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ÖNSÖZ 

Tarih hoyunca insanların üç tür düşünme hiçimi ile hayata haktıkla­
rı. göıiilmektedir. Bunlar teonomik, heteronomik ve otonomik düşünme 
hiçimleridir. Teonomik düşünme hiçimi Tanrı merkezli bir düşünme bi­
çimi, heteronomik düşünme biçimi, çevresel etkilerin merkezde olduğu 
düşünme biçimi ve otonomik düşünme biçimi de bireyin eksene alındı­
ğı düşünme biçimidir. Bu düşünme biçimlerinin birbirinden büsbütün 
ayrı olup olmadığı önemli bir sorun olarak duruyor karşımızda. Bu dü­
şünme biçimleri çoğu kere akıl/vahiy ilişkisi çerçevesindeki tartışmalar 
olarak öne çıkıyor. 

Akıl/vahiy, ya da felsefe/din arasındaki ilişki uzun bir süre gerek 
Batı'da gerekse İslam dünyasında belli bir problem olarak tartışılagelmiş 
ve bu konuda değişik yaklaşımların ortaya konulmaya çalışıldığı görül­
müştür. Geçmişten günümüze tartışılan bu meselenin özü Peygamber­
lerin getirdiklerinin dışında bir hakikatin sözkonusu olup olmadığı me­
selesidir? Eğer böyle bir durum sözkonusu ise bu taktirde Din'in ya da 
Peygamberlerin işlevi nedir? Bu konuda insan aklının sınırlan nelerdir? 
Bu bağlamda Allah'tan gelen ile insandan sudur eden yaklaşımlar ara­
sında ne türden bir ilişki olabilir? Bu ilişkinin boyutları ve sınırlan neler­
dir? Şayet akıl ile Allah'ın buyrukları çatışır gibi görülürse hangisi tercih 
edilmelidir? Allah'tan gelen ilahi buyruklar karşısında insan aklının ko­
numu. nedir ve ne olmalıdır? İnsan, aklı ile mutluluğa, iyi ve doğru bir 
yaşama ulaşabilir mi? vb. gibi meseler gerek Doğu dünyasında gerekse 
Batı dünyasında a.sırlarca tartışılmış bir problem olarak öne çıkmaktadır. 
Ancak günümüzde de devam eden bu tartışmanın boyutları Doğu da .ve 
Batı'da elbette farklı olmuştur. İşte biz de bu çalışmamızda bu sorular et­
ı.ıfında gelişen tartışmalara değinerek Hikmet kavramının boyutlarını 
sorgulamaya ve irdelemeye çalıştık. Ayrıca Din ve Felsefe arasındaki 
ilişkinin boyutlarını Kur'an'daki Hikmet kavramı çerçevesinde irdeleye­
rek hu tartışmalara belli bir açıklık getirmeyi denedik. Bunu yaparken 
bizzat Kur'an'ın kullandığı hikmet kavı.ımını, Kur'an çerçevesinde ele 
alarak bu kavramla ilgili olar.ık ortaya konulan yaklaşımları vermeye; 
hakim ve nebi aı-.ısındaki ilgiye hikmet ve nübüvvet arasındaki ilgi çer­
çevesinde bakmaya gayret ettik. Çünkü insana bilgi ya akıldan ya da ha­
berden gelmektedir. Kimileri,ek olarnk.bunlara duyu organlarını da bir 
bilgi kaynağı olarak ilave etmektedir; ancak biz duyu organlaırıni akıl 
kavı-.ımı içerisinde ele aldığımızdan insan bilgisinin kaynaklarını daha 
ziyade akıl ve haber olarak temellendirmek istedik; Çünkü akıl, insanın 
kendisinden, haber ise dış dünyadan gelmektedir. Buna göre. haber ya 
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8 l'o.ı:v.aıııher H' Fi/11ı:<!/ 

beşeri y;ı da ilfıhi olmaktadır. llfıhi haber peygambl'rll·r aracılığıyl;ı bize 
sunulımıktadır. işte hu nokt;ıda haberin mahiyeti, ins;ın ;ıklı ik· Nebevi 
vahy ar.ısınd;ıki ilişki ;ıraştınnamızın ana eksenini oluşturdu. Bu yüzden 
Nübüvvet konusunu Yahudilik, Jlıristiyanlık vt• lsl:'.'ımd;ıki durumunun 
y;ınısır.ı lslfım dünyasında Nübüvvete yaklaşıml;ırı d;ı ele almaya �:alış­
tık. Bu bağlamda akıl ve vahiy ;ır.ısındaki ilişkiye değinerek vahiy kav.­
mmının Hikmet ve Nübüvvetle ilgisini irdelemeyi denedik. Bu �-alışma­
yı yaparken özel olar.ık hu alanda yapılmış herhangi hir çalışmaya r.ıst­
lamadık. Ancak son zamanlar.ı Ali Bulaç'ın "Din Felsefe/Akıl-Vahiy iliş­
kisi" isimli çalışması meseleyi ele almakta, ancak hu çalışma konunun 
daha çok tarihsel arkaplanını ortaya koymaktaydı. Sözkonusu eserde 
değerli ar.ıştırmacı Ali Bulaç konunun kavramsal irdelemesine girmemiş 
sadece Din-Felo;efe ilişkisi konusunda geçmişte yapılmış tartışmaları or­
taya koymaya �"alışriuş görünümü sergilemektedir. 

Bu çalışmamızda özellikle Batı'da da tartışılagelen akıl ve inanç iliş­
kisine de yer vermeye çalıştık. Bu tartışmaların bizdeki yansımaları ve bu 
yano;ırnalann sonuçlarını de gücümüz nispetinde değerlendirmeyi dene­
dik. Gördük ki Batıda akıl ve vahiy ilişkisinin çerçevesi oldukça farklı bir 
düzlemde ele alınmaktadır. Örneğin Leibniz "iman ve Aklın Uygunluğu 
Üzerine Konuşma" adlı eserinde iman e.o;aslannı tamamen Kilise teoloji­
si çerçevesinde kabul etmektedir. Onun Kilisenin iman esaslarını, iman"ın 
genel-geçer esaslan olar.ık kabul etmesi ve Teslis gibi inanç esaslarının 
akıl ile çelişmeyeceğini vurgulaması kendisinin akıl ve iman arasındaki 
ilişkiye bakışını ortaya koymakta yeterli bir ipucu vermektedir. Leibniz 
gibi bir filozofun inanç olarak sadece Kilise teolojisini göstermesi akıl­
vahiy ilişkisini incelerken bizlerin daha dikkatli olması gerektiği konu­
sunda önemli bir uyan niteliği taşımaktadır. Bu yüzden biz bu çalışma­
mızda Batının özellikle Aydınlanma öncesi ve sonr.ısı akla yüklediği an­
lam ve İslami liter.ıtürdeki akıl kavr.ımı ile ilişkisini; farklarını da ortaya 
koymaya çalıştık. Birçok yetersizliklerimiz ve eko;ikliklerimizin bulundu­
ğunun farkındayız. Umulur ki bu çalışma konuyla ilgilenenlere bir çıkış 
noktası olur. Konunun seçiminden, planlanıp yazılmasına, yazım esna­
sındaki düzeltmelere kadar bizlerden yardımını esirgemeyen değerli ho­
cam Prof. Dr. Hüsameddin Erdem'e, yanısır.ı saygıdeğer dostlarım Hüse­
yin Kubat ve lhrahim Coşkun'a aynca çalışmalarımda hana sabırla ta­
hammül eden S.Ü. llfıhiy<ıt Fakültesi kütüphanesi yetkililerine de teşek­
kür ederim. 

Bülent SÖNMEZ 
Konya 1999 
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I. BÖLUM 
A- HİKMET KAVRAMI 

�İRİŞ 
"Hikmet" kavramı lslfün felsefe geleneği içerisinde felsefe kav­

ramıyla eş anlamlı sayılmıştır. İslam filozoftan genel olarak hikmet 
denildiğinde felsefe, hakim denildiğinde ise filozofu anlamışlardır. 
Hikmet insani olan düşünme ve tavır alma olarak göıi.ilmüştür. 
"Hakim" ise hakikatı arayan, doğru düşünme ve anlama çabası içe­
risinde olan insan olarak bilinmiştir. Nebi ile Hakim arasındaki fark 
nebinin hakikat menhaından direkt idrake ulaştırılması, hakimin 
ise dolaylı olarak aynı hakikati kavramısıdır. thni Rüşd'e göre "din 
ile hikmet aynı memeden süt emen öz kardeşdir."ı 

Nehi'lerin getirdikleri hayat anlayışı Din -ki bunun içinde hik­
met de vardır- olarak adlandırılmaktadır. Bir de insanların kendile­
rinde bulunan yetilerle ulaşmaya çalıştıkları hakikat arayışı vardır. 
Bu uğraşa da felsefe denilmektedir. Çalışmamızın ana konusu hik­
met kavramı olduğu için, biz burada meseleyi hu kavram çerçeve­
sinde ele almaya çalışacağız. Bunu yaparken de hikmet kavramını 
ait olduğu dünyanın referanslarıyla ele almak durumunda olduğu­
muz ortadadır. Bu noktada temel referansımız Kur'an-ı Kerim ola­
caktır. Aynca hu konuda lslam dünyasında ortaya çıkan anlayışla­
rı da kendi sosyal şartları içerisinde ele almaya çalışacağız. Şimdi 
hu kavramları sözkonusu ederek meselenin çerçevesini çizmeyi 
deneyelim. 

