerse öyle kalacaklardı .  Hiç kimse kaçınmadı: Gabriel Mar­
cel. Sartre, Henri Vallon ve !'eder Tcillard ele Chardin'in düşün-. 

hv . · _  
sel mirasçılarından birisi böyle bir eseri Hristiyanlık lelsefesi, 
Varoluşçuluk, Yapısalcılık, Marksizm gibi büyük düşünce 
akımları üzerine canlı bir diyaloğun gidişi haline getiren eleşti­
rilerini ve katkılarını gönderd iler. 

Tarihte bir kırılma anını yaşamakta olduğumuzu gittikçe 
daha açık bir şekilde gönneye başlıyordum. 

Bu yüzyılda iki kökten kesintiye tanık olduk. Önce tarih­
te ilk defa olarak dünya çapında gerçekleşen iki savaşın kesin­
tisi. "Sömürgeci güçler"in hegemonyası tüm gezegeni ateşler 
içine süıiikledi. Afrika'dan Yeni Zelanda'ya kadar, ordularını 
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sömürgeci yığın/ana tamamlayan Birinci Dünya Savaşı ve 
Arap dünyasının meydan savaşlarını Hiroşima'da bitirmek için 
Pasifik'e kadar yayan İkinci Dünya Savaşı. Yeryüzündeki tüm 
hayat izlerinin silinmesine ve üç milyon yıllık insan destanının 
alabora olmasına imkan sağlayan yeni çağın ilk kurbanından 
sonra, Hindistan'dan Çin'e, Endonezya'dan Vietnam'a ve Ceza­
yir'e kadar kan pahasına ekle edilmiş özgürlükler ve Latin 
Amerika'da zorla kabul ettirilen kan kustunıcu diktatörlüklerle 
birlikte sömürgeciliğin son çırpınışları görüldü. Dünya çapın­
daki binlerce yıllık bu hayati trajediden, resmi batılı felsefe ne 
çıkardı? Hiçbir şey! Yangından bir yansıma bile yok, ama tersi­
ne nihilizmleri ve şaşkınlıkları oıtada. Dra1na hiçbir katılım, in­
sanların somlarına cevap vermeye yönelik hiçbir çaba olma­
mıştır. 

!kinci kopmaya bilimlerin kökten değişiklikleri neden 
oldu. Özellikle fizikte kuantunı teorisi ve rölativite ile birlikte 
bilimsel düşüncenin geleneksel çerçeveleri parçalanıyordu. 

Galile'den Descartes'a, 18. yüzyıl Fransız filozofla rından 
19. yüzyılın büyük buluşlarına kadar bilim, gittikçe aıtan bir şe­
kilde, nıümki'ın olan tek bilgi olarak ve doğa karşısında tüm 
yapabilme gücüyle insana varlığının anlamını veren hir ş�} 
olarak değerlendirilçli. Bilimsel bilgilerin sürekli büyümesi üze­
rine kurulu ve insanlığın sınırsız gelişimine olan inanç, kabul 
görmüş bir çeşit dogmaya dönüştü. 

Bilimin bilimciliğe doğru bu genelleşmesi birkaç gizli 
postülata dayanıyordu: 

1 - Doğa gerçekliğinin tam ve kesin bir kopyası olan tüm 
bilimsel lıakikatlar, bilimin temel doğruları tartışma konusu ya­
pılamaz. Bilginin gelişimi sürekli bir birikim yoluyla olmak zo­
mndadır. 
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2 - Tüm doğa ve insan gerçekliği, ideal ve tek modeli or­
taya çıkaran matematiksel fiziğin aynı metoduyla araştırılmaya 
elverişlidir. 

3 - Dolayısıyla ahlaki, politik ve sosyal sonınlar dahil, 
bütün problemler bu yöntemle çözülmelidir. 

Bu bilimci anlayışın ana çizgilerini Auguste Comte belir­
lemişti ve felsefeyi dışarıda bırakıyordu. 

20. yüzyılın ilk çeyreğinde bilimin gelişmesi bu ölü ve 
küçültücü anlayışı ortaya çıkardı. 

Hem politik, hem bilimsel 'olan bu ikili değişime karşı, 
tarihsel etkinliği olan birçok kimse tarafından duyarlılaştırılma 
şansına sahip oldum. 

20. yüzyılın olağanüstü teknik ve bilimsel devrimi, ilk 
önce yepyeni ahlaki problemler ortaya çıkarıyordu. Artık insa­
nın eline geçmiş olan güçler, yüzyıl boyunca, insanın �·ıçbin yıl­
lık destanının hayal meyal bile olsa ortaya çıkmasına asla izin 
vermediği şeyi mümkün kıldılar; hayatı, doğayı ve insanları tü­
müyle yok edecek bir yıkımın ihtimalini. 

I'ransa'nın Hitler işgalinden kurtuluşunun hemen erte­
sinde toplama kampından dönüşümde, 18. yüzyılda 1789 Bur­
juva Devrimi için Diderot'nun Ansiklopedisi ne ise, doğuşunun 
oldukça yakın okluğuna inandığım sosyalist bir dünya için ele, 
bana göre, o olacak bir "Fransa'nın Yeniden Doğuşu Ansiklo­
pedisi" projesi tasarlamıştım. 

Paul Lange�l 'In başkanlığını yaptığı bu ansiklopedinin 
genel sekteriydiın. Müdürü olduğu kimya okulunda, Paul Lan­
gevin ile onbeş günde bir yaptığımız görüşmelerde, hemen 
başlattığım cesur tasarıyı ve onun tehlikeli yerlerini ölçülü hale 
getirdim. 

Sadece bilginin, en temel sarsıntılarını yaşadığı şu sırada 
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dev bir sentezini gerçekleştirmek ve bilgiye, onu insanın tüm 
yazgısına yerleştirerek ve her.şeyin yıkımında değil, aksine ışıl 
ışıl hizmet verdirerek bir anlam kazandırmak yetmiyordu. 
Hala araştırmaların nihai amaçları problemini ortaya koymak 
ve kıyamete neden olacak güçlerinin bulunduğu bu yeni aşa­
mada araştırmacılardan beklenen, yeni sonımluluklarının bilin­
cine varmaktı. Hiro.şima bulutu, Japonya'nın ötesinde bilimin 
ve geleceğin üzerinde dolaşıyordu. 

Paul Langevin Birinci Dünya Savaşı sırasında Atlantik'ten 
geçen konvoyları konımak için denizaltılarını bulup onaya çı­
karmanın bir yöntemini bulmuştu. Bana güleryiizlü serinkanlı­
lığıyla bilimsel deontoloji problemlerinin otuz yıl sonra alabil­
diğine ve daha fazla karmaşıklaştığını gösterdi. Bu çıkacak an­
siklopedi de, hem bilimin rolü ve �öntemleriyle anlaşılmasında 
pozitivist sapmaları önlemek için, hem ele geleceğin yıldırım 
hızındaki işçilerinin entellektüel çevikliği kadar ahlaki duyarlı­
lığını ela yükseltmek için eğitimin ilk sırada yer almasını salık 
verdi. Hiç unutmadığım bir ders oldu bu . 

Kısa bir süre sonra kaygılara ve Frederic .Joliet-Curie'nin 
tercihlerine tanık olduğumda problem somut olarak ortaya çık­
tı. F.  Joliet-Curie füzyon olayının öncüsü olarak Nobel ödülü 
almıştı. Hitler'in ilk nükleer silaha sahip olmasına engel olmak 
için agır suyu kuıtannayı başarmıştı. Fransa'ya ilk atom pilini 
vermişti. Bomba üretimini reddettiği sırada Atom Enerjisi Yük­
sek Komiserliği'ndeki görevlerinden azledilmişti. 

Jean Vilar Oppenheiıner Dosyası ( Dossier Oppenhei­
mer) nı oynattığı zaman .Joliot'un "iyimser trajedisi"ni tekrar ya­
şadığım ve çağımızda olabildiği kadarıyla olması gereken şeyi, 
teknik ve bilimsel buluşlar düzeyinde, inancı gereği reddetme 
olayını bütünüyle anladım. 
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Onız yıl sonra bir tartışma sırasında, atom enerjisi prog­
ramı üzerine benden açıklama istemeye Fransız Elektlrik İdare­
si 'nin en yüksek sonımlusu bizzat kendisi geldi. Nükleer kilo­
vatın daha ucuza geldiğini ileri sürüyordu. Sonnaktan kaçınma­
dım: "Radyoaktif artıkların yönetiminin yüzyıllarca süreceğini 
bilmenize rağmen, 'maliyet fiyatı' içinde nasıl toplayabiliyorsu­
nuz7 Bize bugün bu işlemin sekiz yüz yılda neye malolacağını 
söyleyebilir misiniz? Böylece otuz insan nesline neyi miras bı­
rakıyorsunuz?" Bürokratların en sorumsuzca cevabını a ldım: 
"Ben artıkların gözetiminden sadece onbeş yıl için sorum lu­
yum." 

Eğer felsefe beni, insanın geleceğinin bağımlı olduğu bir 
problem üzerine böyle bir soru sormaya mecbur etmeseydi, 
uyanlarını günümüz insanlarının bilincine taşımayacak bir fel­
sefenin bütün kitaplarını yakmayı kayıtsızca düşünebilirdim. 

Bilimler, onların ilerleyişleri ve yöntemleri üzerine bu 
düşünce, geleceği bir başka açıdan da ilgilendiriyor: dogma­
tizm. 

Sarbonne'da doktora tezimin -kitaplarımın en kötüsü­
patronu, Gaston Baclıelard'dı. Onun bilimler üzcrinde�i çağdaş 
düşüncesinde borçlu olduğu şeyi biz çok sonraları görecektik. 
Montagne Sainte-Gencieve sokağında küçük evindeki görüş­
melerimizde, o zamanki clogınacılığımı düzeltmek için ortaya 
koyduğu sabırlı ve babacan önerilerini elli yıl içinde hiç unut­
madıın. Birkaç yıla kalmadan bunları ne pahasına olursa olsun 
gerçekleştirdim; özellikle Louis de Brogl ie'nin çevirdiği .Jean Pi­
erre Vigier'in fizik tezi üzerine yapılan uzun taıtışınalardan son­
ra, 1967'de 20. Yüzyıl Marksizmi <Marxisnıe Du xxe Siecle)'ni 
yazdığım zaman. 

Dünya çapındaki trajedinin ve bilimin temellerinin, ne-
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den olduğu bu ikili kopma, tüm "çağdaş batılı felsefe"nin temel 
tuvalini oluşturur. Gerçek özü değil, sadece tuvali .  Çünkü 
Marksizmde yoğnılmuş ve Marx'ın düşüncesilı.de canlı bulunan 
şeyi, tarihsel insiyatifin bir, metodolojisini oıtaya çıkarmak için 
ardcılann dogmatik ve salt batılı olan yonıınlanndan kuıtulma­
sını bilen birkaç düşünür ile epistemoloji pla nında Gaston Bac­
helard hariç, halkların gerçek hayalı ile bilimin gerçek hayatı 
resmi felsefeye yabancı kaldı. 

Varoluşçuluğun, 1918 yenilgisinden sonra Alınanya'da, 
1940 çöküşünden sonra Fransa'da, en parlak dönemini yaşamış 
olması dikkat çekicidir. Toplumsal, siyasal, ulusal ve düşünsel 
kadroların yıkılışı, harabe olmuş bir dünyada, insanı bireysel 
sorumluluğunun bilincine varmaya yöneltir. Almanya'da, Hei­
degger ve Jaspers'den, Fransa'da Gabriel Marcel ve Sartre'a ka­
dar felaketin ve kaosıın varlığı çağdaş batılı "felsefe"ye yeni ve 
dramatik bir üslup kazandırır. 

Kl�siJ< batıl�__Q_iliı�!_!:ı- �l�rı�-�s�_l_�u_rall<1rıı1ın . lltıs� ,  "bilgi 
teorileri"nin bolluğuna yol açtı. Plalonculuğ'un yıkımını  başla­
tan Kant devriminin az çok bozulmuş tüm mirasçıları , mantık­
sal ampirizmden oluşan pragınalizmclen ve _,s:_Q11ç_ı� !!:ıcil.!:g�r:ı:­
_!�:ı.iş_ bir gerçeklik üzerine kurulu yuvarlak laflardan ibaret bir 
yapısalcılıktan hareketle, içinde yenilikten ya da felsefeden hiç­
bir iz barındırmayan yeni felsefe diye tersine bir deyimle adlan­
dırdıkları şeyle, eski. Atina· safsata_çılığıpın Jıaşlangıcına döndü­
ler. 

Bugün batılı felsefede tanık olduğumuz bu son ve gü­
lünç çırpınışlar, zamanımızın trajik  tiyatrosu üzerine, bir radyo 
yayınında parazit yapan cızırtı gibi, hayatın mesajlarına uzak ve 
bir o kadar da yabancı bir çıtırtıclan başka şey üretmiyor. 
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1. Fenomenoloji, Husserl'den Gaston Berger'ye 
Ç�ğdaş__J:ıatili_f�ls�Jeı:ıi1_1_ b_al:ı;ısı hiç kuşku�l!-� Edmund 

Husserl ( 1859-1938)'dir. 
Eseri, büyük Alman geleneğinin, Leibniz'in ve özellikle 

_Kant'ın_mirasçısıdır ve özellikle batılı felsefenin ona sunduğu 
temel konulardan dolayı, bu felsefenin ayırdedici özelliğini ta­
şır. 

Avnıpa Bilimlerinin Krizi• ve Aşkın Fenomenoloji < La 
Crise Des Sciences Europenes et la Phe Nomenelogie Trans­
cendantale); 0936) çok anlamlı bir şekilde adlandırılmış, onun 
felsefi vasiyeti olarak kabul edilebilecetfkitabında Batı ile dün­
yanın geriye kalan kısmı arasına, Greklerin kendileri ile "Bar­
barlar", yani bütün insanlığın kalan kısmı arasına yerleştirdikle­
ri çizgi kadar tekelci bir sınır çizgisi çizer. Husserl "Krisis"inde 
(s .6)  "Varlık-insan ( Husserl buna entelekheia diyor) tasarısının 
ilk olarak C�reklerle birlikte ortaya çıktığını" hatırlattıktan sonra. 
bu olma kararı ve Platon'un ideyi keşfi yoluyla, Avnıpa'nın 
Y;ırlık ve Gerçc�'.i bilen _t�k hal� olduğunu yazar. 

"Greklerin aldığı bu kararla, sadece bu kararla, Avrupa 
insanlığı, Çinliler ya da Hintliler gibi )Jasit bir antropoloji!-; tip 
olın_a_k )'efi_�e, kendinde bir mutlak ide taşıyıp taşımadığına ka­
rar vermiş olacak ve yine aynı hamlede, _bü�(�n_ y��f1C_! in_s,�Q­
lı)\ların Avnıpalılaşması gösterisinin tarihsel anlamsızlıktan de­
ğil , dünyanın anlamından yükselen bir mutlak anlamın yürekli­
liğini kendinde gösterip göstermediğine karar vcnniş olacak. "  
( Krisis, s. 6 >  

_f:�C'.rirıi!l� C<!!11ı yönü rıes!1elci liğin eleştirisidir. Yani 
hepsi gerçek olan, hissedilebilir yahut kavranabilir nesnelerin 
bizim dışımızda ve bizsiz daha önceden varoldukları postula­
tından yola çıkan bütün doktrinin eleştirisi. 
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Husserl'in ayrıldığı nokta, yetkin üründen, onu nesne 
olarak meydana getiren bilincin eylemlerine doğnı gitmektir. 
roziJiyizmin olgu dediği şey tam tamına insan tarafından .}'1-
pılmış ol<1p_şeydir. 

Benzer bir gişimle Max Scheler, fenomenolojiyi değerler 

alanında geliştirecektir. Fakat Husserl, önündeki problemi çok 
iyi görmektedir. Krisis'in ilk paragrafı iki görünümü birleştirir: 
"A vnıpa hümanizmindeki kökten krizin ifadesi olarak bilimle­
rin krizi -" 

İzafiyet ve kuantum kuramlarından sonra, a,rtı_k de_ney 
_İfi[1_de_ insanın varlığın! \.'� !1:l_�i9_ahalesini göz önünde bulundur­
mamak mümkün değildir. 

Bilimsel kavramlar ne eşya ( şeyler) ne de eşyanın yansı­
maları şeklinde kabul edilirler. Onlar anlamlarını ancak kendi­
lerini doğuran hareket aracılığyla alırlar. 

Ger_çekJ.il<, düşünce ile şeyin uyumu olarak tanımlana­
maz. Çünkü bu durum, onları dışardalıkları ve tam bağımsızlık­
ları içinde ayrı ayrı algılamamızı gerektirecektir; bir tararta dü­
şünce ile olan tüm bağlarından bağımsız bir şey diğer tarafta 

e.rı 
eğer bir şey düşünüyorsa ancak düşünce olabiltlıiİJili. bir düşı"in-
ce. _Gerçeklik bir varlığ111 yansıması değil bir eylemiıı üıiinü­
dür. 

Kaynağı Kant olan bu bilinçlenmeyle, "Eskiden, bilgeliğe 
götürdüğü ölçüde bilime inanç, dinsel inancın yerini alan bu 
büyük inanç . . .  birçok insanda gücünü kaybetti .  N'�de_nini, anla- . 
n_!�f!..1_!2_çış�!l1.� _a�adığımız . . .  bir düny_ada yaşıyoruz. Eskiden, hiç­
bir kuşku kabul etmezdi. "  

Felsefe, Kant'a kadar, teolojiye dayanırken, bizzat t�olQ::­
�e _ _QıgQ.Le@<!_@_e dö"ı:ıiişür. t lahiyatçı Kari Barth: "J3ir in�<lncl�r. 

Ta_rısıJı_al<:l<:ırıci_a �(iyl<�_djğim h�r şı;yi_ş()yleyı;n."  diye yazar. 
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Tüm eleştirel düşünce, Kant'ın bu buluşunun Kierkega­

ard'la, Marx'la, Nietzsche'yle sürmesidir: Tanrı, doğa, insan, ta­

rih hakkında söylediğim herşeyi söyleyen bir insandır. 

Fenomenoloji, soı:t!!!lluluğun LJiL�!Yaı:ıış_ıc!ı_r. Bizzat doku­

nulmamış olarak bırakmaz; çok küçük bir cisimciğin yörünge­

sini gözlemleyerek bozabi l irim; hayat üzerinde deneme yapa­

rak akışını değişikliğe uğratabilirim ve yine gelecek üzerine bir 

yargı taşıyarak tarihi ondan saptırabilirim. 

Fenomenolojiye Marseille'de Gaston Berger'le başlama 

şansım oldu . Gaston Berger için felsefe, sadece bir düşünme 

biçimi değil, aynı zamanda,· bana söylediği gibi, "Varlığımızın 

bütünüyle kökten bir yön değiştirişi"dir. 

Kanımca yüzyılımızın en önemlilerinden biri olan bu dü­

şünür, düşünceyi eylemden ayırmıyordu . 1937'de onu tanıdı­

ğım sıra, bir şirketin müdüıii olmakb birlikte, hem Societc ele 

Plıilosophie'nin başkanı, hem de ( "Marx'ta Kant'çı Eleştiricilik" 

< Le Criticismc Kantien Chez Man( ) üzerine olan denememi ya­

yımladığıl "Etııcles Philosophiques" ( Felsefi lncelemeler) ' in yö­

neticisiydi. 

Husserl Felsefesinde Cogito ( Le Cogito Dans La Philo­

sophie De Husserl)'yu yazan aynı sanayici, (oğlu Maurice Be­

jart'ın onun üzerine üç derin düşlince dansı koreografi.si dü­

zenlediği ) Saint-Jean de la Croix'dan etkilenmiş bir mistikti .  

"Geleceği kestirme çabaları" ( prospective) girişimcisine dönüş­

tü ve öllimüne yakın, Milli Eğitim Bakanlığı'ncla Yüksek Öğre­

tim Dairesi Başkanı oldu. 

Felsefe onun için sadece düşünce etkinliği değil, aynı 

zamanda hayat etkinliğiydi . I-lusserl'in fcnemo1Je!ojik illdirge­

mesini mistik anlamda yoksu!lluk deyimiyle ve cogito ( düşü­

nüyonım)'u "insan hayatının temel ve sürekli tutuniumı ters 
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yüz etme" olarak tasvir ediyordu. 
Ben'e Husserl'in yaklaşımından daha başka yollarla yak­

laşılabileceğini açık açık gösteriyordu: "En emin rehberler, diye 
yazıyordu, belki de, dünyadan uzaklaşmanın gücünü aşkları­
nın olgunluğunda bulan ınistiklerdir. Onlar, Descaıtes'dan yir­
mi asır önce, nesne ve de doğa ya da Alman'ın gerçeksizliği ile 
özne arasındaki ilişkileri yaşayan şu doğulu diişünürlerin ya ela 
basit bir filozofun yapabildiğinden daha iyisini yapmışlardır.11<6 > 

Böylece örneğin, daha öne Descartes'ta ve Kant'ta olan 
cogilo anlayışları ile Husserl'in daha baskın ve onları aşan co­
gilo anlayışı arasındaki farkı vurguluyordu öncelikle: 1-Iusserl, 
Descartes gibi bilimleri mutlak bir temele oturtmak için mutlak 
açıklık arar ( Descartes'çı Düşünmeler) (Mcditaıions Cartesien­
nes, s. 7. ) .  Fakat Descaıtes'ın tersine "ben"i dünyanın kalan kıs­
mından ayırmaz. Kısaca düşı'i ı ıı:�vonım demek hiçbir anlam ta­
şımaz, çünkü düşünce her zaman nesneyle ilişki halindedir: 
Yönelmişlik sözcüğü bilincin, bir şeyin bilinci olmaktan doğan 
bu özelliğinden başka bir şey ifade etmez."  

Ayrıca Husserl, Descartes gibi, düşüncenin, başlangıç 
noktası olan ilk hareketin sonımluluğumı umıt;.ıcak kadar dü­
şünce tekniği içine dalmasına izin vermez. 

Aynı şekilde Husserl, Kant'ın tersine, bilinçten ayrılmış 
kendinde ş�yin varlığını kabul etmiyordu. Eğer bütün insanlar 
ölüp, yeryüzü çiçekleriyle, kuşlarıyla, dağlarıyla, kaynaklarıyla 
ve yıldızlarıyla varlığını sürdiiıiiyorsa , bu artık dünya olmaya­
caktır. Çünkü, "İşte dünya'"  diyecek hiç kimse kalmayacaktır. 
Yani bütünlüğü ve anlamı duyacak hiç kimse . . .  

Böylece, "Dünyanın kendisinin, belli bir anlamından 

(6) Gasıon Berger: Plıelıoıııenologie dıı Teıııps et ProspectivC' ( l'.U.F. 1964 > 
s. 36. 
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başka tamtamına bir varlığı yoktur . "  ("ldes" s. 107) ,  yahut "An­
lam olarak kurulmuş dünya" (Meditations Cartesiennes, sayfa 
1 17 )  diyen Husserl ' in girişiminin anlamını Gaston Berger saye­
sinde eksiksiz kavrıyorum. 

Husserl'e göre uerilnı iş, yani kendine yeten tek başına 
olgu yoktur. Algılamak her zaman önceden sezmektir. Yani her 
şeyi, bir anlamı olması için kendinde olmayan şeyle tamamla­
maktır. Ve şeyin, her şeyle ilişkisinden başka anlamı yoktur. 
Verilmişi.o özü kendi kendine yetıneınektir; bilinç, bütün ol­
mak için, yani bir anlamı olmak için, kelimenin tam anlamıyla 
anlamda var olmak için parçada eksik olan şeydir. 

Bu yine de insanın vamlu�\hdan daha doğrudur. Ayrı bir 
birey olarak yetersizliğimin bilincine vardığım zaman ancak 
bütünüyle var olmaya başlarım. Ancak kendi kendimi aşarak, 
mer.kezimin bende değil, aşk içinde başkasında, vecd ( tam ta­
mırfa kendinden geçme eylemi)  içinde Tanrı'da olduğu duygu­
sundan itibaren var olurum. 

Yine burada, Husserl'in ve fenomenolojinin dışına çıkan 
fakat onun baştaki girişimine ve ruhuna bağlı kalan Gaston 

si 
Berger, Husserl'in "fenomenolojik indirgeme" ile başlayan şe-
yin sınırını geçer ve; "Eğer nılı hazırsa, yani yaratılışın tüm ör­
tüsünü kaldırdığı ve tüm amacını ortaya koyduğu zaırian -bu­
mı, kendi iradesini Tanrı'nınkiyle tam:ımen birleştirerek yapar, 
çünkü Tanrı aşkı kendisi için olmayan her şeyden el etek çek­
meyi gerektirir.- aydınlanır ve Tanrılaşır. ( La Montee Du Car­
mel, I I ,  4 )  .. (Carmel'in Yükselişi > diyen Saint-Jean de la Cro­
ix'nın "Karanlık gcce"sinin yok.sıınlul!una açılır. 

"Duyular yönünden olduğu kadar düşünce yönünden 
de her şeyin kaybolduğu" m:ınevi gece işte böyledir. 

"Tanrı oradadır, yüreğimizin merkezinde, fakat O'nu 
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bulma konusunda biz çok dikkatsisiz. Ruhun merkezi Tan­

rı'dır." 

Husserl'in ancak ilkel bir yaklaşımla üzerine düşünebil­

diği şeyin ifadesinin bütünüyle Saint�Tean de la Croix'da, Hint 

mistiklerinde ve İslam sufılerinde bulunduğunu anlamaya baş­

lamış olmamı Gaston Berger'e borçluyum. 

Keşiflerinin dört bin yıl önce yapılmış ve o zamandan 

beri üç kıtanın mistiklerince rahatça aşılmış oluşundan, batılı 

yeterliliği sayesinde kuşku duymayan Husserl, yine de batılıları 

bu yola yöneltmek için önemli bir rol oynadı .  Her şeyin keşfe­

dildiğine inananlar, Batı-dışı dünyanın muhteşem felsefi mira­

sından habersizdirler. < 7> 
Çok somut bir dille, Gaston Berger, aşkınlıktan uzakla­

şan farklı tarzlardaki ahlaki tutumları net bir şekilde ortaya 

koydu. Berger onları üç gruba ayırır: "Memnunlar", yani neril­

mişden hoşnut onlar ve dolaysız tecrübenin dışına çıkmayı 

reddedenler. Benim de yeterliliğin insanları olarak adlandırdı­

ğım, bilimciliğe yönelen ve en parlak örneğini Jacques Mo­

nod'da gördüğüm pozitivistler. "Boyun eğenler" , dünyanın 

kendi kendine yetmediğini, tutarsız olduğunu fakat onu kabul 

etmek gerektiğini, çünkü ondan başka bir şeyin var olmadığını 

benimseyenler. Prototip olarak Albert Camus \'C onun saçma 

dünya anlayışı görünüyor. Anlamdan yoksun bu saçına dünya-

( 7) Baıı'nın bu müthiş bilgisizliğinin örneklerini b:ışka konularcb ela çoğaltabi­
liriz. Örneğin bilim tarihi :  Ma tema tikte "Pascıl (içgeni" denilen şey, Pas­
cal 'dan üçyiiz yıl daha önce , 1 300'cle Çin <>ly:ızmal:ırında, miikemııwl bir 
şekilde anlatılmış ve çizilmiştir. Ansiklopcclileriıniz ( Uııivarsa lis ve 13r ita n­

nica ) küçük kan dolaşımının keşfini Haıvey'e ınaletınelerine rağmen, Arap 

bir hekim olan lbn En-Nefs (öliiınii 1 288) tarafından derinlemesine i nce­

lenmiş ve kesin bir grafikle gösterilmiştir. Bunlar bu gü lli nç eınosantrizıııin 

birkaç basit örneğidir. 



ya karşı başkaldırılabilir, fakat umutsuz olarak ve mutlu Sisy­
phdı kavrayarak. Camus'ye "Siz bir başkaldırı soyutlamasısınız." 

diyen, Sartre'ın hakkı vardı. Ve nihayet Gaston Berger'in "gözü­

pekler" olarak adlandırdığı, hem yeterli l iğe hem de saçmaya 

karşı çıkan, fakat aşkınlığı da kabul etmeyenler. Bunlar kendi­

lerini tecrübeye kapatarak dünyayı, ona anlam verecek şeyi 

kabul etmeksizin değiştirmek isterler. Bu tipte, kahramanlığa 

kadar varan büyük bir özveriyle, ama bir aşkınlığa açılışa şid­

detle karşı çıkan -oysa kendilerinden habersiz,özverilerine bü­

yüklüklerinin üslubunu veren bu aşkınlıktı- dogmatik marksist­

ler tanıdım. 

Gaston Berger yeni bir yol açıyordu.  İnsani ve ilahi tüm 

boyutlarını eyleme veren bir yol .  Bergcr'lc birlikte fenomeno­

loj i kendisinde manevi bir dinamizm taşımaya başlıyordu : Mis­

tik tecrübenin ışığında derin ifadesini buluyor ve sahilı bir ey­

lem felsefesine açılıyordu . Gaston Berger'in, Dcwey'in anısına 
yazdığı kısa bir yazıda, "Onun sınırı, aşkınlığı clışarıcla bırakma­

sından ileri geliyordu" , elediği Dewey'in yolu değil, fakat gele­
ceği kestimıe çabalannın kurucusu olduğu zaman Gaston Ber­

ger'in açtığı yoldur bu. Hiç olmadığı kadar, bugün 1985'tc, in­

sani çehreye sahip bir gelecek bulmak için ondan derin bir il­

ham almak gerekecektir. 

Zira Gaston Berger'in ölümünden sonra, onun ilk yön­

lendirişinin tersine, geleceği kestirme çaba larının hızla "gcle­

cekbilimi" ( fı.ıturologie ) şeklinde bozulduğu görüldü. Gaston 

Berger, tarihi ve geleceği karşısında insanın sorumluluğunun 

anlamı ve daha önce var olan verilmiş ve kurulu düzen arasın­

da bir kopmanın sürekli olasılığı inancını fenomenolojiden ve 

daha çok mistisizmden almıştı. 

Gaston Berger için geleceği kestirme çabaları, Christop-



he Colomb'un keşfinden önce Amerika'nın var oluşu gibi, çok 
daha önceden var olan bir geleceğin tahmini değildir. Gelecek 
keşfedilmeyecek ama icat edilecektir. Yani geleceği kestirme 
çabalarının konusu, Gaston Berger'e göre, ( insanın ve ondan 
doğabilecek olan yepyeni geleceği yaratıcı girişimleri göz önü­
ne alınmaksızın) "şu olacak" demek için şimdiden ve geçmiş­
ten hareket ederek genelle ... me yapmak değildir. Büyük öncü 
için geleceği kestirme çabalarının amacı, şu ya da bu karardan 
sızabilen sonuçlan önceden sergilemekti. Onun başlıca proble­
mi müdahalelerimize bağlı olarak mümkün olan geleceklerin 
tüm yelpazesini hareketlerimize açmaktı. 

Hcrınann Kahn'lann,  Danid Bell ' lerin ve Alvin Totlcr' le­

rin tarzındaki pozitivist gclccekbiliminin tam tersidir bu. Poziti­
vist sözcüğünden i nsa nsız bir dünya ve kurulu cliizcn komı­
sunda ayrım gözetmeks izin geçmişten ve şimdiden yola çıka­
rak ( genellikle teknolojik ) genelleştirmelerle yetinen bir dünya 
anl:ıyışını kastediyorum. Bu anlayış böylelikle, egemen bir sis­

temin sürekliliğini açığa vurmaksızın öngerçek olarak ileri sü­

rer. Güncel modelin niteliksel değişikliklerini anca k bir büyü­

meden hareketle "öngörii r." Bu insani olmayan hatal ı  gelecek 
çok geniş bir çapta şimd inin uzantıs ından başka bir şey deği l­
dir . 

Oysa böyle bir pozitivist "gclecekbilimi", geleceği engel­
leyici bir savaşa götürür. Bu, aşırı gelişmesinin sadece en kor­
klınç sonuçlarını önlemesine yardım ederek mevcut sistem i 
sürdürmek için, geleceğin şimdi ve geçmiş tarafından sömürül­
mesi girişimidir. Bu da, insanların bugün kendilerini gezegenin 
intiharına götüren sapmalardan kökten kurtulma karan alabile­
cekleri bir an bile düşünülmeksizin gerçekleşir. 

Kamuoyunu bilgilendirme aracı değil, kamuoyunu kul-
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!anma aracı olan nabız yoklamaları aynı insandışılaştınlmış 
insan anlayışından ortaya çıkar. 

Aynı zararlı postulat, insanlığın aşağısında '.kalan şu pe­
dagojiye de önayak . olur. Bu sistemde (bilgilerin kontrolü ola­
rak adlandırılan) sınav, bir problemin birçok çözümü arasında 
en kesininin önüne öğrencinin bir çarpı işareti koymasından 
ibarettir. Kendi ilkesiyle bu sistem, sorunun başka türlü sorul­
masını engellediği gibi, yepyeni bir cevabın bulunmasını da 
önlemiş olur. Bu , yeni sanılar sormak ve bunlara yeni cevaplar 
getirmek gibi insanda tam anlamıyla insani olan şeyi ımutmak 

demektir. Bu, yaratılıştan gelen imkanı yani insan olmanın 
özelliğini engellemek demektir. 

Halkın beynini yıkama aracı olarak kullanılan televiz­
yon, çatısını kendi oyunlarının aynı ilkesine göre kurarak ve 
"Bflgisayar, insanın yerini alabilir mi?" saçına sonısunu sorarak 
nöbeti devralır. Tabi ki, alabilir, diyerek her seferinde insanla­
rın sonılannı cevaplar. Fakat yalnızca insan, insani sorular so­
rar; nedenin,. amacın, anlamın sonılarını. . .  

Bunun içindir ki, Vietnam savaşından İran İslam Devri­
mi'ne ve İran-Irak savaşına kadar strateji uzmanları bilgisayar 
üzerine tahminlerinde kesin olarak yanıldılar: inanç, elektro­
nik devrelerine giremez. 

Ve insani olanı okumayı bilmeyen mec�ya, kendi yansı­
malarını, tam anlamıyla televizyon ve basın tarafından yoldan 
çıkarılmış kalabalıklara, yani bir rehberlila.en yoksun bırakıl­
mışlara yansıtıyor. Rehberlikten, yönlendirmeyi kastediyorum. 
Bize araçlar veren bir bilimden ve bizi soııuçlar üzerine dü­
şünmeye yönelten bir bilgelikten hareketle, sadece tam bir ak­
lın verebildiği bir yönlendirme. Bilim ve bilgeliğin postulatla­
rıyla bilinçlendikten sonra, peygamberler tarafından getirilen 
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nihai amaçlara ulaşmak amacıyla hareket etme kararı olan bir 
iııaııçtan başka bir şey değildir bu yönlendinne. 

Fenomenoloji üzerine bir düşünüşten doğan, fakat 
Husserl'in kendisini kapattığı je/seji' çemberin çok ötesinde so­
nuçlar çıkaran Gaston Berger'in düşüncesi, toplumsal hayatın 
tüm düzeyleri için bir hareket mayası olabilecekti: "Filozof ba­
zan çağdaş bilinci ifade edebilir, o dununda kendisi en büyük 
değildir. Yarın gelecek olanı haber verdiği zaman, yahut bugün 
bulunduğu dunımu değiştirdiği zaman en büyük olacaktır." di­
ye yazıyordu Berger. 

Bizzat kendisi bir şirketin müdürü olarak Berger, şirketi 
hem insan topluluğu bağlamında, hem de uzun vade içinde 
düşünmesini bilen -Fransa'da çok ender bulunan- sanayiciler­
den biri olan Marcel Demonque ile mektuplaşmalarında görül­
düğü gibi, Fransız ekonomisinin geleceğine esaslı bir perspek­
tif verebilirdi. Daha sonraları bir Antoine Riboud, Marseille'de 
Fransız işadamlarının bir kongresinde, kısa vadeli hesapların 
içinden çıkmayı beceremeyenler için oldukça cesur sayılabile­
cek sezgilerini açtı ve sonra o, "Lip" maddesinin ortaya çıkardı.­
ğı probleme insancıl bir çözüm bulmaya canla başla çalışırken, 
devlet de tedbirleri gülünçleştirmeye çabaladı .  Ve yine bir 
François Dalle, bugün Fransız otomobil endüstrisinin geleceği 
hakkında bilinçli fakat trajik bir teşhiste bulundu. Trajik, çünkü 
iç pazardaki doyumun, daha fazla artması mümkün olmayan 
araba parklarınınyenilenmesinden başka çıkar yol bırakmadığı 
(ulaştığımız ) şu an için gerekli yeni düzenlemeleri hazırlamak 

1 

amacıyla devlet ondan, on yıl gecikmeyle birlikte, on yıl önce 
öngörülmesi mümkün olan şeyi, şimdi de öngörmenin müm­
kün olup olmadığı üzerine bir araştırma istemişti. Devletin ve 
işadamı çoğunluğunun kısa görüşlü deneyciliği yoluyla halkı-
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mızın hayal kaynaklan böyle boşa harcandı. Yukarıda iki şirket 
müdürünün yaratıcı güçlerinden yararlanılmaması nedeniyle 
kaçan fırsatlardan başka örnek vermedik. Sadece aktarıyonım, 
çünkü ben kişisel olarak bu kanıya varabildim. Fakat halkımız 
içinde milyonlarca kadın ve erkeğin yaratıcı girişim ve hayal 
hazineleri olan zenginliğimizin özünün boşa harcandığı doğnı­
dur. Bu hazineler, Gaston Berger'in kafasında, yaratıcıları orta­
ya çıkarmak ve tasarılarını gerçekleştirecek imkanları kendileri­
ne vermek için herbirinin elde ettiği başarılara göre işlevlere 
ayrılmış gönüllü bir ekip tarafından yürütülen bir 'Deney ve 
Toplumsal Yenileme Merkezi' kurmaya yettiği halele boşa har­
candı. Hareket halindeki bir felsefenin bu kaygısıyla blrl+lrn:�. 
bir Deney ve Toplumsal Yenileme Merkezi'nin taslağını hazır­
ladım. Bt,ı merkez, politik hayatın biçimini gerçek bir demokra­
si anlamı içinde kökten değiştirme yeteneğine sahip olacak \'C 

bu demokrasi de herkesi yaratıcılık ve girişim merkezi haline 
getirecekti .  Böyle bir taslak gönderdiğim zaman, Fransız Dev­
leti'nin en yüksek yetkilisi, yüzyıllık alışkanlıklardan hiçbir şeyi 
değiştirmeksizin bana kibarca teşekkür etti. 

Hiç kamı dışına çıkmış değiliz, sadece Gaston Berger'in 
tersine, her zaman başlangıç noktasına çok yakın kalmış olan 
Husscrl düşüncesinin yörüngesine uzandk, G<ıston Bergcr gibi. 
Quentin Laueı"nin Husserl h<ıkkında belki isteksiz bir alayb 
yazdığı şu söz sık sık tekrarlanır: "Husserl'in hayatını adadığı 
eser, bir temel planının mimari kaba taslağıdır. 11 < 8 >  

Bu ,  asıl taslağın başlangıcı olan ilk taslağı aşma güçlüğü, 
bu sınır neden? 

(8) Quentin Lauer, Husserl Fenomenolojisi. Yönelıııişliğin Doğıışu Üzerine 
Deneme. < Pheııoıııenologie de Husserl . Ess:ıi Sur l:ı Genese de L'lıııenti­
onalite) Press Üniversitaries de France. s. 162. 
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Husserl, nesnelerde, gerçekl ikleri,, yahut değerleri, eski 
yönelimleri ya da nesnel sonucu bir ş�yin aşkın ve ölü görü­
nümü olan donmuş, tortulaşmış tasarıları keşfederek, yabancı­
laşmaların eleştirisine el attı. 

Fakat onun yabancılaşma incelemesi üçlü bir sınırlandır­
madan, üçlü bir soyutlamadan zarar görür. Husserl, yabancılaş­
manın; bireysel olarak, tarihin dışında; pratiğin ve üstesinden 
gelinebileceğini düşünür. 

Husserl'e göre toplumsal olanın içinde özel hiçbir şey 
yoktur. flaşkalarının toplamı olan tek tek insanlar, toplumsal 
için topluluk kurarlar. Sonunda Merleau Ponty'nin haklı olarak 

herkesi içine a/a;ı tekbe11cilik dediği şeye varı l ı r. 13u bakış açı­
sında l-Iusserl toplumsal olanı , Engcls' in onun kendine özgülü­

ğünü tan ım layacağı a nlamdak i  gibi kavrayam ıyord u .  Engels 

şöyle diyecektir : "Tarih kendini  öyle bir şeklide yapar k i , so­

mında çok sayıdaki bireysel isteklerin çatışmaları ndan her za­
man ktı ıtulur . . .  O halde bu <,�atışmalarda karşılıklı olarak birbiri­
ne engel olan sayılamayacak kadar çok kuvvet vardır. Yeri gd­
cliğindc: kendisi , bili11çsiz ve kör bir biçimde , herşeynıiş gibi 
davranan bir gücün ürünü olarak düşünülebi len bir bileşkenin 

-tarihsel o lay- yeniden çıktığı sonsuz güç paralelliğinden olu­

şan bir gnıptur bu . Zira her bireyin istediği ,  diğerinin engel ol­

duğudur ve bırakılan şey ele, hiç kimseni n  istemediğidir. işte 
böylece tarih, günümüze k�ıdar doğanın bir uzant�sı biçiminde 

akıp geliyor ve itinalı biçimde hareketleri ele kendisi ile beraber 
aynı yasalara boyun eğiyor. 11<9ı 

Toplumsal olanın kend ine özgülüğünün bi l inmeyişi , 
Husserl ' i ,  insanların gerçek tarihini soyutlaştırmaya yöneltecek-

(9l  Engels: Felsefi Çalışmalar ( Etııdcs Philosophiques) içinde, < Sociales Y:ıy. s .  
1 29. 21  Eyliil 1980 tarihli Joseplı Block'a nıeknıp). 
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tir. 
Husserl'i en iyi kavrayıp yonımlayanlardan biri olan Em­

manuel Levinas: "Analizi orltaya çıkaran fenomenolijinin, bilin­
ci hiçbir şekilde gerçekliğinin içine almış olmadığını ve de tarih 

1 
tarafından saygınlığının tehlikeye düşüıiilmemiş olduğum111< IO> 
kabul eder. 

Vietnam'lı marksist filozof Tran-Duc-Thao, 1951 'de Fe­
nomenoloji ve Diyalektik Materyalizm ( Phenomenologie Et 
Materialisme Dialectique) adlı kitabında, Husserl felsefesine 
karşı eleştirisine somut ve yapıcı bir anlamda yön veriyor ve 
onu çıkmazdan kuıtarmak için yol gösteriyordu. 

Husserl, "bilginin tüm ürünlerinin sonuncu kaynağını" 
hatırlatırken; "bu kaynağın adının 'bizzat ben' olduğu1101 ı nu 
açıklar. Bu, nesneler dünyasının kuruluşundaki kollektif çalış­
mayı ve tarihi unutmak demektir. Husserl'in, nesnenin ham 
olarak verilmiş olmadığını, onun beıiı hareketlendiren yönelim 
yoluyla yüklendiğinden başka hiçbir anlam taşımadığını söyle­
mekte hakkı vardır. Büromdaki şu vazonun benim bakış ama­

cıma göre sanatsal bir zevk kaynağı ya da istenmeyen bir en­
gel, çiçekleri koymak için ince uzun bir bardak, yahut kızgınlık 
anında bir mermi olabileceğini söylemek doğrudur. Fakat bu 
kadar sonsuz imkan çokluğu içinde nesnelerin toplumsal bir 
anlamı, herkesin sahip olduğu ortak, gündelik bir kullanımı 
vardır. Her nesne şu iki parametreye bağlı olarak insanların or­
taklığıyla tanımlanmıştır: Bir ihtiyacı gidermeye yöneliktir ve 
bir çalışmanın sonucudur. Nesnenin bu nesnel anlam ının de­
ğişmiş bulunduğu istisna duruml::ır ( sınır-haller) olabilir, fakat 

(10)  Eııııııamıel Levinas. Varoluşu Keşft'derek ( En Dccouvranı L' Existence) 
s. 35. 

( 1 1 )  Crise, s. 298. 
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genellikle bizi çevreleyen nesnelerin herbiri berraklaşmış ya­
rarlı bir yönelimdir. Toplumsal hayatın ve tarihin ona verdiği 
anlamlar bütünüyle içine işlemiş ve oturmuştur. Fenomenoloji 
yalnızca, eşyanın anlamının yeniden gözden geçirildiği sınır 
dummları elde etmek için bu nesnel erekliliği çok kolaylıkla 
hesap dışına atar. 

Eşyanın anlammın bana bağımlı olması, yalnızca (bu 
istisnaların özel bir önemleri -çünkü derin bir bunalım ve ve­
rimli bir yenilenme anını ifade ederler- olmasına karşın ) istisna 

olarak gerçektir. Eşyanın anlamı sonuçta insan yönelimlerine 
bağlıdır; fakat bu anlam, eşyaya başka bilinçler ve benden ön­
ce gelmiş başka insanlar tarafından, çalışma ve tarih tarafından 
yazılmıştır.< 1 2 >  

Eğer, nesneleri , gerçeklikleri ve değerleriyle birlikte 
dünya, her gün yeniden yapılanmakta değilse, bu, dünyanın, 
insanların inisiyatifine ve sonımluhığuna yabancı olduğunu 
gösterınez. Bu sadece benim ıssız ve yepyeni bir dünyada orta­
ya çıkıverdiğimi ifade eder. 

Gerekli inisiyatifin büyük hareketi içinde, bireysel bilin­
cinin gerekli sommluluğundan kaynaklanan, bu dünyada ne 
tek ne de ilk olmadığım gerçeğine tamtamına bağlı olan bir �y­

lemsizlik vardır. 
İşte varlık ve anlam diye ayırmanın doğnı olmamasının 

nedeni! Yapıcı bir öznellik vardır, fakat binlerce yıldan beri ça­
lışmış ve eşyanın içine bir anlam koymuştur. O kadar ki, tu­
tunduğum dünya asla asıl değildir. Çünkü, bir anlamı olduğu 
için hiçbir zaman suskun ve tarafsız olmamış bir çalışma tarihi­
ne sahiptir. Bu yabancılaşmış bir dünyadır. Burada geçmiş in-

(12) Bkz. Trnn-Duc-Tlıao: Fenoın<:>noloji ve Diyalektik Maıeıyalizııı, Böl. iV, 
S. 21 .  
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sanların en hareketli yönelimleri üıiin olarak ve bana değişmez 

gibi göıiinen kurumlar olarak berraklaşmış ve de donmuştur. 

Kuşkusuz onları Marx'ın: "T?şlaşmış toplumsal ilişkileri, kendi 

öz diyalektik ezgilerini çalarak dansa girmek zorunda bırak­

tım.  ıı < 13>  dediği anlamda yeniden canlandırmak bana düşüyor. 

Benim toptan gerçek ve yaşanmış tecrübemin tersine , 

söz verdiklerini yerine getirmeyen bu fenomenoloji bir aıı'ı 

belirledi. Hayatımın teorik bir anını ayrıcalıklaştırmak için fe­

nomoluji benden bilim, teknik, üretkenlik, toplumsal mücade­

le, tarihe ait olma, etimle kemiğiınle ve bütün olarak bir evren­

de bulunma gibi hayatımın tüm boyutlarını iııkôr etmemi iste­

di. Bundan sonra bu bilincin, bu yalnız öznenin uımıtsuzluğa, 

Heidegger'in terkedi!mişli/:Jne, Jaspers'in boğımtıısuna bırak­

ması bizi nasıl şaşırtsın? 

Bütün çağdaş felsefede bu konuları buluyoruz. 

Husserl düşüncesinin kimi yönlerini, getirdiklerinin öne­

mi nedeniyle anmamız gerekti. Onun düşüncesinde sadece, 

şimdiki filozoflarımız için maya ve tohum olabilecek objekti­

vizm eleştirisine, yönelmişlik ve sorumluluk anlayışına değ i n­

dik ve örneğin özler ya da mantık kuramından söz eıınecl ik.  

Çünkü I-Iusserl düşüncesini, önemli bir uyarı get irm iş olması 

açısından altını çizmek gerekiyordu.  

I Iusserl ' in mücıclcleyc çağrısıyla birlikte, lıeın kavrana­

bilir olmak için gerekli, hem de insan yaşamak için olağan ol­

maya mecbur bir tarihin gitgide anan zorlayıcı istekleri ile insa­

nın özgürlüğü arasındaki uyuşmazlıkla beslem:cek bir tanrıta­

nımaz varoluşçuluk açılacaktır. 

( 1 3 )  M:ırx, Hegel'in Hukuk Felsefesinin Eleşıirisine Katkı ( Contribııtioıı :ı l:ı 
Critiqııe ele la Philosophie dıı Droiı it de Hegel > (0Evres Philosoplıiqııes. 
C. l. S. 89) 
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Husserl'in mücadeleye çağrısından itibaren, savunma ki­
taplarını geleneksel varlıkbilimcilik ve aşkınlık anlayışları üze­
rine kurmaktan vazgeçen Hristiyanlık felsefesi, Pasca l'ın varo­
luşla ilgili kaygı eğilimine yeniden dönecektir. Orada aşkın ola­
na katılma, insanın toplumsal hayatının en ateşli heyecan la rını  

doğuracaktır. 
Felsefenin bu yeni yönel imi, l ıatıa Marksizme ka rşı yö­

nelmiş bu yen i  itirazların karakteri bile ınarksistleri, bu saldırı­
nın üstesinden gelmek için Marx'ın eli.işi.incesin in  diya lektik yö­
nünü bütünüyle ortaya sermeye ve bilginin akı(/ mnnı  < poziti­

vist yansıma a nlayışın:ı karşı tas:ınları yeniden öne a b rak ) ye­

niden keşfetmeye yöneltti . Amaç;lan, üstyapı la rın göreceli fakat  
gerçek özerkliğini ve etk i l i liğini tanımlamak, tarihin  evrensel 

anlamında insanın kişisel sorumluluğunu canl ı  bir sentez için­

de toplamaktı. 

2 - Varoluşçuluk (Existentialisme). Gabriel 
Marcel'den Sartre'a 
Varoluşçuluğun Fransa'ya, 1 9 1 7  Ekim Devrinı i 'ndcn ka­

çan Rus göçmen leri ile, ülkelerinin çöküşüyle ve Versay ı\nılaş­

ması skandalının onları sürü klediği ıı ıııuısuzlukla acı Şl:kilc lc 
yaralanmış olan Al ın a n  l'ilozolları tarafından geti r i lmiş  olması 

anlamlıdır. 
Hareket, Fransa 'cla 1 92/ı'lerde, Nicolas 13erdiaev' in Pa­

ris'c yerleşmesiyle birlikte iyice kök salar. 

1933'ten itibaren, lleidegger ve .Jaspcrs i ncelemesi iç;in 
Gabriel Marcel tarafından bir felsefe okuyucusu grubu oluştu­
nılduğunda ve bir başka Rus göçmen olan Chestov'un çal ışma­

larından sonra Kierkcg:ıard'ın eserlerinin çevrilip Fransa'da ya­

yınlandığı zaman varoluşçuluk daha fazla gelişt i .  
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Varoluşçuluğun başlıca konularından bazılarını 
Fransa'ya sokma rölünü, neden en belirgin temsilcileri Berdia­
ev ve Chestov olan Rus varoluşçuluğu üstlendi? 

Çünkü burjuvazi dünyasının bir parçası olma yolunda 
giden dunun öncelikle onlarındı. Onlar bir rejimin ve bir dün­
yanın yıkılışına, bir rejimin ve bir dünyanın kuruluşuna katıl­
mışlardı. Hangi biçimde olursa olsun onların tecrübelerinin 
bağlam değiştirmesi, 1933-1934 sularında Fransa'da yaşlı dün­
yanın çatırdadığını duyan, işçi sınıfının ayaklanmasına katılan, 
hem krizin sıkıntısıyla hem de devrim korkusuyla heyecanla­
nan insanları yakalayan sıkıntıyı dile getiriyordu . 

Aynı olay, yenilgisinden sonra Almanya'da ortaya çıktı 
ve varoluşçu konular özellikle Heidegger ve Jaspers tarafından 
Fransa'dan önce geliştirildi. 

Berdiaev Fransa'da başarısını, o zamana kadar bilinme­
yen iki şeyi: Dosteyevski'ye ait ruhsal dünyanın temalarının 
yaygınlaştırılmasını ve Ekim Rus Devrimi'nin kişisel ve iddalı 
tecrübesi adına, bu temaların bir çeşit geçerliliğini sağlamış ol­
masına borçludur. 

Berdiaev'in Ekim 1917 Devrimi'ne tanıklık için verdikle­
ri, Dostoyevski'nin Ecinniler'deki Chigalev'in Kuramlarında ve 
Karamazof Karcleşler'deki "Büyük Engizisyoncunun Efsane­
si"nde eksiksiz olarak bulunur. 

Dostoyevski'ye göre, insan aşkınlığının hristiyanca anla­
yışı üzerine kurulmamış olan büllin toplumsal sistem, zorunlu 
olarak bir güç ve kölelik rejiminin doğmasına yol açar. Top­
lumsal ve politik eleştirisi hiçbir zaman, Proudlıon'un devrimci 
demokratlığa ve otoriter sosyalizme karşı eleştirisini aşmaz. 

"Toplumsal sistem öyle bir bilgisizlik, öyle bir kaos ve 
öylesine bayağı , öylesine kör ve insandışı bir şeyden doğacak-
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tır ki, bütün yapının kunıluşu tamamlanmadan bile önce insan­
lığın lanetmeleri altında yıkılacaktır." 

Birdiaev, bu çöküşün tanığı değildir. Onun tarihsel ne­
denlerini anlamaya çalışmamıştır. Sosyalizmin başarı ve başarı­
sızlıklarının metafizik nedenlerini açıklamak için, geriye elinde 
sadece Dostoyevski kalır. Karamozof Kardeşler'in sonundaki 
ünlü "Büyük Engizisyoncunun Efsanesi"ne, Büyük Engizisyon­
cu ve !sa'nın özgürlük ve mutluluğuna karşı antitez ortaya çı­
karmak için yeniden sarılır: "İnsanlara hakettiklerinden daha 
büyük değer vermiştin; yaratılıştan isyancı oldukları halele . . .  Se-
nin eserini düzelttik . . .  insanlar yeniden bir si.iri.i gibi güdülmek-
ten sevinç duydular . . .  " 

insanlar, artık ne seçmek, ne eli.işi.inmek, ne de istemek 
zonındadır. Onlara kör bir mutluluk vermek için, ellerinden 
özgürlük alınmıştır. Bu allegoricle Dostoyevski; "yeryi.izi.i krallı­
ğına karşılık -ki bu en doğru süreç ve en eksiksiz son olan sos­
yalizmdi- lsa'yı satmış" olan Katolik Kilisesi'ni hedefliyordu. 

Berdiaev, sanki 1 917'den itibaren gerçekleşmiş gibi, sos­
yalizm üzerine bize fazladan bir sözcük bile öğretmez, ama 
tarihi bir gerçekliğin anlatımı amacıyla, Dostoyevski'nin anlattı­
ğı hikayeyi bıkıp usanmadan genişçe açıklar. 

Mutlak özgürlük konusu, Berdiaev'in düşüncelerinin 
merkezini oluşturur. Hakikat ve llham (Verile et Revelation ) 
adlı kitabında; "Varoluşun temel anlamı özgürliiktiir." diye ya­
zar. "Anlayışımın temelinde dünyayı algılayışımdan gelen bir 
özgürlük düşüncesi vardı . Oysa bu özgün özgürllik önsezisi 
içinde Dostoyevski'yi bulmuştum."  ( Dostoyevski'nin ruhunu . )  

Gerçekten de Dostoyevski'de, kendi kendinin ve  kendi 
varlığının kararını alına gücü ve Tann'nın insandaki bir işareti 
olan özgürlük,  aynı zamanda bütün şeytanca sapmaların ela 

75 



kökenidir. Dostoyevski'nin romanlarında, sadece Tanrı'da bü­

lunan ve sadece O'ndan gelen, suç ve delilik içinde cehennem­

lik kılan ve tek başına bırakan özgürlüğün başarısız kalmış 

cehennem! yolları izlenebilir. Başlangıçta özgürlük vardır, son­

ra kötülük, sonra yeniden kurtuluş. 

Böylece bütün zamanların en büyük romancısı Dosto­

yevski ile birlikte saııat, bir kez daha günümüz insanının so­

nınlarına ve sıkıntılarına cevap vermeye gücü yetmeyen çağ­

daş Batı felsefesinin yerini al ıyordu. 

Kimse bu " nöbet değiş i ıni " n i n  a n l a m ı nı Gabriel  

Marcel'den daha iyi anlayamadı. Felsefesinin merkezi olan kı­
rrlmış dünyanın esas denemesin i aynı adı taşıya n  bir  t iyatro 

oyununda dile gelirdi .  

"Kimi kez yaşamadığımız izlenimine kapılıyorsu n.  Tabi 

buna yaşa mak denirse . . . kırılmış bir dünyada mı? Evet kırı l mış, 

tıpkı kırılmış bir saat gibi . . .  Kulağa götürüldüğünde hiçbir şey 

duyulmaz . . .  İnsanların dü nyasının . . .  eskiden bir yüreği vardı .  

fakat denilecektir ki,  bu yürek atmaz okl u ." G abriel M a rcel ' in 

Kırılmış Dü nya ( Le Monde Cassc ) adlı  piyesinde Clıristia nl'. 

dünyanın bilincine işte böyle varır. 

Bu dünya hangi anlamda k ırılm ıştı r? Bu kırı lmanın Gab­

riel Marccl'e göre kökeninde bulunan özcll iklerl'. gitmek için, 

en fazla doğrudan doğruya görününlcrinden yola çıkarsak, en 

açık olgu ulusların ve sınıl1arın çatışmasıdır. G;tbriel Marccl,bu 

sürekli sav:ış durı.ı ımı ndan hareket eder. Bunu, bu dur u m u n  

görüntüsünü çizen Nietzsclıe'de keşfetmiştir: "Dünya ,  güçler­

den oluşan kımıltısız bir tepe gibi . . .  sürekli yükselen ve kaba­

ran bir güç denizi . . .  Bu dünya güç arzusu dünyasıdır, başka bir 

şey değil :  Siz, siz bile bu güç isteğinin ta kendisisiniz, başka 
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hiçbir şey . . . .  1104> 

Başka hiçbir şey! Gabriel Marcel'e göre, bu kökten içkin­
lik, en çarpıcı anlatımdır. Bu dünya "kendisine egemen olan 
hiçbir şeye dirsek çevinnez.1105> 

Bu dünya, insanı işleriyle bir tutarak insanlığından uzak­
laştırır; tekniği insanın hizmetine vermez, onu alçaltmakla ve 
yıkmakta kullanılır. Pozitivist soyutlama dehşet ve ümitsizliğe 
yol açar. 

1 961 'de Perspectives de l'Homme'u yazdığımda Marcel, 
herkesin katıldığı uzun tartışmalardan sonra ve bizi birbirimiz­
den ayıran politik uçuruma rağmen (Ben o zaman Fransız Ko­
münist Partisi'nin Polit Büro üyesiydim ve o anti-kömünist 
"ahlaki silahlanma"nın ana direğiydi. ) bana, felsefeden çok ti­
yatro anlamında, çağımıza dram elemenin imkanı konusunda 
çok etkili uzun bir mektup yazdı. 

" Kitabınızda benim için yazdıklarınızı okudum ve onları 
ortaya çıkaran anlayışın içten çabalarına karşı minnet duygula­
rımı göstermek isterim. 

"Göıiişıneınizin devamı olarak, size cserimdeki tiyatro 
ile felsefe arasındaki i l işki üzerine birkaç aydı nlatıcı bilgi ver­
mek . için bu noktaya geliyorum. Aslında filozof - dramaturg 
olarak nitelcnclirilirseın, birleştirme çizgisinden ( tire işaretin­
den )  sakınmak gerekir, zira hiçbir şekilde iki bağımsız uğraş 
söz konusu olamaz. Tiyatro bende, önce yeni şeyler bulma ara­
cı olarak ortaya çıkar ve önceden varsayılmış her şeyin dışında 
çalışına yapar. Fakat tüm felsefi sistemin zorunlu olarak taraf 
olduğu şeyleri düzeltici olarak da işe karışır. Özellikle üzerinde 
durulması gereken ilk nokta budur. 

( 14) Nietzsclıe, Giiç İsteği , C l.a Volonte de Puissancc) CC . ll .s .  385 ). 
( 15 )  Varlığın Esrnn ( Le Mystiere de 1.'etre ) ( ! .  s. 35l. 



"Eserimde somutlaştırmanın önemini kabul edersiniz; 
yalnızca idealist doktrinler üzerine uzun bir eleştirel düşünce­
den yararlanarak vücut bulmasına rağmen, tüm idealist girişim­
lere karşı çıkışı engellenemez. Fakat benim için önemli olan 
somut insandır. Bu insan belirlenmiştir ve vücudunun az ya da 
çok, anlık bir uzantısı gibi olduğu haklı olarak söylenebilecek, 
belirli bir durumun içinde güdümlü olarak bulunur. Sık sık -bu 
noktada her zaman söz konusu değildir- canlı bir tolnıımın ye­
rini alabilen bir görüşmenin ardından, bana kendilerini içten 
kabul ettirmiş kişilerle olabildiğince sıkı bir duruma her zaman 
girebilirim. Kişiler; bu çoğul olma durumu burada en önemli 
noktadır. Burada gerçekte, mantık bakımından birbirine ters 
düşüyor gibi görünen bakış açılarının aynı anda beninsenmesi 
söz konusudur. Beni her zaman tiyatroya çeken şey, yaşanmış 
hayat, bizi her durumda özel bir açıdan, yani kendi açımızdan 
görmek zonında bırakıyor gibi görünmesine rağmen, tiyatroda 
üstün bir adalete ulaşma imkanıdır. Bu bakımdan Doruğa Gi­
den Yol (Chemin de Cerete DE CRETE> .  Eelçi ( L'emissaire), İs­
tavroz Çıkarına (Signe De La Croix) ve diğerlerinin final sahne­
leri, yazdığım en anlamlı sayfalar arasında sayılır. Fakat şunu 
iyice vurgulamak isterim: Dramatik eser, eğer perde iner inmez 
seyirciyi işlemek, bir bakıma onu kendinden üstün bir yere 
yükseltmek için yeterince güçlü bir biçimde seyircinin içine 
yerleşecek yetenekte ise, benim gözümde gerçek bir değer ta­
şır. Yalnız bu, ancak, aynı seyirci ona aşılanmaya çalışılan duy­
gudan başka ikinci bir duyguya sahip değilse mümkündür. 
Eğer dramatik eserden bir. ders çıkıyorsa bu, yazarın düşündü­
ğü tüm amacın dışında olmak zorundadır ve dramın özünde 
bulunan güçten doğmalıdır. Bu size, insanların, bir doktrin ta­
rafından oynatılan kuklalardan başka bir şey olmadıkları /else) 
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tiyatroya ne kadar karşı olduğumu açıklar sanıyomm. 
"Şimdi eserimde, kimi dummlarda tiyatroya özgü olabi­

len düzeltici değer dediğim şey üzerine birkaç söz söylemek is­
tiyonım. Sanıyonım ki bütün felsefi düşünce, soyutlaştırmada 
aşırılık, bir basitleştimıe tarafgirliği yüzünden yanılgıya düşme 
tehlikesiyle karşı karşıya bulunuyor. Hamlet'in ünlü sözünü ha­
tırlayınız: "Gökte ve yerde olandan daha çok şey vardır. .. vs. 
Bu, dramaturg'un bütün durumlarda göstermek zorunda oldu­
ğu şu basitleştirici tarafgirliğe karşıdır." 

Kendi tiyatro eserinin bir analizini yaptıktan sonra bitiri­
yordu: 

"Dilerim ki bu birkaç açıklama, eserimdeki tiyatro ile fel­
sefe arasındaki eklemi daha iyi sezmenize yardımcı olur. Enter­
subjective, yani biz üzerinde merkezileşmiş bir varoluşçu fel­
sefenin, bir ara neredeyse drama dönmesi gerektiğini söyleme­
ye kalkışacaktım. İçinde duyarlıktan ileri gelen belli bir yanlılık 
taşıyan bir sözün şarkıya dönüşmesi gibi. "  

20. yüzyılda Batı insanının şaşkınlığını etkili b ir  ifadeyle 
veren, Gabricl Marcel'in felsefesinden daha çok, tiyatrosudur. 

• • • 

Batı dünyasının şaşkınlığı doruk noktasına, iki dünya sa­
vaşı arasında, özellikle Rusya ve Almanya'da ulaşır. Almanya'da 
1918 yenilgisi, maddi olmaktan daha çok moral çöküntüsü bı­
rakmıştı. Oradaki kökten bir nihilizm, içgüdü ve miti yüceltme­
siyle ve derin irrasyonalizmiyle birlikte kafaları Bitler sarhoşlu­
ğuna hazırlıyordu .< 16 > 

Bu şaşkınlığın en keskin ifadesi Martin Heidegger'de bu­
lumıyor. Boş bir gökyüzü ile kargaşa dolu bir yeryüzü arasında 

( 16)  Bkz. Herıııann Raııschning: Nihilizmin Devrimi ( La Revohıtion dıı Nihilis­
me) .  Galliınard, 1939). 
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insan hayatı, geleceği ve kurtuluş yolu olmayan bir durumda­
dır. Bir kriz anında bulunan ulusun belli bir sınıfına ait durum­
dan, Heidegger, tüm varoluşun trajik özelliğini, insanlık duru­
munu ortaya çıkardı. 

İnsanın karşısında artık ona yol gösteren Tanrı yoktur, 
sağlam değerler, gerçeklikler yoktur; dünya anlaşılmaz ve ona 
yabancıdır. İnsan hiçlikle karşı karşıyadır. 

Bıı umutsuzluk içinde, varoluş illSanda eksik olan her 

şeydir. Olmak zarımda olduğu ber ş�y. Heidegger zamanın 
açılımında geleceğin rolüne ayrıcalık tanır: I-1iç durmaksızın 
kendi geleceğimize doğnı kendi kendimizi aşıyoruz; her za­
man kendi kendimizin önündeyiz; varoluş özellikle gelecek 
olarak yaşanmıştır. Heidegger'in baş eseri Varl ık ve Zaman 
( L'etre et le Temps l' ın temel düşüncesini Francis Ponge; " iıı­

san insanın ge!C'Celf,idir" şeklinde çarpıcı bir cümleyle özetle­
yecektir. 

Nihayet Heidegger'in anlayışında özetlenen bu öliiın fel­
sefesini Levinas çok açık bir şekilde tanımlar: "Varoluş, kendi 
öz imkansızlığının bir serüvenidir." c ı7ı 

l-Iciclegger bu deneyimi kafasında geliştirip olgunlaştır­
mak için başlangıçta hangi zihinsel alet-edcuata sahiptir? 

Hcideggcr düşüncesi, Husserl düşüncesinin ürünlidür. 
Yani varlık metafiziğinin yeniden tartışma alanına getirilişidir. 
Tıpkı Batı'da Parmenides ve Platon'dan beri hüküm sü rmesi ve 
Kant tarafından bu metafiziğin doğnıluğunun yeniden günde­
me getirilmesi gib; gerçeklik, düşüncenin varlıkla uygunluğu 
değil, fakat zihnin kuruluşudur. Mümkün ola ndan hareketle 
gerçeğin bu kunıluşumın geçerl iğinin kuralları nı tanımlama 

( 17) Levinas, Husserl ve Heidegger i le Varoluşu Keşfederek ( En Deçoııvraııt 
L'Existence, Avec Husserl et Heidegger) s. 86. 
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problemidir. 
Fakat Heidegger Varlık ve Zaman'da , Kant'ın "soyutlan­

mış olarak bulunan bir öznenin Descartes'çı hareket nokta­
sı"ndan bağımsız olmadığını ileri sürer. O halde Kant, dış dün­
yanın gerçekliğini ispatlamalaa zonınlu sanır kendini. Gerçek­
ten de bu, Descartes ve onun ortaya koyduğu yanlış problem­
den beri, nıh ve beden, idealizm ve materyalizm şeklinde aşıla­
maz bir dualizmdir. "Ben"in içine kapanıldığı andan itibaren 
duvarın dışına çıkmak artık imkansızdır. Bu da Husserl'in, Hei­
degger'in, Sartre'ın sıkıntısı olmuştur. 

Nietzsche bakış açısını kabaca ters çevirerek Kant'ın giri­
şini tamamladı. Heidegger, Nietzsche'nin, olan'ın uarlığının 
(yani tecrübe çokluğunun ötesinde asıl gerçekliğin) güç iste/!,i 
olduğunu ilan ederek varlığın tarihinde bir dümen suyu çizdi­
ğini söyler. 

O halde varlık, verilmiş değildir; bir güç, bir eylem gibi 
üründür. 

Nihilizm, yaratmanın etimolojik anlamında şiirsel bir 
açıklamayla böyle yükseltilmiştir. 

Sanat ve bilim, Nietzsche'ye göre, gerçekliğin iki üretim 
biçimidir. 

Sanat tarihinde (özellikle resim sanatında ), 20. yüzyılın 
başından beri bakış açısının göreceleştirilmesi ve doğayı taklit 
etmenin reddi; bilimlerde, özellikle geometri ve fizikte Öklid'in 
uzay ve Laplas'ın geleneksel mekanikçi determinizm anlayışla­
rının tekrar tartışma konusu edilişleriyle aynı zamana rastlama­
sı anlamlıdır üstelik. 

Toplumsal ve dinsel değerlerin tarihsel sarsıntısı ile sa­
nat ve bilimlerin paralel gelişimleri, geleneksel Batı metafiziği­
nin yıkılışı içinde ifadesini bulur. 
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Heidegger bu ters dönüşü öyle derinden duyar ki, bu 
dünyayı anlamak için Kierkegaard'ın boğuntusundan ve Ni­
etzsche'nin coşkuyu yüceltmesinden destek aldığı gibi, prcsok­
ratiklerin ve özellikle Heraklit'in bakışına dönmüş Hölderlin'in 
şiirinden de destek alır. Heidegger, Kierkegaard'ın, Hölder­
lin'in, Nietzsche'nin yaşadıklanıu düşünmeye çalışır: Gelece­
ğin habercisi olarak şiirin ve Tanrı'nın yokluğunun deneyimi. 

Bu girişim, varlık ortada bulunmadır, diyen klasik Batı 
metafiziğinin tersine yol alır. 

"Gerçek hayat ortada yoktur" diyordu Rimbaud. 
Heidegger 1920'lerde Hristiyanlığ'ın umut teması üzerine 

'düşünüyordu. Söz verilen zaman, umut zamanı varlığın yeridir. 
Bir fışkırma geleceğin bir habercisi olarak sanat, imkanların iz­
düşümü ve duyuların bağışı olan bu varoluşa en yakın görün­
tüsüdür. 

Böylelikle Heidegger, Batı metafiziği için bir "başka baş­
langıç arar. Buna göre artık varlık, ortada olmak ( presence) 
değil; ortada bulunmamak (absence)tır ve onun geleceği 
önemli bir boyuttadır. 

I3atı metafiziğinden çıkmak için yapılan bu umutsuz ça­
ba sonuçlanmadı. 

Özne eylemine ait katıksız içkinlikten basit bir aşkınlık 
elde etmeyi istemek, onun gölgesinin üstünden atlamaya kal­
kışmaktır! Husserl'in ve Heidegger'in başarısızlıklarından sonra 
Sartre bu güç işi başaracak mı? 

* • * 

Sartre'ın 1938'de ilk felsefi denemesine Ben'nin Aşkınlığı 
( La Transcendance de L'ego) adını vermesi anlamlıdır. Orada 
Husserl ve Heidegger'in bıraktığı problemi yeniden ele alır. 
Sartre, aşkın beni yitirmeksizin fenomenolojik indirgemeyi so-

--
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nuna kadar götürmediğinden dolayı Husserl'i eleştirir. Orası, 
der; dünyanın dışına insandan bir küçük parça daha çeken, 
idealizme ve hatta tekbenciliğe götüren bir sığınak öğreti"dir. 

Sartre, "Bilincin içeriği yoktur11Cl8la ulaşıncaya kadar ese­
rini bilincin arıtılmasıyla yoğuracaktır. 

Fakat aynı zamanda problemi böyle çözmediğini kabul 
eder: Aşkın beninin varoluşunu Husserl' vermeyi reddederek 
tekbencilikten kurtulabileceğime inanmıştım eskiden. Oysa aş­
kın bir özne hipotezinin gereksiz ve zararlı oldusuna inanmış 
bulunmama rağmen, onun terkedilişi, başkasının varoluşu 
problemine bir katkıda bulunmaz.1109) 

Bu başkasının varoluşu, Sartre felsefesinde bir kıymık 
olarak kalacaktır: Eşyanın varlığı hayaletini heni.iz kovmak zor­
dur, fakat başkasının varoluşu, önlenemeyecek bir engel mey­
dana getirir. Sartre tiyatrosunun kahramanlarından biri, Gizli 
Otunun (Huis Clos )'da; "Cehennem, başkalarıdır!" diye bağırdı­
ğında, bu çığlık, kişinin dramatik dunımunu aşar ve Varlık ve 
Hiçlik (L'ctre et le Neant)'ten Diyalektik Aklın Eleştirisi ( Criti­
que de la Raison Dialectique)'ne kadar Sartre felsefesinin dra­
mını özetler. Sartre, Varlık ve Hiçlik'in son sayfalarında haber 
verdiği "Ahlak"ı asla yazamadı. Tarihin temellerine adamayı ta­
sarladığı Diyalektik Akın Eleştirisi'nin ikinci cildini de asla ya­
zamadı. Sonsuz yeteneğinin zayıfladığından değil, öğreticinin 
de tutunduğu ilkenin nedenlerinden dolayı yazamadı . llke şu­
dur: Herbiri başkasının bakışı altında donup kalan özgürlük­
lerin yaptığı parça tasarılardan hareketle ne bir ahlak ne de bir 
tarih kunılabilir. 

Etkin bir eylemde olduğu gibi aşkda, başkasıyla birleş-

( 18) Varlık ve Hiçlik ( L'ttre et le Neanı) s. 1 7. 
( 19)  a .g.e. s. 290-291 
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me güçsüzlüğü Sartre'ın varoluşsa/ trajedisidir. Bu, tüm felsefe­
sinin ulaştığı katı bir sondan başka bir şey değildir. İtalyan Ko­
münist Partisi'nin genel sekreteri olduğu sıralar Palmiro Togli­
atti'nin başkanlığında Roma Gramsci Enstitüsü'nde ahlak üzeri­
ne Sartre ile yaptığım bir tartışma sırasında Togliatti; Sartre ile 
aramda geçen bu dostça tartışmanın sonıında, Sartre'ın bir bit­
memişlik, bir yoksunluk duygusunu saptadığı sonucunu çıkar­
makta haklıydı. Şöyle bir geriye bakınca bu kaygının nereden 
geldiğini açıkça görüyonım. Hareket noktası sağlamdı, zira iki­
miz de aynı problemi ortaya koyuyorduk. Hegel sisteminden 
memnun olmayan her ikimiz de aynı hedefe yönelmiştik: Marx 
ve Kierkegaard'ı uzlaştırmak. Fakat tartışmada, Sartre'ın bana 
karşı eleştirileri özde haklıydı. Çünkü o sırada Marx düşüncesi 
içinde aşkınlığı yerleştirceğim noktayı açıkça belirlememiştim 
ve tüm gerçekliği hem teorik planda (daha kapsayıcı bir teoriy­
le bütünleşmek için yok olmaya çağrılınış bütün teori ) görece­
leştiren ve hem de pratik açısından (yani doğa üzerinde onun 
bize verdiği güçler aracılığıyla) kesinleştiren diyalektiği henüz 
(yıllar sonra 20. Yüzyıl Markism_i'nde yaptığım gibi ) ortaya çı­
kannamıştım. 

Buna karşılık, benim Sartre'a karşı eleştirilerim de hak­
lıydı. Çünkü onun, oldum olası bireyciliği, kendisinin dediği gi­
bi "başlangıç tekbenciliği", her zaman başkasının varoluşunu 
kurmanın imkansızlığı gibi, bir ahlak kurmanın imkansızlığı 
üzerine gidip dayanarak onu engelliyordu. 

O halde bu gerçek bir d�yalog değildi. Çünkü her biri­
miz diğerine karşı eleştirilerinde haklıydı ve aynı zamanda o, 
yıkıcı olan bölümüyle de haklıydı. Fakat kısmi yaklaşımlar gibi 
onları doğru bir sentez içinde bütünleştirecek, karşılıklı konu­
mumuzu gerçekten aşan bir görüş açısına erişmekte beceriksiz-
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dik. 
Hem kızgınlıkla hem ilgiyle bunun bilincindeydik. llişki­

miz bazen samimi, bazen fırtınalıydı. Budapeşte'den sonra, bir 
daha asla elimi sıkmayacağını yazıyordu ve sonra Helsinki'de 
barış hareketi üzerine verimli ortak araştırmalarda ya da Ceza­
yir halkının yanında, özgürlükleri için verilen savaş içinde yar­
dımlaşırken yanyana buluyorduk birbirimizi. 

En azından bir defa, Marx ve Kierkegaard üzerine prob­
lemimizi çözmek için gerçek bir deneme girişimimiz oldu: 

Somut bir dunım üzerinde, yani Flaubert anlayışımızda 
yaklaşımlarımızın verimliliğini, belki yakınlıklarını ve tamamla­
yacılıklarını denetleme tasarısı kurmuştuk .  

Marksizın'lc olan ilişkisini iyice belirleyen 1 3  Ocak 1956 

tarihli mektubunda bana şöyle yazıyordu: "Sizinle, bütüncül in­
san dediğim, yani hem toplumsal şartlandırmayla hem de için­
de bulunduğu ve eylemleriyle yaptığı hareketlenmeyle yüzyü­
ze gelmiş insanı sezmenin yolları üzerine tartışmaktan çok 
mutlu olacağım." Baudelaire, Saint-Genet ve Henri Martin üze­
rine denemelerini hatırlattıktan sonra ekliyordu : "Daha ela ileri 
gitmek gerektiğine inandım. Bunun içindir ki, gerçekten verim­
li bir görüşmenin, somut bir otunıın aracılığıyla gerçekleşebile­
ceğini düşüniiyonım.  Bütün şartlanmaları, şöyle ya da böyle, 
tarihin önemli kişilerini anlamaya yardımı olabilecek bütün an­
lamları, ortaklaşa ve birilerimiz d(�erlerimize yardım ederek 

düzene sokmaya çalışsaydık daha hızlı ilerleyecektik. O halde 
işbirliği içinde olduğumuz bu girişim sırasında, ileride daha sıkı 
bir taıtışmanın konusu olabilecek ayrılıklarımızı tek tek belirle­
yebilir ve ortaya çıkarabiliriz. 

Bu programın tarafınızca kabul edilebilir olup olmadığı­
nı öğrenmekten mutlu olacağım. Kabul ederseniz, 19 .  yüzyılın 
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ünlü bir kişisini seçip üzerinde çalışmaya başlayabiliriz. Aynı . 
araştırma olgusundan hareketle, yöntemlerimizi tanımlayacak 
ve hangi ölçüde tamamlayıcı olduklarını göreceğiz. Farklı ilke­
lerden yola çıkıyorlarsa tamamlayıcı oldukları söylenebilir mi? 
Bunun zorluğunu biliyonım. Fakat doğrusu bu güçlük ,  bizim 
öncelikle olgusal dayanışmalarını meydana çıkarıp çıkarmadı­
ğımızı daha açık bir şekilde gösterecektir ve biz de onları çöz­
mek bakımından daha iyi bir dunımda olacağız . 

. . . Şayet eylemsel dava (uluslararası toplantılarda söylen­
diği gibi) üzerinde anlaşmaya varabilirsek, davetinizi kabul et­
mekten pek mutlu olacak ve verimli bir çalışma yapacağımıza 
inanacağım." 

Birkaç ay sonra Flaubert üzerine elyazmalarımızı karşı­
lıklı birbirimize gönderiyorduk ( kendisininkini yıllar sonra ya­
yınlayacaktır. poı 

Sartre'ın "varoluşsal psikanaliz"inin kendisi tarafından 
son uygulaması olan Flaubert üzerine bu büyük deneme, sınır-

(20) Sovyet ordusunun 1 956 güzünde Macaristan'a girişi bu işbirliğini sertçe 
kopardı. Budapeşte dramının gerçek anlamı üzerine Sartre'ın çözümle­
mesinin eksiksiz ve somut olduğuna -bugün bile- emin değilim. Fakat 
emin olduğum şey, bizimkinin yanlış ve o dunımdaki Saı1re'a karşı kabul 
edilemez haksızlıklar olduğudur. 
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Bu arada, .Jean Kanapa'nııı yönettiği ve kültürel yobazlığın tapınağı olan 
"Nouvelle Critique" dergisinde 1956 Mayısında ( sayı 75 ), kendi hataları­
mızın altını çizerek Saı1re ile polemi!le girmiştim: 
"Komünistler kendi zayıflıklarını ve yetersizliklerini herhangi birinden da­
ha çok hissediyorlar. Entellektüel komünistler yaratıcı çalışmalarının her 
zaman işçi sınıfının onlardan beklemeye haklan olduğu seviyede ve her 
zaman da Marksizmin onlara sunduğu olanaklar düzeyinde olıııamasını 
seve seve .Jean-Paul Sartre'a bağlayacaklardır." 
Ne garip! �956'da Parti'nin dergilerinden en fazla "Sta linci" olanında -"Sıa­
linci" bendim-en hırçın -bu şekilde ifade ediliyordu- eleştirilerimi böyle 
mi hatırlayacaktır. 



lan ortaya koyar. Tüm toplumsal ilişkilerde aileye verilmiş ara­
bulucu olma ayrıcalığının da dışında (Freud psikanalizinin mi­
rasçısı), kendisi için anlam seçimi, salt bireysel bir iş olan va­
roluşçuluğun baskın özelliği, Saıtre'ın i lk romanı olan Bulan­
tı'nın hareket noktasına götürür. 

• • • 

Başlangıçta Husserl ve Heidegger vardı. 1938'de ilk ro­
manı Bulantı (La Nausee)'da onların dünyaya bakışını dile ge­
tirdi. Romanın merkez teması, -gerçek bir felsefi manifesto­
amacım bulunmadığı andan itibaren dünyanın da artık hiçbir 
şey ifade etmediğidir. Roman kahramanı Roquentin, bir gün 
yaşamanın nedenlerini sorgular. Hayatının anlamı olmadığının 
bilincine varır. Birilerinden gelen tepkileri başkalarına ileten, 
şeyler arasında bir şey okluğu izlenimini edinir: Aıtık amacı ol­
madığına göre, şeyler onun için bir amaca ulaşmanın aracı de­
ğildirler. Onun girişimleri için dayanak noktası, araç-gereç ya 
da engel değildirler. Artık anlamları yoktur. Kendisi gibi, ne­
densiz oradadırlar. Saçmadırlar: "Kelimeler yok olmuştu ve on­
larla birlikte eşyanın anlamı ve kullanma biçimi de yitip gitmiş­
ti. 11(21 ) 

"Bulantı", tasarılarıınızla şeylere bir anlam vererek, on­
lardan uzaklaşmaktan, onlardan üstün olmaktan vazgeçildiği 
andan itibaren şeyler gibi varolmanın bilincidir. 

"Anlıyonım ki, der Requentin, varoluşun anahtarını, bu­
luntılarıının, kendi öz yaşamımın anahtarını bulmuştum. Ger­
çekte bilebildiğim her şey sonunda bu temel saçmalığa indirge­
niyor. ıı( 22) 

Sartre bunu, tarihin deliliğe benzediği bir anda ; on yıl-

(21 ) Btıbnıı (La Natıssee )s. 24. 
( 22 )  Bulantı, sf. 164. 

87 



dan beri Batı dünyasını yiyip bitiren kriz anında, istediği tüm 
kurbanlar kendisine Münih'te Avrupa tarafından teslim edilen 
Hitler'in yükseliş anında yazar. Gerçekten de anlamdan yoksun 
olduğu gibi, saçma bir tarih içinde, kıyamete doğru sapmaların 
kolaylıkla görülebildiği bir dünyada, "bulantı" tam bir bilinçli 
aklın tepkisiydi. 

Sartre'ın kendisi daha sonraları, Özgürlüğün Yolları 
(Chemens de la Liberte) romanlarından birinde şöyle yazacak­
tır: "Bir dev dayanışması içinde ve gözle görülmeyen polip 

öbeğit•) olduğumuzu görüyorduk. Savaş; herkes hürdür ve 
bununla birlikte olan olmuştur artık. Savaş oradadır, savaş her 
yerdedir. Bütün düşüncelerimin, Hitler'in ti.im sözlerinin ve di­
ğerlerinin bütün hareketlerinin toplamıdır savaş; fakat hiç kim­
se onu toplamak için orada değildir. Savaş yalnızca Tanrı için 
vardır. Fakat Tanrı yoktur. Ama yine de savaş vardU".11 < 23> 

Bozulan bir dünyanın karşısındaki bu tarihi tepkileri 
Sartre, genel hayatın karşısında metafizik tepki bağlamına dö­
nüştürür. 

1938'deki ilk kitabı L'iınagination'dan, 1972'deki Flau­
bert üzerine olan son kitabına kadar önemli bir tema, Sartre 
düşüncesini boydan boya kaplar: Freu<l'den hareketle /Jaroluş­

sal psikanalizi getireceği zaman temel tasarıya dönüşecek 
olan tasarı düşüncesi. 

* . • . • 

"Modern düşünce", diye yazıyor Sartre, "var olanı , onu 
açığa vuran bir dizi ortaya çıkışa indirgeyerek önemli bir geliş­
me gösterdi . . .  göriinüş, gizli bir gerçeğe değil, eksiksiz bir dizi 

(•) Polip öbeği: ( Zool. ) Selenterelerden, toplu veya tek başına yaşayabilen ba­
sit yapılı hayvan. (Çev . )  

(23) Le Bıınbib (E11eleyiş, Türkçe'ye Bekleyiş olarak çevrilmiştir. Çev . )  s .  257. 
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göıiinüşe gönderme yapar . . .  Bu yeni karşıtlık; sonlu ile sonsuz­
ltık arasındaki ya da daha iyisi, sonlunun içindeki sonsuz kar­
şıtlığı, olmak ve ortaya çıkmak dualizminin yerini alır. 11<24.l 

Burası Sartre'ın kanıtının merkezidir. Sınırlandırılmış in­
sanın reddedilemez varoluşundan hareket eden Descartes'ın­
kinden ve sonsuz bir varlığın varoluşunu yerleştinneye çabala­
yan ilahiyatçılarınkinden farklı olarak ontolojik ka111t dediği 
şey budur. 

Sartre'a göre, aşkın bir gerçeklik bulmak söz konusudur, 
fakat bu Tanrı değildir; dünyadır. 

Oysa, fenomenolojik indirgemeyi en son sınırına ulaştır­
mış olan Sartre, bilinci tüm öz içeriğinden boşalttığı andan iti­
baren dünyanın varoluşu kendisinden uzaklaşır. Bilinç artık sa­
dece "bizzat bilincin kendisi olmayan bir varlığın üzerinde taşı­
nıyor" olarak var olabilir, . . .  bilinç bir şeyin bilincidir. Bu da şu­
mı ifade eder; aşkınlık bilincin kurucu yapısıdır'11< 2s ı Başka bir 
deyişle bilinç, varoluşu ancak kendisinde eksik olan şeyle, yani 
tJarlıkla tanımlanan bir uarlık olmayan olduğuna göre. bilinç 
varlığı içerir. Çünkü bilincin ayırıcı özelliği ''neyse o olmak•G6> 

zonınluluğudur. Bilinç tasarıdır, gelecektir. Varlığın tersine, 
Sartre'ın ısrarla sözünü ettiği şeydir: "Geçişler, oluşlar, varlığın 
henüz olacağı şey olmadığını ve olmadığı şeyin çoktan olduğu­
mı söylemeye izin veren her şey, bütün bunlar ona ilke tarafın­
dan verilmemiştir." (s .33 ) .  O halde varlık zamandan bağımsız­
dır. Çünkü kendinden hiç vazgeçmez. Ona özel bir anlam ve­
recek hiçbir olumsuzluk ve de hiçbir tasarıya yerleşmiş değil­
dir. 

( 24 )  Varlık ve Hiçlik. s. 1 1 ve 13. 
< 25 )  a .g.e., s. 28. 
< 26) a .g.e., s. 33. 
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Mütekabiliyet doğnı olmamasına karşın, bu "keııdindeli­
gin, varolmak için bana (ya da daha çok Sartre'ın dediği gibi, 
"kendisi için"e) gereksinimi yoknır. 

İşte artık şaşırıp kalmış olan biz; bu hareketsiz ve dilsiz 
varlık nasıl "sürekli hiçlikle meşgul" ,  ondan yakasını kuıtara­
mamış olabilir? Hegel'in oluşum içinde varlığın ve hiçliğin ta­
mamlayıcılığı anlayışına yeniden dönmeksizin, hiçlik nasıl 
"gerçeğin oluşturanı" (s.40) olabilir? 

Her şey böyle olup biter . . .  Herşey Sartre'da nasılsa, öyle 
olur sanki. Kanıtlama denemesinin başından sonuna kadar, 
Sartre, kaygıyla doluydu. Belki bilinçsiz, ama gerçekten de bu 
kaygı, dünyanın, insanın ve tarihlerinin anlamdan yoksun ol­
duğu, açıkça mantıksız bir çağın belirleyici özelliğidir. 

Eseri, tarihsel olarak yaşanmış bir kaos tecrübesinin me­
tafizik olarak saçmaya dönüşmesi olmayacak mıdır? 

Kierkegaard'ın ardından, sistemin tiranlığına karşı bire­
yin başkalclırısını ifade eden öznellik anı üzerinde pek fazla 
durmamış olduklarından dolayı, Hegel'i ( ve marksistleri ) lıaklı 
olarak eleştiren Sartre, diyalektiği, Kierkegaard'ın boğımtu ya 
da Hegel'in mutsuz biliııç düzeyinde durdurmak isteyecek du­
ruma gelir; bu öznellik anına zarar vermemek gibi haklı bir 
kaygıdan yola çıkarak, insanın tarihsel ve toplumsal boyutunu 
elinden alacak, başarı imkanını ona ilke gereği vermeyecek du­
nıma gelir: "İnsani gerçeklik, varlığı için acı çeker. Çünkü var­
lıksız olarak bulunduğu bir bütünlükle kafası sürekli meşgul 
olarak varlıkta ortaya çıkıverir. Ve kendi için (pour-soi ) olarak 
yitip gitmeksizin keııdi11de ( en-soi)ye tam olarak ulaşamaya­
caktır. O halde insan gerçekliği, doğası gereği, mutsuzluk du­
nımunu geçmesi mümkün olmayan mutsuz bir bilinçti r . "  
(s . 134)  
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Ne gariptir ki, bu özgürlük felsefesinden işte bizim 
onaylanmış yazgımız: Biz mutsuzluğa adanmışız. 

Sartre'ın böyle bir hayat anlayışının olması elbette saygı­
ya değer. 

Yine de, ontolojik ve teolojik temeline bizi inandırmaya 
kalkışmak için diyalektik virtüözlüğüne girişmek yerine postu­
latının karakterini tanıması gerekmeyecek miydi? Üstelik insa­
nı Varlık ve Hiçlik'te eksik bir Tanrı olarak kabul ettiği; "İnsan, 
tanrı olmayı tasarlayan bir varlıktır." (s.693) dediği sırada. Fakat 
"Tanrı düşüncesi tartışmalı bir konudur ve biz boşuna uğraşırız; 
insan için gereksiz bir tutkudur." (s.708). 

Sartre somut problemleri, kendi kendine oluşmakta olan 
tarihin problemlerini ele aldığında, umut hiçbir yere açılmaz. 
Umudun cenaze töreni tulumba gibi yerinde sayar. 

Açık yüreklilikte Sartre'a hakkını vermek gerek; büyük 
krizlerde, örneğin Direniş içinde ve Cezayir Savaşı sırasında 
ezenin karşısında, ezilenden yana oldu. 

Fakat bunlar her zaman tarihsel gerçekliğin analizi üzeri­
ne hiç oturmayan sübjektif ve ahlaki tepkilerdir. 

Örneğin Özgürlüğün Yolları'nda, kahramanlarından biri, 
Alman askerlerini bir çeşit sarhoşlukla öldüriirken başarı değil, 
coşkunluk bulmaya çalışır. Aynı şekilde Sartre, artık insanın 
Fransa'da, Alman işgali sırasında olduğundan asla daha fazla 
özgür olmadığını, çünkü her an, "hayır" demek gerektiğini ileri 
sürdüğünde bu, basit bir inkar değil de, kösteksiz bir yaratma 
gücü olan, özgürlükten oldukça yoksun ve metafizik bir tanım­
lamadır. Cezayir savaşı sırasında, Sartre "FLN'nin valizlerini taşı­
maya" hazır olduğunu açıklamasına karşın, doğru bir nedenle 
onun için söz konusu olan, sömürge iğrençliğinden ilişkisini 
kesmektir. Fakat yine de orada Fransız halk kitlesini peşinden 
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sürükleyecek odak noktası olmak için bu savaşı reddetmek zo­
nında değildir. Bu parola neye yarardı? 

Sartre, özgürlüğünün metafizik karakterini kesinlikle bi­
liyordu: "Başarı, özgürlük için hiçbir önem taşımaz . . .  Bilimsel 
olmayan deneylere dayanan ve yaygın olan özgürlük kavra­
mı. .. seçilmiş amaçları elde etme yetisi anlamına gelir. Teknik 
ve felsefi kavram olarak özgürlük -burada önem verdiğimiz tek 
şey budur-, sadece seçme özerkliğini ifade eder." (s.563 ) 

"Teknik ve felsefi kavram", hayatın üzerine oturmayacak 
derecede, doğayla, toplumla ve Tanrı'yla olan ilişkilerimizin so­
mut problemlerini çözmede, artık bize yardımı dokunmayacak 
derecede hayattan koptuğu zaman, işte o zaman dram başlar. 

Tarihin oyuncuları olan insanları değil, başka profesörle­
ri yetiştirecek olan, profesörleri yetiştirme amacı güden profe­
sörler felsefesinde olduğu gibi, tüm gerçeklik, kavramlar halin­
de buhar olup gider. insanın insanla olan temel ilişkisi olarak 
geriye bakış kalır; gerçek tarih artık soyut bir zamansallıktan 
başka bir şey değildir; toplumsal olan sadece özııelliklerara­
sından meydana gelmiş bir şeydir ve özgürlük de yadsımaya 
indirgenir. 

Bu derecede soyutlaştırma, Sartre'ın Diyalektik Aklın 
Eleştirisi'nde ele görülür. Aynı kavramlar eseri, otobüs durağın­
daki bir kuynığu ya da toplumsal bir sınıfı, bir devrimi yahut 
bir karşı-devrimi tasvir etmek için doldunırlar. 

Sartre Diyalektik Aklın Eleştirisi'ni yayınladığında, "Do­
ğanın diyalektiği var mıdır?" konusu üzerinde halk önünde, 
Mutua�ite'de büyük bir tartışma 'önerdim. 

Kabul etti. 
Hazırlık görüşmeleri sırasında, kendisini tartışmanın 

merkez noktası olmaya zorlayacak şeyi kendisi seçti. 24 Kasım 

92 



1961 'de gönderdiği mektubt\nda, "Gelecek hazırlık (Hippolyte 
ve Vigier'le birlikte) toplantımızda, size tartışmayı önerdiğim 
sonın . . .  " diye tanımlıyordu. "Daha önceki konuşmamızın farklı 
noktalarını özetledim ve aydınlığa kavuşturdum. Sonınların tü­
mü, siz de göreceksiziniz, bilginin geçerliliği üzerinde dayanı­
yor. Yoksa bu bilginin içeriği üzerine değil. Başka bir deyişle, 
mikrofiziğin kendi üzerine kurulmamasını istiyor değilim. 13e­
nim ( ayrıntı sonılarımın tümünü özetleyen) sorum daha çok 
şöyleydi: Kuantum öncesi fizik, klasik mekanikten açıkça uzak­
laştığına göre, hangi kanıtlara ve hangi kriterlere sahibiz ki, fi­
ziğin keşfettiği varlık ve onun kullandığı yöntemler diyalektik 
olsun?" 