1- Hikmet Kavramı 

Hikmet (HKM) den türemiş bir kavramdır. Ha ke me fiilinin 
masdarıdır; Hükm; bir güç; karar verme egemenlik ifade etmekte­
dir. Hükm kelime anlamı olarak yönetme ve idare etme demektir. 
Ayrıca Araplar atı gemlemeğe de hükm derler.2 Demek ki hükmde 
zaptu rapt altına alma anlamı vardır. Fiil tefil babına nakledildiğin-

1 ilmi Rü�d, Faslu'I Makfıl. Çev. Süleyman Uludağ, lst. 198'i. 164 
2 Akıl kavramının d:ı •·genı" anlamına geldiğini hatırlarsak. hikmette bir :ıkll 

yönelim, bir akli sonu( giirebiliriz. Akl, kelimesinin �ıslı olan "akale·· kelimt"si 
tutmak, hapsetmt"k, nıeneınıek anhımhırına gelir. Ak:ıle'I Baira bi ikal: "deveyi 
gemle bağladı" cünıl .. sinde gt"ın ve yular anlamı iine �·ıkınakıadır. (hkz. Rağıb 
el-lste!ıani, el-Müfredat ti garibi"! Kur'an) 
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1() Pe_w.�mnher ııe Filozof" 

de hakem tayin etmek demek olur. Hakim de insanlar arasındaki 
anlaşmazlıkları <.;özümlemek için seçi len kişidir) Bu çerçevede 
hikmet doğru ve isabetli karar olarak öne çıkmaktadır. İsabetl i ol­
mak doğru/uygun düşünmek ve doğru davranmak olarak da anla­
şı lmalıdır. Hikmet, hu anlamda karışan ve yerlerinden oynatılan 
kavramları yerli yerine oturtmaktır. Bu noktada adaleti de içermek­
tedir. Hikmetin bir anlamı da adalettir. Hakim ise isabet eden ada­
letli davranan kimsedir. Adalet, her şeyin yerliyerince olması; zıd­
dı olan zulm ise bir şeyin asli yerinde değerlendirilmemesi, yerli­
yerince kabul edilmemesidir. 

Kavramı biraz daha açacak olursak "Hikmet" kelimesinin kökü 
olan Ha ke menin, düzeltmek maksadıyla menetmek manasına 
geldiğini görürüz. Bu nedenle gem, yular anlamına gelir. "hakem­
tü ed-dabbete" hayvanı gemledim, yani hikmet ile ona engel ol­
dum demektir. "ahkemtuhu" ise ona bir hikmet (gem) yaptım an­
lamındadır. Aynı şekilde gemiyi bağladım anlamında "hakemtü es­
sefinete" ve "ahkemtüha" (onu bağladım) şeklinde kullanılmakta­
dır. Şairin şiirinde; "Ey Beni Hanife sefihlerinize sahip olun (uhki­
mu)" diye kullanılmıştır. Burada kelime sahip olmak frenlemek 
haddi aşmayı önlemek, anlamında ele alınmıştır. Rağıb el-tsfehani 
ha ke me'nin masdan olan hikmet kelimesi için "akıl ve ilimle hak­
ka uygun düşülmesidir" , demiştir. Ayrıca hikmeti; "Allah'tan gelen 
ve insandan gelen hikmet diye ikiye ayırmıştır. "4 Allah'ın hikmeti 
eşyanın bilinmesi ve gayesine uygun olarak sağlamca yaratılması-· 
dır. İnsanın hikmeti ise mevcudatın bilinmesi ve hayırlı işlerin ya­
pılmasıdır. Hz. Lokman buna örnektir. Rağıb el-lsfehani hikmeti 
Kur'an'ın tefsiri olarak da görmüştür. "5 

Bu tanımlardan çıkacak olan sonuç şudur: "Kullanım alanlarını 
gözönünde bulunduğumuzda hikmet lafzına en uygun düşen ma­
na: "eşyanın ve nesnenin yerliyerine konması veya işin doğrusu ve 
özü olmalıdır. Hikmet kelimesi duyulduğunda zihinde ilk çağrışım 
yapan ve zihne gelen anlam budur. Ayrıca . . .  hikmet sıfatının "uya­
nıklık, esneklik ve tecrübe kelimeleriyle buluştuğunu da görüyo­
ruz. Bu bakımdan biz hu özelliklere sahip olan insanı hikmetli in­
san olarak nitelendiririz. Çünkü uyanıklık, esneklik ve tecrübe bir 
insanın en isabetli görüşü ortya koyı:nasına

. 
yardımcı olan, onun 

3 Ünal Ali, Kur'an'da Temel Kavramlar lst. 1986, 182-183, Ayrıca bkz. el-lsfehani, 
Müfredat, Beyrut, tarihsiz. s. 24,25 

4 el-lsfehani, 1 27 
5 el-lsfehani, 1 27 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org



Hikmet Kaınımı il 

yanlış adımla r  almasına, yanlış şeyler yapmasına engel olan üzcl­
l iklerdir. Bu özell iklere sahip olan insan hikmetin yaygın anlamın­
da olduğu gibi eşyayı ve nesneyi yerl i  yerine koyabi lecek olan in­
sandır. Buna giire hikmet kavramını , "geı\eğe uygun" söz şeklinde 
anlamamız mümkündür. Çünkü sözün gerçeğe uygun olması da 
bir yönüyle hakkı yerine koymayı ifade etmektedir. "<ı Buradan <la 
anlaşıldığı gihi bir şeye hikmet <liyehilmemiz için sahil, değişmez 
ölçülere dayanması; eşyayı, varlığı olduğu gibi yansıtması gerek­
mektedir. Bu noktada "hikmet neyin doğru, neyin yanlış olduğunu 
anlamaya yarayan bilgi anlamına (da) kullanılmaktadır. "7 Ayrıca 
hikmet, "varlıkları en geniş bilgiyle, en iyi şekilde anlama ve kav­
rama"R olarak da tarif edilmiştir. Bu yaklaşımlardan anlaşılan ortak 
sonuç, hikmetin çok yönlü bir anlama ve kavrama süreci sonu­
cunda vanlan şaşmaz doğrular olarak bilinmesi gerektiğidir. Bu 
çerçevede hikmet, zihni, kalbi ve eylemsel alanda insan için doğ­
ru bir anlayış ve yaşayışı ifade etmektedir. 

Bilindiği gibi hikmet Kur'an! bir kavramdır. Bu yüzden biz bu 
tanımlardan yola çıkarak bir de Kur'an'ın hikmet kavramın,a yükle­
diği anlamı ele almak durumundayız. Acaba Kur'an bu kavrama 
nasıl bir anlam yüklemektedir? 

2- Kur'an'da Hikmet 

Kur'an'da hikmet kavramı daha çok emr ve hükm kavramları 
çerçevesinde ortaya konulmuştur. Kur'an'da H K M kökünden tü­
reyen iki yüzden fazla ayet bulunmaktadır. Bir çok ayette hükm ke­
limesi hikmet anlamında kullanılmıştır. Aynca Yüce Allaıi:ın bir sı­
fatı da Hakimdir. Bu, hem insanlar arasında kıyamet günü hüküm 
veren (hakem) hem de yarattığı her şeyi belli bir anlam çerçevesin­
de oluşturan anlamlarına gelmektedir. Bu yüzden Kur'an açısından 
Allah .kullarına da hikmet ile muamelede bulunur ve onlar için en 
iyinin gerçekleşmesi amacıyla aralarından elçiler seçer ve gönderir. 
Bu elçiler kitapla ve hikmetler gönderilir. Kur'an'da hikmetle ilgili 
ayetleri incelediğimizde hikmetin farklı boyutlarıyla karşılaşıyonız. 

Kur'an 'da hikmet kimi kere bütün peygamberlerin tebliğ ettiği 
dinin ortak mesajı olarak ortaya konulmuştur. 

"Hani Allah Peygamberlerden kesin söz (misak) almıştı: "Andolsun si­
ze Kitap ve hikmet verip sonra size beraherinizdekini do�rulayan bir 

6 Fa<ll allah M. Hüseyin, Kur'an'<la Davet Metodu, lst. 1994, 51  
7 Mev<lu <li Ehul A'l ii ,  Tefhimu'l-Kur'an, çev. Komisyon, lst. 1986, 1, 140 
8 lhn Manzur, Lisanu 'l-Arah, Beyrut ,  tarihsiz, XII ,  140 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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pl'yg:ıııılıe r gddiğinde. ıın;ı kl'sin olarak iın:in l'dı:cek \·l' ona yardını­
d;ı bulunacaksınız .. ·-neıııisıi ki: ··Bunu ikrar l'lliniz Vl' hu ağır yCıkliınCı 
aldınız ıııı!°· Onlar .. ikrar ellik .

. 
tk•ıııisll'rdi dl' ··öylı:ysl' salıi<I olun lıen 

de sizinle birlikte sa lıid ııhınl:ırd:ınıııı···ı denıisli. 

··ne ki: ··Biz Allalı;ı, lıizl' indirilt'llt', ihrahinı, ishak, Yakup ve torunla­
rına indirilene,. Musa·ya ve tsa·ya Vl' Peygamberlere Rahll·rinden veri­
lenlere iman l'ttik. Onlardan hiçbirisinin arasında ayrılık giizeımeyiz. 
Ve biz Ona teslim olınuşlarız." 111 

·'Allah şöyle diyecek: "Ey Meryemcığlu lsa, sana ve annene olan nime­
timi hatırla. Ben seni Ruhu! Kuds ile destekledim. 13eşikte iken de ye­
tişkin iken de insanlarla konuşuyordun. Sana Kitabı hikmeti Tevratı in­
cili öğrettim ... "11 

Ayrıca hikmet, Kur'an 'da bütün zamanlamı genel-geçer, de­

ğişmeyen ve değiştirilmeyen ölçüsıl (bilgisi) olarak da ele alınmış­
tır. 

"Andolsun ki Allah, mü 'minlere büyük bir lütufta bulundu: Zira daha 
önce açık bir sapıklık içinde buluyorken onlara, kendi içlerinden ken­
dilerine Allah'ın ayetlerini okuyan, kendilerini temizleyen ve kendile­
rine kitabı ve hikmeti öğreten bir elçi gön<lerdi ." ıı 

Kur'an'a göre insanlar kutsal kitabın aralarında bulunmadığı 
dönemlerde şaşkınlık içinde idiler. Bu şaşkınlık değerler alanında, 
bilgi alanında, sosyal alanda kendini gösteriyordu. Kitab ve nebi 
insanları bu şaşkınlıktan kurtarmak için gönderildi. Ancak nebile­
rin bir görevi de kitab ile beraber hikmeti öğretmekti. Hikmet hem 
kitabın yaşanan pratiği olmakta, hem de kitabın nebevi yonımunu 
ortaya koymaktaydı. Çünkü Kur'an'ın vurguladığı anlamıyla, hik­
met olmaksızın insanlar kitah ile de şaşkınlıktan kurtulaınayabilir­
ler. Çoğu zaman kitah ile de yanlış yollara si.iri.iklenehilirler. Hik­
metin olmaması çoğu zaman tahrifi ortaya çıkarır. Bu anlamda hik­
met kitabın doğnı yonımu olmaktadır. 