Tartışma 7 Aralık 1%1 'de gerçekleşti .  
Dinleyici akını, özelikle öğrenci sayısı ti.im tahminleıi aş­

tı: 6 .000 insan, o akşam bütün Mutualite salonlarının ve hatta 
sokağın bile seslendirilmesine neden oldu . Konuşmaların bile­
şik metni Plon yayınevinde yayınlandı ve çok çabuk ti.iken­
di. < 27 >  Sartre, Jcan Hippolyte'den; ben de fizikçi Jean - Pierre 
Viger'den yardım görüyorduk. Ahlak üzerine Hoına'daki tartış­
manın tersine hiçbir şey -burada- bizi birbirimizi haksız görme 
dunımuna getirmiyordu. Bununla birlikte bahisier heyecanlıy­
dı ve tartışmadan önce Quartier Latin'de, bire karşı beşle Sart­
re'a galibiyet, bize de yenilgi veriliyordu. Yine de bu tahmin­

ler çok çabuk tersine döndü. Zira Sartre' ın tezinin savunulmaz 
olduğu ortaya çıktı : Başlar başlamaz, diyalektiği "organik bü­
tünlüklere özgü kavranırlık tarzı" olarak tanımlamış ve postula-

( 27) Marksizm ve Varoluşçuluk, Diyalekıik Üzerine Tartıma Marxisme C'I Exis­
tentialisnıe, Conıroverse Sur l;ı Dialectique), Jean-Paul Sarıre, Rog<?r Gara­
ucty, Jean Hippolyte, .Jean-Pierre Vigier, .Jean Orcel. ( Plon, 1962) 
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tını ortaya koymuştu; bu postulata göre sadece insan tasarıları 
toplayıcıdır. Sartre'a karşı, insan tasarılarının dışında biyolojik 
varlıkların da organik bütünlük oluşturduklarını ileri sürmekte 
güçlük çekmedik. Sartre bunu inkar edemedi. Bu ilk geri çeki­
lişten Vigier, atomik ve atom ötesi yapılardan hareketle fizik 
düzeyinde organik bütünlüklerin varlığını göstermek için avan­
taj elde etti. Sartre'ın savunduğu cephe bütün lıat boyunca çö­
küyordu: "Kendimi" ,  dedi, "Vigier'den çok Garaudy'ye yakın 
hissediyonım." Bu tasvip beni hayrete düşürdü. Diğer yandan 
bu bizim zaferimizdi. Çünkü sonunda Sartre'ın kanıtlamasını 
gerçekten de yıkmıştık. İdealizmi açıkça ve oldukça subjektif 
görönüyordu, fakat tasan olarak düşünülen bilginin karŞısına 
bilgiyi yansıma olarak çıkararak çok kolay bir şekilde zafer 
kazanmıştık. Vigier'in saldırgan "düzeyler teorisi" ve benim bil­
gi teorimin tümü, ona karşı birbirimizi konıınaınıza rağmen yi­
ne de içlerinde belli bir pozitivizm barındırıyordu. 

İnancını reddederek bunaltısını paylaştığı bir Kierkega­
ard'dan, tarihsel insiyatifi doğuran metodolojiyi tanımayarak 
yabancılaşmalar analizini kabul ettiği bir Marx'a kadar Sartre'ın 
evrimine, yine ele, gelgitler şeklinde okyanusu kabartan ay ola­
rak adlandırdığı işçi sınıfının gittikçe artan çekiciliği egemen ol­
du. 

"Hiç kuşku yoktur ki, diye yazar Diyalektik Aklın Eliştiri­
si 0960)'nde, marksizın, bugün hem tarilsel hem de yapısal 
olarak mümkün olan tek insanbilimi şeklinde ortaya çıkar. Ay­
. nı zamanda sadece o, insanı bütünlüğü içinde, yani dunıımı­
mın maddeselliğinden hareketle ele alır." 

1959'da, başlangıçta Marx ve Kierkegaard'ı uzlaştırmak 
olarak tespit ettiği hayran olunacak programın oldukça ilerle­
miş bir aşamasında bana şöyle yazıyordu: "Günümüz felsefi 
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düşüncenin formel çerçevesi olarak Marksizm aşılamaz. 11<28) 

Fakat mevcut Marksizm'in, Marksizm'i bir tarih felsefesine ve 
bir doğa felsefesine çevirerek öznellik anını ciddi olarak kü­
çümsediğini, haklı olarak ekliyordu.< 29> 

3 - Yaşayanların ve Ölmüşlerin Marksizmi 
Marx felsefesinin garip bir yazgısı olmuştur: Marx'ın, 

içinde felsefesini anlattığı temel eser('"ıs41 'de yazılmış olan 
Felsefe ve Ekonomi Politik Elyazmalarl 'fManuscrits D'econo­
mie Politique et de Philosophie) ilk olarak, yarım yüzyıla yakın 
bir süre sonra, 19.�2'de, Marx'ın ölümünden yaklaşık elli yıl 
sonra orjinal Almanca metinleri yayınlandı. "Yabancılaşmış iş" 
üzerine olan en önemli bölüm çıkartılmış olarak Fransızcaya 
1937'den önce; Rusçaya (Stalin'in ölümünden sonra ) 1955'ten 
önce çevrilmedi; İngilizce ilk basımı 1959'da ı\merika'da, ikinci 
basımı ise 196 1  'dedir. 1932'den önce, "Alman ldeoloj isi" 
("L'ideologie Allemande ) ve "Kutsal Aile" (Saintc Famille)'dcki 
birkaç dağınık felsefi parçanın ve bir iki ki tapçığın dışında, 
Marksist felsefe ya bilinmiyordu ya da Marx'ın büyük oranda 
basitleştirilmiş ekonomi kitabından çıkarılıyordu. 

Ekonomi politiğin bu ağırlığı, erken kuramcıların Mark­
sizm'in, Marx'ın sıkı takipçisi Paul Lafargue'ın ifadesiyle; "eko­
nomik bir determinizm" olduğu sonucuna vardıkları gibidir. Bu 
tarz yanım, bizzat Marx'ın: "Marksizm buysa eğer, ben Marx, 
marksist değilim" demesine neden oluyordu. 

Her ülkede marksistler, 0932'ye kadar temelden anlaşıl-

( 28) Perspescıives de L'Hoınıııe ( Roger Garaııdy)'d:ı yayınlanmış ıııekıııp 
P.ll.F. s. 1 1 2. 

(29) Bkz. Roger Garaııdy: Questions a Jean-Paul Sartre. (j.P. Sarıre'a Sorular) 
Collection Claııe. 1960. 
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x 

mamış) Marx'ın gerçekçi felsefesinin yerine kendi . geleneksel 
felsefelerini koyuyorlardı. 

Rusya'da, Materyalizm Tarihi Üzerine Denemeler < Essais 
Sur L'histoire du Materialisme), 0892-1896) ve Tarihin Marksist 
Gelişimi Üzerine Deneme (Essai Sur le Developement Marxiste 
de L'hıstoıre, 1895)'sinden Militan Materyalizm (Le Materialisme 
Militant, 1914)  üzerine yazdığı kitabına kadar Plehanov, 18. 
yüzyıl Fransız tipinde (Holbach'ınki gibi)  br materyalizm anla­
mında, Feuerbach'ın Rus takipçisi Çernişevski'nin felsefesini 
saptırır. Düşüncesiyle oldukça etkili olmuş olan Lenin, onunla 
birlikte Mate

.
ryalizm ve Ampirik Eliştiricilik ( Materialisme et 

Empiriocriticısme, 1909)'de pozitivizm ve mantıksal ampirizm 
arasında yarı yolu kat etmiş bir bilim kuramına karşı savaşı sür­
dürür. Sonu Batı felsefesinin son düşkünlüklerine varacak olan 
bu eğilime karşı Lenin, bütün gücüyle karşı koyar. fakat bunu, 
materyalizm ve idealizmi boşu boşuna karşı karşıya getiren 
Descartes'çı geleneğin içinde yapar. Materyalizmle devrimi bir 
araya getirir. (Tarihsel olarak yanlış olan şey, Hobbes materya­
lizminin daha çok sert bir tutuculuğa bağlı olduğu lngiltere için 
olduğu kadar, Saint-Just'ün "Ateizm aristokratiktir. "  dediği gibi, 
18. yüzyıl Fransız materyalizm geleneğinin .Jakobenlerin iradeci 
teizmine karşı, Jironden ideolojisinin temeli olduğu Fransız 
Devrimi için de yanlıştır. ) Bu tarihsel bakış açısının yanlışlığı 
Lenin'i, bu kitabında, mekanikçi materyalizmin özelliği olarak, 

'f bilginin bir yansıma olduğu şeklinde zararlı teorisini geliştirme­
ye yöneltti. Bu bilgi teorisi marksist felsefenin pozitivizmle kir­
lenmesine yol açacaktır. 

Yine de Bernstein'in opportünizmini uyandıran yavan 
evrimciliğe karşı verdiği savaşta, kendi zamanında henüz ya­
yınlanmamış olan " 1844 Elyazmaları (Manuscrits De 1844)'ndan 
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habersiz Lenin, iradeci devrim. anlayışının mhunda (Devrim sa­
dece nesnel koşullar tarafından taşınmış değildir. Çünkü Le­
nin, Kautsky'nin köri.ikörüne marksizmine, "insan nesnellik sa­
yesinde kolaylıkla opportünist olabilir" diye cevap veriyordu. )  
Marx'ın marksizminin ü ç  önemli konuda komması dikkat çeki­
cidir: 

1) Komüncülerdeki tarihsel ins�yatifi karşılayan, hatta 
devrimlerinin taşıyıcısı olmayan nesnel koşulları karşılamak 
için Marx tarzında, bilginin aktif anı ve devrimci hareketin öz­

nel anı. 

2) Üstyapının, yani yaratıcı ve tarihsel olanı önceden ha­
ber vermenin işlevi. Dahası, "Parti"nin en otoriter ve hatta 
"askeri" tanımını veren eseri Ne Yapmalı? <Que Faire?) da, "Par­
ti"nin gizlilik içinde ne yapması gerektiğini şu son sözle cevap­
lar: "Düş kurmak gerek!" 

3) Felsefe Defterleri (Calıiers Phi losophiques,  
< 1916)'nde, devrimci olumsuz tutumun mayası olarak, Hegel'in 
ve diyalektiğin temel rolü. 

Bu son nokta, marksizmin daha sonraki gelişimi için ol­
dukça önemlidir. Örneğin ltalya'da olduğu gibi, Bcncdetto 
Croce, Costamagnana ve ,_ileride Giambattista Vico gibi bir ey­
lem felsefesinin öncüleriyle birlikte, bir Hegel geleneği bulu­
nan ülkelerde, canlı marksist bir felsefesinin çok erken geliş­
mesi anlamlıdır. Bu gelişme önce, tarihsel materyalizmi, tarihin 
organik anlayışı olarak yonımlayan Labriola ile başlar. Ve bu 
anlayışta bütüıılük·düşüncesi işlemsel bir özelliğe sahiptir. 

Politik alanda Avrupa'nın en büyük kuramcısı Antonio 
Gramsci'nin, ltalya'dan çıkması hiç de raslantı değildir. Grams­
ci, marksist düşünce ve uygulamaya üç önemli katkıda buluna­
caktır: 
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1 )  Proleterya diktatörlüğününün, bir marksist için, parti 
diktatörlüğü olmadığını gösteren işçi Konseyleri. Bu, Paris Ko­
münü'nü proleterya gücünün "nihayet bulunmuş modeli" ola­
rak gören Marx'ın düşüncesinde de böyledir. Oysa, yöneticile­
rinin çoğunluğu Proudhon'cu olan Paris Komünü, merkezileşti­
rilmiş bir sistem değil, (ne bir partinin ne de bir devletin ege­
menliği olmaksızın) dolaysız bir demokrasiyi hedellemiştir. Bu 
kendi kendini yöneten (Versaylıların terkettikleri kunıluşlan 
bizzat işçilere veren, merkeziyetçi ulusallaştırma değil, toplum­
sallaştırma olan) bir sosyalizmdir ve (Paris'te merkezleşmiş bir 
egemenlik olmaksızın) bir federalist devlet anlayışıdır. Bu }e­
dere eğilimi zaten, Paris'in askerden arındırılması ve sonra da, 
yenilmesi nedeniyle gerçekleştirilme fırsatı bulamadı. 

2) Kültürel devrimin ve bir sınıfın kültürel hegemonya­
sının öncelikli gücünün belirleyici rolüne önem veren hege­
monya kavramı. Bu olmazsa, düşmanca ya da ilgisiz bir kamu­
oyu karşısında, güç, yetersiz kalacaktır. 

3) Bir toplumun üstyapıları ile ekonomik zemini arasın­
da mekanik olmayan ilişkiler üzerine Maıx'ın anlayışını yeni­
den canlandıran tarihsel blok kavramı. Böylece, tarihsel olarak 
baskın olan toplumsal sınıflar tanımının, dogmatik olarak don­
dunılamayacağını, fakat somut olarak "sınıP'ın sınırlarını ve ön­
celikli bağlaşmaların seçimini tekrar saptamak için bu tanımın 
sürekli eleştirel bir incelemenin konusu yapılması gerektiğini 
göstererek, "işçi sınıfı"nın tanımı işçilik anlayışından kurtarılı­
yordu. 

• • • 

Marksist düşüncenin diğer devi, Mao Tse Toung'tur. 
Zaten genellikle bulanık bulunan, fakat tüm politik ter­

cihlere az çok bir zemin hazırladığı için saptırılması kolay olan 
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felsefesi, batılı olmayan bir ülkede marksizmi uygı:ılama girişi­
minin yaşanmış deneyiminden doğmuştur. Lenin, Marx'ın poli­
tik şemalarını daha başında tersine çevinnek zonında kalmıştı. 
Marx'a göre sosyalizm, tam olgunluğuna ulaşmış bir kapitaliz­
min çelişkilerinin aşılmasıydı. Oysa 1917'de Rusya'da bu böyle 
olmuyordu: İşçi sınıfı, çalışan kesimin sadece yüzde üçünü 
oluşturmasına karşın, köylüler, halkın ezici çoğunluğunu oluş­
turuyorlardı. Kültürel açıdan bu ülkede okuma yazma bilme­
yenler üçte iki düzeyindeydi ve ülke, burjuva demokrasisini 
hiç tanımamıştı. 

Marksizmin dogmatik kuralcılığı açısından bakıldığında, 
sosyalist bir devrim için 1ıesııel şartlar henüz yerine gelmemiş­
ti. Bu, KauLsky doktrininin bakış açısıydı. 

Marx'ın, son batılı devrim dlan Fransız Devrimi görünü­
münde anladığı devrim, (en gelişmiş biçimleri 1 789'da burjuva­
zinin elinde bulunan) ekonominin gerçek durumuna politik 
yapıları uydurmaktan ibaretti. 

Lenin, bu ikili şemayı tersine çevirdi : Politik yapılan 
ekonominin gerçek durumuna ve toplumsal sınıflara uydur­
makla yetinmek yerine, tersine, öncelikle politik gücü ele ge­
çirmek için ve sonra bu güç sayesinde sosyalizmin ekonomik 

şartlarını oluşturmak için konjönktürden (Almanya'ya karşı sa­
vaşta Çarlık rejiminin yıkılması ve köylü-askerlerin başkaldırısı) 
yararlanmak gerektiğini düşündü. 

Mao Tse Toung bu modelin yeni bir şeklini gerçekleştir­
di. Daha önce, Kautsky doktrinciliğini (doctrinarisme) karşısın­
da bulan Lenin gibi, Mao da, Stalin ve Üçüncü Enternasyonal 
doktrinciliğini karşısında buldu. Onlar, ( işçi sınıfı ülkenin azın­
lığı olduğu için parti diktatörlüğüne dönüşen) işçi sınıfının yö­
netici rolünün dogmatik bir yonıımı adına baskının, işçi sınıfı-
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nın en güçlü olduğu yerde, Çin Denizi'nin büyük limanlarında 
verilmesi gerektiğini düşünüyorlardı. Unutulan şey, doğmakta 
olan Çin kapitalizminin ve yabancı sömürgecilerin orada top­
lanmış bulunuyor olmasıydı. Ve böylece Şangay'da ve Kan­
ton'da Çinli işçi sınıfının seçkin güçleri ölüme gönderilmiş ol­
dular. 

Dogmanın bu başarısızlığından dersler çıkaran Mao Tse 
Toung, şemayı tersine çevirdi ve projeyi tersinden, köylülerden 
başlamak ve "şehirleri taşrayla kuşatmak" şeklinde tasarladı. Bu 
strateji onu zafere ulaştırdı . 

Politik planda nasılsa , felsefi planda da öyleydi : 
Avnıpa'nın problemlerini çözmek için düzenlenmiş şemalar, 
toplumsal, politik ve kültürel yapıları farklı olan başka kıtalara 
kesin olarak, harfi harfine uygun gelmezdi. 

Marx düşüncesinin kökleri tümüyle batılıydı. Lenin, bu 
kaynakları çok güzel bir şekilde özetledi: Alınan felsefesi, İngi­
liz ekonomi politiği, Fransız sosyalizmi. 

Mao Tse Toung, Marx'ın tarihsel insiyatif metodolojisin­
de evrensel ve canlı olan şeyi, başka kültürel gübrede köklen­
dirınesini bildi. Bu, marksizmin Çinlileşmffii adını verdiği şey­
dir. 

Felsefe'de Hegel'in getirdiğini küçümsemeksizin, içinde 
karşıtlığın uyumlu bir sentez şeklinde çözülmediği, tam tersine 
karşıtlığın yeni karşıtlıkları ve oluşumun yeni tohumlarını do­
ğurduğu Yin ve Yang taoist diyalektikten hareketle, diyalektiği 
zenginleştirir ve evrenselleştirir. Bunun ilk politik sonucu, bir 
defa bile olsun, bir devrimin gerçekleşmemiş olmasıdır. Tersi­
ne dönüştürmeksizin devrime geçilemez. 

Ekonomi politikde, Adam Smith, Ricardo ve onların üın 
batılı takipçilerinin tersine Mao, ekonominin etiki hesaba kat-
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mayan bir bilime indirgenebileceğini düşünmez. Bilimsel de­
nen klasik ekonomi-politik bir felsefe ve gizli postulatlar üzeri­
ne, homo ecoııomicus adı verilen bir insan anlayışına dayanır. 
Bu hama economicus denilen şey, insanı yalnızca çıkara ve çı­
kar hesaplarından doğan üretici ve tüketici boyutlarına indir­
ger. Batılı insan, bundan başka bir şey değildir. Rönesans'tan 
beri, bireyselciliği ve doymak bilmez iştahıyla kapitalizm mo­
delidir bu. Ekonomi-politik hem bu tarihsel gerçeği yansıtır 
hem de onu sürdüımek ister. Batılı artçıların dogmatik ve pozi­
tivist yonımları içinde -tümü bu burjuva ekonomisiyle mücade­
le ediyor- bilimsel denen sosyalizm, postulatları bu yorumlar­
dan çıkarmaz ve hatta hilimsellik iddiasıyla , özellikle iman bi­

limi olmadığını, sadece yabancılaşmış insanın bulunduğunu 
görmeyerek onları büyük parçalara ayırır. 

Mao, Konfüçyüs'ün temel muhafazakarlığına ?amacıyla 
değil, ekonomi ve politikanın, eşya üzerinde çalışan doğa bi­
limleri tarzında, insanı bir nesne gibi ele alan bilimlere indirge­
nemeycceklerini, fakat kaçınılmaz olarak bir etik boyut içerdik­
lerini hatırlatmak amacıyla, Konfüçyüs'ün iradecilik geleneğine 
dayanarak, bu ekonomici eğilimlerle m\icaclele etmiştir. 

Nihayet Mao'mın yönelmek istediği sosyalizm, 19 .  yüz­
yıl, özellikle Saint Simonc,uFransız sosyalizminin ayırdcdici özel­
liği olan Avnıpalı üretimcilik lekesi11i taşımaz aıtık. Çin tarihin­
de dizili olan köylü ayaklanmaları, bireyselciliğin patlamaları 
ya da insani amaçları olmaksızın, körüköıiine, ekonomik ve 
teknik gelişmeye karşı Faust saldırıları değildir; aksine ilk iste­
ği, toprak sahiplerinin, yüksek tabakanın ve sauaşııı efendile­

rinin tiranlığına karşı tam anlamıyla insanca bir hayat yaşamak 
olan toplumsal ayaklanmalarıdır. 

Politik olarak bu , batılı toplumun gelişme anlayışına kar-
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şı mücadelede ortaya çıkar. Taşkınlıkları ve sapmaları ne ola­
bildiyse olsun kültürel devrim, insanı yıkan batılı bir gelişme 
modeline karşı ilk başkaldırıyı oluşturdu. Mao Tse Toung, dün­
ya pazarıyla ilişkileri kısmi olarak, yirmi yıl kesmeyi öngörü­
yordu . Çünkü bu süre içinde Çin, baulı büyüme modeliyle ve 
onun motor gücü olan kültür modeliyle bütünleşme tehlikesi­
ne ginneksizin, bu pazara katılmadan önce, kendi öz güçlerini 
toplayacak ve kendi kimliğiyle birlikte değerlerini konıyacaktı. 

Peru'da, gerçekleştirme gücü olmaksızın, ınarksizıni 
Amerikan yerlilerinin toplumu ve tarihi içinde yerleştirmeye 
kalkışan Mariategui 'nin dışında Sovyet yöneticilerinin, onlara 
bağlı ülkelerin, onları izleyen ve taklit eden komünist partilerin 
resmi marksizmleri, Marx'ın eleştirel düşüncesinden, anti-dog­
macılığından, insancıl olana verdiği anlamdan, yenileşme ve 
evrenselleşme yeteneğinden ve açıklığından koptular. Bunun 
amacı onda, bütün entegrizmlerde olduğu gibi, tarihinin şu ya 
da bu anında doktrinin. içinde canlandığı politik ve kültürel bi­
çim ile. doktrini birbirine karıştıran bir ente8rizm kmmaktı. 

Burada marksizıni fosilleşmeye ve bozulmaya götüren 
ekonomik ve politik koşullara değinmeksizin yalnızca ınarksiz­
mi resmi olarak bozan temel kuramsal ters-yorumun altını çi­
zeceğiz < Bütün diğer yanlışlıklar bu ters-yorumdan ortaya çıkı­
yor. ) 

Burada/yüzyılımızın en önemli problemi olan gelişme 
modelLişin içine girer. 

Marx, Kapital'de, zamanın en gelişmiş kapitalizmi olan 
İngiliz kapitalizminin gelişme yasalarını inceleyerek bir büyü­
me teorisi hazırlamıştı. 

Bu incelemeden yola çıkarak ekonominin "Bölüm Bir" 
(yani üretim araçlarının üretimi, genel olarak ağır sanayi ) eledi-
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ği şeyin "Bölüm lki" ( yani tüketim maddelerinin üretimi> üze­
rinde mutlak önceliğinin yasasını formüle etmişti . Aynı zaman­
da, sistemin en hızlı gelişimini sağlamak için farklı ekonomik 
etkenler arasındaki en elverişli ilişkileri, cebirsel denklemler 
şeklinde ortaya koymuştu. Marx orada, 19 .  yüzyıl kapitalizmi­
nin gelişme yasalarını betimleyen bir kuram verir. Oysa, Sovyet 
teori ve pratiğinde, dogmatik ve toptancı bir biçimde ikili bir 
genelliŞ'tirmeye girişilir: Önce betimleyiciden normatif olana 
geçilir. Belirli bir toplumda olayların akışı konusunda çağa 
açıklamalarda bulunan objektif bir yasadan, gelişmenin, her 
yerde ve her zaman, kelimenin siyasi ve ahlaki anlamında em­
redici bir yasası kurulur. Şu önemli sonuç oradan çıkar: 1 9 .  
yüzyılda kapitalizmin gelişiminin b u  betimleyici yasası, zorlayı­
cı bir yasa biçiminde, 20. yüzyılda sosyalizmin gelişimin bir 
dogmasına dönüşür. Sosyalist büyümeyi gerçekleştirmenin 
toplumsal yöntemleri değişik ve bu büyümenin meyvelerinin 
toplumsal dağılımı farklı olsa bile, sosyalizmi kapitalizmin eko­
nomik büyüme modeliyle bütünleşmeye yönelten şeydir bu . 

Bu temel kuramsal ters-yorumu özetleyen yaygın parola 
"Kapitalist ü lkeleri yeniden·� yakalamak ve aşmak", kuşatmada 
teslim olmamak için, kapitalist düşmanın benzer görünümün­
de, hızlandırılmış teknik ve askeri bir büyümeyi benimsemesi 
gereken tek bir ülkedeki sosyalizmin kunıluşurnın özel duru­
mu içinde anlamlanabilir. 

Böyle bir tarihsel durum içinde, bu, belki de kötü bir ge­
reklilikti. Fakat bundan bir dogma ve bir norm çıkarmak başka 
şeydir. Marx'a göre sosyal izmin isteği; ekonomik büyümenin 
insancıl aınacının7Rafael'i Rafael yapan ya da Mozart'ı Mozart 
yapan, Rafael yahut Mozart'ın dehasını kendisinde taşıyan lıer 



çocuk ve her insan için koşullar yaratmak olduğunuC30l hatırlat­
mak yerine, kapitalizmi kapitalistlerden daha iyi mi gerçekleş­
tirmektir? 

Bu ilk sapmayla birlikte marksizm, Marx'ın tarihsel insi­
yatif metodolojisinden yani bir toplumun ve bir çağın kendine 
özgü karşıtlıklarını incelemek için bir yöntem olmaktan ve bu 
incelemeden yola çıkarak sözkomısu karşıtlıkların üstesinden 
gelebilecek güçte tasarılar keşfetmekten vazgeçer. 

Tarih felsefesi ve doğa felsefesi olarak dile getirilen, bir 
burjuva gelişme ideolojisinin d�ya!ektik elenilen değişik bir 
şekline dönüşür. Laikleştirilmiş bir Tanrı teolojisi biçiminde. 

Bozulmuş ve değişmiş bir marksizmin bu kırık döküklü­
ğü, Stalin'in, artçılarca sürekli olarak açımlanmış olan, Tarihsel 
Materyali_zm ve Diyalektir Materyalizm (Materialisme Histori­
que et Materialisme Dialectique) adlı küçük denemesinde pe­
dagojik ifadesini bulur. 

Orada sınıfların karşıtlığı, felsefi olarak, idealizmin ve 
mateıyalizmin ( nasıl bunlar kartezycn duailizminden çıkıyor­
larsa ) maniheist karşıtlığı içine oturur. Bu materyalizm üç ilke­
de tanımlanmıştır. 

Burjuvazinin kaçınılmaz ve sınırsız gelişme ideolojisi, 
burada kendisinin değişik bir diyalektik biçimini bulur: Global 
gelişme kavramı tartışma konsu edilmez, tersine b_u gelişme, 
aralıksız ve değişikliksiz değil, çelişkilerle dolu ve kopuk ko­
puktur. Bu diyalektik dört yasayla özetlenmiştir. 

Nihayet tarih diyalektiği, kısaca doğa diyalektiğinin özel 
bir durumundan başka bir şey değildir. Çünkü, insanı ve tarih­
sel kişilikleri şema haline getirebilmenin güçlüklerine rağmen, 

< 30> Kari Marx: Alman ideolojisi ( L'İcfologie Alleıııand(') < in  La Pleiad(' OEııv­
res de Maıx. Cilt III, s. 1288). 
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tarihin akışı kaçınılmaz olarak ilkel toplum, kölelik, feodalite, 
kapitalizm aşamalarından geçip, sonunda sosyalizm ve komü­
nizme ulaşır. Bu tarihsel evrim bu şekilde beş evreye ayrılır. 

Materyalizmin üç ilkesi, diyalektiğin dört yasası ,  tarihin 
beş evresi. 

Üç, dört, beş. Tümü, marksizm adı altında, iki saaat 
içinde öğretilebilir ve bu ders, soruşturmaya, şüpheye ve sap­
kınlığa karşı en iyi siperdir; "lznik Konsülü" ve içinde yaratıcı 
düşünce mayalarının ve tohumlarının afyona dönüştükleri kır­
mızı ya da yeşil, türlü türlü kitaplar gibi. 

Marksist felsefenin yenilenişi, 1 932'den sonra, yani 
Marx'ın felsefesinin temelini kuran '44 Elyazınaları'nın ilk defa 
yayınlanmasından sonra başladı. 

Şu bir gerçektir ki, Fr<lnkfurt'ta on yıldan fazla bir süre 
Habermas, Erich Fromm ve Herbert Marcuse'ün katkıda bulun­
dukları "Sosyal Araştırmalar Enstitüsü", 1924'te Max 1-Iorkhei­
mer ve Theodor Adorno tarafından kurulmuştur. Fakat Fran­
kurt Okulu, gerçekten 1932'de, yani Marx'ın yabancılaşma 

üzerine peygambervari yazılarının ona, insanı bir makina çarkı 
ya da devletin bir aracı haline getiren enclüstriel toplumlarımı­
zın yıkımlarını anlamak için bir anahtar vermesinden sonra an­
cak doğdu. 

Hitler bu araştırmacı grubu kovdu . Onlar, Aınerika'clan 
ancak Hitler'in düşüşüyle geri döndüler. O zaman bu, kendileri 
tarafından politik bir yükümlülük olmaksızın, sırf araç olan, 
sözde batılı rasyonaliteye karşı eleştirel bir felsefe hazırlamak 
için marksist teorinin yabancılaşma konusunda sistematik bir 
uygulaması oldu. Batılı akılcılık, kapitalist çıkar toplumlarının 
insancıl amacı olmaksızın yö11etme görünümü altında ya da 
sosyalist bir totalitarizm kuran toplumlarda deulet 11ede11i biçi-
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minde dile gelir. 
Bu üniversiteli marksizmin bilançosu, sonuç olarak çok 

yoksuldur. Fakat "Frankfurt Okulu", onda kalanlar nedeniyle 
değil, ondan çıkanlar yoluyla önemlidir. 

Ondan çıkmış olanlar arasında Erich Fromm ve Herbert 
Marcuse vardır. 

• • • 

Marx'ın '44 Elyazmaları'nı ilk defa Amerika'da, 1 961 'de 
bir girişle birlikte yayınlayarak, Marx'ın lnsan Anlayışı< 31 l•nı ta­
nımlama onuruna Erich Fromm sahip oldu . Girişte, sadece 
Marx düşüncesinin köklerinin Batı hümanist geleneği içinde ol­
duğunu göstermekle kalmadı, aynı zamanda çevredeki tüm ön­
yargılara karşı Marx'ın ana konularının, insanı, şeyler arasında 
bir şey yapan determinizmlerle birlikte insanın bozulmasıyla 
ilgili konular olduğunu da gösterdi: İnsanın eksiksiz gelişimi, 
zayıflamış dualizmlere karşı -ruh ve beden- insan birliğinin bi­
linci, hayvanların tersine insanın bir doğası (ya da bir "öz"ü ) 
değil , bir tarihi olduğunu ve bu tarihten sorumlu bulunduğtınu 
açıklama. Fromm, Marx'ın sahip olmak ve olmak şeklindeki 
ayrımına çok büyük önem verir ve Marx'ta, üretim araçlarından 
özel ıriülkiyetin kaldırılışının nasıl bir ontolojik anlamı olduğu­
mı gösterir. 

O zamandan beri özgürlük, birtakım zorlamalardan kur­
tulma değil, yeni bir geleceği başlatma özgürlüğüdür. Bu bir 
yadsıma değil, yaratmadır. İnsancıl biçimi altında iş; amacın ve 
araçların yalnızca üretim araçlarının efendisi tarafından seçildi­
ği ve bu çalışma ürününün o malsahibi tarafından sahiplenildi­
ği kapitalist sistemde olduğu gibi, anlamından ve amacından, 

<3 1 )  Eric Froıııııı: Marx's Concepı Of Man,  < Ung:ı r publishing Cy 1961 ). 
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araçlarından ve ürününden ayrılmadığı (yabancılaşmadığı) sü­
rece, işte o yaratmadır. Yabancılaşmanın üç biçimi vardır: Ça­
lışmanın amacında, araçlarında ve ürününde. 

Dinsel açıdan Fromm, Marx'ın Tanrı'yla değil, putlarla 
savaştığını gösterir. llahiyatçı Paul Tillich de, Marx'ın sosyaliz­
minin, "Toplumsal yapılarda aşk'ın yok edilişine karşı bir dire­
niş hareketi 11<3Z> olduğunu ekleyecektir. 

Bu marksist öncüllerden hareketle psikanal ist Erich 
Froınm, insanın çevresiyle olan ilişkilerini inceleyerek bir yaşa­
ma ve sevme sanatının ana çizgilerini belirlemiştir. Eğer en çok 
gelişmiş ülkelerde bireylerin bunalıma yenilmelerini ve delir­
melcrini önlemek için her yıl on milyarlarca dolar değerinde 
sakiııleştirici satıl ıyorsa; eğer radyo, televizyon, sinema, basın 
ve yayın bize hergün güriiltülü şekilde hep bir ağızdan örnek­
ler vererek, bizi delice davranışlara süriiklemek için ucuz fiyata 
ilaç görevi görüyorlarsa, psikiyatrinin rolü fromm'a göre, bire­
yi , bu hasta toplumun yapılarına, ne pahasına olursa olsun uy­
durmaya çalışmak değil, tam tersine sağlıklı bir insanın ortaya 
çıkabilmesi amacıyla, bu toplumun yapılarını değiştirmekten 
ibarettir. 

Frankfurt akademi kampından çıkanl:ırclan biri de Her­
bert Marcuse'tür. Marcuse milyonlarca öğrencinin, lıatta ken­
disindıai hiç okumamış olanların arasında bile düşünsel önder 
olarak görüldüğü 1968'de, dünya çapında bir üne sahip olmuş­
tu . 

Onca umudu kendisinde toplayan şey, 1963'tc Eros ve 
Uygarl ık, ( Eros et Civitisation ) adlı eserinde psikanaliz ve 
marksizmin sentezini yapma girişimi değildi. Kitapta modern 

(32)  Paul Tillidı, Praıestantısçlıe Vısıon <R ing Verbg Stııttgard 1952 s .  6). 
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dünyanın toplumsal yapılarının, bireyin içgüdüleri için nasıl 
bastırıcı engel oluşturduklarını gösteriyordu -bunu daha önce 
Erich Fromm yapmıştı-. Bu onun, toplumlarımızın insanı kısır­
laştıran ve bozan indirgeyici rolüne dikkat çeken Tek Boyutlu 
insan ( L'hoınme Unidimensionnel > 0968) adlı eserinde batılı 
büyüme modelinin eleştirisi değildir yalnızca . 

Temel eseri , 1939'da yazdığı Akıl ve Devrim < Raison et 
RevolutionJ'di. Kitapta Marcuse, Hegel felsefesinin içinde yaşa­
mayı sürdürmek amacıyla gösterdiği bir çabanın ortasında, 
Marx'ın deyimiyle, "Kendi öz diyalektik ezgilerini çalarak, onla­
rı dans ettirecek taşlaşmış toplumsal ilişkileri unutmanın" nasıl 
mümkün olduğunu gösteriyordu. 

Akıl ve Devrim'de başı çeken düşünce, diyalektiğin dev­
rimci ve eleştirel işlevi olan olumsuz düşüncenin gücüne dik­
kat çekmektir. 

Marcuse bunu, zafer kazanmış I-Iitler faşizmine bir karşı 
saldırı olarak yazar. Fakat yine de Marx'ın gösterdiği görevi 
proleteryanın yerine getiremediğinin ve kapitalizmin bunalım­
larını en azından şimdilik aşabilecek güçte oluşunun ortaya 
çıktığının bilincindedir açıkça. Bu, çelişkilerin aşılabilmiş oldu­
ğu ve bu kadar başarısızlığın arasında tarih içinde haklı çıkacak 
olanın nihayet akıl olduğu gerçeğini göstermez. 

Medya tarafından bu kadar büyük ölçüde işlenmiş olan 
öznelliğin kendisi, kumlu düze11sizlik uyarlama isteklerine 
bağlı olarak biçimlenmiş olsa bile, marksizm, yıkıcılığın akılcı 
bir teorisi olarak kalır. 

Başka bir deyişle, kazanç ve işin ya <la defJ!et ıwde11i11fr 
rasyonelleştirilmesi ile ahlaki ve fiziksel cezalandırma teknikle­
ri konusunda, Frankfurt Okulu'mın kölece bağlılık karakterini 
göstermeye devam ettiği araç akim ötesinde, Marcuse, aklın 
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rolünü, eleştirel olumsuzlukve tasarı olarak savunur. 
Artık üretimciliğin ya da eşya ve insanların topluca 

planlanışının, teknokratik isteklerinin emrine verilmiş olmayan 
bir akıl, reddeden bir akıl ve tüm imkanları geleceğe açarak 
umut eden bir akıl! . . .  Toplumsal değişim ve bin yıllık ütopya 
içinde sıradan gmpların motör rolünü inceleyişi eleştirel bir tar­
tışma gerektirse bile, Marcuse'ü yıkıcı bit filozof yapan şeydir 
olumsuzluk ve tasarı. 

Devrimle ilgili bunalımın sonu konusunda, entellektüel­
lerin rolüne fazla deger vermesine karşın, onun felsefesi 
1968'de bir tohum rolü oynadı. Umudu olan bir görünüm koy­
du ortaya. 

• • • 

"Söz konusu olan, umut etmeyi öğrenmektir." Ernst 
Bloch'un kitabı , "Umut tlkesi" (Le Principe Esperance) 'nin 
0959> girişi, tam tamına böyledir. 

Bloch Kapital'de, tasarının ortaya çıkışı bakımından işçi­
nin işi ile mimarın işini birbirinden ayırarak, yahut biyolojik ev­
rim ile insanlık tarihi, arasındaki farklılığın "bunu insan yaptı, 
ötekine hayvan katlandı" diyerek altını çizmek için Vico'ya baş­
vurmak suretiyle Marx düşüncesinin en temel konularından bir 
kısmını yeniliyordu. Her zaman geçmişle sınırlandırılmış şanlar 
altında olsa bile, insanlar kendi özel tarihlerini yaparlar. 

Batı'nın güçten di.işti.iğüriün bilincinde olan Ernst Bloch, 
daha önsözde şöyle yazar: "Yaşlanmış ve can çekişen toplum­
larda -günümüz Batı toplumlarında olduğu gibi- olan şey, sa­
dece, kısmi ve geçici olan belirli bir amacın aşağıya doğru yö­
nelmesidir . . .  Zira burjuvazi. . .  kendi kendinin yıkılışında, görü­
nüşte temel ve ontolojik bir durum hazırlar. Tipik burjuva var­
lık çıkmazı , tüm insanlık durumuna, kendinde varlığa yayıl-
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mıştır."(s. 10- 1 1). 
Geleceğin yokluğu insanı hiçliğe indirger. 
Ütopyanın değerini yeniden kurmasının nedeni budur. 
Henüz gençken, "devrimin ilk ilahiyatçısı" dediği Tho-

mas Münzer'in başkaldırısını inceleyerek, inançtan doğan umu­
dun bir afyon değil, belki toplumsal değişmelerin bir mayası 
olduğunu vurgulamıştı. 

Husserl'in ve Heiclegger'in Alman geleneğini sürdürerek, 
gelecek üzerinde ve mümkün olanın öne alınması üzerinde ıs­
rar eder. "Felsefe", diye yazar, "geleceğin bir parçası ve umu­
dun bilgisi olan ertesi günün bilincine varacak ya da artık hiç­
bir şeyin bilgisine sahip olmayacaktır." (s. 14)  

Doğru olan ve yaratıcı boyutu sakatlanmamış tek düşün­
ce, geçmişin tüm tortulaşmalarından yapılan yorumlama ve se­
yirci kalmaya boyun eğmeyen ve dünyanın değişimine doğru 
yönlendirilmiş bir düşüncedir. Bloch, Lenin'in parolasını harfi 
harfine alır: Düş kurmak gerek. 

"Bu eserimin ( 1 938'den 1947'ye kadar yazılmış, 1 953 ve 
1959'da tekrar gözden geçirilmiş) beş bölümünün konusu, da­
�1a iyi bir hayatın hayalleridir." (s. 19) 

Biocl1, hayal fabrikası olarak filmde, dans ya da tiyatroda 
-çünkü gerçek sanat geleceğin habercisidir- önceden kavra­
yan bilincin tüm biçimlerini inceler. "Sonra insanlık sınırlarını 
çiğneyen varlıkların yüzleri gelir: Don Juan, Ulysse, Fauts . . .  Don 
Kişot" (s. 26)  

"Marx'a kadar, bilgeliğin bütün dosttan, yani mateıyalist­
ler, önemli olan noktanın ontik (varlıksa! ) olarak daha önce 
mevcut ve de statik olarak kapalı olduğunu ortaya çıkardılar. . .  
B u  ancak, umudun gerçek boyutunun keşfedilebileceği dur­
gun ve kapalı varlık kavramından vazgeçtikten sonra olur." 
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(s.28) 
"Şayet varlık, kökeninden yola çıkarak anlaşılıyorsa 

(Woher), bir amaca açık eğilim olarak da anlaşılır (Wohin) .  Bi­
linci zomnlu kılan varlık, varlığı işleyen bilinç gibi, son dunış­
mada, bu kökeninden hareketle ve bu amaca göre anlaşılır. . 
Öz, olan şey değildir; tersine dünyanın özü de Cephe'ye aittir." 
(s.29) 

Uyanık düşlerden büyük insanlık efsanelerine kadar ve 
Marx'ın olumsuzluk ve tasan olarak bilgi ve çalışma anlayışına 
kadar Bloch, önceden kavrayan bilinçin değişik biçimlerini 
inceler. "Bizi ileri doğnı iten" (s.61)  her şeyi . . .  

Hiç kuşkusuz Ernst Bloch, zamanın hristiyan bilgisini ye­
niden canlandırır. tıahiyatçı Jürgen Moltman'ın bu eserde, ken­
di "umut teolojisi" içinde hristiyan eskatolojisinin (ahiret bilimi­
nin) sıçrayışını sağlayacak yolları bulmasının nedenini anlamak 
kolaydır: Moltman, Bloclı'un laikleştirdiği hristiyan bilginin bü­
tün konularını ve hatta vaadedilen zamanı, İsrail peygamberle­
rinin umut zamanını bile toplayacaktır. 

1932'de Marx'ın önemli felsefi eseri '44 Elyazmalan'nın 
yayınlanışı, Hegelci gelenekleri sayesinde İtalya hariç, o zama­
na kadar bir gelişme göstermemiş olan marksist felsefenin, 
dünyanın her tarafında lıareketlenişine neden oldu . Almanya 
ve Birleşik Devletler'dekini Froınm, Marcuse, Ernst Bloch'u an­
latarak göstermiştik. 

Aynı olay kendisini Fransa'da da gösterir. 
O zamana kadar açığa vurulmuş olan bilimsel mark­

sizınin kuruluğu en iyi kafaları kendinden uzaklaştırıyordu: 
Georges Politzer 1925'te haklı olarak: "Bu marksizmin, insan 
planında mutlak olarak net bir düşünceye sahip olınadığı"nı 
düşünüyordu. 1929'a gelindiğinde Politzer, Hemi Lefebvre ile 
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birlikte "Rewue Marxiste"i kurar ve klasik psikolojinin bir eleş­
tirisinden hareketle marksizmi ele alır. Bu yoila marksizme bir 
öznellik boyutu kazandırmayı dener ve biçim psikolojisi, dav­
ranış psikolojisi ve psikalaniz üzerine bir üçleme yazmakla kar­
şı karşıya kalır. Bunlardan yalnızca psikanaliz konusunda 'Psi­
kolojinin TemeJieri Üzerine Deneme CEssai Sur Les Fonde­
ments de la Psychologie 1929) adlı cildi yazdı. Anlam konusu­
mı ele alarak Freud'un psikolojik olayları veri ve olgu olarak 
ele aldığını ileri süren ve Politzer'in dediği gibi, her zaman 
"üçüncü kişi olarak" çalışan ampirist <deneyci ) psikolojiyi bı­
raktı. 

"Klasik psikoloji, ikinci bir fizik düşler: Psikolojik olgu­
ları,fizik gerçekliğine paralel bir gerçekliğin farklı göstergeleri 
oldukları tarzında tasarlar -"<33J Bergson'u da bilincin dolaysız. 
verileri konusunda eleştirir: "Bergson işe, bütünlüğün, yani 
aıılamın ve dramın açısı olan tam anlamıyla insani açıdan de­
ğil, doğa açısından başlar." der. 

Politzer'in oluşturmayı düşlediği "somut psikolojinin", 
önemli konuları olan basit anlatımla, bir bütünlük olarak de­
ğerlendirilen bir şey, eşyadan uzaklaşarak eşyaya bir anlam 
vermemi sağlayan eylem ve anlam, psikolojik hayatın, olgıtla­
rın ardarda gelişi değil, bir dram olduğu düşüncesi, Husserl'in 
giriştiği çalışmayla yakınlığını gösterir. 

"Malzemesiz felsefeler" adını verdiği şeye karşı mücade­
lede, nihayet 1937'de Marx'ın '44 Elyazmaları' Alman İdeolojisi 
ve 'Kutsal Aile'nin ortaya çıkışlarıyla birlikte öznellik ile tarihi 
birbirine bağlamasını sağlayacak bir yol keşfeder: "Marx, filo-

(33) Georges Poliızer: Felsefi Bir Gösterinin Samı: Bergsonnılıık ( Fın D'une 
Parade Phılosophuquie: le Bergsonisıııe) ( 1 929), "François Arouet" takma 
adıyla . )  

1 1 2  



zoflara yeryüzü karşılığında gözyüzünü, insan karşılığında 
mantığı, kunımlar karşılığında ilkeleri veren anlaşmanın bozul­
duğunu ilan etmişti. Çünkü bin yıllık hokkabazlığın sırrını açı­
ğa vuran gerçekten odur." diye yazar. 

• • • 

Henri Wallon da aynı şekilde geçmişten kopan, y;ıni 
eylemi birinci plana koyan bir psikoloji yoluyla marksizmi 
canlandırmaya katkıda bulunur: On;ı göre psikolojik hayat, 
her şeyden önce aktif ve geleceğe yöneliktir. Bilinç bütünleyici 
bir karaktere sahiptir. Gnıp ve birey, kopmamacasına bir daya­
nışma içindedir.< 34 ) 

Bu anlayıştan hareketle, Eylemden Düşünceye ( De L'ac­
te a la Pense) adlı büyük eserinde insan ve hayvan arasındaki 
kopukluğu gösteren, gerçek bir insanlığın oluş tablosunu ha­
zırlar: "llkelcleki göıiineni görünmeyenle açıklama girişimi, onu 
gerçek olandan uza klaştıracak bir çeşit yanılgı değildir. Eğer 
amacı basitçe yaşanmış tecrübenin verilerini aşmak ve keneli 
öz etkinliğimizin bizi karıştırdığı etkilerin arkasında, yalnızca 
duyu-motor araçlarıyla aniden davranmak yerine davranışlar 
üzerine etki etmek için davranışlardan çıkarılacak nedenleri 
bulmaksa, tüm zihinsel çabanın kaçınılmaz şaıtıdır.11<35 > 

Şu halde mil ile bilim arasında işlev benzerliği vardır: 
Her ikisi ele nedenler dünyasına, algılanabilir etkiler dünyası­
nın peşinden giriş yaparlar. 

Mitin ilk bilim oluşu gibi, ayin ele ilk tekniktir. Gerçek 
üzerine etki etmek için, onu düşünmek için ele olduğu gibi, 
toplumsal olanın yoluyla, kavramın doğuşunu haber veren do-

Olı l Georges Politzcr ve Hemi Walloıı için bkz. Rogcr Garaııciy: Perspezct ıves 
cie L'l-loııınıe ( Puf. 1959 . 1 969 4. baskı s. 250-294 ). 

(35 )  Hemi Walloıı, Eylcnıdeıı Diişiinccye < De L'Actc :ı la Pensfr) s. 1 0 1 .  
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!ayımı meydana getirirler. "İnsan etkinliğine, ihtiyaçlarının hiz­
metindeki özdevinimleri dışında başka bir şey rehberlik ettiği, 
insan etkinliği bizzat eşyadan farklı olarak ayinlere boyun eğdi­
ği ve algılanabilir görünümlerini aşan imgeler gerçekleştirmek 
istediği gün en büyük spekülatif girişime adım atmış demek­
tir.< 36J Bu sayede türümüz, hayvanlar dünyasından nitelik bakı­
mından ayrılmıştır." 

Dünya hakkındaki bilgi artık tekniklerin git gide büyü­
yen tahminleri ile hipotezler arasındaki uyuşmazlıklar aşılarak 
diyalektik bir biçimde gelişecekti. 

Eylemden Düşünceye'nin son sayfalarında Henri Wal­
lon, Gaston Bachelard'ın epistoınolojisini çağrıştırır. 

Sonuç olarak Wallon'un marksist düşünceye esas ve ya­
ratıcı olarak getirdiği şey, Gaston Bachelard'ın en temelden in­
celeyeceği bilginin diyalektiği konusunun ilk aşamalarını psi­
ko

0
loji düzeyinde deneysel olarak yerleştirmiş olmaktır. 

• • • 

Gaston Bachelard'ı ınarksizmc katmak yanlış olacaktır. 
Fakat psikolojide Henri Wallon'un, fizikte ( marksist olduğunu 
kendisi açıklayan) Paul Langevin'in ve epistemolojide Gaston 
Bachelard'ın buluşlarının benzerliklerini ve yüzyılımızın en bü­
yüklerinden biri olan bu düşünürün, bilginin diyalektiğine taşı­
dığı yeri doldunılamaz katkıyı göstermek zonındayız. Bir boş­
luğu doldurdu. Bu boşluğu doldurmak marksistlere düşecekti. 

Wallon'da olduğu gibi, Bachelard da eleştirisinin temeli­
ni• ampirizme dayandırır: "Ampirizm apaçık olguların kaydıy­
la başlar. Bilim gizli olan yasaları keşfetmek için bu apaçıklığı 
herkese duyurur. Gizli olanın biliminden başka bilim yok-

(36) a.g.e. s. 1 15. 

1 14 



tur. ır( 37l Marx'ın 'Kapital'deki temel tezi yeniden bulunur: "Eğer 
eşyanın açığa vuruluşu kendi özüne uygun olsaydı, ti.im bilim 
gcreksizleşecekti ." 

e.. 
Bachelard, ampirizmi, (Lock'dan Berkcley'e kadar bütün 

değişkelerin de ) kavramın rolünü küçümsediğinden ve bilginin 
etkinliğini ve hareketini bilmediğinden dolayı eleştirir. 

Soyut akılcılığı eleştiri�de aynı ilkeden hareket eder: Bu 
dogmatik (Descaıtes'çı tipte) akılcılık, bilimi ilk ve sonsuz bir­
takım ilkelerden, bu ilkelerin sonuçlarından yayılma yoluyla 
doğuyor olarak kabul eder. 

Gaston Bachelard 1934'te Yeni Bi l imsel Düşünce ( Le 
Nouvel Esprit Scientifique ) adlı kitabında ( 1 35- 1 79 )  Des-

ı n e_  
cartes'ın "basit ve mutlak özellikler" ( natures l't karşı yöneltil-
miş, "Descartes'çı olmayan epistemoloji" dediği şeyi kurdu . 
Ona göre bilimsel rasyonalite, gelişimsel yayılmayla, basit bir 
birikme yoluyla değil, bazan ilkeleri sorgulayan ve deneyi dü­
zelten diyalektik bir süreç yoluyla ilerler. 

Bachelard'ın çalışmalarının hareket noktası, ne ilkeler 
bakımından değişmez sonsuzlukları içinde keşfedilmeyi bekle­
yen Platon'un özlerine, ne de deneyim bakımından, dolaysız 
verilere başvurabilen aklın çalışmasına açıklık kazandırmak 
haklı kaygısıdır. 

Kavramlarını hazırlayan, onları dışarı atan, onları düzel­
ten, yeni teoriler kuran, sonra onları yalanlayan, ilkelerini tar­
tışma konusu yapan, onlardan yenilerini kuran, onları genelleş­
tiren, yeni yalanlamalara çarpan ve bıkmadan bu döngüye yeni 
baştan başlayan bilimsel düşüncenin diyalektik hareketi içinde 
yer alan Bachelard, bütün bu yolların sıkı bir incelemesini yap­
mıştır. 

(37) Gaston Baclıebrd. Le Ratıonalisıııe Applıqııe (P .ll.F. 1 949. s. 38). 
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• • • 

Birbirini izleyen sentezler ve karşıtlıklar yoluyla fizik bi­
limlerinin gelişimi üzerine Paul Langevin' in düşüncelerine 
böyle ulaşılır: " . . .  gelişimine gerekli şartları bulması, deney ile 
teori arasında bir dizi karşıtlıklar arasında olur. Düşünceleri, 
hatta en temel düşünceleri sorgulamak gerektiği sırada başarı­
sızlıklarının herbiri bir bunalıma yol açar.11 <38> 

B<ı;chelard'ın anlayışının eleştirisini yapan fizikçi .Jacques 
Solomon, Bachelard'ın düşüncesi ile Langevin'in düşüncesi 
arasındaki farklılığı vurgular: Bachelard'da bilginin diyalektiği, 
bu diyalektiğin motoru olan şoklar ve fizikçiler sitesi içinde 
yer alır; Langevin'de ise şok, deneyin yalanlanışından ileri gelir. 

• • • 

Marksist düşüncenin gelişimi, Georges Politzer'in naziler 
tarafından öldüıiHmesiyle birlikte 194 1 'den itibaren kesildi. 

Marx'ın 4/ı Elyazmaları'nın yayınlanışını izleyen canlan­
dırma çalışması, esas olarak, İkinci Dünya Savaşı'ndan önce, 
Henri Lefebvre'in eseri oldu. 

llk yayınlarında, özellikle Yanıltılmış Bilinç ( La Consci­
ence Mystifiee 1 936)'ten beri Marx düşüncesinin özünü ortaya 
çıkarır: Sınıf egemenliği olan bütün rejimlerde işçi, köle, serf ya 
da proleter efendisi tarafından, çalışmasının amaçları 11 ı (yani 
Kapital'in daha sonraki tanımlarına göre: çalışmanın tanı anla­
mıyla insancıl boyutunu ) çalışmasının ve ürü 11/erinin orgaııi­
za.syo11umı tespit etmekten yoksun bırakılmışlığını gösterdiği 
Marx'ın "yabancılaşmış iş" incelemesi, Ilenri Lcfebvre'c göre, 
tüm düzeyleriyle toplumsal gerçekliğin incelenmesini gerekti-

\ 
(38) Paul L:ıngevin, Diişiince ve EylC'ııl ( La Pensfr et l.'ı\cı ionJ başlığı :ıltınrl:ı 

seçilmiş metinler. < Editeurs Frnnç:ıis Reıınis 1950, s. 87 ve 1 33 >  Yukarıda 
:ılıntılan:ııı metin 1930 tarihli diıY. 
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ren daha genel bir yabancılaşmanın ekonomiye uygulanmış 

özel bir dunıımından başka bir şey değildir. 

Aynı düşünceyle Lefebvre, marksizmin Alman idealist 

felsefi kaynaklan olan Kant, Ficlıte, Sclıelling,Q:ngels, �Alnıan­

ya'da Köylü Savaşı Guerre Des Paysans en Allemagne'ıncla "on­

larsız marksizm asla var olmamıştır." eler. ) yerine l 8. yüzyıl 

Fransız mateıyalizmini koyma eğiliminde olan diğer marksistle­

rin tersine, Fransa'da ilk olarak, Hegel zincirini yeniden getirir. 

Bu öncü çalışma çok önemliydi, çünkü < Marx'ın da sınır­

larını Kutsal Aile'de gösterdiği )  18. yüzyıl Fransız materyalizmi­

ne marksizınin felsefi oluşumunda, fazla değer vermenin sonu­

cu ,  mateıyalizm ile idalizm arasındaki manilıeist karşıtlık içine 

polemik sokmak ve böylece <Marx'ın, Feucrbaclı Üzerine tez­

ler / Tlıeses Sur Fcurbach'inde, bilginin aktif aıı hı bulma onu­

nına sahip olduğunu vurguladığı ) idealizmin mirasını bir tarafa 

atmak oldu. Böyle sakatlanmış marksizm, terimin Kantçı anla­

mında eleştirel felsefe işlevini artık yapamıyor ve dogmatizm 

karşısında dayanıksız hale geliyordu. 
• • • 

Yüzyılımızın felse!i panoramasını verdiğim bu biiltiınde, 

yaşayan marksizınin gelişimine kendi katkımı söylemeden ge­

çemem. Çünkü yüzyılın üçte birinden fazlasında benim birinci 

görevim bu oldu. 

Eğer marksizme getirdiğimi tanımlamak için bu satırları 

dışarıdan yazmak zorunda kalsaydım,. ne mazoşizm ne de yal­

taklanma olmaksızın işte şunları söylerdim: 
Üstadları Henri Lefebvre, Henri Wallon, Gaston 13achc­

lard'ın düşüncelerinin uzantısı içinde olan Roger Garaudy, 
problemi o denli açık ele aldı ki, 1937'de Fransız Felsefe Toplu­

lukları Kongresi'nde ilk felseli denemesinin adı, anlamlı olarak, 
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"Marx'ta Kantçı Eleştiricilik" ( Le Criticisme Kantien Chez 
Marx>'ti. 

Özellikle 1953 doktora tezine kadar, yaygın pozitivizmin 
kirliliğinden ve Stalin'in sahte-marksist yaygınlığının etkisinden 
her zaman kaç�amasına rağmen, 1959'dan beri Perspectives 
De L'hoınıne ile birlikte yaşayan ınarksizmin gelişimine bir kat­
kıda bulunmaya başladı: 

1 )  İnsanın öznellik boyutunun resmi marksizm tarafın­
dan küçük görüldüğü doğrulanarak, "Marx ve Kierkegaard'ı uz­
laştırma" eğilimini sürdürmek amacıyla, Sartre varoluşçuluğu 
ile doğnıdan ve halka açık bir dialog. < 39 l 

2 )  Hristiyanlarla yapılan bir diyalog. 1962'den 1969'a ka­
dar Fransa, Almanya, Kanada ve Birleşik Devletler'de organiza­
törlüğünü yaptığı bu diyalog, 1965'te yazdığı, 1 1  dile çevrilen 
ve Almanca baskısının önsözü Konsül'ün önemli ve müstesna 
ilahiyatçılarından Peder Kari Rahner tarafından yazılan Aforoz­
dan Diyaloğa, Bir  Marksist Konsül 'e Başvuruyor. ( De 
L'anatheme Au Dialogue. Un Marxiste S'adresse Au Concile > 
adlı kitabında doruk noktasına ulaştı. Bu diyalog onu, insanın 
aşkın boyutunu marksizme yeniden kazandırmaya yöneltti. 
Kendileri adına "Kutsal I3ağlılık"ın bütün özgürlük hareketlerini 
bastırdığı, ha/kı11 afyoııu olan purlara karşı savaşında Marx, 
bütün yabancılaşmalarına rağmen, insanın, düşüncesini indir­
gemeye bırakmasını her zam�ın reddettiği kaderci, genelleştiril­
miş determinizmden vazgeçme gücüne sahip olduğunu asla 
inkar etmedi. 

3) Sanatta işlemlerine indirgenemez olan şeyi estetik ça-

( 39)  Bkz. (aynı kitapta bulunan Sartre'ın ve Gabriel Marcel'in cevapla rıyla bir­
likte) Perspectives de L'Honııııe. 1 96 1 'de Sartre ile yapılan halka açık tar­
tışm:ının yayınlanmış metni: Marxisıııe et Existentia lisıııe < Plorı 1962) .  
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lışmalarında ortaya çıkararak özellikle, Picasso, Saint J ohn Per­
se ve Kafka üzerine yaptığı çalışmalarla, sosyalist gerçekliğin 
sınırlarına karşı koyduğu kitabı, Kıyısız Bir Gerçekçilik ·üzerine 
(D'un Realisme Sans Rivages, 1963)'de şiirsel yaratıcılık eylemi­
nin, inanma eyleminin sadece t_ek bir şey yaptıklarını gösterme­
ye çalışıyordu. Kitabın önsüzünü yazan Aragon ile birlikte şiir­
sel yaratıcılık boyutunu, yaşayan marksizme yeniden kazandır­
maya katkıda bulunuyordu. 

4 )  Marksizme bütün canlılığını kazandırmak için 1-Iegel 
üzerine "Tanrı Öldü" (Dieu Est Mort, 1962J  adlı uzun bir incele­
me yazıyordu ve ilk defa olarak Fransa'<la Marksizm için Anah­
tarlar (Clefs Pour Le Marxisme, Ed. Seghers, son baskı 1977 ) 
adlı kitabında, Marx'ta Ficlıte mirasını hatırlatıyordu. Marksiz­
min, idealizme karşı materyalizm değil, varlık felsefesine karşı 
bir eylem felsefesi olduğunu gösteriyordu . 

O zamanlar Fransız Komünist Paıtisi 'nin genel sekreteri 
olan Maurice Thorez, ( ilk iş olarak o sırada College de Fran­
ce'da Alman felsefesinin en iyi uzmanı olan yaşlı hocam M�utial 
Gueroult'un eleştirisine sunmuş olduğum )  Marx üzerine kita­
bunla ilgili olarak bana şöyle yazıyordu: 

" I-Iegel üzerine Tanrı Öldü adlı kitabının elyazmasını 
okumayı yeni bitirdim. Hegelciliğin eleştirel incelemesinin ge­
nişliği ve derinliği bakımından dikkate değer buluyorum. Bü­
tün çalışma , yöntem ve sistem arasındaki karşıtlığın yeniden 
ortaya çıkarılmasına yardımcı oluyor: ( Bilginin canlı ağacı üze­
rine çıkarılmış ve I-Iegel'in döneminde so11 dereceye vannışl 
devrimci metod, ( Marx, Engels ve Lenin'le birlikte ve onların 
yolunda ) aşacak ve bütünleşecek olan yöntem ve o sırada üs­
tün olan burjuvazi dünyası ile başgerici Prusya monarşisi ara­
sında uzlaşmayla tamamlanmış sistem. 
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Diğer bölümler aşağı değiller ama 3. ve 4. bölümler çok 
hoşuma gitti. Belki bunlar, mantık, yani I-Iegelciliğin ruhu ve 
giderek daha da "ayakları üzerine konumu ve doğrultulmuş" 
marksizmin nılm olan diyalektikle ilgili olduğu içindir. 

Kitabın büyük bir başarı kazanacağı inancındayım, yal­
nızca Fransa'da değil umarım. Her ne olursa olsun, dilerim ki 
kitap uzmanlar tarafından okunsun ve üzerinde düşünülsün.  

Sana bayağı iltifatlarda bulunımıyonını. Bu kitapla bana 
verdiğin, partiye ve harekete veriyor olduğun şey için sana te­
şekkür ediyorum. 

Seni candan kucaklarım."  
Maurice 

5 )  Nihayet marksizmi bir sistem olarak değil, bir toplu­
mun ve bir dönemin özel karşıtlıklarını ortaya çıkarmaya ve bu 
incelemeden hareketle onları aşmaya imkan veren tasarıyı bul­
maya izin veren bir tarihsel insiyatif metodolojisi olarak tanım­
layarak marksizmi Batı'dan dışarı çıkarıyor ve onu evrenselleş­
me eğilimine yeniden kavuşturuyordu. Oradan, sırasıyla, Uy­
garlıkların Diyaloğu ana düşüncesi, gezegenin kültürü üzerine 
Batı'nın egemenliği iddialarının geçersizliğinin ilanı, I3atı'nın 
hem büyüme modelini hem de kültür modelini kökten eleştiri­
ye izin veren kültürlerin karşılıklı verimliliği (Yaşayanlara Çağ­
rı, 1979) ve üç dünyanın bilgelikleriyle karşılaşma.  Bu karşılaş­
ma onu dinlerin en birleştiricisi olan lslam'a yöneltir. ( lslam'ın 
Vadettikleri, Le Seuil, 1 981  ) .  

4- Eylem Felsefesi: 
Pragmatizmden Maurice Blondel'e 
Şimdi bize, başka bir yamacı, çağdaş Batı felsefesinin 

inen bir yamacını katetmek kalıyor. Buraya kadar, Kant'tan Ni-
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etzsche ve Marx'a ,  Husserl'den Heidegger'e ve Sartre'den yaşa­
yan marksizme kadar bütün eleştirel düşüncenin sonuçlarını 
elde etme girişimi; Platon'dan Descartes'a, daha aşağı bir dü­
zeyde rasyonalizmden Auguste Comte'un pozitivizmine kadar 
hayatın anlamını da yitirmiş Batı felsefesinin inişini, vadıkla il­
gili bir soruyla ve insanların somut hayatı ile düşünce arasında 
bir ilişki ile yeniden tırmanma için bir çabadır. 

Şimdi hiç değilse zamanın sıkı düzenine göre, en azın­
dan ideolojilerin doğuş düzenine göre, varlığa ve onun hakika­
tine ulaşacak diye Batı felsefesinin ileri sürdüğü şeyin parçala­
nışına tanık olacağız. 

William James'den Talcott Person biçiminde gitgide ka­
ba bir şekilde epistemolojik bir yararcılığa dönüşen pragmatiz­
min zayıflayışı; mantıksal ampirizmden semantik'e geçiş ve bü­
tün realitenin söylem'e indirgenişi; dogmatik yapısalcılığın in­
san ölümünün doktrini olarak düşüşü; nihayet bizi yalnızcı so­
fistlerin hareket noktasına değil, onların gerisine götüren söze.le 
yc11ifilozojlann en son ve gülünç gösterileri; sonu Batı ldscfe­
sinin sıfır yılına ulaşan bütün bu yörünge, bizi, gerçek bir uy­
garlıklar diyaloğu ile gelecek üzerine bir düşüncenin ve Batı 
çıkmazının dışında (insanın ilerleyişinin iıı.m11laştırılması>yo-' ! 
!unda yeniden ele alınmasının imkanı konusunda sorgu lamaya 
götürecektir. 

• • • 

Çağdaş Amerikan felsefesi, ilk kaynağını İngiliz ampiriz­
mi içinde bulmuştur, fakat Amerikan tarihsel deneyimi içinde 
kök salmıştır. Ve Avnıpa'da yalnızca Amerikan deney ve prati­
ğini doğrulama ideolojisini besleyebilen şeyi alır. 

Pragmatizm, örneğin, 16 .  yüzyıl lngiltere'sinde Francis 
Bacon'ın ( 1 561 -1628) "Bilim nazari bir bilinç değildir, yapılacak 
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bir iştir. . . Bana gelince ben bir mezhebin ya da herhangi bir 
doktrinin temelini değil, yarar ve gücün temelini ortaya çıkar­
maya çalışıyonım." diye yazdığı zaman ilk modellerini bulur. 

Amerika'da Demokrasi ( La Democratie En Anıerique) 
adlı kitabında "Amerikalıların felsefi yöntemi" konusuna bir 
bölüm ayıran Tocqueville de şöyle yazıyordu: "Sanıyorum, Bir­
leşik Devletler dışında felsefeye bu kadar az önem verilen bir 
başka ülke yoktur." 

Avnıpa'nın tersine, Amerikan düşüncesi keşiş okulunda 
değil, girişimcilerin okulunda doğdu. 

Felsefe,  Avrupa'da uzun zaman teolojinin hizmetinde, 
Birleşik Devletler'de ise tekniğin ve girişimin, bu ikisinin em­
rinde olduğu ölçüde bilimin hizmetinde oldu . Dinsel yobazlı­
ğın yerini bilimci yobazlık aldı. 

William .James'den Talcott Parson'a kadar pragmatizmi 
bir tüccarlar felsefesi olarak değerlendiren Bertrand Russel'ın 
şu korkunç sözüne bakınız: "Hakikat aşkı, Aınerika'da, felscf'i 
ifadesi pragmatizm olan ticaret anlayışı tarafından bulandırıl­
mıştır." 

Williamjames, adını çok anlamlı koyduğu kitabı 'Prag­
ınatizm'de< "> anlayışını, ekonomik ve politik bir gerçeklik olan 
Amerikan demokrasisine bağlar. Gerçekliğin peşiıı değerinden 
söz eder. Gerçekliğin, tüm kredi sisteminden önce yaşadığını 
ve gerçekliklerin kar getirici ( "rentables" tlıey pay) olduğunu 
ekler. İnsanın, Hegel 'i taklit ederek, "Kar getirici olan şey ras­
yonel olandır." diyesi geliyor. 

Pragmatizmin doğuşunun belgesi, 1878'cle Peirce'in de­
nemesi Düşüncelerimiz Nasıl Netleştirilir? (Comment Renclre 

( ' )  Pragıııa ( Yun. ): 1 - Eylem, 2 - Yararlı. Uygıı bıyıcılık. Bkz. O. I la nçcrlioğlıı 
FPls<'f<' Sözliiğı'i, CÇev . )  
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Nos ldees Claires?)'dir. Kendisini, devletin ve kilisenin ahlaki 
terörizmine karşı bir direnişe adar. Çıkış noktası, ne Descar­
les'ın metodik şüphesi, ne de Locke'un duyuların kesin varisi­
dir; çabalarının toplamı olarak deneydir. 

"Peirce ilkesi" olarak adlandırılan şey, yazarı tarafından 
şöyle formüle edilmiştir: "Düşüncelerimizden birinin objesini 
ele alalım ve herhangi bir yarara sahip olabilen ve bu objeye 
maletınemizin düşünülebildiği bütün çabaları gözümüzde can­
landıralım: Ben eliyorum ki, obje hakkındaki düşüncemiz, bü­
tün bu çabalarımızdan elde ettiğimiz düşüncenin toplamından 
daha fazla bir şey değildir. "  

Bir düşüncenin anlamı ve önemi nereden gelir� Doğur­
chığu davranış biçiminden. 

Fakat girişimin ya ela gücün gelir gelirirliğinin dışında, 
başarının ölçüsü nedir? 

Bu ölçülerden hareket edersek, !sa tipik olarak "hayat 
boyu bir baltaya sap olamamış biri"dir. Öğretisinde, hayatında, 
ölümünde, bizim malımızı yahut gücümüzü çoğaltacak hiçbir 
şey yoktur. 

Pragmatizm içinde, eylemimizin uzak sonucunu keşl"ct­
memize, sonsuzu görmemize yardım eden hiçbir şey yoktur. 
Hedeflediği eylem, toplumsal başarı için teknik bir eylemdir. 
Sözcüğün pozitivist anlamında, bilime araç olarak s:-ılıip olan 
eylem. Pragmatizm için, bilimsel bir cevap gelirebilmesinclcn 
başka soruların bir anlamı yoktur. 

Gökbilimci olarak yetişen Pcirce'de, pragmatizm, özel­
l ikle deneysel bir bilim felsefesidir: Düşünce bir hipotezdir; ge­
çerli saydığı şey deneğidir. "Pragmatizm", diye yazar Pcirce, 
"metafizik bir doktrin önermez, eşyanın hakikatini ıanıınlama­
ya da kalkışmaz. Zor kelimelerin ve soyut kavramların anlamı-
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nı belirlemek için bir yöntemden başka bir şey değildir." 
Peirce < 1 839-1914), William James ( 1842-1910Y  ve .Jolm 

Dewey 0859-1952l 'de pragmatizm, kendisini demokrasi felse­
fesine adar. Dewey şöyle yazar: " Bütün diğer lıayat biçimleriy­
le karşılaştırıldığında, amaç ve araç olarak ve sonraki deneyi 
yönlendinnek için üzerine dayanılabilecek tek otorite olan bili­
me yol açmaya yetenekli olarak deneyin gelişimine yürekten 
inanan yalnızca demokrasidir." 

Bu bilim felsefesinin ve bu demokrasi felsefesinin ortak 
paydası, aşkın sonucun tümünü dışlamaktır. 

John Dewey eski inancın, sanayi öncesi toplumlarınınki­
nin karşısına, sanayi çağının inancı olan deney felsefesini,  
pragmatizmi koyar. 

Klasik felsefenin, feodalizmin toplumsal düzenini ( aile, 
akrabalık, lıiyerarşil  doğaya yansıttığını söyler. Ona göre, do­
ğaya uygulanmış olan yasa sözcüğü bile böyle bir felsefenin 
kategorilerinin toplumsal kökenini açığa vurur. Her toplum 
kendi öz görünümüne sahip bir bütün oluşturur. 

Dewey'in eğitimi, sonuncu) amaçlarla ilgili tüm kaygılar­
dan sıyrılmış olan bu "özgür girişim", başarılı teknokratlar, top­
lmmına hizmet edecek yetenekte insanlar yetiştirmek amacın­
dadır: "Ahlakın biricik amacı gelişmedir ."  

Bu bilimciliğiri sınırlılığını gösteren "Şikago Okulu"na, 
Şikago Üniversitesi Başkanlığına getirildiği sırada Dewey şunu 
ileri süıiiyordu: "İstediğimiz şeye nasıl salıip olacağımızı bilme 
sorusu hiç kuşkusuz bilimsel bir cevap ister. Fakat peşinden 
gelen soru söz konusu olamaz: Ne istememiz gerekiyor?" 

Pragmatizm, amaçlar üzerine tüm düşünceyi dışlar. De­
wey için insan Iıer şeyden önce, pl:lnlar yapan ve kuran giri­
şimci bir varlıktır. Düşünce, var olma savaşında sadece bir 
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araçtır. Dewey'in, "Amaçların, araçlar tarafından sular altında 
bırakılma yasası" dediği şeydir. 

Pragmatistlerin en tanınmışı William James, 1870'te, ken­
disini Kant'ın mirasını en iyi tanıyan olarak tanıtır ve kendiw;k 

şeyill, hür iradenin ilhamına sahip olduğunu söyler. 
Ona göre filozof, P laton'dan Kant'a kadar olduğu gibi, 

yasa koyucu değildir. Sonsuz yasalar yoktur. Hatta Musa yasa­
larının bir eşi olan, Kant'ın "kategorik buynık" yasaları da yok­
tur. 

Birdenbire Atinalı sofistlerin ahlak düzeyine dönen Ja­
mes onlar gibi haykırır: "İyinin özü, sadece arzuların doyumun­
dadır." 

Orman yasasının bütün özellikleri tüyün altında su yüzü­
ne çıkar: "Amerikan demokrasisi"nin özü olan fcrd�vetin kut­
sallığı adına bireyi, özgür girişimin öznesi olarak tanımlar. 

Bütün 'e ıapınmaya karşı, Bir'e karşı ( Pragmatisme'in 
beşinci bölümü ) insan geleceği konusunda ti.im kaygıların clı­
şında yalnızca bireylerle ilgilenir. 

"Baskı altına alıcı akıl"a karşı, onun çok iyi bildiği rası­
laııtı bütün amacın yokluğudur. Çağdaşı I-Ienıy Forcl'un elediği 
gibi: "Tarih anlamsızlıktır." 

William James puritenlerin içini rahat ettirerek, "Köpek 
tanrıça: Başarı'ya ödünsüz tapınmadan doğan ahlak gevşekliği­
ni" eleştirebilir, fakat felsefesi bu tapınmanın temeli olan ideo­
lojiye daha az katkıda bulunmaz. 

Zaten pragmatik pozitivizmi elinin yanına kolaylıkla ko­
yar: Bir inanç eğer etkinliğini kanıtlarsa (örneğin, toplumsal 
düzeni korumak için), pragmatik aletçilik bütün ödeyen dü­
şüncelere olduğu gibi, ona ela soylu ünvanlar verebilir. O hal­
de, en kapalı parapsikolojiye dayanmakta tereddüt etmeyen 
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William James, en eski metafiziği yeniden canlandırır, ona 
inanmamasına rağmen: "İtiraf etmeliyim ki, ben ölümsüzlükle 
asla tutkulu olarak ilgilenmedim. "  der. 

Bu pragmatizmin son kolu olan ve gerçekliği rekabet 
içinde etkililiğe indirgeyen Talcott Parsan, Genel Bir Eylem Te­
orisine Doğru CVers Une Theorie Generale De L'action, 195 1 )  
iddialı başlığı altında, o da birey üzerine toplumsal dinamiği 
kurarak şöyle yazar: "Eylem, dunun verileriyle -bu veriler ey­
lemciye yabancı olmayan amaçların tümü arasında, pozitif bi­
limle anlaşılabilir ve kanıtlanabilir nedenler için söz(i edilen 
amaca en iyi uyum göstermiş olan verilerdir- uyuşan amaçları 
izlediği ölçüde akla uygundur." 

Toplum modeli, sürekli savunduğu günümüz Amerikan 
toplumudur ve kitabında bu tekno-bürokratik sistemin organi­
zasyon, kontrol, teknik etkililik, otorite, hiyerarşi gibi anahtar 
sözcüklerinin ve temalarının su yüzüne çıktığı göıiilür. 

Yine Dewey'de, işçiyi, tüketiciyi, seçmeni kullanmak 
için, iktidarların hizmetine sunulmuş bir sosyolojiyle birlikte, 
niçin sonısuyla asla ortaya çıkmayan siyaset dışı teknokratlar 
yetiştirmek de söz konusudm. 

Doğal olarak, sistemle bütünleşmeye kendilerini bırak­
mayı reddenlerin tümü, yoldan sapmış olarak değerlendirilir­
ler . . .  

• • • 

Pragmatizmin bu eylem anlayışının sınırlılığını ve bu sı­
nırlılığın yanına, canlı ve iç bağı olmaksızın, koydukları dinin 
yoksulluğunu ölçmek için, Maurice Blondel' in eylemle ilgili 
eseriyle karşılaştırmak yeterlidir. 

Pragmatizmde eylem, rolü yalnızca hangi girişimin ve 
hangi sonucun olursa olsun, başarı üzerine etkili araçları 
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saptamak olan salt teknisyen bir akıl tarafından gemlenir. Bu 
sınırlara hapsedilmiş bu eylem ve bu akıl kendilerinin dışında, 
herhangi bir batıl inancı ya da uydurma-dinsel bir spekülasyo­
mı, yahut herhangi bir parapsikolojik hayali alabildiğine özgür 
bırakırlar; yeter ki kar getiren eyleme karışmasınlar ve ona 
rnhsal kandırmadan daha çok hizmet etsinler. 

1893'te savunduğu ve kırk yıl boyunca tekrar tekrar yaz­
maktan -her zaman baytın eğmeyi kabul ettiği, Katolik Kilise­
si'nin tedirgin edicilikleri nedeniyle- vazgeçmediği "L'action, 
Essai D'une Critique De La Vie Et D'une Science De La Prati­
que" başlıklı tezinde Maurice Blondel, eylemden salt insancıl 
olan başka boytıtlar da çıkarıyordu: Kendi içinde aklın yalnız­
ca , doğayı egemenliği altına almak ya da insanları kullanmak 
için araçlar, yasalar ve nedenler bularak olguları düzene sok­
mak gibi bir rolü yoktur. Fakat önce amaç, alt amaçlardan daha 
yüksek amaçlara tırmanarak, kendi öz amaçlarını bulmak ve 
bu eylemin anlamını ve sonuncu! amacını, yahut Pascal'dan 
sonra Blondel'in dediği gibi, "Yegane Zonınlu"yu ortaya koy­
ma rolüne sahiptir. Tezi savunurken şöyle açıklamada bulunu­
yordu: "Gereklerinin neler olduğunu tanımak için insani eyle­
min içerisine yerleştim. "  

Oraya, şu ya da bu girişimin başarısından değil, insani 
eğilimimizin ortaya çıkarılışindan ulaşır. Bütünüyle insani ol­
mak için ne istemeliyiz? 

Blondel cevap verir: Bütün kısmi tasarılarımızın ve tut­
kularımızın arasından, istenen irade mizi isteyeıı irade miz dü­
zeyine yükseltmek için sonsuzu istemek. 

Sınırlandırılmış hedeflere takılıp kalma girişiminin tümü 
kendi öz çelişkisini kendi içinde taşır; kendi yetersizliğini ve 
kendini aşma gereksinimini açığa vunır: "Herşeyi yeniden göz-
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den geçinnek ve insani eylem içinde gerçekten içerik olan şe­
yin tümünü ortaya koymak, işte benim niyetim."  

Oysa insan eylemi kendi bütünlüğüne ancak amaçları­
nın aşkınlığını tanıyarak erişebilir: "Sonsuzu istemeksizin son­
suzca isteyemeyiz. Oysa, önce kendimizi feda etmeksizin, ken­
dimizi kendi varlığımızın kaynağına kavuşturmak için kendi­
mizden kurlll lmaksızın ve bizi Tanrı'dan Tanrı'ya taşıyan bu 
harekete kendimizi bırakmaksızın sonsuzu nasıl isteriz? Kendi­
sinden doğduğuımız ve hiçbir zaman doyı.ınılmamış bir kaygı­
nın içinde bizi yoğurmuş olan iradeyi nasıl onaylarız?" 

İnsanda şu anda bulunmayan şey, eksiklik, ilhamın kar­
şılanacağı yeri boş halde gösteren ve içkinlikten hareketle aş­
kınlığın ortaya çıkma olasılığına hazırlanacak olan bu gerekli­
lik, böylece bizi, kaynağının ve amacının bilincine varması ba­
kımından insan için zonınlu olan bu ilhama götüıiir. 

Maurice Blondel 'in eylem üzerine düşünüşünün yönte­
mi ve amacı böyledir. 

Blondel'in ard arda kısmi amaçların yetersizliğini oıtaya 
çıkarışı boyunca, bu ilerleyişin yalnızca bir kısım aşamalarını 
gösterebiliyoruz. 

Andre Gidee, ondan da öte, Blondel'den sonra, Heideg­
ger'den Sartre'a kadar hiçliğin ve ölümün filozofları olacakların 
tümüne ve şimdiden Blondcl'in eserinde aşılmış zamanlar gibi 
duranların tümüne cevap verir. 

"Yüzyıllardan daha güçlü bir heyecanla , ölmekte olan 
şeyden yararlanmayı" düşleyen oyı.ın insanına , hevesliye, Don 
Juan'a, I31ondel temel çelişkisini hatırlatır: İstemek istemzvo­

nt m .  gerçekte istememeyi istzvomm lı ifade eder. Hiçbir şeyi 
dışlamak istemiyor musunuz? O halde bir gerçekliğin, bir aş­
kınlığın hipotezini dışlıyorsunuz demektir, çünkü tümüyle tü-
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kenmeden önce her şeyin geçiciliğini doğnıluyorsunuz. Ne sa­
mı ne de amacı olan bir değişmeyle sonsuzu birbirine karıştır­
mak ve hiç durmaksızın kaçmak, tek sonsuz için kendisinden 
bu isteği kabul etmektir. Ve madem ki hiçbir şeyle yetinemez 
ve ne de kendi kendine yetebilir, o halde bu tutumun aldatma­
ca olduğu ortaya çıkar. Yalan, yani iki irade arasındaki çelişki: 
erişilmez bir amacın ardından koşarak gücü tükenmiş şu "iste­
neni irade" nin ötesinde, bu aşamada ya da daha sonra bu bo­
şu boşuna kovalamada takılıp kalmayı ona yasaklayan "isteyen 
irade." 

Hiçliğin aldatıcı iradesinin imkansız yeterliliği, öznelli­
ğin, benin imkansız yeterliliği, Blondel için, varlığın aldatıcı ira­
desinin yeterliliğini, pozitivist bilimciliğin nesnelliğinin yeterli­
liğini yadsıma anından başka bir şey değildir. 

Bilim bize araçlar verir, amaçlar değil. /Vasılın sorularını 
ortaya koyar ve çözer, niçinin somlarını değil. Sonılarda özne­
nin bir eylemi üzerine, onun tutarlılık ve bütünlük arzusu üze­
rine dayanırlar; fakat bu hedeflenmiş bütünlük, her zaman açık 
bulunur ve bu da ancak, ilk köken veya son amaç sorularını 
cevaplayabildiği postülatlar yoluyla olur. 

Eylem ve ona hizmet eden ak_ı l ,  daha önce varolan par­
çaların basit bir teknik düzeltimi içinde güçlerini yitirmezler. 
"Harekete geçmek", der Blondel, "eşyanın sınırsızlığına kendin­
den bir şey eklemektir. " Şiir, sanat, bize ait olmaksızın bizd(; 
bulunan şeyden, yani yalnızca daha önce varolan şaıtların so­
nucu ya da ürünü olmayan şeyden, yüzeye çıkmanın simgesi 
olduğu gibi yaşama eyleminin de simgesidir. 

Maurice Blondel, örneğin aşk, aile, ulus, ti.il" olarak in­
sanlığın bile kısmi birlikteliklerinde olduğu gibi sınırlandırılmış 
bütün amaçların gerçek dışı yeterliliğini böyle kovar. Bu kısmi 
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birliktelikler kendilerinde kendilerini aşma gerekliliğini taşıma­
dıkları zaman, ateist olanlar için, gelecekte ancak taklidi söz 
konusu aşkınlık olabilir. 

Sanat ya da bilim, ulus ya da parti gibi kısmi amaçların 
oluşturduğu bütün putlara karşı Blondel, bize tıpkı bir sınır ka­
çakçısı gibi rehberlik eder. 

Sartre'da olduğu gibi Blondel'de de insan, Tanrı olmaya 
can atan varlıktır. Fakat Blondel'de bu gereksiz bir tutku değil­
dir; çünkü Tanrısız, yahut Tanrı'ya karşı değil, Tanrı yoluyla ve 
Tanrı'yla birlikte Tanrı olmaya çalışır. . .  Bunun nedeni, susuzluk 
kaynağını ispatladığından değil, bütün yeterliliklerimizin başa­
rısızlığındandır. Ve bizi dayanılmaz bir şekilde bu başarısızlık­
ları yenmeye ve bu yeterlilikleri aşmaya çağıran hareketliliğin, 
içimizde barınan ve reddedilemez olan hareketliliğin ta kendisi 
olduğu içindir. 

Yalnız bu yokluğun (absence) değil, boy1ın eğmemize 
engel olan ve bizi kuşatan acımasız varolmanın (presence) da 
yaşanan deneyimi, duyularımızın dünya hayatına katılışı gibi 
katıldığımız ve duyularımıza sahip olan dünya gibi , sonsuz is­
tek tutkumuza kesin cevap verici olan, bu hayatın, bu canlılığın 
aşkınlık deneyiminden daha gündelik, daha sıkıcı bir deneyim­
dir. 

• • • 

Gitgide pozitivizmle karararan ve bilimin nesnesını, 
Blondel'in yaptığı gibi, inancın gereklerine bağlamakta yete­
neksiz Amerikan felsefesi böylece yerini, bütün boşa çıkmış di­
lekleri kendi sorumluluğuna alan bir aşkmcılılta bırakıyordu . 

Yerliyi reddetmiş ve Avrupa'dan, en kurutucu öğretiler 
olan "Locke'un ampirizmini" ve "Newton'un doğal felsefesi"ni, 
sonra Voltaire'den Lamettrie'ye, Franklin, Jefferson ve Paine'in 
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zamanına kadar "aydınlanma"yı almış olan, bu geçmişi olma­
yan toplumda, Alman (özellikle Schelling) Swedenborg roman­
tizminin ve Rousseau'mın karmakarışık kaynaklarına başvuran 
mistik aşkıncı/ık, düşünce yürüten akıla karşı pragmatistlerin 
küçümsemelerini paylaşanlara, Tanrı'yla ya da doğayla doğnı­
dan bir ilişkiymiş gibi görünüyordu. 

Hayatın sonımluluğunu şairler yüklendiler: tş dünyasıy­
la, üniversite pragmatizmi ve pozitivizmiyle dolup taşan haya­
tın. 

Hinduizm'in etkisi altında, "hiçbir şey bizim değil, her­
şey Tanrı'nın" olduğunu öğreten Emerson < 1803-1882) . . .  

Şaşılacak güzellikteki Walden, Y a  D a  Ormanda Hayat 
(Walden Oula Vie Dans Les Bois )'da, doğada eriyip gitmek için 
toplumu terkedcn ve şiddetsizliğin habercisi olan katı bir birey­
ci Horeau (1817-1867) . . .  

Büyük şair Walt Whitman 0819-1892), gelişme gizemci­
si, fakat coşkulu bir ifadeyle Çimen Filizleri (Brins D'herbe ) şi­
irlerinde, Doğu'ya doğru açılımın insanı, eldeğıncmiş toprakla­
rın kaşifi, şiirde yücelmiş şair, Faust'un düşlerini husinessman 
( işadamı)  pragmatizmine indirgemez. 

Gizli şeyleri ortaya çıkarmak için fantazmagori( • )  şairi 
olan ve gizli bilimlerle uğraşan Edgar Poe 0813-1819 ) . . .  

Mutlak idealizmi içinde, bireyden, artık büyüme toplu­
munun yırtıcı fatihini yaratmayan, fakat Faulkner, sonra Stein­
bek, sonra Hemingway ve sonra belki hepsinin üstünde büyük 
dansçıları, bu felsefe batığı içinde gerçek felsefenin, yani haya­
tımızın ve ölümümüzün anlamını sorgulamanın ateşini besle­
yerek Amerikan insanının onunınu kurtaran Tcd Shawn ve 

( ' )  Fantazmagori: Karanlık bir odada, göz yanıltma yoluyla görüntüler göster­
me sanatı, göıiintü oyunu. < Çev. ) 
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Ruth Saint-Denis'den Doris Humprey ve Martha Graham'a ka.­
dar evrensel bir hayatın mayası olan Josiah Royce 0 855-
1916) . . .  

lngiltere'de pragmatizm, Schiller 0864-1957) dışında , 
çok az yankı buldu. Orkestra, bütün önermenin doğnı olması 
için yararlı olması gerekir temasını çalması için Schill�r de Yu­
nanlı sofistlerden Protagoras'ın "İnsan her şeyin ölçüsüdür" slo­
ganına yeniden sarıldı. 

Onun miras;nı, lngiltere'de, Bradley, Bosanquet, Caird, 
Mac Taggart'la Hegelciliğe başarı kazandıran, yonımlardan ve 
bayağılıktan sıyrılamayan, örneğin metafiziği Bradley ( 1 846-
1924 ) gibi tanımlayan - "Gerçekliği tanıma girişimi, gerçeklik 
görünüşten ayrıldığı ölçüde, metafizik yoluyla anlaşılabilir. "­
kuşak devraldı . 

Yine lngiltere'de tedirginlik ve anlam arayışı, üniversite­
nin dışında, O. H. Lawrence, Virginia Woolf, Yearts ve James 
Joyce ile Thomas Eliot'ın gerçeküstüçülüğüyle birlikte roman­
da, şiirde ya da tiyatroda ifadesini buldu. 

5- Jacques Monod ve Pozitivizm 
O sırada, Avnıpa'da önemli duruma gelecek olan, bilim­

lerin dilini, kısaca dili inceleme akımı doğar. 
tık aşamada, Russell 0873- 1970) ve Whitehead 0 86 1 -

1947 ), Öklid'in olmayan geometrilerin modern fizik tarafından 
kullanılışının neden olduğu, matematik temellerinin bunalımı 
karşısında, matematik mantığını yeniden gözden geçirmeye ça­
lıştılar. 

Fakat mantıksal pozitivizm özellikle Avustı.ırya'da , "Viya­
na Çevresi"nde, Canıbridge'de Russell ' in öğrencisi ve dostu 
olan Wittgenstein ve Carnap ile birlikte gelişme gösterdi. 
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Neo-pozitivizm, bir taraftan tüm idealist felsefeyi ve tüm 
materyalist felsefeyi, anlamdan yoksun olarak atarak, tüm 
felsefi iddianın geçersizliğini göstermeye, diğer taraftan da 
yöntemsel olarak mantığını ya da daha çok dilini hazırlayarak 
bilimi birleştinneye çabaladı. 

Felsefi açıdan ve bilimsel açıdan neo-pozitivizmin bilan­
çosumı çıkannak, geleneksel felsefi dunımların gerçekten aşı­
lıp aşılmadığını ve neo-pozitivizmin bilimlere, ihtiyacı oldukları 
yöntemsel aracı getirip getirmediğini kendimize sormamız ola­
caktır. 

Bu bilançoyu ben, Nisan/Haziran 1956, "Revue Philo­
sophique"de Mantıksal Ampirizmden Anlam bilimine ( De L'em­
pirisme Logiquc a la Scmantique)  başlığı altında yapm<1ya çalış­
tıın. 1929, Viyana Okulu Manifestosu, "bilimsel dünya anlayı­
şı"ndan beri mantıksal ampirizm, bilim dilini11 mantıksal söz­
dizimi, aıılambi/im görkemli adları altında bütün bu ekol, am­
pirizmin eski konularını, bazen Berkeley'in hemen hemen mis­
tik ve idealist ya da Hume'un agnostik biçimi altında yeniden 
ele aldığını ve dünya cevherini oluşturacak olan,  algı verileri 
arasındaki ilişkileri tanımlamak için matematiksel mantığı kul­
lanmakla yetindiğini gösterdim. 

13ertrand Russell, Batı Felsefesinin Tarihi 0-Iisloirc de la 
Plıilosophie Occidentalc)' inde bu açıklamayı doğru lar. Şöyle 
yazar: "Çağdaş analitik ampirizm, matematik bilimlerin kavranı­
şı ve güçlü, mantıksal bir tekniğin gelişimi yoluyla Locke, Ber­
keley ve Hume ampirizminden ayrılır." ( s .862) 

Fizikten psikolojiye kadar bütün bilimler iki bileşene 
şöyle indirgenecekti : 

1 )  Kişisel duyumlarımızın verileri, ("'verilmiş' olan şey iz­
lenimlerimdir, tekbencilikte olduğu gibi" d iye yazar Car-
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nap)<40> .  
2 )  tlişkilerin matematiksel mantığı (Bertrand Russell'ın 

mantığı). 
Tersine, başlangıç verileri olmadığını, olgu dediğimiz 

şeyin yapılmış, kunılmuş bir şey olduğunu ve bu kunıluşun 
sonunun, Bachelard'ın da gösterdiği gibi, ilkelerin ve sistemle­
rin toptan, tekrar tartışma konusu olmaya vardığını gösteren 
çağdaş bilimsel hareketin karşı akımı daha fazla ileri götürül­
meyecekti. 

Bütün bu spekülasyonların bilançosu o halele çok basit­
tir: Bilime hiçbir şey getirmemişlerdir. Çünkü deney içinde, bi­
l imin öznelci yorumlamaları içinde, gerçeğin şokunu gizleme 
girişimlerinin tümü, fizikçi Louis de Broglie'nin yazdığı gibi, 
"bir huzursuzluk bırakırlar" ve araştırmanın "verimliliğini kuru­
turlar." 

Bilimin bu asalak uru felsefeye de, metafizik ( pozitivist­
lere göre küçültücü ) suçlamasıyla tehdit eden öznelci teröriz­
min yeni bir biçimi dışında, hiçbir şey getirmemiştir; herhangi 
biri de hayata, tarihe ve üzerinde yaşadığımız ve ona insancıl 
bir yüz vermek için değiştirmek zorunda olduğumuz, Homc­
ros'un dediği gibi "ekmek yiyenlcr"in dünyasına bir anlam ver­
meye girişebilir. 

Bu ur, bilimi ve de aklı, verilerin kaydedilmesine ve bu 
veriler arasına matematiksel yasaların yerleştirilmesine indirger: 
Böylece aklın temel ve' en soylu işlevini; bilimsel yetenek ve 
eşyanın kullanımı dışında, insanın yıkımına değil, gelişimine 
hizmet ettirmek için, bu bilim ve bu tekniğin anlam, değer ve 
amaçlarını araştırmadan ibaret olan işlerini sakat bırakır. 

(40) Canıap: Diinyanın Mantıksal K11111l11ş11 ( L;ı Constnıction Logiqııc dıı Moıı­
dc), ( 1 928, s. 249 ). 
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Akıl, hem bu bilimin hem de bu bilgeliğin aracıdır. 
Pozitivizm, bu bilgeliği (amaçlann araştırılmasını)  dış­

larken bizi böylece bir araçlardinine mahkum eder. 
Bize araçlar veren bir bilim ile amaçlan kavramamıza 

izin veren bir bilgelik arasındaki bu anlaşmazlığın en parlak ör­
neği .Jacques Monod'un Raslantı ve Zonınluluk (Le Hasard et la 
Necessite) kitabıdır. 

Hemen başta canlı organizmayı, yapısını yeniden kurma 
ve hatta değiştirme "tasarısı ile donanmış bir nesne11< 4 I > biçi­
minde tanımlayarak, bilimden mutlak olarak dışlamak istediği 
emektar ereklik (finalite ) sözcüğünü kullanmaktan sakınmak 
için şu garip erekbilim (teleonomie ) kullanımını getirir. 

"Bilimsel yöntemin temel taşı, doğanın nesnelliği postü­
latıdır. Yani ereksel nedenler -yani tasarı- anlamında fenome­
nin veri yonımlarının tümünün dogru bir bilgiye yöneltilebilen 
olduğu anlayışını sistemli olarak reddetmektir. Hiçbir zaman is­
patlanamaz katıksız bir postulat. Çünkü doğada, ne olursa ol­
sun izlenmiş bir amacın, bir tasarının yokluğunu ispatlayabile­
cek bir tecrübe düşünmek hiç kuşkusuz imkansızdır.<42 > 

Bir demiurgos'un<» dış niyetinden doğan bütün uyuşuk 
açıklamalardan kaçınmak isteyen için, tam olarak uygun düşen 
bu postulauan haketle Jacques Monod, pek rahat bir ispat şek­
linde, biyolojik evrim olgusunu, yani başka kavramladan ayrı 
olarak iki kavram: zonınluluk ve raslantı'dan hareketle, yapıla­
rın hem değişmezliğini hem de değişimlerini açıklar. 

.Jacgues Monod'da zorunluluk (Descartes'ta ya da La 
Mettrie'nin makina-iıısanında olduğu gibi ) mekanik doğadan 

( 4 1 ) .lacqııC's Mono<l, Le Hesarcl eı la Nt"cessiıe Paris E<l. dıı Seııil 1970, s.  22. 
( 42 )  a .g.e. s. 32-33. 
( ' ) Demiurgos: Evreni <liizenleyen tanrı ( Çev. ) 

135 



değil, sibernetik doğadan kaynaklanır. Raslantı, yapıların de­
ğişmezliğini açıklamak için zonınlu olarak ortaya gelir. Zira o 
zaman termodinamiğin ikinci yasası uyarınca, bir bozulma 
beklenecekti. Fakat çok geniş bir sistem içinde yüzen her biyo­
lojik sistem, doğanın bütünü için yasasının değerini çi.irütmek­
sizin yerel ve geçici yükselmeler meydana getirebilir. Ru birbi­
rini izleyen raslantılar, sibernetik içdi.izenleme oyuhlarınca ya­
pıya bütünleştirilmiş, saptanmış, yığılmış olabilirler. 

Biyolojinin bu düzeyinde Jacques Monod'un açıklamala­
rının değerini tartışmak için ne yetkim var, ne de şu anda bu 
çalışmam için buna ihtiyacım var. 

Fakat Jacques Monod, tarihi, ahlaki ya da dini ti.im ger­
çekliği yalnızca zonınluluk ve raslantı oyununa indirgemeyi 
kastettiği zaman probleın başka bir düzlemde ortaya çıkar. Go­
ethe'nin eksiksiz görüşüne nazaran ne gerileme! Goethe için 
zonınululuk ve raslantı, insanın yaratıcı özgürlüğünün araçları­
dır. 

" Bu dünyanın örgüsü zorunluluk ve raslantıdan yapıl­
mıştır: insan aklı, ikisi arasında yer alır ve onları yönetmesini 
bilir; varlığının temelini zorunlulukta görür. Raslantıya gelince, 
insan aklı onu yönetmekte, yönlendirmekte ve kullanmakta us­
tadır ve bu da, aklın kapalı ve insanın yeryüzüııün tanrısı ün­
vanına can atabi leceği kadar sarsılmaz bulunduğu ölçüde 
olur. ıı(43l 

Profesör Laborit'in ele katıldığı, Michel Polac'ın bir prog­
ramında, beni karşısına çıkaran bir televizyon tartışması sırasın­
da, nobel ödüllü Jacques Monod'a iki itirazla yetinmiştim: 

1 - )  Kitabında defalarca yineleyerek, kendi açıklamasının 

(43) Goethe, Wılhelııı Meister, 1 .  Kitap 1 .  cilt, bölüm 17. 
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mümkün olan tek açıklama ve bütün diğerlerinden kesin oldu­
ğunu ileri sürer. Bu dogmatik yanılgı, başka çağlarda başka bil­
ginlerin de yanılgısıdır. Descartes, ondan sonra La Mettrie de, 
hayatın bütün olaylarının kavramlara ve mekaniğin yasalarına 
eksiksiz indirgenebilir olduklarını ileri sürdüler. .Jacqucs Mo­
nod'lın gururlu güveni karşısında, kendisinin, sibernetiğin La 
Mettrie'si olup olmadığını sormakta sakınca gömıedim. 

2-) Raslantı kavramı her zaman bulandırıcıdır. Hiç kuş­
kusuz .Jacques Monod ona , Yon Neumann'ın teoremlerinden 
alabildiği matematiksel anlamı verir. Bununla birlikte, yine en 
büyük sayılardan hareketle şu eski sonı oıtaya konulabilir: Di­
yelim ki tlyada'yı oluşturan bütün harfleri düzensiz olarak bir 
maymuna emanet ettik, hiç durmaksızın raslmıtılı karekterleri 
düzünleyerek ve bozarak, günün birinde bir şiir oluşturmayı 
başarması için ne kadar şansı vardır? Öyle ki .Jacques Monod'u 
aldığı önlemlere rağmen, kitabında raslantısı bana genellikle, 
köyümüz papazının vaazlarında "Esirgeyici Tanrı"nın oynadığı 
rolü oynuyor görünür. 

Fakat benim tereddüdüm hiç kuşkusuz, .Jacqucs 
Monod'a göre; "Ancak beceriksizce seke seke yürüyerek yolcu­
ltık edebildiği yeryüzünü araştırmayı scçen"144 > bu ilkel balık'ın 
yürekliliği ve hayal gücü bende bulunmadığındandır. 

Monod'un yine yazdığı gibi bu "Evrimin Maccllan"<45> • ı  
böylece, daha başka raslantıların birikimiyle eski atalarımız ola­
cak olan dünyalıların ilk soyudur. 

Aldırmaksızın kabul ettiysem bile, bu , dedim, biyoloji 
düzeyindeki açıklamanızı, İncil'den daha fazla ımıcizelerle do­
lu olduğu bilinen kitabınızdan daha az tutmadığımdandır. 

<44 ) a.g.e., s. 1 42. 
< 45 )  a.g.e. 
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Fakat biyolojiyi geçtiğimizde dunım ciddileşir: Kitabının 
son yirmiiki sayfasında , tartışmaya yer vermeyen şu sonuca 
ulaşmak için: "İnsan nihayet (Jacques Monod'clan beri - R.G.) 
raslantı sonucu ortaya çıktığı evrenin duygusuz sonsuzluğu 
içinde yalnız olduğunu bilir. 11<46> Jacques Monod, biyolojiye uy­
guladığı açıklama tipini bütün yönlere genelleştirmek ve yay­
gınlaştırmaktan ibarel olan şahane bir özetle, hem ahlak, hem 
politika, hem de elin konusunu ele alır. 

Kitabı bir best-seller yapan bu yirmiiki sayfanın olup ol­
madığını ve neden, diye ona sormak saygısızlık mıydı? 

Zira bunların, Fransa'da ve dünyada, uzmanların dışında 
milyonlarca okuyucudan yüzlercesini çeken, "allosterik enzim­
ler" ya da "polipeptidik ayrımlar" üzerine teknik değerlendir­
meler olması çok az olasıdır! Çalışma arkadaşı -o ela Nobel 
Ödülü sahibi- aynı yetkiyle ve birkaç hafta arayla, Canlı Mantığı 
(Logique du Vivant) <47 > •nın aynı problemini inceleyen Pranço­
is Jacob'un kitabı yalnızca biyolojiyle yetindiği için medyanın 
büyük çoğunluğu tarafından sevilmemiştir. 

Raslantı ve Zorunluluk'un tanıdığı baş döndürücü talih 
belki, bilim adına marksizmi infaz etme ( üstelik hesabını göre­
rek -simetri olması için yanlış pencere- Teilharcl ele Charclin) 
onuruna sahip olan son bölümün tartışma götürür yergi yaza­
rından daha az biyoloğun tartışma götürmez yetkisinden ileri 
geldiğini ona söylemekle kötü niyetlilik ettim. 

Jacques Monod böylece pozitivizmin papa'sı, anti-mark-

(46) a.g.e. ,  s .  1 96. 
( 47 ) Par is. Gallinıard, 1 970. 
( ' )  Exorcisıııe: Şeyt;ın ya da cinleri kovmak için okunan dua ve yapıla n ayin: 

büyü 
Play-boy: Ciddi bir işi olmayan ve zevk peşinde koşan erkek, mirasyedi 
( Çev. J.  
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sizmin tetikçisi oluyordu. 
Karikatürleştirilmiş bir marksizme karşı saldırılarını red­

detmek niyetinde değilim . .Jacques Monod, Marx'ı Stalin ile ka­
rıştırır. Onun ölümünden sonra yeni filozoflar da Marx'ı Alt­
lnısser ile karıştırarak, bayatlamış anti-marksizm kılığına bece­
riksizce yeniden girdiler. Artık Nobel'den başka yiyecek bir şey 
bulamayan medyanın papa seçme kurulu , anti-marksizm papa­
lığının başpiskoposluğa dönüşmesine ve bir seçim kampanyası 
-bunu göreceğiz- zamanının geldiğine karar verdi ve yeni bir 
deterjan markası ilan eder gibi, büyük bir kitle içinde exorsist' " '  
play-boylarımızı i lan etti . 

.Jacques Monod da bilimden bilimciliğe geçer: İnsana, 
doğa üzerinde eşsiz bir üstünlük sağlayan deneysel matematik 
yöntemlerinin bütünü olan bilim. Bu yöntemlerle sanat, aşk, 
özveri, inanç ya da yalnızca kendine özgülüğü içinde başkası 
örneklerinde olduğu gibi hayatın diğer bütün boyutlarını açık­
lamak ya ela onlar adına reddetmek için, bu yöntemlerin yasal 
saygınlığından yararlanmak isteyen batıl inançlar bütünü olan 
bilimci lik. Haksız olarak hazan bilimin kötülükleri olarak acl­
landırıbn şeyler bilimden değil; bilimden, adını söylemeye ce­
saret edemeyen bir din yapan bir felsefeden gelirler. Veya yine 
bilimcilik, kıvrama, ölçüye ve (Aristotalesçi, matematiksel, di­
yalektik ya da yapısal) mantığa eksiksiz indirgenebilir olmayan 
hiçbir şeyin gerçekliğinin olmadığına inançtır. 

Bilimcilik böyle bir dizi indirgemeye girişir. 
Sosyal araçlar, motorlar, zenginlikler ve baskılar üreten, 

yalnızca araçsallığa ( onu yüceltmek için indirgeyen Dcscar­
tes'tan, onu aşağılamak için indirgeyen Bergson'a kadar) indir­
genmiş olan bu akıl anıaçlarm değil, araçları 11 sağlayıcısıdır. 

Sanki insan, doğa ya da insanlar üzerinde bir gücü elin-
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de bulundurarak, zekasını ancak makinalar kurarak, para kaza­
narak ya da yığınları kullanarak gösterebilirmiş gibi! 

Bu sakat akılcılık iki postülata dayanır: 
1) Bütün gerçeklik tanımlanabilir, yani hiç eksiksiz 

kavrama indirgenebilir; 
2) Değişmez doğa, yasalar tarafından bir araya toplan­

mış bir o/gu/arbütünüdür. 
Duyum, kavram ve yasa, batılı pozitivizmin ve bilimcili­

ğin üç temel direğidir. 
Başka inançlardan ve başka saflıklardan ilham alan bu 

araçlar dill inin , sırası gelince, halkın afyonu rolünü oynayışı­
nın nedeni kolaylıkla anlaşılır. 

1- Kavram, bir insancıl plana göre yeniden kurulmuş 
gerçektir. Böylece insancıl plan açık seçik gerçekliği akla geri 
verir. Bu, eşyanın, nesnelerin, ölçünün ve sınırın gerçekliğidir: 
Bir matematikçi, meslektaşına bir geometri şeklini telcfollfa 

bildirebilir; bir mühendis bir köprü tasarısını telefonla bildire­
bilir; çünkü orada, kemerlerin eğiminden malzemelerin daya­
nıklılığına ve maliyetine kadar, her şey ölçüyle tanımlanabilir 
durumdadır. Fakat Van Gogh'un "Arles Köprüsü" ya ela I-l iros­
lıige'in "Yağmur Altındaki Köpri.i"sü telefoııla anlatılamaz, çün­
kü orada kavram ve ölçünün gözünden kaçan bir şey vardır. 
Bir konserden sonra, mektuplaştığım kimseye, yorumlamanın, 
duyarlılığı kavrama çevrilemez bir virtüözün yorumlaması mı, 
yoksa orkestra uygulaması mı olduğunu bilmeksizin, müzik 
notalarını postayla gönderebildiğiın gibi, telefonla da olsa olsa 
ressamın tekniğini anlatabilirim. Bir "gelecek bilimci", enstitü­
süne, geçmişten ve şimdiden hareketle genellemeler üzerine 
kurulımış bir tasarı anlatabilirc Fakat bu yanlış bir gelecek olur; 
çünkü o, insanların önceden kestirilemez insiyatifinin ve onla-
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rın yaratımlarının soyutlamasını yapar zonınlu olarak. Bilgisa­
yar kullanımı bu kötü geleceğe hiçbir şey katmayacaktır: Eğer 
Lenin, Ekim Devrimi'ni yapıp yapamayacağını sormak için bir 
bilgisayar kullanmış olsaydı, cevap, evet olurdu. Çünkü onu 
Lenin programlamıştı . Hesaplarınıza yalnızca "nesnel şartla­
rı"<48l katan Kautsky tarafından programlanmış bilgisayar, ha­
yır derdi. Eğer insan ve tarih, nesne ya da nesneler bütünü ola­
rak ele alınırsa, ister genelleme olsun, ister benzeme olsun ge­
lecek, geçmişin ve şimdinin hiç değişmeksizin bir uzantısı ola­
caktır; çünkü bir nesne gibi değerlendirilen insanın, nesne ola­
rak geçmişten kopmaya ya da yeni yaratıma, kısacası önceden 
kestirilemez yeniliğe yeteneksiz olduğu önceden ortaya kon­
maktadır. 

Bu araçlar dini bilimciliğin, geçmişin bunca diğer batıl 
inançlarından sonra tam olarak ha/km afyonu rolünü oynama­
sı bundandır. 

Kavramın özü, tüm özneyi, tüm tasanyı nesnenin yasa­
larına, ölçülerine ve sınırlarına indirgemektir. Bu da hiçbir şe­
kilde kavramın küçük görülmesi anlamına gelmez: Ona, anla­
mındaki ve nesneleri kullanmadaki etkililiğini gösterdiği dü­
zeyde saygı gösteririz. Fakat aşığın, şairin ya da peygamberin 
tanımlanması kavram yoluyla olmaz. 

Aristotales'in ve Saint Thomas'ın tümdengelimli mantığı, 
Marx'ı iyi bildiklerini ileri süren bilimcilerin ve Hegel'in mate­
matiksel ya da diyalektik mantığı dahi olsa, mantık için de aynı 
şeyler geçerlidir. 

2- Doğanın nesneleri yada araçlar düzeyinde kavram et­
kililiği bahsine bir son verip mantık ve yasa amacıyla tekrar 

<48) Lenin ona haklı bir biçimde, karşılık olarak, çok kolayca "nesnellik saye­
sinde opoı1ünist" ohındıığıınıı söylüyordu. 
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dönmemek için yalnızca onun, "insani bilimler" ya da "bilimsel 
sosyalizm" şeklindeki uygulanışını akılda tutalım. Mantık, kav­
ramlar arası ilişkilerin analizinde kavramla aynı postülattan yo­
la çıkar: Nasıl ki kavram nesneyi hiç eksiksiz yeniden kurmayı 
isterse, mantık da gerçeğin hareketlerini ve ilişkilerini kendi 
kavramlar zincirinde yeniden üretmeyi ister. Tekrar edelim; 
belli bir düzeyde saygıya layık ve etkili olan şey, orada soyutla­
manın nesneyi kendi temel özelliğinden yoksun bırakmaması­
dır. 

İnsan, tarih, ekonomi, politika psikoloji, sosyoloji ya da 
bilimsel sosyalizm çapında da böyle olabilir mi? 

Auguste Comte'dan Durkheim biçiminde, Pavlov'dan 
Jacques Monod biçiminde, Hegel'den Stalin biçiminde, doğa 
bilimlerinde kanıtlarını göstermiş olan yöntemlerin ve yasaların 
insana bilinçli olarak uygulandığı asla saklanmadı. Durkhe­
im'in "Sosyolojik yöntemin kuralları11<49l ını Stuart Mill'in poziti­
vist ampirizm kurallarından kopya etmesi; Jacques Monod'un 
genetiğe çok güzel uyan sibernetik yasalarını, insanınki de da­
hil, evrimin bütününe uygulaması; Stalin'in tarihin diyalektiğin­
den ve devrimlerinden, doğa diyalektiğinin evrensel yasaları­
nın özel bir dunımumı yapması, bütün bunların her birinde gi­
rişim aynıdır: Mekaniğin yasalarını hayvan davranışlarına uygu­
layan Descartes'ın girişimi; sıra kendisine gelince, bir kitabında 
bu yasaları insan davranışlarına uygulayan La Mettric'nin girişi­
mi. Kitabın başlığı, programı tanımlamaktan şeref duyar: "Maki­
na lnsan" (L'homıne Maclıine) 

Klasik ekonomist, insanı yalnızca iki boyutuna, çalışma 
ve tüketme, her ikisi de tek bir çıkar tarafından harekete geçiri-

(49) Emile Durklıeim, Sosyolojik Yöntemin Kura lları ( Les Regles de la 
Metlıode Sociologiqııe) l'aris, 1895: Çağdaş felsefe kitaplığı, Paris P.U.F. 
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len çalışan robot ve obur tüketici boyutlarına indirgeyerek,  
kendi yasalannı sağlamlaştırdığı anda aynı girişimde bulun­
muş olur. Orada bir bilim değil, bir meşrulaştırma ideolojisi 
vardır. Bizzat bu, kendi zamanlarındaki burjuvanın aracı olan 
psikolojiyi insan psikolojisi olarak değerlendiren "İngiliz yarar­
cıları"nın ve Hobbes'un ilkesi, kapitalist toplumun bilim için 
kabul etliği aynı ilkeden olan saklı bir posti.ilatı gizlice ( belki 
de bilinçsiz olarak) içine aldığı için aldatıcıdır. 

Bu klasik ekonominin doğrudan hasmı olan bilimsel 
sosyalizm için de benzer bir tanıtlama yapabiliriz. O da yalnız­
ca yabancılaşmış insanın, yani tarihinin az çok doğa evrimine 
benzediği tam anlamıyla insani olan boyutundan bu derece 
koparılmış bir insanın, ekonomi yasalarını veya tarih yasalarını 
yerleştirebilir. Kısacası diyoruz ki, " insani bilimler" bize, insan 
üzerine, insan hariç çok şey öğretiyorlar. 

Bu insani bilimlerin gizli postülatı şudur: Bir yabancılaş­
ma ve manipülasyon dünyasında, insan ancak yabancılaşmış 
insana insan denir. Ve başlangıçta üretilen şey "araştırma"nın 
sonunda yeniden bulunur. Böylece bilimin bayrağı altında 
başka bir meşnılaştırma ve manipülasyon ideolojisi meydana 
getirilir. 

Bilimsel tarih, yabancılaşmış insanın tarihidir. 
"Bilimsel sosyalizm", bu tarihin ve onun yabancılaşması­

nın uzantısıdır. 
Zira sosyalizm kendi araçları içinde (yapılanına ya ela 

strateji tekrıikleri, mevcut yabancılaşmaların işlevi) bilimsel ola­
bilir. Fakat sosyalizm için mücadele, bir militan olma seçimi, 
kendi özel hayatını adamayı kabul etme seçimi, ispatlayıcı akıl 
ya da bilimsel yolla zorla kabul ettirilemez 

. Bu bir seçim, bir inanç eylemi, bir posti.ilattır. 
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Doğa bilimleri, öznenin nesne karşısında olabildiğince 
silinmesini isterlerken (sanatlar, mistisizmler, peygamberlikler, 
devrimci insiyatifler, şiirde ya da aşkta olduğu gibi ) insancıl ya­
ratımların ele geçirilişi için gerekli olan bilgi, aıılamaya çalışan 
öznenin yapıcı ve yaratıcı özne ile özdeşleşmesini ister. Nesne 
ancak kavramla anlaşılabilir, ö�neye ancak aşk yoluyla ulaşıla­
bilir, tasarı yalnızca mit, ütopya ya da şiirle çizilebilir. Yine ka­
baca, sarhoşluğun kimyasal ve biyolojik nedenleri ve etkilerini 
bilmek başka, sarhoşluğu duymak başka bir şeydir. Bir "Tutku­
lar Kitabı" yazmak başka, sevmek başka şey. Devrim teorisyen­
liği yapmak başka, ona karar vermek ve uy�ulaınak başka bir 
şey. Tarihçi olmak başka, tarihin akışını değiştirmek başka bir 
şey. Her bir dunımda, söz konusu olan iki parçadan birini dış­
lamak değil, gerçek bir geleceğin,  yani parçaları tümüyle geç­
mişte veya şimdide bulunmayan bir geleceğin bütün önceden 
kestirilemez şiirsel çıkışlarını ilke olarak dışlayarak mevcuda ve 
geçmişe boyun eğmememiz için, onların farklılıklarının bilin­
cinde olmaktır. 

6- Yapısalcılık (Structuralisme): 
Yöntem mi Yoksa Sistem mi? 
Mantıksal ampirizm içinde, son aşaması sırasında, doğa 

bilimlerinin dilini tanımlamak için anlambilim (seınantique) 
kavramının yanlış kullanılmasından ortaya çıkmış dilbilimin çe­
kiciliği başka bir biçimde, yani dilbilimsel olmaktan çok doktri­
ner olan bir yapısalcılığın bakışında insani bilimlerin dilini ta­
nımlamak için yapı kavramının yanlış kullanımında ifadesini 
bulur. 

Söz konusu olan yalnızca bir moda değildir. Ya da daha 
çok bu moda -zira ondan bir tane vardır- çok genel tarihsel bir 
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fenomene bağlıdır. 
Varoluşçuluğun egemenliği çeyrek yüzyıldan fazla sür­

dü. O da yaşanmış tarihsel bir deneyime; savaşın yönetimleri 
baskıcılaştırmasına, Bitler faşizminin totaliter ezişine, bürokra­
tik bir sosyalizmin dramlarına karşı, tek kelimeyle, kendine öz­
gülüğü inkar eden tüm yapılara karşı cevap veriyordu ve öz­
nellik, insanın sonımluluğu, insani seçimlerin sıkıntısı üzerine 
dikkat çekti. 

Fakat yapılar, daha çok sinsi, daha az açıkça sataşan ve 
saldırgan bir biçim altında taşındı. 

Yalnızca, basın, yayın, radyo, televizyon ve sinema gibi 
kültür yayına kitle araçlarının gücü değil, bireylerin tutumunu 
ekonomik, ahlaki, politik amaçlara şartlandırmak için, o araçla­
rı kullanan kunıluşların da bütün gücü, gerçekten bireysel dav­
ranışların en açık görünümünün şemalarla yapısallaştırıldığı bir 
durum oluşturdu. Şartlandırılmış reflekslerden yapılmış reklam 
montajlarından duygusal basma kalıplara kadar, önceden ha­
zırlanmış formüllere göre kristalize edilmiş kitlenin politik tep­
kileri geçiştirilerek yeni bir geleceğin açılışına, kararıyla, ger­
çekten katılan ve sorumlu özne gibi davranan insanın yaratıcı 
tarihsel insiyatif anı, böylece ikinci plana atılır. Eşyanın yalnız­
ca görünen yüzünde, gerçekten bütünüyle tarih, kendine özgü 
etkiye sahip yapıların bir diyalektiğine indirgenebilir gibi görü­
nür. Öyle ki, yapıdan onu doğuran insan etkinliğine doğru çık­
mak ihtiyacı lıiç duyulmayacakınış gibi bir duruma gelinir. 

O halde, tarihi kendisinin doğurduğu yapıların kişisiz 
oyununa indirgenirmiş gibi görünen, eşyaya dönüşmüş insanın 
görünür ve geçici geri çekilişi üzerine teori kurmaya mı mec­
buruz, yoksa tam tersine, yapıların başlıca işlevini (ve buna gö­
re değişik yapısalcılıkların değerlerini de ) bütünüyle bilerek 
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yapıyı insani gerçekliğin bir anı gibi, fakat ne bütün yapıları 
doğuran temel insan pratiğinden, ne de bu yapılardan hareket­
le geiiştiği halde indirgenmeyen ve kendileri de bir yaratma anı 
içeren bireysel pratiklerden dışlanmaz bir an gibi yerleştirme­
ye mi mecbunız? İşte sanın bunu bilmektir. Başka bir deyişle, 
yapısalcılığın geçerliliğini, bilimsel buluşun ve insanf ve top­
lumsal gerçekliğin bir düzeyini incelemeniıı bilimsel yöııtemı 
olarak kabul etmek ve doktriner yapısalcılığı, insan gerçekliği­
nin eksiksiz bir incelemesini veren, yaratma anını ve öznellik 
anını inkar eden bir felsefe olmak istediği zaman oradan at­
mak. Yapı; birinci dunımda eşi bulunmaz bir aracı, ikinci du­
nımda kısırlaştırıcı bir yabancılaşmadır. 

Ölümünden sonra, 1916'da ortaya çıkan Genel Dilbilim 
Dersleri (Cours De Linguistique Gencrale J'nde F. de Saussure 
0857-1913) ,  bilimsel inceleme alanını sınırlandırdığı zaman, 
bilinçli olarak üçlü bir indirgeme meydana getirir: 

a) Difi toplumsal bir ktınım olarak, öznenin bir gerçek­
leştirimi olan sözden ayırır; 

b) Zamandan soyutlayan ve eşzaınanlı çalışmaya bağla­
yan bir çeşit enlemesine kesmeyle dil ' i ,  dil tarihinden ayırır. 

c) Dil'i, yalnızca kendi içkin yasabrına göre incelemek 
için toplumsal bağlanımdan ayırır. 

Bu önlemler ya da metodolojik posti.ilatlar, araştırmala­
rın alanını sınırlandırmak, bir bilgi düzeyini tespit etmek için 
gerçekten geçerli ve tamıtamına böylelikle bir bilgi düzeyinin 
sınırlandırıldığı bilincine sahip olmak ve araştırma sonunda 
başka düzeylere erişmek söz konusu olacağı zaman onu unut­
mamak ( ve ondan varlığını inkar etmemek) ve bu başka dü­
zeyleri daha önceki düzeye katmak koşuluyla verimlidirler. 

Levi-Strauss, birçok kez bu yapısal yöntemin uygulama 
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sınırlarını vurguladı. Örneğin College de France'da Açılış Der­
si'nde hararetli bir tarih övgüsünden sonra şöyle ekliyordu: "Bu 
tarihe inanç bildirisi şaşırtıcı olabilir, çünkü bazen bize tarihe 
kapalı olduğumuzdan dolayı eleştiri getirildi . . .  Onu hiç uygula­
mıyoruz, fakat haklarını kendisine saklamak ist�yoruz. '1\raş­
tırmalarında eğer, doğuştan çok yapıya, oluşumdan çok so­
nuca bağlanmışsa, insanın incelenmesinde başka saldırı açıları­
nın olasılığını ve geçerliliğini ve bilginin yapınınkindcn başka 
düzeylerinin varlığını, hiçbir şekilde dışlamaz. Örneğin tarih ve 
yapı arasında bir çeşit temel soğukluğu Yaban Düşünce (La 
Pensee Sauvage)de<50l tümüyle kabul ederek 1 964'de şöyle ya­
zar: "Sosyal ve insani bilimlerin belirsizlik ilişkileri de vardır. 
Örneğin yapı ve olay arasındaki ilişki: "Biri bilinmeden diğeri 
algalanamaz, tersinden şöyle de söylenebilir: Bu,  tarih ile etno­
loji arasındaki tamamlayıcılığı açıklamanın elverişli bir aracını 
da doğunır. ·� 5 l )  

Unesco için hazırlanmış "Yüksek Öğrenimde Sosyal Bi­
limler" üzerine bir raporda "dünyayı değiştiren ve bu değiştir­
meler sırasında kendisi de değişen bir insanlık tarafından bi­
çimlendirilmiş bu kopmaz çifti11< 5Z l  araştırma nesnesi olarak ta­
nımlayarak, Marx'ın formüllerine çok yakın foımüller de kulla­
nıyordu. 

Bilginin bu kertesi ya da daha çok yapısal düzeyi, mark­
sistler tarafından çok uzun zaman ihmal edildi ve bazen de 
saklandı: Sık sık, örneğin felsefi kavramlar, dinler, ya ela san;ıt­
sal biçimlerin incelenmesinde, önce eserin yapısnı111 iç ::ıyrış­
tırması, kurgunun iç i lkesinin araştırınası yapılmaksızın hemen 

(50) Levi-Str:ıııss, Yaban Diişiince ( l.a pansee Saııvagc) s. 507. 
(51 )  Revııe Aleıheia no: 'l s. 205 . 
<52) a .g.c. , s. 204·205. 



dış düzenlemelerin incelenmesine geçtikleri oldu. Ancak Ro­
man .Jakobson'u şöyle dediği zaman kabul edebiliyonız: "Diller 
ve sanat üzerine çalışmak söz konusu olduğu zaman, ondan 
yapının anlaşılmasına nasıl kalkışılamayacak bilıniyonım. Baş­
ka şeyden söz edenler yarenlik yapıyorlar, bilim deği l .  (Fransız 
Edebiyatı, sayı 1 1 57, tarih 17-23 Mart 1966) 

Jakobson, marksizmi, örneğin sanat düzlemini başka 
düzlemlerin bir tiirevi olarak incelemek isteyen ınarksizmin 
mekanikçi karikatürü ile karıştınnamak şartıyla, yapısal yöntem 
ve marksizm arasında hiçbir karşıtlığın görülmediğini vurgular. 

Yapısal yöntem, marksistlere tüm araştırma için iç ve ya­
pısal analizin ilk ve zorunlu aşama olduğunu hatırlatarak, 
Marx'ın yönteminin dar ve mekanik yorumunu düzeltmekte 
yardımcı olabilir. Fakat bu bilgi düzeyinin tek olmadığını unut­
mamak şartıyla. 

Toplumlar ve onların tarihi konusunda kendi araştırma­
larını marksist anlayışla bütünleştirme olasılığını düşündüren 
Levi -Strauss, Yaban Düşi"ınce'de şöyle diyordu: "Altyapıların 
söz götürmez önceliği ortaya konmaksızın, inanıyoruz ki pra­
xisler(•) ile pratikler arasında her zaman bir aracı yer alır. Bu 
aracı, bir madde ile bir biçimin, ikisi de bağımsız varoluştan 
yoksun, yapı olarak, yani hem göriilür lıcm de kavranabilir var­
lıklar olarak gerçekleşmesi işlemi yoluyla olan kavramsal şema­
dır. Katkıda bulunmak istediğimiz, Marx tarafından henüz ka­
baca çizilmiş üst yapı teorisidir." (s. 173-1 74 )  

Dilbilimsel sistemlerin, kuruluş, eser y a  da inanç sistem­
lerinin, düzenlenmeleri ve tarihleri geçici olarak göz önünde 
bulundurulmayarak kendi içlerinde incelenmesi tam olarak 
doğnı ise, insanın incelenmesini, insan eserleri incelemesine 

(') Praxis: bir sonuç amacıvla hareket eınıe C Çev. ). 
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indirgemek doğnı değildir. Sebag'ın Marksizm' ve Yapısalcılık 
(Marxisme et Stnıcturalisme)'da; "İnsan, insani olan her şeyin 
yapımcısıdır. .. dilleri, mitleri, dinleri ya da toplumları yaratanlar 
insanlardır "( 53> diyerek haklı olarak hatırlattığı gibi, biitünlüğü 
ve gelişimi içinde insan pratiğinin incelenmesi yerine, -bu ince­
lemenin nesnel ve yapılaşmış sonuçları zorunlu bir kerte, ama 
yalnızca bir kertedir- bu insan pratiğinin nesnelleşmiş sonuçla­
rının incelenmesini koymak yanlıştır. 

Yapınm yabancılaşmış bir an!ayışııw doğru gitmeksi­
zin, onda insan rarajiııdan kum/muş bilimsel bir 'model' gör­
mekyeriııe, oıın ontolojik bir statü vereceğiz. Burada yine Se­
bag, yapının özerk bir işlev görmesinden yalnızca metafizik 
olarak sözetmenin mümkün olduğunu vurgulamakta haklıydı. 

Nesnelleşmiş insani ilişkilerin yapısal analizi , örneğin 
dilbilimdc, verimliliğini ortaya koyuyor ve gerçek insaııf bi­
limler kurmanın olasılığını gösteriyordu . Kurumlar, eserler ya 
da inançlardan kunılmuş sistemlerin ve yapıların araştırılması 
ve bi<,·imlendirilınesi hem açıklamaya, hem öngörmeye hem de 
mevcut olan belli özgülüklerin zorunlu olarak başkalarına bağlı 
olduğunu yerleştirmeye, kısacası kurumlan incelemesinde 
insani bilimlere, açıklayıcı saygınlığı ve pratik etkililiği bakı­
mından doğa bilinılerininkinden aşağı kalmayan bir statü ver­
meye imkan sağlıyordu . 

Eğilim, insani gerçekliğin sırf bu ayrıcalıklı anına, yani 
nesnel aklın kertesine, yapının kertesine bağlanmaktan ve bü­
tün diğer kertelerin gerçekliğine varıncaya kadar inkar etmek­
ten büyüktü. "Bilinç", diye yazar Levi-Strauss, "insan bilimleri­
nin gizli düşmanı olarak ortaya çıkıyordu."(54 ) 

(53> Paul Sebag: Markxisnıe et Stnıctııralisnıe (s. 1 1 4  ). 
(54 ) Levi-Strauss, (Yapısal Antropoloji) Anthropologie StnıC"llır:ı le (s. 194 ). 
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Daha da ihtiyatlı olan Levi-Strauss, kendi özel araştırma­
larını gerçekliğin bir düzeyine, yapıları doğuran toplumların te­
mel praxisi ile bireylerin bu yapılar tarafından bilgilendirilmiş 
somut pratiği arasında yapısal aracılıklann düzeyine yerleşi­
yordu. Tüm özneyi dışarıda bırakma eğilimi ,  son aşamada 
Marx'ın Kapital'inde salt yapısalcı yonımlama girişimlerinden, 
Nietzsche'nin haber verdiği "Tanrı'nın ölümü"nden sonra insa­
nın ölümünün yakınlığını önceden kestiren Michel Foucaulty'a 
kadar, insanı salt "üretim ilişkilerinin bir mesnedi" olmaya in­
dirgeyen Althusser ve onun okulu tarafından suçlandı. 

Claude Levi-Strauss, 1 5  Nisan 1967'de bana gönderdiği 
mektubunda kendisi şöyle yer alıyordu : 

"Değerli konferansınızın metnini bana ulaştırdığınız için 
size teşekkür ediyor ve okuduktan, inceliğinin ve gücünün ta­
dını aldıktan sonra ilişikte size geri gönderiyorum. Birçok nok­
ta üzerinde sizinle aynı düşüncede olduğumu hissediyorum. 
Althusser'i okumadığım için ondan söz etmeyeceğim. Lacan 
için, aslında çok daha güçlü bir biçimde içimde duyduğum ek­
siklikleri Fransız Edebzyatı 'ndaki röpoıtajda hissettirdim.  Fa­
kat ?ir polemik çıkarmak istemedim. Nihayet Foucault konu­
sunda eleştirilerinizde kendi düşüncemi buldum: Foucault'un 
tecrübeye gösterdiği büyük küçümseyiş, sizin gibi beni de şaş­
kına çevirdi. Yorumları asla olgul::ırdan çıkmış değildir; yorum­
larını keyfi bir kararname ile ilan eder ve gerçekliğin onlara 
uygun düştüğüne inandırmak için fantazisinc örnekler düzer. 

Bunu söyledikten sonra, ınarksizm cenneti ile sahte ya­
pısalcılık cehennemi arasında küçük bir Araf't:.ı. bana yeterince 
konforlu bir koltuk vermenizden dolayı size s:.ı.ygıl::ır sunanın . 
Kendimi orada rahat hissedeceğimi sanmıyorum. Gerçekten si­
zi kaygılandıran sorun konusunda düşüncemi açıklamak için 
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şunu söyleyeceğim:  
1 - Kendimi adadığım araştırmalarda özneye dikkat et­

mek uygun değildir. Kesin bir cevap vermeyi istemeksizin, bu 
hipoteze ihtiyacım olmadığını görüyonım.  Fakat başkalarının 
oraya koymasına engel olmak istemiyonım: Biz sonuçlara göre 
değerlendirileceğiz. 

2- Yüzyıllardan beri, bunca iğrençlikleri ve köti.i lülderi 
önlemekte yalnızca başarısızlığa uğramamış, aynı zamanda on­
ların meşnılaşmalarını sağlamaya her zaman hazır olarak orta­
ya çıkmış hümanist ahlakın iflası yüzünden kendimi derinden 
yaralanmış hissediyonıın. 

3- Bana öyle geliyor ki, bu iflasın nedeni, hümanizma­
nın, ahlaki değerler alanını yalnız insanla sınırlandırmak iste­
mesi olgusundan ileri geliyor. Bu sebep böylece onu, sınırla­
rında, şöyle söyleyeyim, kendi güvenliği için zonınlu öncü çar­
pışmalara girişme yerinde bir eyim hatası yüzünden, yara alabi­
lir bir dunıma getirdi. İnsanın bir parçasını ya da bir yönünü 
değil, tüm insanı konımak gerekliydi . . .  

Cezalandırılmış ve küçük düşürülmüş b u  hümanizma, 
adı benimkiyle birlikte çok sık söz edilenlerde pek bir yankı 
bulmayacaktır kuşkusuz. Fakat korkanın ki yine ele o, sizin 
özel kaygılarınızdan çok fazla uzak değildir." 

Marksizm konusunda bana kendi pozisyonunu belirle-
mişti: 

7 Kasım 1966: 
"20.  Yüzyıl Marksizmi üzerine değerli kitabınızı bana 

göndermek istemenizden ve orada düşüncelerimin tam tersini 
gösterdiğiniz sempatik anlayışdan dolayı size candan teşekkür 
ederim. Görünüşte kalan ayrılıklara ( bana öyle geliyor ki, ko-
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)aylıkla aşılab.ilecek ayrılıklara) rağmen! Zira bizim yaptığımız 
türden araştırmalar, bir gün bilimsel olmaya dönüşmek zonın­
dalarsa, ancak fenomenin bir görünümü ya da bir fraksiyonu 
olarak yüzyüze gelmekle birbirimize katlanmamız kaçınılmaz­
dır. Bir gün biitünleşıneyecekler anlamına gelmez bu . fakat 
fazlasıyla acelecilik bizi, kanımca, kesinlikle çıkmamız gereken 
(en azından geçici olarak, çünkü iylliştirilmiş gelecek bir felse­
fenin iınkansızılğı önyargısına varmıyorum. ) felsefenin içine 
yeniden düşürecektir. 

\ Ne olursa olsun kitabınız bana çok şey öğretti ve çok 
düşündürdü."  

Saussure yapısalcılığının soyut ve öğretisel yorumuna 
karşı Jakobson ya da Levi-Strauss asla anlaşılabilirin bütünü­
nün, yapının içinde olduğunu ileri sürmediler. Oysa doktriner 
ve soyut yapısalcılık, tüm gerçekliği yapıya indirgemek ister: 
Yapıdan yapıyı doğuran insan etkinliğine asla yeniden yüksel­
mez; yapısal yöntemin verimliliğini ancak, kuşkusuz insani bi­
limler için ilk örneğini Henri Wallon'un verdiği, Benetik yön­
temle tamamlaııdığmda ortaya koyabileceğini, ona bir diya­
lektik yapısalcılık gerekirken, asla kabul etmez. 

Yapılar, insanların tasarılarının ve aldıkları yolların kalıcı 
izleridir. Doktriner yapısalcılık, çölü andıran bu felsefe, kurul­
muş olandan başka hiçbir şeyi artık görmemek için, kuranı 
unutarak insanın ilk boyutu olan tasarıyı dışarıda bıraktı. 

Günümüzün yapı kavramı, dogmatik biçimi içinde, insa­
nın ölümünün felsefesi olan bu felsefenin son noktası, insanlar 
tarafından yapılmayacak bir tarihin son noktası olacak bir fel­
sefe taşır. 
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7- "Yeni Filozoflar" mı? Hayır: 
Yeni Uydurma Fels�fe (Sophistiques)(•) 
"Yeni filozoflar" olarak adlandırılması benimsenmiş olan 

şey bize felsefeyi çağrıştırmıyor. Çünkü bu ideolojik akım felse­

feden hiçbir şey taşımıyor: yalnızca "medya" ve polilika düze­

yinde yara rlanma mekanizmalarını içeriyor. zira bu mekaniz­
malar, ikLidarın -paranın ya ela dc.vletin- politik manevralarda 

ondan yararlanmak istediği zama n gerçekleştirebildiği ,  ii11iuer­

site felsefesini (her zaman olduğu gibi, başka felsefe profesör­
leri üretmek için felsefe öğreten felsefeyi )  kulla nma komısund:ı 

:ı nlamlıdır. Böylece başlangıca , yani düşüncenin rn:ı nipülasyo­

mı için Yunanlı sofütleri n merkanti list y:ı rarla nrna çağına geri 

dönülür. 

Kültür pazarında, medya tarafından pazarl ama ve eğlen­

ce endüstrisi ( show business) yöntemleriyle zengin bir tarzda 

çeşitlendiri lmiş genişleme, 1976 Haziranında Berııard-Hcnri 
Levy ile ortaya çıktı. 

Gnıbun başlangıç çekirdeği, 1968 büyü k hareketinin es­

ki Maocular tarafından oluştur u lmuştu . Başa rısızlıkıa n  sonra, 

hareket ile ilgili düşüncelerinin düş k ırıklığına uğradığın ı  ac:ığa 

vurarak, kendilerini zooloji k  bir anti-komün izm ile ötekilerden 

ayırıyorlardı. Onun için iktidar, onları memnunlukla k arşıladı 

ve hiç kimse onlardan hiçbirini Sta linci ya da Maocu okl ukla­

rından dolayı kınamayaca k,  hatta ltalya 'da eski arkadaşla rın ı 
polise ihbar eden Kızıl Tugayların pişman olmuşları , pcntitilcri, 
tugaycı oldukları için kına ndıklarında n daha az kınamaya uğ-

(•) Sophistııqııe -bilgicilik akımı- Antikpğ Yıın:ın felsefesinin eleştiri akımı. . .  
daha çok sofistler adıyla anılır. Sofistik deyimi sıfat olarak bilgiciye ve bilgi­
ciliğe llişkin anlamına dile gelir. Fransızcada cins ismi olarak da, bozuk, uy­
durma ve ciddilikten uzak felsefe anlamında kullanılır. (Felsefe Sözlüğü, O. 
Hançerlioğlu. Çev . )  
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rayacaklardır. 
Madrid'de İspanyol televizyonunda, İspanya Komünist 

Partisi'nin genel sekreteri, Madrid belediye başkanı, Fran­
ko'nun eski bir bakanı, iki Fransız, yani ben ve Bernard-Henri 
Levy'nin katıldıkları, marksizm üzerine bir otunımun sonunda, 
Bernard-Henri Levy'ye şunu dedim: "Burada, İspanyol televiz­
yomından, frankistlerin marksizm üzerinde kırk yıl boyunca 
hep aynı şeyi söylediklerini bir defa daha tekrarlamak için kim­
senin sana gerçekten ihtiyacı yok!" 

Marksizm dediği şeye karşı sövgüleriyle hayli kızışmışsa 
da cevabı hoş bir doğallıktaydı: "Senin çeneni dağıtacağım! "  
Onun üzerine, onun göm1esini sağladığım kameralar karşısın­
da mirasını almaya geldiği ideolojinin kusursuz mantığı orasıy­
dı. En tuhafı da bunu görenin, ilk araya giren Franco'nun eski 
bakanı olmasıdır. 

13ernard-Henri Levy'nin gnıbu, genel olarak çok ince iş­
lerde, çoktan doygunluğa ulaşmış anti-komünizm ortak paza­
rında kullanıldı ve onlar da doktrinin, daha sonraki tüm bozul­
maları Marx'a mal etme çabalan içinde (bir zamanların kil ise 
karşıtlarının lsa'yı dışlamak için Franco'yu, Kutsal Sözleşmeyi, 
Engizisyonu'u yahut Haçlı Seferlerini bile kullandıkları gibi)  
yerlerini buldular. 

Çeşitlemelerini, üzerine nakşettikleri başlıca konu "Marx, 
gulag'dır"dı . ( • )  Söz konusu olan, şartlandırılmış bir refleks ya­
ratmaktır: Tıpatıp yemek vaktini bildiren zili duyunca ağzı su­
lanmaya başlayan, Pavlov'un köpeği gibi, "Marx" dendiği her 
seferde gulag düşüniilsün istenir. 

( • )  Gulag -Rusça- "Gosııdarsıvennoe I Jpravlenie Lagerei" ( Devlet Kamp idare­
si) kelime grubunun baş harfleri. Politik ıııalıkıııııların siirgiin edildikleri 
toplama kampları, Rusya'daki baskının simgesi olmuştur. C Çev. ) 
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Soljenitsyne'in Gulag Takım Adaları (L'archipel du Go�ı­
lag)'nı lncil'leri olarak gören gnıbun üç teminatı: aşırı sağdan 
gelen Jean-Marie Benoist, kendini solcu olarak görmeye çaba­
layan Gluksmann ve tam zamanında gökten düşmüş Maurice 
Clavel başlama komutunu verirler. 

Benoist, tartışmaya yer vermeyecek şekilde çoktan ilan 
etmişti: "Marx öldü . "  

Soljenitsyne'in tutkulu ve  yanılmaz yorumcusu Gluks­
mann, Bernard-Henri Levy tarafından şöylece özetlenmiştir: 
"Kamplar marksist olduklarını kendi kendilerine itiraf ediyolar. 
Auschwitz< " > 1in nazi oluşu kadar onlar da marksisttir. " ( Bu dü­
şünce girişiminde Auschwitz'i Kant'a ya da Nietzsche'ye mal et­
memek niye?) 

Nihayet en safı Maurice Clavel, amaca doğnıdan gider. 
"Nouvcl Observateur"de şöyle der: "Gluksmann ve ben birbiri­
mizi tamamlıyonız: Ben Marx'dan Gulag'a çıkıyonım, o Gu­
lag'dan Marx'a doğnı gidiyor!" 

Bizim batılı dünyamız ya da Gulag! şeklinde, yazdıkla­
rından doğan seçmeyi, yalnızca sözlü olan isyanların dumanı 
içinde konıyan, bu kulaktan dolma bilnıesiıılercilik (obsküran­

tizm ) uzmanlarının saçmalıkları arasında, kurulu düzenin bü­
tün politik güvence biçimlerine hizmet etmekten başka artık 
bir şey kalmıyor. 

Bizim yeni fi!ozojlann bütün politik konuları işte ora­
dan doğar. Marx'ın üzerine yalnızca tükürmek yetmez, dediko­
du çöplüklerini karıştıran hizmetçi kadın tarzında, bir de Kari 
Marx. Bir Alman Burjuvanın Öyküsü (Kari Marx. Histoire D'un 
Bourgeois Allemandl yazılır. 

Daha canlı ve daha saklı biçimde mücadele etmek gere-

( ' ) Ausclı:"'itz: Ünlii nazi toplama kampları bölgesi. (Çev. ) 
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kir. Takımın en yeteneklisi Bernard-Henri Levy örnek olur. "Li­
beralizm, yeterince uygun olan en düşük durum değil midir?" 
diye sorar. Ve Fransız Demokrasisi (La Democratie Française) 
adlı Giscard D'Estaing'in kitabı için bir eleştiri yapmak bahane­
siyle bize, bu kitabın bir düşünce kitabı olduğu izlenimini ver­
mek amacıyla Voltaire, Leibniz, Montesquicu, Maclıiavel, Au­
guste Cornte ve daha başkalarını yardıma çağırır. 

Bugün, Başclönmesini Gücü < La Porce du Vertige) i le 
birlikte, Gluksınann grubun temel tercihinden hareketle, yeni 
başkanın nükleer caydmcıltkının, "kızıllar ya da ölümler mi" 
saçma ikilemini ortaya koyarak ve "Nükleer silah diğerlerinden 
daha başarılı bir toptan başka bir şey değildir," d iyen sağduyu­
dan yoksun postülatı kabul ederek savunmasını yapar. Denge 
ve üsler kavramları ile diğer eski askeri kavramlar, iki temel 
nedenden dolayı kökten yeni olan bir çağa anlam taşıdıklarına 
inanır: 

lki büyük için: 
1 )  Herhangi bir hedefe, onların kendi topraklarından ha­

reketle ulaşmak, -üsler kavramının tüm a nlamını yok eden şey-, 
2 )  Dev hasımları onlarca defa yıkmak ve hatta ( gezegen­

de oturan herbir insanın başı üstündeki tonlarca patlayıcı mad­
denin eşitliğiyle birlikte) yeryüzündeki hayatın bütün izini 
( keneli halkını da dışarıda bırakmaksızın) yok etmek, -denge 
kavramından bütün anlamı koparıp alan şey- mümkündür. 

Açık bir ifadeyle, bu silahlanma, silah üreticisi firmaların 
zenginleşmesinden başka bir şeye hizmet edemez ve ordular, 
Hiroşima'dan beri, artık 'Üçüncü Dünya'ya karşı sömürge ope­
rasyonlarından başka ( örneğin Vietnam, Cezayir, Afganistan sa­
vaşları, yahut Latin Amerika diktatörlüklerine Amerikan deste­
ği) ya da onlara katlanmış (Yunanistan'c.Ja, Arjantin'cle, Brezil-
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ya'da . . .  olduğu gibi) halklar tarafından püskürtülmüş askeri 
diktatörlüklerin, söz sahibi olur olmaz, ülke içi polis operas­
yonlarından (Filipinler'de Marcos'dan, Şil i'de Pinochet'ye ka­
dar) başka bir şeye hizmet edemezler. 

Bu politik-askeri problemler bugün felsefi bir boyuta sa­
hiptirler. Çünkü evrimin altını üstüne getirmek, iiç milyon yı l 
önce başlamış insanlık destanına son vermek, teknik olarak 

mümkün duruma geldiği andan itibaren, hareket eden insanın, 

tür olarak insanın yargısının problemleridir. Hayatımızın ve 

ölümümüzün anlamı üzerine, tarihimizin anlamı üzerine bizi 

sorguladığına göre, belki temel fclsel'i' problem oradadır. 

Oysa kelimenin en saçma anlamında bir politikanın sa­

vumısu için tartışmayı eski kavramlar düzeyine indiren. Gluks­

mann'ın kitabının özelliği, bir sistem in bekçi ldipep,i sınıfına 

düşmüş bir felsefenin özelliğidir. 

En fazla posası çıkmış konuların yeni filozoflar ı a rafi nda n 
yeniden ele alınışı o noktadan olur. Onlardan biri şöyle yaz;r: 

"Solda ve s:ığda , intihar eden bu ulusun yıkımını gören, urnuclu­

mı yitirenyurtsewrlerbumın ü&esindcn gelmek isterler . "  

Bir  diğeri partiden Batı'ya geçer: "Bizim düşünce biçimi­

miz Grek'.tir. " Maurice Clave da kavim-merkeziyetçi ( etnosant­

rik ) dir: "Hristiyanlık, Yalrndi-I-Jristiyanlık hem valıyediliniş 

hem de tarihsel tek insani din, tek mutlak tarihti r. " Dünyanın 
geri kalanı ; Hindu, Çin yahut lslaın, maneviyatı yoktur! 

Bir diğeri, aynı kendini beğenmişlikle, aynı bilgisizlikle, 

diğerini aynı batılı aşağılama ile kafasında "Çin düşüncesi gibi 

bilimsiz bir düşünce" canlandırır! 

Barbarlığı ilan edişleri içinde, kendi hayalleri olan, gnı­

bun nakaratı -nihilizmdir bu- bi.iti.in normların ve ti.im aklın yı­
kılışını ilan ve empoze etme sanatı üzerine Freud'un büyük ko-
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mıları Bir Yanılsamanın Geleceği (L'Avenir D'une lllusion) ve 
Uygarlığın Rahatsızlığı (Malaise de la Civilasition)'nı durmadan 
yayan biri şöyle yazar: "Bu dünya, hayal, uydurma ve duman 
olan . . .  düşünce roman kurgusuyla aynı türde bir kurgudur." 

Tarih, kelimelerin şıpırtısıdır. Felsefe,  kötü bir roman. 
Politika, çirkef kuyusu . Düşünceye Karşı Kin (Haine de la 
Pensee), grubun belirleyici eserlerinden birinin başlığıdır. 

Doğal bir eğilimle, bütün gerçeklik söyleme indirgen­
miştir: "Son sınırda", diye yazar bir diğeri, "kimse yoktur; yal­
nızca söylem vardır . "  Ve bir taklit: "Diyorum ki, gerçek, söy­
lemden başka hiçbir şeydir." 

İşte, herhangi bir şey üzerine, herhangi bir şey söyleme­
yi daha kolaylaştıran şey. 

Bu nihi/iznfo belirli bir politik işlevi vardır. 
1939'da, bir itiraflar kitabında, Hitler'e karşı bir suçlama­

da, nasyonel sosyalizmin doğuşunu açıklayan, Dantzig Senato­
su nazi eski başkanı Herman Brauschning, nihilizm devrimı 
dediği şeyin anlamı üzerine düşünüyordu. Brauschning, naziz­
min geçmişi içindeki, yolu üzerindeki bütün manevi normları 
yıkan ve akla aykırının ve onun despotik değişikliklerinin bü­
tün serüvenlerinin, üzerine kunılabildiği mutlak nihilizme gö­
türen bu devrimi hatırlatıyordu. 

Tarihin bütün çağlarında ınugalatacılık tiranlığın ilkbelir­
tisi olmuştur. "Yeni filozoOar"la birlikte, batılı felsefe buklesi, 
Atinalı sofistler partisine kıvrılır. En aşağı dereceye, umutsuzla­
rın, her şeyin bütünlüğünü bozan ırnıgalatacılığın aynısına geri 
döner. Kökünden kazımadan yola getirmeye geçiş! 

Bütün sanat, "küçük olan şeye büyük, büyük olan şeye 
küçük süsü verdirebilnıek"le öğünen Yunanlı sofist ler tarzında, 
bir onanma bir devrim süsü vermekten ibarettir. 
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iV. BÖLÜM 
20. YÜZULDA DEGİŞİMLER 

Batılı felsefenin parantezi bugün kapanmıştır. Batı bir te­
sadüftür. 

Anlamsız olan, bilançosunun büsbütün olumsuz olması 
değil, katkısının göreceleştirilmek zonınluluğudur: Öyle ki, in­
sanın insanlaştınlmasındaki rolü, üç dünyanın bilgelikleri karşı­
sında çok düşük biçimde ortaya çıkar. 

İnsanlığın diğer tarafı karşısında Batı'nın ayrılığı yinnibeş 
asırdan daha fazla, Sofistler ve Sokrates'ten 20. yüzyılın sonuna 
kadar sürdü. 

Bütünlüğü içinde dünyaya henüz bağlı olan, presokra­
tiklerden özellikle Hereklit'ten sonra yeterlilik baş gösterdi .  
Yani aşkınlığın karşıtı. 

Sokrates'ten beri, batılı insan, yalnızca kendisiyle meşgul 
olmak için doğadan kopmuştur. Doğaya ancak 1 6. yüzyıl sıra­
larında, doğayla doğanın birliğini yaşamak için değil ,  bir ya­

bancı gibi ona karşı gelmek, onu köleliğe indirgeyen fatih ol­
mak (efendi ve hakim diyordu Descartes), savaşın senyörü ol­
mak için geri döndii. 

Sofistlerden beri batılı insan Tanrı'dan kopmuştur: Ken­
disini merkez ve herşeyin ölçüsü"olarak görmüştür. Tanrı yok­
tur artık; insan için aralıksız yenilenen bu yaratma eylemi baş­
kası tarajindan olmaksızın kendi kendine gerçekleşir: insan 
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onu kendi diyalektiklerine, kendi kavramlarına, kendi kelime­
lerine indirgemeyi sürdürecektir. 

Sokrates'in şeytanından Platon'un  {y5ine, Aristo'nun 
devinimsiz motorundan Saint-Anselme ve Descartes'ın ontolo­
jik argümanına kadar Tanrı artık, filozoflar için hayat kaynağı 
değildir: Kavram olarak etinden soyunur ya da kavram kalesi 
sınırlarının ötesinde aylak aylak gezen, fakat ancak kavram ve 
sözcüğe göre yer alan bir hayalet gibi yaşamaya devam eder. 

Grekler'den sonra Ooğu'da doğmuş Hristiyanlık yahut 
İslam gibi büyük dinlerin obğanüstü yolları bile, felsefi planda, 
çok çabuk şekilde kavram parmaklıkları içinde lıapsoldular. 

Aristotales, lznik Konsülü'nden Aqinolu Saint-Thomas'a 
kadar Hristiyan Felsefesi'ni, El-Kindi'den İbn-i Rüşd'e kadar İs­
lam Felsefesi'ni körelten ölüm pırıltısı oldu : Hepsi ,  mesajın alt­
üst edici açığa· çıkışını, Aristo mantığının, onun ispatlamalarının 
ve kavraı?larının zincirine sokmaya kalkıştı. 

Dillerinden dolayı tuhafça "Yunanlılar" diye adlandırılan, 
(oysa aşağı yukarı hepsi -Sokrates öncesi fi lozoflar olarak- Asya 
bilgeliklc:rinin buluşma noktasındadırlar ) ,  Kapadokya'nın <Tür­
kiye'dc ), Antiokya 'nın (şimdiki Suriye'de ) yalıut lskenderi­
ye'nin ( bugünkü Mısır'da, Doğu'mın parıltılarının Afrika 'daki 
ocağı) üstadların<lan, Maitre Eckltart ve Saint-Jean de la  Croix, 
Kierkegaard ve Bartlı, yahut dinin modern savunucusu üstad 
Maurice Blondel'e varıncaya kadar, ateşi yeniden tutuşturmak 
için girişilen her şey Aristo'nun dışında ve ona karşı gerçekleş­
miştir. 

lslam'da da aynı şey olmuştur: Kur'an! mesajın yonımctı­
larının bütün şimşekleri felasifeye karşı, yani Tann'yı Yunan 
felsefesinin içinde okuma girişimlerine karşı başkaldırı lar  şek­
linde olmuştur. lbn-i Sina'nın gönül gözüyle gören a nlatıla-
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rından Attar'a, Rumi'ye Gazali'den lbn-i Arabi'ye, Mul • 

Abduh'tan lkbal'e kadar . . .  
Batılı felsefesinin yinnibeş asırlık temel aksiyomları, 

rinde yalnızca Kant'tan beri şüphe edilmeye başlanmış çok . 
sayıda önermeye indirgenebilir: 

- Gerçeklik, varlık, bizden bağımsız olarak bulunur ( İster 
Platon'un ideaları söz konusu olsun ister Demokritos'un atom­
ları). 

- Bilginin nesnesi olan bu gerçeklik, kavramlar yardımıy­
la tanımlanabilir, sınıl1anabilir, incelenebilir ve kullanılabilir. 

- Kavrama indirgenmiş olan bu incelemenin temel çev­
çeveleri şunlardır: 

1 )  içinde nesneleri birbirlerine göre yerleştirebildiğimiz 
boş bir kap olarak değerlendirilen uzay; 

2 )  Olayların diziliş düzenini ve kronolojisini tepsit etme­
ye izin veren zaman; 

3) Bütün parametrelerini ve bütün daha öte dunımlarını 
bildiğimiz bir sistemden hareketle, öngörüyü mümkün kılan 
nedensellik ya da yasa; 

4) Bilimin nesnelliğini, yani gerçekliğin izleyeninden ba­
ğımsız olarak tanımlanma imkanını garanti eden özne ve ııes­
ııenin, eşya ve hareketlerinin, madde ve enerjinin ayrımı .  

5 )  Nihayet, eksiksiz tanımlamaları v e  (Aristo içerınesinin, 
matematiksel ilişkilerin ya da yapısal oluşumların) mantıkları 
içinde kesin, gerçeği sonuna kadar kullanma ve egemenliği al­
tına alma yeteneğine sahip bir dil ideali. 

Bu temel ilkelerden hareketle, Platon'un ımıtlakiyetçi 
akılcılık majestelerinden Aristo'mın titiz kıyas hazretlerine, 
Descartes'ın teknokratik akılcılığından Auguste Comte ve artçı­
larının etinden ayrılmış pozitivizmine kadar, Batı'nın totaliter 
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rasyonalizmi gitgide artan bir şekilde insanın bir yerlerini sa­
katladı. 

Doğa ve insan üzerindeki egemenliğin bütün teknik ey­
lemleri için, bu dünya görüşünün etkililiğini öncelikle çok iyi 
tanımak gerek. 

Bu düşünce sistemi yeterlidir. 
Terimin bütün anlamlannda; yani, ister bu egemenliğin 

uygulanması için başka hiçbir şey gerekmesin, isterse sistemin 
dışında kalan sistemi aşan hiçbir şeye bağlı olmamanın tatmin 
olmuş arzusunu ifade etsin. 

Bu düşünce sistemi frıdirgeyicidir. 
İnsanı, onu hayvanlar dünyasından ayıran, tam anla,mıy­

la insani boyutlarından kopanr. Bu felsefe, örneğin insanın es­
tetik boyutunu dışlar: Platon, şairleri Devlet'inden kovuyordu; 
çünkü bu efsane yaratıcıları kavramın sınırlarını çiğnemek is­
terler. Ondan sonra Aristo sanatı taklide indirger (bu anlayış, 
Batı'da, 20. yüzyılın başına kadar egemen olacaktır) ve Hegel 
de sanatı (dinde olduğu gibi) sadece, gerçeğin bütününe birlik­
te yayılacak olan, kavramın tahta çıkışının altındaki ve öncesin­
deki anlar olarak değerlendirecektir. 

Aşkı -temel insani ilişkiyi- dışlar; Platon'un erosu, başka­
sının aşkı değil, aşkın aşkıdır. Duyarlıdan mantıklıya geçişin, 
dualist bir dünya anlayışı içinde arzu, güzel formlardan güzel 
düşüncesine geçmenin benmerkezci arzusu, ölümsüzlük arzu­
sudur. Sonsuza dek istek. Vermek ve kendinden vaczgeçmek, 
asla. 

Aristo, Platon'un eros'una kozmik bir boyut verir: Bu 
yalnızca insanın bir hareketi değil, yükselişi içinde evrenin de 
hareketidir. Sanki aşkın, kendine duyduğu aşkta, daha yüksek 
bir olgunluğa uluşmasının yolu arzuymuş gibi. 
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Hristiyanlık, Yunan ve genel olarak Batı felsefesinin ilke­
leriyle kirlenmemişken, kavramların ve kelimelerin zırhında bir 
gedik açabilecekti. Fakat Assise'li Saint François ya da Avila'lı 
Sainte Therese, kiliselerin ve üniversitelerin resmi felsefesin­
den uzak durdular ve Descartes'la birlikte bütün yaşanmış aşkı 
dışlayan, güzelliğe ulaşmanın tek olasılığı olarak, tutkular me­
kaniğine geri dönüldü. Sartre tekbenciliğinden "başkası için"e 
açılış girişimlerinin tümünde başarısızlığa uğrayıncaya ve kendi 
evrenine (orada cehennem başkalarıdır) kapanıncaya kadar . . .  

Bu düşüııce sistemi etkilidir. 
Her şey yalnızca akıl ile yapılamaz: Onunla örneğin ne 

aşka, ne güzelliğe, ne de hayatımız�n ve ölümümüzün anlamı­
na ulaşabiliriz. Fakat onunla egemen olabiliriz. Doğaya ve in­
sanlara egemen olmak.  Onlara savaş açarak. Bu, akılsız aklın 
en büyük eseridir. 

İnsanın artık akıldan başka bir şey olmadığına karar ve­
rildiği andan itibaren, yeterlilik postülatı adına, tüm aşkmlık 
postülatı, tüm bağımlılık postülatı dışlanmış olur. Bu çember, 
böylece insanın çevresine (postülatla fakat tanımazlıktan geli­
nen bir postülatla) aşması yasaklanarak çizildi. Artık insan eyle­
minin, egemenlik ve büyüme arzusu içinde, birey olarak ya da 
uluslar, sendikalar, sınıflar, bloklar veya gnıplar gibi, kollektif 
organizma biçiminde bireylerin ortaklıkları olarak, insanın ken­
dinden başka ölçüsü yoktur. 

Dünya, meydan okuyan çıkarların ve tutkuların, kısmi 
olanı aşan hiçbir değer yargısına ve özel isteklerden önde ge­
len bütünlüğe gönderme yapmaya artık ba�lı olmadıkları bir 
orman yasası alanına döner. Yalnızca güç ilişkileri ve korku 
dengeleri varlıklarını sürdürürler. 

İnsanın, tam anlamıyla tek insani olan aşkın boyutundan 
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koparılışı, ondan, ona zafer sağlayan bir gücü özgürlüğüne ka­
vuştunır. 

Aşkın değerlere saygı gösteren, ahlaki yasaklamaları ta­
nıyan bir hasım karşısında, güç isteği ve gelişme isteği dışında 
başka kural gözetmeyen bir kişi, ezici bir üstünlüğe sahiptir. O,  
yazılı tarihin altmış asrında olduğu gibi, değişmez galip olacak­
tır. 

Her zaman galipler tarafından yazılmış olan bu tarihin 
bize, bütün savaşlarında, insanın insanlaştırılınasında ters bir 
görüntü vermesinin nedeni 'budur. 

İnsanı, alet ve silah üreten hayvan olarak tanımlamak, 
aklını (araç aklını) hayvansal ihtiyaçlarının hizmetine verdiğini 
söylemektir. Bu onu, kesinlikle bütün diğer hayvanların, hatta 
yok edebileceği devlerin ve yırtıcıların da aşağısına indirir. 

Eğer karşısındaki insan, ya lnızca silahlanmış ve aletlen­
miş hayvan değil, aynı zamanda mezar ve tapınak kuran insan 
değilse -çünkü hayatı ve ölümü ona problemler çıkarır ve aklı, 
yalnızca hayvansal ihtiyaçlarını tatmin etme aracı değil, önce­
likle amaçlar ve anlam üzerinde düşünme aracıdır - özveri in­
sanına arzunun insanı üstün gelir, kısmi heves üzerine Bü­
tüıı'ün önceliğini kabul edişin ifadesi olan özveride (yani ken­
dinden verme, kendinden doğnılamada) bulunan aşkmlık in­
sanına yeterlilik insanı üstün gelir. 

Tarihin bu (çağımızda tersine dönebilen, gücü zorla ele 
geçirebilen ve özveriyi arzuya kurban edebilen) temel gerçekli­
ği, yalanın tarihi ve tarihin yalanı olan yazılı tarih içinde gizlen­
miştir. Her zaman galipler, yani zaferlerini alt insanlığa borçlu 
olanlar tarafından yazıldığı olgusu açık. Kültürlerinin üstünlüğü 
nedeniyle kazandıklarını açıklıyorlardı; sanki kültür, amaçlar 
ile hayatın ve ölümün anlamı konusunda az ya da çok duyarlı 
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bilinçle değil de, alet ve silahların etkililiği ile tanımlanıyormuş 
gibi . . .  

Sanın kendisini tüm tarih içinde gösterir. Asya stepleri­
nin göçmenleri, I-loang-Ho ve lndus deltalarının büyük uygar­
lıklarını istila edip yıktıklarında, bu, kültürlerin üstünlüğünden 
ya da atlının piyadeye ve daha ileride, demir kılıcın bronz kılı­
ca karşı zaferi değil iniydi? Başka bir deyişle, teknik ve askeri 
güç, bir uygarlığın kalitesinin ölçüsü müdür? Binlerce yıl sonra­
sında Amerika kıtası halklarının (ateşli silahlar ve süvari askeri 
üstünlüğüyle), zorla çalıştırmalar ve özellikle bu haksız girişten 
ileri gelen salgınlarla yok edilişi, Hristiyan Batı Uygarlığı'nın bir 
zaferi midir? Zenci ticareti ve Afrika'dan Amerika'ya köle taşı­
macılığı, Asya'ya çok ibç ithalatını empoze etmek için yapılan 
afyon savaşı, sonra üç kıtaya yayılmış kanii sömürgecilik, uy­
garlığın baı·barlık üzerine zaferleri midir? 

1 fiç şüphesiz, tarihin batılı görünümlerindeki bu kökten 
ters dönüş, incelikleriyle ayırdedilmek zorundadır. rakat ince­
likler aslı silikleştiremeyecetir. Gerçekten de askeri fetihler de­
ğil, kültürel devrimler yapan yayılmalar, yani yalnızca güç yo­
luyla değil, aynı zamanda bir kültüıiin ya da bir inancın parıltısı 
yoluyla empoze edilmiş toplumsal değişmeler oldu . Örneğin 
Hintli İmparator Asoka'yı benimsedikten sonra I3udizm'in, 
miladi ilk üç asırda (İznik Konsülü'nden ve Constantinizm'den 
sonra ) Hristiyanlığ'ın ve hicri birinci asırda lslam'ın yayılışları 
gibi. 

Tarihten, bundan daha az bir şey kalmaz, eğer daha faz­
la değilse. lbn-i I-Ialdun'dan beri ve dört yüzyıl sonra Montes­
quieu ile birlikte, kralların ve generallerin tarihi olan savaşların 
tarihi, egemen güçlerin tarihi olarak kalır. 

Hangi saplantıyla resmi tarih bize, il. Ramses'in savaşla-
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rının, insanın gerçek tarihi için, tek canlı iz olarak yaşayan ba­
yağı yontma kalıntılardan daha az önemli olduğunu . . .  Çin'in 
otuz imparatordan oluşan hükümranlıklarının ancak, çağın 
eserleri T'Ang, Song, Yuan, Ming hanedanlarının adlarından 
başka hiçbir şeyi konımayan olağanüstü görünümüyle yaşama­
ya devam ettiklerini . . .  İskender bizim için savaşlarıyla değil, an­
cak, Batı ve Asya'nın birliği düşleriyle, dostlarının İran prenses­
leriyle evlilikleri ve Gandara'da Yunan sanatı ve Hint sanatının 
düğün törenleriyle yaşadığını. .. Sezar'ın, bizim hafızalarımızda 
yalnızca "Gaules Savaşı"nda bizzat kendisinin yaptığı konuş­
mayla varolduğunu . . .  Napolyon'un, kendisinin sadece "Atlı Ro­
bespierre" olduğu zamandan daha az parlak ve daha küçük bir 
Fransa bıraktığını. .. Birinci "büyük dünya savaşı"nın yenilenler 
için olduğu gibi, yenenler için de geniş toplumsal ve insani bir 
gerileme, ikincisinin de Auschwitz'den Hiroşima'ya kadar veri­

len kurbanlarla, insan yok etme araçlarında eşi görülmemiş bir 
büyüme sergilendiğini . . .  unutturmaya çalışır? Altmış asırdan bu 
yana askeri ktınım ve hiç değişmeksizin uygarlığın· borçlar ha­
nesine yazılır. 

Felsefe tarihinin de bu bağlam ve bu aşama dışında bir 
anlamı yoktur. 

20. yüzyıl Çağdaş Batı Felsefesi'nin tarihi, bütün diğerle­
rinden daha fazla açıklayıcıdır. Çünkü onun batılı taşralılığı ve 

ilkelliği kendi karmaşıklıklarının dışında bir bilinç edinmeksi­
zin, yirmibeş asırdan beri, Batı'da, klasikleşmiş dünya anlayışı­
nın bütün kavramlarının yeniden tartışma konusu yapılışıyla 
aynı zamana geldiği için, olduğundan daha parlak ortaya çıkar­
lar. 

Eski dünyayı iki olaylar dizisi çatırdatır: 
Bilimlerde, rölativite ve kuantumla birlikte fiziğin deği-
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şimi, uzay, zaman, determinizm, madde ve enerji ilişkileri ile 
bilmenin özne ve nesne ilişkilerinin klasik anlayışlarını yeni­
den tartışma konusu yapar. 

Politika'da (yani oluşmakta olan tarih içinde) Hiroşima, 
sömürgeciliğin sonu ve uzayın keşfi, bütün değerleri tartışma 
konusu yaparlar: Milletler ve ordular, düzen ve devrim, Batı 
hegemonyası ve kültüıiinün düzmece evrenselliği. 

• • • 

1) Bilimlerde, Galile ve Descartes'tan beri klasik fiziğin, 
Öklit'ten beri geometri ve felsefenin üzerine dayandığı temel 
kavramlar, yirminci yüzyılın başında, en azından otuz yıl için­
de, Einstein'ın görecelik üzerine 1905 ve 1915  tarihli iki maka­
lesiyle birlikte ve kuantum fiziğinin 1910'dan 1 925'e kadar 
özellikle Bolu, de Broglie, Planck, Heisenberg'le doğmasıyla 
birlikte geçersizleşmiştir. 

Altüst olan ilk kavram uzay kavramıdır. Oysa Batı gele­
neğinde en güçlü şekilde kökleşmiş olan oydu. Uzay, dünya­
nın mutlak bir özelliği olarak değerlendiriliyor ve onu incele­
yen bilim olan geometri, Yunanlılar için, Platon'dan ve daha da 
önce Öklit'ten bu yana, tüm bilimin modelini ve yaklaşmak zo­
nında olduğu felsefenin idealini meydana getiriyordu. 

Deneyden arınmış mantıksal bir akıl yürütme yoluyla te­
oremleri çıkarmak için aksiyomlardan hareket eden geometri­
nin yöntemi,  yalnızca felsefi bir düşünce okulu değil ( Pla­
ton'un Akademi'sinin girişinde "geometri bilmeyen kimse bura­
ya girmesin" uyarısının yazılı olduğu söylenir ), bir çeşit tanrısal 
vahiy gibi, ontolojik bir değere sahipti. Tanrı geometricidir. En 
güzel biçimler, Tanrı'nın dünyayı ona göre kurduğu bu geo­
metrinin biçimleridir. 

Batı'da, ikibinbeşyüz yıl boyunca, 20. yüzyılın başına ka-
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dar, hiç kimse bu inançtan kuşku duymadı. 
Aydınlığa kavuşturmak gerekir ki, Batı'da -zira bu daya­

nıklı önyargı başka hiçbir yerde, örneğin Hindistan ya da 
Çin'de, geometrinin önemli gelişmelere sahne olduğu yerde 
açıkça ifade edilmemişti- bu bilimin hiçbir statüsü ve doğa bi­
limlerine nazaran özel felsefi veya teolojik ayrıcalığı yoktu . 

Doğu nıhçuluğu, gerçekliğin, bizim biçimlendirdiğimiz 
kavramlarla ve bu kavramları ifade eden sözcüklerle özdeşle­
şemeyeceğini her zaman vurgulamıştır. 

Örneğin Çinli gökbilimciler, gök cisimlerinin güzergahı­
nı ya da geometrik biçimleri olan eşyanın yapılarını pekiştirme­
yi asla ileri sürmediler. Onlar cebirin temsilf olmayaıı biçimi 
altında biçimleri ve hareketleri inceliyorlardı . <  55 ı 

Uzay ve zaman anlayışlarındaki göreceliğin aynı bilinçli­
liği, Hint düşüncesi için de söz konusudur. "Budha, keşişlerine, 
geçmişin, geleceğin, fiziksel uzayın ve bireylerin sözcüklerin­
den, düşünce biçimlerinden, ortak anlamın terimlerinden baş­
ka hiçbir şey olmadıklarını, yalnızca yüzeysel gerçeklikler ol­
duklarını öğretti. rr( 56)  

Avslıagoslıa, miladi birinci yüzyılda şöyle yazar: "Uza­
yın, bir tanımlama ve gösterme biçiminden başka bir şey olma­
dığı ve keııdi kendinde gerçek lıiçbir varlığın bulunmadığı iyi­
ce bilinsin. Uzay ancak bizim tanımlama ve yerleştirme ihtiya­
cımızdan dolayı vardır. 11< 57l 

Görecelik kuramının merkezi tezi tamamıyla işte orada­
dır: Geometri, zihnin bir yapımıdır. 

(55) Bkz. Joseplı Needlıanı. Science and Civilisation in Clıina < Çin'de Bilim ve 
Uygarlık, cilt III, s. 458). 

(56) Madlıyanika Kaika Vıtti. 
(57) Avslıagoslıa, Tlıe Awakening af Faitlı, içinde, s. 107. 
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Einstein'ın görecelik kuramının, Çin'in ve Hindistan'ın ya 
da daha başka yerlerin mistiklerinin yazılarında bulunuşunun 
ileri süıiildüğünü açıklamalarda hiçbir şekilde duymuyoruz;  
ama Batı'nın varlığı, gerçekliği kavramlara, sözcüklere ve söy­
lemlere indirgeme tutkusunun, uygarlığımızın ve onun bütün 
alanlarda yeterliliğinin karakteristik bir önyargısı olduğu hara­
retle vurgulanıyor. 

Ve işte fizik, 20. yüzyılın ilk çeyreğinde, Einstein: "Bun­
dan böyle kendinde (bizatihi) uzay ve kendinde zaman, gölge­
ler gibi yok olmaya ınakuındur ve bağımsız bir gerçekli/f,i yal­

nızca ikisinin bir çeşit birliği koruyacaktır. ıl5B> diye yazdığın­
da kendi temel kavramlarını dinamitler. 

Buluşunun birinci sonucu, geometriyi böylelikle fizik bi­
limlerinin ortak hukuku içine sokmak ya da daha açıkçası, ge­
ometri ve fiziği çözülmemecesine birleştirmekti. Artık, içinde 
katı cisimlerin hareket edecekleri boş bir uzay ayırmak müm­
kün değildir. 

Bu aşamamızda, gündelik deneyimimizi mutlak bir ger­
çeklik imiş gibi yapabiliyor olmamız bir gerçektir. Zaten bütün 
dil de, işte o deneyimin sonucudur. 

Oysa , atomların görünmeyen hareketlerinden çok küçü­
ğü ya çok büyüğü (duyarlı muhayyilemizden doğmuş, söküp 
atılamayan ve gözlenen gerçeklikle hiçbir ilişkisi olmayan bir 
sözcüğü yeniden kullanmak için), ya ela kosmos içinde ışık hı­
zına yakın hızlarda gerçekleşen hareketler söz konusu oldu­
ğunda, bu dilin yüklendiği bütün imgeler, diğer bir aşamada 
kullanılmaz olur. 

Orada artık katılar, yani boşluk içinde tahmin edilen, 

(58) Einstein: Le Principe de Relativite (Görecelik ilkesi) s. 75. 
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biçimi bozulmaz nesneler yoktur; fakat yalnızca varoldukları 
ve orada oldukları artık söylenemeyen daha yoğun çekirdekle­
rin, denizdeki dalgalar gibi , doğdukları ve yok oldukları bir 
güçler alanı vardır. Orada yalnızca varlık ya da yokluk olasılı­
ğından söz edilebilir, sayısal öngörülebilirlikten söz edilemez. 

Şunu da ekleyelim ki, burada biz duyumsal değil; ancak 
matematiksel terimlerle "betimlenebilir" olanı, duyumsal değil, 
duyarlı muhayyilemizde uyandırmak için, kavram değil benzet­
meler (alan, güç, dalgalar, zerrecikler vs . . .  ) olan sözcükleri kul­
lanmanın zonı altındayız. Sokrat-öncesi ve batılı olmayan filo­
zoflar, dünyayı nasıl gördüklerini şiir biçimleri altında ifade et­
mekte (yeterliliğin tersine) alçakgönüllülük sahibiydiler. Bize 
şeylerin ne olduklarını söylemek değil, her zaman kavram ve 
sözcüğü aşan bir gerçekliği simgeyle, yahut mitle göstermek 
iddiasında ve yeterliliğinde olan şiir. 

• • • 

Ölçüsü, saatten gök cisimlerinin hareketine kadar, çok 
ya da az uzunlukta bir çizgide bir süreyi ifade ediyor olmasıyb 
uzaysallaşmış, soyut· ortam olarak değerlendirilen ya da gele­
cek olarak, anı içinde veya beklenen olarak, yaşayan bir varlı­
ğın büyümesi yahut evrenin genişlemesi; yani bize geri dönül­
mez izlenimi veren her şey olarak değerlendirilen zaman kav­
ramı da aynı şekilde parçalanır. 

Burada ela, 1887'de eşzamanlılık kavramını tartışma ko­
mısu yapan Miclıelson ve Morlay'ın deneyi, hem mutlak bir ev­

rensel zaman postülatının hem de uzayın özerkliğini reddet­
meyi gerektiriyordu . Bu deneyime dayanan düşüncenin sonu, 
Einstein göreceliğinin bilimsel deıırinıine ulaştı. 

Mekanikçi Batı'nın uzaysallaştırılmış doğrusal zamanı, 
bu defa aklın bir kurgusu olarak oıtaya çıkıyordu. 
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lhtiyaçlarına ve arzularına, dünyayı ve inasanı kullanma 
tutkusuna bağlı olarak, dünyayı kavramlarının ve sözcüklerinin 
yardımıyla parçalara ayıran küçük benin yanılgısından doğ­
muştu bu kurgu. 

Artık uzayın, şeylerin sıkış sıkış oldukları boş bir kutu 
benzeri, nesnelerin yanyana geldikleri alan olarak değerlendiri­
lemez olması gibi, zaman, olayların birbirini izledikleri alan, bir 
kısmını bizim koştuğumuz ve bir diğerinin bizim önümüzde -
bir halı gibi- öıiileceği, düz bir çizgi gibi değerlendirilemez. 

Böyle anlaşılan zaman, ancak, bir kadran üzerine dizil­
miş aralıklar yardımıyla ölçülen saatlerin ya da gökyüzünde bir 
gökcismin yörüngesiyle ölçülen gökbilimcilcrin, mekan terim­
leriyle tanımlanacaktır. 

Gerçekte, modern fizik, geçmişin büyük mistikleri gibi, 
zaman ile zamanda olup biten şey arasına kopmaz bir bağ yer­
leştirdi; tıpkı uzay ile uzayda yayılan enerji arasına yerleştirdiği 
gibi. Hiçbir şeyin olup bitmediği zaman olmayacaktır. Yaratma­
dan önce zaman yoktur. İçerdiği şeyden bağımsız boş uzay 
yoktur. 

Zaman, bir yörüngenin genelleştirilmesi değil, anın son­
suzluğu içinde yaratmanın fışkırmasıdır. 

O halde zaman, sadece aldatıcı olarak varlığı baştan ba­
şa dolaşma eylemidir. I3ütün varlığımızla katılışımızın sonsuz 
eylemini kimlik edinmiştir. Tamamen insani, yani ilahi bir ha­
yatla beslenmek, yaratılışın sonsuz anına katılmaktır. 

Ancak böylelikle, yaratılış zamanı ve umut zamanı, yani 
nedenin sonuçlardan önce geldiği nedensellik zamanı ve ama­
cın araçlardan önce geldiği ereklilik zamanı, tek bir şey olabilir. 
Ereklilik, şartlarından önce sonucun geldiği ters çevrilmiş bir 
nedensellik değildir. Yaratıcı eylem (en yakın benzerliği, insa-

171 



nın sanatsal yaratışının gösterdiği, Tanrı'nın eylemi) içinde ne­

densellik ve ereklilik tek bir şeydir. 

Dünyanın bir anlamı vardır, demek; her şeyin ilk nedeni 

ve son amacının Tanrı olduğunu söylemektir. Çünkü ereklilik 

nedenden önce gelen sonuçtur. Tanrı'nın yaratıcı eylemi kör 

bir güç değildir, fakat dış bir amaca bağımlı da değildir. 

Daha önce, bizim olmaksızın bizde bulunan ve bizim 

daha çok gündelik ve reddedilemez deneyimimiz olan bu kay­

nak fışkırmasını göstermek için Tanrı 'dan söz etmiştik. Tanrı 

bir Varlık değil ,  bir Eylem'dir. Varlıklar sadece bir dümen suyu, 

yahut geçici bir açık seçikleşmedir, dediğimiz şey budur. 

Modem fiziğin, kozmik aşamada olduğu gibi, cisimcik­

ler aşamasında gerçeklikten bize verdiği görünüm bundan 

başkası değildir: Bir özler dünyasının yerini, bir ilişkiler dünya­

sı alır. Artık nesne hareketinden, madde enerjiden ayrılamaz. 

Tanecik diye adlandırmaya devam edilen şey belirli bir yerde 

bulunmaz, sadece hangi ihtimalle birlikte orada bulunabildiği 

söylenebilir; mekanik bir determinizme boyun eğmez; ya lnızca 

yoğunlaşmasının hangi ihtimalle birlikte gerçekleşebileceği 

söylenebilir. 

Kitle olarak adlandırılmaya devam edilen şey bir enerji 

biçimidir. Varlık, hemen geçiveren bir eylem ortaklı)4ı ya da fi­

ziğin deyimiyle alaııın daha büyük bir yoğunluğudur. 
İnsan da artık, eşyayı ııesııel olarak izlemek ve tasvir et­

mek için, eşyayla arasına uzaklıklar koyamaz. Kendisi de d:ınsa 

girer. Artık izleyici değil ,  ortaktır. 

Taneciklerin özellikleri ancak, deney yapanların bom­

bardıman ettikleri taneciklerle çarpıştıkları sırada ortaya çıkar. 

Gözlemlenen, yalnızca bu çarpışmaların ortaya çıkardığı izdir. 

O halde insan, ilişkiler ağının ya da daha çok evrensel etkileşi-
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min bütünleyici bir üyesidir: "Yalıtılmış maddesel parçacıklar, 
özellikleri ancak diğer sistemlerle etkileşimleri aracılığıyla ta­
nımlanabilen ve gözlemlenebilen soyutlamalardır.11< 59> 

Burada yine, tek düşünceleri, gerçeklikle arzularımızın 
ve dillerimizin ona empoze ettiği parçalamaları birbirine karış­
tırmak olmayan Doğu'nun bilgeliklerinin, bilimsel gelişmeler­
de, Yunanlıların ontolojisinden ve onların batılı izleyicilerinden 
daha saygıdeğer oldukları ortaya çıkıyor: "Eşya", diye yazıyor 
Nagarjuna, "varlıklarını ve doğalarını karşılıklı bir bağımlılıktan 
alırlar ve hiçbir şekilde kendiliklerinden değildirler.11<6o ı  

Atina sofistlerinden kaynaklanan kusurun mirasçısı, eş­
ya üzerinde sözcüklere öncelik veren ve kolaylıkla gerçekliğin 
kimliğini kavramlar, kelimeler ya da onu betimleyen simgelerle 
saptayan, kolaylıkla haritayı toprakla karıştıran Batı felsefesi, 
gerçeği düşünceden ve düşünceyi hayattan soyutlamıştır. 

Bugün başlıca problem, şu üç terimin birliğini, yeni bir 
aşama için, yeniden keşfetmektir: Doğa, insan ve yalnızca dü­
şünen varlık olarak değil, tam anlamıyla insani, yani ilahf bir 
hayatı yaşayan bir varlık olarak insan. 

Söz konusu olan epistemolojik bir yenilenme, entellek­
tüel bir lüks değil, bugün, manevi bir körlükle, yani araç bol­
luğu ve amaç yokluğuyla, gezegen çapında bir intihara doğnı 
giden aynı türün sağ kalmasıdır. 

20. yüzyılın başında gerçekleşen bilimsel değişim üzeri­
ne yapıcı bir düşüncenin yokluğu, 20. yüzyılın ortasında ger-

(59) Niels Bolır. La Physiqııe Atomiqııe et la Description de la Nature (.Atom 
Fiziği ve Doğanın Betimlenmesi) s. 57. 

(60) Fritjof Capra'nın alıntısı: Le Tao de la Physique (Fiziğin Tao'su ) s. 1 4 1 .  
Çok şey aldığımız bu  kiıaba minnet borçluyuz, çünkü, düşünceyi, ıno·· 
dem batılı bilim ile Doğu bilgelikleri arasındaki ilişkilere yönell iyor. 
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çekleşen tarihsel değişim üzerine yapıcı düşünce yokluğunun 
bir görünümünden başka bir şey değildir. 

• • • 

2) Başlıca tarihsel degişim, bilimsel değişim gibi, bu 
yüzyılın başında değil, ortasında gerçekleşmiştir. 

Yüzyılın başında gerçekten iki önemli kırılma oldu: Bi­
rinci Dünya Savaşı ve 1917 Rus Devrimi. 

Bunlar temellerin yeniden tartışma konusu edilmelerine 
yol açtılar: 1914-1918 savaşı, tarihte ilk defa olarak, bir dünya 
savaşı oldu. Bir dünya pazarının varoluşu ve bu pazarın geze­
gen çapında içerdiği düşmanlık ve diğer taraftan Batı'nın sö­
mürgeci hegemonyası (bütün kıtalardan topluluklar getirmesi­
ne ve bu operasyon tiyatrolarını bütün dünyaya yaymasına izin 
veren gerçekleri)< ' >  nedeniyle, tüm halkların, farklı derecelerde, 
savaşla ilişkileri oldu. 

Fakat sonuçlar gülünç ve trajik oldu: Yenen, yenilen, 
tüm savaşanlardaki ortak toplumsal bir pişmanlık ve yenenle­
rin Afrika ve Asya üzerinde sömürgeci nüfuzlarının sağlamlaş­
ması . . .  

Bu  savaşın sonuçları, özellikle kendisini doğuran sistemi 
reddetme tepkileri şeklinde oldu. 

En şaşırtıcı 'sistem reddi' de kapitalizme somut bir alter­
natif öneren Ekim Rus Devrimi oldu. Bu devrimden ve sosya­
lizmin vaadinden doğmuş olan umut ışığı, kapitalist dünyadaki 
devrimci işçi hareketine ve sömürge ülkelerindeki zulme karşı 
savaşanlara olağanüstü bir teşvik aşıladı. Bu başkaldırı ve umut 

( ") Yazar burada, Fransızca "troupe" sözcüğünün hem askeri birlik hem de ti­
yatro topluluğu anlamına gelmesinden yararlanarak sözcük o�·umı yapıyor. 
Topluluklar ve operasyon tiyatroları dediği şey, sömürgelerden toplanmış, 
Avrupalı olmayan, fakat Avnıpa için savaşan askeri birliklerdir. ( Çev. ) 
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dalgası, nazizmin barbar kabileciliğine karşı zaferde, Sovyetler 
Birliği'nin rolünün belirleyici olduğu İkinci Dünya Savaşı'nın 
ertesi gününe kadar dalga dalga yayıldı. 

Fakat üç nedenden dolayı çözülme ve geri çekilme baş-
!adı: 

1) Rejimin kumluşumın bedeli olan, rejimin iç baskıları 
ve terörünün 1956'da ortaya çıkışı. 

2) . Macaristan, Çekoslovakya ve Afganistan'daki gibi , 
askeri planda olduğu kadar, Rusya'nın özel şartlarından doğ­
muş yapılarını ve ideolojik sistemini, Yugoslavya ya da Çin'e 
empoze etme girişimiyle ideolojik ve politik planda da, dış mü­
dahaleler. 

3> Sovyetler Birliği'nin, batılı büyüme modelini alınası: 
Eğer büyümenin meyvelerinin paylaşımı , kapitalist dünyanın 
ölçülerinden başka ölçülere göre yapılırsa, insan, ezmenin ve • 

eşitsizliklerin daha az kaynağı olur. 
Kapitalist dünya, daha az acılı bir görüntü veriyor değil­

di: 1929'da Birleşik Devletler'de başlayan ekonomik kriz, tüm 
kapitalist dünyayı yıkıma uğratmış ve Avmpa'nın ortasında mil­
yonlarca insanın uımıtsuzluğu ve işsizliği yoluyla, 1918 galiple­
rinin açgözlülüklerinden doğan ayaklanmaların sürmesini sağ­
lamıştı. 

Nihilizm ve umutsuzluk, en yıkıcısı Hitler olan sahte me­
sihlerin serüvenlerini destekleyecek elverişli şartlar yaratıyor­
du. 

lki dünya savaşından da karlı çıkan ayrıcalıklı Birleşik 
Devletler'in, kapitalist dünyanın bütünü üzerinde ekonomik ve 
askeri alanlarda gerçekten gerçekleşen bir dünya hegemonya­
sına can atabilmesi, ancak Avrupa'nın ikinci çöküşünden ve 
gücün yer değiştirmesinden sonradır. 
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O zamandan beri, 20. yüzyılın ortalarında başlamış tarih­
sel değişim, dört önemli olay tarafından somut hale getirilmiş­
tir: 

a) Dünya'nın, Birleşik Devletler ve Sovyetler Birliği'nin 
egemen olduğu, iki blok şeklinde parçalanması. Dünya çapın­
da güç ilişkileri o hale geldi ki, hiçbir topluluk, yapıları ve ide­
olojileri ne Birleşik Devletler'inkiyle ne de Sovyetler Birliği'nin­
kiyle bir ilgisi olmasa bile, onlardan birinin, üzerine doğnıdan 
ya da dolaylı olarak eğilerek kurduğu nüfuzdan kurtulmaya gi­
rişemez . . .  

Bu  köleleştirici ve intihara götüren blok mantığı, çağımı­
zın büyük dramını oluşturur. Bu dram, gezegen çapında tarihte 
ilk defa meydana gelir. 

b) Bu yarım yüzyılın ikinci büyük olayı, milyonlarca yıl­
lık yaşlı insanlık destanında ilk defa, teknik olarak, evrimi tersi­
ne çevirmenin ve insan türünü yok etmenin mümkün duruma 
gelmesidir. Bu kıyamet imkanının habercisi olan ilk gürleme, 
1945'de Hiroşima bombasının patlaması oldu . Arkasından 
1961 'de hidrojen bombası üretme kararı geldi. O günden beri 
uçuruma doğru yarış sürüyordu: 1982'de, 650 milyon dolardan 
fazla para, yeryüzünde oturan her bir kişinin başı üzerinde 
yaklaşık tonlarca patlayıcı yerleştirmek anlamına gelen silah­
lanmaya harcanıyordu. 

lki büyük/elden her biri, hasmını onlarca defa yok et­
menin teknik imkanına sahiptir. Çok anlamlı olarak MAD (Mu­
tual Assured Destmction: Karşılıklı Yıkımın Kesinliği) denmesi 
bundandır. MAD, İngilizce'de deli demektir' Fakat bu deliliğin 
duvarı da aşıldı: 20 Mart 1983'teki konuşmasında Başkan Rea­
gan, bir "yıldızlar savaşı"nın açılışıyla birlikte, yeryüzünde artık 
daha ötesi inandırıcı olmayan sınırlara ulaşılmış olan silahlan-
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ma yarışına yeni bir sınınn açılışını ilan ediyordu. (Artık inan­
dırıcı değildir, çünkü iki tıka basa dolmuş hasımdan her biri, 
düşmanını birçok defa yok etme araçlarına sahiptir. Fakat ken­
di üzerinden bu büyüklükte bir atom bulutunun geçmesiyle 
kendisi yok olmaksızın bütün bu araçları kullanamaz. ) 

c) Zaten bu girişim bir taraf için, bir uzay westerni gibi 
hayaldir. Çünkü, varsayalım ki yüklendiği bütün teknik prob­
lemler çözülmüş olsun, aşağı yukarı sızdırmaz bir nükleer şem­
siye gerçekleştirmek, devletlerden herbirinin gayri sajl milli 
hasılanın üçte ikisini yutacaktır. Bu girişim ancak, yüzyılın 
üçüncü önemli verisi, aynı zamanda insanlık tarihinin ilk bü­
yüğü olan kozmik uzaya çıkıştan itibaren kavranabildi . 
1957'de ilk yapma uydunun, 1959'da Ay'a ulaşan ilk uzay aracı­
nın, 1961 'de Ay'a ilk inen uydunun fırlatılışından beri uzayın 
kolonileştirilmesi şeklindeki askeri görünüm, egemen görü­
nüm oldu. 