··ueşerden hiç kiın-;enin, Allah kendisine kitabı, hükmü w peygam­

lıerliği versin de, sonra o insanalara: ·'Allah'ı hır.ıkıp hana kulluk edin" 
deme (hakkı w yetkDsi yoktur. Fakat o, "öğretmekte olduğunuz ve 
ders alıp vermekte bulunduğunuz kitaba göre Rahbanill'r olunuz (de­
me giirevindedir)"13 

9 Al-i lmran, 3/81 
10 A. lınran. 3/84 
11 Maki.·. 'i/110 
12 A. lnmın 3/164 
I.� Al-i lmran. Y79 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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K11r(/11 ·t1<1 hik111eı ( Kiltthııı 11wksttd1111 url".l'" k<�ıı11ıası açı.mı­

daıı) (iııcelikle ki/({/Jın keııdisi aıılaııııııa da k11/lttııı/11ıaktadıı: 

·· . . .  13unlar lbhlıinin s;ın;ı hikmet olarak v:ılıyL"lli.�i seylerdir. Ralılıin ile 
lıerahcr baskı ilahlar kılma, yoks;ı yerilıııis Vt' kovulnıu� olarak cdıcn­
neınc lıırakılırsın." l·l 

İslam hukukunda" Makasıaduş-şeria" kavramı geliştirilmiştir. 
Bu kavram Şeriatın maksatlanna dikkat çekmektedir. Mesela "hır­
sızın elini kesin!." hükmi.ini.in aç insanın hırsızlık yapması dunı­
munda uygulanmaması gerektiği yolunda yaklaşım ve uygulama­
lar görülmüştür. Burada, Kur'an metninden önce metnin maksadı 
önplana çıkarılmıştır. Dolayısıyla metin, maksadıyla belli bir anlam 
kazanmaktadır. Metne uygun olan onun maksadına uygun olandır. 
İslam dünyasında yazılı metinle amel edeceklerini söyleyenlerin 
metnin maksatları dışına taşarak İslam'ın y::ınlış anlaşılmasında 
önemli rol oynadıkları kabul edilmektedir. Mesela Haricilik akımı 
bu çerçevede değerlendirilmektedir. "Hüküm ancak Allah'ındır" 
ayetini salt metin bazında ele alarak insandan bir hakem olamaya­
cağını iddia etmeleri metinle varılan yanlış noktaya örnek gösteril­
mektedir. Bu konuyu metin ve maksat arasındaki ilişki ile ilintilen­
dirirsek maksattan kopuk bir metnin pek de sağlıklı sonuçlar do­
ğurmayacağı ortadadır. Burada hikmet kavramının maksatla met­
nin bütünlüğünü ortaya koyan anlam içerdiği söylenebilir. 

Hikmetin H K M den "gem" anlamına geldiği düşünülürse in­
sanların kitabın amaçlarından sapmaması için hikmetin gerekliliği 
anlaşılır. Bu yüzden Kur'iin-ı Kerim İslama davetin de hikmet ile 
yapılmasını emretmektedir. Bu da insanın yapısını kuşatıcı bir ba­
kışla ele alma ve muhatabın durumunu iyi tahlil etmeyi gerekli kıl­
maktadır. Yani Kur'an açısından hikmetin kuşatıcı genelgeçer, ev­
rensel bir bilgi olarak ortaya konulduğu söylenebilir. Bu çerçevede 
Zemahşeri'nin el-Keşşafta "hikmet muhkem ve doğnı olan sözdür. 
Yani hakkı açıklayan ve şüpheyi gideren delil demektir. " ıs sözü de 
buna vurgu yapmaktadır. 

Ayrıca Kur'an-ı Kerim'de bazı değerlerin zikredilerek bunun 
vahyedilmiş hikmetler olduğunun vurgulanması hikmetin evren­
sel, genel-geçer bir özellik taşıdığı şeklinde anlaşılabilir. İsra Sure­
sinde hikmet bağlamında bazı tavsiyelerde bulunulmaktadır ki hu 
tavsiyeler, Allah'a ibadet, ana bahaya iyilik, yakınlardan yetim ve 

14 lsra, 17/39 
1 5  Fadlullah. 52 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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yoksul ların hakla rın ı verme, kendi malını  harcamada ölçülü dav­
ranma, fakirl ik korkusuyla 1,;o�·ukları öldürmeme, zina ve ırza teca­
vüz etmeme, insa nları haksız yere öldürmeye ka lkışmama, yetim 
ve düşkünlerin mallarına dokunmama, sözünde durma, yapılan iş­
lerde adaletli davranma; hu konuda hak ve vazifelere riayet etme, 
tecessüste bulunmama, kişiyi ilgilendirmeyen şeyin ardına düşmec 
me, yürüyüşte böbürlenmeme ... gibi teoriden çok pratiğe dönük 
tavsiyeler vahyedilmiş hikmetler olarak nitelendirilmektedir. "Bü­
tün bunlar rabbinin sana vahyettiği hikmetlerdir." 16 ayetinden hik­
metin Yaratıcının mesajını içeren kitab olduğunun yanında kitabın 
hikmeti de içerdiğini anlarız. Ayrıca ayetteki tavsiyelere dikkat et­
tiğimizde hikmetin ameli bir boyutunun olduğunu da görürüz. 

Buradan yola çıkarak hikmet'in bütün tarifleri iki katagoride 
değerlendirilebilir. Bundan bir kısmı hikmeti; bilgi anlayış kavrayış 
gibi düşünsel boyutta ele almakta, diğer bir kısmı ise "icad etmek", 
"doğru davranmak" gibi ameli boyutta ele almaktadır. Bu konuyu 
Hz. Muhammed (a.s.)'in sözlerinde de görmekteyiz örneğin; "Siz 
kendisine dünyaya rağbet göstermemek ve az konuşmak hasleti 
verilmiş olan bir adam gördüğünüz zaman ona yaklaşınız, çünkü o 
kimse (hikmetli söz söyler veya) kalbine hikmet ilki edilir."17 bu­
yurularak hikmetin ameli boyutuna dikkat çekilmiştir. Bir başka ri­
vayette de "İmran b. Husayn; peygamber 'haya ancak hayır getirir' 
buyurdu" demiştir. Tabii alimlerden Buşeyr tbni Ka'b, İmran b. Hu­
sayn'dan bu hadisi işitince: "hikmet kitablarında şüphesiz vakar 
hayadandır, şüphesiz sekinet de hayadandır" diye yazılıdır demiş­
tir . . .  "IR 

Zaten hikmeti felsefi akıl yürütmelerden ayıran önemli bir yön 
de ondaki bu pratiğe dönük boyuttur. Zira felsefe öncelikle teorik 
bir yönelim iken, hikmet teoriden ziyade pratik bir yöne sahiptir. 

Ayrıca karşılıksız sırf Allah için harcama, fakirlik korkusuyla ço­
cukları öldürmeme de Kur'an'da hikmet kapsamında değerlendi­
rilmiştir ki burada bu ifadeler önce hikmetin teorik, ilke kanun yö­
nünü, sonra da pratik/ahlaki yönünü göstermektedir. 19 Kur'an da­
ima insanın yaratılışında bulunan öze (fıtratına) dönük bir çağrı 
içerdiğini vurgulamaktadır. İnsana insanın dışında bir şey empoze 

16 İsra, 17/23-397 
17 ilmi Mace, Zühd ı 
18 Buhari, Edeh, 77 
19 Bakara, 2/261 -269 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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etmed iği nin altını çizmektedir. Bu noktada , Kutsal Kitabın da, insa­
ni özün de yaradan tarafından verildiğini, hu yüzden her emir w 

nehiy'in hir hikmete mebni olduğu belirtilmiştir. Meseleyi hu ba­
kışla ele aldığımızda Kitab gayr-i insani şeyler içermemesi hasebiy­
le hikmetin kendisi olmaktadır. Sanıyonız hu yüzden hikmet , kita­
bın kitap olma özelliklerini yok eten tahrifi önlediği için Kitabın 
kendisi olarak da nitelendirilmiştir.20 Bu noktada İsa (as); "hen si­
ze hikmet ile ihtilaf edip durduğunuz şeylerin bazısını heyan ede­
yim diye geldim. Onu'n için Allah'tan korkun ve hana itaat edin. "21 

demekle insanlar arası ihtilafların da hikmet ile çözüleceğini vur­
gulamaktadır. Yani K. Kerim'e göre insanlar tarafından Kuto;al Kitab 
üzerinde onların ihtilafa düşüldüğünde kendilerinde bulunan ev­
rensel insani değerlere yaslanarak bu ihtilaftan kurtulmaları müm­
kün olacaktır. İhtilaflar sürse bile doğnınun ancak hikmet ile orta­
ya konulacağı vurgulanmaktadır. Kitabın sağlam bir biçimde orta­
da durması sağlıklı bir bakış ile algılanmasına; sağlıklı bakış ise in­
sanın zihni ve kalbi yetilerinin temiz olmasına bağlıdır. Çünkü tah­
rifte de, ihtilafda da bir yanıyla kalbi bir maraz; kalbi bir artniyet 
sözkonusudur. Bu yaklaşıma göre insan hikmet ile bulanık bakış­
tan kurtulur ve doğru ile tanışır. İhtilaf devam ediyorsa bu, doğru­
nun ortada olmamasından değil, doğru bir bakışın, doğru bir yö­
nelimin olmamasındandır. İnsanların ihtilafları çoğu zaman bakış­
larındaki bulanıklıktan kaynaklanmaktadır. Hikmet'in bu bulanık­
lığı ortadan kaldırdığı kabul edildiğinden ihtilaflara da son noktayı 
koyduğu belirtilmektedir. 

K. Kerim'de insanların hakkın uzağına genel üç sebepten dola­
yı düştüklerine dair vurgular bulunmaktadır. Bunlar cehalet, men­
faat ve korkudur. Bunlara ileride değinmeye çalışacağız.  K. Ke-

20 Tahrif "Tahrif inhir.ıf, harf aynı köktendir. Harf yön, tar.ıf, kenar, ağız demek­
tir. "Tahrif. kıyısından köşesinden yaklaşmak, dengeyi bozmak,  · yönünü 
şaşırtmak deıTiektir. Çünkü cismin dengesini kenarlarının eşit oranı sağlar. Din­
ler de amacından, hedefinden saparsa huna dinin tahrifi denilmektedir. Oin 
tarih içinde çeşitli sebeplerle rotasından kaydırılmıştır. "Bunların en başta 

. geleni Halkın kendi gelenekJerini değiştirmekteno;e gelen dini kendilerine 
uydurmaya çalışması. Servet ve kudret sahihi kimselerin kendi çıkarlarına 
uygun olarak dini anlamlandırma çabaları. Dinin diğer inanç ve düşüncelerle 
karşılaşması sonucu dinden olmayan unsurların ona nüfuz etmesi. Ve son 
olardk da Dinde açıklanmayan yeni meseleler ve yeni konularla karşılaşılması 
sonucu hu yeni meselelere cevap bulma �:abaları. "(Beheşti, iman ve Sosyal 
Hayat, lsı. 1990, s.  76-78) 

21 Zuhruf, 43/63 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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ri ııı·e gün.· her insanda hakkı idrak edehilecL·k hir iiz vardır. Bu 
noktada insanlar evrensel ortak değerlen: sahiptir. işte hikmet in­
sanla rın fıt ri olan orta k değerlerin i ortaya koyduğu bel irti lmekte­
d i r. Kurıuhl, lhn Ahhas·ın hikmet için "güzele götüren ve ı,:irkinliği 
önkyL�n ilim olarak tarif elliğini söyleyerek, hikmeti "hak ile batılı 
ayıran ifade olarak tarif etmiştir. "22 insanlar hakkı ve batılı kendile­
rinde bulunan fıtri yetilerle idrak edebilirler. Bu açıdan bakıldığın­
da fıtratın bozulması yani dejenere olması insanın meselelere bakı­
şını da olumsuz yönde etkileyecektir. Böyleleri çoğu zaman kutsal 
kitaba hile sağlıksız bir biçimde yaklaşacaklardır. Bu noktada in­
sanlar kimi kere kitab ile de yanlışa kayabileceklerdir. Kur'an in­
sanların hakkı kabul etmemelerini hem ilimden, hem rehberden, 
hem de Kitahdan yoksun olmaya bağlamaktadır. Bu çerçevede 
ilim, rehber (peygamberi kılavuzluk) ve kitab birbirini bütünleyen 
öğeler olarak belirtilmiştir. 

"insanlardan kimi ilimsiz, ne bir yol göstereni ne de aydınlatıcı 
bir Kitabı olmadan Allah hakkında tartışır"23 Bu ayet Kitab ile hik­
metin beraber zikredildiği ayetlerle uyum arzetmekte hikmet, nebi 
ve Kitab arasında bütünlüğü vurgulamaktadır. 

"Andolsun hiz, İsrail o�ullarına Kitah, Hükm (hikmet ve hükümranlık) 
ve peygamberlik verdik, onları güzel rızıklarla besledik ve onları alem­
lere üstün kıldık. "24 

Bu anlamda Kur'an'ın çizdiği çerçevede hikmet hükm ifade 
eder ki hükmde belli bir bağlayıcılık sözkonusudur. Bu bağlamda 
Kur'an' da kitab ile hikmetin kiiinat ile uyum içinde yaşamanın yol­
larını gösterdiği vurgusuna da rastlanır. "Göklerde ve yerde olanla­
rın hepsi padişah, mukaddes, aziz, Haklın olan Allahı tesbih et­
mektedir. O'dur ki ümmiler içinde, kendilerinden olan ve onlara 
Allah'ın ayetlerini okuyan onları temizleyen, onlara kitabı ve hik­
meti öğreten bir peygamber gönderdi. Oysa onlar, önceden apaçık 
hir sapıklık içinde idiler. "2� 

Peygamberler insanlara hem kitabı hem de onun doğnı yonı­
mu; doğnı anlamı olan hikmeti öğretirler. Kitaba yanlış anlamlar 
yüklenerek yanlış yerlere taşınmasına engel olurlar. Ayrıca kitabın 

2!. Kurtuhi, El-Camiü li Ahk�ıni'l -Kur'an, Kahire, 1967 <lı. 1387) c. XVI, 108 
2.� Hace, 22/8 
24 Casiye, 45/16 
2'i Cuma, 62/1-2 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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ilkek:rine pr:ııize ederkr. Bu yüzdL'n Ku r'iin'tla l't·yga ınlwıkrin ki­

tah L'ksenl i  pr:ıtikle ri dl:' hikme t olarak nitelendirilir. 

Top:ıılıyacık olursak "hikmet dünya hayat ında . insan t•vren ve 
varlık ger�:eğini hüti.in hoyulla rıyla kavı�ıma ve hu kavray ı� <,:eı\·e­

vesinde doğru bir an layış (ve davranı�) olarak anlaşılmalıdır."211 Ay­
m:a hikmetin ada let anlamına da geldiği gözönüne a l ınırsa ilahi 

çağrının insana uygunluğu da hir bakıma adaletin ikamesi demek­
tir. Kitah da her insanın kabul edebileceği evrensel; genel-geçer 
değerlere hitah etmektedir. lyi ve kötünün, manıf ve münkerin 
herkes tarafından kolayca henimsenehilecek şeyler olduğu vurgu­
lanmakta ; hunun için selim bir fıtratın gerekliliğine işaret edilmek­
tedir. Ancak çevresel etkenler çoğu zaman bu selim fıtratı ortadan 
kaldırmaktadır. Bu noktada hikmet insanın fıtri değerlerini oıtaya 
çıkarma yolunda hir imkandır. Kur'an'da kendisine hikmet verildi­
ği helirtilen Lokman'ın oğluna verdiği öğütlere dikkat ettiğimizde 
hu öğütlerin genelde evrensel, genel-geçer, apaçık hakikatlere 
yaslandığı görülmektedir. 

"Hani Lokman da, (ona va'zederek) oğluna demişti ki: Yavrum Allah'a 
şirk koşma! Çünkü şirk çok büyük bir zulümdür . .  Yavrum haberin ol­
sun ki yaptığın bir hardal tanesi kadar olsa da bir kaya içinde veya 
göklerde veya yerin dibinde gizlense Allah onu getirir mizanına koyar. 
Çünkü Allah latiftir, habirdir. Yavrum Namazı kıl mii'rufu emr, mün­
kerden nehy et ve başına gelenlere sabr et; çünkü bunlar azmoluna­
cak işlerdendir. Hem insanlara böbürlenip kibirlenme! ve yeryüzünde 
çalımla yürüme! Çünkü Allah övünen kurumlanan ve kasılan hiç kim­
seyi sevmez. Gidişinde mutedil ol , sesini alçalt (arak konuş)! çünkü 
seslerin en çitkini eşeklerin sesidir .. "27 

Bu öğütler şirk'in reddi ile haşlamaktadır. Çünkü Kur'an açısın­
dan şirk insanın fıtri yetilerini dumura uğratan ve onun kemaline 
engel olan hir anlayış ve dünya göıi.işüdür. Şirk insan için hir ergin 
olmama halini karşılamaktadır. Şirk koşan insan kendi eksiklikleri­
ni kendi çabalarıyla değil başka varlıklara; üstelik kendisinden da­
ha eksik olan varlıklara sığınarak gidermeye çalışmakta ve hu an­
layış onun gelişimi önünde en büyük engel olarak durmaktadır. 
Öğütlerde devamla insanın sorumlu bir varlık olması için yüce hir 
varlığı tanıması,  bilmesi ve hunu tavrıyla ortaya koyması (namaz 
gihi ) ,  yanısıra hilinen doğnıları { mii'rnj) insanlara ulaştırması ve 
bilinen yanlışlardan ( münker) da insanları sakındırması gibi hu-

26 Mt'vdudi, c.I, 29 
27 Lııkıııan. 31/13-19 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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suslar yer almaktad ır. Ma nıfun emredi lip ; müpkerden nehyedil­
ınesi beraberinde belli tepkileri getireceğinden bu tepkiler karşı­
sında geri adım atmamak gerektiği vurgu lanmakta ve sabır öneril­
mektedir. Çünkü iyiliğin anlatı lıp kötülüğün reddedilmesi işlemi 
kesintiye uğrarsa, bu , kötü sonuçlara kap ı açar. Tarih bu tür kötü 
sonuçların örnekleriyle doludur. Bu öğütlerde insanları aşağılama­
ma, böbürlenmeme , yüksek sesle konuşmama gibi ameli boyuta 
taalluk eden eylemler tavsiye edilmektedir ki bu, hikmetin ameli 
bir boyutunun olduğunu da göstermektedir. Çünkü bu anlayışa 
göre insanlar her şeyi kitaplardan öğrenmezler, hayata aktarılıp öğ­
retilemeyen şeyler de vardır. Bunu belirlemek için şu ayete bak­
makta yarar bulunmaktadır. 

"Allah yolunda harcmadıkça birr'e (iyilik) eremezsiniz."28 buy­
nığunda birr ancak ameli bir tutum ve niyet ile ulaşılabilecek bir 
sonuç olarak vurgulanmaktadır. Kitaptan Allah yolunda harcama­
dıkça birr'e ermeyeceğimizi öğrenebiliriz; ancak Birre erişmek Al­
lah yolunda.harcamakla gerçekleşecektir. Yani birr'e ermek ameli­
mizin bir sonucu olacaktır. Bunların yanı sıra hakikate nüfuz ede­
bilmek için ameli bir arınmışlık da söz konusu olmaktadır. Bu ko­
nuyu daha iyi anlayabilmek için Lokman'ın kıssasını tahlil etmekte 
yarar var. 

a- Lokman (as)a Hikmet Verilmesinin Anlamı 

Kur'an'da Lokman'a hikmet verildiği belirtilir. Lokman'ın bir 
peygamber değil bir hakim olduğu ,genel kabul gören bir yakla­
şımdır. "Kurtubi şöyle der: Cumhurun görüşü olan doğru görüş şu­
dur; Lokman bir peygamber değil bir hakim idi. thn-i Ömer'den 
gelen bir rivayette şöyle buyurulmuştur: 'Lokman bir peygamber 
değildi, fakat çok düşünen yakini güzel bir kuldu. O Allah'ı sevdi. 
Allah da onu sevdi ve ona hikmet lutfetti. "29 Aslında başka ayetler­
le de karşılaştırdığımızda30 burada hikmet verilmesinin anlamının 
nübüvv�t verilmesi olduğunu da anlayabiliriz. Yani bize göre Lok­
man'a hikmet verilmesi ona nübüvvet verilmesi anlamına gelmek­
tedir. Nitekim Süddi de hikmeti nübüvvet olarak nitelendirmiştir. 3 1  
Lokman'ın nübüvvetle ödüllendirilmesi onun Allah'ı sevmesi Al­
lah'ın onu sevmesi sonucunda gerçekleşmiştir. Buradan hikmetin 