Bu uzay politikasının büyük sonucu olarak, nükleer si­
lah ile aracının birleştirilmesinden mutlak silah doğuyor. Yani, 
yirmi yıldan beri Sovyetler Birliği ve Birleşik Devletler için, 
kendi topraklarından hareketle gezegenin bütünü üzerinde 
herhangi bir hedefe ulaşmak mümkündür. 

Fransa'nın atomla caydırma istekleri üzerine yapılan saç­
ma toplantı ile ilgili olarak daha önce vurgulama yapmıştım.<61  > 

Bu büyük yeni olgu, "karşılıklı yok etme" (MAD) sağlamlaştığı 
zaman, (uzay araçları ve uydularla çok geniş şekilde ulaşılan) 
"askeri üsler" kavramını geçersiz kıldı ve sözde dengeden bir 
korku dengesi oluşturdu. 

Dünyanın bu yeni y.ıpıısmımmn ::!Ziimmllmm! "mlmfrınıilmtm 

<61) Bkz. s.  89-90. 



ve somıçlanru incelemede daha ilerilere gitmek yerinde olur. 
Bu sonuçlar yalnızca askeri değildir. Hiroşima'dan beri, 

dünyada hiçbir ordu, milli savunma rolüyle o güne dek meşru­
laştırıldığı bir rol üstlenmedi; yalnızca içeride baskı ya da dışa­
nda sömürgeci soygunculuk rolü oynadı. 

Bu ordular silah halklara çarptıklarında, Vietnam ya da 
Cezayir'de olduğu gibi, silah ve teknik bakımından ezici üstün­
lüğe rağmen, örneğin Fransız veya Amerikan ordulannın, yen­
mekte yetersiz oldukları ortaya çıktı ve her defasında en güç­
süzler galiptiler. (Çağımızda bizi gücün ne olduğu üzerine dü­
şünmeye zorlayan şeydir bu . )  

Şimdilik şunu not etmek yeterlidir: 
Atomla korku dengesi hiçbir şekilde savaşları önlemedi. 

Tam tersine İkinci Dünya Savaşı'ndan 1984'e kadar, 263 silahlı 
çatışma tespit edilmiştir. Yalnızca dünya tekelini ellerinde tut­
makta olan tepeden tırnağa sağlam iki büyükler arasındaki bir 
toprak anlaşmazlığı hariç. Her biri diğerini yok edebilir, her biri 
diğerinin kendisi için ölümcül bir tehlike olduğuna inandınnak 
ihtiyacındadır. Reagan, SSCB'ni "kötülük imparatorluğu" olarak 
ilan ediyor. Çünkü bu, ekonomik büyümenin başlıca motoru 
olan delice silahlanma yarışını en iyi meşnılaştırmadır ve dün­
yanın her yerine, özgürlük savunucusu kılığında müdahale et­
mek için en iyi bahanedir. 

Sovyetler Birliği de kendi açısından, askeri hazırlıklarını 
güçlendirerek iç bağlantısını elde tutmak ve dünyada gerçek­
len Amerikan egemenliğinin sonuçlarına katlanmış olanları bu 
bağlantı çevresinde toplamak için "Amerikan emperyalizmi" 
korkuluğuna ihtiyacı vardır. 

Oysa ki, genelleşmiş bir çatışma dunımunda ordular kı­
sa menzillidir; önleyici tedbir olarak nükleer bir savaş başlat-
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manın politik kararı ile, yok etmenin teknik mekanizması ara­
sında, askeri olana hiç yer yoktur.<62> 

Geleneksel ordular, o günden beri sadece ulusal savun­
mayla ilgisiz roller oynuyorlar: Silahlı gücün yetkisini halk adı­
na kullanma hakkı varsayılarak, Yunan albaylardan Pi­
nochet'ye, Brezilyalı generallerden Arjantinli generallere kadar, 
halka karşı kullanmak. 

Ulusal bağımsızlık davasına hizmet etmekten uzak olan 
bu askeri diktatörlüklerin rolü, tam tersine, ulusal güvenlik ba­
hanesiyle, örneğin Latin Amerika'da , kendi halklarını kıskıvrak 
bağlayarak, yabancı efendilerinden iktidar nöbetini devralmak 
için onları silahlandıranların ve onları eğitenlerin çıkarlarının 
bekçi köpekliğidir. 

Yahut, iki büyükler tarafından, ya da onların Avnıpalı 
bağımlıları tarafından üretilen eğitimciler ve donatımlarla bir­
likte, komşularıyla. efendilerini en çok memnun bırakan so­
nuçlarından en açık olanı, güçsüz kalmalarına neden olan sa­
vaşlara girerler. 

İki blok tarafından bölünmüş iki topluluğu da hiç unut­
mamak gerek: İslam dünyası ve Avrupa; uzaktaki efendiler 
için, Arapların kendi aralarında son petro-dolara kadar ve Av­
nıpalıların kendi aralarında son Avnıpa füzesine kadar birbirle­
rini yediklerini gönnek kadar hiçbir şey sevindirici olamaz! . . .  

d )  20. yüzyılın sonunda egemen olan dördüncü olgu , 
bugüne kadar sömürge durumunda olan halkların bağımsızlık 
kazanmalarıdır. 1947'de Hindistan ve Pakistan'ın bağımsızlaş­
masından, 1949'da Endonezya'nın, 1954'de Vietnam'ın, 1960 sı-

(62 > Bugün bir nükleer savaş, ön açıklamasız -atomlu bir Pearl Harbour- yal­
nızca önleyici olamaz. Karşı saldın zamanı, iki biiyük arasındaki yakbşık 
bir yirmi dakika, gerçekten bütün geleneksel "oyun kurnll:uını" dışlar. 
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ralarında Kara Afrika'nın, 1 962'de Cezayir'in bağımsızlıklarına 
varıncaya kadar, 1955 Bandoeng Konferansı'nda haykırılan bü­
yük bir umut doğdu: Yeni özgürlüğüne kavuşmuş ülkelerin 
(sömürgeciliğin yeni bir şekli olan) bloklarda dizilmeyi reddet­
tikleri yeni bir dünya düzeni! Bütün biçimleriyle sömürgeciliği 
ortaya seriyorlar ve sömürgecilikten arta kalan, dünya çapında 
iş bölümü biçimlerinin eski eşitsizlikleri artık sürdürmeyeceği 
ve batılı olmayan kültürlerin rolünü, nihayet, tanımanın bir uy­
garlıklar diyaloğuna ve insanlığın aynı amaçları üzerine, geze­
gen çapında birlikte düşünmeye izin vereceği yeni bir ekono­
mik düzenin temellerini tanımlıyorlardı. 

Temel noktalar üzerinde geçmişe değil, geleceğe dönük 
ender tasarılardan biri olan bu insancıl tasarı, sonuçlanamaz. 
Başarısızlığın ana nedenleri, sömürgeciliğin yan etkilerinden 
ileri geliyor. Kısaca hatırlatmak yeterli: 

1 )  Adı bağımsızlık olan bağımsızlığa henüz kavuşmuş 
olan ülkelerde, uzun bir sömürgecilik döneminden sonra, 
önemli büyüklükte ekonomi,  politika, yönetim, kültür kadrosu 
o güne kadar işgalciler tarafından kunılmuştu. Yerli ki.itürleri 
ve yapıları parçalanmış olan ve asıl olarak köylü olan yığınların 
bilgisizlik içinde yüzdüğü nüfusların içinde, bağımsızlık sırasın­
da terfi etmiş yeni yöneticilerin sayıları çok azdı ve böylece ko­
laylıkla az sayıda bir grubun ya da bir şefin kişisel gücüne tes­
lim oluyorlardı. 

Bu şef ve gnıp, Batı'nın okullarında biçimlenmişlerdi. 
İkiyi.iz yıldan daha kısa bir sürede, Avnıpa'nın endüstrileşmesi 
kadar insanlık dışı şartlarda, köylüleri hesaba katmaksızın, 
Batı'nın büyüme modelini taklit etme eğilimi büyüktü. Sömür­
gecilikten kalan, yönetim, bürokrasi ve otorite ile ilgili yapıları 
konımak ve sadece kişi değişikliği yapmak. Nihayet bir avuç 
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ayrıcalıklı için eski sömürgecinin tüketim maddelerini benim­

semek. 

2) Sömürgeciliğin diğer bir kötü mirası milliyetçilikli. İki 

kaynağa dayanıyordu: Önce sömürgeci baskıya karşı haklı baş­

kaldırı, fakat ardından Avrupa'nın icadı; milletler şeklinde 

ölümcül parçalanma! Wesfalya 0648) antlaşmalarından sonra 

eski Hristiyanlık, kesin olarak uluslar biçiminde parçalandı ve 

sömürgecilik bu yapıyı diğer kıtalara taşıdı: Latin Amerika ülke­

lerinin sınırları, İspanya ve Portekiz genel valiliklerinin ve ge­

nel başkanlıklarının çizgisini izler. Afrika devletlerinin sınırları, 

1885 Bedin Konferansı'nda, Avnıpalı sömürgecilerin güç ilişki­

lerine ve çıkarlarına göre şöyle böyle çizilmiş çizgilerde vardır; 
İngiltere ve Fransa'nın karşı saplantılarına göre Müslüman Üm­

met balkaıılaştınlmıştır. 
Sömürgeciliğin doğuştan zaferi, Seylan'dan Kongo'ya, 

Orta Doğu'dan Orta Amerika'ya ve Afrika'ya varıncaya kadar, 

birbirine düşürdüğü bütün halkların çatışmalarıdır. 

3) O halde ikinci başkaldırı başlıyor. Yalnızca eski işgal­

cilere karşı değil, yeni bir kuşakla birlikte, politik bağımsızlık­

lardan yiımi yıl sonra, Batı'nın büyüme modelini ve kültür mo­

delini değişik biçimlerde sürdürenlere karşı başkaldırı! 

Bu, kaynağını ana kitleden ve gençlikten alan bir lıarc­

kctlir. Bu kuşak Oxford'ta, Sarbonne'da, Harvard'ta eğitilmedi, 

biçimlenmedi, bozulmadı. Geleneksel köyden doğdu ve kay­

naklandı. Yeni bir kültür biçiminin içine girdi. Çünkü bağımsız­

lığın ilk yöneticileri, en batılılaştınlmışları bile, halklarının kim­

lik isteklerine taviz vermek zorunda kaldılar. Batılı formasyon­

ları ve yönetim işlevleri nedeniyle, keneli köklerinden hareket­

le yerli küllürü yeniden ele alamayanlar, daha çok, eski bir kül­

tür ile yabancı bir kültürü yan yana koydular. Yabancı (eski iş-
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galci), bütün umutlara ihanet ettiği için, bu gençlik geçmişe ka­

panmış ve bu tutum içinde, örneğin İslam topraklarında, sö­

mürgeci baskı nedeniyle yitirilmiş büyüklüklerinin özlemine 

zorlayan geleneksel efendiler tarafından katılaştınlmıştır. Ken­

dine dönüş, bir geçmişe dönüştü. Dış etkilerden korku, bir za­

yıflığı ve bir kendine güvensizliği ifade ediyor. Kendi öz mirası­

nı eleştirel bir sınavdan geçirmek zonında kalmamak için dışa­

rıdan öğrenilecek hiçbir şey olmadığına inanılmak isteniyor. 

Eski metinlerden amaçsız alıntı ya da açıklama, araştır­

mayı ve sorgulamayı engeller. Kurucu ataların daha az bilgi, 

daha çok ışık sahibi oldukları unutulacak duruma gelinir. tık 

inancın, örneğin lslam'ın başlangıçtaki inancının, diğer inanç­

larla yüzleşmede ve diğer kültürlerle bütünleşmede kendisine 

yeterince güveni vardı. Eğer bir yayılma dönemi müslümanı, 

Peygamber'in ya da Raşid Halifelerin bir dostu aramıza gelse, o 

fatih, gözlerini geçmişe dikmiş, kendi çağında hayatın bütün çı­

kışlarına dikkatli, canlı düşüncenin ölü yazmalarını durmadan 

tekrarlayan kardeşlerini btılmaktan tiksinecektir. O halde kay­

nağın suyu, kokuşmuş su birikintisi içinde kokuşmaya mı baş­

ladı? Bu kaynaklar lslamı'nın hangi kaçak müslümanları, ola­

cak hayatı olmuş hayata tercih etmeye koyuldular? 

Kaynaklara dönmek , hayata ve kaynakların fışkınnasına 

dönmektir. Yeni problemler için yaratıcılık, insiyatif, keşif ve öğ­

retmenlik olmuş şeyi, bir kadavra gibi güzel kokularla doldur­

mak ve mumyalamak için tekrarlamak ve yonımlamak değil! . . .  

H iç  şüphesiz, bugün gezegen çapında ortaya çıkan 

problemler, ancak gezegen çapında, devamımızın bağımlı ol­

duğu yeni amaçları belirlemek için bir uygarlıklar diyaloğu ile 

ve bir ortaklaşa düşünmeyle çözülebilir. 

Şu halele, tslam'ı başvunı merkezi olarak seçmek neden? 

182 



V. BÖLÜM 
İBRAHİMI GELENEK, MARX VE AŞKINLIK 

lbrahimi geleneğin bütün dinleri, Yuhudilik, Hristiyan­
lık ve Müslümanlık, doğduk/an yerde, Doğu'da, bizi yeniden 
kaynaklandırabileceklerdir. 

1. Yahudilik İnancı: İsrail Peygamberlerinden 
Siyonist Milliyetçiliğe 

Toplama kamplarında geçirdiğim üç yıl boyunca, Al­
bi'de 14 Eylül 1940'da tutuklanışımdan, Cezayir'de 1943 Tem­
muz'unda serbest bırakılışıma kadar, bu zoraki tevekkül ve ha­
yatımızın, tarihimitin anlamı üzerine düşünme imkanından ya­
rarlandım. Öyle ki, gardiyanlarımızın bize yasaklamaya cesaret 
edemedikleri tek kitabı, İncil'i tutkuyla, tekrar tekrar okudum. 
Hatta, kampımızdaki hemen hemen hepsi komünist ve ateist 
olan beşyiiz arkadaşıma, içinde kardeşçe bir yankı ve özellikle 
Hezkiyal'da büyük bir sürgün peygamberi buldukları "İsrail 
Peygamberleri" üzerine bir dizi ders yaptım. Bir akşam, lşa­
ya'dan yaptığım okumayı izleyen tartışmadan sonra, cam işçisi 
ve ateist bir militan olan arkadaşlarımdan biri, kendi ağzıyla, 
"Bu dersler cesaretimizi güçlendiriyor" dedi. 

Kampta, sürgün edilmiş kardeşlerimizden biri, çoktan 
ün salmış bir yahudiydi: "Irkçılığa ve Yahudi Düşmanlığına 
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Karşı Birlik" (LİCRA)'in kumcusu Bernard Lecache. 
· Bernard, toplantılarımıza katılıyor ve bazen öğütleriyle 

bana yardım ediyordu. Fakat birlikte yaptığımız bütün konuş­
malarda hatırladığım kadarıyla bir defa dahi olsun, kendisinin 
yahudi olduğu, benim olmadığım olgusunu çağrıştırınadı. Tam 
tersine, Araplara yönelik Fransız sömürgecilerinin ırkçı tutum­
larına karşı aynı öfkeyi paylaşıyor ve özgürlükten sonra, Ceza­
yir halkıyla ilişkileri başka zeminler üzerine oturtmak için izle­
yeceğimiz hareket konusunda düşünce alışverişinde bulunu­
yorduk. 

Orada Hitler ve "işbirlikçiler"ine karşı köken ayrımı gö­
zetilmeksizin, insanlığın direnme gücünün bükülmez şahitleri 
olmak kaygısıyla birlikte, hepimiz nazizme karşı direnişçiler­
dik. Cezayir'e Amerikan çıkartmasından sonra, Ne� York Bele­
diye Başkanı La Guardia'nın kişisel girişimleri sayesinde Ber­
nard, hepimizden önce özgürlüğüne kavuştuğunda, büyük bir 
sevinç duyduk. Çünkü, hepimiz Le.cache'ı bizimkilerden biri 
gibi seviyorduk.  Ölümünü duyduğumda, kendi hesabıma, ya­
kın bir akrabamın ölümü gibi büyük bir acı duydum. Bayan Le­
cache ise, kendi ölümüne kadar, Kuzey Afrika Sürgünleri Birli­
ği'mizin onur başkanlığında bulundu. 

Birkaç yıl sonra, 1953-195/ı'te, "Humanite" gazetesinin 
muhabiri olarak Moskova'da iken, bir diğer raslantı, llya Ehren­
bourg'la tanışmam bana çok şey kazandırdı. Yahudiliğ'in dini 
pratiği, Sovyet otoriteleri tarafından, diğer dini toplulukların 
uğradığı, aynı köktenci inanç anlayışsızlığına ve aynı bürokra­
sinin tedirgin ediciliğine çarptığı için, onunla, Yahudilik Dini 
problemine hiç yanaşmadık. 

Fakat, Hitler'e karşı savaş sırasında, Sovyet savaş muha­
birlerinden en tanınmışı olan, 'Paris'in Düşüşü'nün olağanüstü 
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yazarı tlya Ehrenbourg'dan (Prag'da, 1948'de Egon Erwin 
Kish'in bana öğrettiği) röportaj yapma becerisinden daha başka 
bir şey öğrendim. Baştan başa SSCB yolculuğumuzdan önce, 
propagandacı baskılara karşı beni uyarıyordu ve maalesef ben, 
o zamanlar tutkulu ve ateşli girişimlerimde bu eleştirel düşünce 
derslerini yeterince göz önünde bulundurmadım. Buna karşı­
lık, o, Moskova'da, Gorki sokağındaki, duvarlarında Matis­
se'den Picasso'ya kadar, modern Fransız resim sanatının öylesi­
ne güzel eserlerinin ışıldadığı evinde, acı alaylarıyla kalbura çe­
virdiği "Sosyalist gerçekçiliği" aleyhinde beni aşıladı. Gazeteler 
kendisine getirilir getirilmez, bana haberi ulaştırmak için, bir 
sabah saat altıda beni uyandıran bir telefonunu hatırlıyorum: 
"Bu sabah hemen Puşkin Müzesi'ne gidin, Cezanne affedildi!" 

Yahudilerle yaptığım bu dostluklardan hiçbiri beni din 
problemine götürmemişti. Birlikte Paris Bourbon'da temsilci ol­
duğum sıra Başkan Mendes-France'la konuşmalarımızda da 
fazla yer almadı . Özellikle Meclis'te başkan yardımcısı oldu­
ğum dönem sırasında, Fransız politikasından başka hiçbir şey 
konuşmadık. Onu, iç politikadaki �nlaşmazlıklara rağmen, fas 
ve Tunus'da olduğu gibi, Vietnam konusunda da sömürgeciliğe 
karşı, geri dönülmez harekete gerçek bir anlayış gösteren ve 
politik düşmanları terbiyesizce çarpıtılmış ya da çok kötü anla­
şılmış, halkımıza hizmetler sunan ender Fransız politika adam­
larından biri olarak tanıyordum. Pierre Mcndes-France ile son 
buluşmam, benim için çok önemli oldu; zira o zamanlar Stock 
Yayınları yönetmeni Bay Christian de Bartillat'ın daveti üzerine, 
iki politik denemem Yaşayanlara Çağrı (Appel Aux Vivants ) ve 
Yaşamak lçin Hala Zaman Var < Il Est Encore Temps de Vivre) 
ile ilgili izlenimlerini bana bildirmek için benimle öğle yemeği 
yemeyi kabul etmişti. Eskisi gibi politik güçlüklere düşmemek 
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için bu çabayı alışılmış düşünce genişliğiyle ele almıştı. Göster­
diği sevecenlik ve eleştirel açıklamaları bana cesaret verdi; 
araştırmalarımı sürdürmede ve büyük deneyiminden esinlen­
miş tavsiyelerine bağlı olarak bazı görünümleri düzeltmede 
yardımcı oldu. 

Arkadaşlarından biri olan Bay Louis Bertrand, başkanlık 
seçimleri kampanyası sırasında, 6 Nisan 1 981 'de,  Pierre 
Mendes-France'ın kendisine göndermiş olduğu mektubun foto­
kopisini bana yolladığı zaman, Pierre Mendes-France'ın politik 
etkinliğim hakkındaki yargılarını okuyup öğrenmek benim için 
büyük bir sevinç oldu: 

"Belli sayıdaki ortak dostlarımız konusunda sizin değer­
lendirmeleriniz benimkilere çok yakın. Bay Roger Garaudy'ye 
karşı büyük saygım var ve bunu size söyleme fırsatı buldum. 
Gelecekte de tekrarlayacağım. Şu anda seçim kavgasının esas 
amacı, Fransa'yı öylesine eleştirebilir koşullar içinde yöneten 
çıkar ve güç iktidarının devamına, mümkünse son vermek eği­
limindedir. Bunun içindir ki, benim düşünceme göre, sağın bu 
egemenliğine en iyi şekilde bir son verebilecek en büyük des­
teğin hemen ilk turda gösterilmesi gerekiyor. Fakat bu, Roger 
Garaudy'ninkiler gibi, maalesef çok az bilinen gerçekleri du­
yurmak isteyen özgür insanlar tarafından sürdürülen kavgalar 
bilinmiyor anlamına gelmez." 

Onun bu acil düzenlilik düşüncesini paylaşarak, bu poli­
tik bilgenin öğüdünü izledim. Yaşayanlara Çağrı ve Yaşamak 
İçin Hala Zaman Var'da geliştirdiğim konular yaygınlaştıktan 
sonra kendime çekildim. 

lsrail'in Lübnan'ı işgali sırasında, Nahum Goldman'la bir­
likte yayınladığı ve sert bir protesto olan bildiriyi okuduğumda 
hiç de şaşırmadım. Bu, ölümüne yakın, düşüncede bağımsızlı-
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ğını ve zihninin aydınlığını bir defa daha gösteren son politik 
eylemi oldu. 

Uzun süre siyonizmin yöneticisi ve sonra Dünya Yahudi 
Kongresi başkanı olan Nahum Goldman'la da tanıştım. Onunla 
onun Fransa'daki temsilcisi, daha önce beni Yahudi Aydınlar 
Toplantısı'na davet etmiş olan Armand Kaplan tarafından tanış­
tırılmıştım. Peygamberliğin Esası (L'essence du Prophetisme) 
üzerine çalışmalarına derinden hayran olduğum Profesör 
Andre Neher ile orada görüşme şansına sahip olmuştum. "Altı 
Gün Savaşı"nın eşiğinde, Fransız Komünist Parti Yönetimi tara­
fından, Bay Annand Kaplan'ı genel sekreterin bürosunda resmi 
olarak kabul etmekle görevlendirilmiştim. Fakat Bay Armand 
Kaplan'ın (hararetle katıldığım) önerilerini doğnılamaya, Polit 
Bi.iro'ya, yetişememiştim. 

Bu savaştan sonra, Bay Nahum Goldman'a, 1 969'da, 
Başkan Nasır ile bir göıiişme imkanını telkin ediyordum. Anıla­
rında bu insiyatifi hatırlatan Nahum Goldman bu telkini benim­
sedi ve beni Nasır'la temas kurmakla görevlendirdi. Tasarıyı 
Nasır'a sunduğumda, tereddüt etmeksizin kabul etti. O zaman, 
Kudüs'te, birçok İsrailli bakanla, kendi evinde bir toplantı dü­
zenleyen Nahum Goldman tarafından davetli olarak Telaviv'e 
ve Kudüs'e gittim. Telaviv'deki göıiişmelerimin bazıları, özel­
likle işgal edilmiş toprakların ilhakı konusunda fazlasıyla ısrar 
eden Bay Shimon Peres ile görüşmelerim, Başkan Nalnım 
Goldman'ın açıkça sürekli bir barış isteğine rağmen, yatıştırma 
girişimimizin sonucu üzerinde beni çok az iyimser kılıyorlardı. 

Gerçekten, Kudüs'teki çalışma akşamımızın ertesi günü 
Nahum Goldman bana, Bakanlar Konseyi'ne kendisinin sundu­
ğu önerinin, Bayan Golda Meir'in kışkırtmasıyla geri çevrildiği­
ni üzüntüyle bildirdi. 
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Armand Kaplan, hayran olduğum yahudi inancından, 
sürüp giden cinayetlerin suçlusu olan politik bir siyonizmi kö­
künden ayırdığım makalelerimden birini okuduğu zaman, ne 
yazık ki benimle ilişkilerini kopardı. 

Perspectives de L'Homme adlı kitabımda, Husserl üzeri­
ne incelemelerini ve özelikle küçük kitabı Varoluşu Keşfederek 
(En Decouvrant L'Existence)'e geniŞçe yer verdiğim ve sevdi­
ğim Emmanuel Levinas dışında, tamamen dini problemler üze­
rine hiç kimseyle ciddi, kişisel konuşmalarım olmadı. Poitiers 
Üniversitesi'nde meslektaş olarak aracısız Levinas'a rastlamak 
beni sevindirdi. İnsani özellikleri ve coşkusu beni hemen çek­
mişti. Onunla ve Hannah Arendt ile birlikte aynı zamanda Chi­
cago Loyala Üniversitesi'nin davetlileri olduk. 

Poitiers'e olsun, onun bulunduğu Paris'te Yahudi Oku­
lu'na olsun, öğrenci mübadelesi şeklinde gidişlerimiz süresin­
ce, kişiliğin bir çeşit ikiye bölünmesi gibi gelen bu şey karşısın­
da şaşkınlık içinde kaldığımı itiraf ederim. Bana çoğunlukla 
vicdanbilimseı«> gelen şeye, Talmut yonıınlaınalarında bile, 
ışık tutmayı başaran bu ateşli insan, İsrail Devleti sözkonusu 
olduğunda, onu yalnızca, bana öyle geliyordu ki, bu politi ka­
nın mevcut en az gerçekliğini bile görmeksizin yeıyüzünün ga­
rip bir mistisizmi aracılığıyla kavramayı başarıyordu . Üzerine 
titrediğim dostluğumuzu korumak için, bu sorunu onunla ele 
almaktan sistemli olarak kaçındım. 

Bu kişisel tanışmalar içinde, en büyük düş kırıklığım İs� 

rail Davası c••ı (L'Affaire !sraeD adlı kitabımın yayınlanışından 
sonra, Radio-France'ın bir programında Andre Şuraki ile taıtış-

( • )  Vicdanbiliııı: Vicdan durumlarını inceleyen ilahiyat kolu. <Çev. ) 
( •• )  Bu kitap Türkçeye "Siyonizm Dosyası" olarak çevrilmiştir. Pınar yay., lstan­

bul, 1983. < Çev. ) 
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marn oldu. Şuraki'yi yalnızca eserleriyle tanıyor ve seviyordum. 
Saint John Perse'in şiirleri için duyduğum sevince benzer bir 
sevinçle, güzel çevirilerini, özellikle lşaya ve Hezkiyal çevirile­
rini ve Theodore Herzl hükkındaki dürüst kitabını da okumuş­
nım. 

Kuşkusuz onun İsrail Tarihi (Histoire D'lsrael) bana akıl 
almaz bir şekilde diğer eserinin kalitesinin altında bir kalitede 
görünmüştü . Fakat yüksek düzeyde bir tartışma bekliyordum. 
Tam tersine, en ufak bir açık kanıt getirmeksizin, aşikar karşı­
gerçekliklerle, ayrıca süslenmiş, körü köıiine bir savunma kar­
şısında buldum kendimi.O zaman ona şu öneriyi yaptım: Eğer, 
bana saldırmak yerine, kitabımdaki yanlışlıkları ortaya koymayı 
isterseniz, onları halk önünde kabul etmeye ve düzeltmeye (ki­
tabımda gerçek olan şeyi, sizin de, halk önünde kabul etmenizi 
sizden isteyerek) hazırım. Bu tartışmanın iki defa tekrarını ger­
çekleştirmeyi önerdim; bir defa Kudüs'te, bir defa da Ceza­
yir'de. O kadar dinleyicinin önünden kaçmak, onun için güçtli 
ve kabul etti. O günden beri (iki yıldan fazla oluyor) devamlı 
cevabını bekliyonım. 

Politik siyonizm mantığından olarak, lsrail'in Lübnan'da­
ki cinayetlerini açıklayan bir ilana "Le Monde" gazetesinde be­
nimle birlikte imza koyan Peder Lelong ve Pasteur Mattlıiot'ya 
olduğu gibi, benim aleyhime dava açıldığında da aynısı oldu. 

Licra'nın siyonist yöneticileri orada ırkçılığın ve yahudi 
düşmanlığının bir gösterisini göıiiyormuş gibi yaptılar. Kuşku­
suz Begin'in; "Siyonizmin güncel eleştirisi, yahudi düşmanlığı­
nın modern biçimidir." şeklindeki sloganın tekrarı olan böyle 
bir karışıklığı aklı başında hiç kimse kabul edemiyordu. 

Savcının gerekçelerinin, tam bir açıklıkla, politik siyo­
nizm doktrininin eleştirisini hiçbir şekilde yalrndi düşmanlığıy-
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la birlikte görmemek gerektiğini en' başından beri söylediği 
mahkeme, o zaman, siyonistleri reddetti . 

Hayatımın bu gibi deneyimleri beni, yahudi peygamber 
geleneğinin güzel insani mirasının, politik siyonizm tarafından 
ihaneti üzerine daha derinden düşünmeye götürdü,<63> Politik 
siyonizm, (yalnızca politik bir araç olarak kullanıldığı) Yahudi 
Dini'nin değil, 19, yüzyıl Avntpa'sının milliyetçiliği ve sömür­
geciliğinin de mirasçısıdır, 

Peygamber geleneğine karşı kabile geleneğini seçerek 
metinlerde en eski insanca bölüm, tıpkı Musa'nın yokluğunda 
Yahova'nın altın buzağı olarak onun yerine geçmesi gibi, İsra­
il'in Tann'sının yerine İsrail Devletini koydu, 

Bu değerler değişimini anlamak için kendimi zorladım, 
Yahudilik Dini Jns<!_Q!ILirı�;ınl�şm�sınaJ;ı11i _f!1tı_!l�k_bir 

11()..!!D_ biline!_�_; içgüdülerimiz, isteklerimiz, ilgilerimiz, ahlakla­
rımız ve geçici akıllarımızın ve insana verdiği sonımluluğtın 
ötesinde, üç önemli katkıda bulundu: 

1- İnsanın Tanrı'yla ittifak teması: İnsan kendisi, her an, 

Tanrı'nın çağo_şm;ı cevap vermeye ve özverisinden dolayı inan­
cın babası olan İbrahim tarzınd<ıLk�Y!!fü_Z şart_s)Z_QQ}'!LQ_ �ğıneye 
hazır tutmak zonındadır. 

2- Göç teması: Yani, tanrılığını ileri süren Firavun'a itaat 
etmeyi artık reddeden köleler tarzında. Tanrı'nın insanı bütün 
köleliklerden kurtanna ve böylece bütün göçleri sınırlandırma 
gücü. 

3- Vaad teması: Yani Yasa'ya, İttifak Yasası'na uygun 
olarak krallığını gerçekleştirmek için, insana karşı Tann'nın is­
teklerinin bütünü. 

<63> Bkz_ Roger Garaucly Filistin, ilahi Mesajlar Toprağı ( Palesıine, Terre cles 
Messages Divins) E<liıions Tougui ( basuııcla ). 
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Böylece, geleceğin, içgüdüyle geçmişin bir uzantısından 
başka bir şey olmadığı hayvan tarihinden farklı olarak, doğanın 
iklim, mevsim ve yenilenme ritimlerinden de farklı olarak, ta­
mamen insani bir tarih doğuyordu. 

Tam anlamıyla ins�ni bir tarih, geleceğin yalnızca geç­
mişin bir uzantısı olmat..ın, gerçek yaratmalardan, yani aşkın 
olanın yüzeye çıkışlarından, geçmişte bulunmayan, fakat yeni 
ve daha zengin bir geleceği başlatan bir kopma gibi, bizde ve 
ortak tarihimiz içinde birdenbire ortaya çıkan şeyden yapılmış, 
kutsal olan bir tarihtir. 

Böylesi ittifak, göç, vaad zamanı, yaratmanın gerçekten 
tarihsel zamanıdır. 

Pek çok halk ve kuşak tarafından yaratılmış bu sözlü, or­
tak ve çok eski gelenekler, milattan önce 9. yüzyıldan itibaren 
Davud'un hükümranlığından önce, Süleyman'ın hükümranlığı 
sırasında, yahudi vaizler tarafından derlenmeye ve toplanmaya 
başlandığında, bir imparatorluğu meşrulaştırma ideolojiliği 
yaptılar. Tarihin bu görkemli görünümü artık geleceğe açık de­
ğildi ._T�rih bundan sonra, Davud'un Krallığı'nın kunılmasıyla 
birlikte_ son lJtılımışttı . Bütün ön tarih, bu kutsallaştırmaya doğ­
nı yönelmek ve ona geçerliliğini vennek zonındaydı. 

1srail'in tarihi bundan böyle en güçlü Tanrı Yahova'nın 
desteği sayesinde kazanılmış bir zaferin tarihiydi. 

O halde bu dinin, bütün diğer halkların dışında seçilmiş 
bir halk ile Tanrı arasında İttifak'ın gerçekleştiği, kendi Tanrı'la­
rı tarafından kölelikten kurtarılmış kabilelerden bir gnıbun tek 
sürevininin göç olduğu ilk kabile dönemi sona erdi. Bu desta­
nın anlatımı, böylesine ilahi lütuflarla ödüllendirilmiş bir halkın 
çok özel karakterini vurgulamak için, Tanrı'nın mucizevi yeni 
müdahaleleriyle, olağanüstünün artışıyla sürekli olarak süsleni-
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yordu. 
Nihayet Vaad, yerine getirilecek bir görevden, gitgide 

Tanrı tarafından onaylanmış bir ayrıcalığa dönüşüyordu: Ya­
şu'nun övündüğü (ve Aynun'dan Eriha'ya kadar her arkeolojik 
kazıda yalanlanan) kutsal yoketmeler ile yerli halka karşı fethe­
dilmiş bir toprak ayrıcalığı. 

Sonra gerileme başladı: Yahudi ve İsrail krallıkları ara­
sında ayrılık başgösterdi ve son olarak, biri Asur, diğeri Babil 
tarafından yok edildi. 

O zamana kadar zaferi, daha zayıf tanrılara karşı güven 
altına almış olan Savaş Tanrısı, lsrail'in Tanrısı, seçilmiş halkını 
yenilmez kılan tarihin senyörü olamıyordu artık. 

O zaman, büyük karışıklıkların çağdaşları, peygamberler 
ayağa kalkıp, Yahova'nın önceliğini kurtardılar: Artık o, kendı 
halkının kayıtsız şartsız konıyucusu değildi, tersine kendi hal­
kını cezalandırmak için kendi inancına sahip yabancı prenslere 
fırsat veren tarihin efendisiydi. Bu halk düşüş ve bozulma ek­
seni içinde yaşıyordu. Tarih bu eksen çevresinde yükseliyordu, 
çünkü fatihler, bu halkın itaatsizliğini cezalandırmak için araç­
tan başka bir şey değillerdi. 

İşgalcilerin elinde nesneye dönüştüğü için tarihin ba­
ğımsız öznesi olmayı tamamen bıraksa bile, İsrail, tarihi yöne­
ten güç olarak değil ama, dünya tarihinin merkezi dunımun­
daydı. Çünkü tarihin bütün egemenliklerinin ve bütün beklen­
medik olaylarının, Tanrı'nın kendi halkı üzerinde yargısını ifa­
de etme anlamı vardı; bağlılığına veya ayaklanmalarına göre 
onu yüceltmek ya da cezalandırmak ve hatta yok etmek için 
vardı onlar. 

Heri gelen kişiler Babil sürgününden geri döndüklerinde 
ve Filistin'de yaşayan halk yığınlarını bulduklarında, Yasa'nın 
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bir yurt ya da en azından kendi hayat biçimini diğerlerininkin­
den ayırmak için bir sınır olabildiği düşüncesini uydurmuşlardı . 

Döner dönmez, onlardan ikisi, Pers kralının güvendiği 
adamlar haline gelen ve efendileri tarafından tapınağı yeniden 
kurmak ve gelenekleri düzeltmekle görevlendirilen Esdras ve 
Nehemie, ülkede geriye kalmış ve evliliklerle ve ortak hayatla 
Kenan ilinin yerli halkıyla kaynaymış saf insanlardan, yahudi 
olmayan kadınlarını boşamalarını istediler. Bu ırk ayrımı yasa­
larının, inancın temizliğini konımak için olduğu herkese söyle­
niyor, açıklanıyordu. 

Aynı zamanda büyük din adam/arma güç veren bir re­
jim kunıldu. Yasa ve kurallara harfi harfine uyma, bu din ada­
mı egemenliği tarafından sağlandı. 

Mişna ve Talmud tarafından yüzyıllardan beri dogmalaş­
tırılmış ve artık dondurulmuş bir biçimde olan Yalmdilik işte böy­
le, İbranilerin dininden ve peygamtcrlerin inancından doğdu. 

Makabe, bilahare Bar Koşba ayaklanmalarından sonra 
bile, Romalıların baskılarıyla yok edilmiş ve Akdeniz dolayları­
na dağıtılmış yalmdi dini toplulukları, bazan çok parlak, yahu­
di bozgununa karşılık bir "Altın Çağı" kuran lspanya'daki müs­
lümanlar gibi, bazan da ezilmiş, diğer azınlık dini toplulukları 
gibi yaşadılar. Katolik krallar 1192'de lspanya'nın yeniden jet­
bıhi tamamladıkları zaman, müslümanlara gösterdikleri aynı 
acımasızlığı yahudilcre de gösterdiler ve Avnıpa'nın başka bir 
son verişinde, 1648'de Ukrayna Kazakları, Polonya'ya karşı sa­
vaşlarında yahudi kıyımı yaptıklarında, eski i11a11anlara karşı 
1. Pierre'in kan dökücülüğüne eriştiler. Fakat o zamana kadar 
asla, Theodore Herzl'in ve politik siyonizmin mucitlerinin mit­
lere rağmen yarattığı, Yahudilere karşı bu zulümler, (13. yüzyıl­
da) "Albi sapık mezhebine" ve Saint-Barthelemy'ye karşı yapı-
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lan Haçlı seferinin vahşet derecesine ve sadece Fransa'daki ör­
nekleriyle yetinerek, protestanlara karşı girişilen canavarlıklara 
ulaşamadılar. 

17. yüzyıldan, özellikle 18. yüzyıldan başlayarak dunım 
değişti . Aydınlanma denilen felsefe gelişmeleri, derinlemesine 
bütün dinlere ulaşan genel bir laikleştirme hareketine büyük 
genişlik kazandırdı. Bu akım, Yalıudilig'i bir kenara bırakmadı. 
"Haskalah" adı altında, Batı'dan ilham alan bu modernizm, aynı 
zamanda, dinin artık kefil olmadığı andan itibaren yahudi kim­
liğini de sorgulamaya ulaşmıştır. 

19. yüzyılda böylece yahudiler arasında üç egemen akım 
baş gösterdi. Ayrımcı yasaların Fransız Devrimi tarafından (ör­
neği bütün Avnıpa'da, en azından batısında hemen izlenir) or­
tadan kaldırılışı üzerine dayanarak asimilasyonu kabul edip, 
batılı kültürlerini paylaştıkları memleketlilerinden ayrılmayı 
reddedenler; kendi dinlerine bağlı kalıp, bütün azınlıklar gibi, 
kimliklerini belli etmek için, harfi harfine uyma ve ritualizmi 
yoğunlaştırma eğilimi gösterenler. 

Nihayet, gerçek bir deger degişmi meydana getirenler: 
19. yüzyıl boyunca laikleştirme hareketi, yüzyılın önemli akımı 
olan nasyonalizmi besleyen bir yangın gibi bütün Avnıpa'yı sa­
ran tarihin romantik anlayışının kendi içine girmesine manız 
kaldı. Rus panislavizıni'nden Comte de Gobineau ve Chamber­
lain'in ırkçı sayıklamalarına kadar; toprak ve ölülerin Maurice 
Barres tarafından yüceltilmesinden Antik Roma'nın Mussolini 
tarafından ve Wotan'ın "Aryen" putunun Hitler tarafından yeni­
den canlandırılışlarına kadar, bütün büyük tarihi mitler, Ba­
tı'nın nasyonalizmlerini ve ırkçılıklarını beslemeye geldiler. Si­
yonizm, önce "Siyon Dostlar"la birlikte, bu batılı nasyonalizmin 
manifestolarından biri oldu. Sömürgeciliğin bir başka görünü-

194 



mü olan bu batılı siyasi hareketle birleşmeyi gerçekleştirdiğin­
de, 1897'de Bale Kangresi'nde Theodore Herzl tarafından yara­
tılmış politik siyonizme dönüştü. Herzl'in Yahudi Devleti'nin 
kunıluş yasasına sahip oldu. 

Böylece yahudi dini topluluklarının tarihsel nöbet deği­
şimi, yahudi kimliğini konımayı öneren laik bir hareket tarafın­
dan gerçekleştirildi. Yahudi kimliği, artık Yahova'dan gelen 
dini bir inanç tarafından tanımlanmıyorsa da, İsrail Devleti'ne 
kayıtsız şartsız bir bağlılık içinde demir atacak yeni bir yer bu­
luyordu . 

Bu politik siyonizm, İkinci Dünya Savaşı'nın hemen er­
tesinde, Hitler cinayetleriyle kesin şekilde beslenmiş oldu. Si­
yonist yöneticilerin kayda değer ustalığı, nazizmi ve yahudi 
düşmanlığını, geniş bir ölçüde, indirgemeyi başarmak, sanki 
bu, bütün insanlığa karşı yapılmış bir suikast değilmiş gibi, Hit­
ler kurbanlarının yalnızca yahudiler olcluğıına inandırmak ol­
du. Sanki kırk milyon Slavın kökü kazınmamış, sanki Hitler sa­
vaşı, insanlığa 65 milyon ölüye malolmamış gibi. 

Latin Aınerika'çia yaptıklarıyla Birleşik Devletler'den, gu­
lag'larıyla Sovyetler Birliği'ne, en kötü kurban/an gerçekleşti­
ren sömürgeci Avnıpa'ya kadar, Amerika yerlilerinin soykırı­
mından, köle ticaretiyle Afrika yerlilerinin katliamına kadar, di­
ğer birçokları unutularak, gerçek bir korku kreşendosu (artışı ) 
içinde, Hitler'in yahudi düşmanlığından, ne yazık ki, fazlasıyla 
gerçek olan bir katliamdan hareketle, özgürlük anından itiba­
ren, taribi11 en büyük kurba111ndan söz eder gibi söz edildi. 

Buraya yalnızca, problemin birbirinden ayrılması 
imkansız olan siyasi ve dini yönünü getireceğim. 

İsrail Peygamberleri'nin geleneğinden çok kabile gele­
neğini sürdünneyc karar vererek, siyonizm, bugün 20. yüzyılın 
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bu ikinci yarısında, bütün nasyonalizmlerde olduğu gibi, iki 
bloktan birisinden yana ağırlığını koyan çıkarcı bir nasyonaliz­
me dönüştü. 

Avnıpa karşısında, son kalıntı Güney Afrika ile birlikte 
kendisinin de geride kaldığı doğnıdan sömürgeciliklerin çökü­
şünden sonra, bu Avnıpa'nın suç ortaklığı ile, önceden Rusya, 
Almanya, İngiltere'ye hizmetleri içinde kendisine ayırdığı kol­
lektif bir sömürgeciliğin sözcülüğü rolünü üstlenir. Politik siyo­
nizmin kunıcusu Tlıeodore Herzl; "Orada Avrupa için, Asya'ya 
karşı bir siper oluşturacak, barbarlığa karşı uygarlığın ileri kara­
kolu olacaktık. 11<64 > diyordu. 

O halde politik siyonizm, Yahudiliğin değil, 1 9. yüzyıl 
Avnıpa nasyonalizmi ve sömürgeciliğinin tam mirasçısıdır. 

İkinci Dünya Savaşı'nın ertesinde Avnıpa hegemonya 
nöbetinin Birleşik Devletler tarafından devralınışı, ırkçı Güney 
Afrika ile birlikte İsrail Devleti'ni, lsrail'e ve Güney Amerika'ya 
tartışmasız ve sınırsız desteği ile, Süveyş Kanalı ve Ümit Burnu­
mı, yani Doğu ile Batı'nın bütün birleşme yollarının anahtarla­
rını elinde bulunduran Birleşik Devletler'in dünya stratejisinin 
ayrıcalıklı bir aracı yaptı. İsrail, bir arabulucu olmak yerine, Ya­
kın ve Uzak Doğu ile -kendisini Asya'da bir kalesi olarak gör­
düğü- Batı ar�sında bir engele dönüştü. 

Peygamber geleneğinden .daha çok kabile geleneğini 
sürdürmeyi seçerek, politik siyonizm, gerçek bir dini yenilen­
meye engel oldu. İsrail politikasına İncil'den kanıtlar getirme ge­
rekliliği, azınlık da olsa, bu politika üzerinde ölçüsüz bir etkiye 
sahip hahamlığın entegrist akımlarına özgür bir alan bıraktı. 

İttifak toplumuna herkesi çağırmaya giriştiklerinde, ana 

(64 ) Yahudi Devleti (L'Etat .Jııif) Librairie Lippschuız, Paris 1926, s .  95. 
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çizgileri peygamberler tarafından belirlenen "Benim evim, bü­
tün halklar için ibadet evi olarak adlandırılacak" Gşaya: LVI, 7) 
ya da yine, aynı evrenselci anlayış içinde "Yeryüzünün bütün 
halklarını toplamaya geleceğim."  Oşaya: LXVI,  18)  manevi ge­
lişmeyi, en kötü girişimlerini desteklemek için dini kullanan bu 
nasyonalizm durdurdu. Evrensele bu açılış hiç kuşkusuz, için­
de babacılık anlayışını(*)  barındırıyor olarak kalır. Çünkü hala 
kabile geleneğinin kavim-merkeziyetçiliğine bağlıdır. Fakat 
Maıtin Buber, Judas Magnes ya da Einstein gibi, i lk günlerin 
dinci siyonistlerinin kendilerini güdi.imledikleri anlamda, yeni 
manevi gelişmelerin habercisiydi. 

İttifak, artık bir kabile grubuyla ya da seçilmiş bir halkla 
sınırlandırılmayacaktı: Aşkın boyutlarının bilincinde oldukların­
da her insanla ve bütün insanlarla Tanrı'nın lttifak'ı olacaktı. 

Göç artık yalnızca Mısır'dan çıkış değil, insanı bütün ya­
bancılaşmalarından söküp alan, her günün Göç'ü olacaktı. Bü­
tün sahip olunanın, bütün gücün ve bütün bilginin göreceleşti­
rilmesi. . .  

Vaad artık ne toprak mülkiyetine, ne d e  bir taş sayfa 
üzerine kazınmış yasa ve kurallara aşın derecede uymaya bağlı 
olacak; ancak ycııi bir ittifak kurmak için yüreklerde (Yerem­
ya XXXI , 33 ) kayıtlı olana bağlı olacaktı. 

2. Hristiyanlık İnancı: İsa'dan Konstantinizme 
Tarihin bu kaçırılmış fırsatını, Hristiyanlık yeniden yaka­

layabilecek miydi? 
Çünkü ona inandım, Hristiyanlık hayatımın büyük prob­

lemi oldu. 

(*) Babacılık: Devletin çeşitli sınıflar üstünde babalık ederek bu sınıflar arasın­
da denge kurmaya çalışması ya da aralarında hakemlik yapması. < Çev. ) 
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Özellikle Maurice Blondel, sonra Kari Barth sayesinde, 
bana ilk eğilimi, duyguyu , sevinci nasıl verdiğini daha önce di­
le getirdim ve kişisel hayatımın mayası olan Hristiyanlığ'ın, 
Batı'nın tüm tarihi boyunca, toplumsal ve siyasal hayatın ortaya 
çıkardığı sonınlara cevap getirmeye gücü olmadığının nasıl or­
taya çıktığını da anlattım. 

1933'te erişkenlik, seçme yaşı olan yirmi yaşına ulaştığım 
zaman, ansızın, Papa 1 3. Leon'dan beri Kilise'nin toplumsa! 

doktrini denilen şeyin iflası ortaya çıkıyordu. Onu tanımlayan 
iki papalık genelgesini; "Renım Novanım" ve "Quadragesimo 
anno"yıı umutsuzca okumuştum . Onları, Marx'ı okuduğum za­
manlarda O!!:!!muşnım.  Ve benim için, Jean Jaures'nin "Kilise 
zayıflarla, bir giice dönüştükleri zaman ilgilenmeye başladı . "  
acımasız yargısı' gitgide netleşiyordu. Renım Novanım'un top­
lumsal doktrini, Avnıpa'da işçi sendikalarının ve ilk Sosyalist 
Enternasyoncl'in kunıluşundan sonra geliyordu. İşçi sınrfına bir 

' 
gelecek yolu açmıyordu . Tam tersine, prenslerin ve onların din 
adamı sınıfının "Kutsal htifak"ının sahte hristiyan ortaklıklarıyla 
ve tüm özgürlük hareketinin ve tüm sosyalizmin Gü11ab listesı 

(Syllabus) içinde mahkum edilmeleriyle öylesine uzun zaman­
dan beri gücünü aı1tırmış olan yoksulluklarından,  aş;ığılanma­
larından, baskılarından kurtulmaya çok kararlı bir iş(i s ın ı fına ,  

kapitalizmi değil. onun kötı" iye kullaııımlarıı1 1  ilan edl'rck. kö­
rü körüne bir muhafazakarlık ve özerk bir devrim a rasında orta 
bir yol, önüne geçilmez bir hareketi , himayesi altında yob koy­
mak için Kilise ve Devlet ile bir işbirliği yolu çizmeye kalkışı­
yordu.<65 >  

< 65 > B u  bilanço Peder Clıenıı ıar:ıfınd:ın serinbnlı bir bilinçl ilikle y;ıpıldı .  ide­
oloji Olarak Kilisenin Toplıııııs:ıl Doktrini. ( L'l Docırine Soci:ı l<' d<' l.'Fgli­
se Coııııııe ldı"ologie) 1 979 Lci. d11 Cerf. 
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Girişimlerini, Mussolini gibi, demagojik sloganlar altında 
gizleyerek geleneksel muhafazakarlığın nöbetini devralanların, 
birliklerini kurmak için, İtalyan faşizminin kendisiyle "Konkor­
dato"(•) imzalayan bir kilisenin toplumsal doktrininden uzun 
süre yararlanmaları o günden beri normaldi. 

1929'dan 1933'e kadar süren ekonomik kriz karşısında, 
kapitalizmin öz olarak ahlaksız karakterini asla tanımamış 
olan ve bu namus lekesini sosyalizm için kabul eden bir Kili­
se'den hiçbir çözüm gelmiyor, gelemiyordu ( 1 2. Pie). 

Hitler'in yükselişi ve zaferiyle birlikte, Alman Piskopos­
luğu topluca, hristiyanları "Führerimizi bolşeviklere karşı sava­
şında desteklemeğe" çağırıyordu. 

General Franco, İspanya Cuınhuriyeti'nin canına okuya­
cağı ve halkının cellatlığını yapacağı zaman, kendi piskoposlu­
ğumın desteğini alacaktır.<66> 

Fransa'da bozgun, yani Hitler işgali meydana geldiğinde, 
Vich rejimi ve Mareşal Petain, katedrallerin avlusundan yükse­
len Te Deum sesiyle, bir kurtarıcı olarak karşılandı. Yalnızca 
bir istisna vardı: Toulouse piskoposu Monsenyör Salieges'in 
katedrali. 

Hangi tarihsel doğrulama, Avnıpa'da Kutsal İttifak ve he­
men ardından Günah Listesi düşüncesi hakim olduğu zaman, 
Marx'ın taşıdığı yargıdan daha üzücü fakat daha kesindir: "Din 

(") Konkordato: Papalık ınabııııyla başb hükiimeıler arasında yapılan anlaş­
ma. < Çev . )  

( 6 6 >  Frankonıluğun "kuts:ıllaştırılması"nı mahkum etmek için, Fransız katolik­
lerirıdf'rı büyük bir ses, özellikle Ayın Altındaki Büyük Mezarlıklar ( Les 
Grands Ciıııeıieres Sous la Lune)'da François M:nıriac ve Georges 13erna­
nos'un sesleri, aynı şekilde Yepi ( Sept l dergisinde. 1sparıya'nın anti-f:ışist 
hrisıiyanları, özellikle 13ask bölgesinin din adamları sınıfını destekleyen 
Dominikenlerin sesleri kendisini duyurdu. 
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halkın afyonudur." 
Fransa'nın bağımsızlığından sonra, toplama kampların­

dan dönüşümde, kendi tarihimiz içinde Kilise'nin politik ve 
toplumsal bilançosunu: Kilise, Komünizm ve Hristiyanlar 
(L'Eglise, le Communisme et !es Chretiens, 1949) başlığı ·altın­
da yaptım. Orada yalnızca, ltalya'da, Almanya'da, Fransa'da, 
Polonya hariç bütün Avnıpa'da piskoposlukların işbirlikçiliğini 
(buna Portekiz'de Salazar'ın kilise diktatörlüğünü de ekleyebili­
rim) ilan etmekle kalmıyordum, aynı zamanda Vatikan'ın ve 
onun, kapitalizmin temel yapıları içinde para babası görevinin 
kesin birikimini, Vatikan'ın banka sistemini ve Vatikan'ın hol­
dingin sanayi ve ticari yatırımlarını araştırarak köklerini arıyor­
dum ( Ambrosiano Bankası'nın bugünkü iş artışları ve Vati­
kan'ın Monsenyör Marcinkus'un büyük maliye bakanı rolünün 
artışı benim araştırmamı bugün daha da zenginleştirmemi sağ­
layacaktır. ) 

Bu araştırma işini yapmak için Roma'ya gitmiş ve orada 
Jacques Maritain tarafından kabul edilmiştim (O zaman Vatikan 
yakınında Fransa büyükelçisidir Maritain, zaten bir an için bana 
"Roma tutar beni'" diyordu. Gerçekten ele 12. Pie'nin uluslara­
rası politakısının sallantısı ve yalpalamalanyla fazlasıyla sarsıl­
mıştı ) .  

Vatikan Sitesi'ne Monsenyör Fontenelle ( o  zamanlar Sa­
int-Pierre Piskoposluk Kumlu'nun birinci üyesiydi) tarafından 
içeri alındım ve o bana 11lndex11(•) gibi kitaplıkta bulunmaz dö­
kümanların yolunu açtı. Bazı edebiyat eserlerine karşı bu resmi 
papazlık uyarısı, kapı dışarı etmeleri ve vetolarıyla birlikte, 
içinde yüzyıllardan beri yaratıcı olan her şeyin genel başkanlık 

(•) lndex: Papalık tarafından okunması yasaklanan kitaplar listesi. ( Çev. ) 
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tarafından dışarıda bırakıldığı, insan düşüncesinin ters bir tari­
hini yazmaya izin veıiyordu. 

Kitabımda, araştırmalarımda bana kolaylık sağlayanlar 
arasında Monsenyör Fontenelle'e, aynı zamanda Maritain ve 
İtalya Komünist Partisi genel sekreteri Palmiro Togliatti'ye te­
şekkür etmekle bir sakarlık işledim. Yıllar sonra Rahip Pierre 
Roma'clan gönderdiği bir mektupta; Monsenyör Fontcnelle'in 
başına gelen "Bana çok kibar göıiinmüş olmak için büyük 
Fransız dergisi La Croix'nın Roma muhabiri olmak" şeklindeki 
kınamaları anlatıyordu. Monsenyör Pontcnelle yöneticiye ce­
vap olarak, hiç kuşkusuz çıkarımlarını paylaşmadığını, fakat 
benim bilgime sunduğu hiçbir dökümanı değiştirmemiş oldu­
ğumu ve kendisinin de, önceden yaptığı gibi, yeniden aynı şe­
kilde davranmaya hazır olduğunu söylemiş. Rahip Pierre, tatlı 
tatlı ekliyordu: "Senin için Saint-Pierre Meydanı'nda dua ettim. 
Sonun inançsızlığın içinde olmayacak!" Monsenyör Fontenel­
le'in kendisi bana 28 Ağustos 1949'da Roma'dan yazıyordu : 

"Size Saint-1\.ugustin bayramında yazıyonım. Eğer kitabı­
nızdaki bazı sayfa lara inanırsam, Saint-Augustin size yabancı ve 
sevimsiz olmayan bir yazardır. Onun İtiraflar (Confessions )'ını 
ya da Tann'nın Şehri ( Cite ele Dieu )'ni, varlığınızın derinlikle­
rinden sarsıldığınızı duymaksızın okumuş olmanız gerçekten 
imkansız. Çünkü ondan daha insanlıkla dopdolu bir düşünür 
var mı? Aquino'lu St. Thomas'ın teolojik diyalektiği sizi inandır­
mıyorsa, en azından, Pascal'ın sezgisel dehasının benzersiz şe­
kilde çeşitlendirdiği, Kalb'in en üstün sağduyularına katılın . . .  

"St. Augustin'i okuyarak hepsini hissettiniz ve bunun 
içindir ki, bu mektubu onun koruması altında sunuyorum. Bir 
defa daha söylüyorum; öfkelendiğimiz, kurulu diizeıısizli/J,e 

karşı hoşmıtsuzluğunuz değildir ( Gerçek bir hristiy'an yine de 
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sizden daha fazla saygılı olmak zonındadır.). Fakat, Tanrı'yı ve 
nıhun ölümsüzlüğünü reddederek, gitgide kaçınılmaz olarak 
cehennemi bir döngü biçiminde, kendi üzerine yeniden eğdi­
ğiniz, insanı sakatlayışınızadır . . .  

"Görüyorsunuz, . . .  sonuç olarak hepsi yalnızca geçici bir 
öneme sahip, eserinizin ilk bölümlerine takılıp kalmaksızın, si­
zin kültürünüzden ve yeteneğinizden daha değerli olan, doktri­
ner noktalara geldim. Orada en azından, özellikle insan kişisi 
üzerine son bölümde konuşan sizsiniz. Unita dedikoları ve 
benzerlerinden ne kadar farklı! Bu defa ortaya çıkan, St. Augus­
tin'in bir çırağıdır ve onunla yola girmeye kendinizi bırakmayı 
kabııl etmenize karşın, sizin diyalektiğiniz, her şeye rağmen, 
maddecilik ve nıhçuluk arasında gerçekleşmesi imkansız bir iş 
olan uzlaştırmaya girişinceye kadar, bazı sıkıntılar çekmekten 
geri kalınıyor. Fakat açık yüreklilikle söyleyin bana: Hangi or­
tak platformda? Marksizmin kapalı sisteminin ve kendi içine 
kapanmış insanlık anlayışının, er ya da geç, düşünen ve yaşa­
yan bütün herkesde zorlamasız karşı çıkış uyandırmayacağına 
inanıyor ımısumız? Kendini aşmasında ona büyükliiğünü veren 
şeyi, insandan boşuna çıkarıp atmayacaksınız. Her şeyin ölüm­
le mi bitmesini istiyorsunuz? Hayır. O halde ben yalnızca yaşa­
maya -bu dünyada bozulmuş bütün dengenin Tann'da yeniden 
kunıbcağı. tüm ada letsizl iklerin ve tüm haksızlıkların sonsuza 
dek düzelt i lmiş olacağı bir h:.ıyata- başlamayı duyı.ıyonım; çün­
kü. en iyi şeyleri ekleyerek de olsa , üzeri nde 18. yüzyıl hayalci 
kunıntuculanınızdan, eminim, d;ı ha az kuruntuya kapıldığınız 
i nsan doğasıyla birlikte, yeıyüzü nde bu hayattan ve her zaman 
fazlasıyla buluna caktır. Sosyal adalet, öncelikle ve özellikle, bu 
ölümsüzlüğün peşinde koşar. 

202 



"Hayır, hayır, Maritain, metafizik konuma yerleştirerek 
sonınun yerini değiştirmiyor. Proletaryanın korkunçluğunu do­
ğuran bir rejimin yolsuzluklarına karşı ortak eylemler ve anlaş­
ma söz konusu olduğunu söyİeyeceksiniz bana . . .  

"inanmıyor olduğunuza inanamam! Katolik öğreti, hiç 
şüphesiz inancın kendisinin bir hidayet olduğunu öğretir. Sizi 
gülümsetmek zonında kalacağım: Roma'nın Saint-Pierre taraça­
sında, bu akşam, duamı okuyarak, Tanrı'dan sizin için istedi­
ğim bu hidayettir. Zira bu hidayeti bir gün kabul edeceğiniz 
konusunda umutsuz değilim. Yıllarca beklemek mi gereke­
cek? . . .  

"Bu fazlasıyla uzun (ve fazlasıyla aceleci) inanç açıkla­
ması için bağışlayın beni, fakat dürüstlüğüm size bunu borçluy­
du. Birkaç gün için Roına'ya geri gelseydiniz eğer, Canonica'da 
sizin yalnızca daha büyük ve gerçek ımıtluluğumızu ve hristi­
yan olarak zaten benim dunıımım olan bir mutluluğu }iirekten 
isteyen bir muhatap bulacaktınız. 

İmza: A. Fontenelle 

Not: Monsenyör Moussaron ile baharda Roma yolculuğu 
sırasında hakkınızda uzun uzun konuşımıştuk . 1�67) 

Kilise'nin ve özellikle 1 2 .  Pie'nin marifetlerini ilan etti­
ğim zaman I ı ristiyanları, lıiyerarşilcriyle bir tutmaktan kaçını­
yordum . Kitabın  adı : "Kilise, Komü nizm v e  Hristiyanlar"dı .  
Çünkii  her zaman inandım ki ,  bir giin P:ıul Hicocur'ün ya:t.dığı 
gibi; "Din, inancın yabancılaşmasıdır -" 

Ru kitabın merkez tezi şöyleydi: Kilisenin l ı izmct suçlan-

((ı7) l\lllllSC'nyör ı\loııssaron o z:ıııı:ınlar. bf'niııı ııı illeıv('ki l i  çıktığım Tam'cl;ı 
Albi Başpiskoposuychı. 
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nın da dışında, gelecek üzerine bahisler farklıdır: Hristiyanlar­
dan insanın özgürlüğü için savaşanlar, insanın bu özgürlüğü­
nün, inancın da özgürlüğü olacağını ve o zaman bütün yaban­
cılaşmalarından ayıklanmış bir inancın serpilip gelişeceğini dü­
şünüyorlar. Komünistler ise tersine, yabancılaşmadan kurtul­
muş insanın, artık dine ihtiyacı olmayacağını düşünüyorlar. Or­
tak olan şey, yabancılaşmanın üzerine çıkma arzusudur. Birileri 
böylece inancın gelişeceğine, diğerleri de yok olacağına inanır­
lar. O halde, bu yabancılaşmayı yenmek için birlikte çalışalım 
ve eğer yarışımızla, zafere birlikte u laşırsak bahislerimizden 
hangisinin doğnı olduğunu, bize tarih söyleyecektir. 

Bu inancın, Papanın çarptığı hristiyanlarda göz kamaştı­
rıcılığıyla yaşadığını ve Dominikenlerin, Saulchoir ve Peder 
Chemı'mın çalışmalarının bu merkezde olduğunu görüyordum, 
Peder Chenu' nun Çalışına Teoloj isi ,  Madde Teolojisi  
(Theologie du Travail, la  Theologie de la Matiere ) ve yine 
onun, Glaciere Manastırı'nda görüşmelerimizde bana her za­
man gösterdiği baba şefkati, hayatımın meşa!eleri oldular. 

'İsrail Meselesi' adlı kitabımdan sonra, siyonizmi teolojik 
olarak eleştirdiğinı için ölüm tehditleri ve hakaretler yağmuruna 
tutulduğumda, Peder Chenu bana şöyle yazıyordu: "Dostum, 
sizin kanılarınız -sizin 'teolojiniz demekten daha iyigerçekten 
benimkilerle uyuşuyorlar. Uyuşmakla kalmıyor, onları geniş 
tarihi bilgilerle besliyorlar. 

"Bir defa daha size, bu lütuf ve bu düşünce birliğinden 
dolayı teşekkür ediyorum." 

Otuz yıldan beri, kitaplarımın çıkışında her zaman ilk 
davranışta bulunan bir ilahiyatçıdan, hayran olduğum ve bü­
yük saygı duyduğum bir adamdan. gelen, her defasında i lk 
ödülüm olan desteği göndermede ilk davranan Peder Clıemı , 
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20 Ağustos 1984'te İsrail Meselesi'nden beri, medyanın beni 
sessizlik mezarıyla sarmakta elbirliği yaptığı bir anda bana yine 
yazdı: 

"Le Monde'tia konusunda yayınladığınız Yaratma, Politi­
ka ve İnanç (La Creation, la Politique et la Foi ) adlı makalenizi 
-tekrar tekrar- okudum. Sizinle birlik içinde olduğumu hissetti­
ğim yürek ve düşünceyle çözümleme yapıyorsunuz. Anılarım­
da yükselen konuşmalarımızın bütün temelidir bu. İfadeleriniz 
oraya tamamlayıcı bir açıklık katıyor. Teşekkür ederim. 

"Bugünlerde, bir İtalyan dergisine, 6. Paul'ün Papalık 
Genelgesi'nin yirminci yıldönümü dolayısıyla istenmiş olan, 
aforozdan diyaloğa geçen Konsil'in uğradığı şoku saptayan bir 
makale gönderdim. Tanıyacağınız bir alıntıyla başladım. "Bir 
diyalog, başkasından alınacak bir şey olduğundan emin olun­
duğunda başlar." 

Benim için kesin olan başka bir deneyim, din adamlığı 
içinde kendi kendini yalıtmak yerine, halk kitlelerinin en deri­
nine kaçmak, yaşamak için çalışanların gündelik hayatını yaşa­
mak, işi ibadetten, toplumu birlikten ayırmamak şeklindeki Sa­
int-François d'Assise'in deneyimini, tarihin yeni bir aşamasında 
yeniden gerçekleştiren işçi din adamlarının deneyimi oldu . 
Onların içinden birçoklarının dostluğu sayesinde, güru:len 
güne, onların deneyimini yaşadım. Deneyimlerinin Roma tara­
fından yasaklanışı, Kilise'nin ve yaşayan dünya hamurunda 
(içine geçmek koşuluyla) onun maya rolünün gerçekten yeni­
lenmesinde, bir defa daha kaçırılmış fırsat oldu. Onlarla, bi­
zim evde, bahçede saatlerce en etkili yöntemler üzerine tartışı­
yorduk; çünkü, benim eski komünist militan deneyimim bazen 
onların işçi deneyimine katılıyor, bazen de uyuşmuyordu . 

Bana gelince, 1947 ve 1948'de, Carmaux maden işçileri 
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grevinin yönlerdiricilerinden biri olarak, hrist�yan erdemleri 
içinde daha gerçekçi olan şeyin, yalnızca kendini adama ve öz­
veri değil, aynı zamanda bütün diğerlerinin kaderinden sorum­
lu olma inancının da, çoğunluğu sıkı sıkıya ateist olan maden 
işçileri arasında, bir çoğunda, orada yaşadığını görmüştüflıl.BU 
yetmiş grev günü içinde, insanoğlu üzerine bütün kitaplardan 
daha çok şey öğendim. Yine, önemli olanın, bir adamın inan­
cından dolayı söylediği şey değil, bu inancın, bu adamı nasıl 
biçimlendirdiği olduğunu öğrendim. 

İşçi rahiplerden biri, kendi hareketleri konusunda benim 
bakış açımı, özel bir mektupta özetlememi istemişti. Bu metni 
ele geçiren Kardinal Feltin, istekte bulunan rahibe ince bir 
alayla şöyle der: "Eğer işçi rahiplerin bir din adamına ihtiyacı 
varsa, Bay Garaudy'den başka birini seçebilirlerdi! .. " 

I Iristiyan-marksist diyaloğu bununla kalınıyor, başlıyor­
du. Harvard'a davetli olarak, Haıvey Cox'la uzun bir görüşme 
yaptım. Endüstri uygarlığının yaşama biçimleri ve şehirciliği­
nin, yeni toplum biçimleri doğurabileceğine inandığı Seklilcr 
Site (Cite Seculiere)'sindeki iyimserliği, bir an için, paylaşmış 
olduğumu itiraf ederim. "Endüstri sonrası" denilen toplumlar ve 
düşüncenin post-modern paradigmaları. endüstri ve teknik 
devrimi üzerine vehimler bütününe bağlı parçalardı. Tarihsel 
deneyimin, bu serapları reddetmesi için ve bizi, onlara okluğu 
gibi, kendi büyüme \'e kültür modellerimizi yeniden düşünme­
ye zorlaması için en azından 20 yıl gerekti. lvan llitclı, gelece­
ğin bakış açılarını düzeltme işinde, eserleriyle ve ele Mcxico ve 
Paris'te görüşmelerimizde, ban;ı çok yardun etti. 

Bu girişimlerden hala canlı kalan, teolojik gelişmenin 
ters çev�ilmesi gerekliliği bilincidir: Bir ahlak, bir toplumsal öğ­
reti ya da bir polilika çıkannak için ( Rossuet ve onun Kutsal 
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Metinden Çıkarılmış Politika / Politique Tire de L'Ecriture Sain­
te'sı biçiminde) vahiy metinlerinden ya da mutlak ve dokunul­
maz gerçekleri savunan dogmalardan hareket eden tümdenge­
limci bir yöntemden, insanların gerçek durumundan ve onla­
rın problemlerinden hareket eden, problemleri çözmek için ve 
bazen nihai amaçları sorgulamada bütün yöntemleri sonuna 
kadar kullanmaya, Tang H_lliY?sını his��ttirmek içif!_yalnızca ça­
balarımızın sınırlarının bilincine vannaya yönelen tümevanm­
cı bir yönteme geçmek. Tanrı ihtiyacını hissettirmek. Örneğin, 
Fransız Komünist Partisi genel sekreteri Mauricc Thorez ile ilgi­
li aşağı yukarı 30 yıl öncesine ait bir izlenim lıatırlıyonım: Ang­
likan Piskopos Robinson'un kitabını okuduğumdan dolayı ba­
na, <Ernst Bloch'un deyimi ile ) ilk devrim ilahiyatçısı Thoınas 
Munzer üzerine Engels'in kitabını okutmuştu. Bütün arkadaşla­
rına: "Robinson'u okudun mu?" diye soruyordu. Çünkü orada 
yeni bir boyut, bir açıklık keşfetmişti. Zaten bu, ölümünden 
önce okuduğu son kitap oldu. 

1974'de "Uygarlıklar Diyaloğu lçin llluslararası Ensti­
tü"yü kurduğumda, bu , Fransız Komünist Partisi'nin en yüksek 
düzeyinde yöneticisi olarak (Polit büro üyesi , partinin teorik 
dergisi yöneticisi ve benim kurduğum Marksist İncelemeler ve 
Araştırmalar Merkezi'nin yöneticisi olarak) hristiyan ve mark­
sistler arasında diyalogların canlandırıcısı olduğum yıllarda ya­
vaş yavaş filizlenmiş olan bir çalışma varsayımını -ya da daha 
çok bir hayat varsayımı- doğrulamak içindi. Bu "lıristiyan ve 
marksistler arasında diyaloglar'' ı , özellikle lkinci Vatikan Kon­
sülü'nden itibaren (ve Viyana Başpiskoposu ve Avusturya Baş­
piskoposlar Yargıcı, İnançsızlar İçin Komisyon'un Konsül'den 
sonra sorumlusu, Kardinal Koenig'in açık ve anlayışlı mizacı 
sayesinde) yalnızca Peder Chenu, Peder Dubarle (0.P . ) ve da-
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ha başkaları ile Fransa'da değil, Peder Kari Rehner (S.J. ), Jurgen 
Moltman ile birlikte Almanya'da, Peder Courtney Murray (S. J .)  
ve Peder Quentin Lauer (S.J.) i le Amerika'da ve Toronto Üni­
versitesi'nde Leslie Deward<68) ile Kanada'da düzenlemiştim. 

Bu ilahiyatçılar arasından birçoğu, Chenu, Rahner, Mur­
ray Pederler, Konsil'de uzman olarak, birinci planda bir rol oy­
namışlardı. 1964'de on dile çevrilen, kitabım "Afarozdan Diya­
loğa, Bir Marksist Konsil'e Başvunıyor", yayınlandığında, Al­
manca baskının önsözü, Peder Karl Rahner tarafından yazılı­
yordu (Ben o zamanlar, Fransız Komünist Partisi'nin Polit Büro 
üyesiydim. )  Ve bu soğuk savaş döneminde, Missouri, Saint-Lo­
uis'de, Cizvit Üniversitesi'nde üç bine yakın öğrenci karşısında 
konuşabilen ilk komünist yönetici oldum. Diğer yandan Birşe­
lik Devletler'e gelişim• ı.r.- "Amerikan Lejyonu"mın kızgınlığı­
na ve gürültülü gösterilerine neden oldu . 

Bu toplantılar sırasında muhataplarımdan çok şey öğren-
dim. 

Bu diyalog, hristiyan kiliselerinde gerçekten çok derin 
yankılar uyandırdı. 

Katolik Kilisesi'nin dışında, hristiyanlar ve ınarksistler 
arasında ilişkiler düşüncesi, Umut Teolojisi (Tlıeologie de 
L'Esperance) yazarı Jurgen Moltman ile ve Çekoslovakya'da 
hristiyan düşüncesinin öncüsü Pasteur Hromadka ile protestan­
larda, Woolich Piskoposu, Honest to God <Tanrı'ya Karşı Dü-

(68) Leslie Dewart, kitabını "Afaroz'dan Diyaloğa Bir Marksist Konsil'e Başvu­
nıyor" < De L'Anatheıııe au Dialogue. Un Marxiste S'Adresse au Concile) 
< Plon 1965)'a cevap olarak temel bir eser yazdı: The Future of Belief 
(İnancın Geleceği) N. Y. Herder and Herder, 1 966. Peder Quentin Lauer 
ile birlikte, taı1ışıııaıııızı ortak bir kitapta yayınlamıştık. "Roger Garaudy ile 
Peder Qııentin J.auer S.J. Arasındaki Diyalog" (Fransızca çevirisi Ed. Artlıa­
ııd 1969). 
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rüstlük)'ün yazarı Jolın Robinson ile Anglikanlarda beslendi ve 
Kıbrıs'ta, dostum Roger Milliex sayesinde, Ada Devleti'nin lide­
ri ve Yunan Ortodoksuna . bağlı dini lider Monsenyör Makarios 
ile görüşme sevincini yaşadım. 

Kitaplarımdan her biri, bana bir mektup seli ve büyük 
bir umut getiriyordu. 

Bir yazar için en iyi ödüldür bu. 
Çünkü �rçek diyal�g asl<_ı __ �J'!şgıa değU<fü� Katılanlar, 

karşıtlıkları silikleştiren karşılıklı tavizlerle birbirlerine yaklaş­
mazlar. Bütünlükleri ve diğerine karşı saygıları içinde kendile­
rini gösterdikleri oranda birbirlerine yakındırlar. �YQ_k�elen !��­
şey birbirine yaklaşır." derdi hayranlıkla, Peder Teilhard de 
Chardin. 

Diğer birçokları arasında, beni en çok heyecanlandıran 
mektuplar, dini, politik ya da felsefi planda benden çok uzak 
insanların gönderdikleri mektuplardır. 

İşte arşivimden rasgele çıkardığım, onlardan birkaç tanesi: 
Anglikan piskoposu, John Robinson, 18 Nisan 1 967, ki­

tabım "Afarozdan Diyaloğa" ile ilgili: "Bu kitaptan çok izlenim­
ler edindim ve dediklerinizi kabul ederek sizi izliyorum . Gele­
cek kitabım Tann'da Keşif ( Exploration en Dicu )'ele kitabınız­
dan alıntılar yapmayı düşünüyorum. Aynı zamanda Bavyera 
Televizyonu tararından davet edildim ve bu yayında size min­
netlerimi sunmaktan mutlu oldum." 

Marksist Humanizına ( J-lumanisıne Marxistc ) adlı ki ta­
bun üzerine, daha birçokları arasından, General De c;aulle'ün 
ve Colombey les deux-Englises'in iki tanıklığı benim için yaşa­
yan bir geçmişi çağrıştırıyor: 1 2  Şubat 1958: 

"Sunduğunuz düşüncelerin içerdiği ilgiyle ve kanıtladığı­
nız kanıların gerektirdiği dikkatle kitabınız 'Marksist 1 Iumaniz-
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ma'yı okudum . . .  
"Dostum Garaudy, en içten duygularıma ve sadık hatıra­

ma inanınız." 
1933'de Ecole Normale Superieure'e hazırlık sırasında 

hocam olan, Kant ve Fichte'ye karşı bende büyük bir tutku 
uyandıran, fakat aynı zamanda ve özellikle hayatın anlamını 
araştırmada alçakgönüllü büyüklük ve serinkanlılık ışıldayan 
Jean Nabert'in mektubu: 

"IV.Henri hazırlık öğrencisini ve Marx'la Kierkegaard'ı 
aynı zamanda keşfeden ve humanizmasını uzlaştırmak istemiş 
olan çok güçlü dini bir vurgusu ve en iyi marksist anlayışı olan 
Strasburglu üniversite öğrencisini unutmadığıma inanabilirsi­
niz. Hayat ve onun kavgaları, aydınlığı daha az olmayan seçim­
lere zorluyor insanı. Coşkunluk devam ediyor. " 

Papaz Hromadka bana, Prag'dan, 8 Eylül 1969'da, şu 
kaygılandırıcı mesajı postalıyordu: 

"Evangelische Theologie'nin Temmuz sayısında yayınla­
nan Diyalog ve Karşı Devrim (Dialogue et Contre-Revohıtion> 
adlı makaleniz için size yürekten teşekkür ederim. Etkinliğim 
ve özellikle diyaloğa katılmam konusunda söylediklerinizi çok 
takdir ettim. Sizinle ve eserlerinizle karşılaşmam, hayatımın en 
önemli olayları arasındadır. Herrenchiemse'de, "Paulusgesell­
chaft" toplantısı sırasında ilk karşılaşmamızı ve Marianske­
Lazne'de benzer bir toplantı düzenlemede sizin yardımınızı as­
la unutmayacağım. Gitgide daha çok emin oluyonım. Marksist­
ler ve hristiyanlar, eğer inançlarının ve anlayışlarının derinleri­
ne kadar inerlerse, karşılıklı olarak çok zenginleşebilirler. 

"Ülkemizde, halen en kritik anlardan birini yaşıyoruz. 
Bununla birlikte umutsuzluğa düşmüyoruz: En yaratıcı oyuncu­
lardan biri siz olduğunuz diyaloğumuzun ve inancımızın daha 

210  



geniş ufuklarına doğnı bakıyonız." 
Jurgen Moltman, 1 Ocak 1977'de, kitabım 'İnsan Sözü' 

(Parole D'Homme)'nün Almanca baskısı hakkında şunları yazdı: 
"Almanca Menschenwert adını taşıyan kitabınızı tam ola­

rak okudum ve çok etkilendim. Söylediğiniz çok şey yüreğime 
kadar ulaştı ve bu da benim projektörüm oldu. Kitabın sonun­
da, bana gönderdiğiniz teşekkür sözleriyle karşılaştım. Gerçek­
ten bundan utandım ve bu beni sıkıntıya soklll . Ernest Bloch'a 
ve bizzat size bo�çlu olduğum şey, size verebileceğimden çok 
daha büyüktür. 

"Aynı şekilde, 1968'de Marianske-Lazne toplantısı, be­
nim için hayatımda göz kamaştırıcı bir saat oldu. İnsani yüzlü 
sosyalizm, o halde, yıkılmış değildi. Çünkü bütün Avnıpa'da 
sosyalizm ve Hristiyanlık arasında tarihsel, görkemli bir birleş­
me kazanmıştık. 

"Böylece, aramızda birçokları için, düşkırıklıkları ve ifti­
ralara rağmen, ortasından gideceğimiz bir yol açıldı. 

"Yeni bir görüş getiren kitabınız benim için yeni bir 
umut ve yüreklendirme işareti oldu. Bir gün gelecek Mesihi bir 
kıvılcımı, hristiyan ve sosyalist kamplarda yaratıcı (anlayış ya 
da deha) ateşini yakacak ve o zaman birbirimizi aynı anlayışta 
kardeş, aynı imparatorlukta arkadaş olarak göreceğiz. Ayrılık 
son bulmuş olacak. Benim için siz, bu geleceğin ön koşucusu­
sunuz. Tahmin etmediğiniz kadar çok insan size yöneliyor." 

, Tek bir karşılaşmamızda, Kardinal Duval, Cezayir'de ba­
na �n g(iı;�l diya_l()g_ ders!!ıi verdi. Çünkü onu, bağımsızlıktan 
sonra hristiyanları pek az hesaba katan bir Cezayir'de, onun 
havariliğinin anlamı konusunda sorguluyordum. Fransızların 
gidişinden sonra, Güney Cezayir'de bir köyde tek hristiyan ola­
rak yaşamış rul!J:>j�J:.ahibi!ı_sQ.�!�rini_ a_!<tardı bana : "Re!�i!nüs_-
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lümanlardan bazıla�ının _d�!ı�_!yi_rn.üslürn�I! Q!��l<lı:ıf:!g;ı_�Q_�­
mım olabilir." 

Brezilya'da Olinde ve Recife başpiskoposu, yirmi yıldan 
beri kardeşim Dom Helder Camara bana, bütün diğerlerinden 
çok daha fazla, Üçüncü Dünya'nın anlayışını ve özellikle Kili­
��)'i paradan ve so_�<l!i�rı:ıi��is�_}'o_b<ız!ı_&!!li�I'! ay_!rn:ı;ık_l_l<iJl_ 
görevimizin formülünü açtı. 
--·ı;;i:;t 29 Mayıs 1967'de karşılaşmamızın ve bu karşılaş­
manın doğurduğu ortak coşkunun anlamını dile getirmeyi 
Dom Helder Camara'nın kendisine bırakmayı tercih ederim: Ki­
tabında anlattığı gibi, Bir Piskoposun Benimsedikleri, (Conver­
sions D'un Eveque): 

"Roger Garaudy ile ilk karşılaşmamızdı. 23. Jean'ın Pa­
cem in terris papalık genelgesinden haraketle düşünceler ve 
insiyatifler uyandırmak için çok çaba harcayan bir Amerikan 
hareketi tarafından düzenlenmiş bir toplantıya birlikte katılmış­
tık. Üç gün, hatta dört gün birlikte çalışıp, birlikte yaşadıktan 
sonra, Roger Garaudy ile -.. aslında, aynı biçimde di.işi.indi.i­
ği.imi.izü hissediyordum. Biz kardeştik. 

"O zaman ona dedim ki: Roger, eğer bir anlaşma yaptıy­
sak, sizi, özellikle iki şeyi elde etmekle görevlendiriyonıın. 

"Biliyorsunuz Marx'ı bir anıla dönüştüren marksistler var. 
Marksis: olmayı, Mırx�n söylediğini sonsuza dek, harfi harfine 
tekrar etmek ve yaptığını da sonsuza dek yapmak olarak düşü­
nüyorlar. Gerçekliğe her zaman bağlı olan Marx'ın, bugün eşyayı 
farklı bir biçimde hissedeceğini hesaba katmıyorlar. 

"Örneğin , din ile yabancılaşma arasında zorunlu bir bağ 
olduğunu her zama n tekrarlamak doğru deği ldir. Geçmişte 
böyle olduğunu ve maalesef bugün bile, dini çok pasif bir bi­
çimde sunan, onu gerçekten halk için bir afyon yapan ve 
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onunla bir yabancılaşma yaratan dini grupların varolduğunu 
ilk kabul edecek benim. Fakat sizi temin ederim ki, yalnızca 
Hristiyanlık'ta değil, bütün dinlerde, dinin, yabancılaşan ve ya­
bancılaştıran olması yerine, bir kurtarıcı güç; günahtan ve gü­
nahın sonuçlarından, bencillikten ve bencilliğin sonuçlarından 
kurtarıcı olması için çalışan kişiler, grı.ıplar, azınlıklar da vardır. 
Bunu anlayabiliyorsanız, marksistlerin din ve yabancılaşmayı 
artık zorunlu olarak birbirine bağlamamaları için elinizden ge­
leni yapınız. Bu birinci nokta. 

"Diğer taraftan, sosyalizm ile materyalizm arasında zo­
rı.ınlu bir bağ olduğunu düşünüyor musunuz; ya da diyalektik 
materyalizme bağlı olmaksızın gerçekten sosyalist olmak, be­
nim düşündüğüm gibi, mümkün mü?• 

"Ben de, Kilise'nin sosyalizmi kabul etmesi için bütün 
imkanlarımı kullanmayı ve daha başka güçlü kişileri devreye 
sokmayı üzerime alıyorum." 

.Jose de Broucker: Bu anlaşma yerine geldi mi? 
"Evet. Herbiriıniz bütün imkanlarını kullanıyoruz. Fakat 

henüz tamamen başarılı olamadık . . .  
.Jose de Broucker: Bu  anlaşmadan ayrı olarak, Roger Ga­

raudy ile iyi anlaşıyor musunuz? 
"Evet, ona büyük saygı duyuyorı.ım. I3irlikte geçirdiğimiz 

bir başka anı hatırlıyorı.ım. 
"Alman Televizyonu, dikkate değer bir çalışma gerçek­

leştinnişti. Asya, Afrika, Avrı.ıpa, Kuzey Amerika ve Latin Ame� 
rika üzerine filmler hazırlamış, sonra da bu filmleri yorumla­
mak için, Batı Berlin'de, iki budist, iki şintoist, iki hindu, iki 
müslüman, iki yalıudi, iki hristiyan ve iki marksisti bir araya ge­
tirmişti. 

"Marksizm, genç bir Yugoslav gazeteci ve Roger Gara-
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udy tarafından temsil edilmişti. Genç Yugoslav'ın gördüğü, işit­
tiği şeylerden hoşnut olduğu sanılıyordu. Konuşma sırası ona 
geldiğinde, sözleri bizim için sürpriz olmamıştı: "Özür dilerim, 
dostlarım. Binlerce yıllık kişi, katılım ve işten sonra insanlığın 
hizmetine gerçekleştirdiklerinizin bilançosu çok yoksuldur. 
Ben size marksizmin yarım yüzyılda Rusya gibi yarı feodal bir 
ülkeyi Birleşik Devletler'in bir hasmı haline getiımeyi başardı­
ğını söylemekten sevinç duyarım . . .  " 

"İşte o zaman, Roger Garaudy'nin derin düıiistlüğünü bir 
defa daha ölçme fırsatımız oldu. Marksizme ve komünist parti­
sine de bağlı kalıyordu. Yeni bir parti yaratma eğilimine, çalı­
şanları bölme riskine direniyordu. Fakat bu bağlılık ona , Yu­
goslav meslektaşına karşılık verme gücü de veriyordu: "Dos­
tum! Söylediklerinin tümü gerçektir. Fakat bir şeyi umıtuyorsu­
nuz: Rusya'nın ödemek zonında olduğu korkunç bedeli! . . .  " Ve 
Stalincilik, bürokrasi vs. hakkında bilinen şeylerin tümünü sıra­
lıyordu. 

"Kardinal Danielou ile Roger Garaudy'nin ünlü görüş­
mesini, sizin evinizde, televizyondan izlediğimiz akşamı da ha­
tırlıyonım. Danielou'nun anısına tüm saygımla birlikte size söy­
lüyorum, bana dikkat çekici gelen özellikle Garaudy'nin sözle­
ridir: Onda sevdiğim şey, içtenliktir. Son kitaplarından birinde, 
bir aralık, aslında kendisini hristiyan hissettiğini, fakat kendisi­
ne hristiyan demeye cesareti olmadığını söylüyordu.Cesareti 
olmadığı hristiyan adını taşımaya o denli titiz olduğu gözleni­
yordu. Fakat başka bir kitabında, hristiyan olduğunu kabul etti. 

Jose de Brouckcr: 'İnsan Sözü'nde. Fakat bana öyle geli­
yor ki, sizi Roger Garaudy'ye yaklaştıran şey bir de, şiir, sanat­
sal ifade, hatta dans gibi ortak zevkiniz. 

"Bu doğru, dansın, resmin, şiirin, sinemanın sonsuz gü-
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dinden gitgide ilerleyen buluşlarında Garaudy'yi izlemeyi sevi­
yonım. Özgün ve özgürlüğü seven bu marksist, nasıl Stalinci 
bürokrasi tarafından kovulmamış olacaktı?"(69> 

Ça�şma ye yaşama _ varsayımım o z_arrı<ın _ aydınlığa ka­
_vtıştt!:__Hristiyan ve marksistle_r ;ıra�ındaki diy;ılog gitgid_� böl­
gesele dön�işQy()r _ ımıyc!ı,�-!3�1_!__ bat.!!_ılar ;ır_asında bir_ diyalogdu. 

_-0-ynı -���ltür�l (_�zc:l!��le_ Yun��-y� __ J_l9_ı-rıen) kayna�l�ra sahiptik. 
Asya'da, en eski uygarlıklar ve en yüksek maneviyatlar 

toprağında doğmasına karşın, yahudi-hristiyan geleneğinin o 
I 

derece batılı kültürle, Yunan düşüncesi ve Romen düzeniyle 
bütünleşmesi bir paradoks değil miydi? Artık bu mantığın ve 
bu hiyerarşinin zincirini koparamıyor ve eyleminde olduğu gibi 
düşüncesinde de gittikçe pozitivist ve teknokrat olan bir �atı'ya 
y_eni bir _�a_n getiremiyor<f!:_J . 

O halde, 1969'larda, Cenevre'de, Vatikan tarafından göz­
lemci olarak görevlendirilmiş iki ilahiyatçının katıldığı Kiliseler 
Ökümenik Konseyi toplantısı sırasında, karşılıklı anlayış ve 
karşılıklı verimlilik açısından çok olumlu bir rol oynamış, fakat 
artık sıçrama yapamaz görünenl!_ristiy�n-m<ı_r_k�_g _Q!y'1_l9ğ��n­
dan, diM_ı:_ kıtalann b_!lgeHkl�riyle uy_&ıdı!<l�r _d_iy<ı.lQğu_ı:ıa geç­
meyU;l_rıeriyordum. 

Bu anlayışla, Dakar yakınlarında Goree adasında, Baş­
kan Senghor'un anlayışı sayesinde, Mutants Üniversitesi'ni kur­
dum. Batı'nın sapmalarından ve çıkmazlarından kurtulma yete­
neğine sahip, Afrika'nın Fransızca konuşan on ülkesi, Afri­
l<a'nı_11_tarjbif1den ve manevi)''!l!!l_c!.� kaynaklanmış, ekorn;)lnik 
büyiiı!}�_ biS:i!l!:leı_:inin _ i11�karıı_ ��zeri�e ortak olarak düşünmek 
için hemen ilk dönemde katıldı . 

(69) Dom Helder Caıııara: Conversions D'un Eveque ( Ed. le Seuil, 1977. s. 171-
173)  Jose de Brnucker i le göıiişıııeleri sırasında. 
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Kültürel diyaloğun yomlmaz şövalyesi Başkan Senghor, 
bu diyalaogun ülkesine getirebileceği her �yi çok iyi biliyordu. 

Eski dostluğumuz bu ortak görevde yeni bir besin bul­
du. 1 Ocak 1976'da bana şöyle yazıyordu: 

"Senegal'in Paris Büyükelçisi Bay Guillabert bana , tam 
olarak Afrika Maskesi Üzerine Düşünceler meflexions Sur le 
Masque Africain) ve I3ir Uygarlıklar Diyaloğu için ( Pour un Di­
alogue Des Civilisatiöns) adlarını taşıyan, senin iki incelemeni 
gönderdi. 

"Bu çalışmalar beni çok sevindirdiği için, bunları dergi­
miz Ethiopiques'de yayınlamak istiyordum. Eğer bu çalışmala­
rın daha başka bir amacı varsa, istediğin konu üzerinde bize 
başka bir metin gönderirsen sana minnettar olacağım. 

"Kulakların zaman zaman gerçekten çınlıyor olmalılar. 
Çünkü ister marksizmden olsun, ister uygarlıklar diyaloğundan 
olsun, sık sık senden söz ediyonım. 20. Yüzyıl Marksizmi (Mar­
xisme du XX.e Siecle) üzerine kitabın, Senegal llerici Birliği'nin 
Öğrenci Federasyomı'nda bir el kitabı oldu. Doğaldır bu, çün­
kü Fransız sosyalist arkadaşlar bana senin, kendilerinin düşün­
ce hocalarından biri olduğunu söylediler. 

"Sana oğlumu göndererek ve aynı zamanda senden, Se­
negal llerici Birliği'nin gençleri için kurduğumuz Sosyalist /ıı ­
celemeler Merkezi için tavsiyelerde bulunmanı isteyeceğim. " 

Latin Amerika halklarının durı.ı ımından hareket eden ve 
kurtarıcı bir yön vermek için tsa'nın öğretilerinin ışığını çözme­
ye çalışan _tünl�V_<!_ı}ı!lc:ı_Qir ilahiyat metodunu uygulamış olan, 
Özgürlük Teolojileri 'nin öncüsü Peder Guttierez (S .J )  ile gö­
ıiişmek için özel olarak Penı'ya gittim. 

Tersine 1981 Kasımında, bristiyan Avrupa konusu üzeri­
ne, Lublin Katolik Üniversitesi ile bir toplantı için Latran Üni-
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versitesi'ne davetli olarak gittim. Orada, gerçek bir alternatifin 
ve bir geleceğin hazırlanışına yapıcı en küçük katkıda bulun­
maksızın, Polonya'nın gündemi üzerine Ortaçağ çağrışımları­
nın ve suçlamalarının yan yana geldiği bir Polonyalılar diyalo­
ğuna katıldım. Papa 11. Jean Paul 5 Kasım'da bizi kabul ettiğin­
de, ona kişisel olarak iki kitabımı: Kari Marx, ve İslam Gelece­

ğimize Yerleşiyor (L'İslam Habite Notre Avenir)'u bıraktım. Kı­
sa bir süre sonra, teşekkürleriyle birlikte, ne Marx'ın anlayışı­
nın, ne de İslam anlayışının kendi problemi olmadığını açıkla­
yan bir mektup aldım. il. Vatikan Konsili 'nde değil, Trontc 
Konsili'nde(•) yazılmış bir senaıyomın gözalıcı şekilde sahnele­

nişinden doğan problemlerin dışında, başka problemler ortaya 
çıkıyor mu? 

Bunca hristiyanın kişisel hayatta bunca büyüklüğü ve 
buna karşı kurumda bunca ruhsal yoksunluğu, beni, J!ütfi!!:_­
!fikçü/ük üzerine, yani, ayini 5. Pie'nin geleneğinden ve inan­

cın ifadesini Trento Konsili'nin formülleştirilmelerinden başka 
türlü kavrayamayan Monsenyör Lefebvre biçiminde, tarihin su 
ya da bu anından inancın alabildiği kültürel ve kun_ım�al Qkiı!1-
lc inancı özdeşleştirme girişimi üzerine düşünmeye götürdü. 