28 Ali lmran, 3/92 
29 Kurtubi, XIV, 59 
30 Casiye, 45/16, Zuhruf, 43/63 
31 Rağıb, 128 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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veri len hir şey olduğu; yani Allah tarafından hağışlandığı anlaşıl­
maktad ır. Ancak hu konuda çoğu zaman yanl ış anlamalar ortaya 
çıkmaktadır. Mesela "hikmet verilen hir şeydir. Kazanılan (kesbi) 
hir olgu değil lütfedilen ( ledünnl) hir olgudur. ":12 ifadesini yanlış 
yerlere taşıyarak yanlış sonuçlara ulaşanlar da görü lmektedir. 
Özellikle hu iki konu; yani kesbilik ve vehhllik hep hirhirine karış­
tırılan iki mesele olarak öne çıkmaktadır. Vehbf olan şeyi hiçbir ça­
ha harcamaksızın elde edilen şey olarak tanımlamak ve kesbllikten 
ayrı hir alanmış gihi almak önemli bir yaklaşım yanlışlığı gibi gö­
rünmektedir. Bizce kesbflik ile vehbflik iki ayrı alan değil; bilakis 
hirhiriyle içiçe olan alanlardır. Çünkü vehbilik, kesbiliğin bir sonu­
cudur. Kur'an'ın hu konudaki yaklaşımı kulun bir şeye layık olma­
sı sonucu Tanrı'nın ona o şeyi layık kılmasıdır. Bir başka açıdan da 
şu şekilde değerlendirmede bulunulabilir. Kesbiliğin kendisi de bir 
vehbllik içermektedir. Bizdeki kesb yeteneği de vehbidir. Lokma­
na verilen hikmet insana verilen rızık gibi değerlendirilmelidir. Bu­
rada Hakikate ulaşma yolunda büyütülen çabalar sonucu Tanrı'nın 
insanı hikmete ulaştırarak mükafatlandırması söz konusudur. Tıp­
kı tarlasına ekin ekip uğraşan insanı rızk ile mükafatlandırdığı gibi . 
Buradan çıkan sonuç aslında peygamberliğin de hem vehbi hem 
de kesbi olduğudur. Layık olmayana hikmet verilmediği gibi pey­
gamberlik de verilmez. Kimse Tanrı katında hak etmediği bir ma­
kama getirilmez. Kur'an açısından hak edilmeyen makama getiril­
memek de ilahi hikmetin bir gereğidir. Ki bu da adalet demektir. 
Bu konuda aşağıdaki ayetler konuyu anlamamıza daha fazla yar­
dım etmektedir. 

"İman edenler ve imanlarını zulümle karıştırmayanlar, işte güvenlik 
onlar içindir ve onlar hidayete ermişlerdir. Bu lhrahime kavmine karşı 
verdiğimiz ishatlı delilimizdir. Biz dilediAimizi derecelerle yükseltiriz. 
Şüphesiz senin rahhin hüküm ve hikmet sahibidir, bilendir. Ve ona ls­
hakı ve Yakubu armağan ettik, hepsini hidayete eriştirdik, bundan ön­
ce Nuh'u ve onun soyundan Davud'u, Süleyman'ı, Eyyub'u, Yusut'u, 
Musa'yı ve Harunu hidayete ulaştırdık. Biz iyilik yapanları işte böyle 
ödüllendiririz. Zekeriyya'yı, Yahya'yı, lsa'yı ve tlyas'ı da hidayete ulaş­
tırdık, biz iyilik yapanları işte böyle ödüllendiririz. "33 

"Kulumuz Eyyub'u da an, ki Rabbine şöyle nida etmi.§ti: 'Bak hana! 
Meşakkat ve elem ile Şeytan bana dokundu. '  'AyaAını depret, işte se­
rin bir yıkanacak ve içecek' dedik ve katımızdan qna bir rahmet ve te-

32 Yeşil, Kamil, Dile Takılan Hakikatten Dile Gelen Hikmete Dönüş, Bilgi ve Hik­
met, Güz/1994 
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ıniz ak ı l  sahiplerine iiğül olmak üzert· kt�ndi ailesini \T onlarla hirl i ktt• 
bir benzeri ni de lı:ığısladık.'·;, 

Eyyuh ( a.s. ) hasına gelen mesa kketlere ve hastal ıklara sabret­
miş ve hunun sonunı olarak ilahi bir ikdma mazhar olmuştur. 

Elmalılı Hamdi Yazır'ın da önemle altını ı.:izdiği gibi; "Hikmetin 
aslı ihsandır, hikmet eseri olan şeyler hem ihsandır, hem de kes­
h' dir. "35 

Ayrıca Hz. Muhammed'e Hıra mağarasından ilk mesajı aldığı 
zaman bu mesajın ne olduğu konusunda tereddüt geçirmesi ve Hz. 
Hatice'nin onu hu noktada bazı özelliklerini zikrederek teskin et­
mesi anlamlıdır. Hz. Hatice Hz. Muhammed'e şunları söylüyordu: 

"Müjdder olsun! Vallahi Allah seni asla utandırmaz. Sen daima akraba­
larını gözetir; doAru konuşursun. Yetimleri aAırlar, fakirlere kazandırır­
sın. Misafire ikram eder musibette uğrayanlara yardım edersin. "36 

Hz. Hatice burada Hz. Peygamber'in kimi evrensel insani özel­
liklerine dikkat çekerek onun peygamber olmadan önceki kişiliği 
ile ilgili önemli ipuçları vermektedir. Bu noktada adeta onun pey­
gamberliğe liyakati vurgulanmış olmaktadır. 

Hikmetin ilim ve fikh olduğu da söylenmiştir ki "Kime hikmet 
verilmişse ona çokça hayır verilmiştir. "37 hükmüne paralel olarak 
Hz. Muhammed'den gelen bir rivayette: "Allah kime hayır murad 
ederse onu dinde fakih kılar"38 buyruğuda aynı anlama işaret et­
mektedir. Burada da kesbilikle beraber bir vehbilik sözkonusu­
dur.39 

Burada hikmetin bir bilgi, bir ilim olduğu yolundaki yaklaşım­
ları daha iyi anlayabilmek için bilgi ile hikmet arasındaki ilgiye de 
değinmekte yarar bulunmaktadır. Çünkü hikmetin İslam felsefe 
geleneği içerisinde daha çok bu yönü öne çıkarılmıştır. Burada 
önemli olan  acaba hikmet bir bilgi ınidiı:� Bilgi ise nasıl bir bilgidir? 
Bu bilgi ne ile ekle edilir? Bilgi elde etmede aklın rolü nedir? Akıl 
derken kastedilen nedir? Şimdi hu sorul::ır (en,;evesinde konuyu ir­
delemeye çalışalım. 

34 Sa'c.l, 38/42-49, Enbiya, 21/83-88 
35 Yazır, Elmal ılı Hamdi, Hak Oini Kur'an Dili, Isı. ırz, 1 1 ,204 
36 Gazali Muhammed. Fıklıu's-Sire, (ev. Resul Tosun, lst. 1987, 103 
37 Bakara, 21269 
38 Darımi, Mukaddime, 34 
.W Bkz. Yazır, Elmal ı l ı . il. 212, Ayrıca hkz. Nemi, 27/l'i-16. Suar:i. 26/83 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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3- Bilgi ve Hikmet 

Fl'lsdenin en önemli meselelerinden birisi de bilgi meselesidir. 
Bilgi kısaca (pek de kulbnı:il ı olmayan tarife göre), genel olara k 
�lllır sahihi bir varlık (suje) ile dış dünya (obje) arasında kurulan il­
gi olarak tarif edilmiştir. Bilgi, gündelik, bilimsel, felsefi, dini este­
t ik  bi lgi gibi kısımlara ayrı larak değerlendirilir. Zihin kendini tanı­
ma yolundaki ilgiyi de kendisiyle kurar; kendisini de tanımaya ça­
lışır. Zihnin dış dünyayla ilgisi duyu organlarıyla tayin edilir. "Bu­
mın sonucunda iki tür faaliyet yürütülür; fiziki faaliyet ve zihni fa­
aliyet. Fiziki faaliyet gerçek olanın duyu organları üzerinde yaptığı 
etkidir. Bu etki beyindeki temel merkezlere sinir sistemi vasıtasıy­
la u laşır. Zihni faaliyet ise duyusal etkinin yonımudur. İnsan hu 
yolla fiziki olarak elde edemediği bazı şeyleri bulur ve idrak eder. 
Ayrıca çözümleme ve tahlil yoluna giderek duyu organlarıyla elde 
edilmiş bilgilerden yeni bilgilere ve sonuçlara varır. Burada insanın 
apaçık kavrayışlarla nazari kavrayışlarını da ayırmak gerekir. Apa­
çık kavrayışların tahlil  ve terkibe ihtiyacı yoktur. Oysa nazar'i kav­
rayışlar tahlil, terkip ve bir araya toplamayla elde edilir. Zihnimiz 
hazan doğru bazan yanlış sonuçlara varabilir. Bu sonuçları değer­
lendirmek için bilgi elde etme metodlarının hepsi kendi çapında 
değeri haizdir.4o "Bilgiyi ya biz duyularımızla alırız, ya zihnimizde 
belli analizler, tahliller yaparak ulaşırız, ya kimilerinin işrak (hazan 
ilham) dediği bir iç aydınlanma suretiyle öğreniriz, ya da bir pey­
gamberin çağrısı ile biliriz. Bizim burada sözkonusu etmek istedi­
ğimiz bilgi gündelik bilgi denilen ve herhangi bir tahlile ihtiyaç 
duymadan edindiğimiz bilgiler olmadığı gibi , yerçekimi kanunu ya 
da suyun kaldırma kuvveti gibi fiziksel olaylarla ilgili bilgiler de de­
ğildir. Burada sözkonusu etmek istediğimiz bilgiler daha çok bizi 
metafizik hakikatle buluşturan; felsefi problemlerle ilgili bilgiler­
dir. Bu bilgiler ne tür bilgilerdir? Hangi kaynaktan neşet etmekte­
dir? Doğruluk dereceleri nelerdir? Gerçek bilgiye nası l  ulaşır? Öğ­
renilen ya da algılanan şey bilgi değeri taşıması iön hangi özellik­
lere sahip olması gerekir? gibi sorular çerçevesinde meseleyi ay­
dınlatmaya çalışacağız . 

Felsefe tarihi içerisinde bilginin kaynağı olara k  kimileri aklı  
( rmyonalizm), kimileri duyumu (sansualizm>. kimileri sezgiyi 
(iııtutionizm), kimileri de deneyi (emprizm) öne çıkarmışlardır. 
Bilgi nin değeri konusunda imkanını kabul etmeyen :iüpheciler de 

lıO Beheştl. Bilmek, çev. lhrahiııı Keskin. lst. 1988, 8�-87 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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hulunmuştur. Her ne kadar hu felsefi yaklaşımlar hüshütün ayn gi­
hi görülüyorsa da özde helli noktalarda buluşmaktadırlar. Örneğin 
duyumcuların temsilcisi olarak hilinen Condillac akla: karşı çıkma­
nın yanlış akıl tanımlarından kaynaklandığını vurgulamaktadır. 
Ona göre akıl müdrikeyi donatıp onarır. Akıl nıh ameliyelerimizi 
bir düzene koyma tarzının hilinmesidir. 4 ı  Burada rasyonalistlerle , 
sansualistler arasındaki ihtilafın akıl ya da duyumu merkeze alma 
meselesi olmaktan çok, aklın işlevine yükledikleri farklı anlamdan 
kaynaklandığını sanıyonız. Biz hu akımların görüşlerini uzun uzun 
aktarmaktan çok meselenin çerçevesini çizmeyi denemenin daha 
sağlıklı sonuçlara kapı açacağınİ düşünüyonız. Şimdi meseleye bi­
raz daha yakından eğilelim. 

Biz çevremizdeki varlıkları öncelikle duyularımızla algılarız an­
cak bu algılarımız kimi kere bizi yanıltabilir. Algılarımızın bir bilgi 
haline dönüşmesi için duyu organlarımızın dışında kimi unsurlara 
ihtiyaç bulunmaktadır. Mesela bir sopayı suyun içinde kırık olarak 
görürsek biz sopanın kırık olduğuna ya da gözümüzde bir arıza ol­
duğuna inanmayız. Burada doğnı bilgiye ulaşmamızda bize zihni­
miz yardımcı olur. Bazan gözlerimizin yanlıdığı noktada bir başka 
duyu organı yardıma yetişerek doğru bir değerlendirmeye ulaşma­
mıza destek olur. Bazan zihnin yanılgısına duyu organları son ve­
rebilir. Mesela bir odadan duman çıktığını gördüğümüzde zihnimiz 
ilk anda odada bir yangın olduğu şeklinde yargıya varabilir. Ancak 
duman ile birlikte burnumuza tütün kokusu ulaştığında, odada 
yangın olduğu yolundaki yargımız yerini, odada sigara içiliyor ol­
duğu yargısma hırakabilir. Burada bir duyu organımızın zihnimizi 
yanıltması diğer duyu organımız yardımıyla düzeltilmektedir .. Bu­
rada anlatmak istediğimiz insanın zihni ile duyu organları arasında­
ki çok önemli ilişki olduğu gerçeğidir. Bu yüzden bilgi elde etme­
yi tek bir alana hasretmek bizi çok değişik yanlışların kucağına ata­
caktır. İnsan zihni onun çerçevesini tanımasını sağlayan merkezdir. 
Ancak zihin çoğu kere etki altındadır. Zihne duyular ve görüntüler 
gihi çevresel faktörler etki ederler. Bu yüzden bilgi elde etmek ile 
bilmek ayrı değerlendirilmelidir. Bilmek, elde edilen hilgilerin çok 
yönlü analizi sonucu varılan son noktadır. Bilmek, hilgiler arasın­
da duyu organları, kalb ve zihin yardımıyla yapılan analizler sonu­
cu ulaşılan seviyedir. Ancak şunu belirtmek gerekir ki, hilgi konu-

4 1  Condallic, E.  B.  insan bilgilerinin Kaynağı Üzerinde Deneme, çev. Miraç 
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sunda tarih içerisinde iki ayrı yaklaşım ortaya çıkmıştır. Bunlardan 
hirincisi hilginin insanın içsel ilerlemesinin sonucu olduğu görüşü­
dür ki hurada bilgi bir amaÇtır. İkincisi ise hilgiyi insanın dış dün­
yayı kontro.l etmesi yolunda bir araç olarak gören anlayıştır. Birin­
cisinde bilgi , insanı kemale ulaştıran hir fenomenken, ikincisinde 
dış dünyaya egemen olma noktasında bir ilerleme aracıdır. Rasyo- · 
nalizmin getirdiği bilgi anlayışına göre insan aklını kullanarak ta­
biata egemen olabilir. Bilgi ile insan kainatın gizemlerinin farkına 
varır. ; insani ihtiyaçlarını tabiattan edinir. Bu anlayışa göre bilgi dış 
dünyayı kontrol etme aracıdır. Bu anlayışın tam karşısında rnh­
banlığın bilgi anlayışı bulunmaktadır. Bu anlayışa göre bilgi, insa­
nın içsel kamil.linin sonucu elde edilen bir değerdir. İnsan, içinde­
ki kötülükleri yokettiği oranda bilgiye ulaşır. Ayrıca hakikate insa­
nın direkt yaratıcı ile kurduğu ilişki sonucu ulaşılır. Bu yaklaşım ise 
insan zihninin ve duyularının hakikatı anlamaktan aciz olduğu an­
layışına dayanmaktadır. İnsan hakikate ulaşamıyorsa o halde ken­
disi Tanrıya ulaşıp bilgileri ana kaynağından almalıdır. Bu çeşit bir 
bilgi anlayışı insanı tabiatın uzağına ittiği gil?i nebevi misyonu da 
anlamsızlaştırır. İnsanı toplumdan uzaklaştırarak içine k;;ıpanması­
nı getirir. Bu yaklaşım insanı ve insanda bulunan hakikatı idrak et­
me yetilerini değersiz görmektedir. Oysa ileriki bölümlerde de be­
lirtmeye çalışacağımız gibi insan öz olarak hakikatı idrake meyilli 
yaratılmış ve bu idrak ile donatılmıştır. İnsanı hakikate ulaşmaktan 
alıkoyan ondaki idrak yetilerinin hiç bir değer ifade etmemesi de­
ğil, çevresel faktörlerin bu yetilerin üstünü örtmesidir. İnsan bu ör­
tüleri toplum hayatında yaşayarak, hakikatin özüne nüfuz etmeye 
çalışarak kaldırabilir. lnsan bireysel olarak yaratıcıyla ilişki kurabi­
lir ancak bilgiyi içe dönük bir tefekkür ameliyesiyle direkt menba­
ından aldığını iddia etmek yanlış sonuçlara kapı açar. Yaratıcıyla 
ilişki kurarak bilgi almaya çalışan kişi acaba yaratıcı tarafından ka­
bul görecek ve bilgi verilmeye layık olacak mıdır? Yani yaratıcıyla 
ilişki kurmak iki yönlü bir meseledir. Birincisinde insandan Tan­
rı 'ya doğru bir yükseliş, ikincisinde Tanrı taratindan bir kabul. İşte 
peygamberlik, genel anlamda, dinin bakışına göre Tanrı tarafından 
yapılmış bir seçimdir. Tanrı sadece peygamberine değil, yarattığı 
her insana değer vermiş onu da hakikatı idrak edecek yetilerle do­
natmıştır. Ona da özünü vahyetmiştir. Peygamberleri de insanın 
hakikatı idrak edecek özünü örten çevresel etkilerden kurtarmak 
için göndermiştir. Bu çerçevede bilgiye ulaşmak iki u(lu bir mese­
le olarak karşımıza çıkar. 
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Bi lgi i nsa na ya a k ı l  vasıtasıyb . ya da h i r haber ile gel i r. Kimi le­

ri huna d uyu orga n b rı n ı  da ek lerl e r  b ka ı  K u ı-"tın aı.;ıs ında n nıesl'­

leye ba kı ldığında duyu orga nla rı n ı  a kı ldan ayn lk·ğerlendi rmek de 

akl ın ka psa m ı n ı dara ltma k a nlam ı na ge lel·ekı ir. Çünkü K ur'Jıüla 
kimi kere görmek ile ilgili Basar ve !\azar, işitmek ile ilgili sem'i gi­

bi kavramlar ku llanılmaktad ır. Bunlar duyu organlarına tekabül 
eden kavramlardır. "Kalhler körelir gözler c.leği1"42 Ancak Kur'an'­
c.la hu kavramların sadece maddi değil aynı zamane.la manevi bir 
hoyutu da bulunmaktadır. İnsanın duyu organları ile çevreden al­
c.Iıkları, içsel yapısını da etkilemektedir. Bu noktada duyu organla­
rı ile zihin arasında önemli bir ilişki vardır. Mesela hasta olan bir in­
sanın hayat hakkında düşünceleri sağlıklı insandan oldukça farklı­
dır. Ayrıca insan duyu organları ile müşahede ettiği apaçık şeyleri 
kalbi sebeplerle, pragmatik gerekçelerle inkar etmeye yeltenebil­
mektec.Iir. 