J!!ş_anla_ı-_1!1_7�..Y!.lli_ğı_ deği l ,  neb�v_İ__!!!�s<ıjl_<ırı _t�ı"i_l1�e}3art!�­

r'!_v_e�J!!l'O_fl___gQ_çlere yamam;;ı_şeklinde değişmez bir olgu _söz 

konusudur. 
!sa, kuşatan ah laki maddeciliğe karşı, "İnsan, aqg_;ın 

baş�<!_J2.�ı:_�y�_!>_<:�!c:�ı1ı_ı=z': diye uyardığında, maddi hayatı ya­

saklamıyor, fakat maneviyatın unutulmasını mahkum ediyordu . 

Fakat onun takipçileri olduğunu söyleyen insanlar, özellikle 
zenginler ve güçten karı olanlar, halka madde, beden, dünya 

t• ı lıalya'nın Trentino bölgesinde bir şehir. Trento Konsili ( 1515-1 5<>3> (Çev. ) 
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ve tarihe karşı hastalıklı bir nefret ve korku yaydılar. 
Kilisede egemen olan ve Nietzsche'ye: "Hristiyanlık, za­

vallı bir platonculuktur." dedirten, Hristiyanlığ'ın değil, platon­
culuğun mirası olan dualizmin siyasal bir uzantısı vardır: !sa, 
Roma'nın tam-etkili egemenliği altında, en azından insanın ki­
şisel hayatını ve Tanrı'nın aşkınlığını kommaya çabaladığında, 
imparatonınu tanrı olarak kabul eden ve Sezar'ın beden üzeri­
ne olduğu kadar, üzerlerine egemen olmak istediği _ı:lı_hları S�­
z�r'dan çalmak istemeyi ölüm cezası gerektiren bir suç olarak 
gören bir Roma valisi için en yıkıcı sözü söylüyordu. 

"Sezar'ın hakkı Sezar'aJ_Janrı'mrı_J!<ı�-� _I_'!�rty'-1!" Bu 
ateşten söz, inancı toplumdan ayıran ve dini, kişisel bir işe dö­
nüştüren, böylece egemenlik gücünü Tanrı'nın dışında politik 
yöneticilere bırakan yalan bir slogana dönüştü . Sezar'ın nasıl 
böyle davranmak zarımda kaldığı asla öğrenilemeyecek. 

lznik (325 )'ten başlayarak günümüze kadar problem her 
zaman Sezar'ın arzusuna göre çözümlendi. Öyle ki, bu "K()n�­
tantinizm(•) olacaktır. 

Onyedi yüzyıl boyunca, kökeninde, tarihin olağanüstü 
bir mayası olan bu Hristiyanlık, tam tersi olan, politik ve ideo­
lojik Konstantinizm'in_ ;ı_fy()�!:! haline dönüştü . 

1969'da Peder Cam� (0.P . )  bana şu sonıyu sordu: "Size 
göre, İsa kimdir?" Bunu diğer tanıklıklarla birlikte 1970'de Ecliti­
ons du Cert1de yayınladı. O zaman ona şu cevabı verdim: 

"Aşağı yukarı Tibere(••ı 1 in hükümranlığı sırasında, nere­
de ve ne zaman ortaya çıktığını gerçekten hiç kimsenin bilme-

(• )  Constantin: 306'dan 37'7'ye kadar Roma lınparatonı. Hristiya nlığın resmi 
din olarak kıınılıııasına brar veren ilk imparator. Yazar bu isimden söz­
cük türetmi�tir. (Çev. )  

( •' )  Tibere: Roma lınparatonı, M.S.  14-37 (Çev . )  
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diği ve ismi insanların ufkunda gedik açan bir kişi. Kuşkusuz 
ne bir filozof ne de bir hatipti . Ama bütün hayatı: "bizden her 
biri, her an, yeni bir geleceğe başlayabilir" anlamına gelecek 
bir biçimde yaşamaya mecbur oldu. 

"Onlarca, belki de birkaç halk hikayecisi, onun müjdesi­
ni dile getirdi. Onlardan üç ya da dört tane biliyonız. Her şeyin 
mümküne dönüştüğünü düşledikleri zaman -görmeye başlayan 
kör, yürümeye başlayan felçli, çölde ekmek bulan aç susuzlar, 
kendisinden bir hanımın doğduğu fahişe, yeniden yaşamaya 
başlayan şu ölmüş çocuk- uğradıkları şoku, basit insanların, 
aşağılanmışların, hakarete uğramışların, ezilmişlerin izlenimle­
riyle ifade ettiler. 

"Müjdeyi sonuna kadar götürmek için, bütün sınırların, 
en son sınırını, ölümün bile yenildiğini, yeniden dirilişiyle, 
kendisinin ilan etmesi gerekiyordu. 

"Şu ya da bu bilgin, bu varlığın her bir olgusuna itiraz 
edebilir. Fakat bu, hayatı değiştiren bu gerçekliğin hiçbir şeyini 
değiştirmez. Bir ocak tutuştunıldu. Onu, kendisine doğuşunu 
veren ilk kıvılcım ya da ateş ispatlar. 

"Bu ocak önce, bir serseri ayaklanması oldu . Yoksa, 
Neron'dan Diocletien(* )'e kadar, kurulu düzen onlara bu ka­
dar güçlü çarpmayacaktı . 

"Bu adamda aşk, yakıcı, militan olmak zorundaydı; yok­
sa kendisi ilk çarmıha gerilen olmayacaktı. 

"O zamana kadar bütün bilgelikler, kader üzerine, akıl 
ile karıştırılmış zonınluluk üzerine düşünüyorlardı. O, onlara 
deliliklerini, alınyazısının tersini gösterdi. O, özgürlüğü, yarat­
mayı, hayatı gösterdi . Tarihi, yazgıdan kurtaran o oldu. 

"Kahramanların ve .şehitlerin büyük özgürlük uyanışı va-

( " )  Neron: ( M.S. 56-58); Diocleıien: (M.S. 284-305 ) Roma lnıpm<ııorları < Çev. ) 
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adlerini yerine getiriyordu. Yalnızca İşaya'nın umutlarını ya da 
Hezkiyal'in kızgınlıklarını deği l .  . .  Prometeus zincirlerinden, 
Antigon duvarlarından kurtulmuştu . Yazgının mitolojik görü­
nümleri olan bu zincirler ve duvarlar, onun önüne toz halinde 
dökülüyordu. Bütün tanrılar ölmüştü ve insan başlıyordu. 

"Bu, insanın yeni bir doğuşu gibiydi. 
"Bu doğuşunun sembolü olan çarmıhı görüyorum; bize, 

hiçbir şeye sahip olmamak sayesinde her şeyi keşfetmeyi öğre­
ten .Jean de la Croix'dan, dünyanın nasıl değiştirilebildiğihi gös­
teren Karl Marx'a, Van Gogh'a, ve bize insanıı:ı keı:ıcJj __ ken<line 
yetme1_i_ç!!ı_JiJzlasıyl� __ l;>Qytil<_.Qldt!filLbilincini verenlerin ti.imi.i­
ne kadar, gediği genişleten herkesi di.işüni.iyonım. 

"Siz, Constantin'in bizden çaldığı büyük umudu gizle­
yenler, onu bize geri verin! Hayatı da ölümü de bizim ve ona 
' bir anlam veren herkesindir. Ondan, insanın bir yaratıcı oldu­
ğumı öğrenen hepimizin . . .  

"En delice aşkta ya da bilimsel buluşta, şiirde ya da dev­
rimde, insani biçimi büyütmek için yeni bir şeyin doğmakta ol­
duğu her defasında, benim gerçek varlık hamurum, insanın 

1 ilahl ayrıcalığı olan yaratma gücü oradadır. " 
O zaman, Fransız Komünist Partisi'nin Polit Büro üyesiy­

diın. füıgün, ondört yıldan beri bu partiden çıkarılmış biriyim 
ve müslümanım. Eğer aynı soru şimdi sorulsaydı, tek bir söz­
dik değiştirmeksizin aynı cevabı verirdim. 

Başlangıçta Hristiyanlık eski yahudi kabileciliğinden ve 
kiliseciliğinden güçlükle vazgeçti ve somıç olarak kendi nıhuy­
la çelişkili üç mirası üzerine aldı: Yahudilik, Yunan ve Roma 
mirasları. 

İncillerde, İn_cU EZarl'!��f!:�<.!..kL k?_i.2!Ie gel�ı:ıeğini!:!__lS�Jıı:ı�ı-� 
J�ını ��ill_':!Y'!f!._&:.!_rp __ Ş.,�:Z.:1.�� lsa'ya sonradan isnat edilmiştir. 
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Saint Matta, lsa'dan yand�şlarına, müjdeyi yaymaya gönderil­
diğinde, öğütleri arasında şunları aktarıyor: "Putperestlerin yo­
lunu tutmayın ve Samiriyelilerin şehirlerinden hiçbirine girme­
yin; fakat daha çok İsrail Evi'nin kaybolmuş inananlarına gi­
din. "  (Malta, X; 5) .  Kenan'lı bir kadın, ondan kızını iyileştirme­
sini istediğinde: "Ben İsrail Evi'nin kaybolmuş inananlarından 
başkasına gönderilmedim."  (Matta. XV, 24) demeyi sürdürecek­
ti . Kendisine: "Köpekler efendilerinin sofrasından düşen kırıntı­
lardan yerler." (Matta, XV, 27) diyerek yalvaran bu kadından 
ancak alçakgönüllülükle (ya da daha çok küçük düşmeyle) 
emin olmak için, büyük papazların, Ferisilerin ve yahudi vaiz­
lerin geleneğine göre yahudi olmayanları köpeklere (Matta XV, 
26) bile benzetecekti . Sanki böyle bir tutum, lsa'nın mesajının 
evrensel bağlamıyla uyuşuyormuş gibi! 

Fakat lsa'nın mesajını sınırlandırarak, yalnızca yahudile­
re seslenen Yal�1Jciiliğ'!_11 .Qi!: r�f ()rmuna inciirg�!P-�g_llişimL üç 
lncil'de (Matta, Lukas, Markos) sık sık ortaya çıkar. Öncelikle 
yahudileri inandırmak şeklinde eğitimci ve propagandacı bir 
kaygı da , İncil yazarlarını, Eski Ahit' in haber verdiği şeyi tsa'nın 
yerine getirdiğini gösterme çabasına yöneltir. Sanki lsa'nın ha­
yatı , peygamberler tarafından yazılmış bir se n ::ı ryonun gerçek-

" 
leştirilmesiymiş gibi . !sa'nın bir eylemini, "Tora(* )'da söylenen 
ya da peygamberlerin söylediği söz yerine gelsin diye" eklene­
rek, gerçekliğini gösterme sıkıntısı sık sık ortaya çıkar. ( Örne­
ğin, Matla'da: I, 23; -II , 6 ve 18; -III, 3, niyetin açıkça dile getiril­
diği yerler: "İşaya tarafından bildirilmiş olan !sa'dır. . -" ve bu , Sa­

int Matta'da her sayfada vardır. Aynı zamanda Markos'ta ( I ,2; -
VII, 7; -XII, 10-1 1 ve 36) ve Lukas'ta (Örneğin :  ! i l ,  ·1-5-6; -1\', 

f ' )  Torn : İncil ' in ilk beş kitabının biitünii: Doğuş, Göç, Levililer, Sayılar. Te.sıııi­
ye. (Çev. l. 

221  



10- 1 1 ;  -XX, 42-43). 
İsa'nın Kral Davud'un bir tanımı olan Yusuftan geldiğini 

kanıtlamak için, Saint Matta'ya göre İncil'in girişinde bulunan 
garip soykütüğü de aynı anlama gelir. Haber verme bölümün­
de, Lukas'a göre; Meryem'e aynı şey söylenir: "Bir oğlan doğu­
racaksın ve adını İsa koyacaksın . . .  ve Rab Allah ona atası Da­
vud'un tahtını verecek. Yakub'un evi üzerinde ebediyen salta­
nat sürecek -" (Lukas I, 31 -32) 

Veya yine, Dağdaki Vaaz'ın, Musa'nın Yasalarını yalnız­
ca onaylama olduğunu bize inandınna girişimi. Emirlere karşı 
gelmeme çağrısıyla Yasaların yalnızca meşm�yetçi yorumuna 
izin veriliyordu. Onların arasından, hareketin ötesinde, niyetle­
ri sezilen birkaç kişi için bu doğnıdur. Fakat "göze göz, dişe 
diş" (Çıkış, XXI, 22-24)'in, basit sineye çekim-.., "Birisi senin 
sağ yanağına vtınırsa, ona ötekini de çevir" (Matta; V, 39) oldu­
ğuna bizi inandırmak zordur. Kabilesel öç alma ile evrensel 
insani bir şiddetsizlik arasında, çelişki tam tersine köktendir. 

İsa'nın mesajını yalnızca Yahudiliğ'in bir uzantısı, bir re­
formu olarak görmeye kalkışıldığı zaman, hemen birinci yüz­
yılda, mesajı ik çarpıtma işaretlerinden birkaçı, bunlardır. 

Yahudiliğ'i sınırlarından kurtarmak ve, İbranilere garip 
bir mektupta, "Artık ne Yunan ne de Yahudi . . .  vardır -" diye 
herkese seslenml için en büyük çabayı harcayan Saint Paul bi­
le, İncil yazarlarıyla aynı soykütüğü kaygısıyla � Eski ve Yeni 
Ahit arasında devamlılığı gösterebilen her şeyi hatırlatır. 

Daha önce, Romalılara Mektup'ta, bu defa Romalılara: 
"Fakat size, siz putperestlere söylüyorum, ben putperestlerin 
resulüyüm." (Rom. XI, 13) ,  "Yahudi ile Yunanlının hiç farkı 
yoktur. "  (Rom. X, 1 2 )  diye seslenerek doğruladığı aynı anda: 
"Ben lbrahim neslinden, Bünyamin boyundan bir lsrailiyim .  
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Allah önceden seçtiği kendi kavmini hiç reddetmedi. . .  " (Rom. 
XI, 1 -2) sözlerini daha az hatırlatmayacaktır. Halkının günahla­
rını hatırlatarak, resuller konusunu tekrar ele alır (Bkz. lşaya, 
iV, 3): "İnayet seçimine göre bir geriye ka/aıılar vardır." CXI, 5) 

Saint Pierre de seçilmiş halk konusuna geri dönecektir. 
Fakat Kilise'de lttifak'a ihanet edecek olan yahudilerden intikal 
ettirerek, inançsızlar "Tersine siz, siz seçme bir nesil, şahane bir 
kahinlik, mukaddes bir milletsiniz . . .  " O. Petnıs II, 9) sözüne 
inanmadılar. 

lsa artık böylece, Kutsal Yasa'nın taşlara değil kalplere ka­
zınacağı, Yeremya tarafından bildirilen, "Yeni lttifak"ın gerçek­
leştirilmesinden başka bir �y olamayacaktır. (İbraniler, X, 16) 

Aynı düzen alışkanlığıyladır ki, Saint Paul Atinalılara, 
seçmecilikle ve dalkavuklukla şöyle diyecektir: "Ey Atina er­
kekleri, ben sizi her şeyde çok dindar görüyordum.  Çünkü, 
ben şehrinizde dolaşıp tapındıklarınıza baktığım zaman (Hiç 
kuşku yok, tapınakların yüzünde yontulmuş insan biçiminde 
putlar ve tanrı anıtları söz konusudur. R. G . )  şu yazı ile bir su­
nak da buldum: Meçhul bir Tanrıya! Tanımayarak tapındığınızı 
ben size ilan ediyonım." (İşler. XVII, 22-24) 

Ne pahasına olursa olsun (özellikle en kötü karışıklıklar 
ve sonuç olarak üçyüz yıl sonra bağdaştırmacılık pahasına, 
lsa'nın mesajını ters çevirme pahasına ) yola sokmak için yapı­
lan bu va�? �yyamcılığı, Hristiyanlığ'ı basit bir Yahudilik refor­
muna indirgeyerek, lsa'nın mesajıyla gerçekleşmiş müthiş deği­
şimi hafifleştirıneyi reddeden Marcion Ol. yüzyılın başı )'dan 
beri , sapkınlıkların artışını açıklar. Marcion, Eski ve Yeni Ahit'in 
uç uca koyabildiğini kabul etmiyordu. İki tanrıy_ı gcı-ç�}<:ten ayı­
ran uçunımu ölçmek için, onları birbiri ardısıra, örneğin Ye­
şu'nun kitabını, "Kutsal Yok Etmeler" kitabını ve lncil'e uygun 
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"Ebedi Saadet" kitabını, tekrar okumak yeterlidir. Aşk, korku­
mın ve kan dökümünün "sineye çekimi" değildir! İnsanın iki 
dönemi söz konusudur. Yeşu'mın yüceltilmesinin (İsrail dene n 
şimdiki devlette olduğu gibi) barbarlığa dönüşüMi meşrulaştır­
ma girişiminden başka bir şey olmadığının bilincinde olmak 
gereklidir. Aynı kitapta iki metnin bir araya gelmesi, hiç skan­
dal görmemiş birçok lıristiyanın bilincini sarsar. 

J!�i,st�nlıkJ�!lik't_e ( 3�5'te) Y1:_J_[lan_ ve gom_en'e dönüştü­
_ğünde, lsa'nın mesajının soysuzlaştırılması yeni bir ışıltıyla orta­
ya çıktı. 

Doğan _füi®aDlıJ.<,_ ğpc�likl� _TaDJ:LQÜ.Ş.Q_nc�aj!!Q�_�i!' 
devrimg_L O zamana kadar bütün dinlerde Tanrı, amansız bir 
yargıcın ve tükenmez bir zenginliğin bütün güç ayrıcalıklarıyla 
birlikte, tam güçlü bir k•ral şeklinde anlaşılmıştı. Ve işte lsa ile 
birlikte aşkınlık, yoksunlukla yüzyüze gelir. İnsanoğlu güçten 
yoksun, maldan yoksun.  bilgiden yoksundur: Hristiyan gele­
neğine göre, lsa'nın çarmıha gerilmesi gibi, küçültücü köle iş­
kencesi içinde ölür; yoksullar içinde en yoksul, en soyulmuştur 
ve Yunanlıların kendini beğenmiş felsefesi olan bilgelerin bil­
geliği"ne karşı Saint Paul, kendi deliliğini ileri sürecektir. 

Doğan Hristiyanlık yalnızca, bütün önceki dinlere karşı 
yeni bir inanç bahsi değildi; aynı zamanda, plaıoncu aşk anla­
yışını kökten değiştirmişti: Aşk artık, Phedre yalıut Şölen < Le 
Banquet)'de oluduğu gibi, insanın duyulabilir güzellikten kav­
ranabilir güzelliğe ve en yüksek güzelliğe yükselişi değil, aşkın 
aşkı da değil, fakat başkasının aşkı; ve burada da, güzellikten, 
bolluktan, ya da cgcıncnliktcn yoksunluğun aşkıdır. 

Doğan Hristi.Y.'.!_nlık_,_X�ı_!:!an __ akjtr)_ı[\, onun _öjçüs(\gün ve_ 
kaı•ramlarlJ1l.!! ;Jf!!itczidir aynı za_mao.c:J.a . 

tI�r�.il1....!!!�kczi _�<::�ölQ!sü anık _insB11_c!<;'.ği1_LQŞanı ala-
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bJ!9!.!:ı!ı�e-�ş��-d_i!_ ve onun aşkınlığı, Sokrates'in, Platon'un 
ve Aristo'nun tilmizlerinin humanist bilgeliğinin gözünde deli­
liktir. 

Bu akıl almaz devrim, İznik'te, 325'te Hristiyanlığ'ın eiı.· 

umutsuz yıkımını gerçekleştiren bu Konsil'de, geçersiz kılındı. 
İmparatorluğunu bütün haline getirmek, bir güç olmaya 

başladıklarında zayıfları hesaba katmak kaygısıyla dolmuş, Ro­
ma imparatonı Constantin, !sa'nın olağani}_ş!�!_yı�ıcılığ!_!!ın yeri- x 

ne "Konstantinizm"i getirir. 
İdeolojik Konstantinizm, İsa'yı, tanrıların ortak hakkına ? 

kendisiyle birlikte götürür: _Asılı!!_ı§ __ 9i.!lgc:r bt_ında_rı !Jöyle, bu 
egemen Tanrı'yla ayııı özden olan Zeus ya da Jupiter gibi bir 
taht üzerine �!_U!!!l,:l:!§_l_!:ıı� ( İncillerde izlenimi bile yoktur, çünkü 
bu onlara kökten yabancıdır, İncil'in anlayışından uzaktır.) . İsa, 
hemen Ravenne şehrinin bir mozaiğinde, Bizanslı bir general 
ünifoıınası içinde ortaya çıktı ve pantocrator fatiJı gğ_r�ip_iiınü, 
bü!(l!1 büyi._!_� J<füs_el�!jn k�_ıp�elt::rini)stila etti. 

Bu yeni ve skandallı krallıktan itibaren Roma'nm impa­
ratorluk hiyerarşileri modelinde_bir kilise lıiyt=r�rşisi__meyçl�na 
ı;elir. İmparatorluk şatafatının ve zenginliklerinin mirasçısı, 
onaltı yüzyıldan beri , güçlerin yıkmak istedikleri güç adına, on­
lar içinde en kesin inkarcı olarak, iktidarın müttefiki olur. 

İznik'te yapılan aynı ters çevirme, düşünce planında da 
gerçekleştirilir. Çünkü imparator Constantin'in, sadı1. _ _planı 
asiden ay:ır��k imparatorluğun birliğini sağlamlaştırmak için 
k�!QE_ir_2!ç:�iye ihtiyacı vardır. Hrisfü'anlar�ı!l�!D�ı:ıl_ıc:ın��- ta­
magı_.!_nın_a!1l�_Ql-��_!ğı _ IJ!t "a.,ıp.�ı1lü"_ empo_ze edilir. Bunu Konsil 
pederlerinin çoğunluğu da anlamaz. Çünkü ifade edilişi bile 
ancak, Yunan felsefesini, örneğin İncillerin hiçbir yerinde yer 
almayan öz ya da cevher gibi Yunan kavramlarını öğrenmeye '!-
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başlayan biri için bir anlamı vardır. O halde bir sadık, lmpara­
torluk ve Kilise için, bu dogmayı körü körüne kabul eden ve 
iisf, İmparatorluk ve Kilise için bu köri.iköri.ineliği kabul etme­
yen herkestir. 

Hristiyanlığ'ın ilk asırlarında sapkınlıklar olarak adlandı­

rılan şey, bir Hristiyanlık deneyimini, kendisine kökten yabancı 
olan Yunanlıların dili ve felsefesinde ifade etmek isteğinden 
doğdu. 

Bu tarihsel değişimin bilincine varmış olmamı, Ocak 
1970'de televizyonda kendisiyle olan otunımuımızc.lan uzun 
süre önce, Kurtuluş'un hemen sonrasında, Marc Sangnier'in 
evinde, verimli ve kardeşçe görüşmelerde bulunduğumuz Pe­
der Danielou'ya borçluyum. O eşit silahlı televizyon yayını sı­
rasında ikimiz de birbirimiz kadar heyecanlanmıştık .  Yalnızca 
bizi birbirimize bağlayan eski dostluğumuz nedeniyle değildi 
bu; kardinal i.invanı alınış olan o, atanışına bazı Katolik akımla­
rın düşmanlığı yüzünden çok yaralanmıştı ve ben de Komünist 
Partisi'nden çıkarılmamın yakın olduğunu biliyordum. ikimiz 
de, ekranın ötesinde, kardeşlerimizden bizi dışlayanları düşü­
nüyorduk. 

Politik Konstantinizm, yani Kil ise ve politik iktidarın 
yi.izyılardan beri verdikleri karşılıklı destek, dogmanın dogma­
tik bir anlayışı üzerine kunılur. 

24 Eyli.il 1 566'da papa V. Pie tarafından kabul edileıı 
Trento kitabı, örneğin teslis dogmasını şu sözcüklerde dile geti­
rir: "!<!ş!Lercie (_�içl����!1J�_!:_�ir!!?!!!.>_�Eı!Jla, ö.zde birliğe ve tes­
Jtssl� __ e_şitliğejll!�f-l-�9.iYQ.��1�011 Böyle bir formülü nasıl çözecek­
lerini öğrenmek için, Paris'tc, Roma'da ya ela Maclrid'de bir mil­
yon katolik üzerinde bir araştırma yapmak, bugün bile, ilginç 
olacaktır. 
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ın 
Basma izni kilise yetkililerinden alınış olan "Nev Catho-

lic Encyclopaedia" (1967), Kutsal TesliB: maddesinde, üçleyici 
(üç kişide bir tek Tanrı) dogmanın açık olarak a�c<l!<: "IILyQJ:_­
yılın soQ__ç_�y�ğüı_c!�" ortaya çıktığı vurgulanıyor 04. Cilt, s. 295 
ve 299). 

Incillerde hiçbir şey böyle bir bakış açısının ne harfini ne 
de anlayışını çağrıştırıyor. !sa kendint;ı_sla J::ın_rı'ya eş�ı görmü­
� Tam tersine, kendisine "iyi muallim" diyen adama Isa ce­
vap veriyor: "Niçin bana iyi diyorsun? Tek Tanrı'dan başka hiç� 
bir iyi yoktur" (Markos , X. 18) .  Zeytinlik Dağı'nda şu duayı ya­
pıyor: _"Baba, sana her şey mümkündür; bu kaseyi benden 
uzaklaştır. Fakat benim istediğim değil, senin istediğin olsun." 
(Markos XIV. 36). Çarmıh üzerinde, şu yürek parçalayıcı haykı­
rışı vardır: "Baba, baba, beni neden bıraktın?" (Markos, XV, 34). 

!sa, asla Tann'nın tek oğlu olduğu iddasında bulunmadı. 
Her kim Baba'nın isteğini yerine getirirse o, Tanrı'nın oğludur. 

Onlara Ahiret mutluluğu dersi vererek ve onları erdem­
leri uygulamaya Çağırarak, Isa, tilmizlerine ve kalabalığa şöyle 
söyler: "Karşılığınız büyük olacaktır ve siz Ti!!?-!!'!!.!!! _cığ_�ına_!J. 
o\acaksı!_"!ız." ( Luka, VI, 35). "Ne mutlu sulh edicilere; çünkü 
onlar Tanrı'nın oğulları olarak çağırılacaklar." (Matta, V, 9 ) .  

Incillerin hiçbir yerinde yalnızca !sa "Tanrı'nın oğlu"dur, 
denmiyor. Saint Paul'un ( Galatyalılara III , 26-29 ) :  "Hepiniz 
iman vasıtası ile Mesih İsa'da Tanrı'nın oğullarısınız . "  dediği­
Isa'nın mesajının merkezinde olan Tanrı'nın Krallığı'nı gerçek­
leştirmek için yaşayan herkes Tanrı'nın oğludur. Yuhanna'nıiı 
İncil'inde, başkahin Kafaya; "ve yalnız millet için deği l, fakat 
Tanrı'nın dağılmış çocuklarını birlik içinde toplamak için . . .  
Isa'nın öleceğini peygamberlik edip söyledi . "  (Yulıanna .XI, 
52). 

227 



Eğer, İncil'e uygun içerik bulmak için Teslis, Yunanlı 
kavramsal zincirinden kuıtarılırsa, "Tanrı aşktır" demenin başka 
bir biçimi olarak ortaya çıkar. Birey olarak değil, fakat _!<işilik 
olarak anlaşı__l_?bilir: Birey (Yunan geleneğinde ) en küçük parça 
olarak, bir boşluk tarafından, bir diğerlerinden yalıtılmış, ayrıl­
mış bir varlıktır. Kişilik, en küçük parça özelliğini taşımaz. Tam 
tersine, kökleriyle birlikte suların sınırına varıncaya kadar, ok­
yamısun bütün o canlı itişlerinin kunılduğu ve çözüldüğü sınır­
sız dalgayı andırır. 

Bu sadece, yine de Tanrı'nm nihai gerçekliğinden uzak 
bir benzetmedir. İranlı bir mistik, Şirazlı Ruzbclıan ( 1 1 28-1 209) 
Aşk Bağlılarının Yasemini (Jasmin Des Fideles d'Amotır ) (Vll ,  
97l'nde Tanrı'nın gerçekliğini, Yunanlı kavram çarkından kur­
tararak, şöylece gösterir: "Dünyaların var olmasından ve dün­
yalara dönüşmeden önce J!�lı_I_Yarlık'!_!! kef!�bc;!__s�v_gi, s�v�ıı- vı; 
sevilendir." --- - - - - --- - -

Böylece hristiyanlar ve mi.isli.imanlar arasında sahte 
problemler üzerine bütün polemikler davet edi lmiş olacaktı .  
Çünkü, lslam'ın Hristiyanlık'la ilgili başlıca üç eleştirisi; tektan­
ncılık adına teslis, Tanrı'nın kökten ·aşkınlığı adına lsa'nın tanrı­
lığı ve hristiyan kiliselerinin Mulıaınmed'i peygamber olarak ta­
nımayı reddetmeleri konularına dayanıyor. 

Rom;\ imparatoru, İznik'te, Hristiyanlık için Yunan dü­
şüncesini ve Roma düzenini seçtiğinden beri süregelen, Cons­
tantin'in ve Konstantinizmin sürekli egemenliğidir. 

lslam'la ilişkilerinde o, kendini Haçlı saldırganlığıyla 
göstermiştir. Sonra lspanya'da, sentez olma ve ortak yaşama 
yerine, kovma ve yeniden fethetme, daha sonra da batılı ve 
hristiyan misyonla gizlenmiş sömürgeciliğin Kilise tarafından 
kutsanışı. Bugün, bilimlerin hareketine karşı ve toplumsal ya 
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da antisömürgeci hareketlere karşı bu kadar asırlık anlaşılmaz 
arka-koruma çarpışmalarından sonra, Ki lise kurumu nda, 
lsa'nın ve silahsız mücadele ruhuyla dolu olarak, Sultan'la gö­
rüşmeye Dimyat'a giden Saint-Prançois d'Assise'in hristiyanlı­
ğından geriye ne kalıyor? Hayranlığa değer hristiyanlar Me­
silı'in kanıtıdırlar. Pakat hiçbir Kilise, bugün, bir topluma nıh 
verme yeteneğinde değildir. 

Örnek sınır Saint-François d'Assise tarafından verilmiştir. 
Hristiyanlıklar içinde belki de, yeni toplumsal şartla rda Me­
silı 'in hayatından en eksiksizce yaşamayı bilen odur. Tarihin 
bir kırılma anında, yani feodal dünyanın parçalanışı sırasıntla, 
mesajı en yoksunlara götürmek için, bir kır manastırı hayatın­
dan, şehir lı:ıyatına katılıma geçişi gerçekleştirir. 

Olağanüstü girişiminin sornıç başarısızlığı , y:ıni hayalın 
yeni biçimlerini yeniden dirilişe yaraşır kılmak ,  yeıyüzünde bir 
Tanrı Krallığı'nın yollarını hazırlamak için, Kilise'nin hayatın 
yeni biçimlerini şekillendirmekteki temelden yetersizliği, l sevl 
mesajın büyüklüğü ve sınırları üzerine düşünıneye izin verir. 
Yine ele önceki teokratik iddalarının ya da Saint-AugusLin'in 
"Tann'nın Silesi"nin eleştirisinden daha iyidir. 

Artık eminim ki, kiliselerin Hristiyanlığı, Tann'nırı Site­
si'ni kuramaz. 

Mesajın kendi merkezinde Krallığın haberi ve kayıtsız 
şart.<JZ sevginin yaşayan örneği vardır: Bizden heı"!:�iri_!nizin_!.ll_eJ::­
kez! bi�s�e_ c._�ğ_i.!,_ fak<_!!J?�;;�sıng_adır: '.'Scycl ikleri tığ�1:ırı�_ caQını 
vermekten daha büyük sevg!_y()�tur. " ( Yuhanna XV, l:) J .  

Yunan huınanizmasının ve  onun birey ve  Site diyalekti­
ğinin tersine, başkasına sevginin bu ilalı!J?_oyutu.ı. lıristiyan kişi­
likçiliğini belirler. 

Daha önce gördük ki, kötü bir rastlantı sonucu olarak 
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Yunan dili ve kültüründen aldığı ifadelerinin ötesinde, Teslis, 
lI1t'!§l}I olara�_yalı:ı_ı�g�ı:ı_in.��I!i_�ir_varM!!"\ Q_�!!_a_c!!ğı_!!�!?:-��fil�ı­
!ayıqsıçl_�r: Sevgi ilişkisi kişiliğin Qlt!Şturan.ıdır.__'.'B_erı_"_!_:'.Qel}" d�_­
ğjfün, fakat öncelikl_e baş!<�sıylaj.fu!s_iyj_ı}]_· S�v_gi, _sevc;:ny�§�_�i­
len. 

İnsani eıı küçük parçanın bu olağanüstü parçalanışı, 
bu, bireyi ve onun yalıtımını ya da Yunanlıların "site"siyle veya 
önceki dinlerin egemen tanrılarıyla meşnıiyctçi ilişkilerini ebe­
diyyen aşma, Hristiyanlığ'ı, insanin gelişmesi anlamında en gü­
zel geçitlerinden biri yaptı. 

Tanrı'nın Krallığı bakış açısı ve sevgi yasası, hem kişisel 
hayatımıza hem de tek tek insanlarla ilişkilerimize bir yön ve­
rirler. 

Fakat bir toplum tasarısı verınezler. 
Pay olarak Tanrı'ya düşen şey ile Sezar'a düşen şey ara­

sındaki kopukluk ölümlüdür. 
Bu suskunluk, politik hayatta, ister Sezar'a olsun, ister, 

kimi kez onun gücünü kutsallaştırarak suç ortağı, kimi kez de 
bir kilise teokrasisi kuımak için onun yerine geçmeye çalışan 
düşman bir Kilise'ye olsun, özgür yolu açık bırakıyordu. 

Bütün Hristiyanlık tarihi trajik bir sabırla buna şahittir. 
325'te İznik'ten sonra günümüze kadar bu tarih, iğrenç Papalık 
ve İmparatorluk tartışmalarıyla, Reforml'a birlikte ve 1 Iristiyan­
lık dünyasının uluslar şeklinde parçalanışıyla birlikte, Bizans'a 
özgü Sezaro-Papizm ile Ortaçağ'a özgü teokrasi arasında karar­
sızlık içinde kalır. Hristiyanlık dünyasının uluslara bölünmesi, 
her biri Tanrı'yı ileri süren ( Kilise'nin büyük kızı Fransa'dan, 
"gesta dei per Francos"dan, müslüınanların, yahudilcrin ve 
Amerikan yerlilerinin katliamcıları katolik kralların İspanya'sı­
na , Kutsal Rusya'ya, Nazi Almanyası'nın "Got mit uns"una ka-
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dar) bütün nasyonalizmlerle antlaşma demektir. 
17. yüzyılda bunlar, Bossuet'nin yazdığı gibi , Kutsal Yaz­

madan Alınmış Politika ile birlikte "ilahi hak monarşileri"dir. 
19. yüzyılda Tanrı adına mahkum edilmiş, önceki yüzyılın dev­
rimlerinden sonra, bunlar bütün halka karşı , onların politik ,  
toplumsal ya da entellektüel özgürlük girişimlerine karşı "Kut­
sal İttifaklar" ve "Günah Listesi" oldular. Yüzyılın sonunda da 
sosyalizmin bütün hayallerine ve işçilerin bütün kavgalarına 
karşı, kendi sendikalarını kuran ve somıç olarak, Mussolini'den 
Salazar'a, Hitler'c, Franco'ya kadar bütün diktatörlüklere des­
tekten sonra, hem geçmiş ımıhafazaklıkların hem de modern 
yozlaşmaların mirasçısı olan hristiyan demokrasi paıtilerini ku­
ran Kilise'nin toplumsal doktrini oldular. Nihayet, bütün yeni­
lenme girişimini; en tipik olanı, tarihin başka bir kırılma anın­
da� dışarıda bir öğretmen değil, içeride bir maya olmak için ha­
yata ve tarihe girecek Saint-François d'Assise'in girişimini yeni­
den canlandırmaya şahsen rahip-işçilerin girişimini mahkum 
etme; Humannae Vitae 0968) papalık genelgesinden beri, Kili­
se'nin ve yöneticilerinin işlerinde bütün diğer toplumsal prob­
lemlerden daha fazla yer tutan ve yalnızca onunla uğraşılan, 
cinsel problemler üzerine hastalıklı büzülme, yasaklamalara ya 
da somut emirlere açılır. Oysa diğer taraftan, ekonomik kriz­
den Üçüncü Dünya'nın sefaletine ve atom savaşına kadar bü­
tün diğer problemler, -�atoliJ:<lı;re_ �esin \_' Ct; tkili t<ı)imatlar CJ_)­
!.1.}aksızın barış ya da adalet üzerine sofuca dileklerin konusu 
olmaktan başka bir şey değildir. İşkencecilere (Filipinler'den 
Latin Amerika'ya kadar) karşı ziyaretlerde bulunarak ve "özgür­
lüğün teolojilerini" ya da Nikaragua'nın Kültür bakanı olan bü­
yük şair Ernesto Cardenal gibi özgürlük savaşlarında angaje ol­
muş rahipleri dışlayarak işkencecileri desteklemek içindir. 
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Papa 23. Jean ve il .  Vatikan Konsili ta/afından uyandırıl­
mış, bu öli.imdil sapmaları tersine çevirmek ve nihayet asıl so­
nıyu, "Çağdaş toplumun aydınlanması için hangi yönleri öner­
mek?" <7oı  sorusunu soran gerçek bir "aggiornamento"(* )ya gi­
rişmek şeklindeki umutlar, 1 968'den beri düş kırıklığına uğru­
yordu. 

1968'de, ait olduğum iki topluluk, Hristiyanlık ve .\fark­
sizmden hiçbiri, çağdaş tarihimizin derinliklerinden birdenbire 
oıtaya çıkan bu müthiş sanıya bir cevap getirmeyi bile becere­
medi. 

3. Sosyalizm: Marx'tan Stalin'e 
Kari Marx yalnızca, Rönesans'dan beri egemen olan sis­

temin temel eleştirisini yapmıştı: Kapitalizm'in1l 9. yüzyıl İngiliz 
kapitalizminin analizinden hareketle, onun büyüme ve gelişme 
yasalarını belirlemişti. Bundan da , çalışan, aı_ı:ı���ı _ saptama, 
aı:�ç:J�nn org�niza_sy�ı:ıu \T� . .  f?u _ _çaJış!J1anın üıiinündcnJaydalan­
ma gil:ı.L__ç_a!ı�!!_a�'!ın t<ını anl_a�nıyj<!_ insani boyutlarından yok.­
-�n_o_Isi�!_ğtıJ1cla, işinin yabancılaşmasıyla insanın ezilme mantı­
ğını ortaya çıkarmıştı. Bu yabancılaşmanın kaynağını; basitçe 
değerinin sembolü olmak yerine, paranın kendisi ticaret malına 

. r dönüştüğü andan başlayarak mal jctişizmin i ortaya çıkamıştı 
(Yine bu değişmenin ve oradan doğan yabancılaşmaların teo­
lojik karakterini göstermişti.) .m > 

(70)  Konsil'le ilgili Altı Belge. bu zamanın Dünyasında kilise ( Les Seize Docıı­
ınents Conciliaries. L'Eglise Dans le Monde de cc Teıııps) < Şcın:ı Xl [ [ ), Bi­
rinci Böliiın, i l ,  l .  Ed. Fides, s. 183. 

(•) Aggiornaıııento: < l ıalyanca sözcük) Kilisenin geleneğini pğdaş gerç·ekliğe 
uyarlaıırn .  < Çev. l. 

(71 ) Kari Marx: Le Capiıal, !, s. 1 ,  4.  "Mal fetişizmi." 
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Bu sistem içindeki tüm vurgunculuk ve tüm sömürünün 
köklerini böylece ortaya seren Kari Marx, bil imsel ispatının 
güçlüklerine rağmen, tüm gezegen çapında bir işçi hareketine 
yol . açarak, dünyanın tanıdığı en evrensel ve en akıl almaz 
umut ve mücadele ayaklanmasını uyandırmıştı. 

Bütün gücümle, bu, i nsani olmayanı yadsıma dev lıare­
ketine, yüzyılın üçte birinden faa.la bir süre katıldım.  

Otuzyedi yıllık dayanışmadan ve hatta paylaştığım yan­
lışlardan hiçbir şekilde pişmanlık duymuyonım. Çünkü dünya­
da başka hiçbir politik güç, bu yüzyılda, artık genellikle insanın 
yanında, insanların en yoksunlarının yanında olmadı. 

1933'te yirmi yaşındaydım. 1929'da Birleşik Devlctler'de 
başlamış büyük krizin Avrupa üzerine dalga dalga yayıldığı za­
man . . .  i)_anayi!�ljş__c!ünyad�l!!!iş milyQ!J. işsiz . . .  Hollanda'da 
binlerce süt ineği kesildiğinde sütsüz kalan çocuklar. . .  Loko­

motiflerde yanan buğday yüzünden, Cenova l imanında insan­
ların bir parça ekmek için dövüştükleri zaman . . .  

1933, Hitler'in iktidarı ele geçirdiği yıl lar .  ltalyan faşizmi 
doruk noktadadır ve Mussolini yakında Etyopya'yı işgal ede­
cektir. Üç yıl sonra Franco, T-l i t ler' in ve Mussolini'nin yardımıyla 

İspanya Cumlnıriyeti'nc saldırır. 
Biz dünyanın sonunun tanıkları, bir kıyamet yaşamanın 

tanıkları olmak duygusuyla olgunluk yaşına ulaşmıştık. 
Bu çalkantılı evrene fırlatılmış olarak ve fırtınalarla dolu 

bir kalp ile, hiçbir geleneğin beni oraya doğru zorlanıac.lığı iki 
karar aldım: Ailem, dini planda ateistti ve ben hristiyan olmaya 

karar verdim. Ailem, politik pJanda ımılıafazakardı ve ben 
1933'te Fransız Komünist Paıtisi'ne üye oldum. 

Saçma bir dünya da , hayatıma bir anlam vermek için, 
Hristiyan. lbralıim'in .özverisi üzerine, Kierkegaard'ın doğaüstü 

' . 
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düşüncesi, gelip beni !brahiıni soya ekliyordu. Bizi öldürücü 
bir kargaşaya yönelten_ bilgele;:\_nJ�ilgc:!liğiI1in deljliğini bana 
açan bu yanım, aklıf!J?füi_ğj _y�!:Q�İ_!l_a_rı,c:ıQ_k_aşlacl!ğıl"}!_MI�ti­
yordt) _\Jan�_,_ 

Kendini şiddete bırakmış bir dünyada, eylemine bir üret­
kenlik vennek için, Marksist. 

Yüzyılın üçte biri boyunca, zinci.!!_�_i�i-����ı_���-_!:utınaya 
( tereddütler geçirmek pahasına ) giriştim .  M<ırksizm, .  benim iç!_r! 
bir ideoloji ya da bir dünya g�ı:.Q§_l_i_�_ğil, tari!ısel_!!:!_ş_iyatifin bl! 
m�todQ!Qii�iydi. Yani hem, bir çağın ve bir toplumun _belli başlı 
çelişkilerini incelemenin, hem de bu bilinçlenmeden hareketle� 
onları aşacak yetenekte tasarı bulmanın bilimi ve sanatıydı. 

H�� anla�_ veren inanç ile �Jk.Qle -�!!:_�tk�rılj_k_ veren 
yöntem arasında bir karşıtlık değil, tam tersine bir tamamlayıcı­
lık görüyordum. 

Yüzyılın üçte biri süresince bu, hristiyanlar ve marksist­
ler arasında diyalog arzusunu yaşadım. 

Hiç pişman değilim ve bundan özür de dilemem. 
Çocukken komünistlere, Fas'ta Abdülkerim'e karşı sö­

mürge savaşında, yalnız. karşı koyduklarında hayrandım, ls­
panya'da Franco'ya karşı, yine yalnız, Uluslararası Tugaylar'ı 
kurduklarında, Çekoslovakya'yı Hitler'e teslim eden Münih ant­
laşmasına, her zaman yalnız karşı çıktığımızda, onların safında 
mücadele etmekle övünüyordum.  

Fransa'ya karşı Hitler' in zaferinden sonra, 1 4  Eylül 
1940'da, sınırdan döner dönmez, Tarn'da ilk direniş gnıbunu 
kurmak yüzünden, bana 33 ay hapis ve toplama kampına mal 
olan. tutuklanışını sırasında, gerçekliğimden daha da emindim. 

Kurtuluşun ilk yıllarında Fransa 'nın yeniden doğuşu des­
tanına ve Vietnam'da yeni sömürge savaşına karşı mücadeleye 
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katılmıştık. 
Ve sonra düşlerin bir dönüm noktası oldu: 1917'den be­

ri, yine Stalingard'da, ezilmişlerin ve onum kırılmışların umu­
duna bir yön vermiş olan bir sosyalizmin, Budapeşte'den 
Prag'a kadar, başka bir görüntüsü ortaya çıkıyordu. 

Stalin'in yanlışlarını ve cinayetlerini oıtaya çıkaran, 20. 
Kongre'nin kalkınma girişimi, tıpkı il .  Vatikan Konsili'nden 
sonra Katolik Kilisesi'ni "uyarlama" (aggiornaınento )sının do­
nup kalışı gibi, başarısızlığa uğradı. 

O zaman, çabuk düş kırıklığına uğramış umut, insanların 
yeni bir baharında ayağa kalktı: _lJ_füh gençliğin, gittikçe artarak 
ve gittikçe daha hızlı, yararlı yararsız, zararlı, hatta, silah gibi 
zararlı, ne olursa Q_i§._1:!I1_ Ür�tı_1l_t:_kten ip_a!�!_batı!!__!)i_!Y!i_ı�1ı:: 1!1_2(k� 
linirı başansızlıklanndan çok başarılarının daha fazla tehlike 
göst_erdiğinin_bilincine vardığı ş�ı yıl. Devıjınci ()lınak, o gün_e 
!<adarL_si_ştemi11 _ _l:ı1:!_f1<1Jı_111lanndan teoriler ür�tınekıi .  Bundan 
_böyle1J2�k_a_ bi_ı:_sişı�mil<_anaınal< ve y;ışan1ak gluyorclu. 

Batı'nın yeteneksiz olduğu sonunda ortaya çıkıyordu. 
Bütün Batı, batısı olduğu gibi doğusu da . Çünkü kendilerine 
sosyalist diyen ülkeler ve onları izleyen komünist partileri!Y!l!_ 
_QQyi_i111e _Jl]Og_�!i_ı1_i_ İ)e!}igı_ş_�ıpişlerdi_._ 

O zaman, alsıLalmaz 11e__gatif gücün ne hayatlarımıza bir 
anlam vermeğe, ne de tarihimizin problemlerini çözmeğe yet­
mediğinin bilincine vardım. 

!(eşl_n L�i_rj�_ifü_ll_s�J_ @zlikle birliktS'.Jine,_Q_�ç;ı_ğını_o_biliın:­
s�I gid!şi11j_n s_111ır_ların�n _k_tır!Janı _()lan Ma_r:ıs__. taıfüsel deneyime 
ç_l t)_ZJfü_n_a_y!)1jç[)_ir _zaman kabul etnJemişti: _Örneğin Paris Ko­
,!1!_iiı� �!'_!'11İ_!l_t_a_til !ş__el_q�Dt!Ylıl!!L te()r_il<_9üşQ_n_cesi 11_e_ (1 e_neys_e l _ bi ı: 
zerni[l _V�Iı11J§J<e111 !Jiı� gelecek devlet teorisi tasarlamamıştı. O 
kadar ki, kendi zamanının gerçekliğini derinden eleştirisinin 
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sonu mümkün alternatife bile varınamıştı. Onun çalışmasını ya­
ratıcı bir şekilde sürdürmek, yaratıcı tilmizlerine düştü. Onlar 
da onun formüllerini tekrarlamakla yetindiler. 

Stalin beni büyülemişti. Birçok defa; çünkü , 1917 Ekim 
Devrimi'nden beri Sovyetler Birliği'nin elde ettiği bütün zaferle­
ri, ekonomisinin canlanışını ,  çarlığın en kör toplumsal eşitsiz­
liklerinin ortadan k:ıldınl ışını, okuma yazma bilmezliğin temiz­
lenişini, nazi ordusuna vurduğu darbeler .sayesinde Avnıpa'nın 
Kurtuluş'una önemli katkısını, savaşın hemen ertesinde, Mac 
Carthy'nin bi�yücü avı kuduzluğumı ve Birleşik Devletler'in en 
kanlı diktatörlüklerini desteklediği tüm Latin Amerika sömür­
geciliğini yapan bir Amerikan hegemonyasının karşısında gös­
terdiği tepkiyi, tümünü onun adına atfediyorcluk .  

1953'te kişisel olarak Stalin'le karşılaştığımda, düşman 
propagandanın ona yakıştırclığında� öyJ_�sins_farkl_�ir tutuıl�hı 
birlikte, Avrupa halklarının Bitler karşısında ona borçlu olduğu 
şeye karşılık minnettarlığım ve içeride gerçekleştirdikleri i\:in 
hayranlığımla, Sovyet halkın ın buna karşılık ödedikleri bedeli 
düşünmeksizin, kendimi rahat lıissettiın; yalnızca, bizim özgür­
lüğümüz için ondört mi lyon ölüyle birlikte, en ağır kahraman­
lık ve özveri bedeline razı oklLığumı biliyordum. 

O zaman,�özl�_Li_jsj_nd�tek biE __ �l_g�ıJ?��i _ _ş�şı�:�\.1.:. Prob­
lemleri ortaya çıkarıyormuş gibi görünen yalnızca batı l ı  dün­
ya yclı .  _RiğeI.J<g_;_ılar�11 __l��ı lkları,_ _kıtı l ıji l�elerin . isc_i2_ı_m.fı_rıın 
�ant1!aı�ı ol_cı!_ak or_t�ıy�__s:_tlcıyorlarcJı:.. Sovyetler I3irliği Komünist 
Partisi'nin 19 .  Kongresi'nde, başkan Liou Chao Clıi tarafından 
temsil edilmiş olmasına rağmen, Çin bile. Sömürgeci sistemi 
sürdürmek için kendisiyle o zamanlar savaş hal inde olduğu­
muz Ho Clıi Minlı beni kollarında sıktığında , Stalin'in o za­
manlar simgeleştirdiği komünist politikasının doğruluğu üzeri-
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ne, gözyaşlarımla birlikte ilk şüphe birden bire ortaya çıktı . 
Stalin'in yanlışlarının ve suçlarının kaynağını anlamam 

için yıllar geçmesi gerekti. Stalin! Stali11ci işaretine, Pavlov'un 
köpeği gibi, ağzı sulanmaya başlayanların güıiiltülü gülüşlerini 
şimdiden duyuyorum. Onlar lıata dramın anlamını anlamış de­
ğiller. Onlar, Stalin'e, sosyalizmi değiştirdiği ve ona ilıanet ettiği 
için değil, kin besledikleri sosyalizmi onların gözünde canlan­
dırdığı için her zaman karşı oldular ve karşıdırlar. 1 91ı8'cle Sos­
yalizmin Fransız Kaynakları (Les Sources Françaises du Socia­
lisme)'nı yazdığım zaman, kendilerine özgü büyük korkularıyla 
çoktan etkilenmiş, ne Marksist partinin ne Sovyetler Birliği'nin 
ne de Stalin'in olduğu bir çağa karşı eleştirilerimizle sosyalizm 
üzerine aynı sözleri harfi harfine işleten 191ı8' ın yazarlarını ak­
tarıyordum. Gerçeklik ve incelemeleri tarafından deği l ,  onu 
doğrulayan korku ve mitoslar tarafından yazdırılmış sözler. 
Sosyalizm, kendini yönetmesi için Saint f'rançois d'Assisc'e sa­
lıip olmuş olsa bile, ona karşı da aynı kampanyayı yöndtecek­
lcrdi. 

Bunu hiçbir şekilde kendi yanlışlarımı örtmek için değil, 
basitçe ikiyüzlülüğün ya da onları bizim yüzümüze vuranların, 
yani savaş arefesinde Münihli çoğunluk içinde işbirlikçiler ya 
da bizim direnişinıize ve kamplarımıza karşı "dikkatli" olanla­
rın, soğuk savaş sırasında Yanki taraftarlarının ya ela bazan ya­
kın tarihimizi bilmeyen, bir hayatın, bir tarihin ve bir geleceğin 
anlamını yüklenen seçimlerden olanı kolaylıkla bir çırpıda yar­
gılayan gençliğin bile, körlüğünün altını çizmek için yazdım . 

Bana gelince -tekrar ediyonım- bu seçimlerden hiç piş­
man değilim ve bunun için lıiç ele özür dilemem. 

Kendileriyle otuzyedi yıl dayanışma içinde olmaktan piş­
manlık duymadığım kişiler tarafından bir gün atılmış olmak ge-
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rektiyse bile, esas olarak beni onlar, Münih'te, direniş içinde, 
işçilerin kavgalarında, sömürgeci savaşlara karşı tarihin �yi ya­
nına yerleştirdiler. 

Kopma, tüm hayatımın dokusunun yırtılışı gibi  acı ve 
ağır oldu. 

Her şey benim için bir defa daha felsefeyle başladı. Ko­
münizm dünyasında Maurice Thorez başkanlığında ilk eleşti­
rim, 1962'de ne kadar yetersizlik varsa eleştiren, fakat bir tabu­
dan vazgeçen ve sonra beni Marx'ın c!QiQ!lcesif!Lk�ndi __ Q_z__tl�­

t_ir�J_Q:ıJm. açısı içind�_Qt�eltm�ye yönelten, Stali•'in Felsefesi 
Yanlışları (Erreurs Philosophiques de Staline) (72lına ulaŞtırdı. 

Önce, Mart 1964'te, dini problemler üzerine Sovyetler 
Birliği Komünist Partisi'nin yöneticilerinin tutumuna karşı tavır 
aldım.'73> Çünkü SBKP sekreteri (tlytchev), komünizmin ancak 
din ortadan kalktığı zaman kunılabileceğini açıklamıştı. O za­

man,_�.farx'ın tezinin karşıtı kendi t�_ZiD'i iLexLs�ir_eı:�!<Hve Lncıncın _ 
pir. ic]egJ..Qii_, __ sli!I1Yfl.t_9Qş_t!11dl)iJ.�_t>içi11_1_i_ckğil, bir. da vrarım:1 
biçinıi 9lc!_uğun_tı_g_Qs5�ı-�e]<:_,_ batılı dünyanın Sovyet yönetimine 
açıkça saldıran ilk komünist yöneticisi oldum. Maurice Tho­
rez'in bir tek kişisel müdahelesi, Polit Büro'nun bana bir devlet 
ihtarı vermesine engel oldu . 

Tehlike büyüktü. Söz konusu olan, yalnızca kendi haya­
tımızdan olma nedeni değil,Jnsanın a�1_11_!l.QY1._!�l�-'1.llıt_l}!l!.9�v­

rimci eylemi'l.J>Ç>S!Ül<J!!...Q!<ı.r�!U�11ıma ge�ekli!iğinin bilincine 
vardınna nedeniydi. Çünkü, tsıptan bir detemıinizm düı�yilsın_: 
s'a devriınci bir eylem düş�incesi bile anlamdan yoksundur. 

(72l u•s Cabi<'t'S d11 Go1111111111isı11ı!in 1962 Teııııınız · Ağustos sayısında yayın­
lanmıştır. 

C 73) lnlonııations Catlıoliqıı<"'s lntemationalC's'in 1964 Nisan sayısında y:ıyın­
bnnııştır. 
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Söz konusu olan, bir dünyanın geleceğidir: Doğu'da olduğu gi­
bi Batı'da, toplumlarımız, korkunun dengelerinde yaşamayı 
sürdüremezler ve kaba güç yasalarından ancak, hem kurulu 
düzenden kopmanın sürekli imkanını J1�ı!_1_g_�_ m_l!�@i< no_rınLaJ­
_di!!l i_�t�rıi_len_ dgğrulan_1<1___ cı_lan bu '!şkı[ll_ığı muhafaza ederlerse, 
kurtulabilirler. 

Qznelc:L l!ir ()zrıelJils._ t('!Qrisi �� yab<1___�ıl_3:ş_ı_n_ı_ş __ l�i! _aşJ<ıpJı__ls_ 
_JeQr_isj__l1_a�!rla_!}!�!l_lf1_ç\ı_şı_rıd_a__,_ felsefi ya da teolojik bir ustalık gi­
rişimT hiç olmadı. · 

Sonraki alann estetikten geldi. Marksizmin Can sıkacak 
kadar çabuk teori.\yeni olan Kprştçev bir yaz günü, kendi Ka­
radeniz datşa( •)sında bana şöyle diyordu: "Sanat üzerine teori­
lerilerinizle neden rahatsız oluyoruz?" O zamanlar üstac�dolayı­
sıyla tam-güç sahibi olarak, olan şeyin yansıması ya da iclealleş­
tirilmesi yoluyla, Frans:ı'da olduğu gibi Rusya'cla da 19.  yüzyıl 
burjuvazisi için değerli sanatın en kötü kuralcılıklannı yücelt­
meye götüren bir "sosyalist gerçeklik" anlayışını Jadanov ve 
Stalin'den sonra, empoze ediyordu. 

Kıyısız Bir Gerçeklik Üzerine (Dun Realisme Sans Riva­
ges) başlığı altında, Picasso, Saint-John Perse ve Kafka üzerine 
üç deneme yayınladım. Önsözünü Aragon yazdı: "Bu kitabı bir 
olay olarak görüyorum . Söylediği için ve söyleyen için.  Ortaya 
çıktığı an ve gelecekten rehin bir parça olarak çıktığı için . . .  Pa­
ramparça ettiği ve izin verdiği için. Reci ve açılış . . .  Söz konusu 
olan, Marksizmin yeniden gözden geçirilişi değil ,  clüzellilip ilk 
durumuna getirilişidir. Ve tarihte, bilimde, edebiyat eleştirisin­
de dogmatik uygulamadan, ağız açlırmayan ve çok çetin tartış­
malara neden olan kutsal kitaplara göndermelerden ve otorite 

( ' )  Daışa: Rusça sözcük; Büyük şehrin yakınlannda bulunan kır evi. ( Çev. ). 
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kanıtlarından kurtulmak. . .  Keyfi denemelerin bilim maskesi 
taktığı, dogmatizmin sanat görünümüne büründüğü bir dünya­
da, Garaudy'nin kitabı bir olaydır. Realist olduğu için,yanılmı­
yorsunuz "sosyalist gerçekçi" olduğu için, onun sakin gözüpek­
liğini selamlıyomm ve realizmi, yargılanmış, mahkum edilmiş 
ve gömülmüş bir iş olarak göstermek -bizde herkesin eğilimi 
buydu- isteyen genç adamlar orada canlı ,  derin bir düşünme­
nin -bu düşüncede sanat, dünyanın değişimine katkıda bulu­
mır- başlangıcını göreceklerdir, şeklinde düşünmek l ıoşuma gi­
diyor." 

Bu kitap, Hollancla'dan Japonya'ya kadar oniki dile çev­
rildi ve hatta ( az çok bizim "18 yaşından ki.içli kler gireınez"e 
eşdeğer olan, "bilimsel kitaplıklar için" derecesi sınırına ulaşmış 
bir traj ile > Sovyetler Rirliği'nde bile. Reni m gelişme biçimimi 
yakından izleyen ve içindeki estetiğin Sovyet ler Birliği yönetici­
lerinin ve doğal olmak onların saııat eleştirnıe11/erinin kızgınlı­
ğını uyandırdığı Kıyısız Bir Gerçekçilik Üzerine'yi özel l ikle al­
kışlamış olan Jean Lurçat, fırtınanın gelişini görüyordu. Ondan 
bir pusula 17 Nisan 1965'te şu önsezisel uyarıyı içeriyordu: 

"Dünyanın direkleriyle biraz fazla ( hesapsızca ) uğraşı­
yorsun ve hiyerarşiyi ve onun alt deyneklerini < bile bile) tehli­
keye düşürüyorsun! Elı! Öyleyse, kaygan bayır ve kapan çuku­
nı!" 

Aynı mektupta ekliyordu: 
"Koş, uç, ok gibi ol'" 
Edouard Pignon, ressamlarımız için özgürlük olarak de­

ğerlendirdiği bu < Kıyısız Bir Gerçekçilik Üzerine ) kitabımdan 
dolayı teşşekkür etmek için o zaman bana, "lfarmanlar" serisi­
nin en güzel suluboyalarından birini ithaf yazısı yazarak sundu. 
Maia Plissetzkaia daha sonra bana, Moskova Operası'nda adlı 
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kitabın çoğaltılarak en son küçük sıçamndan en birinci kadın 
dansçışına kadar herkes tarafından okunmuş olduğunu anlattı. 

Bu kitap bana en büyük sevinçleri getirdi. Yalnızca Sa­
int-John Perse'le tanışma değil. Picasso'nın bana telefon edip, 
boğa güreşçisi diliyle değerlendirişi de, 'İki kulak ve kuyruk!' 
Kafka'ya gelince, o kadar yıllık sürgünden sonra, onu Çekoslo­
vakya mirasına, Liblice Konferansı'nda 0963), yeniden dahil 
etmenin sevincini Goldstucker ile birlikte yaşadım. 

_M�.!:l<sjz111i, [\1arx'ın başlan�çta_f! gelen dü§!lrıc:e�nin cii­
!l�mizml_n_e�_11jQ_ef1 _g_öttiKt:!lels. Y�. çağımızın prnblemlcrindcı;ı 
_h�r�ketle gelişm�sin�_ç�I.ışarak onar_ma çabasını son bir defa 
daha partinin içinde, 1966'da, 20. Yüzyıl Marksizmi (Marxisme 
du XX.e SiecleP4> ile yaptım. 

Partiden çıkarılmam dört yıl sonra, Şubat 1970'de olu-
yordu . 

Bir yargı yanlışlığından değil, fakat ilerleyişimin iç man­
tığından. 

Gerçek ayrıİık noktası 1968'de belirginleşir. Akıl sahibi 
olunduğunda, yani tarihin olmakta olan hareketinin açık bir 
görüşüne ve bir tasarıya sahip olunduğunda, azınlık olmak 
önemli değildir. 1938'de biz Fransız komünistleri, Münih Tes­
lim Şartnamesi'ni mahkum ettiğimizde, Parlomento'da ve ülke­
de tamamen dışlanmıştık. Üç yıl sonra olaylar trajik, ama aydın­
lık bir şekilde bizim yargımızı doğnıladığından, Parti, direnişin 
ve kurtuluşun motor gücüne dönüşüyordu. Fransa'nın birinci 
partisiydi. 

(74 ) Yeni bir büyüme modeli ve bir külıür modeli bulma peşinde koştum. Bu 
aramanın aşamaları L'Alıernaıive ( Laffonı 1972), Parole D'Homme (Laf­
fonı 1975) Appel Aux Vivanıs (Seuil 1979), il Esı Encore Temps de Vivre 
(Stock 1980J'de izlenebilir. 
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Marx'ın kendisinin 'Parti' adını verdiği şey, yirmi yıl bo­
yunca Komünist Birliği'nin feshedilişinden ilk lntemationale'in 
kuruluşuna kadar, yalnızca iki kişiden ibaretti: Marx ve Engels. 
Parti otuz yıl sonra dünyanın bütün devrimci güçlerinin rehbe­
riydi. 

Bugün Fransız Komünist Partisi'nin durumu bu değildir. 
1984'de seçim yıkımı, derin bir dramın yüzeysel bir ifadesinden 
başka bir şey değildir. Bu derin dram, partinin onaltı yıldan 
beri tarihin hareketine kör ve tasarısız oluşudur. 

Düşüşü, Avrupalıların 1984'teki başarısızlığıyla değil, 
1968'le eş zamanlıdır. Kesinlikle kökü bu tarihe götüıiilebilir. 
Herkesin, dünya ekonomik krizinin başlangıç noktası olarak 
New York Borsası'nda 6 Ekim 1929'daki paniği belirlediği gibi. 
3 Mayıs 1968'de Humanite'de Georges Marchais'nin "Maskesı 
Düşürülecek Sahte Devrimciler" adlı makalesiyle birlikte, Fran­
sız Komünist Partisi, tarihin dışına düştü . Parti, kaos biçiminde 
su yüzüne çıkmaya başlayan şeyi o gün farketti: O zamana ka­
dar bi.iyi.l\(_�OJ>!um�'1:l ç:ır0_rıışl_�r,_ i:J�!nalım arılarında __ doğuyordu. 
1968'de sistemJY!_gidiyo!c!_u_: Büyüme oranı memnunluk veri­
ciydi. İşsiz yoktu, enflasyon azdı. İşte o zaman, iki ay boyunca 
tarihimizin en güçlü patlamasının baş gösterdiği zamandır: Mil­
yonlarca ücretli grevdedir, bütün üniversiteler kaynamaktadır. 
Karışıklık içinde, gerçekten yeni bir bilinç doğuyordu: insanın 
ezilişi ve yabancılaşması konusunda sistemin başarıları ve ba­
şarısızlıklarından çok, sistem tehlikelidir. O güne kadar devrim­
ci olmak, krizlerden teoriler yapmak ve üretimin eski toplum­
sal ilişkilerin kösteklerinden nasıl kurtarılacağını göstermekti. 

' Marx, bir yüzyıl önce bunu hayran olunacak şekilde yapmıştı. 1 
: Artık devrimci olmak, yani Marx'ın yöntemine göre, bir döne-
' 

min kendine özgü karşıtlıklarını ortaya çıkarmak ve oradan ha-

242 



·reketle onları aşacak yetenekte tasarı hazırlamaktır. 20. yüzyılın 
sonunda, dünyayı bir çıkmaza yönelten batılı büyüme modeli­
ne bir alternatif bulmaktır. 

Parti bu kökten değişimi görmez ve inkar eder. Orada 
anarşik hareketlerden başka bir şey görmez. Ve iki ay boyunca, 
yeni bir büyüme modeli ve yeni bir kültür modeli bulma olayı 
ile kendini ihtar edilmiş hissetmek yerine, eşyanın normal akı­
şını yeniden kurmayı bırakmayacaktır. Bu değişimi ve tarihin 
bu kaçırılmış fırsatını inceleyerek, Nanterre Merkez Komite­
si'nde, 8 Temmuz 1968'de Marchais'ye: "Partimizin yıkıcısı ola­
caksın" dedim. 

Ben o zaman bu düşüncede yalnızdım. 
Bu, kişisel bir sorun değildir. Problemin temeli, Fransız 

Komünist Partisi'nin, çöküşünü, gerçeği algılamasına ve yeni 
problemlere yeni cevaplar getirmesine engel olan üç temel teo­
rik yanlışlığa borçlu olmasıdır: 

1 )  Marx 'Carpital'de, en uygun büyümeyi sağlamak için 
üretim araçlarının üretimi ile tüketim ürünlerinin üretimi ara­
sında cebirsel bir ilişki kurmuştu. (Nobel ekonomi ödülü sahibi 
Samuelson'un klavuz kitabına göre, bir yüzyıl sonra geçerli ka­
lan tek büyüme teorisi budur.) 

Marx'ın, 19. yüzyıl ortasında lngiliz kapitalizminin geli­
şimini gösteren böyle bir teori geliştirmiş olduğunu hatırlaya­
!ım.<75 ) Sovyet yöneticileri ve teorisyenleri ile onları taklit eden 
komünist partilerin yöneticileri ve teorisyenleri ondan, 20. 
yüzyılda sosyalizmin gelişiminin normatif bir teorisini yaptı­
lar. Bu da sosyalizmi, gittikçe artarak ve gittikçe daha hızlı, ya­
rarlı yararsız, zararlı ,  hatta öldüriicü, ne olursa olsun üretmek-

(75) Bkz s. 85, 86 . 
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ten ibaret olan batılı kapitalist büyüme modeline bütünleştir­
mekti. 

Politik uygulamada bu, Fransız Komünist Partisi için, yö­
netimin, örneğin nükleerin ve silahlanmanın, ortaya çıkardığı 
işten dolayı en güçlü yatırımları gerektiren kollar olmaları ne­
deniyle, işsizliğin iki memesi olduğunu görmekte yetersizlik 
şeklinde kendini gösterir. Parti yönetimi saçma bir nükleer 
programa ve caydırma mitosuna katıldı. Parti yönetimi 'Con­
corde' üzerine bütün yanılmaları paylaştı ve park doygunluğu 
önceden kolaylıkla görülc:bilmesine karşın, (demir sanayi krizi­
ne yol açan ) otomobil krizinin gelişini görmedi. Bugün, yeni 
Q!ı:_l:>Qyii_Q}�_ıngdelinin bakış açısın_a g('ıre, üretici işl�r yaratmak 
iç_in gerekli bir dönüşüm planını tan!ı11hımak_ amacıyla düşün­
meye çaba harcamak yerine, hiç değiştirmeksizin elde bulun­
durulacak iş üzerine bir kampanya sürdürüyor. 

2) !kinci ölümcül teorik yanlışlık birincisinden doğuyor. 
Bilançosu, toptan olumlu tek so.sya/istülkenin Sovyetler Birliği 
olduğu şeklindeki düşsel bir kurguyu sürdürmekten ibarettir. 
Bu rejimin canavarlıklarını her an yakından bilmek ve ona sos­
yalist demeye devam etmek çelişkilidir. Böylelikle Fransız hal­
kına sosyalizmin hangi görünümü veriliyor? Örneğin hemen er­
tesinde susmak için Çekoslovakya'nın işgalini bir gün kınamak 
ve her suçun kaynağını, insanların bir yanlışında değil, sistemin 
kendi mantığında aramamak neye hizmet ediyor? 

Sovyetler Birliği özel bir dunımdur; orada, sosya lizmin 
kuruluş problemleri ile önceki az gelişmişliğe karşı savaşın 
problemleri her zaman birbirine karışmıştır. Orada sosyalizm, 
gelişiminin doygunluğuna ulaşmış ve o hakle barışçı olabilen 
bir kapilatizmin karşıtlıklarını aşma şeklinde Marx'ın tasarladığı 
şey olamazdı. Marx'ın yüzyüze geldiği durumdan farklı bir clu-
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nım içerisinde, Lenin, şemayı ters çevirdi, henüz oluşan bir 
proleterya C 1917'de çalışan nüfusun % 3'ü ) adına iradeci bir 
devrim yaptı. 'Eurocommunisme' (Avrupa Komünizmi) Batı 
Avnıpa'da dunımun, Lenin'inkinden çok Marx'ınkine daha ya­
kın oldugumın bilincine varmaktı. Yalnızca Berlinguer ve İtal­
yan Partisi bütün sonuçları ondan çıkardı. Bu parti büyümeyi 
sürdürdü. Portekiz'de Alvaro Cunlıal Avrupa komünizmini 
mahkum etti ve Sovyetler Birligi'nin yanılmazlıgı mitosunu, 
rüzgarlar ve gelgitlere ragmen, korudu . Partisi gerilemiyor 
(çünkü politikalar mitoslar üzerinde iyi yaşıyorlar, örneğin en 
kokuşmuş diktatörleri dünya çapında desteleyen Reagan, bir 
özgürlük mitosu şampiyonu oldugumı ileri süıiiyor). 

Fransız Komünist Partisi iki tutum arasında bocaladı ve 
iki tarafta da kaybetti. 

3) Üçüncü teorik yanlışlık, _Eezen_gı::_rıle_ i.!g!ljJ?Jr gör_ü§t)J1 
<JL01..'!.1}1_'!.�lçlır. Eğer Avnıpa seçimleri açıklayıcı ise, bütün çatış­
malar, güçlü bir büyüme altında, bu problem üzerine ortaya 
çıkmaktadır. "Fransız malı satın alın!" gibi şovenist sloganlara 
yeniden sarıldıktan sonra ve eğer domates, enginar, şarap, te­
reyağ veya et daha uctız olacaksa, savunucusu olunan 
Avnıpa'ya İspanya'nın, Portekiz'in, Yunanistan'ın girişine, -san­
ki işçi sınıfı için bir felaketmiş gibi- karşı gelindikten sonra Av­
nıpa'ya katılımın ne anlamı vardır! Uyguladıkları kaçınılmaz 
uyarlamalarla birlikte, yine gerçek çareler getirmeksizin, köylü 
seçmen yandaş topluluğunun gönlünü çelmeye çalışmak tercih 
ediliyor. Ve özellikle Avnıya'ya katılım, dünyanın üçte ikisi aç­
lıktan ölürken, et ve tereyağı ile dolup taşan soğutucularıyla 
birlikte Batı'nın suçlarına katılım demektir. Fransa'nın geleceği 
ne Nato'lu, ne Sovyetler' li, ne de Avntpa'lıdır. Gezegen çapın­
da başlıca görev, savunulduğu ileri sürülen bir barış için, iki 
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bloğun intiharcı mantığını kırmaktır. Tek başına Avrupa bu gö­
revi yapamaz. Üçüncü Dünya ile ilişkilerini değiştirerek, Üçün­
cü Dünya ile birlikte ancak üçüncü bir güç kurabilir. Partinin, 
hükumetin ya da muhalefetin de, en kokuşmuş diktatörleri 
desteklemekten başka, Afrika politikası olmamasına rağmen. 

İsrail siyonist lobisinin korkusu ile Körfez petrollerine ve 
petro-dolarlarına ihtiyacı arasında dolambaçlı yollara başvur­
maktan başka Arap politakası da yoktur. 

Halklar konusunda ise, Malililere karşı buldozer ya da 
camileri reddir. 

Felakete sürükleyen üç kuramsal yanlışlık bunlardır. Bi­
rincisi kör gelişimi (kelimenin tam anlamıyla ) iş olan patronla­
rın ve gericiliğin yatağı oldu; ikincisi Sovyetler'e toz kondurma­
yan sosyalist partinin yatağı oldu; üçüncüsü milliyetçilik ve ırk­
çılık planında eşsiz olan'aşırı sağın yataklığını yaptı. 

Muhafazakar bir parti, teori ve tasarıya önem vermeyebi­
lir: Örgütleyici ampirizm, çıkarları ve bir geçmişi elde tl.ıtmak 
için yeterlidir. Muhalefetin yeniden iktidara gelmekten başka 
bir tasarısı yoktur. Komünist bir parti, tarihin hareketinin açıkça 

.5\ 
ve geleceği yücelten bir tasarı olmaksızın yaşayamaz. 

Problem, partinin dağılması değildir. Her zaman çok gü­
zel olan militanların özverileri ve bağlılıklarını korumakla, top 
yuvası uzun zaman tutulabilir ve bu gücün temelinde olanlar 

, tarihimizin yeri doldurulamaz oluştunıcularıdır. Yöneticileri de-
l ğiştirmek yeterli değildir. Gerçek bir değişiklik her şeyi baştan 
düşünmeyi gerektirir: Gerçek tarihsel hareketin analizini, kitle­
lerin ve onların özlemlerinin dinleyicisini, düşünme, düzenle-
me ve eylem yöntemini, geleceğin ve kültürün toptan tasarımı­
nı, tümünü düşünmeyi. 

Sosyalizmin Fransa'da yeniden canlanması kökten bir 

246 



değişiklik ister. Ve insanın, kendisini aşan şeye açılımı olmaksı-. 
zın kurtuluş yoktur. 

Fransız Komünist Partisi'nin çöküş problemi, bir toplu­
mun çöküş problemidir: Geçmişi elde tutmak ya da aşmak tut­
kusu. 

Problem yalnızca bu düzeyde çözülebilir: Yeterlilik ya 
da aşkınlık. 

4. Marx'ta, İnsanın Doğaya Göre Aşkınlığı 
Dışarıda, benim eserlerim üzerine yayınlanmış eserleri 

ya da doktora tezlerinP6> (yirmi kadarı elime geçti ) okurken, 
bellibaşlı sorgulamaların benim aşkınlık anlayışım üzerine doğ­
duğunu görmekten her zaman şaşkınlık duydum. 

lslam problemine, 9nup. _;ı_ş.Jc_ınlık v� Tanrı'11m l;>_i__rliğ_i_ t!_Z� 
hışınaz anlayışı prol:>J�01�rı,e geçmeden öne, sekiz eser tarafın­
dan yöneltilmiş somlara cevap vermek için, aşkınlıktan anladı­
ğım ve Hristiyanlığa, marksizme ya da lslam'a yaklaşımımda 
hiçbir değişiklik göstermeyen, fakat 1slam�da_ ;ıy9ın!ığ;ı kavu_ş;ı_n 

§ITlO. bir tanımını yapmak istiyonım. 
Bu sekiz eser şunlardır: 
1 )  Transcendance and Futurity: Dialogue With Roger 

Garaudy. Strasbourg Protestan Teoloji Fakültesi'nde Russel 
Norris 0972> tarafından hazırlanmış tez. İngilizce yayınlanmış. 
Fortress Press Philadelphia 1974. 

2 )  Roger Garaudy y la Constnıccion Del Hombre, Peder 
Antonio Matabosch (SJ. > Ed. Nova Terra . Barselona 1971 . 

3)  Alienazione Religiosa e Sue lmplicazioni Morali Nel 
Pensiero di Roger Garaudy. Juliana Marton'un felsefe tezi. Pa­
doue Üniversitesi .  1969-1970. 

<76) Bkz. Bibliografya. 
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4) Marksizm'i Renegat Garaudy (Marksizm ve Satılmış 
Garaudy) Akademisyen Momdjian. SSCB Bilimler Akademisi 
Yay. Moskova 1973. (Ruşça) 

5) Filosofska Schzvatania Roger Garaudy. CRoger Gara­
udy'nin Felsefi Araştırmaları ) Slova Yayınları . Belgrad 1972. 
(Sırpça). 

6) Roger Garaudy et !'İslam, Amina Assawi ve Abdü Aziz 
Sharaf. El-Ezher şeyhi, Kahire'de 'İslami Araştırmalar Vakfı'nın 
yöneticisi ve 'Dünya Müslüman Gençler Derneği'nin başkanı 
Şeyh Ahmed Hasan el-Bakurl'nin önsözüyle. Dar Misr Littab'ah 
Yayınları. Kahire 1984. 

7) Garaudy et le Materialisme Chretien, Bob Van Ges­
sen. Doktora tezi. (Hollanda dilinde). 

8) Roger Garaudy et le Dialogue Des Civilisations. Wolf­
gang Geiger. Doktora tezi. (Almanca). 

Önce, düşü_l!f�Qill içinde aşkırılığın merkezi yeri üzerine 
birkaç söz. 

_Sanatsal yaratma işinin, politik eylemin ve inanç işinin 
_yal11!zs.a_ \:)ir g1cl_ukla_r_ı__n��tayı . ar�Ş!!rmak, bütün ha yatı�J?.ın t�k 
eğili111i oldu. 

tslam'da, aynı zamanda_b_ir güzellik dini ve bir eylem ah­
_lakı _ol;ıf! 1'iı:j_n;ı11.s: buldum. 

Hayatımda, İsa'dan getirdiğim hiçbir şeyi inkar etmeksi­
zin ve de toplumlarımızı incelemek ve onlar üzerinde etkili 
olarak davranmak için Marksizmin bana öğrettiğinden vazgeç­
meksizin tslam'a girdim. Çünkü İsa, Kur'an'da İslam Peygam­
beri'dir; çünkü müslüman inancı, hiçbir bilimi ve hiçbir tekniği 
dışlamıyor. Tam tersine, onları Tanrı'nın yolunda bütünleştiri­
yor ve değerlendiriyor. Peygamber : 111lim Çin'de de olsa arayı­
nız" demeyi seviyordu. 

248 



O halde İslam, hayatımda bir kopma olarak değil, bir ta­
mamlanma olarak ortaya çıkıyor. 

1933'te, 20 yaşında iken, anlamı v�_etk!!1liği_birleştirmeyi 
düşlüyordum. 

Gürültülü değişimlerle öylesine zengin bir tarihin ve bir 
yüzyılın tüm engelleri ar;:ısında, temel devamlılığı kavramak ve 
yirmi yaşlarımın düşüne yetmiş yıl bağlı kalmış olmamıp bilin­
cinde olmak, hayatımın en büyük sevinci oldu . 

_Mar)<s_i�t ol<ırak_ sür��i__k�yg_ın� _ _!<a�J f1<!rx'ı!]_ c:!üşüncesi 
içind� aşkıg.lığ!!}_y�_!_(n!_<!_r�_!�ak_9ldu._ Marx problematiğinde yer 
bulabilecek insana göre Tanrı'nın aşkınlığı hiç söz konusu de­
ğildi, fakat doğaya göre insanın aşkınlığı vardı. 

Kari Marx aşkınlık sözcüğünü çok ender kullanır. Kul­
landığı zaman da, zamanın ilahiyatçılarının kullandığı dualisı 
anlamında, !P�n�_".'e madd�,_f!l_h ve bec!_�n ayrıı�na ka!§ı çıJ<an 
anlamdadır. 

Bu aşkınlık anlayışından, daha önce Marksizm İçin 
Anahtarlar adlı kitabımda söz ediyordum.<77> 

"Aşkınlığı Platoncu bir dualizme benzeterek ve aşkınlık 
ile yabancılaşmayı özdeşleştirerek, etkin bir eleştirisini yapar: 
Mutlak'ın olumlu yonımu, büründüğü nasıl1efsanev1 allegorik 
manto ise, işte aşkınlık felsefesinin kaynağı. .  Platon felsefesi ile 
bütün gerçek dinler, ama özellikle, her şeyden önce aşkınlık 
felsefesi olan Hristiyanlık arasında, gerçek bir yakınlığın karşı­
sındayız.11<78> 

Marx'ın eleştirisi tarihsel bağlamı içine yerleştirilirse, bu 

(77) Roger Garaudy. Clefs Pour le Maıxisnıe. Ed. Seglıers. Paris 1977 s. 25. 

<Türkçesi; Mar.\· lçi11 A11a/Jtar. Bilgi yayınları, 1975> 

(78) Kari Manı:, Mega. ! ,  1/1 , 138 (Oeuvres, Ed. de la Pleiade Galliın;ırd). Cilı 
I I I ,  s. 851 .  
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din anlayışının, Marx'ın hasımlarının da din anlayışı olduğu 
özellikle ortaya çıkar: Avnıpa'da karşı devi-imlerin kullandığı 
ideolojik doğnılamadır. Bir tevekkül ahlakıyla muhafazakarlı­
ğın en iyi güvencesi olarak açıkça başvurulan yerdir (Örneğin 
Falloux yasası tartışmasında, Fransa'da Katolik Parti liderleri­
nin, özellikle Mortalembert ve Veuillot'un açıklamalarını ve 
Thiers'in açıklayıcı katılımını okumak yeterlidir: "Sosyalizm ile 
cizvitler arasında seçim yapmak gerekiyorsa, cizvitleri seçiyo­
nım!"); nihayet felsefi planda, Nietzsche'nin de "Halk için bir 
Platonculuknır." dediği gibi tam bir dualist nıhçuhıktur. 

O halde Marx'ın eleştirisi, şu üç nokta üzerinde, hakim 
dinin politik, sosyolojik ve ideolojik yabancılaşmaları karşısın­
da geçerlidir. 

Fakat Marx ve Engels, tarihin başka bir dönemine taşar 
ı, X taşmaz, inancın farklı, tarihsel bir rol oynayabileceğini açıkça 

ayırdederler. tık Dönem Hristiyanlık Tarihine Katkı (Contributi­
on a l'Histoire du Christianisme Primitif) adlı kitabında Engels, 
büyük köle ayaktlanmalarının bastırılışından sonra ve hiçbir 
sosyal gücün baskın sınıflara ara verdiıtmediği bir anda, ilk dö­
nem Hristiyanlığı'nın, çürümükte olan Roma dünyasının tehli­
kesine karşı dehşetli protestosunu başka bir düızyaya götür­
düğünü ve böylelikle öznel olarak devrimci olduğunu gösterir. 
tık hristiyan toplumlarını, ilk sosyalist hareketlerle bile karşılaş­
tırır. 

Dahası, Reform döneminde Köylü Savaşı (La Guerre Des 
Paysans)'nı incelerken, prenslere ve burjuvaziye karşı silahlı 
çatışmaya giren köylülerin nesnel olarak devrimci hareketinin 
içinde Tlıomas Munzer' in peygambercilik ( prophelisme )  
rolünü vurgular. 

Doğnıdan din problemine ayrılmış yazılarının da ötesin-
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de, Marksist düşünce içinde inancı yerleştirmenin mümkün ol­
duğu noktayı göstermek kolaydır. 

Önce, tam anl�11J!Yl_a _İQ.§_'1_Q.1_biçimin altındaki çalışma an­
layışı, yani 'Kapital'de "Aın'!_çlarınıQ__l:_ıilinci öı:ı.e geçmiş" dediği 
.Ql!ş_l!l� anlayışında, Marx, !nsa����Jll �endisini cioğ_�ıran şaf!:­
l�rın b<ı�it bir ürünü ya _d_a S()nucu olmadığını gösterir. lrısa,nla 
birlikte, geçmişin determinizmlerine indirgenem�z tasarıların 

.,Ş�J't!züne çıkışı söz konusudur. Yine Kapital'de Marx'ın, biyo­
lojik evrimi insanlık tarihinden ayırması bu anlamdadır: Biz bi­
yolojik evrimi değil, insanlık ta'rihini yaptık. 

Marx, damadı Paul Lafargue'ın 'Tarihsel Determinizm' 
üzerine yonımu türünde, eserinin tüm deternıi11ist yonıımınu 
açıkça inkar etti . Engels, Bemstein'e 3 Kasım 1 882 tarihli bir 
mektubunda anlatıyor: "Fransa'da kendisine Marksizm diyen 
şey, gerçekten, bütünüyle özel bir üründür. O kad<ır ki, Marx 
Latargue'a : Gerçek şudur ki, ben marksist değilim; demiştir." 

"İnsanın tarihi, doğanın tarihinden ayrılır; bizim yaptığı­
mız bu tekidir, öteki değildir" (Capital, cilt 2, s .59) .  

"En kötü mimarı, en usta arıdan ayıran şey, hücreyi ko­
vanda kurmadan önce kafasında kuımasıdır. Çalışmasının ulaş­
tığı sonuç, çalışanın kafasında ideal olarak önceden varolur . . .  
Kendisi gibi hareket biçimine de yol açan ve bilincinde olduğu 
�endi ö_z_el aınacım gerçekleştirir�' (Capital, Cilt 1 ,  s. 1 1 ,  Ed. Soci­
ales). 

Böylece, Marx için, bundan böyle nedensel zincirlerin 

.�!1trJk�!a_nı:ıa,_�opma_2!ı.n_aj<sızın, '2<ı,skın çtl<_a_n _ta_s�rı!11!1 bilinçli 
amacın su yüzüne çıkışıyla birlikte, bütünüyle insani biçimi al­
tında çalışına tarihi, insanlık tarihi başlar . . Bili11QL��c:,klilik Q�= 
termi!li�n:ı.�a�: 

O halde orada, bu yırtıcı kopma içinde bir '!Şignl.ı�_anla-
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yışının başlangıcı vardır. Bu aşkınlık artık, beden ve nılm, bir 
yeryüzü hayatını ve bir gökyüzü hayatını, insanı ve kendisinin 
dışında kendisi gibi bir nesne olacak bir Tanrı'yı temelden karşı 
karşıya getiren T1e bir anarşi ne de bir yabancılaşmadır. Ama o, 
mekanik bir determinizmden kopuş olan, daha önce varolan 
dünyanın basitçe yansıması ya da dünyanın basit inkarı değil 
de !Il�vcu_t düzeni aşma olan bir tasarıyla, geleceği!l_Qp.c�_deD 
l>ildirjgıi olaıı,j!!!_ldnl;:ı! a.r;:ı_şı11da_ .')�çim olan bir aşkınlıktır. Ve­
rilmiş varlık değil, yar;ı_tıç__ı__�yle_mdir. Bu aşkınlık hala i[1s_anın 
_s!gğ<ıya v�k�n_Qj_Q�tarilJi_ne gö��a.�k1rıl_ığ1!1dan başkası değilse 
bile, in.')a,nla_ş!:ırılrı_ıJ_Ş bir _q()ğ?nı11 _v<:! l�ep daha insani bir tarihin 
eykJB biçiminde yara.tım�tl)HL<;i<='.\Tf_i�Si h�fek�ti11 zorunlu pos­
tQla�ı_dır. Çünkü onsuz insan gerçekten de, yapılar tarafından 
sahnelenmiş bir kukla olacaktır.<79) Bu, Marksizm içinde yasal 
bir alışkanlığın mümkün olan saptanma noktasını gösteriyor. 

K�!!.E.�s{ı'!:_e__a._g_Q1!Q�k_s_ı�ı_f!ı_}e!!Jıdis_ind(! __ ()_1_<!ı:ı__bir güç _ gibi, 
kendisinde orta ya çıkan, insan düzeyinde yaşanmış J>u _a_şk!nlı­
ğın,_(örneğin benim için) en beklenmedik bir haykırışta ifade­
sini buldum. Dünyanın öbür ucundan, Talıiti'den ve tek başına 
yelkenlisiyle dünya turunu tamamlamış adamdan, Bernard Mo­
itessier'den geliyordu . Demirlediğinde benim 'Yaşayanlara 
Çağrı'yı okuyordu ve ona bir su topu oyununu hatırlatıyordu! 
Bu haykırışı okuyalım: 

Bernard MOlTESSlER 
B. P. 1390 Papeete 

Moorea 18 Mart 1980 

(79) Bkz. Altlıusser, Lıre le Capıtal ( Kapital'i Okuma k )  Cilt 2. s. 249: "insanlar 
ancak yapı içinde yer alınış ilişkilerin dayanağı rolünde onaya çıkar." ve 
(Cilt 1, s. 196) "Yapı. . .  konuyu sahneye koyar." ( Ed.  Maspero 1965>. 
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�'Dün sizin 'Yaşayanlara Çağrı hızı bitirdim. 7 Mart ta­
rihli mektubumda size söylediğim şeyi teyid ediyorum: Bu ki­
tap bana göre, çağımızın en önemli kitabıdır. Bunu size yazdı­
ğım zaman, kitabın üçte ikisinden biraz fazlasını okumuştum 
ve çağımızın en önemli kitabını okumakta olduğum hemen 
apaçık belli olmuştu. Fakat bugün size yazışımın nedeni, size 
gereksiz iltifatlarda bulunmak değil, bunun böyle olmasının 
nedenini ve nasılını söylemek içindir. Bu kitabın içindeki me · 

saj ağızdan kulağa ulaşabilir bir şey değildir: Tünı varlığıyla 
birlikte kavramak üzere kitabı okumuş olmak gerek�vor . . . 
Kendi öz derinliklerimle kavramak üzere okumam gerekti. 

"Bu haykırış�, hayatımın akışı içinde çeşitli yinelenişler­
le ve türlü biçimlerde, bazen bir bakışta ya da bir küçük Lopta 
karşılaştım. 

'Onunla ilk defa karşılaşmam, 1949 ya da 1950'de, o yıl 
Çinhindi takımında katıldığım Güneydoğu Asya Şampiyonası 
sırasında, Çinhindi ile Siam ve Birmanya takımlarını karşı karşı­
ya getiren sutopu maçında oluyordu. 

·"Karşılaşma Bangkok'taydı. . .  Birmanya'ya karşı su day­
dık. Hakem ve seyirciler hemen aşırı milliyetçi bir şekilde bize 
açıkça düşman kesilmişlerdi. Rakiplerimiz havuzda rastlanma­
yan en sert odunlardan pis heriflerdi. Alttan vurmalar, haksız 
ve bıktıran penailılarla ister istemez yenilginin yolunu tutuyor­
duk. 

"Ve sonra bir şey oldu . Veya üzerimize bir şey indi. Ya 
da varlığımızda bir şey ortaya çıktı. En büyük maçımızın güzel­
liği içinde, oyunlarını altı şeytana karşı olmayan altı tanrıya dö­
nüşmüştük ve tanrıların nasıl oynadığını herkes görebildi. O 
zaman haykınş, büyük tek bir gırtlaktan çıkar gibi kalabalıktan 
fışkırdı. Bu haykırışın ve kendi haykırışıyla değişmiş, geri dön-
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mi.iş bu kalabalığın dışında, dörde üç zaferimizin hiçbir etkisi 
olmayacaktı. 

"Hiçbir politik kültürüm yoktur; adınızı bile bilmiyor-
' dum. Sadece, haykırışla mümkün olan karşılaşmada insanın en 

yükseğe çıkmasına izin verebilecek şeylerin yalnızca sizin öne 
sürdüğünüz oyun ve gösterdiğiniz açık seçik yol olduğunu bili­
yonım. 

"Bu oyunda yanımda taşıdığım küçük bir topum var. 
Onu ilk defa bir deniz yolculuğunda kavramıştım. Derin dü­
şüncem bedenime ve yelkenleriıne dayanıyordu. Daha sonra, 
mücadelem sona erdiğinde, bu topu, tanrıların elinden ellerime 
aldım. 

"Ona, özgürce karar verdiğim şeyi yapmak için aldığım 
bu topu, ne cinsel aşka, ne şöhrete, ne de paraya teslim et­
tim. Ve bunun içindir ki şimdi, Gerçekli/tin oynadığı bu oyun­
da onu yanımda taşıyabiliyorum. "  

"Anlıyorsunuz ya, hiçbir şeyi politika oyumınJan tanımı­
yonım ve içgüdümle, bilincimle ve aydınlıkta gördüğün şeyi 
karanlıklarda unutma ile yukarıdaki yol üzerinde sade bir şe­
kilde oynayacağım. 

"Kitabınız, sadeliği ve sınırsızlığı içinde Hakikat içeriyor 
ve bu yüzden kalabalığı çevirebilir ve yaratma anlamında Tari­
hi yıka bilir. Ve haykırışı

. 
yazına aracılığıyla yansıtmanın müm­

kün olduğunu bana gösterdiğiniz için size yine ve çok teşekkür 
ediyonım." 

Kendi arkadaşlarından birine, Parisli bir gazeteciye şöyle 
yazıyordu: 

"Sorunu, yasak meyveyi halka ulaştıran haykırışın ve 
açıkça ortaya konmuş sonımın birlikte yer aldığı bu kitabı, Ga­
raudy'nin kitabını tanıtacaksan, bütün varlığınla karar vermek 
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zonında olacağın zaman, kutsal bir seçim yapmış olacaksın. 
Çağımızın en önemli kitabı, çünkü, sanın açıkça ortaya kon­
muş: İster aptal kalalım, ister daha az aptal olalım. İster maya­
lanmaya çalışalım, ister çalışmayalım, o kadar çok pislik var ki 
üzerimizde. Garaudy'nin kitabında halka açıkça gösterilmiş bu 
soruna birçok insanın cevap vereceğine çok büyük bahse giri­
lebilir. Çünkü bu kitabı içeren haykınşııı gücü ölüleri uyandı­
rabilir ve sonsuza kadar sönmüş olduğuna inanılan gözlerdeki 
ışığa yeniden kavuşturabilir." 

5. Kur'an'da İnsana Göre Tanrı'nın Aşkınlığı 
Doğaya karşı insanın aşkınlığının ötesinde, _insa11�!"1 kar­

�_l!lcf3: Ta11E(rı_ı.r.ı __ 3:Ş!<._��ıs_ı_11a, tek bir gerçeklifil_!ı_e_d�!1<::J:'�.n. _üç "' 
bakış açısından hareketle yanaşılabilir: 

1) Aşkınlığı doğrulamak, insarıı!l _y�_ra�gşı l<!.fş_ı�rn�la, 
Ta11rı'rıın_ye onun rıiyeti _k_3:_!'şısın_c:!�1. b\\!�.\.ı:ı: _i_nş�� taşarır.:ı!!l Cı!.�­

-���d_�'?3:_ğı1!1l!lı_ğ!(lı_ ��!Jul etm�_tir. 
'Yeterlilik', ya_ni lıe� ş�Y!_rı_II!erkezini_n \T� (jlçiiş�ini.)rı irı­

_§an_Q!��!��-���ia����l��-�ming�_Jsi __ btıJ�rı_g__f!_k.�!§.!t!_Q!r. 
B��_y_ı_:t_<:!_ı-Jjli�, -Tanrı:nın_!_ÜQ1-=8iiç�if}Ü ga_SQ�!!��k gibi_ Fi­

rq!J_�ı!_Ç_çt __ �tt_ hak_ .ic:l.�§�Dı_ ha�ır!!Y...OJ· Bu istek, Yunanlılarda 
Prom�_t��!Ş_ mitosunda ve Batı'da, Rönesans'tan beri, Marlo­
we'un 16. yüzyrlda 'Faustçu' lnımanizma temel sözcüğünü ver­
diği Faust mitosunda ifadesini buldu: "İnsan, güçlü beyniyle, 
bütün parçaların efendisi ve koruyucusu bir tanrıya dönüşü­
yor. "(80) 

Burada biz, herşey Tanrı'dan gelir ve herşey Tanrı'ya dö­
ner, diyen Kur'an mesajından çok uzaktayız: "Biz Allah'a aitiz 

(80) Clıristoplıer Morlowe: Doktor Fausıus'ıın Trajik Öyküsü, la Tragique His­
toire du Docteur Fausıus). ( 1 590). 
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ve O'na döneceğiz" m, 1 56) .  "O, Evveldir; Ahirdir; Zahirdir; 
Batındır." (LVII, 3). 