"Mucizelerimiz onların gözleri önüne serilince bu apaçık bir 
büyüdür dediler. Vicdanları kabul ettiği halde, zulüm ve böbürlen­
me dolayısıyla bunlar inkar ettiler. Aıtık sen bozguncuların nasıl 
bir sona uğratıldıklarına bir bak. "43 Kur'an açısından gerçeği apa­
çık görmeleri ve vicdanlarının kabul etmesi kimi insanların hakika­
te teslim olmalarını sağlayamamaktadır. Onların hakikate teslim ol­
mamaları kaim bir hastalıktan kaynaklanmaktadır. O hastalık da 
hurada zulüm ve böbürlenme olarak ortaya konulmaktadır. "Yer­
yüzünde haksız yere büyüklenenleri ayetlerimden uzaklaştıraca­
ğım. Onlar her ayeti görseler de ona inanmazlar, doğnı yolu gör­
seler onu yol edinmezler. Ancak azgınlık yolunu gördüklerinde 
onu yol edinirler. Çünkü onlar ayetlerimizi yalanladılar onları 
umursamaz oldular. "44 Kur'an'da benzer bir örnek de İbrahim 
(as . ) kıssasında bulunmaktadır. O dönemde kendilerine· tapınılan 
putları kıran İbrahim, kendisini suçlayan Nemnıd ve etrafındakile­
re putları büyük putun kırmış olabileceğini belirtince, onlar hu id­
diayı akıl dışı bularak kabul etmezler. Cansız bir varlığın böyle bir 
eylemi gerçekleştireceğine ina nmazlar. Bunun üzerine İhrahim 
(a . s )  O hale.le zarar ya da fayda vermeyen hu nesnelere niçin tap­
tıklarını sorar. Bu sanı onların vicdanlarına dönmesini sağlar ve İb­
rahim'e hak verirler. Çünkü Kuı"an'a göre onlar vicc.Ianlarınc.Ian ka-

42 Hace. 22/46, (Ayrıca sem' i :  işitmek ve a nlaırnık i(in bkz. Furkan,25144.  Nemi ,  
27/X0-8 1 ,  Giirmek için Yunus, 10/42-43 
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p ına zla r. Z ihn i  ya n l ı.� l ı k la rı vicd a n l : ı rı t a r:ı fınd:ın d ü zel t i l i r. Ancak 
hunu fa rked1:h i l nıeleri  v icdan l:ırı n ı  iirlen ıx-rdeleri ka ldıracak pey­
gaınheıi bir so l uğa h:ığl ı d ı r. Buna rağmen yine de özel l i k l e  !'ieın ­
nıd'dan " korkma "la n sebebiyle h a k i kallen yüz 1,yvirehi l d i k leri de 
görü lmekted i r. Çü nkü "akl " ın  merkezi " ka lh"ti r. insan gerek önyar­
gı ları , gerekse diğer ı,:evresel sebep lerle kalbini örttüğü zaman du­
yu organlan da ona fayda verememekte ; dışarıdan edindiği bi lgi 
bir yanılsamaya dönüşmektedir. 4� Çünkü kalbin kapalı olması an­
lamayı zorlaştırır, hatta imkansız kılar. 4° Bu noktada insan, ilme de­
ğil temelsiz arzularına( hevasına) tabi olu r. 47 Burada akıl ve kalh di­
ye bir ayrım yapmadığımızı ve Kur'an açısından da böyle bir ayrı­
mın yapılmadığını vurgulamakta yarar var. Özellikle tasavvufi an­
layışların uzantısı olan akıl kalb ayrımı, belki belli bir dönem kimi 
meseleleri izah etmede bir çıkış yolu sunmuştur; ancak bu aynın 
akıl kavramının net bir biçimde anlaşılmasına da önemli ölçüde 
engel olmuştur. Aklı kalhten ayrı değerlendirmek kimi kere akıl 
yürütmeyi ve ilimle uğraşmayı sakıncalı gören yaklaşımları da ge­
tirmiştir. Mesela, ibn Arabi; "Kur'an'da, "bunda kalh sahihi olan 
kimse için muhakkak öğüt vardır" huyurulması kalbin türlü suret­
leıi ve sıfatları kabul ederek, bir halden bir hale geçmesi dolayısıy­
ladır. Allah "akıl sahibi" için demedi . Çünkü akıl bağdır. lşi tahdit 
ile tek bir esasa bağlar. Halbuki hakikat kendi nefsinde böyle bir 
tahdit ve inhisarı kabul etmez. Şu halde, Kur'an aklı olan kimse için 
bir öğüt kitabı değildir. Yani o,_ ancak kalh sahipleri için indirilmiş­
tir. "48 demektedir. thn Arahi'nin hu yaklaşımına katılmak mümkün 
değildir. Çünkü Kur'an bu şekilde bir akıl kalh ayrımı yapmamak­
tadır. Hatta dinin çağrısını inkar edenleri "akletmeyen",  "aklını kul­
lanmayan" insanlar olarak nitelemektedir. Akıl/kalh ayrımı belki 
lhn Arahi'nin yaşadığı dönemde bazı şeyleri izah etmede belli bir 
çıkış yolu olarak görülmüş olabilir. Yani  akıl/kalb ayrımı dini sade­
ce kısır bir zihin faaliyeti derekesine indirme çabalarına karşı ge­
liştirilmiş bir söylem olabilir. Ancak hu yan lışlığı Kur'an'la i rt ibat­
landırmaya ça lışmak Kur'an'ın vermek istediğinden bizleri uzak­
laştıracak; Kuı"an'ı ki�isel yan lış larım ızı destekleyen bir kitap duru­
muna düşürecektir. Buradan anlamamız gereken Kur'an'ın hu tür 
bir akıl kalh ayrımını oıtaya koymadığıdır. Çünkü insanın zih insel 
yapısı i le duyusa l algılayışları , duyusai algılayışları ile kalbi yapısı 

ı'> 1 1. ı ka ra .  2/ı-' 1 
' ! < >  En'aın . ,  6/2'> 
47 Rum, 30/29. Ra 'd. 1 3/37 
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arasımb önemli bağlar bulunmaktadır. Kur'an'da kallı, idrak etme­
nin inerkezi olarak ele alınınışlır. Kalbin örtülü olması akletmeyi 
engelleyebilmektedir. Bu yüzden biz Kur'an'dan çıkardığımız şek­
liyle insana gelen bilgileri (duyuyu da aklın bir parçası olarak gö­
rerek) iki kaynağa indirmeyi daha doğnı buluyonız. Bu da akıl ve 
haberdir. Haber ya ilahi bir kaynaktan ya da insanlardan gelir. An­
cak bilginin kaynağını sezgiye deneye, duyuma, zihne dayandıran­
lar bulunmaktadır. Bu yaklaşımların hepsi de bilginin kaynağını 
tek bir noktaya hasrederek indilikten kurtulamamışlardır. Gerek 
bilgi, gerekse bilginin kaynağı konusu özellikle akıl kavramının 
sağlıklı bir tahlili sonucu net bir biçimde anlaşılacaktır. Bu konuyu 
ileriki bölümlerde de irdeleyeceğimiz için şimdi Kur'an'da bilgi 
kavramına tekabül eden önemli bir kavramı; ilim kavramını da ir­
delemek dunımundayız. 

İslami literatürde ilim kavramı genel olarak bilgi kavramını kar­
şılamaktadır. tlim, bir şeyin hakikatini idrak etmek olarak tarif edil­
miştir. Daha sonraki nazari ve ameli ilim olarak bölümlere ayrılmış­
tır . .  Ameli ilim ibadetler ilmidir. Bu noktada hikn:ıetten oldukça 
farklıdır. Kur'an'da 'kendilerine ilim verilenlerden" bahsedilmekte­
dir. Burada "ilim verilenler" daha çok kendilerine kitab (Kur'an) 
verilenler olarak da anlaşılmaktadır. Çünkü Kur'an'ın bir adı da 
ilim'dir. Bu çerçevede Kur'an'da kimi peygamberlere ilim ve hükm 
(hikmet) verildiği belirtilmiştir ki burada ilimden kastedilen 113.hl 
mesaj ; hükm (hikmet) ise bu mesajı doğru algılama ve yonımlama 
demektir.49 Bu anlamda ilim, hevanın karşısındadır. Kur'an'da Tan­
rı'nın sıfatlarından alim ve . hakimin sık sık birlikte kullanılması da 
anlamlıdır. so Bu da ilim ve hikmetin ne ölçüde birbirleriyle içiçe ol­
duğunu göstermektedir. Tanrı'dan gelen mesaj da bir bilgidir aynı 
zamanda. Bu anlamda Kur'an hem ilim hem de hikmettir. timi te­
ori olarak ele alırsak -Kur'an açısından- Kur'an teoriyi de pratiği de 
içermektedir. Peygamberler insanlara kitabı ve hikmeti öğretmek­
tedirler. Bu çerçevede hikmet hem kitabın doğnı yorumunu (te­
orik boyutu), hem de kitabın hayata ve davranışlara yansıyan yö­
nünü (pratik boyutunu) ortaya koymaktadır. 

Kur'an'da ilim kavramı daha çok idrak etme, inceleme, anlama­
anlatma, duyumsama, onaylama, müşahede etme, dini emir ve ya­
sakları bilme, kitabın bilgisine sahip olma gibi anlamlara gelmek-

49 Yusuf, 1 2/22, Enbiya ,  21/74 
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tedir. lime sahip olanlar da kimi kere hasiret sahipleri olarak adlan­
dırılmıştır. Basiret K ur'an'da aklın bir fonksiyonu olarak ortaya ko­
nulmaktadır. Kur"an'da kimi kere ilim, hissetmek olarak da anbtıl­
mıştır. Mesela "Allah'dan gereği gibi ancak alimler korkar. "'i l aye­
tindeki ilim, zahiri hir ilim olmaktan çok içsel bir idraki ifade eder. 
İnsanlar duyu organlarıyla aldıklarını iç alemlerindeki yetilerle an­
lamlandırıp ortaya koyarlar. Bu ortaya koyuşta kimi kere Kutsal Ki­
tab ile gelen haberin de fonksiyonu olur. İlim mutlak anlamda doğ­
rudur. Sanı ve vehimden ayrıdır; bilgisizliğin (cehl'in) karşısında­
dır. timin kaynağı selim bir akıl (duyu, his, kalb) ve haberdir. Oy­
sa bilgisizliğin (cehl'in) kaynağında beva vardır. Akletmek ise ilim 
sahiplerinin temel özelliğidir. 