"Kendi kı;:_!l_dif?-Lyet_e!!!__B��<:l_ü��in_9_�!- -�-���- !nutla_k;ı 
azar:."._ (XCVI, 6-7). 

-�ş_kınlık deneyimi, olan en gündeJi)< _şey_cfü. Aşk, arzuya 
ve onun doyumuna indirgenmediği zaman (ayrıca dışlanma­
dıysa ), başkasını kendiane, başkasının hayatını kendi öz haya­
tına, ölüm özverisine varasıya tercih etmenin sevinci önce gel­
diği zaman, bu sevgi, il;i}r;t{�'et içgüdülerimi�n

ui�ntısı � 
değildir. Onlardan kopmaktır, onları aşmaktır. Bulunmuş bir 
ezginin ya da şiirin mutluluğu, sanat.s;ıl_ya_r_at_!<;:!lı_k_t_a_�eya bili!!!� 
s(!_I _ _  b!ıluştLJ'!!!ıızf:'!__QJl_ÇajJalarımızl_Q _ _ S.Q!ll!.C:�l_Y<l_ cla üıiin(i _<?!: 
mayan, hiç beklenmedik �kil<i_�_Q_I1<lY� .ç!k!§, _!!_��4_f!,, .P1_�E-g,_f1 

İbadet, bu varlığın ve bu eylemin, bu büyümenin bilin­
cinde olan insanın, onun kendisini, kendi kendine yetmek için 
fazlasıyla büyük kıldığının gerçekliğini kazandığı ve kaynağı­
nın ve Yaratıcı'sının karşısında, içinde övgünün ve minnettarlı­
ğın taştığını hissettiği andır. lbadet,�kjşiliğimiz Q\an_ küçük dal­

g?Q_ı!lc_o_ky3Q!!S_a_ ;_ıit_9lg_t_ı_ğtı_ntın bi]incj,pe vardığı eylemdir. 

Bu varlıktan ve bu hareketten gelen baskını ve apaçık 
zorlamayı yalnızca bir eser meydana getirirken değil, aynı za­
manda canlı, büyük Song manzaralarının bir rulosunda ya da 
Marakaş'ta Kunıbiye ibadet salonunun kemerlerinde olsun, bir­
denbire, bana anlamı açtığı zaman duyuyorum. Orada, benim 
kavramlarıma veya sözcüklerime indirgenemeyen ve beni ya­
kalayan şeyi buluyonım. Bunlar, estetik anlamda, güzellikte 
analizi aşan; dini anlamda, gündelik hayatta gerçeklik içinde 
daha büyük ve yeni bir şeye doğuşun, mutlulukla hiç beklen­
medik şekilde karşılaşmanın hayranlığı içinde, çalışmaya ve ça-
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baya katılan lütuf anlarıdır. Birdenbire ortaya çıkış, her zaman 
doğduğunda bize önce hiçbir nedene dayanmıyormuş izlenimi 
verir. Gerçeklik ağacı üzerinde yeni dal filizinin tarihsel olarak 
zonınlu bir anı gibi, bize yalnızca patlamadan sonra görünür. 

2) Aşkınlığı doğnılamak, Tanrı ile insan arasında ortak 
ölçülerde bir devamlılığın olmadığını kabul etmektir. "O'mın 
benzeri olan hiçbir şey yoktur."  (KUR'AN, XLII, 1 1 ;  CXII, 4). Bi­
zim mantıklarıİnızın ve bizim ahlaklarımızın üstünde, lslam 
inancını ilan eden "Allalıu Ekber!" (Allah�B- büyi.*_!�ir) haykırı­
şı, !Qg:ı gücü, tünı_�'!lıİQ olunanı, tüll). bilgiyi göreceleştirir. 
'Tenzih', bütün insan biçimciliğin (antropomorfizm) reddidir: 
Tanrı, kendi yaratıklarıyla bütün benzerliklerin ötesindedir. Va­
roluşu 'Eşya şöyledir', dendiği anlamda, varlığın düzeninde 
değildir. O, yaratıklarının kaynağı ve onları yataran eylemdir. 

_O .._y�_rlıktaQ b�ş_l{_a<:l!r, _ Q,__y<ıxlık neden�c:lir ,_ 

Burada da klasik, yani Yunan denilen, Parınenides'ten 
Platon'a ve Aristotales'e kadar bir varlık felsefesi olan felsefenin 
çok uzağındayız. 

İslami düşünce böylece ...Q<l_rı-!eiz_!!!_e_ k<ı!"§L�aQ_a_�<ığl<JIB9..!t 
Yar� �_ıpa -�yl�ıpiı_Y�_r;ıttığı ş�yi_°-wbj!!_L!Q_l�l�_ ğ�çl�l�_ş�ırı,<::!. Ken-; 
disinin geçici dümen suyundan başka bir şey olmayan bu bü­
tünlüğün her zaman ötesindedir. Determinizmin kaderci bir 
anlayışını da doğurmaz. Bir geminin varış noktası, yalnızca ön­
ceki güzergahı izlenerek belirlenemez. 

3) _Aşkınlığ_ı_g()_ğD:llan_ıak, akıl__yoluyl_<!__çık;_ırıla_�ifü_rıgrm­
ların de.fili, muti.ak norrrıla,nn önceliğinj�_abuL etme_k..Y!.:. Düşün­
cesinin ilk aşamalarında Kant'ın inandığı �kim �I?!!�I!lg_nde 
cfü!'__y9ktur. 9. yüzyılda El-Eş'ari'nin Mutezilllere gösterdiği gi­
bi, eğer Tanrı'yı _y�lnızca akıl ile ispa!lqmak mümkün olsa, 
inancın artık ne oynayacak bir rolü, ne seçimi, ne de dünyada 
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bir davranış biçimi telkin ederek içerdiği tehlike kalır. 
I��ine__furalıim'in C>.ı::r:!.e.Ueda��rM!.ı/ııg_!:lfiı�!ıill�!!!:l, 

. Ql'!l1J.!_klann ve akılların ö_!_esind_sg_e_ı::�k c:l�ize_yine __y�rleşti!!I· 
Tanrı, 'Sonluluğun basitçe inkarı ile sonludan sonsuza 

geçilebilir', şeklindeki saf postülata dayanan kaıı ıtlar zinciri­
nin bitiş noktası değildir. 

Yalnızca, inkarında olduğu gibi, sonludan hareketle ta­
nımlanan bir sonsuz, Hegel'in çoktan 'kötü sonsuz' dediği şey­
dir. 

Mutlak'a ulaşılan yol bu yol değildir. 
Tersine onun postülat karekterinin bilincinde olmak ge-

rekir. 
a) Posti.ilat akla aykırı ya da keyfi değildir: Matematikte 

bir postülat (kendi sonuçlarının etkililiği yoluyla hariç) ispatla­
namayan, fakat gerçeklikten verilmiş bir düzeye etken olmak 
için (insan aşamasında, klasik mekanik düzeyinde Öklit'in 
'postülatı' ya da kozmik aşamada, bir fizik probleminde, ışık hı­
zının pratik olarak önemsenmeyebilir bir faktör olmaktan çıktı­
ğı zaman Riemann'ın 'postiilatı' gibi,) ondan daha az gerekli ol­
mayan bir önermedir. 

b) İnancın postülat dunımunda olması demek, (mantık 
yoluyla ispatlamak imkansız, ama eyleme tutarlılık kazandır­
mak için gerekli seçim}ancak)Jnancın reddi bir postülattan yo­
.@_çık!lla yı _!._egç!etl!!t':l<._:ıgl�nıı.!!!!�llı" c:le!mektir. _Ateizm, bilinçli 
ya da bilinçsiz olsun, artık .Q_Qş_@.@L��!llaQın�_I!l_;ı.1<._c!�il. farl<lı 
!Jir_ po_s_t!i_I_� �eç_meKte.r:ı _ibarc;tUI, 

Ateizm, pozitivizm gibi, kendi sınırlarının ve_ l<._e.11cli 29�­
_tülatları11ı_n J�ili11ci11Qe__()hl1!1}'.a_rı _Q.iı:_ al<_ıldır yalnızca. 

Eğer gerçekten, _v:arsayım olarak, -�ş-�ınlık po�ülaE_nı,_ ya-
0ni kabul ediliş!_Bjı:liktel�I.<__kura_lını _kuran mutl�or11,1Janp�Ş,� 
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_ tülatını dışarıda bırakıyorsak, 2.!!, tanımaksızın, karşıt görünen 
farklı bir posti.ilatı : Atinalı_sofistl�rin, 'İnsan birey olarak (ve 
Tanrı da değil) her .şeyin merkezi ve ölçüsüdür, diyen ve buna 
göre, aynı sofistlerin sonuçlarına göre, mümkün olan en güçlü 
arzulara sahip olmak ve onları tatmin etmenin yollarını bulmak 
olan posti.ilatını seçiyoruz demek_tir. Şu halde, b_u güç arzuları­
nın y_e_bt1 _bjiyüme isteklerinin kargaşasında: uluslararasındaki 
ilişkilerden çeşitli birey, sınıf ve gnıplar arasındaki ilişkilere ka­
dar, toplumsal hayatın bütün düzeylerinde _müı11kün ()lan te�_ 
düzen, korku dengesrli'.. Bu seçimde hiçbir tutarsızlık yoktur: 
Onunla mantıksızlık ispatlanamaz. Yalnızca onun posti.ilat 
özelliğinin kabul edilmesini istiyonız: Söz konusu olan, iki ha­
yat biçimi, iki toplum modeli arasında seçimdir. 

Bu kadar yıldır, aşkmlı/4.an anladığım şeyi ve Kur'an 
üzerine düşünmenin aydınlığa kavuşturmama izin verdiği şeyi 
kısaca tanımlamaya çalışmış olduğum için, gerçekten hoş bir 
şekilde hristiyanların -ama toplumların değil her zaman kişile­
rin- yaşadığını gördüğüm aşkınlığı yaşama biçimini lslam'da 
nasıl bulabildiğimi söylemek şimdi önem taşıyor. 

6. Aşkınlığın Yaşanmış Deneyimi 
Etkin bir felsefede her şey ya.şanmış deneyimle başlar. 
Aşkınlığın yaşanmış deneyimini müslümanların yaşadığı-

nı görerek oluşturdum. 
1939-40 Savaşı sırasında, arkamda ağır bir 'DP' ( Devrim 

Propagandacısı ) dosyasına sahip olarak, beni, Faslılar, Cezayir­
liler ve Tunuslulardan oluşmuş 'Yedinci KAPT'a (Kuzey-Afrika 
Piyade Tümeni) misilleme olarak heni.iz katmışlardı. Nazi saldı­
rısının, bizim önemli politik ve askeri durumlarımızın becerik­
sizliğini ve aldatıcılığını dayanılmaz kıldığı sırada, ben (birçoğu 
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hiç Fransızca konuşamayan) Faslıların içindeydim. En açık sö­
mürgeci anlayışı içinde, Araplarla birlikte, en ölümcül noktalar­
daydık: Orada bir emri, ilahi gerçekleştirimin bir parçasıymış 
gibi, kesinlikle ölüm anlamına gelse bile, kayıtsız şartsız yerine 
getirmenin ne olduğunu gördüm. 

Bir mermer dunıluğunda, ölerek donmuş solgun bir yüz 
geliyor gözlerimin önüne. 

Fakat, kendi öz ölümüm karşısında, bir insan hayatı için­
de, aşkın olanın acımasız inişinin ne olduğunun bilincine varı­
şım iki yıl sonradır. Albi'de direniş örgütlenmesinin ilk girişim­
lerinden biri nedeniyle 14 Eylül 1940'da tutuklanarak, birkaç ay 
sonra, Cezayir'in güneyinde, Sahra sınırında, Gardaya bölgesi­
ne sürgün edildim. Kampın kumandanı bir Fransızdı .  Gardi­
yanlarımız, güneyin müslüman savaşçılarıydı. Zararsız bir ayak­
lanma sırasında kumandan, yatmak için marabut çadırlarımıza 
geri ginnezsek üzerimize ateş edilmesini emretti. İçimizden hiç 
kimse yatmadı. Bir meydan okuyuşla, "Hayatın üstüne gidelim" 
esLJs şarkısını söyledik. Üçüncü ve son uyarıdaydık: Ölüme 
birkaç saniye vardı. Ölümün karşısında yaşamak. Bu defa 
hiçbir izlenim kalmadı. Heidegger'den bir okuma anısı bile. 
Bütün günlerimin hesabı yalnızca bir saniyede oldu: Yirmisekiz 
yıl. İki yıldan az orduda, bir yıl savaşta, bir yıl hapiste; bir insan 
hayatından koparılmış insani olmayan dört yıl. Bir de çocuklu­
ğu, yani henüz problem olmadığı zamanki, henüz anlam arayı­
şına girmediği zamanki hayatı çıkarmak gerek. Tüm bu çıkar­
malardan sonra geriye kalan belki bir on yıl. Ya bu on yılda ne 
var? Doğmamış eylemler ve nesiller. Bu tamamlanmamış umut­
ların, kabarcıklar gibi hafif, içimde yükseldiğini duyuyordum. 
Başka hiçbir şey. Aptalca, eski bir yazarın bir okul hatırası uya­
nıyor hafızamda, geçmişimde. Çünkü geleceğim yok artık: "Ol-
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duğumdan başka hiçbir şeyim yok artık; onu size veriyorum ve 
bu, yaşıyor olduğuımız şeydir." · 

Yaşamamış olduğum tüm bu hayatın en derinliklerin­
den, içimden, sınırsız ve saçma bir gülme yükseliyordu. Dipsiz 
bir kuyunun duvarlarından gelir gibi boğuk yankılanıyordu. 
Hem kabaran boş bir kabarcık gibi, hem de tam tersine kendi­
sine bir yatak çökertmek için dağın taşlarını ateşleriyle çatır ça­
tır kıran bir volkanın lavı gibi sağır edici oluncaya kadar büyü­
yordu. Dünyaların köklerinden kasılarak doğduğunun işitildiği 
sanılacak ne uğultuydu o! 

Ve yine biz, hepimiz, şarkı söylüyoruz, umut edenlerin 
deli korosu, hafif ve müthiş sevinç: 

"Hayatın üzerine yürüyelim: 
Mutluluğun üzerine yürüyelim . . .  " 
Eksiksiz tensel tadı içinde an'ı yaşadım. Sonsuzluk an'ı. 

Zamanların ve sonsuzluğun bir araya geldiği bir an. 
O zaman mucize kendisini gösteriyor. Eli kırbaçlı resmi 

görevli adamlarını tehdit ediyor. Onlar ateş etmeyi hiç tered­
dütsüz reddediyorlar. Silahlı bir adamın silahsız bir adama ateş , 
etmesi, bir Mağrib savaşçısının onuruna terstir. Savaş kanunla- : 

1 
rına itaatte ya da Tanrı'nın yüce isteğinin ihlali olan şeyin red- ! 
dinde, kayıtsız şartsız her şey onura bağlı. O 4 Mart 1941 'de - , 
çoktan 44 yıl oldu� sağ kalmış olmamı, ama bununla birlikte, o 1 
gün ölümün parıltısında, 'insan hayatında aşkın bo�ıtunLıl}Ut-
lak �!r p.9r11�J�<1.yıtsız_ş<1.��ı�Jpral1!!ı:ıi_ it<ıat, olduğurıu öğrenıniş 
çılmamı, bu Kur'ani onur anlay!§.!!1'1 \)9_rç)t_ıyı.Jm. 

O zamanlar ailemden hiçbir mektup elime geçemiyordu. 
Bununla birlikte biri 17 Mayıs 194 1 ,  diğeri 18 Aralık 194 1 tarihli 
iki mesaj alma mutluluğuna erdim, ve yollarımız, o zamandan 
beri, ne kadar ayrı olursa olsun, onların yazarı Peder I3nıckber-
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ger'e, benim yalnızlığıma ve onları kendilerine okuduğum -
çünkü mesajlar onlara da gönderilmiş gibi geliyordu bana- beş­
yüz komünist arkadaşımın yalnızlığına getirdiği destek için 
kendisine borçlu olduğum minnettarlığı yeniden dilegetirmeye 
can atıyonım. 

Saint Maximin Dominikenleri manastırından gelen ikinci 
mektubu bize, tamamıyla boyun eğmeyen bir halkın şu esintisi 
getiriyordu: "Bugün için utanç duymaksızın düşünebildiğim, 
tanıdığım çok ender kişilerden birisiniz. Sizi tekrar görmeyi ve 
hatta varlığınızı paylaşmayı çok isterdim. Hayatın temel gerçek­
liğinin ızdırap olduğuna inanıyorum. Ondan beklediğim, fi liz­
lenen bir kardeşliktir. Fakat size şunu söylemeye nasıl cesaret 
etmedi: Papalığımın bana, bir profesörünkinden daha fazla in­
sani bir deneyimi vermesi gerektiği halde, o konuda siz benim 
üstadımsınız. Fakat başka yerler gibi burada da dünya tersine 
dönmüş. Ben eski kitaplara kolaylıkla nüfuz ediyorum fakat 
hayatla derin bir uyum içine aracısız siz giriyorsunuz. Ve hayat­
tan çok, Çarmı*'üzerinde Tann'yla. 

"Bu son zamanlarda ciddi olarak altüst oldum ve sizin 
yaşadığınız olaylar öylesine soluk kesici ki, günlerin geçtiği ar­
tık görülmüyor. Bunu size, günleri hüzünle saymak zorunda 
kalan size, söylemek istemezdim. Ama şimdi, bizim için büyük 
bir umudun ayağa kalktığına ve bir kurtuluşa doğru büyük 
adımlarla yürüdüğümüze tam inancım var. Hangi kurtuluş? 
Gerçekten çok mücadele olacak, ama en azından, iyi niyetli in­
sanlar arasında mücadele etmenin sevincini duyuyorum. Evet, 
gelecek Noel, acı çeken herkese umudun avuntusunu getiri­
yor. Açlığımız ve susuzluğumuz düş kırıklığına uğramayacak. 
Tanrı bize acısın! 
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"İzin verirseniz, sizin için dua ettiğimi di.işi.inüyonım. Ya­
ni Tanrı'yla karşı karşıya olduğum zaman, düşüncem sık sık, 
çok sık size doğnı kayıyor. Tümüyle sizin düşüncelerinizi izli­
yonım." 

Uzun yıllar sonra, Cezayir Cumhurbaşkanının davetlisi 
olarak, eski toplama kapmlarımızı ziyaret etme ve Cezayir sa­
vaşı sırasında bu defa Cezayirli direnişçileri konuk etmek için 
büyütülmüş olduklarını, korkuyla, tekrar görme fırsatı elde et­
tim. 

Daha sonra , İslami düşünce üzerine bir toplantı için Ta­
manrasset'e yeniden gittiğimde, Assekrem geçidinin üstünde 
Peder de Foucauld'un kulübesinde "İsa'nın saklı hayatını" yaşa­
yan iki peder tarafından kardeşçe karşılandım, ve onlarla bir 
gece sohbetinden sonra, bana sığınak olarak verdikleri, taşları 
birbirinden ayrılmış barınaktan, berrak ufukta, Sahra'nın kal­
binde, ne ağaç ne ot ne de hayat, yalnızca dağların canlılık ver­
diği, Hoggar'ın ay peysajındaki gibi güneşin doğuşunu seyre­
debildim. 

Sonra Gardaya'yı ziyaret ettim ve sayesinde ölümün öte­
sini yaşadığım Mağrib insanlarının, geçici güce değil Allah'ın 
mutlak kanununa itaatlerinin, uzlaşmazlıklarının ve inançları­
nın kökleri hangi topraklara uzanıyor, anlayabildim. 

Gökyüzünden bakıldığında Gardaya, az da olsa kuş/a­
rııı dilindeıı (Kur'an, XXVII, 16 ), taşların, palmiyelerin ve ca­
milerin dilinden anlayan için, Kur'an ayeti gibi okunuyor. 

Beyaz, kızmış bir göğün güneşi altında, kristal saydamlı­
ğında olan, ki.ip şeklinde, toprak rengi ya da maviye çalan ev­
ler; geçici derenin ve hurmalığının çevresinde ve minarenin 
ki.ilahına varıncaya kadar sekiler şeklinde tepeye tırmanan, bir 
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çenede inatla sıkılmış dişler gibi teraslar; Allah'a övgü ve zafer 
haykırışını göğe doğrı.ı fırlatan cami; güneşin yamaçları sıraya 
dizmesine ve oraya ateş fırtınasını dalga dalga vurmasına engel 
olmaktan daha az yamaçları sarmak için, kısa çizgi şeklindeki 
yollarının koyu, sinir bozucu kömür tozları; insanların tüm top­
rakları gibi, bütün şehir bir camidir. 

Yaklaşık bin yıldan beri, inançlarından dolayı kovulmuş 
bir avuç lbadiyye mü'ınini, Dicle ve Fırat'ın ıssız yerlerinden, 
Nil'i çevreleyen çöllere ve Kairavan'a varıncaya kadar, yine gü­
neye doğrı.ı aramış olmak ve o ufacık geçici derelerin çevresin­
de, kumların ortasında, bu tapınak şehirlerini kuımak için, on­
ca çölü aştıktan sonra göçlerini burada, bu çölde tamamladı. 

Bu şehirler, Allah'ın isteğine kati bir boyun eğişle, doğa­
ya karşı ve çöle, insanlara ve kendi enerjilerine karşı, 'cihad'ın 
en şiddetlisiyle meydan okuyan, savaşçı dervişler tarafından 
kurı.ılmuşa benziyorlar. 

Sade bir şekilde yaşamayı sürdürmek ve hayata inanmak 
için, düşman bir doğaya karşı her şeyi kazanmak gerekiyordu: 
Suyu topraktan çıkarmak ve insanların kavrı.ılmuş dudaklarına, 
sonra hurma ağaçlarının en az veriınlileştirilebildiği susamış 
topraklara ve genellikle kurumuş dereciğin yakınında, insanla­
rın elinden sulanmayı bekleyen süıiilere varıncaya kadar, suyu 
bir damla yitirmeksizin kanal içine almak. 

Burada yaşamak bin yıldan beri bir inanç işidir. Bunun 
içindir ki, bu acımasız yerlerde, teknik hareketleri tapınma ey­
leminden ve güzelliğinden ayınnak saçına olacaktı: Şehir, sula­
ma sistemi, sur ya da cami, hepsi de, tek bir bloktan yapılmış, 
aynı çorak toprağın ve kavurucu göğün tehditlerine karşı ku­
mlımış ve tek Tanrı inancından ortaya çıkmıştır. 

Mescidin toprağı evlerinkiyle aynı kilden yoğrı.ılmuştur; 

264 



duvarlar aynı harçtan, sıvalar aynı renktendir. Akşam toplantı­
ları için düzenlenmiş teraslar, gündüzün boğucu havasından 
sonra uyumak ya da gece sohbeti için hazırlanmış evlerin teras­
ları benzerdir. Her evin iç avlularının kemerleri gibi ibadet sa­
lonunun kemerleri, hiçbir dış prestij ya da simetri yasasına bo­
yun eğmeyen, ama insanın boyuna, evinde gündelik hayatının 
ihtiyaçlarına, mescidde ibadetlerinin hareketine titizlikle ayar­
lanmış, azaltılmış kemer açıklığıyla birlikte, aynı kalıba, bütün 
kemerlerin eğimine egemen olan hurma ağacı yapraklarının 
kavisinde aynı kemer biçimine sahiptir. Özentisiz, çünkü bun­
lar, hayatın, bütün hayatın, yani düşman bir doğada kahraman­
ca yer almak için yaşamanın ve Allah'ın çağrısına gönüllü ce­
vap olarak yaşamanın emirlerine cevap veriyorlardı. Mağribiler 
mescidleri için temel modeli yeniden buldular: Medine'de Pey­
gamber'in mescidi. Başka hiçbir evde, Kıble duvarına paralel 
iki kiriş arası, hurma gövdelerinden ve dallarından kurulmuş 
değildir. Yalnız burada hurmalar kerpiçle sıvandılar, ama aynı 
canlı kavislerle ve hayatın hurma ağaçlarında yarattığı gibi her­
biri farklı. 

lç avlular, ışığın ve sıcaklığın ezici yoğunluğunda, gölge 
ve serin bir çukuru iyi kullanmak için kuyular gibi çukurlaştırı­
lır. Açık havadaki bu boşluk, bu sığınak yuva, yalnızca mescid­
de genişler, çünkü orası tüm toplumu karşılar ve en çıplak yer­
ler olarak sadeleştirilir. Çünkü ibadetin ve secdeye kapanma­
nın hareketleri ev işlerinin karmaşıklığını gerektirmez. 

Hatta burada, sıra kemerlerin yapısal senfonisinden ya 
da arabesk tarzda heykel ya da resim dekorasyonu da yoktur: 
insan ve yapısı, hayatı sürdürmenin gerekleri ve aciliyetleri ta­
rafından sıkı sıkıya biçimlenınişlerdir. Onlar, en zor koşullar 
içinde, çöl, güneş ve susuzlukla çarpışacak değere ulaşmak 
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için, insan enerjisinin ve Allah'a inancın en yüksek derecesin­
de, her saatin ibadeti olan bu eksiksiz çalışma sayesinde yaşa­
ma hakkını kazanmışlardır. Böyle bir insanın ve böyle bir yapı­
nın süslemelere ihtiyacı yoknır. 

Mescidin toprak zemini, yalnızca topuklarının düzenli 
vunışlarıyla dövülür ve sertleşir; duvarları, parmaklannın izleri 
bile silinmeksizin kendi elleriyle kayganlaştırılmış; kolonları, 
hurma bahçesinin dalları ile aynı eğriliklere sahip ve ibadette 
insan omuzlarından duvar yapmak için, gerektiği kadar yer; 
ahenk yalnızca hiç hurma ağacına benzemeyen kavislerin yö­
netimindedir. Yer ölçülüdür: Ayakların ucundan dizlere ve top­
rağa değen alına kadar gider (sücudda, vücudun bu beş daya­
nağında dile gelmiş inancın beş direği ). Bu harç, alçı, kum, kil­
den döküm işi, çukurda, insan eyleminin ve ibadetinin kopya­
sını çıkarır. Bu sanat bir ahlaktır. Üslup orada, inanç gibi, bir 
yaşama biçimidir. 

Yüksek bir yaşama tarzı. İnsan düzeyinden daha yük­
sek. Allah'a doğnı atılımla. 

Çünkü burada insan, her duvarın önünde, diğer bütün 
duvarların yaşadığını yaşamış olan mescidin duvarı karşısıoda, 
insanın tüm destanını yeniden yaşama duygusuna kapılıyor. 

Harcın içinde yer alan bu parmakların izinde dünyanın 
ilk başından beri toprağı işleyen ilk insanların biçimsiz ellerinin 
yoklamaları ve titremeleri vardır. Binlerce yıllık zanaatlerin de­
hası, insan yanılmalarının aşağılanmalarının, geriye dönüşleri­
nin, buluşlarının izi, terlerinin, kanlarının ve zaferlerinin dam­
gası ve çizgisi oradadır. İnsanın insana dönüştüğü yolun coştu­
nıcu küçük örneği oradadır. En gündelik ev olarak mescidin 
kumluşunda, darbe izinden sonra tarih dediğimiz şeyi yapan 
zekanın ve çalışmanın, düşünce, istek ve insan vücudunun 
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sonsuzluğu şifresi çözülebilir. Bu kile ya da kerpiçe, sıkışmış 
ve sertleşmiş çamur gözüyle bakamayız. Bu evler ve bu cami 
cansız varlıklar değildir. Hepsi, kendi içlerinde, ruhla doludur: 
Ve hayatımızın, bu destanın uzantısı olmaktan başka anlamı 
yoktur. 

Bu kitabın, o destanı yeniden yaşamaktan ve sonsuz yö­
rüngesinin taslağını çıkarmakta bize yardım etmekten başka 
varlık nedeni yoktur. 

Bu patlama ve bu ayağa kalkış, bu hayatın ve bu enetji­
nin bütün heyecanı bir gayzer gibi fışkırarak yükselir ve göh.yi.i­
zi.inde minarenin başdönmesini yansıtır. 

Minare ya da kule? 
Şehrin en yüksek noktasında, hayatın doruğunda, bir 

çağrı ve bir haykırış gibi dikilmiştir. İbadete mi yoksa savaşa mı 
-burada hepsi birdir- çağırdığı bilinmeyen müezzinin sesi gibi 
boğuk, yastıklanmış duvarları olan bu kulede, Allah'a boyun 
eğmiş ve baskıya gelemez insanların ti.im istekleri özetlenir. 

Bu minarenin atılışı, kare bölüm planında açılı köşelerin 
eğriliğiyle belirginleşmiştir. Dengenin tek gerekenleri olan açılı 
köşelerin eğrilikleri, taştan olmayan bir yapıda bir yayın ger­
ginliğini çağrıştırıyorlar. Göğe uzanan en yüksek yerler, dua 
için ya da yemin için açılmış pannaklı bir eli düşündürüyorlar. 
Bununla birlikte sembolik bir anlama değil, mimari bir işleve 
sahiptirler: Göğü dinlemede gerçek bir gözetleme kulesini, ek 
ağırlıklarıyla güç yardımında bulunuyorlar. Her zaman hmma 
ağacının eğriliklerine sahip dört pencere, ibadete çağırmak için 
kulenin tepesinde ti.im ufuklara doğru açılır. Ve iç merdiveni 
aydınlatmak için, mazgal delikleri kadar küçük siyah gözbe­
beklerden başka açılışlar yoktur. 

Mimarlar öncesinin bu mimarisi, büyüklüğün üslubuna 
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sahiptir; çünkü en zor yerde, insani serüvenin en uç sınırında, 
ilahi düzen içinde, Allah'ın çağrısına cesurca cevap olarak eğil­
mez bükfü_mez bir bağlanfI!.'!Yl<!_ ('.!_!!1ir_ ;ıltı11;ı .ıhnfilıŞ, a11JamJ 
olan bir Jıaya!_t�f1 p�şi_(_'!__e�as. h�çbi_r şey_sğyleme!:ll_(!Y!_�lllY9i: <81 > 

(81) Bkz. Roger Garmıdy: Caminin Mesajı CMessage de la Mosqmıfr) Editioıı 
Jeune Afrigue. (Basımda J 
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VI. BÖLÜM 
İSIAM'IN MESı\JI: AŞKINLIK VE BİRLİKTELİK 

Şeyh Muhammed Beşir lbrahimi'nin evinde Emir Abdül­
kadir'in bir portesi. Arap İslam Uygarlığının Evrensel Kültüre 
Katkısı (La Contribution de la Civilisation Arabo-lslamıque a la 
Culture Universelle) üzerine denememden sonra, 1944'te beni' 
evinde kabul ettiği zaman, Şeyh ile ilk karşılaşmamdan unuta­
madığım başlıca izlenim budur. Kendisiyle toplama kampında 
üç yıla yakın hapis yaşadığım ve özgür Cczayir'in gelecekteki 
Tarım Bakanı Amar Uzegan bana eşlik ediyordu. 

Abdülkadir, Şeyh lbrahimi'nin dini ve mücadeleci haya­
tının hem sembolü hem de örneğiydi. O gün bize, bir asırdan 
daha fazla bir süre9ir Fransız sömürgeci istilanın halka çektirdi­
ği kişiliksizleştirme, kimliğini yitirme tehlikesine karşı ve aynı 
zamanda işgalciyle de işbirliği yapan Marabutizm'le lslam'ın 
bozulmasına karşı, 1930'dan beri Cezayir halkıyla birlikte sür­
dürülen mücadelenin devamlılığını gösterdi. 

Hem _gtl�_�k___l?!r bayat şeklindeki hastalıkh s�plan_tısıyla 
hem de Şeyh Bin Badis'in yazdığı gibi '�QlR�f!l-�_tğu, dü11ya ha-

11 
yatınına !.g�ksiz_U&kil!�_yerleştir�_n"_ sah1e [)ir gıi�tisjZJ!'!_le gün-
delik hayattan bir kaçış uygulayan marabutizm ile sufizmin ba­
yağılaşmasına karşı, (Şeyh-ül-Ekber) İbni Arabl'nin tilmizi Emir 
Abdülkadir, en yüksek İslam! geleneğe göre, inanca ve politi­
kaya bağlı kalmasını bildi . Ona göre mistik an, Allah'ı kendine 
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tekrar merkez olarak alma anıdır. Savaş lideri ve devlet adamı 
olarak lıareketi, _clli!}ya }'_! j\llal_ı'ıl_"l_ J<:ılav�ızlıı_filıq�_g_qre biçinıleq� 
_dirm�J<jçin inancın ve ruhsal hayatının ifadesi oluyordu. 

Dini ve siyasi olarak parçalanamaz şekilde, hayatın iki 
kutbu oradadır. Şeyh Ibrahimi, Şeyh Bin Badis ile birlikte Ceza­
yir'in iyileştirilmesi için, Mısır'da Afgani, Muhammed Abduh ve 
1935'te ölen Reşit Rıza tarafından girişilmiş reformcu eserin sür­
dürücüsü olmuştur. Bu eser hem dini, hem siyasi, hem de kül­
türel bakımdan yenilikçiydi. 

El-Ezher'in büyük şeyhi Muhammed Abduh'un Kur'an 
yorumunu överek Şeyh İbrahimi şöyle ekliyordu: "Reşit Rıza 
ilim adamlarına Kur' ani çözümleme yolunu açtı. .. Ondan sonra 
tüm İslam dünyasında Kur'an! çözümleme ustalığı, Cezayir'de 
ve hatta Kuzey Afrika'da yenilikçi entellektüel doğuşun öncüsü 
Abdulhamid Bin Badis'e geçti ."  

Şeyh İbrahimi, Şeyh Bin Badis ile birlikte, Cezayir'de, 
1962'de halkın yüzotuz yıllık yabancılaşmadan kurtuluşunu ve 
Arap İslam kimliğinin -bunun için, Abdülkadir'in direnişinden 
Şeyh Buamama ve El Mokrani'nin isyanlarına, 1954 başkaldırı­
şına ve 1962'nin özgürlük zaferine varıncaya kadar halk miica­
deleyi asla sona erdirmedi- yeniden kazanılmasını mümkün kı­
lan, gerçek bir kültürel devrimi nıhu oldu. 

Reformcuların görevi çok büyüktü . 
Şeyh İbrahim!, 191 3'te Medine'de Şeyh Bin Badis ile, an­

cak sabah namazıyla birlikte biten akşam sohbetleri sırasında 
ulemanın bir araya gelmesi düşüncesinin filizlenmeye başla­
dığını hatırlatıyor. Bu düşünce ancak 193l 'de gün ışığına çıka­
caktı. 

Hem Türkiye'de Ziya Gökalp'in, bir kaç yıl sonra Musta­

fa Kemal tarafından uygulamaya konulan modç_rJ.![eşmcyi batı-
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l!!<J._Ş!!!_a_ i_I� !<aı:ıştır<ı_f1, Batı'nın mekanik bir taklidiyle ls_lam'm nı­
!11111u kaybettiı:�n c:iüşünn::le[in_i, hem de geleceğe geri geri gi­
derek giren,JS_l,_!ı_:'<!._Q'ı a_rıcak_ ölıi göz_le_sl� _ _Qkt_ıy<ı_I1_larırı_ kör tutu­
culuğunu reddediyorlardı .  Zeytune'nin resmi programı, 
1912'ye kadar sırf El-Beyzavi (öl. 1316)  ve Celaleyn'in (iki Ce­
lal'den biri 1459'da diğeri, öğrencisi, 1 505'de öldü ) Kur'an yo­
mmlarından ibaretti . 

Geçmişin bu büyük çözümlemelerine gösterilebilen 
hangi tür saygı olursa olun, lslam'ın yaratıcı düşüncesinin ken­
dileriyle birlikte durmuş olduğuna ve _QU Ort�_ğ_�le11eğinirı 
bizim _Za_!D_;ı_[1JJl:1ıZın _proble111lerine cevap _getirebildiğine inan­
!lli!k __ k�Y&!_ veı:ic_i_dir. Özellikle Zeytune'nin canlı statüsü bu 
dogmatizmi kutsallaştırdığı için kaygı vericidir. Orada özellikle 
koşul olarak belirtiliyordu: "Alimlerin çağdan çağa aktardıkları 
ve bilime katılan ilkelerin tekrarına hiç kimse kendisini teslim 
edemez." 

Şeyh Bin Badis ve Şeyh İbrahim!, hem Batı'nın hem de 
geçmişin kölece taklidine karşı, bu ikili belaya karşı savaşmak 
zonında kaldılar. 

Şeyh lbrahimi; "batılı kültürü benimseyenlerin en kötü 
kusunınun, lslam'ın gerçeklerinden bütünüyle bir habersizlik 
ve İslami kültürü en iyi bilenler olarak kendilerini gösterenle­
rin en kötü kusum, çağımızın problemleri ve gereklerinden bü­
tünüyle bir habersizlik" olduğunu yazıyordu. 

_ lnanc:_ı_ı:ı_,__t_()_pl_ı,ı_m yas_al;ı!ırı_d;ın, _y;ıni politlli_ac1arı ayrıla­

m;ız bul_!!!:!_cJ_!:ığu W<ı!!!LQ<i!<__!Ş_i!Qgnda _başlıqı__pro_blem,Js_l:rn:ı'ın 
kendi kendisi olmayı bırakmaksızın, yani Batı'yı taklit etmeksi­

zin nasıl mod�rniz�_gJabi�ç�_ğin_jbulnuk_tl_;_ 
Mısır'da Muhammed Abduh ve Reşit Rıza tarafından açıl­

mış yolda, ama Cezaylr'in özel şartlarında sömürgeciliğe; askeri 
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ve siyasal sömürgeciliğe, düşünce sömürgeciliğine doğmdan 
meydan okuyan ve Şeyh Bin Badis ve Şeyh lbrahimi tarafından 
tavsiye edilen çözüm, 1sl�m�mjlJ< 9ön�mirrLQ_Y<!@l!c:ı�dif!amiz� 
m._İ!!L. Kur'an! Vahyin ve Peygamber örneğinin dinamizmini y�� 
nid�1!-�t_ı!111,aktı. 

Bu amaca ulaşmak için, Kur'an'ın ve Sünnet'in okunuşu­
mı ritualizmin, dar yasacılığın, lafızcılığın bin yıllık kir ve pasın­
dan temizlemek gerekiyordu. 

Bu girişim, ne Kur'an'ın ilahi kaynağını ne de geleneği­
nin büyüklüğünü tartışıyordu. Tam tersine canlı kaynağı orada 
buluyordu. 

Muhammed lkbal'in, İslam'ın yaratıcı gücünü dile getir­
diği, 'Hareket ilkesi' diye yazdığı gibi . Ve Reşit Rıza'nın 1lçti­
_had'ı11_ korkusuz bir açılışından söz ettiği gibi, bu 'lçtihad' 
İslam'ın açılışının tüm geleceğini askıdan indirir. 

Abbasi lmparatorluğu'nun ilk bunalımlarından itibaren, 
Ahmed b. Hanbel ile birlikte ifadesini bulmuş ve tslam'ın ilk ve 
hızlı yayılışının sonunu belirten titrek bir geri çekilmenin ken­
dini çok erken gösterdiği doğmdur. Bununla birlikte en kötü­
sü, üç asır sonra, Moğol istilasının ve Haçlı seferlerinin dep­
remleriyle birlikte oldu. El-Maverdi ile birlikte, kitaba dayalı 
skolastik bir felsefeden hareketle, çökmekte olan Abbasi lmpa­
ratorluğu'nun iktidarı üzerine kuramlar geliştirilmeye başlandı. 

Yüzyıllar boyunca yığılmış şerhleri ve gereksiz hukuki 
ayrıntıları aşarak teolojik spekülasyonların ötesinde, canlı kay­
nak Kur'ani Vahye ve Peygamber'in örneğine varıncaya kadar 
yükselmenin ve llahi Kelam'ın bize gösterdiği hedeflere, y�ni 
tarihsel koşullarda ulaşmaya çalışmış büyük fakihlerin yaptığı 
gibi hareket etmenin büyük onum El Afgani, Muhammed Ab­
duh, Reşit Rıza, Şeyh Bin Badis ve Şeyh lbrahiıni'nin oklu . 
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Kanunun, insanı kendi halifesi yapan Allah'ın niyetine 
göre biçimlendirme görevi için ele aldığı _)ıa_m s_th:�kli değişgıe 
l!_<!linc:l�ken, k'!ntJn _t�l'!_gf!!.��-

Reşit Rıza'ların, Bin Badis'lerin, Beşir tbrahimi'lerin bu 
yeniliği karşısında büyük Muhammed İkbal şöyle yazıyordu: 
"Yenilikçi müslümanların şimdiki kuşağının, kendi öz dene­
yimlerinin ve modern hayatın farklı koşullarının ışığında temel 
hukuki ilkeleri yeniden yonımlama istekleri tamamen haklıdır. 
Hayatın, öncekilerin eserleriyle engellenmiş değil, yol gösteril­
miş her kuşağın kendi problemlerini çözme hakkına sahip ol­
masını gerektiren, kesintisiz bir yaratılış süreci olduğunu 
Kur'an öğretiyor. " 

Çünkü onlar, somut tarihsel ortamlarda alınmış kararları, 
yazıya dayalı anlatımlarda tekrarlamakla yetinmediler. Ondan, 
yepyeni tarihsel şartlarda aynı amaca ulaşmak için ilahi rehber­
liği ve anlayışı yeniden buldular. Konstantin'de Şeyh Bin Badis, 
başkent Cezayir'de Şeyh El Oqbi, Oran'da ve Tlernsen'de Şeyh 
lbralıimi, Cezayir halkını özgürlük için harekete geçirmenin 
başlıca gücünü bu yaşayan lslam'da bulacak olan bütün bir ku­
şağı eğittiler. 

Problemin bütün genişliğiyle çözülebilmesi ,  yalnızca 
lslaın'ın ışığında olur: Cezayir Devrimi, sadece iktidardaki sö­
mürgeci ekibin yerine bu iktidarı aynı yasalarla yürütecek Ce­
zayirlileri doldurmak gibi bir amaca sahip olamazdı. İşgalcinin 
yüzotuz yıldan beri empoze etmiş olduğu değerlerden tama­
men farklı olan değerler üzerine, tam anlamıyla lslanıi değerler 
üzerine kunılmuş yeni bir toplum yaratmak söz konusuydu . 

Bu görev, insanların değişimi kadar, yapıların değişimini 
de gerektiriyordu. Kur'an, kendileri hariç her şeyin değişmesini 
isteyen devrimcilere hatırlatıyor: "Bir millet, kendi nefislerinde 
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olanı değiştirmedikçe, Allah onların durumunu değiştirmez."  
(XIII, 1 1) 

Bu Kur'an! gerçeğe inandıkları için, 1931 'de Şeyh Bin 
Badis ve Şeyh !brahimi ile birHkte Ulema Birliği'ni kuran insan­
lar, hem Cezayirli çocuğu Arap İslam kültüründen koparmaya 
girişen sömürgeci işgalcinin kişiliksizleştirici okuluna karşı, 
hem batıl itikatlarıyla ve şefaatleriyle İslam'ın espirisine o kadar 
ters olan (ve bu nedenle, sömürgeci iktidar tarafından çok sevi­
len ) Marabutizmin karanlığına karşı, hem de geçmişin basit 
tekrarıyla İslam'ı mumyalayan ve körelten, zamanı dolmuş bir 
İslam eğitimine karşı, dev bir eğitim çabasını programlarının 
başına aldılar. 

Problem, batılı büyüme ve kültür modeliyle körüköriine 
bir bütünleşme ya da Ortaçağ geleneği olmayan her şeyin top­
tan reddi gibi çifte tuzağa yakalanmaktı. 

Yenilikçilerin onunı, bilim ve dini boşuboşun� karşı kar-
111 

şıya getirmek yerine, Batı'nın bilimleri ve teknikleri a İslam'ın 
amacına, araç olarak. bağımlı kılıp eleştirici ve ayıklayıcı bir 
bütünleşmenin mümkün olduğunu göstermek oldu. 

Allah'ın niyetini yerine getirmek kaygısıyla egemen ol­
muş yaşama biçimi olan 'Şeriat' , bin ni_clan !Jeri Jsl.cııD _to_p_lı!Q!!!.­
mı ço� _gü�el [)ix ş�!<il<:!�nyQQ_etmiş ktı!"all<lr!'}_ donmuş katılığını 
hiçbir şekilde içermez. Tam tersine, İslam'ın sonsuz mesajına 
göre yeni yöntemler ve insiyatifler gerektiren -�gkt�_Qye_ni t<ıf_ih­
��l şartlard�, bugünün toplumlarını şekillendirmek için yaratıcı 
bir çabayı içine alır. Böylece Allah'ı hatırlamaya ve hayatın ve 
tarihin derin anlamını hatırlamaya yardım ederek, İslam, _ar� 
larııı eksikli1fu!_d��Q�ğil, a'!ltı_c_;_��-yQ!s!_uğtırı_d<ın_ öle_n l)!ı:__d_Qr;ı� 
y�a, kendini Allah'ın niyetinin gerçekleştirilmesine veren bir 
toplumun anlamını getirebilir. 
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İşgalci, bu derin çalışmanın önemi konusunda yanılmı­
yordu: 1940'ın Mart ayından başlayarak Şeyh İbrahim), ikamet­
gahında gözetimli olarak sürgün ediliyordu. Bu durum, Şeyh 
Bin Badis'in ölümü üzerine Ulema Birliği'nin başkanlığına se­
çildiği zamandadır. 1943'ün başında özgürlüğüne kavuşmuş 
olarak, bir yıl içinde şehir ve köylerde yetmişüç, takip eden yıl­
larda dörtyüz medrese' kurdu. 1945'te işgalci tarafından işlen­
miş katliamlardan sonra tutuklanan Şeyh lbrahimi serbest bıra­
kılmasından itibaren eğilim görevine yeniden başlar. 

• • • 

Mağrip savaşçılarından eski Afrika İnzibat Kıtası'na akta­
rıldığımız Atlas'ın 'Hammes1<82)1lerin kamplardan kurtulduktan 
sonra Cezayir Komünist Partisi'nde mücadele ettiğim Cezayir 
(Cezayir'in ba·şkenti)'de Bab-el-Oued'in şehirli işçilerine ve 
Şeyh İbrahim! gibi ilerici ulemaya kadar ve diğer tarafta , sö­
mürgeciden yöneticiye ve subaya kadar, işgalcilerin kibirliliği, 
kendi derinliklerinde tanımaya başladığım bu Cezayirli halkın 
insani nitelikleri arasındaki karşıtlık bana tereddütsüz kampımı 
seçtirdi. 

Arap İslam Kültürü üzerine bilgi edinmeye çalışırken, 
1944'te Cezayir'in başkentinde, geniş bir dağıtımla, kusursuz 
bir sömürgecinin gerçek bir din kitabı olan Mi.isli.iman Politika 
el Kitabı (Le Mamıel de Politique Müsülmane)'nı buluyordum. 
Orada özellikle şu tanım okuyunuyordu: "Yahudiler tarafından 
Ortaçağ'da kaleme alınmış, Yunarı,lı yazarlardan derlemeler yap­
mış, çaresiz olarak ölmüş ve geçerliliği kalmamış Arap bilimi." 

O zaman, 1944'te, Arap İslam Uygarlığılığnı Tarihisel 
Katkısı ( La Conribution Historique Que de la Civilisation Araba 
İslamique) üzerine ilk denememi yazdım. 

(82) Köylüler, 115 olan oıtakçılar ( hamse, Arapça beş anlamına gelir. ) 

275 



Onu, tekrar yirmibeş yıl sonra 1969'da Kahire'de, Mı­
sır'da Arapçaya çevrilmiş olarak, "Görüyorsunuz, sizi uzun za­
mandan beri bu küçük metinle tanıyonım." diyerek beni kabul 
eden Nasır'ın ellerinde buldum. 

Fakat bu broşür bana çok acı anıları hatırlatıyor. 1914'te 
Tumıs'a, kurmaya geldiğim yeni üniversitenin açılışı için "Ev­
rensel Kültüre Arap İslam Uygarlığının Tarihsel Katkısı" üzerine 
bir konferans veriyordum. 

Konferansın sonunda Zeytune lslam Üniversitesi Dekanı 
Şeyh Fahdel Bin Aşur, Arap Edebiyatının bir özetini (ve kuşku­
suz bir yonımunu) yaptı ve beni kucakladı. 

Ertesi sabah, General Mast Havaalanı'na götürmek üzere 
beni almaya geldi polisler. O sırada Sömürge Genel Valisi, be­
ni, sürme ve başkent Cezayir'de tutma kararı alınıştı. Sonunda 
aııti-Fraıısız propaganda gerekçesini öğrendim . Tarihimizin 
en zararlı tarihinin, Poitiers Savaşının yapıldığı 732 yılı olduğu­
mı , çünkü o gün Arap Uygarlığı'nın Frank barbarlığı karşısında 
gerilediğini açıkladığımdan dolayı özellikle kınanıyordum. De­
lice gülüşüm bileğimdeki kelepçeleri çınlatıyordu: Bu, Anatole 
France'dan bir alıntıydı . 

Başkent Cezayir'de benzer sıkıntılar beni bekliyordu .  
Üzüm bulamaçlarındaki'.sülfat oranının birçok çocuğu ölüme 
süıiiklediğini gösteren kimyager raporlarını, satışlarını sürdür­
mek için yok eden bağ sahibi Fransız sömürgecilerin( * )  skan­
dalı, benim yönettiğim Liberte gazetesinde açıklanmış oldu­
ğundan ve ölüme neden olduğuna dair kanıt gösterilmiş oldu­
ğundan, General Catroux belgelerimi benden geri aldırtlı; öyle 
ki Cezayir'den aıtık resmi olarak çıkamıyordum. 

( ' )  Sömürgeli: Sömürge ıopraklarıncla oturan sömürülen halk değil, söııılirgeci 
halktır <Çev. ) ? 
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Parti beni Paris'e çağırdığı için o zaman Hava Bölümün'e 
kumanda eden ve Pucheu'ya yapılmış işbirlikçilik davasında 
raporunu hazırlamaya yardım ettiğim General Weil sayesinde, 
küçük bir bombardıman filosuna binebildim. Baleares üzerine 
faşistlerin avcı uçakları alarmına rağmen İstres üssüne u laştık. 

Garda, yukarı aşağı gidip gelen bir lokomotifin maki­
nisti, başkent Cezayir'den beri serüveııimi inanılmaz bulması­
na rağmen beni almayı kabul edinceye kadar, Fransız parası ol­
madığından, aylak aylak dolaşıyordum. Kürek dolusu kömürü 
kazana her atışında kaçınılmaz olarak bana serpen ateşçiyi ra­
hatsız etmemek için kendimi tabana sıkıştırdım. Marseille'e ula­
şırken tastamam Ouagadougou doğumlu birine benziyordum. 
80 kilodan 51  kiloya düştüğüm beş yıllık ayrılıktan sonra an­
nem, açlık çeken bu zenci kılığında oğlunu tanımakta biraz 
güçlük çekti ama çok sevinç duydu. 

Ertesi günü Cezayir lıapishanelerinden kurtulmuş komü­
nist temsilci olan ve o zaman Marseille Belediyesi'nde görev 
yapan dostum Jean Cristofol sayesinde yepyeni giyinmiş ola-

• d-<-
rak, zarifliğine alışmış olmadığım bir kıyafet için Paris'e görevi-
me katılmak üzere tekrar hareket ediyordum. 

* * • 

Cezayir savaşı boyunca Eğitim Dosyaları ( Dossiers 
Pedagogiques) tehlikesiz başlığı altında, Cezayir'in fethini, sa­
vaşın yasal cinayetleri ile nasıl yürüttüklerini açıklayan "impa­
ratorluk mimarları"nın anılarından ve mektuplarından, özellikle 
geleceğin Saint-Arnaud Mareşalı Bageaud'dan ve diğerlerini 
Cavaignac'tan alınmış metinleri yayınlamıştım. 

Bageaud, Temsilciler Odası'nda konuşmasında, 14 Mayıs 
1840'da şöyle yazıyordu: "Afrika'da Frankların, Gotların yaptığı­
na benzeyen büyük bir işgal yapmak gerekiyor . . .  Her tara l'ta 
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bol su ve verimli topraklar olacak. Orada, toprakların kime ait 
olduğu öğrenilmeksizin sömürgecileri yerleştirmek gerek." Ge­
leceğin Saint-Arnaud Mareşali yazıyor: "Geçtiğim yerlerde ge­
niş bir yangın bıraktım. İkiyüze yaklaşan, bütün köyler ateşe 
verildi, bütün bahçeler yağma edildi, zeytinlikler kesildi." (Ma­
yıs 185lJ.<83 > Albay Montagnac 'Bir Askerin Mektuplan' (Lettres 
D'un Soldat)'nda 19 Ocak 1842'de, Mascara'dan yazıyor: "Düş­
manı izliyoruz; kadınlar, çocuklar, hayvanlar, buğday, arpa . . .  
ele geçiriyonız." 

Katılmış olup da en azından kaygılanmışa benzeyen bir 
tanık ayrıntıyı veriyor: "Mahkumlardan, çift çift, toplanmış bir 
varil dolusu kulak getiriyonız:; · Yerlilerin kulakları yine de 
uzun süre çifti 10 frank yaptı ve kadınlar tam bir av hayvanı gi­
bi yaşadılar.'�84 > 

El konmadan önce, okullarda birkaç bin nüshasını dağıt­
mayı başardığım bu 'Eğitim Dosyaları'ndan birkaç seçme par­
çayı, kitabım 'Bir Uygarlıklar Diyaloğu İçin Batı Bir Tesadüf­
tür'de tekrar yayınlayabildim. 

Aradığım polemik noktası değil, önce diğerinin anlayışlı­
lığı ve kızgınlıklarıdır. 

1974'te, batılı olmayan uygarlıkların evrensel kültüre ge­
tirdiklerinin önemini vurgulamak amacında olan 'Uygarlıklar 
Diyaloğu İçin Uluslararası Enstitü'yü kurduğum zaman ve 
1978'de, bir program kitap olan 'İnsan Nasıl İnsancıl Oldu'yu 
yayınladığım zaman, başa şu yazıyı koydum: 

"Daha insancıl olmak için bende eksik olanı başka in­
sanda aramak; 

<83) Bkz. Sainı-Arnaud Mareşali'ııiıı Mektuplar. ( l.ettresl'ı .  Cilt 1 ,  sf. 141 ,313,  
325, 379, 381,  390, 392, 472, 474,  549, 556, Cilt il ,  s. 83,  331 ,  3'10 

(84) Coıııte d'Herisson: !insan Avı (L1 Clıasse a L'Honınıe- )  s. 1 33, 347, 349. 
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Her ağaçta meyvelerden daha çok çiçekleri sevmek; 
Tanrı'da kaynakların umudunu yaşamak." 
1981 'de ' İslam Geleceğimizde Oturuyor' ( Descclc de 

Brouwer)'u ve 'İslam'ın Vaadettikleri' ( Le Seuil )'ni bu anlayış 
içinde yazdım. 

Gerçek bir diyaloğun, yani karşılıklı bir verimliliğin yasa­
sı, olması gerektiği gibi bir Hristiyanlığ'ı ,  oldukları gibi bir 
lslam'la ya da bir Marksizmle veya olması gerektiği gibi bir ls­
lam'ı oldukları gibi bir Hristiyanlık'la ya da bir Marksizmle kar­
şılaştırmamaktır. 

Bizim idealimizi başkalarının gerçekliğiyle değil, ideali 
idealle, ya da gerçekliği gerçeklikle karşılaştıralım. 

Gerçekliklerin karşılaştırılması çok yararlı tarihsel bir gö­
revdir. Fakat amaç, benim uygarlıkların diyaloğunu göstermem 
değildir. Benim başlıca kaygım tarihsel değil, ama etkindir. Yal­
nız bilgiyi hedefleyemez, bu bilginin yaşadığı hayatı hedefler. 
Başkalarının kültüründe ve inancında, geleceğin keşfi için, in­
san yüzlü bir geleceğin kuruluşu için canlı taş olabilen şeyi bul­
mak. 

• • • 

Bu bakış açısından, lslam'la gerçek bir diyalog açılabilir. 
lslam hem din hem de toplumdur. İnanç üzerine kurulmuş bir 
toplum. Bütün dini toplumlarda olduğu anlamda değil, kurul­
muş toplumun yalnızca dinsel olmadığı, özel bir anlamda: Ora­
da inanç, yalnızca kişisel değil, toplumsal ve siyasi, hayatın bü­
tün işlerinin içine girer. Bir evlilik sözleşmesi, ticari bir anlaş­
ma, politik bir oluşum ya da bir barış antlaşması söz konusu ol­
sun, bütün sözleşme, bir hristiyanın kutsama dediği şeydir. 

Bu tür toplumun ilk örneği, Peygamber Muhammed ta­
rafından 622'de kunılmuş olan Medine toplumudur. 
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Yeni bir tip toplumdur bu: Göçebelerde olduğu gibi kan 
bağları ya da yerleşiklerde olduğu gibi toprak bağları üzerine 
kunılmuş, kabile toplumu değildir aıtık. Terimin batılı anlamın­
da, bir ülke, bir alışveriş, bir dil, bir kültürel miras, yani ırkın 
verileri gibi, coğrafya ya da tarih verileri birliği -ve geçmiş­
üzerine kunılmuş millet de değildir. Ama Allah'ın aşkınlığının 
oıtak deneyimi üzerine kunılımış nebevi bir toplumdur. 

Allah'tan başka ilah olmadığını ilan ederek, bütün puta 
tapma biçimlerini dışlayan Peygamber, gücü ve zenginliği gö­
receleştirir: Tüm zengipl!k_gibi tÜlll�&üç,_yalnı?: Alla]ı��!tt!r ve 
her kim güçten ya da zenginlikten bir parça elde ederse, o yal­
nızca ondan sonımlu yöneticidir. 

Tıpkı bir ağaçta, dallar ve meyveler nasıl köklerinden 
doğarlarsa, eylemler ve kurumlar da bu ilk inançtan doğar. 

Medine toplumu üzerine kafa yormak, Peygamber'in 
eğitimine içtenlikle bağlılığı isteyen bütün İslam toplumlarının 
ortak paydasını ortaya çıkarmamızı sağlar. 

Özellikle siyasal iktidar konusunda. lki temel ilkesiyle: 
Tüm toplumsal egemenliği göreceleştiren, ancak Allah'a ait 
olan gl!çjl)(�si ve Allah ile halk arasında tüm aracılığı dışlayan 
_d,anP!!_a (şuralJl��i, hem gücü kutsallaştıran ve yeryüzünde 
bir yöneticiden bir tanrı yapmaya can atan ımıtlakiyetçi bir ti­
ranlıktan ve hem de batılı tipte, yani bireyselci, nicel, istatiksel, 
yetkilendirilmiş ve yabancılaşmış bir deı_ı._1�rasiQ_��_ayrıdır. 

İster Allah'ın yerini gasbeden mutlak bir hükümdarlık bi­
çiminde olsun, ister kabilenin ya da mezhebin yerini alan, par­
tilerden ve sınıflardan oluşmuş bir parlementonun ya da evet 
veya hayır'dan başka cevabın olmayacağı referandumun söz 
konusu olduğu bir aygıt biçiminde olsun, Jüm temsil etme ve 
�çl.il_m� a_ldatm�c_<ıciıı, 
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Eğer yasanın ilahi bir kaynağı varsa ve eğer Allah ile 
halk arasında ilişkileri gizleyen aracı da yoksa, Mecline'nin da­
nışma (şura )'sı bugün 1'._do_ğı:ucla11_c:!emokrasi"._den başka bir şeye 
yol açamaz. Yani _l!�r_ ;ı_rı_lı�ri<_�si_Q_ k<ırnr v�rç_ç�ği l?ir t_Qplum_ç:l�­

,ğil.__fu_l<;ıt h�_Lproblemin grtay;ı çı__lg_ığı_clj_}ı;eyg�_ ç_özüld_üğü bir 
t()plul!!_, 

Mülkiyet konusunda. _Tf!!!! __ insa11!a_�ın ancak _ _  ç�ıj_�şmala� 
!!Yl�_y�rarlanm��?l<i<1_na �<!_lıiP__gJgukl;ı!:ı tüm mülkiyet,_ e_ğer 
Alah'ın rrı_ill_�i�t!y�e, Kur'an! mülkiyet anlayışı da batılı ve bur­
juva anlayışının tersidir: Roma hukuku, mülkiye!_i,_�'Eş_i<_itrı_1�-v� 

!.Qtiiye kullanma hak�ı" ola_@k tanın1lıygrdu. Bu da, mülk sahi­
bi için mülkiyet üzerinde mutlak bir güç ile e_lc:l�_ bt1_ltır1_c!_urarı 
anlamına ve davranışlarıyla hemşehrilerini hayati ihtiyaçlarını 
karşılamaktan yoksun bırakıyor olsa bile, ınülkiyeti _s_ınırsız bi­
riktirme ve yok etme hakkı anlamına gelir. Bu, bizim kap_it�l_is_t 
toı:>l�ın_lar!_ınızın ilke�i_dir. Sovyet anlayışı, bu mutlak gücü dev­
lete, yani onun efendisi olan parti aygıtına taşıyarak, temel ola­
rak kapitalist sistemin biriktirme ve büyüme modelini ve hatta 
zenginliklerin diğer ayrıcalıklı azınlıklar tarafından istif edilme­
sini de değiştirmedi. 

lşlaınJ-Iukukunda ınülkiy� ne bireye ne de gruba ayrı­
calıktır. Tam tersine, Beytü'l-Mal'ın ilahi gereksinimlerinin em­
rine verilmiş toplumsal bir işlevdir. Mülkiyet yalnızca hakları 
değil, öncelikle ödevleri verir: Allah'ın insandaki vekaletidir. 

Kapitalizmin hem orman kanunu bireyselciliğinden, 
hem de totalitarizmden kurtulmuş, orjinal, özellikle l slami, 
ekonomik ve politik bir yapılanma böyle anlaşılıp, böyle yaşa­
nabilir. 

Geleneklerimize nazaran, bakış açısının altüst oluşu, bi­
ze, biz batılılara, demokrasi ve sosyalizm üzerine alışılmış şe-
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malarımız konusunda farklılıklarımızı görmemize ve onları gö­
receleştirmemize yardım edebilir. 

Rousseau'mın 'Toplum Sözleşmesi' , soyut bir birey veh­
mi üzerine kuruluyor ve sonunda da bundan, ancak bir geııel 
istem miti aracılığıyla toplumsal bir bütünleşme anlaşılabiliyor­
du. Parlamentolar ve partiler aracılığıyla, bu genel istemin so­
mut tarihsel ifadeleri, bir demokrasi karikatürü çizmek için 
medyanın manipülasyonlarıyla bir aldatmacaya ve bir kurguya 
dönüşen halkın iktidara katılımının temsiliyetten ve yabancılaş­
madan neler içerdiğini gösterdiler. 

Mülkiyet için de aynı şey oldu: Bireyselci, Romalı ve 
burjuva tanımı, sonunda sözde ortak çıkar ekonomik yalanına 
ulaştı. Bu teoriye göre eğer herkes kendi kişisel çıkarını izlerse, 
genel çıkar gerçekleşir. Ölümünü heni.iz tamamlamayan şu 
sözde ekonomik liberalizm tarafından doğurulmuş iki yüzyıllık 
toplumsal sarsıntı genel istem politik yalanı gibi geııel çıkm 
ekonomik yalanını ortaya çıkardı. Bu mitosların yerine, gelece­
ğin taşıyıcısı denilen ama asla danışılmamış bir sınıf adına, bu 
genel istemi ya da bu genel çıkarı, sırası gelince canlandıran, 
her şeyi bilen ve gökten gönderilmiş gibi bir pani mitosunun 
geçtiği, sosyalist denilen deneyimler başka çıkmazlara yöneldi­
ler. 

Hiçbir şekilde, İslami toplumların ti.im tarihsel gerçekleş­
tirimlerini idealleştiımeye çalışmıyoruz ve hatta, inancı anlaşılır 
bir dilde bir halka ve bir çağa ilan eden esinli bir metinden, bü­
tün zamanlar ve bütün halklar için geçerli bir yasama çıkarma 
iddiasının zararlı bir biiti.inleşmecilikten ileri geldiğini düşünü­
yoruz. 

Bir hristiyanın 20. yüzyılda tutumunu, 14 .  Louis'nin mllt­
lak monarşisini haklı göstermek için Bossuet tarafında n yazıl-
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mış Kutsal Yazma'dan alınmış 'Politika' üzerine kurmaya gücü 
yetmeyeceği kadar, Abbasi halifeleri zamanında El-Maverdi ta­
rafından çizilmiş bir müslüman toplumun değişmez olduğu bu­
gün artık savunulamaz. 

Bugün, eğer açık bir İslam, geçmişi içinde donmaz ve 
Medine toplumunun esprisi içinde zamanımızın problemlerini 
çözmesini bilirse, Jaures'nin ifadesine göre sadık kalmak, atala­
rın ocağından külleri değil, ateşi aktarmak olur. Ve denize doğ­
nı giderken kaynağına sadık olan bir ırmak olur. O zaman yal­
nızca müslümanlar için değil, evrensel bir biçimde, artık poziti­
vist bilimcilik ve batılı bireyselcilik tarafından felce uğratılma­
mış ve .M�ciirı�_To_pluımı'nun temel değerleri_glan aşkıııhk_ yç_ 
_\;>irlikt_c:.Jik tarafından zenginleştirilmiş bir toplum göıiinümü or­
taya çıkabilir. 

Bu ilk ve eksiksiz toplum biçiminde insanın, ama bütün 
insanların kişisel ve siyasal hayatının her hareketi Allah'ın bulu­
mışu ve eylemi tarafından oturtulmuştur. Bu toplumda insan, 
aşkın boyutundan, kendi yapısı içinde bile soyutlanmamıştır ve 
her insan bütün diğer insanların geleceğinden kişisel olarak so­
rı.ımlu olduğunun samimi duygusuna sahiptir. Bu toplum öl­
mekte olan Batı uygarlığının iki hastalığını insanın aşkın boyu­
tunu göz önünde bulundurmayarak, bilimi bilimciliğe, tekniği 
teknokrasiye, politikayı makyavelizme çevirdiği için, amaç 
yokluğundan sonu umutsuzluğa varan pozitiuiznıi ve sonu 
herkesin herkesle savaşına ve korku dengelerine varan birey­

selci/iği aşma vaadini kendi içinde taşır. 
Toplumlarımızın geleceğini elinde tutan lslam'la bütün­

leşmenin bedeli budur: Pozitivizme karşı aşkınlık, bireyselcili­
ğe karşı birliktelik. 

Fakat yalnızca bir vaad ve bir umut söz konusudur. <Bel-
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ki gezegenin intiharından başka şeye ulaşan tek şeydir o. Çün­
kü söz konusu olan, milyonlarca insanı yeniden harekete geçi­
ren tek inançtır. ) .  

Bu toplum, bu Mi.isli.iman Ümmet idealleşecek güçte de­
ğildir. Bugün en hastaların arasındadır. Öncelikle bölünmele­
riyle. Ama artık kimliğini unutmayla değil .  

Q_Qu_ıı__son vahiy glarak anlaşıl111�sıı:ıı __ s�ığlayan ()r:ıc:eki 
bi.iti.iru_nesajlarla bi.it_i.inl�şme gücü, yani S!_l}reı!§el/ijJJ tmt_ıtuldt_ı­
&!__is:!_n lı��t_a_cl_ır '- Bugün tam tersine, lslam yalnızca belirli bir 
halk içinde ve bir çağda doğmuş diğerleri arasında bir dinmiş 
gibi, ilk insanla, aşkınlığın ilk doğnılanışıyla birlikte doğan, bü­
tün halkların tüm peygamberlerini tanıyan, Allah'ı yeniden ha­
tırlatarak önceki kültürleri toplamayı ve canlandırmayı bilen, 

_esas ve ilk din değilmiş gibi, �i111lil< çok def;:ı kendine ()z_giifü­
ğQ_gün doğnılanmasında aranını.fil!_!". 

Yunanlıların (algılanabilir oluşun, yalnızca İde'nin dura­
ğan sonsuzluğunun devingen tezahürü olarak bulunduğu ) 
varlık felsefesinin tersine, onun dinamizmi. keneli yaratma 
kavramı içinde, bir eylem felsefesine, yani ardı arkası kesilme­
yen yaratıcı fışkırmaya bir yol açtı. Bu felsefe, hareket ilkesini 
ve yenilenme ilkesini kendi içinde taşır. Bu ilkeye göre Kur'an! 
mesaj her bir kişiyi, durmadan değişim içinde olan bir dünya­
nın her zaman yeni problemlerine yeni cevaplar bulmak için 
her çağda gerekli çabayı göstermeye çağırır. rakat o, bu dina­
mizmi yitirdi. 

tik dönem !slam'ının dinamizmini yeniden bulması için, 
tslam'ı uzun uykusundan uyandırmak, bugün ilk ödevdir. Gü­
nümüz dünyasında, tekrar ediyorum, yığınları harekele geçire­
bilecek yetenekte yalnızca bu inanç kalmıştır. Bu yalnızca, 
müslümanlar için, sömürgecilik döneminde olduğu gibi, pasif 
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ve aşağılanmış nesııe olmaktan kurtulma ve tarihin etkili öz­
ııesine yeniden dönüşme umudu değil, aynı zamanda, poziti­
vizm ve bireyselcilik tarafından parçalanmış, 'niçin' sorusunu 
soramaz duruma gelmiş olan kendi uygarlıklarımız için, hayata, 
ölüme, tarihe bir anlam kazandırma umududur. Onlar kendile­
rini, kendilerinin içten yıkımına süıiikleyen, büyüme için büyü­
me, güç için güç sapkınlı�larına bırakmışlardır. Söz konusu 
olan, dünyanın umudu ve devamıdır. 

Başlıca şu üç konu üzerinde düşünmesinin amacı budur: 
1 )  tslam'ın evrenselliği; 
2) Onun dinamik dünya ve insan göıiişü; 
3> Yeniden doğuşunun koşulları. 

1) islam'ın Birleştiriciliği 
Peygamber Muhammed, asla yeni bir din<85 l ortaya koy­

madığını, ama ilk insandan beri gelen aynı dine insanları yeni­
den çağırdığını ileri sürdü: "Öyleyse sen yüzünü gerçek bir ha­
nif olarak dine, Allah'ın o fıtratına çevir ki, insanları bunun üze­
rine yaratmı�ır. Allalı'ın ydratışı için hiçbir değiştirme yoktur. lştc 
gerçek din budur, fakat insanların çoğu bilmezler." < XXX, ?D> 

Hem ilk dindir, hem de hayatın bütün düzeylerinde ka­
bul edilmiş, insanın aşkın boyutunun son mesajıdır. 

Kendi ilkesi içinde İslam, dinlerin en birleştiricisidir. Al­
lah'ın "dinden Nulı'a tavsiye ettiğini ve sana vahyettiğimizi, lb­
rahim'e, Musa'ya ve İsa'ya da vasiyet ettiğimizi sizin için yasa 
olarak yerleştirdi"ğini Kur'an gösteriyor. CXLII, 1 3) 

Herkese aynı mesaj, tek Allah'ın yasasına boyun eğme 
mesajı inc.lirilcli . 

(85 >  "B!"n peygamlıerlerclen bir türecli değilim. "  < Km':ın XLVI, 9) .  

285 



Bu yasa tüm yaratıklann yasasıdır: Bir taş düşüşünde, bir 
ağaç büyümesinde, bir hayvan içgüdülerinde Allah'ın yasasına 
tabi olmuşlardır: "Rabbin her şeye biçimini ve yasasını veren 
ve belirleyip hedefini gösterendir." (LXXXVII, 2 - 3 l  

Yalnızca insan, karşı gelme gücünün korkunç ayrıcalığı­
na sahiptir: "Biz bu (inanç, özgürlük ve de sonımluluk. R. Ga­
raudy) emaneti göklere, yere ve dağlara sunduk; onu yüklen­
mekten kaç

.
ındılar ve ondan korkuya kapıldılar. Onu insan 

yüklendi, fakat o çok zalim ve çok cahildir." (XXXJII, 72) 
Eğer mi.isli.iman olursa, yani Allah'ın önderliğini kabu­

lüyle ve en üstün özverisiyle inancın babası CXXII, 78) olan 
İbrahim örneğine göre, Allah'ın çağnsına kayıtsız şartsız cevap 
verirse, gönüllü ,  özgür, soru mlu bir eylem aracılığıyla 
İbrahim'in dunımuna gelir. Bunun içindir ki, Allah onun önün­
de melekleri -ki onların itaat etmeme güçleri yoktur- secde etti­
rir. (il, 34) "Ona nılnımdan üflediğim zaman, hemen ona sec­
deye kapanın." (X, 29; XXXJI,  9; :XXXVIII, 72 ) 

İnsan, böylece Allah tarafından yeryüzünde kendisinin 
Halife'si , kendisinin vekili olarak gösterilir. Bu Halife görevi, 
efendisinin emirlerini müdahalesiz yerine getinneyle görevlen­
dirilmiş bir alt görevlinin görevi değildir; Halife, sonımlu oldu­
ğu -doğanın dengeleri, insanların kaderi- her şey için, bütün 
tehlikeler pahasına kararlar almak zorunda olandır. 

_A!laj_ı' ı!!__İ��anla iliş_}{_i!eri_ All!!l1�n c!s:ı_ğa yla ilişkilerinden 
_tı_rklıdır. tlahi tam eg���_01.!_k J?..':1:şka_�ürlü ge�ç:-��_l�ŞiL Fahred­
din Razi (öl. 1 209) büyük Kur'an tefsiri Mefatih-ül-Gayb, (Gay­
bın Anahtarları)nda uzun zaman önce 'yaratılış dünyası' ve 'va­
hiy dünyası' diye ayırıyordu . Doğanın tüm varlıklarına kendi 
yasaları ve Eş'ari'nin (öl .  936) zonınlu bir itaat içinde sürdürme 
olarak anladığı gibi, her an dünyayı tekrar yaratarak dünyanın 
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ayakta durmasını sağlayan 'sürmekte olan yaratılış' zorunlu kı­
lınmıştır. 

Fakat insana, özgürlük olayından dolayı, Allah'ın sürekli 
eylemi, ona sunulmuş işareıl.erle (doğa olayları, tarih olayları 
veya ilahi vahiylerle) kendini gösterir. lnsan bu işaretleri yo­
nımlamak ve anlamak için çaba Oçtihad) gösterirse Allah'ın ira­
desine boyun eğmenin imkanına sahip olduğu gibi , reddetme 
imkanına da sahip olur ve bunlar insana, eyleminin ilahi yasası 
olan 'doğnı yol'u O, 6) gösterirler. 

Kadercilik hiçbir şekilde Kur'an'da göıiilmez. 
İslam teolojisini (daha önce Hristiyan teolojisini, özellik­

le Calvin öncesini ) dolduran önceden takdir üzerine bitmez 
tükenmez tartışmaları yeniden oıtaya çıkarmaksızın, geleneğin 
bazı dogmatik yonımlarından beslenen, İslam düşmanlarının 
gözde konusu 'Müslüman kaderciliği' efsanesini yıkmak önem­
lidir. 

Hicri birinci asrın sonundan itibaren ve daha sonra ikin­
ci asırda Cebriyye ve Kaderiyye şiddetle çatıştı .  Cebriyye 
Allah'ın her şeyi bilmesi ve tam egemenliği adına önceden tak­
diri öğretiyordu; Kaderiyye ise, insanın sorumluluğu ile Allah'ın 
iradesi arasındaki ilişkiler problemi üzerine, "Eğer Allah'ın son­
suz bir kararı insanın eylemlerini belirleseydi, tüm sorumluluk 
insandan kaldırılmış olurdu" şeklinde değerlendirmeye gidiyor­
du. Allah tarafından istenmiş oldukları için, insanın işlememek 
gücünde olmadığı işlerden dolayı Allah'ın onu cezalandırması 
o andan itibaren imkansız olacaktı. 

Kur'an! vahiy, önceden takdiri ve kaderciliği dışlar. 
Kur'an'da, Allah'ın her varlığa,gelişimi�nyasasını verdiği söylen­
miştir. Bütün doğa için bu, zonınlu bir yasadır. 

İnsan bu yasadan ayrı değildir. Ama bu yasa onun için 
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bir kader değil, bir e,ğilimdir. Bu itaati reddedebilir. Bunun 
içindir ki Allah ona doğnı yolu hatırlatmak için elçiler gön'der­
miştir. Fakat, bir defa daha insan, rehberliği kabul etmeyebilir, 
peygamberlerin sesine kulak vermeyebilir. 

Bütün bunlar Kur'an'da tam bir açıklıkla ifade edilmiştir: 
1 )  Allah "her şeyi yarattı, onları düzene koydu; takdir 

(kader) etti ve hedefini gösterdi. "  ( LxXxvJI, 2 - 3 )  
Bu konu birçok defa tekrar edilmiştir. (:XXV, 2;  LIV, 49; 

XXXVI, 38 - 39) Polemiğin, mütercimlerin kah alın yazısı, kalı 
karar, kah ölçü, kah yasa diye çevirdikleri -çünkü gerçekten 
de bütün bu anlamları içeriyor- 'kader' ve 'takdir' kelimelerinin 
yonımundan doğması anlamlıdır. 

Fakat "bir yer takdir etti" ya da "bir kader takdir etti" diye 
çeviri yapmak ayrı şeylerdir. 

Kelime Kur'an'da, Allalı'ın yağmurun düşüşüne CXXIII, 
18;  XLIII ,  1 1 )  ya da geceyle gündüzün ard arda gelişlerine 
(LXXIII, 20> bir yasayı nasıl verdiğini söylemek için kullanılmış­
tır ve orada, doğanın düzenlenmesinde zorunluluk söz komı­
sudur. 

2) Fakat insan, yağmurun düşüşü gibi ya da güneşin do­
ğuşu ve batışı gibi, her şeyiyle iyi ya da kötü olacak şekilde bir 
defada belirlenmiş değildir. Allah'ın bir insanı kötülük yapacak 
şekilde önceden takdir etmesi düşüncesi bile Kur'an tarafından 
açıkça dışlanır. 'Önceden takdir' öğretisi, günahkarların ve en 
kötülerin, yani Kur'an'a göre suçların en ağırı olan çok tanrıcılı­
ğı uygulayanların ağzında yer almıştır. Onlar şöyle derler: "Al­
lah isteseydi ne biz ne de atalarımız ortak koşmazdık . "  ( Vl ,  
148) 

Ve onların böyle akıl yürütmeleri reddedilmiştir. Gerçek­
ten; "Allah dileseydi elbette hepinizi doğnı yola iletirdi ."  (VI, 
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149) Fakat yol değiştirme olasılığını insana bıraktı, hiç kimseyi 
yol değiştirmeye zorlamadı. 

Tam tersine, aynı açıklıkla Kur'an vurguluyor: "Hak, 
Rabbinizdendir. Artık dileyen iman etsin, dileyen küfre sapsın" 
CXVIII, 29). Yine Allah buyı.ınıyor: "Biz ona yol gösterdik; (artık 
o) ya minnettarlıkla kabul eder ya da onu reddeder." ( LXXVI, 3 >  

Allah'ın yasasına boyı.ın eğmiş bütün doğa, bizi düzenle­
yicisine doğnı yönelten işaretlerini çoğaltır ve Allah'ın niyetini 
çözmek arzusu tarafından uyarılmış olan bilimsel araştııma, bu 
yolda bizi ileri götürür. Bilimin ve araştırmanın yaşayan İslam 
tarafından uyarılışının en parlak aydınlanışı Kordoba İslam 
Üniversitesi tarafından sağlanmıştır. 

10. yüzyıldan 13 .  yüzyıla kadar Kordoba lslam Üniversi­
tesi'nden kültür, üç kıtaya yayıldı en eksiksiz biçimi altında: 

- Eşyanın kendi arasındaki ilişkileri ve nedenler zincirini 
bulmak için deneysel yöntemi meydana getirerek, bilim; 

- Hayatın bir anlama ve bir amaca sahip olduğu bir ve 
uyı.ıınlu bir dünyada, Allah'la ilişkisi içinde her bir şeyin anlamı 
üzerine düşünme olarak, bilgelik; 

- Bilimin ilk nedene hiç ulaşamadığı, bilgeliğin de son 
amaca ulaşamadığı şeyin itirafı olarak, inaııç: Sınırlarımızın ve 
postülatlarımızın bilinci olarak inanç. Sınırsız sağduyu olarak 
inanç. 

Orada astronomi, çölde ya da okyanuslarda yıldızlardan 
başka rehberleri olmayan, ama yine de inanan ve ibadet ·anları­
nı evrenin büyük ritimlerine bağlayan göçebeler ve denizcile­
rin ihtiyaçlarına cevap olarak okutuldu . 

Orada, nıh ve bedeni asla ayırmayan, insanı, çarklarını 
onardıkları bir mekanizma olarak değil, bir bütün olarak, gü­
zelliğiyle ve kaderiyle Allah'ın bir eseri olarak gören bir tıp 
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okutuldu. 
Orada, .şeyler arasındaki ilişkinin kesin bilimleri olarak, 

ama bununla birlikte güzellikleri yalnızca uzak işaretler olan 
bir dünyanın ideal biçimlerini bize açmak için Allah'ın bize ko­
nuştuğu dil olarak, matematikler okutuldu. 

!nsana, kendi kaynağı ve kendi amacı olanın birliğini 
gösteren işaretler yalnızca doğanınkiler değil, aynı zamanda 
vahyinkilerdir: Mesajın her ayeti, insana 'doğrn yolu', hayatının, 
tarihinin ve ölümünün anlamını gösteren bir işaret ve eylemi 
için bir rehberdir. !nsanın, hem seçiminde ve kararında özgür 
olduğu hem de ona bu seçiminde ve bu kararında doğanın ve 
peygamberlerin sözünün işaretleriyle yol gösterildiği bu bakış 
açısında, insanın özgürlüğü, kendi gelişimine en uygun .şartları 
açar: Hem hayır deme, hem de bir amaç bulma imkanı ve eyle­
miyle Allah'ın isteğini gerçekleştirmeye katıldığında, kendi ek­
siksiz tamamlanışının doğru yolunu bulmak için peygamberle­
rin sözünün ve doğanın işaretlerinin yardımı. Bu düzeyde öz­
gürlük ve zornnluluk çatışmaz. Gerçek doğamı taınamlayı.şım­
da eylemim ne kadar zorıııılu ise, ben de o kadar özgün'.im. 

Maurice Blondel'in yazdığı gibi, 'isteyen irade' i le 'iste­
nen irade' özdeşleştiği zaman, doğa kendi bütünlüğüne sahip 
olur. 

Kur'an'da kaderciliğin ya da 'önceden takdir'in kanıtını 
bulmak için düşmanları tarafından ya da dogmatik taraftarların­
ca ileri sürülmüş bütün deliller düzmecedir. 

!slam Ansiklopedisi'nde Mac Donald'ın (Mekke'de seç­
meci, iradeci ve Medine'de kaderci bir Muhammed'i yerleştirdi­
ği) bu kaderci yornmu, "Tüm hükümranlık Allah'ın elindedir." 
(LXVII, l); ya da "Attığın zaman sen atmadın, ama Allah attı . "  
(VIII, 17)  diyen ayetler üzerine dayandırma girişimleri boşuna-
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dır. Çünkü orada hiçbir öııcedeıı takdir yoktur. Yalnızca gücü 
her şeyin kaynağı olan Allah'tan alarak ve O'nun kendi pey­
gamberleri aracılığıyla gösterdiği yolu izleyerek, insanın göre­
vini başarıyla tamamlayabildiğinin doğnılanışı vardır. 

Önceden takdiri Kur'an'da bulmak için diğer girişimler, 
Allalı'ın bazı kalpleri mühürledil!,ini söyleyen ayetler üzerine 
dayanmaya çalışırlar. Oysa tam tersine, Kur'an tekrar hatırlatır 
ki, insan günahsız yaratılmıştır; doğası iyidir: "Sen yüzünü Al­
lalı'ı birleyen olarak dine, Allah'ın o fıtratına çevir; ki insanları 
bunun üzerine yaratmıştır. Allah'ın yaratışı için hiçbir değiştir­
me yoktur. İşte dimdik ayakta duran din budur." CXXX, 30) O 
halde yalnızca, Allah'ın isteğine karşı yaşamayı seçenlerin, yol­
dan sapmışların kalpleri mühürlüdür. Bu kalpler, suçlardan ön­
ce Allah'm bir kararından dolayı değil, insanın sorumlu olduğu 
seçimleri ve eylemleri yüzündün mühürlüdür. Kur'an'ın hemen 
ilk sayfasında şöyle buynılur: "Küfredenlere gelince, onları 
uyarsan da uyarmasan da onlar için birdir; onlar inanmazlar. 
Allah onların kalplerini ve kulaklarını mühürlemiştir. Gözleri­
nin üzerinde de perde vardır." ( il ,  6 -7) 

O halde kfüp, onların küfrü yüzünden damgalıdır. Onla­
rın küfrüne karar veren Allah değildir. Yine Kur'an'da insanları 
ve cinleri yalnızca kendisine kullt!J..;:_ e��if!leı:__c!Jy�<l!<ıt_tığıD! ( Ll, 
56 ve LXVII, 2 )  söyleyen Allah'tır. Bu mühür, kötü eylemlerin 
nedeni değil, sonucu olan bir cezadır: "Allah her kibirli zorba­
nın kalbini böyle mühürler" (XL, 35 >. Onlar peygamberin çağrı­
sını duymak istemeyen "öyle kimselerdir ki ,  Allah onların 
kalplerini mühürlemiştir." (XLV1II, 16). 

Aynı yanlı yanım, örneğin: ''.A/lah 11_!_bizim jçi!1 yqz_dık­
ları dışında bize his:Qi�y isabet_etmez . .'.'._ < IX, 5ll ya da yine 
"Allah yazmıştır: Elbette ben ve peygamberlerim galip gelece-
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ğiz." (L VUI, 21) diyen ayetlerin de anlamını saptırıyor. Burada, 
ne kadercilik, ne de önceden takdir vardır. Yalnızca, yeryüzün­
de kendi isteğinin hakim olması için Allah'ın tasarısı içinde, 
müslüman için felaketin sadece aşılacak bir denemeden başka 
bir şey olmadığını hatırlatma vardır. Kur'an, .'.'...I3lz_si2'.lQe_niyQ.­
.!llZ" OU., _gl�) diyor. İnsanın enerjilerini maksimuma çıkarmak 
için uyarıcı değil midir bu? 

Az önce hatırlattığımız Kur'an ayetlerinin yorumu, 'lıa­
disler'de bazen kadercilik anlamına yöneldiği doğnıdur. 

Böyle bir yorum raslantı sonucu değildir: Hadislerin bü­
yük bir çoğunluğu Emeviler döneminde (Miladi 660 - 750), ya­
ni dindar ınüslümanların Kur'an( idealden çok uzaklaşmış olan 
hükümdarların yönetimine kızdıkları bir dönemde derlenmiş­
tir. Halkı itaat halinde tutmak için, Kur'an'dan, bu insanların 
hüküm sürınelerine Allah'ın ezelden beri karar verdiğini doğru­
layan bir doktrin çıkarmak gerekiyordu. Ki alçaklıkları ve suç­
ları, Allah tarafından belirlenmiş kaderin bir parçası olsun. Dal­
kavuk şairler prenslerini, "hükümranlığı Allah'ın sonsuz karar­
ları içinde önceden kararlaştırılmış11<B6> olan hükümdarlar ola­
rak yücelttiler. Önceden takdir, adaletsizliğin ve tiranlığın teo­
lojik teminatıydı. 

İslam tarihinde aynı şey, "Rabbimiz! Gerçekten biz, efen­
dilerimize ve büyüklerimize itaat ettik, böylece orilar bizi yol­
dan saptırmış oldular. Rabbiıniz onlara azabtan iki katını ver ve 
onlara büyük bir lanet ile lanet et . "  (XXXI I I ,  67-68) denen 
Kur'an'la kökten çatışma halinde, sık sık tekrarlanacaktır. 

Bu tartışmaların ve anlam saptırmalarının dışında, yaşa­
yan şey, İslaın'ın Kur'ani kaynağında, dünyanın bütün manevi­
yatlarının ortak paydasını' ve sonuçlanışını kurmasıdır. 

(86) ZDMG. LVII, 394 . Farazdak'ın şiiri. LX. 35 (a .g.e. ) 
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İslam insana, Allah'ın yol göstericiliğini aramak ve izle­
mek olan görevini hatırlatır. 

Mi.isli.iman olmak, bütün insani tasarıyı aşan, Allah'ın ve 
tasarısının karşısında bağımlılığımızı kabul etmektir. 'Yeterli­
lik', bu aşkınlık biçimindeki inancın tersidir. O halde o büyük 
günahtır: "İnsan kendisini yeterli gördüğünde mutlaka azar." 
(XCVI; 6, 7). 

Bu temel dinden olan JPI�hirı_1,_�_Lİ1!!_':1!:!J�kl<:Ir_1 v_e__;ı_l_(ı_!!��ı 

_?§<l:tl, tek Allal_!'.!!1 _i_sJ_t::ğ_itı,C:'. _!<ayıt�_ı� şa_ı-!�ız_ i:>_<2.�1!1 eğ!§_iy� örnek 
tanıklığı koydu ortaya ( Jl ,  124,  ve 135;  III ,  67, 95, VS. ) . 

Allah'a, yalnızca Allah'a boyıın eğme dini olan, Allah'ın 
çağrısına sonımlu ve özgür bir cevap olan bt! dinin lsl:!.ı.:..a!_v� 
dogmaları azdır. Kendisin_i __ basit bi!_ �f}ç_e_y!�ırıinde s>ze�_<::f_: Al­
lah'tan başka ilah yoktur. Zira Kur'an bize, "Eğ�r �llah�n başka 
il;ıhlar ols_a_y_Q_ı, yerde_�gi;>B:!� _ _l_<_a()S_()l�c:;ılstı" der._ (XXl, 22) .  

Bizim batılı dünyanın mevcut dunımu!1ll_l1,_bu teı!}_�l _ger_­
çeklikt� dal�_kanı!_��i5l<ımaş}_ Qlamaz: ��eizın ister 
resmi olarak Doğu'cla ilan edilmiş olsun, ister batılı ülkelerde 
sözü edilmeksizin uygulansın, _evrenşe_l gl<ı_rı_ı!l_ bütün kısmi çı­
i_{aıjarın üzeri11c:l�_örıceliğ_e__�al1i2.__ol�tı_fil��k __ b_ir_ t_QQ_l�!!!ll_!.1 
c;ı9J!J!l.<_�j olan te__l_( _�if AJl.<!.l!'ın_ urıutuJu�u, vahşi hayvanların 
dalaşı gibi karşı karşıya gelmiş bireylerin ve gnıpların güç ve 
büyüme isteklerinin, çıkar ve tutkularının kargaşalı bir şekilde 
boşalımına ulaştı. 

Mut/ağın anlamıııı muhafaza eden ve kişisel hayatıııı 
yüce bir yasa olan İsa'nın aşkına göre, ama "hristiyan" bir top­
hım meydana getirmeyi asla başarınaksızın ve insanın doğa 
karşısında aşkın boyııtumı ve bu insanın karşısında Allah'ın aş­
kınlığını, kendi ilkesinde bile. dışlayan bir dünyanın demirden 
yasalarını bükmeyi de başarmaksızın yaşayaıı bir az111lığm iç 
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hayatı hariç, Allah'tan yoksun dünya, yerini gerçek bir çok­
tanrıcılığa bıraktı. 

Batılı dünyamız yalnızca ateist değildir. Çoktanrıcıdır. 
Her birey ve her grup parayı, gücü, tekniği, cinselliği, u lusu, 
ideolojiyi, büyümeyi kendi içinde bir amaç, mutlak bir değer 
olarak görerek kendi arzusundan bir tanrı ediniyor: Kendisine 
hizmet edeni bağnazlaştıran ve parçalayarak yiyen, yayılması­
na karşı gelen diğer bütün değerleri ve başka tüm insani varlık-
ları tepeleyen sahte etobur bir tanrı. t,... ._ç.(,, . , 1 , ,  1 

Bütün güçlerin ve bütün zevklerin giriş yolu para olan 
bizim toplumlarımızda, kapitalizmin hemen başlangıcında•, 
Hobbes gibi aklı başında insanlar gördüler ki, bu iştah ve yarış­
lar, ister en güçlülerin en küçükleri yıktığı veya yuttuğu ticaret 
ya da endüstri rekabetleri biçiminde olsun, ister her biri loca çı­
karlarının zaferini. kendisinde olan güçlerle empoze etmeye 
çalıştığında. toplumda• bloklaşmalara yol açan. karşı karşıya 
gelmiş locaların gerekleri biçiminde olsun, topluırnı, herkesin 
herkese karşı olduğu bir savaşa yöneltiyor. 

Bireylerin ve grupların açgözlülüklerini aşan bir eylem 
ilkesinin yokluğu da, bütün diğer alanlarda olduğu gib(benzer 
sonuçlara ulaşıyor: Güç için güç, totaliter despotizmdir bu , ya 
ela insan yüzlü tasarıları olmayan ve kendi yerinde!egemen ol­
mak için rakibini yıkmaktan başka amaç gütmeyen partilerin 
çarpıştıkları bir orman demokrasisinin yalanlarıdır. Yahut ela 
hükümet darbesi ve ardından hain askeri liderlerin diktatörlü­
ğüdür. 

Aşktan koparılmış ve biyolojik zevke indirgenmiş, tama­
men insani ve ilahi boyutundan yoksun olan cinsellik, artık 
başkasının değil, kendi kendisinin aşkı ve kendi öz yalnızlığına 
kapanış olmak için başkasl'fla en derin ilişkinin şiirsel dili ol-
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mayı bırakır. 
Geçmişin mirası ve kıskançlıkla konınımış ticari pazarla­

rı ve fetih. girişimlerine, ırkçılığa, sömürgeciliğe, 1devletin yara­
rı gereği1 denilen vahşi tapınışa ve özellikle savaşa manevi biı 
koku vermeye kalkışan tarihsel mitleriyleı ulus. 

Sanat için sanat, yani insani ya da ilahi mesajı olmayan 
ve tüm modalara oladuğu gibi tüm ticarlleştirmelere katılan bir 
sanat. Teknik için teknik, yani hangi amaç olursa olsun lıizme­
tine girmiş etkili araçlar. Dogmatizme ve mezhebe, yeni haçlı­
lara ve yeni engizisyonlara dönüşen ideoloji. 

Bunlar, Kur'an'ın çağrıştırdığı 'yerde ve gökteki kaos'tı 
aşmak için, her bir kişinin bilinci, hiçbir bireyin ya da hiçbir 
özel grubun hedeflerine bağımlı olmayan, mutlak bir ayarda 
inanç tarafından oturtulmamış olduğu zaman, orman kanunlu 
toplumlarımızı dolduran sinsi sahte tanrılardan, çoktanrıcılıktan 
ve Tanrı' sız bir dünyanın kaosundan birkaç görünümdür. 

Bütünüyle insani ve evrensel bir toplum ancak yukarı­
daki gibi, yani her bir kişinin bilinci, hiçbir bireyin ya da hiçbir 
özel grubun hedeflerine bağımlı olmayan mutlak bir ayarda 
inanç tarafından oturtulmuş olduğu zaman kurulabilir. Hiçbir 
kısmi topluluk -bu bir Kilise ya da dinadamları, ilahiyatçılar ya 
da kadılar grubu olsun- kendisinin, Allah'ın Sitesi'nin önbelirtisi 
olduğunu veya kendisine istediği gibi yönetme, yahut yasakları 
ilan etme hakkını verecek mutlak hakikati elinde bulunduran 
olduğunu ileri süremez. Her bir mi.isli.iman, Allah karşısında 
aracısız sorumludur. 

__ i\U?b'ı� -��J!ğini tasc!ik etmek, bir durum saptarrıa?.! _çls;­
ğ!l, bir d!JJ!JEJ!!J!Jt 'Tevhid' basit bir olgu değildir: Tek bir Al­
lah olduğunun yargısıdır. Bu bir bağlanmadır; hayatımızın bü­
tünlüğünü esinleyen bir eylem ilkesidir. Her özel hareket -en 
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basit ve en gündelik hareket bile- Allah'ın yeryüzündeki şu ta­
sarısını gerçekleştirme görevi adına vardır: Dünyayı canlı bir 
birlik biçimine sokacak evrensel toplumu meydana getirmek! 

Allah'ın birliğine inanmak yeterli değildir. Önemli olan, 
'Allah yolunda', bu ahengi bozuk yeıyüzünde, savaşarak onun 
kanıtı olmaktır. Bütün düzeylerde; ekonomiden ahlaka ve poli­
tikaya, bilimden sanatlara kadar . . .  

'Cihad'ın tam anlamı budur. Savaşçı anlayıt 'kutsal sa­
vaş' gibi çok kötü biçimde çevrilmesine karşın, Allah yolunda 
çabanın çok genel bir anlamı vardır: Tüm çabalarımızın yöne­
limi, öncelikle iç hayatımızın birliğini ve kendine hakim olmayı 
kazanmak için kendi üzerimize yönelimi . . .  Sonra dış, sosyal ha­
yatın bütün alanlarına yönelimi, kavgayı ve çatışmayı dışlamak­
sızın, ama Js1�.f!l�.!.��iç!!l_ Pc;ğil,. Kur'an sözcük oyunu 
yapmaksızın söylüyor: "Dinde zorlama yoktur" Ol, 256 ) .  Al­
lah'ın rehberliğine göre davranmak isteyenlere uygulanan tüm 
baskılara direıımek i2_!l��_reni_ş __ ".::�!!J�!�!ı_yc:ı�: <87 >  Eğer bu es­
kiden İslam tarihinde bazen (güç ile kendilerini kabul ettirdik­
leri zaman Yahudilik ve Hristiyanlık tarihinde de olduğu gibi ) 
olmuşsa Kur'an! eğitimin uygulanışından, değil, bu eğitimin 
bozuluşundan olmuştur. 

İslam kendisinde diğer bütün dinleri içerir. Bir ınüslü­
man Allalı'ın bütün mesajlarına ve bütün peygamberlerine bü­
yük bir saygı duyar. 

Kur'an'ın hemen ilk sayfasında şöyle denir: "İşte o Ki­
tap! . . .  Allalı'tan korkanlar için bir yol göstericidir . . .  Onlar sana 
indirilene ve senden önce indirilene de inanırlar." rn, 2 - 4 ). 

(87) Kı;r'an hiç şüphesiz bu konuyu başıboş bırakıııaııııştır: XXII, 78; XXIX, 6; 
XXIX, 69, vs. Bağlam her zaman şu görüntüyü aydınlatıyor: . . .  karşı savaş 
değil . . .  e doğru çaba. 

296 



"Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, İsmail'e, İshak'a, Ya­
kub'a ve tonınlarına indirilene, Musa ve İsa'ya verilene ve (di­
ğer) peygamberlere Rabb'leri tarafından verilene inanırız. On­
lar arasında bir ayırım yapmayız, deyin." rn, 1 36 )  

Ve tekrarlanır: "O'nun peygamberleri arasında hiçbirini 
(diğerinden) ayırdetmeyiz -" (il, 285 ) 

Allah insanlara bir 'elçi ' ,  bir peygamber gönderdiği za­
man, "her kavmin kendi dilinde" ki (XIV, 4) '  mesajın kendi sa­
deliği içinde milyonlarca insana ulaşması için, asla bir filozof, 
bir ilahiyatçı, bir kamın alimini değil, Amos gibi bir çobanı, İsa 
gibi bir dülger işçiyi ya da Muhammed gibi okuma yazma bil­
meyen bir kervancıyı seçer. 

Yalnızca katiplerle ve erdemli geçinenlerledir ki, pey­
gamberin inancı 'Talmud'unkine, İznik'ten sonra Hristiyanlık 
'Konstati'ninki"ne döndü ve sırası gelince İslam, müslüman ol­
mak için öncelikle 10. yüzyılın, Abbasiler zamanının bir Arabı 
olmak gerektiği izlenimi verecek şekilde meşruiyetçi ve kural­
cı, Talmudunkine ve 1'.onstantininkine döndü. 

Örneğin Kara Afrika'da, Hristiyan mesajı bu halkların 
maneviyatları ve kültürleri üzerine aşılamak yerine, bir siyah 
için hristiyan olmak, öncelikle batılı olmak, beyaz olmak de­
mekmiş gibi, bir Roma Hristiyanlığını okutan lıristiyan misyo­
nerlerinkine benzer bir hatadır bu . 

Kur'ani vahy, dünyanın ve insanın dinamik bir görünü­
münü getirdiği için İslam'ın bu fosillenişi kabul edilemez. 

2. Kur'an'da Dünyanın Dinamik Görünümü 
Kur'an'da dünyanın dinamik görünümü Allah'ın kesinti­

siz yaratma eyleminden doğar. o 'Diridir' m, 255; III, 2, VS. )  

"Yüce yaratıcı, yaratmada dilediğini artırır." (X:XXV, 1 ); "O, her 
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gün yeni bir iştedir." (LV, 29). Bu sürekli yaratılış her şeyin var­
lığında devam eder (II, 255) .  Doğuş(* )'un tam tersine rn, 2 )  ne 
durmak, ne dinlenmek bilir < I I ,  255 ) :  "O, yaratmaya başlar ve 
yaratmayı tekrar eder." (X, 4 )  

Bu görünüm, Parmenides'ten .Jean-Paul Sartre'a kadar, 
oluşumu imkansız kılan bütün Varlık felsefesi'ni dışlar. 

Eğer önceden varolan bir varlık kabul edilirse, Allalı'ın 
yaratma işinden, bizim teknik ve sanatsal eylemimizin görünü-

111 
münden başka bir şey anlaşılamaz: Yaratılış, beni mümkün ta-
sarım ve benim gerçek ürünüm olarak mümkünün gerçeğe dö­
nüşmesi gibi, insanın yaptığı biçimde anlaşılmaya başlanır: Atıl 
ve şekilsiz bir madde ile ona biçim veren düzenleyici bir çalış­
ma arasında kalır. 

Burada yine, Anaxagoras tarafından en kısa anlatışla for­
mülleştirilen Yunan mirası vardır: "Başlangıçta kaos vardı, son­
ra zeka geldi ve her şeyi düzene koydu ."  

Ne Doğu'nun Çin ya da Hind bilgelikleri, ne lbrahimi 
geleneğin vahyedilmiş üç dini -onlar bile- bu insan biçiıncilikle 
yetinemezler. Yahudilik, Hristiyanlık ve lslam, lbn Meymun, 
lbn-i Rüşd ve Aquino'lu Saint-Thomas ile Aristocu felsefe sap­
kınlığının kurbanları olduklarında, ilahi yaratılış anlayışı ile Yu­
nanlıların demiurgos (*" )  anlayışının soysuz bir sentezini dene­
diler: �_on�ılJ.c:!a _ açık!�_l!ı!1�}'�_ ı!!_uhtaç, yoktan yola çık:ın, bir_ 
�i_@ı�YE!:��!-�-��v!�mı or�Esıktı. Allah'ın �_ışınd<ı_ ��ı:c:2la!] 
lıiçbir �ey yoktur ki, bu hiçlik olsun. Olsa olsa, O kendinden _ 

_l>_aş_��-lıiçbiı:._ş_eyde�l!a�c_:ketle �_!:�lm<!,:;ı:_<:)_e�\)jl_i_r. __ Q, __ yaı�<!l!ll� 
işinin ta k�Qdisi9ir,_ Kur'a_n'g�LAllah'ın yaratıcı eyleminin dışın­
da adlandırılan ve asla zanaatçının ya ela sanatçının eylemi ol-

( • ) Doğuş: İncil'in içinde geçen kitaplardan biri. <Çcv. l 
( '') Dennırgos: Evreni düzenleyen tanrı. ( Çev. ) 
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mayan, yaratmak (Khalaga) yalnızca, AlLah'ın her bir şe�e �'Ol! 

demesidir, o da hemen oluverir." cxxxvı, 82) anlaı_!lınd_a _l�ulhı-

11_!.hn!Ştır. O halde bu yanıtına_ AHah:da olur. 'Hiçlik' ,  felsefede 

anlamdan yoksun, fizikteki boş sözcüğü gibi bir sözcüktür. Ad 

olarak kullanılan varlık sözcüğü gibi, gerçeklik içinde hiçbir 

şeye karşılık gelmeyenin soyutlamasından başka bir şey değil­

dir. Her iki sözcük, ancak 'dolu' ve 'boş'un insan biçimci ben­

zetiminden üretilmiştir. Daha önce, hareketi anlaşılır kılmak 

için Democritos, sonra Epicuros, Parmenides'in mitsel Varlık'ını 

parçalara ayırdılar ki 'atomlar' ( parçalanamayanlar, bu da kum 

veya toz parçacıkları benzetmesinden hareketle yapılmış üs­

tünkörü bir başka soyutlama ) kendilerini birbirinden ayıran 

boşluk içinde yer değiştirebilsinler. 

Sartre'ın 'Varlık ve Hiçlik'teki bütün benzetmeleri de in­

sanbiçimciliğinden kaynaklanıyor: Sartre, sıra kendisine gelin­

ce Varlık içinde bir yarık, varlığın çevresinde hiçlikten bilezik 
düşünür. I3unlar bir marangoz ya da bir makinacı gibi, tahta­

dan veya demirden parçalar kımıldanabilsinler diye parçalar 

arasında oyııanan �vunun durması gerektiğini söyleyecekler­

dir. Fakat Sartre'ın varsayımında, tanıma göre ( verdiği tanıma 

göre ) hiçbir şeyin cereyan etmediği ve edemediği varlıktaki bu 

çatlağın ortaya çıkışını açıklamak imkansızdır. 

Varlık postühı_t_ını öne koy_Ql_al5_ı oluşuma_ \T<:! .S!_<ı_l ıası y__!l_r_<t_­

tılışa bütüı_-ı_ g�çi§il!!_izi )''!_şaki�. Yunanca uzmanı filozoflarımı­

zın 'varlık' ( ad olarak, yani sözcüğün arkasında bir öz olduğu­

mı düşünerek) derI]enin bir posti.i laı_çıl_g_!-ığ_t_ı_11_t� hala Jt!ra_L��ıB_�: 

leri ge.!:�1ecek mi? nir_.soyutlamanm _arka.sı_na gi_t;LC:.Q�'.!��all 

bir gerç�_!<_liği ilke olarak ileri si�rı_pektir bu. 'Olmak', (• ) örneğin 

( ' ) Fransızcada "olmak" fiili ile "varlık" ismi aynı sözdiktiir: "Etre": <Çev. ) 
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kurşun ağırdır, dendiği zamanki ilişkiyi ifade eden bir fiildir. 

Fakat kurşu�dır demek, bacağı havada, boşlukta duru­

lur demeye benzer. Zira kurşun, ancak başka bir şeyle ilişki ha­

linde, kaslarım için veya tuttunılduğu ve kopardığı ince ip için 

ağır bir şeydir. Olmak aynı zamanda işdir, kendinden başkasıy­

la ilişkiye girme, onun üzerine etki yapma işidir. 

O halde 'varlık' hayaletini başını,ızda11_ a_!<ıbiliriz. Çoktan 

Sartre'ın kendisi, onu bir dizi ortaya çıkışa indirgiyordu . Ger­

çekten ortaya çıkma işinden başka bir şey değildir o. 

Fakat gerçek problem, ortay��ışlarırı b_l! bal�si _bağı_ı:!_­

tısız mı, yoksa._12_'!ğ!!].!tlı__!!1_t_, bunu bilmektir. Ben, yalnızca bu 

ortaya çıkışlardan hareketle buna karar veremiyonım. Onların, 

düzeni, oluşumlarının ötesinde bir varlık tasarlayarak açıkladı­

ğını ileri sünnek (daha önce gördüğümüz gibi ) bir postülattır. 

Anlamdan yoksun bu saçma gösteriyi açıklama ve bildirmeyi 

reddediş olan bütün açıklama girişimi, bir posti.i latı ya da ( di­

lerseniz) bir inanç eylemini içeriyor. Fakat bir postülatla, yani 

bir şey yapmak için zonınlu ve bununla birlikte ispat edilemez 

bir tasdikle başlamaktan kaçınamıyorsak, bu , bizim onu ser­

bestçe seçmemize izin vermez. Varlığınki hiçbir şekilde bize 

çözüm izni vermez. Ya da hiçliğinki ( yani saçmanın, anlam 

yokluğumınki) bize ti.im hareketi yasaklar: O halde neye yarar? 

Yahut bizi amaçsız seıiivene teslim eder: Neden olmasın? 

�()stü!<ı:!l�- ar<!�_!_rı_d�,_ l1axat_ın,_ dünya11ı!1., _tarihin_ bir 

anlaı!1_I QIQuğumı söylemekten ibaret olan bir tanesi vardır. Al­

J_aJ!__Sf_e!IleJs _bu sll;:imi _ ya pm<ık _d�rııektir. Seçim özgürdür. Ne­

_densiz ol�a�! bir şey ifade etmez. Allah'ın,,_doğ_anı!)._ di.l_��rıJrıde. 

�i.iz�.\iğ_i_ıı.c:l_e, tarihin olaylarında, mesajlarının indirilmesin­

de, Varlığı'nın ve Eylemi'nin 'işaret' (ayet llerini gönderdiğini bi­

ze Kur'an hatırlatıyor: "Size ayetlerimizi gönderdik, eğer akle-
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derseniz." (IU, 1 18). O halde insan, Kur'an'ın sık sık tekrarladığı 
gibi "düşünürse anlayabilir." Fakat inkar da edebilir: "Biz ona 
yolu gösterdik, ya minnettarlıkla kabul eder, ya da reddeder." 
(LXXVI, 3) . "Dinde zorlama yoktur" rn, 256) ayetlerini kuvvetli 
anlamıyla almak gereklidir. Yalnızca dış, fiziksel zorlama söz 
konusu değlidir. _ AJ_l�h !ç: bas�!Yl� _cja _�abu! etti!ınez: "Eğer Q 
dil�sı::yc.l! _�_ll:>ett� tümünüzü hidayet_u__i:?g�l�i_p ilet_irdi . "  (Vl, 
149). Y9h!!1U şaşırıp.a i!!!\d.nını insana bır�ktı. Bu imk�_11hlı_�_()z­
g_il!l_ü_ğ��j_ç:(!ri_ği _cieğildir: Omı11 __ l:ı_e�<::!�<fü_:_ 

Saçmaya ka�şilik_ �ıılamııı seçim!, Kur'an'a göre en aklı 
başında iştir. Çünkü akıl yalnızca teknik (her zaman bölgesel ) 
eyleme değil, aynı zamanda ahlaki (her zaman toptan, topla­
yan) eyleme de rehberlik eder. O halde akıl, eylemin sorumlu­
luğuna bağlanmıştır._Ai<Jı_Q_Qaşlıc�Q.rı::_vi_.AJlaJ1'm tasarısını bize 
g()§t�_ren işaretlerj!}i_9_ktı_!ll<1ktır. Allah demek, dünyanın bir an­
lamı olduğunu söylemek ve ona göre davranmak demektir. 
_'.'B<!_b_Qi_ıı:liz, �ı,ımı Q_QŞ _y_ert::ıa.ra._!_madın.� (III, 191 ) .  Allah'ın niye­
tine uygun bir hayat ("Sirfü'el-Mustaklm") içinde, toplayıcı ve ey­
lem doğumcu düşünme işi olan, "işaretler"i yonımlama işinin ifa­
de edildiği kelime 'akala' fiilidir: 'Ya'kıhın', aklendenlerdir. 

fakat bütün bt�nlar hiçbir şekJlcl_eJ_sı){_ı bir isQ;ıtHsoııııçurı_-

9a._A\!aJ_!'ı!}_�ll1��!l'!!J.ilciiğif1Uf<:t�e etmez_. lbn-i Tufeyl ( 12. yüzyı­
lın başında) 'Hayy Bin Yakzan' adlı kitabında kahramanın tek 
başına ve yalnızca akıl ile Allah bilincine vardığını düşler. Fakat 
_i11ançJ tek başına bir hayat içinde bütünüyle yaşanmış olamaz 
ve yalnız_c;ı_;ıkılcla.n, yani yahi��!Q_çlan __ ;ı_y_Qır!_l_<ı!ı_lımıı� ;ı_l<_ıl­
�n do�aı;. 

Bu, Mutezile'nin yanlışıdır. Akıl vahiysiz edemez. Arala­
rında hiçbir uyuşmazlık yoktur. Ancak sakat bir akıl ve kısa gö­
ıiişlü bir okuma ile çatışma olabilir. Sakat bir akıl, yani bilgelik-
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ten ve vahiyden ayrılmış pozitivist akıl. Kısa görüşlü bir oku­
ma, yani metnin her parçasını bütünlük bağlamından ayıran 
kelime kelime okuma. 

Allah'ın varlığının bütün sözde 'kanıtları ' ,  aklın, akılsızca 
kullanımına dayanırlar. 

Kendisiyle, nedenden nedene yükselecek bir ilk neden 
bulunabildiği sözde 'kozmolojik delil' çelişkilidir: Tanıma göre 
neden, yalnızca__g(!Çİ§_ ve ilişkidir; bir jl_&_!!eden, yani ikisinden 
QLr!!1.!Iı __ Qlmag_ığ_ı_ililJ>arça arasında bir i!_iş_ki düşüncesi anlam­
dan yoksundur. 

Evrenin yapımı bir yapımcıyı gerektirir diyen sözde 'teo­
lojik delil', sanatsal bir üretim ile ilahi yaratmanın aldatıcı ben­
zeşimi üzerine dayanır. Bu benzeşme içinde insani bir tasarı, 
kendisini, önceden varolan bir maddeye kabul ettirir. 

Mükemmel bir varlık düşüncesi, onun varlığı düşüncesi­
ni içerir diyen �o_ntolojik deJU' _s�vı kanıtsamai_•)_dır. lspatlimak 
istenen şey sonradan kazanılmıştır ve ondan yanadır: Mantık­
tan gerçeğe geçiş. 

Allah'ın varlığının bilimsel kanıtları kavramı da, vahiy 
kavramıyla çeflişkili durumdadır: Saft bilimsel (bir matematik 
teoreminin, ruhu sıkıcı biçimde, ispatlandığı tarzda ) bir akıl yü­
rütme ile Allah'ı ispatlamak mümkün olsaydı, bu yolla Allah'a 
ulaşabilecek ve Allah'ın bu bilimi vahiyle ve peygamberlerinin 
getirdiği mesajla aydınlatmasına ihtiyaç olmaksızın iyiyi ve kö­
tüyü ayırabilecektik. Çok belirgin şekilde batılı olan bu bilim 
anlayışı, vahiyle aydınlatılmış olmaksızın tek başına bütün 
problemlerimize cevap vereceği yerde, tam tersine Batı'yı, bi­
lim amacıyla bilime, teknik amacıyla tekniğe, yani insani ve 

(•) Savı kanıtsama: (Mani . >  Bir şeyi yine kendisine dayanarak, kendisini kanıt 
göstererek tanıtlamaya çalışmak. ( Çev. ) 
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ilahi bir amaçlılığın yokluğuna, ahlaki ve politik bir kaosa gö­
türdü. 

Kendi kendine yettiğini ileri sürecek, yani insana, sonuç­
tan somıca yükselerek, nihai sonuca yalnızca kendi güçleriyle 
ulaşma yeteneğini verecek bir "bilgelik" de aynıdır. · 

Örneğin Hind bilgeliği, aklın, insana Büti.in'ü tanıma ve 
Tanrı'yla özdeşleşme imkanını vermek için vahye ihtiyacı ol­
madığını öğretir. 

İslam, aklın kullanımına, ne bilimlerde ne de bilgelikte, 
hiçbir sınır getinneyerek, tersine bu kullanım için aralıksız çaba 
harcamaya çağırarak, bilim ve bilgeliğin ancak peygamberlerin 
mesajlarıyla yönlendikleri zaman bütünlüklerine ulaştıklarını 
bize gösterir. Bilim ve bilgelikle yaratıcı Allalı'ın birliğinin bü­
tün işaretlerini okumayı, iyiyi ve kötüyü ayırmayı, 'doğru yolu', 
bilimle ve bilgelikle, eğer kendi kendilerinin sonuna kadar, ya­
ni tam olarak ancak vahyin ışığında -duada Allalı'tan istediği­
miz bu ışık değil midir?- geliştiklerinin bilincine varıncaya ka­
dar, tam bir uyum içinde olan her şeyi bize öğreten peygam-
berlerin mesajlarıdır. . 1 • 

nı ""-'\ 
��·- sÇ>_z_s!� __ \_(<Jnıtl<ı�_ı_n_ so���S:.-�3:Ş3:r_ı�_ı.z�ığ�, Muhammed lk-

bal'in gösterdiği gibi, karşı karşıya oluşları ister yansıması gibi, 
ister yaratıcısı gibi olsun, düşü'!_ç:eyi_e_şy;ı_nJ11 .c:.lışında değerlen­
diren bir dünya gö_r(işü_f1_den kaçı'!�lı!1a�_()las.?JS d�!.:.-

_!5tır'an düşünceyi ve varlığı _ _l)l!_Qir�nden ayırmaz. f\ynı 
_g�ı;:ç_e_lsli,gi!l, j\llalİı!l y_;,ı@tıcı eyleminin iki scıyutlagıasıgır. _ 

Yunan düşüncesinin dualist bakış açısından (Elea'lı Ze­
non'un çıkmazlarını özetlediği) hareket konusunda açıklama­
larda bulunmanın zorlukları, iş olarak Iıafket ile hareketin dış­
tan görünen görünümünün, uzay ile soyut pir boşluğun ve _z_a­
man ile uzaysallaştırılınış ölçitsün!}n karı§!!!:ılmasından ileri ge-
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liyor. lnsanbiçimci uzay, zaman ve hareket anlayışlarının üs­
tünde, ilahi yaratılışın Kur'an! görünümü insanı, "ona Ruhun­
dan üfleyen" CXV, 29, XXXII, 9; XXXIII, 72) Allah'ın yaratıcı ey­
lemi içine, Diri Allah'tan fışkıran hayatın dinamizminin içine 
yerleştirir. 

Allah'ın ardı arkası kesilmeyen yaratışının eseri olan, bu 
durmadan doğan dünyada yalnızca insan, gözleri her zaman 
geçmişe çevrilmiş, hareketsiz vaziyette nasıl kalabilecekti? 

Allah bütünüyle insanı, tümüyle evrene yayılmış bu sü­
rekli yaratılışın aynı dinamizmi içine çeker. 

Gerçekliğin bu oluşumunun insanda ifadesini bulan bi­
çimini Muhammed lkbal, hayran olunacak şekilde 'hareket il­
kesi' olarak tanımladı. lslaınl düşüncede bu lçtihaddır. Tarihin 
her anında, bu tarihin ortaya çıkardığı her zaman yeni prob­
lemleri, sonsuz mesajın bize gösterdiği hak yolun anlamı için­
de, çözme araçlarını keşfetmek için ortaya konan çabadır. 

3. İslam'ın Yeniden Doğuşunun Şartları 

"Yeniden lslami doğuş, içtihad üzerine dayanır." Reşit 
Rıza tarafından ilan edilmiş temel ilke budur. Bu ilke, Pakis­
tan'da Muhammed lkbal, Cezayir'de Şeyh İbn Badis ile, yaşa­
yan bir lslaın'ın, yani zamanımızın zonınlu tarihsel değişimleri­
nin mayası olabilecek bir lslam'ın yeniden doğuşunun öncüleri 
olan bütün insanlarda yankısını buldu. 

Bu öncüler, Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh, Re­
şit Rıza, Hasan el-Benna, düzen kelimesinin değerini taşıyan, 

.,..._ 
'lslaın'da Din Düşüncenin Yeniden Kunılsı' , anlamlı başlığına 
sahip kitabıyla Muhammed ikbal, Cezayir'de Kur'an'ın yonım­
larından bir pota yapıp içinde yeni bir Cezayir'in nıhunu ku­
ran, Şeyh lbn Badis bu öncülerin tümü, bizi kayııak/om d<'jııü-
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şe davet ettikleri zaman, bu, hiçbir şekilde geri geri giderek ge­
leceğe girmek anlamına gelmiyordu. Tam tersine, bizi ilk dö-

('"LIL..� 
nemlerdeki lslam'ın yaratıcı espirisinin fışkırışını bulmaya, Pey-
gamber'in, iyi yönlenmiş ilk Halifelerin ve ilk büyük fakihlerin 
örneğine, çağımızın problemlerine cevap vermek için düşün­
me yetimizi kullanmaya çağırıyorlardı. 

Bu ilk dönem lslaın'ının gelişme biçimine göre, Kur'an'ı 
ezbere okumakla, "hadisleri" toplamakla, adli ya da teolojik 
ekoller üzerine ince düşüncelere dalmakla yetinmeyen, ama 
dünyada Allah'ın varlığının bütün işaretlerini: hem Allah'ın çağ­
rıs ına , lıem de kendi dönemlerinde ortaya çıkan problemlere 
cevap vermek için, hem A llah ' ın birliğinin ve aşkınlığının Pey­
gamber tarafından yinelenişini, hem de kendi çağlarının ezici 
eğilimlerini açığa vuran beliıtileri araştıran bilgiııin, alimin ger­
çek bir tanımını böyle yapıyorlardı. 

O halde bu 'kaynaklara dönüş' Muhammed Abduh'un 
"Tevhid Risalesi" (Risalete-et-Tewhid, s .  1 5 . ) 'ncle ifade elliği gi­
bi , "Kilab'ın harfinden fazlasını istemeyen" müfessirler tarafın­
dan toplanmış rivayetlerin cesur bir eleştirisini içeriyordu . Şeyh 

1 
Abdulı, Tevrat'• "Kitap taşıyan eşekler gibi" < LXII ,  5 l , yani içeri-
ğini sorgulamaksızın taşıyanları gülünçleştiren Kur'an'ın ayetini 
onlara karşı hatırlatıyordu . ( s. 1 09) 

Eski müfessirleri körüköriine tekrarlamakla ve taklid et­
mekle yetinenlerin, hm:f haif bağlıll/f111aya da kendi zamanla­
rının problemleriyle ilgilenmeyip, lslam'ı, ayinlerin mekanik 
uygulanışına indirgeyenlerin şeki/cil(i'!,ine karşı mücadelesinde 
Şeyh Abduh, eskilere kör itaatleri yüzünden, sonunda ilahi 
vahyi unutan gelenekçileri sorguya çeken Kur'an ayetini aktar­
makan hoşlanıyordu: 

"Ne zaman onlara: 
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Allah'ın indirdiklerine uyun! 
denilse, onlar: 
Hayır, biz atalarıırizın geleneğine uyarız, derler. 
Ya atalarının aklı bir şeye ermez ve doğnı yolu da bula­

mamış idiyseler?" (II, 170; XXX, 21 ;  XLIII, 22, 23) .  
Kendi zamanlarının problemlerini çözmek için Allah'ın 

her zaman canlı olan seslenişine cevap vennek yerine, kendile­
rini atalarının izleri tarafından yönlendirilmeye bırakanları kı­
nayan Şeyh lbn Badis, Zeytune Camisi'nin eğitimini, 20. yüzyı­
lın başında, eski yonımları yineleyip durduğundan ve Kur'an'ın 
lafzını yalnız ve yalnız bir dilbilgisi çalışması haline getirdiğin­
den dolayı eleştiriyordu: "Bu", diye yazıyordu, "Kur'an'a hizmet 
etmek istenirken, ondan kaçmanın bir şeklidir." (Şihab Dergisi, 
Şubat 1932 sayısı, s. 71) 

lçtihad, uyanışın zonınlu şartıdır: İşin özünü ayırdetmeyi 
öğrenmek, taklidin gecesinden çıkmak; Kur'an'ın temel olarak 
açığa vurduğu tevhidden hareketle, modern putperestliklere 
karşı amacın ve anlamın sorusu olan 'niçin' sorusunu ustalıkla 
atlatarak körükörüne büyümenin ve güç arzusunun hizmetine 
koyulan bilimcilik ve teknokrasi putperstliklerine karşı ve de 
bu putperestlikleri meşrulaştırmaya girişen devletin, çıkarın ve 
ideolojik sistemlerin putperestliklerine karşı mücadeleye giriş­
mek. 

Bu proplemlere tam anlamıyla 1 slaıni cevap getirmeye­
cek bir 'Şeriat', ister kapitalist biçiminde olsun ister Sovyet biçi­
minde olsun, Batı'nın biiyünie, yararlanma ve kültür modelinin 
iflası karşısında, doğru yola göre, insani ve ilahi yüzlü bir ge­
lecek yaratma yeteneği olduğunu göstermek için lslam'a imkan 
veremeyecektir. 

içtihat probleminin kazanıp-yitireceği şey budur. 
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'Erken dönemin' lslam'ında lçtihad'ın uygulanışı, lçti­
had'rn kapanmasının nedenleri ve sonuçları üzerine tarihsel 
bir özel hatırlatma yapmak, fakat özellikle Kur'an'da, Kitab'ın 
kendisinin okunuşu üzerinde bize verdiği bilgileri araştırmak 
yararsız olmayacaktır. 

İslam, Medine'nin küçük topluluğundan, lskenderiye ve 
Roma lmparatorluğu'ndan daha geniş bir imparatorluğa, mal 
değişiminin egemen olduğu bir ekonomiden, büyük bir 'Ortak 
Pazar' para ekonomisine, Arap Yarımadası'nın nisbi, kültürel 
yalnızlığından, eski Mezopotamya ve Sasani uygarlıkları ile, 
Mısır ve Helenizm kültürlerinin ve Roma lmparatorluğu'n�ın 
yönetim mirasçısı Bizans lmparatorluğu'nun uygarlığı ile karşı­
laşmaya geçtiğinde yeni problemler ortaya çıkıyor ve Kur'an'ln, 
hadislerin yüzeysel okunuşundan hareketle çok kesin sonuÇ' 

·· - ·  

çıkarmaya güvenilemiyordu. 
Ne Kw'an, ne de Sünnet, kuralları soyut olar� ko_yılı.ı­

!1:1J§tı. _ _A� kanı:ıaşık bir toplumun problemlerine ilahi, apı_.ı b�r 
�!!l��_ taril��L"'.� somut cevaplar get�I!Ilişler.di. 

O halde, Kur'an ve Sünnet'in _ilkeleriı:ıe ve birinci hede_fi� 
ne tümüyle saygı gösterere_�ı.ii.!.t:ıekl�!neylc akıl YÜ!·i_i�ıT1�_)s ge­
nelleştirmek, her halkın kendine özgü geleneklerini -ister ön­
ceki vahiylerden, ister gelenek ve görenek hukuklarından ol­
sun, hesaba katmak, halkı iyice göz önünde bulundurmak ge­
rekti. 

Bu çözümleme ve yorumlama (İçtilıad) ,  lslaın'ın donıkta 
olduğu ilk iki a srın büyük hukukçularının çalışma kaynağı oldu. 

llki bir lranlı olan Ebu Hanife (doğumu 699 Basrı, Hicri 
80 yı lının başı) yeni problemleri Kur'an'ın genel sonuçlarından 
hareketle, onun temel yönünün ve bakış aç ı la rı nın farkına va­
rarak ele almaya ve bu ışıkta ya lnızca özel ayetleri değil, ortaya 
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çıkan yepyeni somut sorunları, Peygamber'in  sağlığında !çti­
lıad'ın alabildiğine genişlediği düşünüş biçimi içinde yonımla­
maya çabaladı. Peygamber, adamlarından birini (Muaz) görevli 
olarak Yemen'e gönderdiğinde, onu problemlerini çözmek için 
kullanacağı yöntem üzerine sorguladı. O da gerekli cevabı ver­

di: "Kur'an'a müracaat edeceğim, metinlerde yoksa senin ör­
neklerine ( sünnetine ) bakacağım, senin örneklerinde yoksa, 
kendi düşünme yetimi kullanacağım." Peygamber onu onaylad ı .  

Ebu Hanife,  bu geçmiş örnekten hareketle, ö_rneklcnıc _ 

(kıyas) yoluyla akıl yürütmeyi geliştirir ve 'hadisleri' çok az kul­

lanır. Zira Kur'an i lahi, hadis insani sözdür. Bu farklılığı Pey­

gaınber'in kendisi, örneğin, hurma ağaçlarının verimli lcsmesi 
için kötü bir tavsiyede bulunduğu köylünün yüksek yeteneğini 
ve kendi hatasını gördüğünde, veya Bedir savaşında askeri ka­

rarlarının Allah'tan gelmediğini ve kişisel olduğunu hatırlat ınış 
olduğundan, kcndisinkinden daha akıl l ıca bir p l anı kend isine 

öneren bir arkadaşının t avsiyesi üzerine ordunun düzenini de­
ı�iştirdiğinde vurguladı.  Allah'ın sözü ile i n�:ın sözü arasındaki 
uıı kökten ayırım, Mulıaınmcd'in, Allah'tan gelen i le kendisin­

den varid olan arasında karıştırma o lm:.ısın diye, kendi kişisel 
sözlerinin yazma yoluyla not edi lmesini sağlığında tavsiye et­
memiş olmasında ifadesini buluyor. 

Muhammed İkbal, "Ebu I-la nife'nin yöntemi , "  diye yazar, 

"belli bi toplumu incelemeyi ve evrensel bir Şeriat'ın kuruluşu 
için onu bir çekirdek gibi kullanmayı içerir. Bunu yaparak bii­
ti.in insanlığın toplumsal hayatında açıkça görünmeyen ilkeleri 
ortaya çıkarır ve aracısız olarak önünde bulunan halkın özel 

alışkanlıklarından ilham alarak, onları somut durumlara uygu­
lar. Bu uygulamalardan (örneğin, suçlara yönelik cezaların gö­
rece kuralları ) doğan Şeriat (Alıkam)'ın değerleri, bu halk için 
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çok özel bir anlamdadır; onların riayeti kendi içinde bir amaç 
olmadığı için gelecek kuşaklara harfi harfine empoze edile­
mezler. lslam'ın evrensel özelliğinin çok açık bir anlayışına sa­
hip olan Ebu Hanlfe'nin bu gelenekleri uygulamada hiç kullan­
mamasının nedeni belki de budur . . .  

"Fakat kendi ekolünün anlayışının tersine modern Hane­
filik, kurucunun ya da onun şimdiki tilmizlerinin yonımlarını, 
Ebu Hanlfe'yi ilk eleştirenlerin somut olaylar konusu nda for­
mülleştirilmiş kararlan sonsuzlas,tırmalarına çok benzer bir bi­
çimde, sonsuza dek sürdürdü. Bu ekolün başlıc:ı ilkesi, yani 
'kıyas', doğru anlaşılmak ve uygulanmak şartıyla, Şafi'nin haklı 
olarak dediği gibi, vahyedilmiş metinlerin sınırları içine.le tama­
mıyla özgür olan lçtihad'ın sadece diğer bir adıdır. llke qlarak 
önemi, uzmanların çoğuna göre, Kadı Şevkanl'nin bize belirtti­
ği gibi, Hz. Peygamber'in hayatında da buna izin verilmiş olma­
sından ileri geliyor. lçtil ıad'ın reddi, kısmen lslam'da fıkhl dü­
şüncenin berraklaşmasının ve kısmen de j?_z_�lh_�le 111_an�_':'.Lf.�)­
lü�ş-�lö11_cınlc:rind� .l ıüy!'ı�_d.üş�111�i rleri p�gl<,ıra �:�virsı:ı _ _9ii§.i._i_nsel 
tcmQ_c:lliğ_iı:ı_ uyandırdığı katıksız bir vehimdir. Daha son ra gelen 
uzmanların bir kısmı bu vehmin taraftarı olduysa da, modern 

(\ 
lslam, bu zihinsel bağımsızlığın gönüllü terkedilişi-,ıie angaje 
olamaz."C88l 

Şafi <767-820) karşıfıklı__!E!!Jla daha çok önem verir. 
Çünkü Mezopotamya'da Ebu Hanife'nin başına geldiği gibi, Mı­
sır'da çok büyük bir kültürel miras ile karşılaşır. 

Daha 9. yüzyılda, İslam tarafından getirilmiş kü ltürel 

<88 ) Mulı:ınınıC'cl ikbal: lslaııı'ın Dini Diişiincesinin YenidC'n Kıı nılıışıı <Rc­
constnıir<" la PC'nsee Religiuse de L'lslaııı) Ed. Maisoııneuve, 1955. (Türk­
çeye lslanı'da Dini Düşüncesinin Yeniden Doğıışıı şeklinclC' ÇC'Vrilıııişlir. 
Bir Yay., 1984. Çev . )  

309 



devrimin yayılmasının durduğu, iktidarın fethedilmiş toprakları 
elde tutmayı özellikle hedeflediği, kriz halindeki Abbasi İmpa­
ratorluğu'mın tam ortasında, İmparator Constantin zamanında 
Hristiyanlığ'ın tanımış olduğuna benzer bir dogmatik katılaşma 
kendini gösterir. Halife Mutevekkil (847-861)  zamanında bö­
lünm_�I_�rc:l�DJ<()rkulduğu iç!n ."İç!ihad kapısııı,ı _�apatma" çağrı­
ları daha ısrarlı olmaya başlar: içinden çıkılınaz l?i!_ Şt:�Hc:le _ila­
lliyat v_e politi_kanın birb_iri11e bağlı olduğu bir sistemclc, !op­
ltıı!�s�J_d_ü�en �ar!ışma konusu yapılınaksızın ihıJıiyat<!_clolnı_r}U­
!'!..�'.1-Z· Kur'an'ın lafzi olmayan bir yorumu ve siyasi otoriteye 
karşı bir itiraz olan sufiliğe karşı ve diyalektiğin filozollar tara­
fından kullanımına karşı, iktidara bağlı ilahiyatçılar ve hukuk­
çular 'İçtihat kapısını' kapatmaya giriştiler. 

Bu akım, _I\l!!"'_a11_yar_a!!l_f!1_ış_ mıdır, yaratılma!11ış .ınıdır, ko­
mısu üzerine sonu gelmez tartışmalarda çoktan beri ifadesini 
buluyordu. 

Bu den��ede soyut olarak oıtaya çıkmış bir probl�_�n ınt!­
hakkak_ ç_ö_�tllen1_ez. Çünkü, AJlah'ın zaman ve mekan dışında 
olma.§!.yiizü11den, bunun belirli bir anlamı yoktur. 

_I\�ır'<ıD'ın yaratılmış olduğunu soyut obm_ı� d()ğn�t'!ı11a�, 
.!'1l!t�zHe'11in bazı müfessirlerini, Kur'an'da tarihsel tanıklıktan 
başka bir şey gönnemeye ve vahyedilmiş mesajda Kur'an'ın sa­
lıip olduğu sonsuz değeri küçümsemeye götürebilmiştir. 

Y�i�eysel �ir o_kuf!Jaya baş_vurarak Kur'an'ın yq_ı:qtı!ma­
mJş o!c:luğumı doğnılamak, saçmalıklaı:;ı d�ğ_itse bile, bir o ka­
dar cid<}J_!<:;ı�ışıklı�!�;ı _y_�l __ �çy. Bu yüzeyselci aşırılık yanlıları­
nın bazıları yaratılmamışı, o kadar uzağa gitmeksizin ,  
Kur'an'ın madde olarak (yazı, sayfalar vs. ) başka şeylerden 
oluştuğu şeklinde açıklamayı bile becerdiler. Kur'an'ın dilini 
yaratılmamış olarak değerlendirmek istediler. Sanki bu,  Al-
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lah'ın Sanskritçe, Çince ya da Latince yerine Arapça konuştuğu­
mı ileri sürmek kadar katıksız insanbiçimcilik değildi! Ama 
Kur'an, Allah'ın mesajlarını her halka kendi dilinde gönderdiği­
ni birçok kez tekrarlıyor. 

Bu iki aşırı uç arasında Eş'ari (öl. 935 >  ebedi mesajın 
vahyedilişi demek olan ilahi söz ile mesaj anlaşılsın diye CXIV, 

4) her bir dönemde, l!�r -�iı:Jıalka, o halkın dilinde, kendi kül­
tür düzeyinde ifade eden insaııf sözü birbirinden ayırarak akla 
yatkın bir cevap getirdi: "Her belirli süre için bir kitap gönderil­
miştir." CXIII, 38) 

Böyle bir sonınun bu kadar şiddetli tutkularla ve bu ka­
dar uzun zaman fırtınalar koparması insanı şaşırtabilir. Tartış­
manın tarihsel ve siyasi getiri ve götürülerini küçümsemek olur 
bu: Korkuya kapılmış ve tek düşüncesi teolojik meşnıiyetini te­
mize çıkarmak olan bir Abbasi lmparatorluğu'n<la, yıkıcı bütün 
okumaları dışlayan değişmez bir gelenek ile yetinmek ve böy­
lece Kur'an'ı resmi yonımlama üzerine eleştirel tüm düşünce­
nin erişemeyeceği yerde tutmak sermaye idi .  O halde 
Abbasiler için, yaratılmamış Kur'an meselesinin, Emeviler için 
önceden takdir meselesinde olduğu kadar büyük siyasi önemi 
vardı. Gasıpların, tutumlarıyla hoşnut görünmeyen müslüman­
ların eleştirilerine karşı kendilerini savunmak için Allah'ın akıı 
ermez n�yetinin himayesine ihtiyaçları vardı. Meşnıiyetçilerin, 
bu meşnıiyeti kuran okuyuşun dışında bütün okumaları dışla­
maya ihtiyaçları vardı . 

Hiçbir öğreti, sözcük sözcük bağlı kalınarak yapılan bir 
okumayı zorla kabul ettiren 'yaratılmamış Kur'an' öğretisinden 
daha iyi değildi. Oradan hareketle, hem Buhari'de, hem de 
Müslim'de yer alan ve Aişe'ye uzanan: "Dinde bütün _y�E_�li!_{ 
y<pına Cl:lid'at) dışla�ıı:ııştır. " diyen hadis, en kısıtlayıcı anlamda 
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yonımlandı. Bu hadis, ebedi me_§_aj_söz konusu olduğunda hiç­
bir inanan insan tarafından tartışılmayacaktır. Ama eğer sürekli 
değişen tarihsel şartlar içinde _me_ş;ı.i!_�_ yiJratı��_!:ıygula!1�Şıl}� ya­
saklamak söz konusu ise, aptalca tarihi durdurmak iddiasına 
götürecektir. 

Ayrıca bütün dönemlerde, iktidara bağlı aynı ilahiyatçı­
lar ve hukukçular,lç_tihad'ı, oligarşize _etmek, tckellc§ijJ!l!_ej( ve 
mutlak için işlevsel kılmak istediler. 

lçtihad'ın alanı böylece gitgide daraldı. Çünkü dogma­
tizm, bütün problemlerin çözülmüş olduğuna ve bu nedenle 
akıl yürütmeyi çok az kullanmak gerektiğine inandırmaya gö­
türür. 

Atbaşı giden siyasi despotizm ile dini despotizmin gizli 
antlaşmasıyla, 'ktihad kapısı' aşağı yukarı kapandı. 

GerÇekten, Hicret'ten dört asır sonra, resmi olarak hiç 
ilan edilmeksizin (çünkü bunu yapmak için lıiç kimsenin ls­
laın'da otoritesi yoktur,) üretilmiş olan bu 'lçtihad kapısının ka­
panışı' hiçbir şekilde, düşünmeye ve araştırmaya sürekli olarak 
çağıran Kur'an'dan değil, dış etkilerden: özellikle Eınevi hane­
danının yönetimi altında Bizans lınparatorluğu'mın, Abbasi ha­
nedanın yönetimi altında da Pers lmparatorluğu'nun,ımıtlaki­
yetçi ilkelerinin etkilerinden ileri gelir. 

Bu kapaınş, Abbasi lınparatorluğu'nun gerilemesiyle, 
dış telıditlerlc ( Moğol istilaları, Haçlı Seferleri ) ve iç bozguncu­
ltık ve kargaşa tehlikeleriyle güçlenecektir. 

Moğol istilaları ve Haçlı Seferleri döneminde, tehdit al­
tındaki bir İslam dünyasında, bu ideolojik içe kapanışın sonu, 
başkasını anlamayı ve tarihi kavramayı reddetmeye, lçtihad'i 
daha da fazla oligarşize etmeye ve hahamların halakah'ı veya 
Roma Hristiyanlık Kilisesi'nin en entegrist din adamı sınıfı biçi-
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minde, bir dogma kurmak için, Kur'an'ın lafzının en dar oku­
mışuyla yetini lmeye vardı . 

Böylece 'Talımıd'a benzer' bir 1slam_go_ğ_cltı_,_ 
1çtihad en aza indirgendi . 
Örneğin çökmekte olan Abbasi hanedanının bir  savunlı­

cusu olan El-Maverdl ile birlikte 'şura• <89l , halifenin görev leri 
arasında artık görünmez bile. 

'Taklid'in, eskilerin düşüncelerine köıi"ıkörüne itaatin ge­
cesi lslam'ın üzerine yayılır .  Büyük şairleri ,  sufilcri ( Attar, 

Rumi . . .  ) ,  ressamları ve Safevi rönesansıyla l ran,  Abbasllcrin 

elinden çıkan Kordoba Üniversitesi'nin olağanüstü yükselişiyle 
İspanya ve düşüncede bir dev olan İbn Haldun ile Mağrib gibi 
çevre bölgeler dışında, 1slam'ın yaratıcı dönemi bu lafızcılık ta­

rafından yok edildi. 
Bir uyanmanın başlaması ancak 19 .  yüzyılda olacaktır:  

'Ümmet'i yeniden kurarak ve Batı 'n ın  tekniklerini a larak,  
lslam'a i lk çağlarındaki gücünü geri vermeyi düşleyen Selefiy­
yenin < 90l uyanışı. 

Cemaleddin Afgan( tarafından oluştu rulmuş, "yüzyılın 

yenilikçisi" Muhammed Abduh ( 1849-1905) ve sonra d:ı Heşit 
Rıza (öl .  1935 ) taralindan yönetil m iş olan bu hareket, ınoclern­
leşıne ile batılılaşmanın birbirine karıştırılmasından dolayı, I3o­

napart'ın Mısır'ı işga l i belasıyla birlikte, genellikle an laşı lmaz 

hale geldi. 
Bu yenilikçilerin bazıları, kendilerini öne çıkaran en mu­

hafazakar lnıkukl otoritelerine başvuru ile biliınciliğin çekicil i­

ğini ve Batı 'nın parlemento usulünü yanyana getirdikleri za-

< 89) "Şura", "danışma" demekı ir. Liderin ıek başına karar verdiği bir ımıtlnk 
monarşi tarafından dışlanır. 

< 90 )  lslaın'ın yaratıcı kaynakl::ırına clöniiş çağırısı yapan bir yenilik harekeli . 
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man, modernleşme ve batılılaşma arasındaki bu çelişki ifadesi­
ni buluyor. Hem geçmişini hem de geleceğini şaşıımak. 

Yaşayan dünya ile Kur'an'ın doğrudan uyarısı arasında 
eski yazarların kazuistiki ve şerhlerinin aracılık yopmasıııa 
izin vererek geçmişle aldanmak, Kitab'ın yaşayan sözünü ölü 
bir söz haline getirmek olur. Kur'an'ı, ölüler kitabına dönüştür­
mektir bu. 

'Erken dönem' lslam'ı, eskilere köıiikörüne boyu eğme­
nin çok uzaklarındadır. 

O İslam, kötü bir geleceğe daha az karşı değildir: Mo­
dern olmak, bir müslüman için Batı'nın, yani çöküş diyarının 
ne büyüme modellerini ne de kültür modellerini taklit etmek­
tir. lslam'ın insani ve ilahi aınaçlılığıyla bütünleşerek, yıkımın­
dan en iyi şekilde kuıtulduğumuz bu uygarlık, bugün can çe­
kişmektedir. Daha şimdiden Roma İmparatorluğu gibi geçmişin 
malı olmuştur. lslaın'ın geleceği, Batı'nın geçmişi değildir. Bun­
ların karıştırılışı, teknolojinin zararsız olmadığının ve bütün 
tek11oloji transferlerinin eleştirel ve seçici değilse, yerli değer­
lere ait yaratıcı güçleri yokedebilen bir büyüme modelini, bir 
uygarlık anlayışını ve yaşama biçimlerini getirmekle sonuçlan­
dığının her zaman açıkça bilincinde olmayan (Meiji dönemini 
·başlatan Japon lmparatonı gibi ) Mehmet Ali Paşa'nın eserinde 
politik planda ifadesini bulur. 

Bu yeniliğin izinde Cemaleddin Afgan!, Muhammed Ab­
duh, Reşid Rıza, Hasan el-Benna, Muhammed ikbal, Şeyh lbn 
Badis ve daha başkaları, bugün bile sahipi olduğumuz, çözül­
mesi gereken esas problemi ortaya koydular: Kendi kendisi ol­
mayı bırakmaksızın, zamanımızın problemlerini cevaplaması 
için lslam'ın uyanışı nasıl olmalıdır? Bugün yalnızca müslüman­
ların geleceğinin değil, düpedüz dünyanın devamının bağımlı 
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olduğu uyanış saatini yaklaştırmamız, onların eserini yaratıcı 
biçimde sürdünnekte değil midir? 

Kur'an'ı indiren Allah'tır. 
Fakat onu okuyanlar ve yonımlayanlar insanlardır. Her 

zaman yeni bir tarih içinde yaşayan insanlar. Kesinlikle, çünkü 
Allah'ın sözü ebedidir. Her bir tarihsel durum içinde ondan 
canlı bir uyarı almak insanlara aittir. 

Bu anlayışa ulaşan İslam, insani yüzlü bir gelece�in ola­
bilmesi için kendi eyleminde ve kendi düşüncesinde örnekler 
vererek bugün dünyaya ihtiyacı olduğu mes:ıjı t:ışıyabilir. 

Bu ilahi yasaya Şeriat' denir. 
Başlıca iki kaynağı vardır: 
- Kur'an 
- Sünnet 
Gerçek bir yenilenme hem aşkınlığa kayıtsız şaı1sız say­

gıyı, hem de şimdiki zamanın tarihsel anlayışını gerektirir. 
A. ŞERİAT ( İslami yasa ) 
Şeriat (İslami yasa )<9I > , Kur'an! vahiyde ifade edilmiş 

(91 )  "Şeria ı"ın •_llahi_yasa" olarak çevrilmesi gelenekseldir. Kııı"an'ın birtakım - . . (1 . . ----- --
Y!l_Sa ıııayl;ı ilgjl_Li!YSJleriD ı_ Q;:ı_sitIT,_l;ı [:ı:.i_ı1ygı!li!!l!ll.&i).J[ sınırlayıcı biçimde 
diişiiniildiiğiinde, şeriat daha az yanlış_!_]nlaşılınış değildir. 
Bu probleme girmeden önce şunları hatırlatmakta yarar vardır: 
a) "Şeriat" sözciiğii geleneğe aittir,_Kıır'a11'ın_lık!>ir ye!:indf'._}'()ktıır; 
bJ Kııı"an'i ifade (Sme V, ayet 48) "şiı"a"dır. Bıı, etimolojik olarak "bir sıı 
kaynağına doğnı yol" anlamına gelir; 
c) Bağlam anlamlıdır: lsrail peygamberlerinin, lsa'nııı, Mııhaııımed'iıı ilahi 
mesajlarının deva mlılığını anıııısatarnk, sonııııcıısıııııııı roliinii yeniden 
hatırlatır: "önceki Kitab'ı tasdik etınek ve onıı biitiin sapmalardan konı­
ınak" (V, 
d )  O zaınan metin, olağaniistii dımınıa gelir: "Sizden lıerbirinize "şir'a" 
( kaynağa doğru götüren yol) gösterdik." 
O halde "şeriat" (şir'a'nın eşanlamlısı) ne bir dış kuralın tarihe aşm titiz 
uygulanışı, ne de el kesicilerin hizmetinde baskı altına alıcı bir araçtır. 
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olan Allah'ın isteğinin, bir insan hayatında ve tarihte gerçekleş­

mesidir. tık defa olarak Peygamber Muhammed tarafından Me­

dine'de gerçekleştirilmiştir. 

Temel özelliği,Jnsanın d<2_ğiJ_yJ��'�di�ı' i_��-ı_:ı�ı!!a ilişki­

sini, Allah'la oi<ı!1_ i!i§.��inden asl� ayırı�1aı�1'.:1s_ı vc:_ila_hi k_(ı�ünün 

hiçbir şekilde ttıtuc�_l!:!ğ��_i_çermı:m���diT. Vahycdilmişlik özelli­

ği ve sonsuz değeri, sürekli yaratıcı canlılığı bir tarafa bırak­

rp.azlar, tam tersine içerirler. 

O halde sözkomısu olan, bugünün problemlerinin çözü­

müne erişmeye izin verecek sonsuz ilkeleri doğrudan doğruya 

tarihsel gerçekleştirimlerinden çıkarmaktır. 

Kur'an bize, her zaman ulaşılacak a maı;jprı göst�rj_ı�: 

Her çağda onlara ulaşmanın araçlarını bulmak insanların so� 

rumluluğundadır: _ __ _ 
Şeriat ilkesinin somıç olarak ortaya çıkması, yalnızca bir 

ayetten değil, Kur'an'ın bütün espirisindendir: 

- Medeni hukuk: Karşılıklı rıza ve sözleşme OV, 29); 
- Ceza hukuku: Cezanın bireyselleştirilmesi (VI ,  164; LI-

II, 38) ve toplu sorumluluk: Yalnızca kötülüğü yapan değil, ya­

pılmasına izin veren de sorumludur; 

- Uluslammsı hukuk: İnsanlığın birliği (X, 19 )  ve bun­

dan kaynaklanan, herkesin yararının bir u lusun yararından lıcr 

zaman baskın 
·
çıkarılmasının gerekliliği. 

Kur'an'ın bu temel amaçlarından hareketle, i lahi vahyin 

insana gösterdiği, bir danışma (şfıra),  soQ,ımluluk ve yaratıc_ı__in­

siyatif espirisi içinde, kendi kendini' kurabilir ve zamanımızın 
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meydan okumalarına karşı cevap verebilir. 
Kur'an 6236 ayeti içerir. Yalnızca 228'i huhukl talimatla­

ra ayrılm ıştır. Bunların 70'i aile, 70'i medeni kanun, 1 3'ü yargı­
lama usulü, lO'u anayasa hukuku, lO'u ekonomik ve parasal 
düzen, 25'i uluslararası ilişkiler ve 30'u ceza kanunu ile ilgili­

dir.<92J 

Toplam, hukuk için Kur'an'ın % 4'ü, ceza için % 0 ,7'siclir. 
Buna karşılık Kur'an ' ın hemen hemen bütünliiğü, inancı , ahla­

kı,  doğru yolu, yani Allah'ın isteğini yerine getirmek için izle­

necek amaçları komı edinmektedir. 
Oysa günümüzün müslüman bir devleti 'Şeriatı uygula­

mak' istediğinde, genellikle yasamasıncla bu talimatlarla, özel­
likle ( Kur'an'ın % 1 'dcn çok daha azını teşkil ede n )  ceza emir­
leriyle JZ ya ela çok, sözcük sözcük bağlı kalın a rak yapı lan lıir 

bütünleşme ile ve hayatın ve davranışımızın toptan bir görii nii­
münü çizen bütün Kur'an! bağlamdan onları kopararak başlar. 

Hiç kuşkusuz, sömürgeciliğin mirascısı (genellikle l ngi-

l iz veya Fransız) yasalardan kökten bir ayrılış kesin olarak ge­

reklidir. Çünkü onlar, İslami bir toplum için kabul edilemez bir 

dünya ve insan anlayışından hareketle l ıazırlanmışlardır: O nlar 

insanın aşkın boyutunu göz önünde bulundurırnı zb r ve insa - Y..'A 
nın insan için bir kurt olduğu, bireyselci bir toplumun r:ı kip is­
teklerini engellemek ya ela kanalize etmekle yetinirler. 

Fakat bu yasa ların yerine, Arap dünyasının tarihsel şart­
ları içinde Allah tarafından gösterilmiş hedefleri gerçekleştiren 

bir başka yasanın, bin yıl önce olduğu gibi kelimesi kelimesine 
ve parçalı olarak uygulanışı getirilerek, kaçınılmaz değişim ger­
çekleştirilemez. 

(92) Bkz. Abdiilvahab Hnll;if: "llııı Usul El·Fıkh. 7. baskı, Kahire 1 95(ı s . .  34-35. 
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Gerçek bir 'Şeriat uygulaması' bu tembel lafızcılıkla bir­
likte hiç göıiinmemek zonındadır. 

Gerçek uygulama._ l !e!_l\.t!!''111 ya da Sünnet_ ta_!i.!."!!'!.�ı11ın 
ar��J_n9a bir varolma nedeninin, OQl!_Qr!_'!Ya_çık'!!<!n' bir ilkenin 
ve_ orıurı tıygulandığı tarihsel Ş_?rt!ann -�t!_l�!nc:lt.!_ğ�ın�ı '.':'!_ı·s;J_y�r. 
Özellikle ve daha çok, bu yolların her biri Kur'ani vahyin bü­
tünü içine yerleştirildiğini varsayar. Şeriat, falan ayeti, ona anla­
mını veren Kur'ani ve tarihi bütünlü1ğünden ayıran, sözcük 
sözcük bağlı kalınarak yapılan bir okuma tarafından değil, 
Kur'an'ın bütünü tarafından açığa vurulmuş Allah'ın isteğinin 
yönlendirdiği işlerimizden herbiridir. 

Şeriat ancak böylece, her çağda toplum hayatının ve ge­
lişimin bir mayası olabilir. Uygarlığın temellerinin yıkıldığı bir 
dönemde daha vazgeçilmez olan bu rolü oynamak için , Al­
lah'ın yasası, on iki asırdan beri yaşamayı bırakmış olarak de­
ğerlendirilemez. Yaşamayı, yani insanlığın evrensel deneyimi­
nin bütün aşamalarında insanların hareketini ilham etmeyi bı­
raknı�k. Yalnızca bu şekilde yaşadığı zaman bize nasıl yaşaya­
cağımızı söyleyebilecektir. Doğu'dan Batı'ya kadar insanlığı bir 
bütün olarak değerlendirerek: "Bütün insanlar tek bir ümmet­
tir." buyrulur. Ol, 213) .  Çünkü onlar, onlara aynı amacı göste­
ren aynı Allah tarafından yaratılmışlardır. 

Neden bugün bu 'Şeriat', Allah'ın bu yasası, dünya üze­
rinde ışıldamıyor? Neden müslüman halklar, sömürgecilikten 
kurtulanlar bile, tarihin yaratıcı, etken öznesi değil de, nesnesi 
olarak bulunuyorlar? Neden tarihsel insiyatil1er göstermiyorlar? 
Çünkü bu yasa, bu Şeriat, tarihinin ilk asırlarından beri , canlı 
gelişimi içinde bozuldu , durdunıldu. 

Çünkü Kur'an _ö.fü gğ_zlcı.:Je okLıntıygr. 
Kendi dönemlerinin problemlerini Kur'a n'ın sonsuz v;ılı-
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yinden hareketle çözmede eşsiz olan insanların gözleriyle oku­
mak . . .  Kendi dönemimizin problemlerini, onların formüllerini 
tekrarlamakla yetinerek değil, ama onların yölltemlerindeıı 
esinlenerek çözebiliriz. Kaynaklara dönmek, gözler geçmişe 
dikilmiş olarak, geleceğe, geri geri giderek girmek değil, canlı 
kaynağı ve ilk dönem İslam'ının yaratıcı dinamizmini bulmak­
tır. Şeriat, durgun ve kokuşmuş bir su getirmeye gid;�cek ve 
böylece yeni susuzlar yalanla aldatılmış olunaclk, durgun, kü­
çücük bir göl değildir. Şeriat, coşkun gelişiyle kıyılarını verimli­
leştiren ve ışıldayan güzel bir ımuktır . 

. . .. 

Kendi kendisi olmaktan vazgeçmeksizin, zamanımızın 
problemlerini cevaplaması için 'İslam'ın uyanışı' ne olmak zo­
nındadır? 

tslam'ın yeniden doğuşu ancak, ikili bir tehlike olan: 13__!!­

!!}rı _ve__geçrrıişi_�kli�t�l'l_ls�ç�nı!!_�<! mümkün olur. 
Batı'yı taklit konusunda en kötü şey, m9d�rı:!!_eşme_ ile 

�tılıl!!Ş_m_ay_!J?irbi!:il'l._�_k_ar!Ş!ı!.f!l'!ktır. Bu karışıklıktan 19. yüzyı­
lın büyük yenilikçileri de kurtulamadılar. Örneğin, uyanış için 
son derece büyük çalışması olan Muhammed Abduh bile 
Kur'an'ın şurasını (yani Allah tarafından istenen düzeni siyasi 
ve sosyal hayatta gerçekleştirmek için inanan insanlara danış­
mayı ), bu aşkın boyutu , ilke olarak dışlayan Balı'nm parlemen­
to düzeniyle bir tutuyordu . 

Fakat her şeyden önce, bu kitapta, Balı'nın bunca hasta­
lığının, bunalımının ve iflasının analizi bulunmaktadır ki bu 
noktadan geri dönmek gereksizdir. 

Tersine, tslam dünyasının çöküşünün nedenlerini açıkça 
incelemek ve günümüzün resmi lslam'ının niçin, hem onun 
gerçek yüzünü bilmeyen batılı çekiştiriciler tarafından, hem de 
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Batı'nın sapkınlıklarını atmak ve kendi kimliğini bulmak haklı 

kaygısı içinde, kurtuluşu ancak, çok uzun zamandır lslam'ı fo­

silleştirıniş olan şekilciliğin, dogmatizmin ve yüzeyselciliğin en 

eski biçimlerine sahip olan bir geri dönüşte gören bir gençlik 

tarafından saldırıya uğradığını sormak yerinde olur. 

En şaşırtıcı örnek, Allah'ın yasasının, Şeriat' ın uygulanışı­

nın örneğidir. Birçok müslüman ülkede gençliğin ve inanç er­

lerinin büyük bir bölümü, Batı'nın geleneklerinin ve oyunları­

nın gittikçe artan istilisına bağlı olan toplumsal ve politik par­

çalanmanın ve ahlaki bozulmanın bil incine ve teknoloji tans­

J"erlerinclen -bu transfer, eleştirel ve ayıklayıcı olmadığı zaman, 

gerekli tekniği batıl ı  pozitivist bağlamından ayırmaz- hareketle 

yayılan Batı ideolojilerinin bozucu rolünün bilincine varmış ve 

yöneticilerinin çüıiiınesine karşı, eski sömürgeci işgalciden mi­

ras kalan yasaları değil, ı\llalı'ın yasasını ,  Şcriat'ı uygulayarak 
1shıml kimliklerini yeniden bulmaya can atıyorlar. 

Uzun zamandır sömürülmüş müslümanların, eski işgalci 

tarafından zorla kabul ettirilen yaşama biçimlerinden ve yasa­

lardan kurtulma arzusu elbette haklıdır. Çünkü bu yasaınalar­

da n ortaya çıkan dünya ve insan anlayışı, yalnız ve yalnız 

Kur'an'da ifadesini bulan anlayışa kökten karşı olmakla kal­

maz, aynı zamanda Batı'nın kendisini ele al ılakl iflasa sürükler. 
Öncelikle bu batılı yasamalar, Allah'a ve böylece bütün 

mutlak değerlere başvuruyu i lke olarak tümüyle dışlarlar. Öyle 

ki, ' insan hakları bildirgeleri' insanın ödevlerinin bir tekrarıyla 

bir arada bulunmazlar. 

Sonra, bireylerden hareket ederler ve onlar a rasında bir 

'toplum sözleşmesi', zenginlik ve güç eşitsizliklerinin egemen 

olduğu bütün topluma aldatmaca bir sözleşme yerleştirirler. 

Şu gerçek ateizm ve bu bireyselcilik, lslam'ın aşkınlık ve 
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birllktelik temel değerlerinin de karşıtıdırlar. 
Sömürge boyundunığundan kurtulduktan sonra, yeni­

den kimlik ve saygınlık kazanmak için, bu yabancı yasaları yü­
rürlükten kaldırmak gereklidir. Bozulmamış,sahih insana ya­
bancı yasalar. Çünkü Allah'ı ve onun mutlak değerlerini hesaba 
katmayan bir toplum ve kendisini bütün insanlardan sonımlu 
olarak değerlendirmeyen bir birey, insan-altı bir türe aittir. 

lslam'ın ilkelerinden hareketle (bütün dinin ilkesidir bu: 
Allah'ın isteğine boyun eğme) yasama dahil, yaşama biçiminin 
bütününü yeniden şekillendirme dileği, Şeriat'ı, yani Allah'ın 
kanununu uygulama isteğinde ifade edilir. 

O halde Şeriat, mesajın bütününden ve içerdiği hayat 
tarzından ayrılmış yasamayla ilgili birkaç talimata indirgene­
mez. 

Şeriat, bir kural değil, bir yaşama biçimidir. 
Bir kural değildir, yani ilgili dönemler ve toplumlar göz 

önünde bulundunılmaksızın, bağlamlarından soyutlanmış ve 
kelimesi kelimesine uygulanabilecek (yani onlara anlamlarını 
veren mesajın bütününün dışında) birtakım Kur'an ayetlerin­
den çıkarılmış bir anayasal ya da cezai yasama yetkisi değildir. 

Bir ayeti mesajın bütününden ayırmak, bütün İslami dü­
şüncenin ve bütün eylemin tavan?anahtarı olan bütünlük ve 
birlik (tevhid) temel ilkesini ihlal etmek olacaktır. 

Şeriat, Kur'ani mesajın bütünü tarafından ortaya konmuş 
sonsuz ve mutlak değerlerden doğan bir yaşama biçimidir. Al­
lah'ın ·ve dünyanın birliği biçimindeki inanç üzerine kunılmuş 
yaşama biçimi, dünyada tevhidi yaratır ve insanı dünyanın so­
nımlu halifesi olmakla görevlendirir. 

Doğanın düzeninde, tarihin olaylarında, peygamberlerin 
sözlerinde Allah'ın çağrısının işaretlerini ( ayetlerini) çözmek 
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için çaba harcamanın herkese düştüğü, Allah'ın çağrısına k�ıt­
sız itaat üzerine kunılmuş bir hayat tarzı. 

Hayatın iç ve dış bütün alanlarını yöneten, titizlik isteyen 
bir yasadır: Bir uzlaşmada, bir antlaşmada veya bir sözleşmede 
diğer tarafı aldatmak mümkündür; işinde ya da başkasıyla iliş­
kilerinde hile yapmak mümkündür; siyasi bir liderin halka ya­
lan söylemesi mümkündür;_fa_)sat! her şeyi All<ıh'ın bakışı altın­
da yaptığı11ı_n_ l:>ilindnde olduğunda, aldatıcı olmak mümkün 
değildir: "O, her şeyi işiten ve bilendir" m, 1 27). 

Şeriat'ı uygulamak, öncelikle Kur'an'ın bize emrettiği gi­
bi, içinde artık, bazılarının elinde toplanmış zenginlikler (CXI. 
surede Ebu Leheb gibi) ile, yardımına koşmamış olacağımız (il. 
sur_ı:BL--�Y��� istendiği gibi ) diğerlerinin yoksulluğunun bir 
arada yaşamadığı, doğru insanlardan oluşan bir toplum kur­
mak yerine, hırsızın elini kesmek değildir. 

Şeriat'ı uygulamak, herkese onurunun ve görevlerinin 
anlamını veren bir eğitim sistemi ve bir siyasi düzen kunnadan 
önce cezalandırmayla başlamak değildir. 

Şeriat'ı uygulamak, müslüman olmak, hayatının her anı-
• 

nı, Alah'ın mmı içinde yaşamaktır. 
a d ı "' """'-

Fakat Şeriat için ortaya konan, çoğu zaman, bir karita-
kürden başka bir şey değildir: Kur'an'da ve Peygamber'in Sün­
neti'nde, onlara hayat veren espiriyi, insana gösterdikleri ve 
bugünün tarihsel şartlarında ulaşma sonımluluğumı taşıdığımız 
hedefleri aramak yerine, kaynaklara dönmek bahanesiyle, 
gerçek kaynağa, yani kendi bütünlüğü içinde Kur'an'a ve Me­
dine'de Peygamber'in ortaya koyduğu tarih içinde uygulama 
örneğine dönülmüyor. Diğer taraftan, Peygamber'in zamanında 
ortaya çıkmamış ve bugün Peygamber'in ve onun büyük halef­
lerinin kendi zamanlarının problemlerini, vahyin toptan kavra-
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nışından hareketle çözdükleri espiri içinde çözmenin uygun 
olacağı yeni problemler için hesaba katılmıyor. 

Mirasçı oldukları, Medine'deki Peygamber'in toplumun­
dan daha çok, bazen Bizans ve İran İmparatorluklarına yakın 
olan Emevilerin ya da Abbasllerin monarşisini meşrulaştırma 
kaygısında olan müfessirlerin tarzında, Kur'an'ın yalnızca bir 
bölümüne 'Şeriat' demek bir kötüye kullanımdır. 

'Hadisler'in çoğalmaya başladığı Emevller dönemi bo­
yunca iktidar, hadis otoritesinin delilini ileri sürerek kendi uy­
gulamalarını lslamf yasa ile desteklemeye çalıştı. Yüzyıllar ge­
çerken ekollerin geleneği ile Kur'an arasındaki farklılık böylece 
silikleşti. Gittikçe azalarak Kur'an'a ve gittikçe artarak geleneğe 
başvunılur oldu. 

Gelenekçiler, 'İçtihad'ı gitgide tutucu ve tarihin hareket­
lerine yabancı olan birtakım hukuk alimlerinin tekeli haline ge­
tirmek için, onu kullanma hakkını inananların toplumundan 
uzaklaştırmaya ve onu oligarşize etmeye gittikçe daha fazla ça­
ba gösterdiler. Şeriai, Abbasiler'in tahta çıkışlarının başında, 
ekollerin kunıluş zamanında donduğu gibi her şey öyle kaldı. 
O kadar ki, bugün bile Şeriat, Abbasi Hanedanı'nın başlangı­
cındaki toplumsal yapılanmanın ve hayatın biçimlerinden izler 
taşır. 

Şeriat �kollerinden çoklarını!1_'2_l_!_ tt!_tuc;ı,ı_luğtı, İslam _dün­
yası!lln. t:oı.ıfüsel çöki.işünüı:ı !Ja,şhca necie11!c!ir. 

�u_ gel�_!1�klerde1 . bu YOf!-!ı:nJ�rd� bu yqrurı:ıl;ı,gQ Y.Q[Um-
Erında _�gerı:ıe_n _QJ_<l!!_..§.C!Y, Emeviler döneminde öııce__c(g_ıı _ taf?.­
dir, ya da Abbasiler döneminde yçıratı��f.!Y§..KY:r'at!:�l>_i_lıe_ı 
şeyden önce_2�orite)'i, baskıyı,_ toplumsal eşitsizliği temize çıka­
ran şeydi.!� 

Örneğin, bir Kur'an ayetinin kelimesi kelimesine uygula-
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nışı, Şeriat'ın özelliği olarak değerlendiriliyor: "Hırsız erkek ve 
hırsız kadının ellerini kesin" (V, 38). Kur'an'ın bütün bağlamın­
da bu yaptırım bulunmaktadır. Sonsuz bağışlayıcı bir Allah, !9� 
tQ_lQ_&e, <j_ö1J_üşü_ olmaycın bir.c::�z� ekler; kesilen el gibi . Zaten 
el kesme ayetini hemen izleyen ayet (V, 39) ekliyor: "Ancak 
kim işlediği zulümden sonra_ t_e_VQ('! �c:!_er_ve dü��l.!fş�, şüphesiz 
Allah onun tevbesini kabul eder. Allah bağışlayandır, esirge­
yendir." 

Fakat bununla birlikte __ Qu _çeza kanunl:', _hırs_ı�lığırı _artık 
y_e_ı-__ alm�yacağı ve bu nedenle müeyyidenin de hedef bulamı­
yacağı_ bir sosyal aQ.�!�t Qağlamında yer alır. 

Bu öylesine doğnıdur ki, Peygamber'in en yakın arka­
daşlarından biri olan Ömer, halife olduğunda, iktidarın sosyal 
adaleti sağlamasının mümkün olmadığı açlık döneminde el 
kesme cezasına ara vermiştir. 

Nese'i ve Ebu Davud aynı anlayışta şu hadisi aktardılar: 
Abbas bin Şurahbil dedi ki: "Baba tarafından akrabala­

rımla Medine'ye geldim. Bir buğday tarlasına girdim. Biraz ba­
şak topladım ve taneleri ayırdım. (Tarlanın) sahibi geldi. Elbi­
selerimi aldı ve bana vurdu . Onu şikayet etmek için Peygam­
ber'i bulmaya gittim. Peygamber onu getirtti. Ona sordu: "Böy­
le davranmaya seni iten ne? Adam: Ey Allah'ın elçisi, bu adam 
benim tarlama girdi. Başak topladı ve taneleri ayırdı; dedi. Pey­
gamber dedi ki :  O bilmiyordu, sen ona öğretmedin. _Q ilf _�e 
sen o_rıtı _c:i()Yl!ı:rrı:olc:i!!l· Onun elbiselerini geri ver. Ve Allah'ın el­
çisi bana bir miktar buğday verdirtti." 

Yahya b. Abdnırahman b. Hateb'e göre: 
"Hateb'in köleleri, Mazen kabilesinden bir adamın deve­

sini çaldılar ve (onu yemek için boğazladılar ) .  Sonra itiraf etti­
ler. Ömer lbn Hattab kölelerin sahibini buldurdu ve olanları 
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ona anlattı. Sonra kölelerin ellerinin kesilmesini emretti. Dü­
şünce değiştirerek kölelerin sahibini geri getirtti ve ona şöyle 
dedi: Onların ellerini kestirtecektim. Fakat sen köleleri aç bı­
raktın. Öyle ki, Allah'ın yasakladığı bu işi yapmaya yöneltildik­
lerini düşünüyonım. Allah'a yemin ediyonım, ağır şekilde ce­
zalandırıcağım kişi sensin, bunu pahalıya ödeyeceksin. Ömer 
Mazen kabilesinden olan adama devenin bedelini sordu. Adam: 
Eğer 400 dirhem verilirse kabul etmeyeceğim; dedi. Ömer (köle­
lerin sahibine), adama 800 dirhem vermesini emretti." 

Bu olay, İmam Malik'in El-Muvatta'ından aktarılmıştır. 
Bu örnekler, hırsızın ellerini keserek Şeriat'ı uygulamak isteme­
nin, sondan başlamak olduğunun bilincine varmamıza yardım 
etmelidir: tlahi yasaya sahip olmaya çaba gösteren bir toplu­
mun ilk görevi, hırsızlığa iten toplumsal koşulları, yani_s_o_ş_ya,l 
±ıd_a,letsi�fütin ve yoksulluğun bütün şekillerini_ ortadan kaldır­
maktır. 

Eğer cezalandırmayla başlanırsa, en çok zarar görecek 
olanlar yoksullar olacaktır. Onların elleri .kesilirse, çalışma yo­
luyla topluma tekrar dönmeleri imkansızlaştırılmış olur. Bu geri 
dönülmez küçük düşürme ve dışlama en yoksun bırakılınışları 
çarpar (ve 'harcamayıp biriktirenleri' -Sure CXI- eşitsitliğe daya­
lı toplumsal paylaşım olan eserlerini sürdürmeye bırakır.). Hem 
Allah'ın adaletine, hem de O'nun sonsuz merhametine meydan 
okuyan günah bir iştir bu . .  

Öyleyse, sosyal adaleti kurmadan önce bir ceza sistemini 
uygulamak kadar hiçbir şey, Kur'an'ın anlayışına ters değildir. 

Oysa Kur'an bu noktada çok açıktır: "Mal yığıp biriktiren 
ve onu saydıkça sayan" (CIV, 2 ve IX, 34 ) kimseyi kesin olarak 
mahkum eder: Cehennem cezalarını onun üzerine zonınlu kılar. 

Kur'an ve Sünnet, zenginliklerin yeniden dağıtımını dü-
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zenliyor: Kur'an, zekatı, yani gelir _(i:z;erinc!<:!Q d_eğil ş�ıv�Ui_�e­

.rinden, keyfı__l>ir_ Q.;;ığı,ş_ değiL zop.�nlu b_i!:_�i��'.lf_ '.1l�!!1:!.�j�f!-�o­
�!· Ve Sünnet, yatırım olmayan para için (yalnızca üretim 
araçları hariçtir.) genel olarak o/o 2,5 oranını sabit kılıyor. Bu 
oranla yapılan basit bir hesaplama gösteriyor ki, bir servet, 40 
yılda bir kuşak içinde tamamen ortadan kalkar. Öyle ki hiç 
kimse yalnızca ailesinden kalan zenginlikle parazit gibi yaşaya­
maz. 

Bu reçetelerin kesinlikle uygulanacağı bir ülkede, o za­
man, Allah'ın yasası, gerçek Şeriat, ekonomik ve toplumsal 
planda hakim olmaya başlayacaktır ve hırsız artık hastalıklı ol­
mayacaktır. Çünkü artık hırsızlığa yöneltebilecek hiçbir iht�yaç 
kalmayacaktır. 

Özet olarak, yüzeysel bir okumada ayak diretmemek 
için ilk şart -binikiyüz yıllık yonımlamalar, skolastik, şekilcilik 
ve mesajı yüzyıllar önceki ilk hanedanların işine geldiği şekle 
indirgeme birikimlerinin ötesinde- Kur'an'ın kendisini yeniden 
bulmak; ona, tamamıyla kendi bütünlüğü ve kendi anlayışı 
içinde kavuşmaktır. 

Peygamber'in Sünneti'nden, müfessirlerden ve fıkıhçılar­
dan biriken geleneğin zenginliği ne olursa olsun, bu gelenek­
ten aldığımız deneyim nedeniyle ona karşı borçlu olduğumuz 
saygı ne olursa olsun, ilahi söz olan Kur'an ile insani söz olan 
geleneği aynı nokta üzerine koyamayız. 1lah1 sözün, insani söz 
tarafından gizlenmesine izin vermeye hakkımız yoktur. 

Kur'an da bize bu ayrımı ve bu alçakgönüllülüğü öğreti­
yor. Allah tarafından kendisine vahyolunanın dışında Peygam­
ber'in diğer bütün insanlar gibi bir insan olduğunu söylüyor: 
"De ki : Ben de ancak sizin gibi bir insanım."  OCVIII , 1 10; XLI, 6)  
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B. SÜNNET 
Sünnet, Kur'an'dan sonra İslami yasanın ikinci kaynağıdır. 
Allah 'ın Sünneti'ııi, Peygamber'iıı Süıuıetihi ve jikrala-

rı birbirinden ayırmak yerinde olur. Allah 'ııı Sünneti, yani 
peygamberlerinin mesajının devamlılığı yoluyla insanların ha­
yatında Allah'ın müdahelelerinin tarihi(93>; Peygamber'iıı Sün­
neti, yani (vahiy olarak inmiş olanın dışında) söylediği sözle­
rin, yaptığı işlerin, onayladığı hareketlerin ve sözlerin toplamı; 
fıkralar (kamın maddeleri), yani fıkıhçıların, ÖZellikle sünnl İs­
lam tarafından tanınmış (Hanefi, Şafii, Maliki, Hanbeli) dört 
'ekolün' hukukçularının, Kur'an'ın ya da Peygamber Sünne­
ti'nin açık bir cevap vermediği problemler için karar verdikleri 
şeyden çıkarılabilen öğretiler. Problem, bu örneklerden hare­
ketle, 20. yüzyılınfıkralanııı kurmaktır. 

Sünnet çok önemli bir kaynaktır. Çünkü görgü tanıkları, 
yani Peygamber'in arkadaşları ve tarihin doğnılamalan aracılı­
ğıyla bildiklerimizden hareketle, Medine toplumunun siyasi, 
sosyal, ekonomik ve ahlaki planda yönetiminde Muhammed'e 
önderlik eden ilkeleri, lslam bir imparatorluğa dönüştüğü za­
man Ebu Hanife'nin yaptığı gibi, sıra bize geldiğinde çağımızın 
tarihsel koşulları içinde onlardan esinlenmek için ortaya çıkar­
mak zonınludur. Amaç, insanın aşkın boyutu asla gizlenmesin 
ve _!_oplumda insan ilişkileri _ _Qyle olsun ki, her bir s(jzleşme bir 
b.Eist!yanın kutsam� dedig� _ş('_!ye dönsün. lşte yeri doldunılamaz 
Şeriat'ın rolü budur. 

(93) Kıır'an'da ( ikisi çoğul olarak) onbir defa anılan "sünnet" sözcüğü, yalnız­
ca eskilerin adetlerini ifade etmediği zaman <VIII , 38; XV. 1 3; iV, 26 ço­
ğul l, ancak Allalı'ın Sünneti'ni, Allalı'ın etken olma biçimini ( XVII, 77; VJ-
11 , 55; XXXlll, 38; XXXIII ,  62; XXXV, 43; XL, 85; XLVIII, 23 ve III ,  137 -ço­
ğul-) yani peygamberlerinin mesajının devamlılığını göstermek için kulla­
nılmış olması dikat çekicidir. 
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Tersine, Peygamber'in gündelik hayatının en küçük ay­
rıntılarını aktaran hadisler söz konusu olduğunda, Muham­
med'in sözlerinin ve hareketlerinin herbirini ya da onayladıkla­
rının herbirini, zorlayıcı bir davranış kuralı yapmak, Kur'an'ın 
ruhuna ve lafzına aykırıdır. 

Kur'an'da birçok defa Allah, Peygarı:ıber'e, Allah'tan ken­
disine vahyolunan şeyin dışında , lsa'nın ilahlığı üzerine hristi­
yanların iddialarının tersine, kendisinin de bütün diğer insanlar 
gibi bir insan olduğunu hatırlatmasını buyurur: "De ki: Ben de 
ancak sizin gibi bir insanım" OCVIlI, 1 10 ve XLI, 6). 

"Büyük imamların, diye yazar İbn Haldun<93), "birbirleri­
ninki kadar hadis tanımadıklarını bilmek ilginçtir. Ebu Hanife 
en çok yedi tane aktaracaktır. Malik, Muvatta'ında üçyüz tanesi 
üzerinde dumr. Ahmed b. Hanbel Musned'inde otuzbin tanesi­
ne yer verir.11<95) 

Kur'an'da Peygamber'e itaat etmek, doğnı yönlenmiş ol­
mak amacıyla emredilmiştir. mı,  50; XXIV, 54).  Fakat 
Kur'an'dan hareketle,_ hayatının en önemsiz ay_!'l_ntıl�r�n;ı_ varın­

�!!Y_� kaclar Jv1uhammed'i taklit _etmenin zorunluluğunu doğru­
lamak mümkün değildir. 

Peygamber'in banyo yaparken saç örgülerini çözmesini 
kendisinden istemediğini anlatan Aişe'nin bir sözünün, zonınlu 
bir davranış kuralı yapmak için aktarıldığı, "Banyo yapan bir 
kadının saç örgüleri ile ilgili şeriat yasası" başlıklı bir hadisin 
öneminden şüphe duyulur. 

(94) Evrensel Tarih Üzerine Düşünceler (Mukaddime) Çeviri: Vincent Monteil 
(Şaheserlerin Çevirisi için Liibnan Komisyonu, Beynıt 1968) Cilt il, s. 918. 

(95) Hanbel'in kendisi hadisleri derleyişinden söz ediyordu: "Bu kitap 750.000 
hadis yığınından yapılmış bir seçmedir." Karşılaştırmak için "ıııulıaddis­
ler"in en saygını olan Buhari'nin en azından üç bin tekrarı göz önünde 
bulundmarak, 7200 tane (yüzde birden daha az) aldığını hatırlatalım. 
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Diğer taraftan, bize: "Çekirgelerin yenmesine izin veril­
miştir. Ama aynı anda iki hurma yemek yasaktır. " deniyor. 
Çünkü Cebel b. Suheym bunu İbn Ömer'den duyduğunu, o da 
Peygamber'den duyduğunu söylemiştir! 

Bunda kötülük, hadis kitaplarının en eşsiz yazarlarının 
hiçbir şeyi unutmama gayretleri içinde, esas olanın yanında 
önemsiz olanı da aktarmış olmaları değildir. Asıl kaygı verici 
olan, önemli olanı önemsizden ayırmak için kriter vermeyerek, 
Şeriat'ı uygulamak isteyenlerin,. sosyal adaleti, zenginlikleri 
paylaşmadan,_ dal� _<J.Z bir eşitsizj.jği l_<�ırmada!l, yoksulluğu yok 
etmeye çalışmadan, kısacası Allah'ın niyetini, sözde caydırıcı 
ceza kurallarından, ya da maneviyattan yoksun ayinlerin şekil­
ciliğinden çok daha iyi tanımlayan her şeyi yerleştirmeden ön­
ce, �yi11_lere1 �<!(!tl�r� ve ö.��JHI.<kJ;>�şkı altına a_lıcı kurallara aşı­
_!1__!itizlH�1(! tıyı.ılf!l.�J.!1ı i���_!.ll�leridir. 

"Hristiyanlığın ve tslam'ın Bilimde ve Uygarlıkta Karşılık­
lı Rolü" adlı kitabında Şeyh Muhammed Abduh, kesin olarak 
beyan ediyor: :t>!<:_ıJ ile gelenek ;:ırasında çatışma halinde, karar 
vermek akla aittir." 

Bununla birlikte, bir hadis ile Kur'an arasında karşıtlık 
olduğunda kesip atmak kolaydır. 

Örneğin bir hadis, Peygamber'in diğer dinleri yürürlük­
ten kaldırdığını ileri sürüyor. Oysa Kur'an, Allah'ın önceki me­
sajlarını geçersizleştirmiyor: Yalnızca onları bozan şeyleri ayık­
layarak onları tasdik ediyor. 

Yahudiler ve hristiyanlar konusunda şöyle diyor: "Şüp­
hesiz iman edenlerle, yahudiler, hristiyanlar ve sabiiler. .. artık 
onların Allah katında ecirleri vardır. " (il, 62) .  

Ekliyor: 
"Andolsun, 'Allah üçün üçüncüsüdür' diyenler, küfre 
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sapmışlardır." ev. 73) 

CXII. sure, Hristiyan geleneği tarafından oluşturulmuş 
teslis kavramını dışlıyor: 

"De ki: O Allah birdir! 
Allah! Mutlaktır. / � . ..... J , 

O, doğurmamıştır 
Ve doğunılmamıştır. 

' . 

Her,.�<f'f"' 1 11·�, .._l, ,�ıJ,"'t·v 1 " V'>1 "'  
/11 ....,-..,.,v'11" 

( l ' L l 

Ve hiçbir şey O'nun dengi değildir." 
Teslis'inis:_�ktanrıcılığın değişik bir gö_ı:Qnüm_ü <?!<!:�) üç 

tanncı/ık ile bütün karışıklıklarını ayırmak için, 1 216'da yapı­
lan ve Peder Joachim de Flore'un 'De Trinitate'sini mahkum 
eden 4. La��an _ _!Sonsili'nin, Allah'ın birliğini tanımlamak için, 
kelime kelime ifade edilişinde, CXII. suredeki aynı deyimleri 
kullanması anlamlıdır: "O, tektir, herşeyin ilkesidir, ondan baş­
-�� _ _hiçbir _§c:.y_ yg\_<!1�r, o dogurmamıştır, dogurulmamıştır Vl 

hiçbir şey onun dengi deııgildir". ( 'nan est generans, neque 
genita, neque procedens. '  )<96> 

Tüm içine kapanmalara ve tüm yeterliliklere karşı Kur'an 
şöyle diyor: "Sana indirdiğimizden eğer kuşkudaysan, senden 
önce Kitab'ı okuyanlara sor." (X:, 94 ) .  

Bir gnıbun bütün vetolarına ve bütün seçimlerine karşı 
Kur'an bize: "Allah katında sizin en üstün olanınız takvaca en 
ileri olanınızdır" (XLIX, 13 )  diye öğretiyor. Peygamber 'Veda 
Hutbesi'nde aynı kesinlikte, kavmiyetçi veya ırkçı hiyerarşileri 
ayıklıyordu: "Allah katında üstünlük takva iledir. Dindarlığı dı­
şında hiçbir Arabın Arap olmayana üstünlüğü yoktur." 

Fakat lafzın ötesinde hissedilen şey, doktrinin çeşitli gö-' 
ıiinümlerine verilmiş önem içinde, Kur'an ile en güvenilir hadis 

(96) H. Denzinger: Enchirion Syıııbolonıııı 0932) sf. 431-432. 

330 



derlemeleri arasındaki kökten farklılıktır: Kur'an'da, usüle bü­
yQ_�_bi! �z_gijrlii� v�_rilmişken ayetlerin büyük çoğunluğu inan­
ca ayrılmıştır: ")\izle,!j_njzi doğu ve J?�_tı__t<ı.�a_fı�;:ı_ çevirmen_iz iyi­

'
lik d_t:&_fü!i_r.�." (II, 177), ya da kurbanlar için; "Q_ı:ı_l.?:r�ı:ı. etleri ve 
-�11la.rı_�e_sjı:ı_ 9l�rak Allah'a _ulaş_�a!_• 

O'na ancak sizin takvanız 
ulaşır." (XXII, 36) 

lslam'ın dramlarından biri, belki de buradadır: İnsani " 
söz ile ilahi söz arasındaki bütün sınırı silme eğilimi, bin yıldan 
daha fazla bir zamandır kendini gösteriyor. 

C. KUR'AN'IN OKUNUŞUNA DAİR 
Kur'an'ın kendisi bize, kendisinin nasıl okunacağının 

anahtarlarını, yonımlanışının (tefsir) ilkelerini veriyor. Bunlar 
hem sözün anlamı üzerine, hem de ilkelerinin yeni problemle­
re uygunalışı üzerine toplanmıştır. 

Başlıca üç kural bildiriyor ve birçok defa tekrarlıyor: 
-_A_llah insana mesel aracılığı ile konuşuyor. 
- -�<?�! buynıklar deği�,-�0!111}! e�!ler y�_t_aril�_el önıeli-

ler ��iyor. 
- Kur'an, önceki v_?:b_iy_le_ri _ _gec;:erslz kılmıyor. Bütün halk­

lara hitabetmek ve hayata bütünüyle bir yön vermek için onlax­
dan b<?_zulmala.!:_ı�yıklıyS?_���-özellikle_ c:ıı:ıla!:!__tam_a_ıp.lıyo!. 

1 .  Allah insana mesellerle konuşuyor. 
Kur'an şöyle diyor: "Allah hak ile batıla böyle meseller 

verir." (XIII, 17) .  Veya yine "Allah insanlara meseller verir, belki 
onlar düşünecekler." (XIV, 25) Veya yine: "Allah size kendiniz­
den bir mesel verdi . . .  lşte biz, aklını kullanan insanlara ayetleri 
böyle açıklıyonız." OCXX, 28) 

Bu sık sık tekrarlanmış ve açıklanmıştır. (il, 266; XIV, 24, 
vs.) 

Kısaca: "Kitap anlamı açık olan (ayat-i muhkemat) ve bir 
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çok anlama gelebilen ( muteşabihat) mesajlar içeriyor. . .  hepsi 
Allah katındandır." (III, 7). 

Bu sembolizın, b_�alh'ı_n aşkı11lığ_ı11dan}l�ri geliyor. 
Anlam vermek adına mesel olan şeyi bir sanına doğnı­

dan cevap olarak tarihsel söz olan şeyden koparmamak, on 
şerh asrının dogmatizmi tarafından etinden soyulmuş, yüzeysel 
bir okumanın sapmalarından kurtulmak için zonınlu bir koşu ldur. 

Kur'an'da: "Gözler O'nu görm-ez" (VI, 103 )  deniyor. 
Allah, bütün duyarlı algıların ötesindedir. O'nu kavradı­

ğını ileri sürecek bütün tanımlamaların ya da bütün kavramla­
rın ötesindedir. 

O halde bütün insani söbll:ıhi��l;ı_[ll_söz_kof!IJ.SU_ o!ç!tı­
ğunda, onu, her zamaf! Ç9� uzak ;ı11alojilerle, her zan�an yeteı:.­
�z berıze!!l!�l�le, l�S_�aın_a.rı anla_ş!lınası güç v� anlamı belirsiz 

gınl:ıoll�rl_e_y;ı.lmz�<ı_�cfltındır@iltr. 
Kur'an'ın en derin yonımcularından: biri olan Zemahşe­

ri, Cennet'in kaynak sularıyla birlikte bir bahçe görünümünde 
çağrıştırıldığı XIII. surenin 35.  ayetini yonımlamasında; "dene­
yim yoluyla tanıdığımız bir şeyin göıiinümü aracılığıyla, algıla­
mayla ulaşabileceğimizin ötesinde olan şeyi belirten bir me­
sef'in söz konusu olduğunu yazar. 

Zemahşeri, böylece bütün teolojinin ve bütün çözümle­
menin temel ilkesini dile getirir: 11a!ıLoJ;:ı11_ rı��lg_ı�11;:ı�jlir_ f!_e 

_t:;:ıs;ıı-_ları<ıbilir, fakat ols_a olsa belirtilebilir. 
Hiçbir şeyin aracılığıyla tanımlanamayan, hiçbir şeyle 

karşılaştırılamayan, uzayın ve zamanın koordinatlarından hare­
ketle eşya gibi yerleştirilemez olan Allah, insanların yararcı ya 
da bilimsel dilinde harfi harfine sözle anlatılamaz. 

B_QNn te9Loji an�ak şii1'_1;el C>!:lQ!!il'_; her şeyde Allah'ı ve 
O'nun varlığını bize hatırlatmak için gösterme değil, çağrıştır-
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ma olabilir. 
Tarihte ve insanların h'!Y'!_l!_f!c!'!_�_IJ.ah'ın bir bask!f!ı_<:>!�!!.> 

yani Allah ve insan arasında bir ilişki biçimi, ibadetin Allah'a 
doğnı insanın hareketi oluşu gib(Ajlah'ın insaıı,a c!oğr��-.ha��ke­

!!�!'!!1 vahiy,, aşılmazı aşmak için aynı yasaya göre gerçekleşir: 
Aşkınlık! 

İnsan ilahi olandan ancak benzetmeler yoluyla söz ede­
bildiği gibi, Allah insana mesellerle, Jşgretle_n(! hitabeder; do­
ğanın bir olayı, bir olgusu, insani bir varlık ya da vahyin Ki­
tab'ından bir ay�t olabilen bu işarefı çözmek ve anlamak insa­
nın sonımluluğundadır�_l:Ier �Jlah'ırı_bize_konuşt:ı,_ığu di!dir. 

Allah'ın aşkınlığını unutarak, bir sembolün, bir benzet­
menin ya da bir meselin söz konusu olabildiğini unutarak, so­
yutlanmış ve yüzeysel olarak, bütünüyle dış anlamı içinde, 
Kur'an'dan bir parçayı aldığımız her defasında, hiçbir şekilde 
Kur'ani söze bağlı değilizdir: Onu yalnızca insani kavrayışımı­
zın eksikliğine emanet ediyonızdur. 

Şeyh Muhammed Abduh, 'Tevhid Risalesi'nde bu konu­
ya değiniyor (s. 7): "Kur'an, Allah'a, önceki dinler tarafından 
izafe edilenlerden daha çok tenzih edici vasıflar verdi. Bununla 
birlikte beşer sıfatları içerisinde irade, özgürlük, duyma, görme 
gibi isim yönünden Allah'ın sıfatlarının benzeri olanlar vardır. 
Hatta Kur'an, Allah'a arş üzerinde oturmak, yüzü ve elleri ol­
mak gibi beşerin sıfatlarına benzeyen sıfatlar bile verir.• 

"Mantıksal bir imkansızlığı aklın onaylaması kabul edil­
mez . . .  Fakat_eğer vahiy y9luy@__g<;lende ç�li�kiye !Jenzer ba?ı 

_ş�_ylq_y_'!.r_sa, a�ü,__g§_:z;L� ..&.Qriiı:ı_eg_;ı_f!l�J!l!rl_QQğ�u . 9l01a!:lığını 
sğy!�!!!�k .?'.<?f_!:l_ns';ı!=!!�: " 

"Allah'ın eli onların ellerinin üzerindedir" CXLVIII, 10) di­
ye okuduğumuzda, Allah'ın ellerinin olduğunu mu hafızam�za 
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yerleştirceğiz? Yoksa O'nun bağışlayıcı ve esirgeyici olduğunu 
ve O'nu, seven ve affeden bir elin sıcaklığı gibi, aynı zamanda 
bizi doğnı yola ileten bir elin sağlamlığı gibi anladığımızı mı? 

Allah'ın "insana şahdamarından daha yakın" (L, 16) ol­
duğumı okuduğumuz zaman: O'mı uzaya mı yerleştireceğiz, 
yoksa biz O'nun ateş ocağının bir kıvılcımından başka bir şey 
değilmişiz gfüi, O'mı her şeyde ve bizim merkezimizde bulu­
nuyor olarak mı hissedeceğiz? 

Bu tür Kur'an okunuşuna en çarpıcı örnek XVII. surede­
ki "Gece Yolculuğu" (Miraç)'dur. Bu 1 1  l. ayette, dünya, insan 
ve onların tarihinden oluşan öğeleriyle eksiksiz vahiy sergile­
nir. Peygamberlerin mesajları ve bu mesajların tek kaynağı ta­
rafından belirlenmiş bütün insanlık destanını toplayan bir sey­
retme (nı'yet) Allah tarafından Peygamber'e verilmiştir. Dünya­
nın düzensizliklerine karşı insanların mücadelesinin anlamını 
ortaya çıkarma ve sonucu zaferin iyi haberi, ikinci yaratılı; 
(:XVII, 49) olarak yeniden dirilişi haber verme, Musa'ya On 
Emir'i bildirdiği gibi, Allah tarafından Muhammed'e oniki emrin 
yazdırılışı. 

tik sfıre ve açılış sfıresi olan Fatiha ve CXII. sfırenin dı­
şında, Allah'ın birliği ve Allah tarafından yaratılmış evrenin bir­
liği, bu to�layıcı bakış içinde insanın yeri ve anlamı üzerine 
mesajı bu ölçüde yoğunlaştıran süreler yoktur. Çünkü Kur'an 
metninin, "Sana gösterdiğimiz seyretme" (:XVII, 60) dediği gibi 
yüce bir gömıe söz konusudur. Şairlerin ve büyük minyatürcü 
ressamların, özellikle İran'da Herat Ekolü ressamlarının herke-

; ..,..... __ , _  tı 

se özgü muhayyilelerinin, her zaman daha çok ayrıntı ekleye-
rek olağanüstü ve gerçek bir kreşendd!) biçiminde ilahi bir 

(') Crescendo (İtalyanca.) Bir klasik müzik terimidir, gittikçe aıtarak anlamın­
dadır. (Çev.) 
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görüşmeyle dolu olan bir ışık yolculuğu olarak tasvir ettikleri, 
olağanüstü bir nıhsal yükselme. 

Hamidullah, 'Peygamber' in Hayatı' adlı kitabında ( C. 1 ,  
s .  134)  bu tasvirleri turistik bir anlatı gibi değil, nıhsal bir tec­
rübe gibi okumayı tavsiye ediyor. 

Dante'nin, Hristiyan dünya görüşünü ifade eden gerçek 
şiirsel bir kitap yazmak istediği zaman, kendi şiirinden seksen 
yıl daha önce yazılmış ve Latinceye çevrilmiş olan, Muhiddin 
İbn Arabi'nin 'Kitab'ül-İsra' (Gece Yolculuğunun Kitabı) aracılı­
ğıyla tanıyabildiği 'Gece Yolculuğu' olayını 'tlahi Komedya'sın­
da yeniden vermesi anlamlıdır. 

Fiziksel bir yer değiştirme mucizesi değil de, nıhsal bir 
deneyimin söz konusu olması, ona seyretme diyen bu sürenin 
ayetinden ileri gelmez. Bir mi.isli.iman için, Peygamber'in haya­
tında bir tek 'mucize' olduğunu, bunun da Kur'an'ın kenfdisi 
olduğunu bildiren ve ilahi görevinin gerçekliğini göstermek 
için bütün diğer mucizevi işaretleri reddeden bütün Kur'an'dan 
kaynaklanır. İnanmak için mucizeler isteyenlere Kur'an cevap 
veriyor: "Dediler ki; ona (Muhammed'e) Rabb'inden işaretler 
indirilmeli değil miydi? . . .  Kendilerine okunmakta olan Kitab'ı 
sana indirmemiz onlara yetmedi mi?" (XXIX, 50-51) .  

Allah'ın ne zamanda ne de mekanda olmadığını tekrarla­
mak gerekiyor mu? 

Fotoğraflı bir röportaj, yolculuğun vücutla ilgili gerçekli­
ğini kanıtlasaydı, onun nıhsal anlamına ne eklenmiş olacaktı? 
Alaylı bir tonla: "Allah'ı görmüş, nasıl olmuş? . . .  Bir çiğde ağacı­
nın ötesinde miydi?" diyen Mekke'nin işsiz güçsüz müşrikleri­
nin tatmini değildir bu. Kur'an'ın, "İnsanların bakışları Allah'a 
ulaşamaz" (VI, 103) demesine rağmen, ve Kur'an'da sözü edi­
len (LIII, 13) çiğde ağacıyla sınırlandırılmış yerde (Sidretü'l-
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Münteha) gördüğünün insanlarla doğnıdan konuşmayan Allah 
değil, Cebrail olduğunu Peygamber'in kendisi söylerken Ai­
şe'nin bizzat tanık olmasına karşın. Aydınlattığı nesnelerin dı­
şında kendisi göıiilmeksizin, kendisi aracılığıyla her şeyin gö­
ıiilebilire dönüştüğü ışık, 'nur üzerine nur' olduğu için, O'nu 
görmek becerilemeyecektir. 

Hadislerin bize aktardığı sahabilerin tanıklığına başvur­
mak bir şeye yaramaz. Anlatılanlardan şüphe etmenin hiçbir 
nedeni yoktur. Yolculuğu ile ilgili sonıya Muaviye lbn Ebu Suf­
yan: "Allah'tan gelmiş gerçek bir görmedir." diye cevap veriyor­
du . Bu 'görme' ıiiyada gelmiş olsaydı büyüklüğünden ne kay­
bederdi? tık vahiy Muhammed'e Hira mağarasında düşte inme­
miş miydi? lbrahim'in, oğlunu kurban etme emrini ıiiyasında 
almış olduğu gibi (XXXVII, 102). 

O halde; "Allah tarafından, Peygamber'in vücudu yatağı­
nı hiç terketmedi. Allah onu yalnızca nıhta yolculuk yaptırdı. "  
diyen Aişe'nin tanıklığını (Aişe, olayı saptamış olmak için o za­
man daha çok gençti, fakat Peygamber'in eşi olarak, Elçi'nin 
hayatının zirvelerinden biri olan bu görme hakkında sık sık 
ona som sordu. )  yahut, o gece evinde uyuduğu ve uyandıktan 
ve sabah namazından sonra, gördüğünü kendisine anlattığı 
amcası Ebu Talib'in kızı Hind'in tanıklığını aktaran hadislere 
başvurmak gereksizdir. 

Temel bir nedenden dolayı gereksizdir bu: Allah'ı yeryü­
zünde ya da gökyüzünde, bir yerde aramaya gitmek düşüncesi 
bile zamanın ve mekanın insanbiçimci çerçevelerinden sıyrıl­
mış, Allah hakkında Kur'an'ın bize bildirdiği her şeyle çatışma 
halinde olacaktı: O, ne doğudadır, ne batıdadır. O "her yerde 
hazır" (il, l lS)'dır ve öncelikle bizfm en yakınımızdadır (L, 16) .  
İnsani karşılaşmaların tümünde hazırdır. ( LVIII, 7) :  "Siz her ne-
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rede iseniz, O sizinle beraberdir." (LVII, 4) .  Bir müslüman han­
gi yanılgıyla Allah'ı heryerden başka bir yerde arayabilir? 

Gerektiği biçimde okuyup Kur'an'ı ikinci bir gözle yo­
nımlasak, bu öldürücü lafızcılık aynı anda engellenmiş olabilir. 

İncil gibi Kur'an da, insanların hayatında Allah'ın müda­
helelerinin tarihidir. Zamanın içine sonsuzluğun, öznelin içine 
mutlakın bu baskını her zaman, insanların hayatında belirlen­
miş bir anda ortaya çıkar ve Kutsal Kitaplar'da bu insanların an­
layış düzeyi ve diline göre ifadesini bulur. O halde zaman dışı­
na yerleştirilm

.
iş soyut bir metin değil, mesaj tarafından gösteril­

miş sonsuz ilkelerden hareketle, özel tarihsel bir dunıma cevap 
verilmiş olmak zonında olduğu biçiminde somut, tarihsel ör­
nekler söz konusudur. 

2) Allah insana tarih içinde konuşuyor. 
a )  Bizzat Kur'an bize, ilkelerin somut açıklamaları olan 

'örnekler' verdiğini ve ilgisizce okumak değil, kural tespit et­
mek için bu örneklerden hareketle kafa yormanın bize ait ol­
duğumı belirtiyor: "Andolsun, biz bu Kur'an'da, belki öğüt alıp 
düşünürler diye, insanlar için her bir örnekten verdik." CXXXIX, 
27) "Ey iman edenler! Kendi kendinizden sonımlusunuz" (V, 
105) .  

b) Ayrıca, Allah mesajını her topluma, o toplumun dilin-' 
de gönderdi: "Hiçbir toplum yoktur ki, içinde, bir peygamber 
uyarmak için gelip geçmiş olmasın. "  (XXXV, .24 ve XVI, 36). 

Taberi gibi Kur'an'ın ilk yonımcuları ile ilk "hadis" derle­
yicileri, her bir ayetin, bazen Peygamber'in hayatının küçücük 
olaylarına bile bağlı olan, hangi belirli tarihsel bağlamda indiği­
ni hatırlatmaya her zaman büyük özen gösterdiler. Toplumu 
için Peygamber'in ortaya koyduğu bir sanına Allah'ın somut bir 
cevabı söz konusudur her zaman. B,u tarihe uygunluk, mesa-
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jın evrensel ve sonsuz değerini hiç yok etmez: Medine'nin par­
çalanmaz dini ve siyasi birlikteliğinde olduğu gibi, Mekke'nin 
dini birlikteliğinde Allah'ın bu müdahelelerinin her biri, bütün 
halklar ve bütün zamanlar için değer taşıyan bir eylem ilkesi 
içerir. Fakat o dönemin ve o ülkenin somut şartlarına bağlı 
olan kendine özgü bir biçime sahiptir. 

Kur'an kölelere karşı davranıştan söz ederken, örneğin; 
"İman eden bir köle, müşrik bir erkekten daha hayırlıdır." dedi­
ğinde, köleliğin varolduğu bir toplumda inmiş olan bu ayet, ar­
tık köleliğin bulunmadığı bir toplumda değerini yitirir mi? Ha­
yır. Tarihsel biçimini zonınlu olarak yitirir ve bütün sonsuz 
uyarı gücünü kanır: Bir insanın değeri sınıfına ya da zenginli­
ğine değil, takvasına ve erdemlerine bağlıdır. Kur'an'ın okunu­
şu sürekli lafzi olamaz, demektir bu. Eylem ilkesinin ortaya 
çıktığı dönemin özel şartlarında ve kendine özgü dilde ifadesi­
ni bulduğu her defasında, söz konusu olan ölü lafzından canlı 
ilkeyi çıkarmaktır. Başka bir deyimle, İslami yasayı (Şeriat) uy­
gulamak için tümdeııgelim yoluyla akıl yürütmekle yetinile­
mez, ömekseme yolunu kullanmak gerekir. 

Bu ilkelerin Peygamber tarafından örnek uygulanışı, 
Peygamber'in yönettiği toplumdan kökten farklı bir toplumda 
bir model (Peygamber'in Sünneti) oluştunır. Bu model, farklı 
bir toplumda maya olmak için ebedi ilkenin uygulanışının yeni 
koşullarını bilmeyen kör bir taklit değil, ilkeyi yeni dunımlara 
uygulamak için benzetme yoluyla yapılan bir akıl yürütme ge­
rektirir. 

Hiç kimse, kendi çağımızda ve yepyeni problemler kar­
şısında Kur'an! yasaya uygun bir çözüm bulmak için çaba ve 
sonımluluktan kendini bağımsız sayamaz. 

Bu tarihe uygunluğun örneğini Kur'an'ın kendisi veri-
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yor: Bir ayetin yürürlükten kaldırılıp bir başkasının yerleştiril­
mesi, yeni dunımlara cevap vermek için olabilir: "Biz daha iyi­
sini veya benzerini getirmedikçe bir ayeti yürürlükten kaldır­
maz veya onu unutturmayız." (Il, 106 ve XVI, 101 ) .  

Böyle bir değişiklik kendini ibadet düzeyinde bile göste­
rebilir. İbadet etmek için dönülen yön olan 'Kıble'nin değişimi 
en tipik örnektir. 622'de Medine'de Peygamber Muhammed ta­
rafından kumlan ilk mescidde Kıble, Kudüs'e doğnı çevrilmişti. 
Sonra Kur'an'dan bir pasaj, değişimi emreder ve onu açıklar Ol, 
142'den 150'ye kadar). 

Bununla birlikte burada , yahudi toplumu ile ilişkilerin 
bir değiştiriminden ileri gelen tarihsel değişikliğin ötesinde an­
lam ve amaç aynıdır. Söz konusu olan ibadetin yönünü sapta­
ma yoluyla hem İbrahim! inancın birliğine, hem de Müslüman 
toplumun, 'Ümmet'in birliğine işaret etmektir. İki dunımda da 
bütün müslümanlar, mekanın aynı noktasına doğnı dönmüş­
lerdir ve her iki dunımda da lbrahim'in jestiniıı yüksek bir ma­
kamı söz konusudur: Kudüs ya da Kabe'siyle birlikte Mekke. 

Kur'an anlama nazaran olayın göreliliğinin altını da çi­
ziyor: "Doğu da Allah'ındır, batı da. Her nereye dönerseniz dö­
nün, Allah'ın yüzü orasıdır." (II, 1 15) Yine: "Eğer korkarsınız, 
yaya yahut binekte iken kılın. "  (II, 239). 

Bütün yobazlığa ve bütün biçimciliğe karşı Allah bize: 
"Yüzlerinizi doğu ve batı tarafına çevirmeniz iyilik değildir" Ol, 
177) diyor. Yalnızca üsulci.ilüğe karşı inancın dışa vunılmasına 
çağnda bulunmuyor. Diğerlerinin tersine, eylemle ifade edilmiş 
inanca çağırıyor: "Sevdiğiniz şeylerden infak etmedikçe, asla 
iyiliğe erişemezsiniz." mı, 92). 

Kur'an'ın bu tarihe uygunluğu kadınlarla ilgili metinler­
de ortaya çıktığı kadar hiçbir yerde ortaya çıkmıyor. Kur'an, 
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mesajın anlaşılması için, halklara kendi dilleriyle, anlayış sevi­
yelerinde konuşuyor. 7. yüzyılın Araplarına hitabediyor. Yani 
Ortadoğu'nun 'ataerkil' geleneğine bağlı bir toplum: Kadının 
temelden düşüklüğünü kabul eden İbrani soyunun geleneği; 
aşırı kadın düşmanı Saint-Paul Hristiyanlığı'nın geleneği; erkek 
egemenliğinin kabileci geleneğiyle birlikte Arap Yarımada­
sı'nın geleneği. 

Bu mesajın, bu dörtbin yıllık ataerkil geleneğin ve bu 
halkın diline geçmesi için, şu çok eski postülatı kabul etmek 
zonınludur: "Erkeklerin kadınlar üzerinde bir derece farkı var­
dır." OI, 228). Ve yine bu postülatı doğnılamasa bile: "Allah'ın 
bazısını üstün kılması nedeniyle erkekler, kadınlar üzerinde 
yöneticidirler." OV, 34) . Kadın, basit bir sadakatsizlik şüphesi 
üzerine bile dövülebilir (IV, 34) . O çağda o halkın dilinde, 
onun geleneğine göre ve anlaması mümkün olduğu seviyede 
konuşarak, örneğin, bir tek erkeğin tanıklığını dengelemek için 
iki kadının tanıklığı gerektiği m, 282) ya da bir savaşta fatihin 
kadınları tutsak etme hakkının olduğu OV, 24), yahut adamın 
karısından bir tarla gibi yararlanabileceği kabul edildi . 

Belirli bir çağın ve bir toplumun insanlarına özgü bu dil­
den (ve bu görenekten) hareketle Kur'an, önce. geleneğin za­
rarlarını sınırlıyor: Çocukları öldürmeyi <97> yahut kız çocukları 
öldürmek şeklindeki İslam öncesi Arap geleneğini sürdürmeyi 
yasaklıyor (Kur'an XVI, 59; LXXXI, 8-9). 

Çokeşliliğe izin verilmiştir, fakat gerçekten az uygulana­
bilir biçimde düzenlenmiştir OV, 3). Bu noktada Batı'nın tiksin­
me nedenleri ikiyüzlüdür. Batı'da erkeklerin yüzde kaçı yalnız-

(97) Bu barbarlığın örneği Çıkış XI-5'te verilmiştir. Yalnızca lsrailoğullan esir­
generek "Mısır ülkesinde, Firavun'ıın ilk doğanından . . .  hizmetçinin ilk do­
ğanına kadar bütün ilk doğanlar öldü." 
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ca tek bir kadınla yetindi? Bir adama, bir metresten çocuk sahi­
bi olmasına ve sonra ceza görmeksizin onu terketmesine izin 
vermek, erkek için, harfi harfine yükümlülüklerilR içeren bir 
evliliği (özellikle karısının bütün ihtiyaçlarını karşılamayı) ge­
rekli kılmaktan daha ikiyüzlü ve üstelik daha ahlaksız değil mi­
dir? 

Çok kadınla evliliğin Kur'an tarafından kısıtlanışını tarih­
sel ve teolojik bağlamında daha da iyi tespit etmek için, çok 
kadınla evliliğin, Davud'un hareminden ve Süleyman'ın 300 ni­
kahsızı hesaba katılmaksızın 700 karısından söz edilen (l, Kral­
lar, XI, 1-3) Eski Ahid'te hiçbir kısıtlama olmaksızın kabul edil­
miş olduğunu hatırlatmakta yarar vardır. Charlemagne döne­
minde (Kur'anı vahiyden yaklaşık iki yüzyıl öncel rahipler çok­
kanlıydılar ve bu yalnızca, iffet adağının din adamlarına kabul 
ettirildiği VII. Gregorie ( 1020-1085) döneminde yoktur. 

Kadına boşanma hakkının, Peygamber'in zamanından 
itibaren verildiğini hatırlatmaya gerek v;ır mı? Muhammed'in 
bir eşi, Umeyye (binti Cevn), boşanmak istediğinden dolayı 
Peygamber onu boşadı ve ona hediyeler de verdi < Buharı 68, 
3) .  Oysa Batı'da kadına boşanma hakkı, mal düzenlemesinde 
olduğu gibi, ancak 20. yüzyılda verildi. 

Arap toplumunda gerçekten, ailenin ve ebeveynin bütün 
gereksinimlerini sağlama ve bugün 'sosyal güvenlik' dediğimiz 
şeyin tümünün zonınlulukları kocaya düştüğü göz önünde bu­
Lundunılarak, mirasta erkek çocuğun payı kızınkinin iki katıdır. 
(iV, 1 1) 

Bütün bunlar belirli tarihsel şartlara bağlıdır. Çünkü: 
"Bunlar Allah'ın sınırlarıdır. " ( VI ,  13) .  Bu yasa lslam öncesi Ya­
lmdi, Hristiyan, Yunan veya Roma toplumuna göre önemli bir 
gelişmeyi gösterir. 
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Bugün birçok müslüman ülkede hakim olan, gerçek bir 
kadın apattheidı ayrımcılığını haklılaştırabilmek, hiç de bura­
dan çıkarılamaz. Bu ayrımcılık hiçbir şekilde İslam'dan değil, 
belli bir Ortadoğu geleneğinden kaynaklanıyor. Peygamber ve 
Raşid Halifeler zamanının lslam'ında, bir iş ve ödevler ayrımı 
gözlense bile, kadınlar hiçbir toplumsal etkinlikten dışlanmış 
değillerdi; savaşta bile yalnızca hastabakıcı < Buhar! LVI, 67-68) 
değil, askerdiler (Buhar!, LVI,62-63-65) .  İşleri idare edebiliyor­
lardı (Buhar! XI, 40). Halife Ömer, bir kadını Medine çarşısının 
genel denetimcisi olarak atadı. Peygamber'in eşi Aişe, ilahiyat 
öğretiyordu. Halife Ömer, dersinin bir kadın tarafından yarıda 
kesilmesinden rahatsız olmuyor ve hatta, eleştirisinin doğrulu­
ğu nedeniyle ona teşekkür ediyordu. 

Kur'an'ı sekteye uğratan bütün ayrımcılıklar bir ülkenin 
ve bir çağın tarihine aittir. Kur'an, ister erkekler, ister kadınlar 
söz konusu olsun, Allah'ın yalnızca iyilik yapanlar ve kötülük 
yapanlar arasında ayrım yaptığını sekiz tekrarla hatırlatır ( IlI, 
94; IV, 1 24; XIII, 23; VII, 40; XL, 40; XLIII, 16; XLVIII, 6; LVII ,  18> .  

Tarihin bütün değişikliklerinin ötesinde, erkek ve  kadın 
arasında tüm hiyerarşiyi kaldıran, yalnızca eşitliMerini ya da 
tamamlayıcılıMa.rını deği l ,  ontolojik birliklerini ( Nisa 
slıresinin ilk ayetinde: "Rabbiniz sizi tek bir nefisten yarattı ." IV, 
l; denmektedir) de oluşturan ebedi ilke böylece kesinleşmiştir. 

Gerçekten öze bağlı gelişme biçimi, tersine, İslam bir 
imparatorluğa dönüştüğü zaman, lslam'ın büyük hukukçuları­
nın yeni durumları karşılamak için ilahi sözleri yorumlamaya 
çalıştıkları biçimde davranmaktan ibarettir: Tekrar ediyoruz, 
bugünün problemlerinin çözümüne ulaşmaya izin verecek 
ebedi ilkeleri, onların doğrudan doğnıya tarihsel gerçekleşti­
rimlerinden çıkarmak önemlidir. 
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Kur'an bize ebedi ilkeleri açıklar. Bize onları, belirli ta­
rihsel problemlere getirdiği özel cevap aracılığıyla gösterir. 

Hah! vahyin bu tarihsel karakteri, yani tarihin iyi belir­
lenmiş bir anında, kendine özgü bir toplumun problemlerine 
getirdiği özel cevabın tarihsel özelliği Kur'an'da açıktır. CXIII, 38). 

Kur'an bize: "Allah, size, evleriniz�n güvenlik ve huzur 
bulacağınız yerler kıldı; ve size hayvan derilerinden, göç günü-

, : , .  

nüzde ve yerleşme gününüzde kolayca taşıyacağınız evler." 
CXVI, 80) dediğinde, belli ki, tarihin belirli bir anında göçebe 
bir topluma sonsuz bir gerçeği anlatmak için sesleniyor: Pro­
metheus, Firavun veya Faust'un, insanın kendi kendine yeterli 
olduğu iddiasına karşı büyük dikkat ve Allah'ın varlığı. 

Piramitlerin, yahut nükleer başlıkların bütün kendini be­
ğenmiş yaratıcıları için sonsuz değeri olan, büt(\fı yeterliliğe 
karşı,aşkınlığın bir hatırlatılışıdır bu . 

Namazdan önce temizlenmemizi emreden Kur'an bize: 
"Su bulamamışsanız bu dunımda temiz bir toprakla teyemmüm 
edin; yüzünüze ve ellerinize ondan sürün." (V, 6) dediği zaman 
açıktır ki, Eskimolar değil, çölde oturanlar söz konusudur. 

"Sizden her biriniz için bir Yön ve bir Yasa belirledik. "  
(V, 48) 

Yöresel deneyimleri arasında, sonsuz bir mesaj getirir: 
Gündelik kaygılarla olan tüm bağlarından kurtararak bütün ha­
yatımızı tekrar merkezileştirmek için, her eyleme anlamını ye­
niden vermek ve onu bütün yaratılışın, Allah'ın aşkınlığının saf 
kaynağına yeniden bağlamak için, gündelik hayatta ibadet ile 
bir durak belirlemek için bir arınma yolunun gerekliliğini vur­
gulayan sembolik bir yıkanma . . .  

CXI. 'Mesed' sfıresinde, Peygamber Muhammed'in kişi­
sel düşmanları, amcası Ebu Leheb ve karısının isimleriyle çağı-
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rıldıkları ve Cehennem ateşine adandıkları zaman, Kur'an bir 
tarihe şaşılacak derecede kök salmış değil midir? Ve bu 
süreden, kabile tarihi içine yerleşmiş yalnızca küçük tarihsel bir 
olgu mu, yoksa günümüzün çok uluslu ya da ulusal kör büyü­
menin ve zenginliğin insani amaçtan yoksun birikimi üzerine 
bir anlam mı çıkarmalı? 

Kur'an'ın bu tarihselliğinin örnekleri çoğaltılabilir. Örne­
ğin Meryem'in, hristiyanlara göre Teslis'in üçüncü kişisi olduğu 
düşüncesi reddedildiğinde, 'Meryem'e tapıcılığın' mahkum edi­
lişi tam anlamıyla tarihe karıştı: Bu inanç sapkınlığı, Kollidiri­
yanlarda (Contra haereses, IX, 13) ve Bakire ile Ruh'u karıştıran 
Ofitlerde (in Joannem Commentar il, il, 6 >  Origene tarafından 
ortaya atılmıştı. 

o halde tartışma, tarihin belirli bir anına yerleşti ve bu­
gün hiçbir varolma nedenine sahip olmayacaktır. Tartışma, 
Muhammed'in zamanının müslümanları arasında Hristiyan­
lık'tan gelenlerin de olduğunun bilgisine uygundu . Ve mesaj, 
onların dilinde ifade edildi. 

b) Kur'an'ın tarihselliği yine, sonsuz mesajın vahyinin 
özel bir halka, o halkın tarihinin belirli bir anında, anlamasına 
izin veren bir dilde gönderilmiş olması olgusundan ileri geli­
yor. "Biz hiçbir peygamberi, kendi kavminin dilinden başkasıy­
la göndermedik ki, onlara apaçık anlatsın" (XJV, 4). "Her belir­
lenmiş dönem için bir kitap gönderilmiştir." (Xlll, 38). 

O kitaptan İslam'ın Peygamber'i için de vardır. Allah'ın 
mesajını Arapça (XX, 1 13') iletmiştir; fakat bu mesaj, bütün in­
sanlara ve bütün zamanlara seslenen bir mesajdır. Mekki ve 
Medeni, her süre ve her ayet, somut bir probleme ilahi bir ce­
vaptır. Ve bu hiçbir şekilde bu vahyin ilahi karakterini tartışma 
konusu yapmak değil, yalnızca onu bir tarihin, bir kültürün, bir 

344 



halkın hayatının bir anına yerleştirmektir: "Biz bu Kur'an'da ör­
nekler sunduk." CXVIII, 89 ve XXXIX, 27) ve "Ey inananlar, siz 
kendikendinizden sonımlusunuz." (V. 105 ). Kur'ani vahyin di­
li, yalnızca sembolik değil, tarihseldir de. 

İslami yasa (Şeriat), Roma hukukunun tam olarak tersi­
dir: Roma hukuku (kaynağı, Roma toplumunun olay ve güç 
ilişkileri içinde olmasına rağmen) gelecek eylemler için sonsuz 
çerçeveler öngörerek, genel yasalar koyduğu izlenimini ver­
mek ister. İslami yasanın ilkelerinin çıktıkları yer olan Kur'ani 
metinler, tersine, tarihsel gerçek olayları ele alır. Tarihsel bir 
dunıma cevap, ilahi düşüncedendir; fakat onu yeni bir duruma 
uygulamak için, her an onun amacını, varolma nedenini ortaya 
çıkarmak zonınludur. 

Dünyanın yaratılış teorileri için de durum aynıdır. 
Kur'an, mesajı gönderdiği halkın dilinde ebedi gerçekliği bize 
açıklar. Allah'ın dünyayı altı günde (VII, 54 ) ya da iki günde 
CXLI, 9) yarattığını okuduğumuzda, Galile'yi yargılayan yargıç­
ların İncil'i okudukları gibi, Kur'an'ı bir jeoloji el kitabı söz ko­
mısuymuş gibi mi okuyacağız? Yoksa bu olağanüstü benzetme­
den, tek Allah'ın mutlak Yaratıcı olduğunu, O'nda yaratma ey­
leminin yaratılmış varlıkla bir olduğunu mu anlayacağız? "Bir 
şeyi yaratmak istedi mi, ona sadece 'ol' der, o da hemen oluve­
rir. " (il, 1 17; III, 47; VI, 73; XVI , 40; XIX, 35; XXXVI, 82; XL, 
68). Varlık; yalnızca göri.ilebilire dönüşmüş �ylem:lir. Eylemle­
rimizden her birini kaynağıyla bir tutmayı bilelim. Bu yaratılış, 
bir su kaynağının fışkırması gibi süreklidir. (XXXVI, 81 ;  LV, 29). 
Geçen yüzyılın değersiz hristiyan ilahiyatçılarının yaptığı gibi, 
günlerin süresini uzatarak, hatta Allah'ın bir gününün, insanla­
rın elli bin yılı uzunluğunda olduğunu söyleyen < LXX, 4) 
Kur'an'ın diğer bir ayetini yardıma çağırarak kurnazlık yapmayı 
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deneyecek miyiz? Bu bizi jeolojiyle uzlaştırmayacaktır ama, 
;ıçıkça bizi, asıl olanı gözümüzden uzaklaştıracak bir yüzeysel­
ciliğin içine kapanacaktır: Asıl olan, saatlerin, astronomların ve 
jeologların günleri ve yıllarının ötesinde, her şeyi gülünç bo­
yutları içinde ölçen ve yargılayan, insani zamanlarımızın öte­
sinde, günün gerçek sonsuzluğudur (L, 34). 

Tek ve sonsuz mesaj, her topluma o toplumun diliyle 
yani o toplumun anlayış düzeyinde konuşan peygamberler ta­
rafından aktarılmıştır. Öyke ki, mesajın biçiminin tarihe uy-
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gunluğu hiçbir şekilde mutlak değerini tersin1 göstermez. 
Dünyanın altı günde yaratıldığını söylemek, zamanın 

dışında Allah'ın hem birdenbire hem de sürekli yaratışıyla hiç­
bir şekilde ters düşmez. Görünüm, zamanın içinde yaşayan, 
yani çalışması bir tasarıdan sonra gelip aşamaların ard arda ge­
lişi aracılığıyla gelişen bir adamın dilinde verilmiştir. Taştan bir 
evi kurmak için kendisine aylar gereken bir adama, yeryüzü­
nün ve dağların, denizin ve fırtınaların, gökyüzünün ve yıldız­
ların altı günde yaratıldığını söylemek, insani çalışmayla ortak 
ölçüsü olmayan bir Yaratıcı'yı ona gösteren olağanüstü bir ben­
zetmedir. Halka özgü tarihsel benzetme, bütün benzetmeleri 
aşan bir gerçekliğin böyle taşıyıcısıdır. 

Yorumlamayı reddetmek, yani kelimesi kelimesine bağlı 
kalınarak yapılan tekrar, mesajı anlaşılmaz kılar ve eylemi felce 
uğratır. 

Metnin kendisinde, altı günde yaratılış ile "Ol der, o da 
hemen oluverir" arasında -ve bilimle arasında- çelişki olduğu 
izlenimi vererek mesajı anlaşılmaz kılar. Oysa aynı gerçekliğin, 
halka özgü ya da metafizik, farklı ifadeleri arasında hiçbir tutar­
sızlık yoktur. 

Çelişki ancak, yalnızca lafza bağlı kalınmak istenirse or-
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taya çıkabilir. O zaman, öngörme (önceden kestirme) düşünce­
sinin bile, zamanın dışında bir Allah söz konusu olduğunda bir 
anlamı varmış gibi, bütün bilim ve teknik buluşlarının, vahye­
dilmiş kitapta önceden varolduğuna inandırmaya girişmek için 
en kötü zihinsel cambazlıklara mecbur olunur. 

XV. sürenin 28. ve 29 . ayetleri insanı evrendeki yerine 
yerleştiriyorlar: "Hani Rabbin meleklere demişti: Ben, kuru bir 
çamurdan, şekillenmiş bir balçıktan bir beşer yaratacağım; ona 
bir biçim verdiğimde ve ona ruhumdan üflediğimde hemen 
ona secde ederek kapanın. "  

Bu sade 'doğuş, '  şiir dilinde, bize hayatımızın anlamını 
öğretir: Öncelikle yaratılmış bir varlığız, yani kendi kendimize 
yeterli olamayız; yaratılışın birliği ve bütünlüğü içinde yer al­
mak zonındayız: Topraktan doğduk, tesadüf veya zorunluluk 
nedeniyle doğmadık: Kilden çıkarıldık, güzellik bağışını, bi­
çimsiz olmama, tersine uyumlu, anlamlı ve güzel bir hayata 
çağrılmış olma armağanını aldık; bu aynı şekilde doğadaki di­
ğer bütün yaratıklara da verildi. Fakat biz daha kutsal bir 'ema­
net' aldık: Yaratıcı bize kendi nıhundan üfledi. Bu aşkın boyut, 
özgürlüğün korkunç ayrıcalığı, yalnızca insana verildi. 

Kendisinden kaynaklanan sorumluluklarla birlikte kade­
rimiz bize açıklandıktan sonra, Kur'an'da insanın kökeni üzeri­
ne bir paeontoloji ya da doğuşu üzerine bir embriyoloji kitabı 
aramak gerekli midir? 

Bu şekilde akı/yürüterek (veya daha çok saçmalayarak) 
Veda ilahilerinde Kuantum fiziğinin bir müjdesi bulunabilir: 
Olağanüstü şiir şöyle diyor: 

"Hayat bitkisi okyanustan yükseldi, 
Süt içinde tereyağı yumağı gibi, 
Altın embriyonun doğduğu bu dölleyici sudan. " 
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Önceki fizik türünün bir yonımcusu diyordu ki: Bu, mo­
dern fiziğin bir habercisidir. Bu fiziğe göre atom, bir boşluk ta­
rafından bütün diğerlerinden ayrılmış bir tanecik değil, tekil bir 
noktada bir alan yoğunlaşmasıdır. "Süt içinde tereyağı yumağı 
gibi!" 

Bize: "Eğer göklerin ve yerin bucaklarından aşıp geçme­
ye güç yetirebilirseniz, hemen aşıp geçin. Fakat yalnızca üstün 
bir güçle geçersiniz." (LV, 33) dediği zaman, Kur'an'da uzay ke­
şiflerinin müjdesini aramak gerekli midir? 

Söz konusu olan, insanı evrendeki yerine doğm yerleş­
tirmek ve yeterliliğ�yle savaşmaktır. Eğer bu yüzeysel okumay­
la yetinseydik, 'gece yolculuğu' anlatısını haifi harjlne alarak, 
Muhammed'i kolaylıkla ilk kozmonot olarak kabul ederdik! 

Mesajın yonımlanmasını reddetmek, insan ilişkilerini ta­
rihin aşılmış bir anında dondurarak, bizim hareketimizi de sa­
katlar. 

Geçip giden bilimsel teorilerin ötesinde, Kur'an'ın bize 
öğrettiği ve geçip gitmeyen şey, (her bilimsel teorinin, her yeni 
bir gerçekliğin keşfinin yaratıcı bir açılış getirdiği) dünyaya ba­
kıştır: Dünyanın ilk nedeni ve son amacı olan Yaratıcı'nın birli­
ğinden ileri gelen dünyanın birliği; doğanın bütün olaylarının 
ve bu tek dünyada bütün insanların yazgılarının karşılıklı ba­
ğımlılığı; doğanın düzeni ve içinde hiçbir şeyin raslantı olmadı­
ğı, her şeyin anlamlı olduğu bu birliğin ve bu birbirine bağımlı­
lığın içinde hayatımızın anlamı; yerinin kesilmeyen fışkırışı, çe­
lişkilerden uzak bir ahenk gösterip sonra, yazgıların evrensel 
dayanışması olan bu karşılıklı bağımlılığın, 'Allah!' dediğimiz 
zaman hayatımızı adadığımız ve doğnıladığımız bu birliğin ve 
bu anlamın güzelliği olan bu uyumun zaferine katılmaya bizi 
çağıran bir dünyanın sürüp giden yaratılışı. 
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Bu bakış, bilimsel araştırma için, Allah'ın işaretleri olan 
olguların her zaman daha cesur analizi için, Einstein'ınkinde 
olduğu gibi daha kapsamlı teorilerin (ki bunlar da Allah'ın ve 
O'nun yarattığı dünyanın Birliği'nin tanıklığını yapan işaretler­
dir.) sürekli daha nıtkulu sentezi için, en yüksek güdülenmedir. 

Bu okuma, yeterliliğe, zihinsel tembelliklere, dogmatiz­
me ve onun doğurduğu engizisyonlara düşmemeye çalışır. 
(Dogmatizm, engizisyonları doğunır, çünkü tam ve kesin bir 
gerçekliğe inanıyorsam onu reddene herhangi bir kötü inançlı­
dır ya da hasta. Çünkü benim kanıtlanma karşı geliyor: O halde 
onu bir akıt hastahanesine ya da bir hapishaneye kapatmaktan, 
yahut ölüme göndermekten başka yapacak bir şey kalmıyor ar­
tık.) Dogmatizmin acımasız ve öldüriicü mantığı böyledir. 

3) Son mesaj, Kur'an 
Kur'an, lbrahimi inancın birliğini, lbrahim'in örnek 

inanç sadakatini sürekli hatırlatır ve Kur'an öğretisine göre, ls­
lam peygamberleri olan Musa ve lsa'ya gelen vahiyleri tamam­
lamaya geldiğini (III, 3-4; V, 48; VI, 154 )  sürekli vurgular. 

Hatta, ilah! sözü daha iyi anlamak için, yalıudiler ve 
hristiyanlar, Tevrat ve lncil olan önceki hatırlatmalara ve 
onun aracılığıyla bütün müslümanlara tavsiye eder: "Biz sen­
den önce kendilerine vahyettiğimiz erkeklerden başkasını gön­
dermedik. Bilmiyorsanız, kendilerine hatırlatma gönderilmiş 
insanlara sanın." (XVI, 43 ve XXI , 7). 

Bu, yalnızca bu ayetten ortaya çıkmaz. Eğer önceki bü­
tün peygamberler Allah'ın elçileri idiyseler ve Muhammed Pey­
gamber onları tekrarlamakla yetinmeyip mesaja yeni boyutlar 
(örneğin, Allah'ın hakkı ve Sezar'ın hakkını birbirinden ayıran 
lsa'nın tersine), özellikle siyasi ve toplumsal boyutlar kazandır­
dıysa, insanların hayatına ve tarihine Allah'ın geçmiş müdahe-
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leleri ve önceki mesajlar hakkında daha derin bir bilgi ile 
Kur'an'ı anlama gücümüz ne kadar zenginleşmişse, mesaj o ka­
dar iyi anlaşılacaktır. 

Başka bir deyişle, İslam teolojisi, önceki vahiylerin teo­
lojisinin ve yorumlanışının en derinden getirdikleriyle bütün­
leşmesini ne kadar becerirse, o kadar daha zengin olacaktır. 

Kur'an'ın defalarca tekrarlanmış öğretisine bağlı olan 
Şeyh Muhammed Abduh, bir İngiliz papazına şöyle yazıyordu: 
"Tevrat, İncil ve Kur'an, bana göre, birbirleriyle uyuşan üç ki­
taptır; aralarında sıkı sıkıya birleşmiş üç vaaz; dindar insanlar 
üçünü de incelerler ve onları eşit olarak yüceltirler. Böylece 
ilahi öğreti tamamlanır ve hak din bütün dinler arasından parıl­
dar." İncil okuduğundan dolayı müslümanlardan birini Pey­
gamber' in kınadığını aktaran sözde bir hadisin düzmece oldu­
ğumı, Kur'an'ın metni bile ispatlar. 

İslam'ın verimsizleşmesine ve önceki vahiyleri yürürlük­
ten kaldırmayan, aksine tamamlayan en son vahiy olarak ışıl­
damasıııııı zayıfhmasına neden olan, Kur':ın'la kökten çelişki 
durumundaki uydurma hadis tüıiidür. 

Kur'an'ın, "kendinden öncekini doğrulayıcı" OI, 97) ol­
duğu belirtilmiştir. "Gerçekten Tevrat'ı biz indirdik, onda yol 
gösterme ve bir ışık vardır. " (V, 44). 

"Onların ardından, yanlarındaki Tevrat'ı doğnılayıcı ola­
rak Meryem oğlu İsa'yı gönderdik ve ona, içinde bir yol göster­
me ve bir ışık bulunan İncil'i verdik." (V, 46). 

Bir müslüman bu ışıktan ve bütün halkların peygamber­
lerinin ışığından nasıl yoksun kalabilir? 

Bir müslüman, Hindistan'ın, Çin'in manevi deneyimin­
den hasıl yoksun kalabilir ve Kur'an ona bütün halkların pey­
gamberlerine inanmayı buyurmuşken (II, 4), o, peygamberle-
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rin öğretisini nasıl bilmeyebilir? 
Kur'an, defalarca tekrarlanmış ve defalarca yitirilmiş me­

sajı tekrar kurar (XXI, 2 ve XXV, 5) .  Yalnızca 'Kitap ehli'nin de­
ğil, bütün insanların inancının mesajını: "And olsun ki, biz sen­
den önce de peygamberler gönderdik. Onlardan kiminin hika­
yesini sana anlattık, kimini de anlatmadık." CXL, 78 ve IV, 164). 

Hepsinde ortak olan şey, çok sık bozulan ama çok yalın 
bir öğretiye indirgenen ilahi mesajdır: O olmadığı zaman dün­
yanın bir kaosa dönüşeceği, Allah 'ın birliği ( tevhid-i billalı); 
hiçbir insanın diğerlerine takvasından başka üstünlüğü olma­
yan, insanf birlik; doğanın olgularından ve tarihin olayların­
dan, peygamberlerin sözlerine varıncaya kadar Allah'ın bize 
işaret"(ayet)'leriyle gösterdiği, anlamın ve hayatın birliği; Al­
lah'ın isteğine uygun olarak insan toplumlarını ve dünyayı de­
ğiştirmek için insanın harekete geçme ödevi ve sorumluluğu . . .  

Kur'an'ın dediği gibi, Allah, bütün toplumlara aynı mesa­
jı iletmek için Peygamberler gönderdiğine göre, örneğin Hin­
distan'ın büyük kutsal metinlerinde, Veda'larda, Upanişad'lar­
da, Bhagavad Gita'da, bu mesajın izleri vardır kuşkusuz. 

Eski zamanların tüm toplumlarına özgü çoktanrıcı biçim­
lere karışmış olsa bile, hayatın, insanın, doğanın ve ilahi olma­
nın derin birliğinin anlamı hala 'Veda llahileri'nin görkemli şiir­
selliğinde ortaya çıkıyor. 

llahi hayatın en üstün birliğine, insanın özveri, eylem, 
bilgi ya da aşkla katılışının biçimlerinden her birini ifade eden, 
Allah'ın adlarının çeşitliliği arasında "Bilgeler, tek Varlığa bir­
den fazla isim veriyorlar . . . ıı(98l Onlar her şeyde bulunan işaret-

(98) Rig Veda . Böliiııı 2, okuma 3, ilahi 7. <Traduction langlois, s. 150) Ed. Mai­
sonneuve, Paris 1984 . 
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/eri çok iyi tanıyorlar. "Her şey konuşur." 
'Upanişadlar' insana, kendi kendine yeterli olduğuna ve 

en son gerçeklik olduğuna inanma yanılgısını açarlar: Bir ile 
ilişkisinden başka hayatının anlam ve gerçekliği yoktur. 'Sve­
tasvatara Upanişad' "biçimi olmayan ve ikincisi bulunmayan, 
Şahit, Baki, Mutlak, bütün varlıklarda gizli, Tek Tanrı"yı ( Upa­
nişad, VI, 5) öğretir. 

Bütünlüğü içerisinde Kur'an'ın diyeceği gibi: "O, ilktir ve 
sondur; zahirdir ve batındır. O, herşeyi bilendfr.11 (LVII, 3); "Her 
şey Allah'tan gelir" (iV, 78); "Her şey Allah'a döner" (II ,  210)  
VS . . .  

Upanişadlar'a göre Tanrı, yalnızca "olan her şeyin içinde 
değil, olan her şeyin dışındadır, evrenden daha geniş"tir.<99> 

Böylece Allah'ın aşkınlığının bilinci doğuyordu. 
Nihayet, bütün Veda bilgeliğini özetleyen 'Bhaghavad 

Gita', insan için temel problemi ortaya koyar: llahi irade nedir? 
Bu iradeye boyun eğen insanın ödevi nedir? O zaman 
Arjuna'nın somlarına peygamberce yüce cevap gelir: "Sen et­
ken olma görevine sahipsin . . .  Bütün arzularını aşarak, bağlılık­
tan kurtulmuş, giden ve artık bu benim!" ve 'ben!' demeyen in­
san barışa kavuşur. Bugünün görevini yerine getirir. Çünkü ey­
lem pasiflikten üstündür." Bu öğreti, 'Allah'ın Halifesi' olarak 
insanın sonımlulukları konusunda Kur'an'ın öğretisiyle birleş­
miyor mu? · 

Bütün bunları, Hinduizm ile İslam arasında farklılık yok­
tur yanılgısını yaratmak için değil, yalnızca, bütün kutsal mesaj­
ların aynı Tanrı'dan geldiğini ve aynı öğretilerin taşıyıcıları ol­
duklarını hatırlatmak için söyledim. Fransız cizvit bir bilgin 

(99) lslıa Upanislıad, 1, 5. 
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olan Peder Teilhard de Chardin'in yazdığı gibi: "Yükselen her 
şey birbirine yaklaşır." 

Gerçek bir diyalog ancak, her konuşmacı baştan itibaren 
başkasında öğrenilecek bir şey olduğuna inandığı zaman var­
dır. 

Düşünüyonım ki, örneğin hinduların advaitası ile müs­
li.imanların tevhidi arasındaki kökten farklılıkları gizlemeksizin 
ve küçümsemeksizin, Veda advaitası üzerine derin ve dürüst 
bir düşünme, (Peder Montchanin, Veda advaita'sı ile hristiyan­
ların Tanrı anlayışı arasında ilişkiler bakımından bunu seve se­
ve yaptı . )  karşılıklı birlik anlayışlarımızı zenginleştirecek ve 
karşılıklı advaita ve tevhid anlayışlarından doğan gerçek bir 
hindunun ve gerçek bir müslümanın eylemindeki gerçek ben­
zeşimleri ve de farklılıkları ortaya çıkaracaktır. 

Bu diyalog, Batı'nın pozitivist ve bireyselci yaşama ve 
düşünme biçimlerinden ve onların intihara götüren somıçlann­
dan kurtulmanın araçlarını ortak olarak araştırmaya götürebilir. 

Bütün büyük maneviyatlar için de durum aynıdır. Seç­
mecilik sözkonusu değildir: Tersine kendi inancının kendine 
özgülüğünü daha derinden kavramak, başka inançları daha de­
rinden tanıyarak olabilir. Hindistan ve Çin'in, Zerdüşt ve İn­
cil'in kutsal metinlerini, Afrika'nın ve Amerika yerlilerinin bü­
yük manevi geleneklerini tanıyan bir müsli.iman, Kur'ani vahiy­
de bütünlük olan ve onda tek olan şeyi ( Başkalarının inançları 
bilinmediği ya da küçük görüldüğü için yalnızca yeterlilik ve 
ince bir zafercilikle tek inanç yerine) daha iyi anlayabilmekle 
kalmaz, başka inançlardan gelmiş insanlarla hem verimli ve ce­
sur hem de kazanan bir diyaloğa girişebilir. 

Çünkü, diğeri, öncelikle gerçeklikten taşıdığı lıer şeyi 
tanınarak ele alınırsa ve sonra onunla, kendi zamanlarından bi-
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ri gibi inancıyla bütünleşen daha yüksek bir inanca doğru yük­
selmek isternirse, bu diyalog kazanan olabilir. 

Çok üşüyerek _kendi kendine kapanma, zayıflığın bir 
işaretidir. Kazanan ilk dönem lslam'ı, bu korkuya sahip değil­
dir. Kimliğinden hiçbir şey kaybetmeksizin Bizans, Yunan, İran 
ve Hindistan gibi bütün kültürlere açılmış ve parlaklığıyla bin­
lerce hristiyan, yahudi, zerdüşt kazanmıştır. 

* * * 

Bu devamlılık ilkesi, bütünlük ilkesinden ayrılmış ol­
mayacaktır. 

Kur'an, talimatlarını komut gibi değil, daha çok yol gös­
tenne ilkeleri gibi veriyor. Yürürlükten kaldırdıklarından dolayı 
Peygamber'i kınadıklarında, Kur'an'ın mahkum ettiği (XVI, 

1 01 ) insanların yaptığı gibi, ayetleri, her birini lafzında karşı 
karşıya getirmek yerine, tarihsel olarak yeralan hareketler ve 
meseller aracılığıyla, ayetleri canlandıran ve onlara bir anlam 
veren niyeti, Peygamber'le gönderilmiş büyük ilahi tasarıyı, 
amacı ve bütünü yeniden yakalamak önemlidir. 

Bu tutarlılık yasası, lafızcılıktan kurtulmaya ve dölleyici 
birliği içinde ilahi sözü yaşamaya izin verir. Şeyh Muhammed 
Abduh bize; "Peygamber'in söylediklerinin hepsi aracılığıyla 
yön bularak gerçek anlamı aramamızı" tavsiye eder <Tevhid m­
salesi s. 89). Bir Kur'an ayetini, Kur'an! vahyin bütünlüğü için­
deki bağlamına yerleştirerek onun derin anlamını ve evrensel 
değerini araştırmak yerine, ona mutlak bir anlam vermek için 
onu soyutlayan lafızcı tutumdan kaçınmak amacıyla, Kur'an'ın 
okunuşunun toptanlık ilkesini formülleştiren Şeyh Badis'in de­
diği gibi: "Birbirlerini aydınlatan Kur'an bölümlerinin sayısı 
çoktur. " (SHB. Haziran 193.3, s. 266) 

Örneğin besinle ilgili hiçbir yasaklamanın mutlak olma-
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ması anlamlıdır. Kur'an, kesilmemiş hayvanlar konusunda, 
İsa'nın yürürlükten kaldırdığı ,  Eski Ahit'in yasaklamalarını yeni­
den getirir, fakat zonınluluk anında bu etlerden yemenin güna­
hı olmadığını ekler (II, 173; VI, 154; XVI, 1 1 5) .  

llke açıktır: Her bir durumda, bir buyruğun veya bir ya­
saklamanın amacını sorglı lamak ve bir amaca ulaşmanın 
araçlannı araştırmak söz konusudur. Temel olan, Vahy'in il­
kelerinin ihlal edilmemesidir. Bu da, İslam'ın daha yüksek bir 
değerine saygıyı terketmeye zorladıklarında, bütün emirlerinin 
yahut bütün yasaklamalarının uyulmayabilirliğini ve uygula­
mak zorunluluğunu içerir. 

İslam ülkelerinin çeşitli siyasi rejimleri üzerine bir yargı­
da bulunmak, biz batılı müslümanlara düşmez. Bu, o ülke 
halklarının her birinin kendi işidir. 

Fakat ilk görevimiz, yalnızca İslam yanlısı bir bakış açı­
sında yerleşerek değil, sömürgecilerin daha iyi egemen olmak 
için bölmek kaygısını taşıdıkları bir 'Ümmet'in uhısı'arı biçimin­
de ufalanmanın ötesinde, İbrahim! soyun bütün maneviyat ai­
lelerini ve insana, inançlarının, kendilerinden habersiz, Allah'a 
inancı içerdiğinin farkında olmadıkları için yalnızca ateist ol­
duklarını söyleyen hümanizmalar dahil, üç dünyanın bilgelikle­
rini uyandırarak evrensel bir bakış açısına yerleşerek İslam'ın 
mesajını, bütünlüğü içinde savunmaktır. Ateizm de dahil, çün­
kü önemli olan, tekrar edelim, bir insanın inancından dolayı 
ne söylediği değil, bu inancın o adamı ne hale getirdiğidir. Bu­
gün İslam'ın gerçek yüzünü dünyaya kapatabilen her şeye kar­
şı, kurutucu ve Talmudi bir lafızcılık eğilimine karşı, İslam'ın 
espirisiyle hiç uyuşmayan, Batı'nın kilise egemenliği yanlışlığı­
nın bir tüıiinü İslam'da uyandırana kadar, 'İçtihad'ı oligarşize 
etme akımına karşı, İslam'ın canlı olduğu şeyi hatırlatmak göre-
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vimizdir. 
' 

Yüzeysel okumaların bin yıllık uyuşukluğundan çıkmak, 
Kur'an'ın kendisine yeniden kavuştuktan ve onun kendi bü­
tünlüğü içinde ve kendi anlayışı içinde yeniden bulduktan 
sonra, bir toplumun hayatında Allah'ın müdahalesinin zonınlu 
tarihselliğinin, mesajın sonsuz ve evrensel özelliğini tartışma 
konusu yapmadığının bilincine vardıktan sonra, Kur'an ya da 
Sünnet'i yeterlilild.en ilham almış bir okumayla okumamaktır. 

'Yeterlilik'ten esinlenmiş bir okuma öyle bir ilkeden ha­
reket eder ki, bu ilkeye göre Kur'an bize yalnızca, amacı Al­
lah'ın isteğini yerine getirmek olan 'doğnı yolu' göstermez, her 
şeye yettiğini, yani örneğin toplumsal ve politik hayatın bütün 
yasaları gibi bütün bilimsel gerçeklikleri içerdiğini de gösterir. 
Oysa Allah Kur'an'da Peygamber'e şöyle emrediyor: "De ki, ba­
na(*) ilimden yalnızca az bir şey verilmiştir" CXVII, 85 ) ve yine 
"De ki: Ey Rabbim, benim ilmimi arttır." CXX, 25) .  Peygamber 
mümine buyunıyor: "Bilimin araştırılması, bütün müslüman er­
kekler ve bütün müslüman kadınlar için kutsal bir görevdir" ve 
"tlim Çin'de de olsa arayınız11000J _  Bu öğretiden uzaklaşmanın 
sonu, zihnin tembelliğine ve katılaşmasına varır ve Kur'an'ı an­
siklopedi yahut yasa dergisi rolüne indirger. O da bizi, dünyayı 
incelemekten, k\i ltürlerin karşılıklı verimliliğiyle kendimizi, 
inancımızı zenginleştirmekten ve hepsinin manevi deneyimle­
rinin bilgisiyle ve onların Allah'a yaklaşımlarını daha iyi tanıdı­
ğımız oranda daha iyi bir İslam çağrısı olacak bir diyalogla 
inancımızı 'kazanan' kılmaktan uzak tutar. 

(0) Kur'an metninde ibare "bana" değil "size"dir. (Çev. ) 
( 100) Bu metinde kullanılmış olan ilim sözcüğü ( Kıır'an'da türevleriyle birlikte 

549 defa tekrar edilmiştir) terimin e:n genel anla mında "biliııı"c uygun 
gelir. Dini bilgi, teoloji başka bir ıerinıle gösterilmiştir: "Hikmet". 
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Şeyh Muhammed Abduh, Tevhid Risalesi'nin 'Peygam­
berlerin Rolü' bölümünde açıkça şöyle yazıyordu: "Peygamber­
lerin görevi, ne profesörlerin ne de uygulamalı sanat üstadlan­
nın görevidir; aynı şekilde bize tarih öğretisi. .. çeşitli bilimlerin 
konusunu oluşturan şeyleri de getirmediler. . .  Bütün bunlar 
maddi hayatı sağlamak için araçlardan bir kısımdır . . .  

Peygamberlerin sözlerinde yıldızların durumu, yeıyüzü­
nün şekli vs. konulara işaretler bulunur. Fakat bunların, ilahi 
bilgeliğin ortaya çıkışları üzerine dikkatlerimizi çekmekten ya 
da zihni, sırları çözmeye ve harikalara hayran olmaya yönelt­
mekten başka amaçları yoktur." 
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SONUÇ 

Bugün lslam, donığuna ulaştığı zamanda olduğundan 
daha büyük gelişme imkanlarına ve bakış açılarına sahiptir. 
Amerikan ve Sovyet modelinin ikili ve kesin iflası karşısında, 
bu ikili başarısızlık tarafından hayatı tehdit altında olan bir 
dünyaya yeni bir umut verebilir. 'İçtihad'ı dışlayarak çaresiz bir 
çöküşe mahkum edecek olan bütün karşı çıkışların ötesinde, 
kendisinin büyüklüğü olan hayat verici ilkelerini yeniden bul­
masını bilirse, bunu yapabilir. 

Hinduizm ve Budizm'in tersine, İslam, dünyanın bir kö­
tülük olduğunu ve bireyler için kurtuluşun ondan kurtulmak­
tan ibaret olduğunu düşünmez. 

Hristiyanlığ'ın tersine, "Sezar'a ait olanla Allah'a ait olanı" 
karşı karşıya getirmez ve keşişlere özgü hayatı tavsiye etmez 
(LVU, 27). 

İnanç ve hareket tek bir şeydir: Dış tezahürü eylem olan 
şeyin içi inançtır. Biri, diğeri olmaksızın varolamaz. 

İçte olan hiçbir şekilde küçük göıiilmez: "İnsanlar kendi 
içlerindekini değiştirmedikçe, Allah onların dunımlannı değiş­
tirmez. " ( XIII, 1 1 )  'Ümmet', yani mi.isli.iman toplum, evrensel il­
ke olarak, ırkla, toprakla, dil yahut kültürle değil, Allah'ın isteği 
olan iman toplumunu yeryüzünde gerçekleştirmek amacıyla ta­
nımlanmış bir toplumdur. 

Yeni gözlerle okunan Kur'an, o zaman gerçek büyüklü-
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ğü içinde ortaya çıkar: Son vahiy. Gerçek büyüklüğü, onu ken­
di dillerinde alanların, keııdiııe yeterliliğin ve muhteşem yal­
nızlığın utkucu dilini muhafaza ettiklerinden dolayı değil, ter­
sine bütün bilgeliklerin ve önceki vahiylerin ona doğru yönel­
melerindendir. 

Doğanın bütün determinizmleri karşısında insanın aş­
kınlığını, insanların bütün düşüncelerinin, bütün eylemlerinin 
karşısında Allah'ın aşkınlığını haber veren bütün mesajlar onda 
özetlenir. 

Bu dini, bugün nasılsa öyle değerlendirmeyeceğiz. İnsa­
nın insanlaştırılmasına katkıları aracılığıyla ve son on asrın ge­
leneklerinin öldüriicü lafzına değil, başlangıçtan gelen vahyi­
nin dinamizmine diriltici bağlılığı tekrar bulursa . . .  insana geti­
rebildiği şeyler aracılığıyla değer vereceğiz: Bin yıldan beri se­
çilmiş, her zaman aynı olan Kur'an kırıntıları anlatılmakla yetin­
meyip, mesaj canlı, organik bütünlüğü içinde tekrar okunur­
sa . . .  Vahyin ilahi sözü olan Kur'an, geleneklerin insani sözüyle 
karıştırılmazsa, . .  vahyedilmiş her ayetin, bir topluma, tarihinin 
bir anında ortaya çıkmış somut problemlere cevap vermek için 
indiği unutulmazsa, .. Bu ayetlerin sonsuz değerinin kesinlikle, 
soyut bir formül olmasından değil, canlı bir soruya canlı bir ce­
vap olmasından ileri geldiği ve bugünümüzün canlı sorunları­
na, ondan hareketle, bir cevap bulmaya bizi çağırınak için son­
suz uyarı değerini, on dört asır sonra, bizim için saklı tuttuğu 
unutulmazsa, . .  Kur'an! metnin bize çok sık hatırlattığı gibi, aş­
kın bir Allah'ın, insanların dilini aşan bir dille, gerçekliği bize 
hazır olarak vermek için değil, gerçekliği araştırmamızda bizi 
yönlendirmek için mesel diliyle konuştuğunu unutmazsak, . .  
Peygamber' in arkadaşlarının, 'iyi yönlenmiş' Halifelerin ( Hule­
fa-i Raşidln), geçmişin büyük hukukçularının, yaratıcı sorumlu-
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luk içinde, Medine Toplumu'ndan çok farklı bir imparatorlukta 
kendi zamanlarının yepyeni problemlerine çözümler bulmasını 
becerdiklerini ve onları bağlı olmanın, onların sözlerini tekrar 
etmek değil, onların örneklerini, sonımluluk isteyen ve yaratıcı 
girişimilerini taklit etmek olduğunu hatırlarsak, . .  Onlar, Allah'ın 
doğru yolunda kendi zamanlarının problemlerini çözmesini 
bildiler; onlar, bize her yerde kullanılan reçeteler değil, yeninin 
karşısında kullanmak için bir yöntem ulaştırdılar. 

İslam yalnızca bu şekilde, canlı, evrensel, her şeye açık 
olabilecektir. Zaten bu onun ilkesidir. 

Zamanımızın insanlarını ölümden kurtarmak için, insan­
lığın kaybolmuş boyutlarını, aşkınlık ve birlikteliği onlara hatır­
latabilmesi, en evrensel din olarak, böyle ollır. 

Günümüz dünyasının ihtiyacı olan ( aksi takdirde cezası 
yıkılmak olan) temel mesaj, onda özet halinde bulunmaktadır. 

O halde bu ti.im di.inyalatın inanç senfonisi içinde 
Batı'nın, kendisinde hiçbir büyük din doğmamış tek kıta olan 
bu Avnıpa'nın katılımı ne olabilir acaba? 

Asıl katkısı teknik değil, eleştiridir. 
Teknik, önemsenmeyebilen bir katkı olsun demek değil­

dir bu; insanın yıkımına değil, gelişmesine hizmet etmesi için, 
insanların bilgeliği ve Allah'ın vahyi, eleştirel ve seçici bir bi­
çimde hayatlarımıza uygulamaya izin verirse, az önemli değil­
dir. 

Fakat teknik, bize araçlardan başka hiçbir şey üretmez 
ve şimdi biz, araçların fazlalığı ve amaçların yokluğu yüzünden 
ölüm tehlikesiyle karşı karşıyayız. 

Sokrates'ten Kant'a ,  Kierkegaard'tan Marx'a, Nietzs­
che'den Husserl'e kadar Avnıpa'nın getirdiği şey inanç değil, 
şüphedir. 
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Bu şüphe, bütün gerçek inanç için gerekli kıvılcımın ka-
nıtıdır. 

Hayatımızın, ölümümüzün ve insanlık destanının anlamı 
problemine cevaplar yüzyıllardan beri bulunmuştur. 

Vedalar ve Upanişadlar'la birlikte Hindistan'da; Tao­
izm'le birlikte Çin'de; Zerdüşt'le İran'da; Büyük kozmogonile­
riyle Afrika'da; Popo! Vuh'la Amerika'da; İbrahim, İsrail pey­
gamberleri, İnciller ve Kur'an'la Yakın Doğu'da . . .  

Bu  cevaplar, mitlerde ve vahiylerde verilmiştir. 
Doğu'mın mitolojileri ve bilgelikleri, Varlık'ın içinde yer­

leşmek ve onun ne olduğunu söylemek gibi dogmatik eğilime 
sık sık kendilerini kaptırdılar. Fakat şu çok değerli katkıyı getir­
diler: Görünenin ötesinde temel gerçekliği aramak; insanı bu 
asıl gerçekliğin içine yerleştirmek; oradan hareketle amaçları, 
insanların hareketlerinin anlamı ve hedefini ortaya çıkarmak; 
bütün insani tasarının ve bütün gerçckleştirimin hesaplanabil­
diği referans noktasını bulmak: Hindistan'ın Mahabaratlıa'sı 
onun Baghavad Gita'sı, Ramayana ve onun örnek kahramanı 
Rama, bin yıllık değerleri kurdular. 

Orta doğu'mın büyük ilahi mesajları olan, Tevrat'ın ve 
Peygamberlerin, İncillerin ve Kur'an'ın mesajları, Allah'ın vahyi 
aracılığıyla anlamı bildirmek, doğru yolu ve amaçlan göster­
mek için insanların bilgeliğinin yerine geçtiler. 

Mit bir bilgi' olduklarını, yani masal kahramanlarına ve 
tanrılarına yaraşır bir dünya kurmak için şiirsel yöneliıriden 
başka bir şey olduklarını ileri sürmüşlerdi .  'Vahiy' şeklinde 
rehberlik gören halklar, kendi güçleriyle ımıtlağa ulaşamaya­
caklarnının, ama bu imkanı, mesajını insanlara i11diren Allah'ın 
bir insiyatifinden alacaklarının farkına vardılar. Oysa, örneğin 
Hind bilgeliğinde insanın elinden tutan Tanrı'nın bir vahyi ol-
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maksızın, insan kendi çabasıyla 'küçük ben'den en yüksek bir­
liğe yükselir. 

Aşkın bir Tanrı tarafından amaçların ve anlamın açıkla­
nışı, mit gibi, dogmatik bir kapanışa sahne oldu. Burada artık, 
mitsel düşüncenin güçsüzlüğünde olduğu gibi, varlığın içine 
yerleşmek ve onun ne olduğunu söylemek söz konusu değil­
dir. Ama insanların dilinde Tanrı adına konuşmayı ileri sürmek, 
mutlağın görevinde bulunmak ve Tanrı'nın sözünü insani sözle 
karıştırmak söz konusudur. 

Üç yenilenmede de peygamberliğe bağlılık, iktidar ve 
ideolojiler tarafından yok edildi. 

Yahudilik adına büyük Mesilıl Peygamberler, evrensel 
mesajı haber veriyorlardı. MÖ. 750'ye doğru Aınos. 740'a doğru 
İşaya. Üç buçuk asır sonra, 798'de, ırk ayrımcılığını ve yahudi 
olmayan kadınları boşamayı gerektiren ve bütün sertliğiyle bü­
yük din adamlarının egemenliğini kuran, Esdras ve Nehe­
mie'nin kavimci yorumunda 'Yasa' okunmuştu . 

Hristiyanlık benzer bir kapanışı lsa'nın doğumundan 
yaklaşık üçbuçuk asır sonra tanıdı: Allah'ın Krallığı'nı haber ve­
ren, ruhlar üzerine egemenliği Sezar'a vermeyerek bütün hiye­
rarşiye meydan okuyan, en yoksun olanın aracılığıyla aşkınlı­
ğın ortaya çıkacağını gösteren Mesih'in mesajı, İznik'te Romalı 
imparator (ölümüne kadar putperest tanrıların patronu ve 
ölüm döşeğinde sapık mezhep Arianizm'clcn bir papaz aracılı­
ğıyla dönmüş olan) Constantin'in isteğiyle kökünden tersine 
çevrildi. 

Yahudilik için Mendenhall ' in söylediği, bu kahrolası 
'ikinci kuşak' yasasından İslam da kurtulamadı. Hiçri 4. asrın 
sonundan itibaren (yorumlama üzerinde düşünme çabasının 
kapısını ) 'İçtihad kapısını kapama' eğilimi kendini göstereli. 
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Resmi olarak değilse bile, en azından gerçekte kapı kapandı. 
Gazali (1059-1 1 1 1  )'den sonra ve ehli sünnet tarafından benim­
senmemiş olan "sufiler". dışında, resmi İslam içinde intikal, 
lafzi yonımlama ve şekilcilik egemen olur. Kur'an, şerh duvar­
ları arasında hapsolur. Yeni müslüman kuşaklar için sonsuza 
dek canlı bir çağn olmayı bırakır: Abbasi Hanedanı altında, an­
lamın hepsi bir defada tespit edilmiştir. Abbasi hükümdarlar, 
imparatorluklarının içten ve dıştan tehlike altında kalmaya baş­
ladığı ve son zamanda İslam'a girmiş insanların içinde çokları­
nın yeni efendilerinin statüsünden yararlanmak için kendileri­
ne müslüman dedikleri bir dönemde, İmparator Constantin'in 
Hristiyanlık için yaptığı gibi davrandılar: İmanın içselliğ·i ve 
inanç işinin içe kapanıklığı, sadık olanı isyankardan ayırmak 
için kolaylıkla anlaşılabilir bir ölçüt meydana getirmiyordu. O 
halde gözle görülür dış bir kriter gerekiyordu: 'İyi müslüman' 
artık Allah'ın rehberliğini izlemek için Allah'a ve O'nun pey­
gamberlerinin mesajına inanan kimse değildir. Kolaylıkla sap­
tanabilir ve titizlikle düzene konmuş dış pratikleri, emirlerinde 
ve yasaklarında değişmez olan bir geleneğe uygun olan kişidir. 

Bu, bin yıl süreyle, Kur'an'ın yorumlanışıyla ilgili ekolle­
rin formüllerinin mekanik ve yüzeysel tekrarları içinde şekilcili­
ğin ve dogmatizmin zaferi oldu. 

İslam dünyasının çöküşü böyle başladı ve on asırdan be­
ri böyle sürdü. 

Kur'an'ın düşünmeye ve araştırmaya ilahi çağrısının kar­
şıtı olan böyle bir anlayış, sahte ilmi, tasarı değil de anılardan 
başka bir şey olmayan ulema ve siyasi liderlerle birlikte uyku­
ya çekilmeden önce yapmak istediği gibi, müslüman ülkeleri 
tarihin hareketinin kaldırımlarına düşüren bir tutuculuğa mah­
kum eder ve İslam inancının dünya çapında genişlemesine en-
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gel olur. 
lslam'ın, uyurgezer bir uyanış değil, bir uyanığın uyanışı 

olan gerçek uyanışında Batı felsefesinin rolü ne olabilir? 
Doğu'mın mitleri ve vahiylerinin yaptığı gibi hareketimi­

ze amaçlar belirlemesini bilmez. Ama mitlerin dogmalaştırılma­
sına ve vahiylerin din adamları tarafından toplanmasına engel 
olabilir. 

Sokrates hakkında elimizde efsanevi bir bilgiden başka 
bir şey . yoktur. Çünkü öğretisinin görgü tanıklarından biri, 
emekli süvari generali Xenoplon, onun öğretisinden düşünce­
ve yöntemi çıkarmak için fazla dar kafalı; diğeri Platon, üstadın 
sorularının yerine kendi sistemini koymamak için fazla 
dahiydi. 

Bu ipuçları ve Aristo'mın demagojik alayları arasında ba­
tılı felsefenin yalnızca sıfır yılını görebiliriz. Yeni bir kalkış 
başlatmak için Aristo geçmişin 'fiziklerini', 'metafiziklerini' ,  ve 
mitolojilerini kökünden silip attı: "Yalnızca bir şey biliyorum, o 
da, hiçbir şey bilmediğimdir. " Buradan hareketle, ister Protago­
ras gibi sofistler ister Laches gibi büyükler, ister Euthyhron gibi 
rahipler olsun, sahte bir bilginin kendini beğenmiş üstadlarını 
sorgulayarak ve şaşırtarak, onların sonuncu! amaçları olabile­
cek şeyi, onların kısmi amaçlarından çıkarmaya girişmek için 
acımasız, eleştirel bir soruşturma getirdi . Sorular kuşkusuz Soc­
rates'ten ve daha yavaş oluşan cevaplar belki Platon'dandır. 

Batılı felsefe ancak, Platon'un yahut Aristo'nun cevapla­
rının değil, Socrates'in cevaplarının sorumluluğunu üzerine al­
dığı zaman canlı olduğu ortaya çıkar. 

Ne yazık ki, lznik'ten sonra Hristiyanlık Saint-Augustin'le 
birlikte Platon'un veya Aquino'lu Saint-Thomas'la birlikte Aris­
to'nun dogmatik cevaplarının mirascısı oldu ve Socrates'in sor-
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gulamasını, 19. yüzyılın başında Kierkegaard'a ve 20. yüzyılın 
başında Maurice Blondel'e kadar tekrar bulamadı. 

Dogmatizm veya onun yadsınması, en çok ikisi arasında 
egemen oldu. 

Rönesans'tan beri egemen olan şey, onun yadsınmasıdır. 
İnsanın, Tanrı'nın bütün gücünü gasbetme iddiasıyla birlikte. 
Machiavel (1469-1 527)'le birlikte, artık aşkın bir amacı olmayan 
toplumun ilk kökten laikleştirilişi ortaya çıkar: Devletin ken­
dinden, güç ve büyüme isteğinden başka bir amacı yoktur. 

Kant, batılı felsefenin doruğunu temsil eder. Çünkü on­
da büyük bir konuyu ortaya çıkardı: Eleştiriyi. 

Saf Aklın Eleştirisi (Critique de la Raison Pure)'nde, Aris­
to'rnın kategorileri ve Euclides'in posti.ilatlarının demir halkası 
içinde boynu omuzlarına gömülmüş gibi görünse de, varlığa 
yerleşme ve onun ne olduğunu söyleme dogmatik iddiasının 
ve Platonculuğun sonunun geldiğini haber verdi. Onun buldu­
ğu ve bütün batılı felsefenin en verimli temel bulgusu çok basit 
bir şekilde şöyle formi.illeştirilebilir: Varlık, insan, doğa, tarih ve 
Tanrı dediğim şeylerin hepsini söyleyen bir insandır. lşte eleşti­
rel felsefenin ruhu budur. 

Daha önce teorik akıl düzeyinde, kendiııde şeyi bir pos­
tülat yaptı, hem zorunlu hem de ispat edilemez. Tanımla ta­
nımlanamaz! 

Nedenlerden değil, sonuçlardan hareket eden pratik akıl 
düzeyindeC lOI) tamamen insani eylemlerin tümünden postülat­
ları çıkardı: Özgürlük, ölümsüzlük, Tanrı. Bunlar da zorunlu ve 
ispat edilemezler. Hiçbir şekilde Euclides'in ya da Riemann'ın 
posti.ila_tı kadar keyfe bağlı değildir. 

(101) Kant: Pratik Aklın Eleştirisi (Critiqııe de la Raison Pratiqueti ) 2.  Kilap, 4,  

5, 6.  bölümler. 
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Özgürlük, yani fiziksel determinizmleri, onların bağlan­
maksızın, aşan özerk bir nedenin olasılığı. Bölgesel determi­
nizmleri düzenleyen ve sonuçlarına katlanan insanın en gün­
delik deneyimidir bu . Aynı zamanda bu, ispatlanamaz ama zo­
nınlu bir gerçekliktir. Onsuz sonımluluğun hiçbir anlamı olma­
yacatır. Hiçbir eylemi ve hiçbir ahlakı. 

Ölünısüzlük, bütün isteklerimden ve bütün kısmi tasa­
rılarımdan bağımsız olarak, onları yargılamak ve onlara değer 
biçmek için sonsuza yerleşen bir referans noktasının varoldu­
ğunun doğnılanmasıdır. Kısmi bir yararlanma ya da güç arzusu 
eğer hayatım, hayatımın sınırları içine kapanmışsa, kendi için­
de bir amaç, ölümden önce elde edilebilir bir amaç olabilecek­
tir. Benim isteğim Allah'ın rehberliğiyle aynı olmaya, ancak 
ölümün sınırlarının silinmesini ilke olarak ileri sürerek girişebi­
lir. 

Nihayet, Kant'ın en yüksek �yi dediği 'Tanrı ' ,  mutluluk 
ile erdem arasında, doğa ile özgürlük arasında uyumun postü­
latıdır. 'En yüksek iyi', nedenselliğin ve erekliliğin -ilk neden ve 
son amaç- tek bir şey olarak bulunduğu, hristiyanların 'Allah'ın 
Krallİğı' dedikleri şeyin diğer bir adıdır. Tanrı elemek, hayatın 
bir anlamı olduğunu ilke olarak ileri sürmek demektir. 

Yunanlılar, diyor Kant, bu en yüksek �yi problemini çö­
zemiyorlardı, çünkü onlar insan iradesinin ve aklının kullanı­
mının yeterli olduğuna inanıyorlardı. Onlar bilgeliklerini ilahlı­
ğı eşdeğer yapmışlardı: Bazıları -Epikürcüler- erdemi mutluluğa 
indirgeyerek, bazıları da -Stoacılar- mutluluğu erdeme indirge­
yerek. 

Kant: "Bütün ödevleri ilahi emirler gibi çok iyi tanımak" 
dediği an, batılı felsefenin bütün tarihinin en kesin eşiğini atla­
yıp geçer. Yüzyıllardan beri mitler ve vahiyler tarafından göste-
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rilmiş amaçları kabul eder. Fakat bizim ahlaklanmıza ve man­
tıklarımıza indirgenemeyen aşkın bir Tanrı adına insanın ka­
mışına ve davranma iddiasını reddederek kabul eder. Mitler ve 
vahiyler gerçektirler. Bize bizim nihai amaçlarımızı gösterirler. 
Fakat bunlar bilgi değildirler. Posti.ilattırlar. Zomnlu ve ispatla­
namaz. 

Kant, bir ameliyat bıçağı soğukluğuyla, sahte gerçeklik­
lerimizi yarıyordu. 

Ondan sonrakiler tutkulu ve ateşli olacaklardır. 
Kierkegaard, 'Korku ve Ürperti' <Crainte et Tremble­

ment)'de inancın babası tbrahim'in özverisini sarsıcı bir şekilde 
hatırlatarak, ti.im eserinin merkezinde, öznelliğin ve aşkınlığın 
yüzyüze bulunuşlarının tedirginliğini bize yaşatır ve tüm aklın 
ve tüm ahlakın ötesinde inancın bu posti.ilat özelliğini ortaya 
çıkarır: İnancın derinliği, etken olmak için inancın içinde otu­

, ran ve insanüstü ve sürekli bir bahis aracılığıyla inancın aştığı 
şüpheye bağlıdır. 

Kant'ın diğer mirasçısı Kari Marx, felsefenin so11uııu, ya­
ni konusu artık dünyayı yommlamak değil değiştirmek olan bir 
eylem felsefesini başlatmak için varlık felsefesinin sonunu ilan 
eder. Bu değiştirimin oyuncusu, öznesi olmak için insan, ken­
disini kendisinden yoksun bırakan yabancılaşmalardan ve fe­
tişlerden ve öncelikle, amaçlarının tespiti, araçlarının düzenle­
mesi ve ürünün paylaşımı gibi kendisinde tam anlamıyla insani 
olan şeyden, kapitalizmin başlangıcından beri yoksun bırakıl­
mış kendi öz çalışmasının yabancılaşmalarından kurtulmak zo­
nındadır. 'Capital', bu korkunç yabancılaşmanın etkin eleştirisi­
dir. 

Nietzsche, bütün Kant eleştiriciliğinin sınırında bir gedik 
açar. Ve bu, yaratıcı açılımı içinde hayatı alaya alan bütün ele-
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ğerleri yıkmaktır. Bize, ne inancı ne de hazır bir gerçekliği öğ­
retir. Bizi, putl�ştırdığımız sahte kesinliklerin ötesine geçmeye 
çağırır. Bilgiye benzeyen her şey süzgeçten geçmek zonında­
dır. Kant'ın eleştirisi burada sınırına ulaşmıştır. Nietzsche, 'Ne­
şeli Bilgi' (Le Gai Savoir), (1 1 1 ,  269)'de şöyle yazar: "İnancın 
nedir? -Herşeyin ağırlığının yeniden tanımlanması gerektiğine 
inanıyonım." Son bölümün adı 'Putların Alacakaranlığı'dır: "Çe­
kiç konuşur" ve biz bu put kırıcısından, Puşkin'in dizesine gö­
re, şunu öğreniriz: 

"Çekiç darbeleri camı kırar, demiri döver. " 
Gerçek Tanrı'nın, ne put kırıcı çekiçten, ne Kierkega­

ard'ın yürek daraltıcı kuşkusundan, ne de Marx'ın "halkın afyo­
mı" haklı eleştirisinden ve de Nietzsche'nin Zerdüşt'ünden 
korkmasına gerek yoktur. 

Putlarımızın son döküntülerini alevlerinde yakmak için, 
Kant'ın eleştirisini Kierkegaard, Marx ve Nietzsche'nin ara�ın­
dan sınırına ulaştırmak, bilimlerde, hayatla birliği içinde düşün­
ceye, politikada, oluşmakta olan tarihe yeniden kavuşmak için, 
Dostoyevski ile birlikte ahlakın sıfır yılını, Einstein ile birlikte 
bilimin sıfır yılını yeniden yaşamak, gerçek Tanrı'ya hizmet et­
mektir. 

Bu ikinci bin yılın sonınun en büyük dersi, hiçbir bili­
min ve hiçbir politikanın, eğer insanın aşkın boyutunu göz ö­
nüne almıyorlarsa, eğer Allah'ı hesaba katmıyorlarsa, ölümden 
kurtulmayı bize sağlayamamalarıdır. 

Bunun üzerine düşünmenin ve hayatımın bilançosu şöy­
le özetlenebilir: Bir çalışma ve harekete geçme varsayımı: Dün­
yayı, insanı ve tarihini okumak için çalışma; ve oradan anlamı 
çıkararak; Allah'ın, insanlara gönderdiği mesaja göre onları de­
ğiştirmek için hareke geçme. 
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Allah'ın değişmemiş doğa, insanlık tarihi ve vahiyler ara­
sında bize gönderdiği 'işaretler' olan bu mesajı çözmeyi öğren­
mek için bütün bir ömür azdır. 

Bu kitabın, Allah'ın bize konuştuğu dili, işaretleri artık 
okumasını bilmeyen bir dünyanın okuma yazma öğrenmesine 
yardım etmekten başka hiçbir amacı yoktur. 

Birilerine göre, eşyanın sözler gibi yararımıza hizmet et­
mekten başka anlamı yoktur: Yalnızca kullanma araçlarıdır. 

Diğerlerine göre, 'doğaüstü' vardır. Fakat doğanın, haya­
tın ve tarihin mayası olmayı bırakmıştır. Onlar onu, dogmayla, 
ibadetle yahut mitle, sürekli olarak yaratıcı, her zaman yeni 
olan anlamı aramaksızın durmadan yinelenen sözle elde edebi­
leceklerine inanırlar. 

Bu kitabın, kutsal kitapların okunuşuna bir giriş olacak 
bu çalışma varsayımını bulmak için el yordamıyla yapılmış ya­
rım yüzyıllık araştırmaların sınır kitabı olarak değerlendirilme­
sini isterim. Çünkü insan ancak, aşkın boyutunun bilincine var­
dığı zaman, yani kendisini artı)<:, kendi amaçlanna surunak 
amacıyla araç biçimine sokmak için fethedilecek bir doğanın 
taşrası olarak değil, Allah tarafından yaratılmış ve anlamını ve 
birliğini bu yaratılıştan alan bir doğanın öncüsü olarak değer­
lendirdiği zaman, tam olarak insandır. 

O zaman, doğanın bütün yaratıkları arasında, ilahi yasa­
ya zonınluluk yoluyla degil, yalnızca seçme yoluyla baytın eğ­
me özgürlüğünün ve sonımluluğumın ayrıcalığına sahip olan 
tek varlık insandır. Hata etme ve suç işleme tehlikesiyle birlik­
te, ama vahiy almak, ondan anlam çıkarmak ve oradan eylemi 
için rehber edinmek imkanıyla birlikte. İnsanın aşkın boyutu 
işte budur. 

Hayatı bu mesajın okunuşu üzerinde gösterilir. 
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İslam'ın bana çok pahalıya öğrettiği şey budur. 
Eğer orada Allah konuşmuyorsa, hayatımın bir anlamı 

kalmaz. 
Ve eylemi nıhtan yoksun, teknik bir işe dönüşür. Ve tari­

hin anlamı üzerine tanıklık ve oluşmakta olan bu tarihin de­
vamlılığına katılım olmaz artık. 

Böyle uyarılar yalnızca Kur'an'dan d'eğil, yorumun öte­
sinde kutsal metinlerden de gelir. 

Daha önce, halk resimciliğinin nasıl lsa'nın mi�jdesini 
(İncil) mucizelere çevirdiklerini söyledik. İnançta her şey 
mümkündür. 

İnananların saf inancı, Peygamber'i bir sihirbaz yapar: 
Musa, bir bastonu yılana çevirir; Hind fakirinin gökyüzüne bir 
attığı ve merdiven yaptığı, İsa'nın felçlileri yüıiittüğü ve Lazare'ı 
dirilttiği gibi; oysa kendisi defalarca tekrarlar: "Seni inancın 
kurtardı." Suda boğulan birinin sudan çekilip çıkarı!ıŞı biçimin­
de kurtaramaz: İmanın gücünü uyandırır. 

'Doğa yasaları'nda şiddetli bir kopma, mucize, ancak dar 
bir doğa, özellikle dar bir insan doğası anlayışı olanlar ve insa­
nın aşkın boyutunu hesaba katmayanlar için vardır. Yıkıcı 'nıh 
ve beden' ayrımını silmeye girişmek için şu şatafatlı ve gülünç 
ad konmadan önce, 'psikosomatik'i on asır önce uygulayan 
İslami tıbbın kunıcuları Razi veya lbi Sina, insanı bir bütün ola­
rak değerlendiriyorlar ve onun, bir kamyon gibi ayrı duran par­
çalar aracılığıyla tamir edilebileceğini düşünmüyorlardı. Fizik­
sel denilen hastalıkları tedavi etmek için, fizik şokundan moral 
güvenliğini sağlamaya, yahut müziğin uyumüna kadar, bütün 
nıhsal araçlar seferber edilmişti. Bugün, tüberkülozun iyileş­
mesinde, bir yaranın kapanmasında, 'moral'in veya bazı cilt 
hastalıklarının tedavisinde uykunun rolü, on asır gecikmeyle 
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keşfediliyor. 
Bu arada, bu sakatlanmış insan düşüncesinden hareketle 

Lourdes'in boş inançları sürdürülür. Çünkü inancın gerçek gü­
cü tanınmamıştır. 

Aynı sakat insan düşüncesi, politikanın ve tarihimizin en 
alt-üst edici olaylarını anlamaya engel olmuştur. 

Güç ilişkilerini, yalnızca ateş gücü ve lojiktikden hare­
ketle tahmin etmek için bir generalin en eski düşüncesine ge­
rek vardır. 

O halde Gandi, çağının en güçlü emperyalizmine ve 
Hindistan'ın İngiliz ordusuna nasıl meydan okuyabilir? Mao, 
'Büyük Yürüyüş'ü nasıl gerçekleştirebilir ve Tchang-Kai­
Tchek'in ve batılı sömürgeciler ile Birleşik Devletler'den oluşan 
destekçilerinin, savaşın efendilerinin o kadar üstün gücüne 
karşı sonunda Çin devrimini nasıl zafere ulaştırabilir? 

Vietnam halkı, asker gücü bakımından yüze karşı bir, 
sonra bine karşı bir oranıyla, sır�sıyla Fransa'yı ve Birleşik Dev­
letler'i nasıl yenilgiye uğratabilir? 

Çıplak elled olan bir halk, lran'da 'dünyanın beşinci or­
dusu'mı nasıl altedebilir? 

Lenin'in "öznel faktör" dediği, nesnel şartlann ağını kır­
ma yeteneğinde olan şey göz önünde bulundurulmaksızın 
inanç ayaklanmalarının, hatta devrimlerin gücünden hiçbir şey 
anlaşilamaz. 

Eğer, sınırlandırılmış bir tutkunun hizmetine vererek po­
litikanın, bu inancın mesihi gücünü kullanmak ve yönlendir­
mek istediği anda gerileme noktaları tesbit edilmiyorsa, dinle­
rin veya devrimlerin yozlaşmasından da bir şey anlaşılamaz. 
Sözü edilen an, Constantin'in, zayıfların gücünden askeri ve 
siyasi bir güç, imparatorluğun bir aracı -"Bu işaretle galip gele-
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ceksin", Haç işaretiyle- yapmak için zayıfların gücünü egemen­
liği altına aldığı andır. Ve Hristiyanlık yön değiştirir. 

Theodore Herzl'in, "güçlü efsane" dediği geri dönüşü, 
lsrail'in Tanrı'sının yerine "Yahudi Devleti" (Judenstaat)'ni koy­
mak için kullandığı andır. 

Bonapart'ın, artık insanın yeni bir çağını başlatmak için 
değil, bir ulus hegemonyası kurmak için Fransız devriminin di­
namizmini yönlendirdiği ve 'atlı Robespierre' olduğu andır. 

Stalin'in, devrimi, bütün ezilmişlerin umutlarının mayası­
na değil, zulmün yeni bir biçimine çevirmek için dogmalaştırdı­
ğı andır. 

Her bir dunımda, bir inanç ayaklanmasının gücü, mutlak 
değerlere bağlı mesihl umuda değil, farklı amaçlara, sözcüğün 
sakat ve sınırlayıcı anlamında, insaııf amaçlara hizmet etmek 
için güç ilişkilerinin entrikası içine çekilmiştir. 

Devrim gibi, din de kutsala nazaran, yani tarih ve güçle 
yetinmesine engel olan ve sonsuza açılışının genişliğini elde et­
meye zorlayan mutlak değerlere göre göreceliğinin ve "yeter­
sizliği"nin bilinci olmaksızın canlı kalamaz. 

Cehennem ya da cenneti araçlaştırmak isteyenler; bir 
başka dünyanın bol keseden sözünü veren dinler veya bütün­
lük ve yeterlilik içine iyice yerleşilecek bir gelecek gün kurun­
tusuna bugünün özverisini kurban eden devrimler utansın. 

"Dünyayı değiştirmek gerekiyor", diyordu Bertold 
Brecht, "sonra da o değişmiş dünyayı değiştirmek -" 

Bu, bütün mistiklerin öğretisidir: On asır önce Basra'lı 
Rabia, bir elinde bir kova su, öbür elinde bir meşale ile gezdiği 
söylenir; biri cehennem alevlerini söndürmek, diğeri cennetin 
tadlarını ateşe vermek için. Çünkü, diyordü, O'nun aşkıyla, 
O'nun isteğine baytın eğmenin sevinciyle değil de, ödülün çe-
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kiciliğiyle veya cezaların korkusuyla hareket etmek Allalh'a ha­
karettir. 

Sekiz asır sonra, Avila'lı büyük Sainte Therese, bu ger­
çek inancın haykırışıyla sona eren bir şiirde, aynı önemli ger­
çekliği ifade ediyordu: 

"Ne cennet ne de cehennem, olmasa da, 
Biliyonım, ey Allah'ım seni seveceğim yine. 
Seni sevmek ödevim olduğu kadar mutluluğumdur, 
O halde beni hiç yatıştırma, sana yalvarsam bile: 
Sana duyduğum aşkın umuda ihtiyacı yoktur." 
lki mistikle de, Allah'ın yargılaması hiç öte dünyada d.e­

ğildir ve hareketten sonra ödül veya ceza değildir. Ödül ve ce­
za, cennet ve cehennem her hareketin içinde mevcuttur; Al­
lah'ın orada mevcut olması gibi. Bu inanç, bizi ölümün ötesine 
taşır. Bu inanç, hayatın her hareketinde sonsuz hayattır. O, Al­
lah'ın yargısını kendinde taşır. Anın sonsuzluğu içinde. Cehen­
nem Allah'ın isteğinin ihlalidir. Ve cennet bu isteğe boyun eğ­
mektir. Zamanın dışında ve her an. llahi hayat içinde ne önce 
ne sonra vardır. Bir müeyyideyi veya bir vaadi izleyen hareket 
de yoktur. Hareket ikisini de kendinde taşır. 

iV. Henri Lisesi'nde hocalığımı yapan Alain, bize: "Er­
dem avuntusuzdur." diyordu . Bu onulmaz bilinemezci, bana 
inancın en derin gerçekliklerinden birini öğretti. 

Onda yalnızca . . .  Hayır! Yalnızca değil, her şey eksikti. 
Onda, ben olmayan şeye açılışın anlamı yoktu . Onu sevme­
dim, çünkü bana bunu öğretmedi ve onu izleyerek dünyevi 
yeterlilik eğilimine uyacaktım. 

Bütün bilimcilik veya kilisecilik yobazlarına karşı, kendi 
üzerine ve gerçekliklerimiz üzerine kendini beğenmiş kapan­
manın, yeterliliğin tuzaklarını bozmak söz konusudur. 
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Birinci Dünya Savaşı'ndan sonra, bütün geleneksel de­
ğerler nihilizm içinde yok olduğu zaman, sürrealistler haykırı­
yordu: "Sonsuzluğa katılın!" .  

Avrupalı etnosentrizmin kafesini kırarak, okullarda ve 
hayatında Batı'nın hiç bilmediği, Tchouong- Tseu ve Song re­
sim sanatına, Shankara ve Nagarjuna'ya, Attar, Rumi, !bn Arabi, 
!kbal'e katılın. 

O zaman Batı'nın bütün "felsefeleri" önemleri bakımın­
dan tam ölçüye gelmiş olacaklar ve bu evrensel bakış açısında, 
büyüklüğün kardeşliği içinde, Maitre Ecktart ve Saint-Jean de 
la Croix'nin Shakepeare ve Dostoyevski'nin, Thomas Eliot, Sa­
int-.John Perse veya Kazantzakis'in hayatımızın ve ölümümü­
zün anlamı üzerine bize, Allah'ı bir uzmanlığa çevirmek isteyen 
Hristiyanlık aleminin skolastik ilahiyatçıları ya da !slam'ın eski 
'kadıları' gibi, bir uzmanlık felsefesi yaptıklarını ileri süren pro­
fesörlerimizin bütün felsefesinden daha çok şey getirdikleri or­
taya çıkacaktır. 

Muhammed lkbal'ın yazdığı gibi: "Modern bilimlerin ve 
tekniklerin insana zorla kabul ettirdiği sorumluluk görevine in­
sanı yalnızca iman, en yüksek belirtileri içinde, ne dogma, ne 
din adamlığı, ne de ayin olan iman hazırlayabilir. 

İnsanüstü bir rekabetle değişmiş bir toplumdan ve 
manevi birliğini yitirmiş bir uygarlıktan insanın galip çıkabil­
mesi, ancak kaynağının ve geleceğinin yeni bir bakış · açısına 
kadar yükselerek olur. 11< 101' 

Bugün tam anlamıyla insani, yani ilahi, bir başka hayat 
sürmek ve yaşamak, sınırlarının bilincinde olan bir bilim, 

( 1 02) Muhammed ikbal, lslam'ın Dini Düşüncesinin Yeniden Kunılıışıı, Libre­
a irie Maisonneuve, 1955 s. 203. 
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amaçlarının farkında olan bir politika, postülatlanııııı bilincin­
de olan bir inanç ister. 

Çünkü insan, ancak Allah tarafından yaşatıldığında in-
sandır. 

Roger GARAUDY 
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