"Göklerde ve yerde bulunanlar hep O'mındur. Hepsi O'na itaat etmek­
tedirler/Yaratmağa başlayan O'dur. Sonra onu çevirip yeniden yapar. 
Bu O'na daha kolaydır. Göklerde ve yerde en yüce sembol O'nundur. 
O, üstündür hikmet sahibidir/Size kendinizden bir misal verdi. Size 
verdiğimiz rızıklarda sizin ellerinizin altında bulunanlardan sizinle eşit 
derecede (yönetim hakkına sahip olan) birbiriniz (in hakkına dokun­
mak) dan da çekindiğiniz ortaklar var mı (ki Allah'a ortak koşuyorsu­
nuz). işte biz aklını kullanan bir toplum için ayetleri böyle açıklıyo­
ruz/Hayır! zulmedenler bilgisizce heva'larına uydular. Allah'ın saptır­
dığını kim yola getirebilir? Onların hiçbir yardımcıları yoktur. "52 

Burada bilgisizce demek, bilmemeden çok, ilme tabi olmamak 
anlamına gelmektedir. Ayrıca bu ayette hikmet; ilim ve akletmek 
arasındaki ilgi de dikkati çekmektedir. Varlıkların yaradılışlarında­
ki hikmeti farketmek akletmeye bağlıdır. Akletmek ise ilim sahip­
lerinin temel özelliğidir. Zalimler yaptıklarını bile bile yapıyorlardı; 
ancak onlar ilme değil hevalarına tabi olarak davranışta hulunu­
yorlardı. 

timi, hakikate ulaşmak olarak da tarif etmişlerdir. Hakikate 
ulaşmak eşyanın bilgisi ile mümkündür. Ancak bu bilgiyi elde et­
mek için insanın içinde onları anlamlandıracak yetilerin olması ge­
rekmektedir. Bu yüzden Tanrı Ademe ( insana) eşyanın isimlerini 
öğretmiştir. " Kur'an, insan.daki anlama sürecinde en fazla kalb di­
ye nitelediği yetinin etkisinin bulunduğunu vurgulamaktadır. "Kal� 
bin de insandaki zahiri duyulara tekabül eden sem'i,  basar ve fuad 
adlı duyuları vardır. Eşyanın bilgisine ulaşmak için kalbin hu duyu­
larının faal olması gerekir. Bu da onu tezkiyeyle (temizlemek) 

51 Fatır, 3'i/28 
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lchi l i r; k irl enl'h i l i r. i nsan h a k i ka t i  u n u ta bi l i r. htc K u ı":'ı n '; ı  güre 
peyga ıııhcrlcr i nsa na 7,ikr < Ku t s; ı l K itabın h ir  ; ı d ı  d;ı Z ikr\l irl  i l l'  
u n u ı ı u kb n n ı  lw ı ı rlat ı rb r. i nsanla r /.ikıt· kula k  VL'rirsc ya ni  Tezek­
kür ederse hakikat i  idrak eder. 

t imin ahlaki bir boyu tu da vardır. Bu ise insanın kötü şeylen.len 
uzaklaşması anlamına gelmektedir. 

timin tam karşısında "Cehl" vardır. 54 Akletmek ise ilim sahiple­
rinin temel özelliğidir. �5 

Yukarıdan heri anlatmaya çalıştığımız gibi Kur'an ilmi (bilgiyi) 
daha çok hakikatin idrak edilmesi olarak tanımlamıştır. Gündelik 
bilgi dediğimiz bilgileri ilim kapsamında değerlendirmemiştir. İ lim, 
manevi/ahlaki ve ameli tutumla hakikati idrak dunıımıdur. Ancak 
kimi kere insanın hakikati idrak etmesi hakikate uygun davranma­
sını gerektirmeyebilir. İnsan çeşitli sebeplerle hile hile (bilgi sahibi 
olduğu halde) hakikatı inkar edebilir ona aykırı davranışlarda bu­
lunabilir. 56 Yani inanmadığı davranışlarda bulunabilir; İşte insanın 
dışa yansıyan bu davranışları ile onun bilgi sahihi olup olmadığına 
karar verilir. Bu insan zihnen doğnıyu idrak etmiş olsa da davranış­
ları bilgisizlik (cehi) olarak ortaya çıkmaktadır. Çünkü zihni ile kal­
bi uyum içinde değildir. İşte hikmet zihinle kalbin, kalb ile amelin 
birbirine uyduğu bir genel-geçer sonuçtur. Aklın bütün fonksiyon­
larının uyum içinde ulaştığı bir sonuçtur. Hikmet doğnıyla yanlışı 
ayıran kesin bir hükümdür ve aklın son sözüdür. 57 Hikmet dış dün­
yadan alınan bilgilerin irtibatlandırılıp ortaya konulduğu hir sonuç­
tur. Bu sonuç hem teoride, hem de pratikte hir son sözdür. 

Doğu dinlerinde de bilgi ile hikmet birbirinden ayrı olarak de­
ğerlendirilir. Bu ayırıma bilginin nesnelere, eylemlere, çabalara ait 
bir adlandırma olduğu oysa hikmetin ilahi ve aşkın olduğu iddiası 

55 Ünal Ali, 462-463 
54 Hace, 22/3 
55 Ankehut , 29/43 
<;6 ls ı�ı . 1 7/102 
57 Şua ra , 26/83. Bu a yetten iinceki ayetlerde lhr.ıhim C ; ı _ , _  ı ı ı ıu>riklerin puta tap­

malarını onlardan herhangi bir ya rdım giirüp giirııwdikll'riııi sorarak sorgula­
maya �:alışıyor. Burada belli  bir akıl yürütme (alıası süz konusudur. Hz. 
llmıhim ' in akıl yürütmeler sonucu belli bir noktaya geliyor. Bundan sonra da 
" Rabbım hamı hikmet ver . . . .. isi eğinde bulunuyor. Bu yüzden a yetin siya k ve 
siba k ına ba karak hiknıeıin doğru yla yanlışı a yıran kesin lıir hüküm olduğu 
ortaya �·ıkıyor. Buradaki lıikmeıi .  kimi leri Kitab, _k imileri peygamberlik k imileri 
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hep a y n ı  hül ıııdi lxıkı::; ın uza n t ıs ı  < ı la ra k üne <;ıkma k ı a d ı r. Biz hu 
ayrı ı ı ı l : ırı ı u ı a rl ı hulnıuyonız .  Çünkü ka i na ıı a giirdüğümiiz bü tün  
kar:;; ı ı l ık la r  birbiri nden kopuk deği l .  bi lak is içi<,;edirler. Din,  dünya 
iı;in indiri lmi:;;tir. Kutsal olan prhfan olanı anlamlı kılmaktadır. l lahi 
olan beşeri olana kapı açmakta ; be:;;eri olan ilil hi olanı anlamakta; 
ililhi olanı yorumlayarak pratize etmektedir. 

Ancak "Hikmetle ilim (hilgi) arasındaki fark :;;udur: Hikmette bir 
yapıp etme vardır, ilim (bilgi) öyle deği ldir, çünkü ilim matuma ta­
hi olur; hikmet ise hir i:;; üzeıinde :;;öyle ya da höyle olması husu­
sunda etki eder; hüküm verir. "5'> Yani bilgi, olayların ve nesnelerin 
kavranması, hikmet ise bilgiler arasındaki irtihatın sağlanarak ke­
sin ve şaşmaz sonuca ulaşılmasıdır. Yani  bir yaklaşımın hikmet ola­
rak nitelendirilmesi sahit ölçüleri yansıtmasına bağlıdır. Hikmet hir 
yanılsama değildir. Yanılsama, gerçekliği olmayan, hayali, temelsiz 
düşüncelerdir. Bu yüzden hiz yanılsamaya hilgi hile diyemeyiz. Ya­
ni hir yaklaşım ya hilgidir ya değildir (cebidir). "Yanlış bir hilgi" ifa­
desi de hu noktada gerçeği yansıtmaz.  Çünkü yanlı:;; olan yaklaşım 
hir hilgi değeri taşıyamaz. O olsa olsa bir sanı, hir vehim, bir ku­
runtudur. Sanı ya da kuruntular insanı kesin sonuca (hikmete) 
ulaştırmaz. Kesin sonuca ulaşmak için hilgi gereklidir. Bilginin de 
hazı temel özellikleri vardır. Mortimer J. Adler' in tespit ettiği gihi 
hilgi "şüpheden ari hir kesinlik ifade etmeli ,  zaman karşısında tü­
kenmemeli, doğruluğu zorunlu olmalı ve sağlam sonuçları ifade 
etmeli "6< 1dir. 

Bilginin öz ve biçim gihi iki hoyutu da vardır. Biçim bilgisi fe­
nomenlerin dış yönüne dönük hir bilgid ir. Örneğin bir Hıristiyan 
için  kil isede pazar ayininin nasıl yapıldığını bilmek, biçimsel bir 
bilgidi r. Bu bilgi aktarılıp öğretilen bir bilgi iken öz bilgisi a kratın­
Iıp öğrdileıneyen; bireyin tamaım:n kendi içsel yönüyle kimi k<:re 
ml'lafizik bir yönelimle eld<: edeceği bi lgidir. Mesela bir Hırisliyan 
için pazar ayininden zevk a lmak gibi . Pazar ayinind<:ki kural ları 
öğrelml'k ve aktarmak mümkünk<:n, hu ayinden zevk almak akta­
rıl ıp öğr<:Li lemeın ektedir. Ya da namazın nasıl kılınacağı aktarıl ıp 

58 Sevim Seyful lah,  lshim Oü�üncesinde Marifl't v e  lhni Arab i , lsı .  1 997 , 57  
59 lhıı i\ra hi .  Marileı ve Hikmeı . çcv.  Mahmul Kanık, l s ı .  1997 , 57 
60 Moı1 i nwr . J .  Adl<.'r. Thc Conditioııs of l'hilc ısophy. Fil iz �ahin , l slaııı Febdesinde 
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öğretilebilen bir bi lgi iken , namazda duyu lacak huşfınun bilgisi ak­
tarı l ıp öğretilemeyecektir. hte hikmet ile bilgi a rasında ilgi kurar­
ken bilgiye hu çok boyutlu luğu içerisinde bakıyoruz . Hikmet ev­
rende eşyadaki sabit ve değişmez ölçüleri yakalamaktır. Bu ölçüler 
ortaya çıktığında sanı (zann) bi lgi halini alacaktır. Yani tekrar ifade 
edersek; her bilinen şey bir bi lgi değeri taşımamaktadır. Bilinen 
şeylerin çok olması insanın bilgi sahihi olduğu anlamına gelmez. 
lnsan zanlarını bilgi zannederek doğnıdan ve adiiletli yaklaşımlar­
dan uzaklaşabilir. Bu yüzden anladığımız kadarıyla Kur'an sanı 
olarak tıitelediği yaklaşımları (temelsiz yaklaşımları) bilgi olarak 
değerlendirmez. Kur'an kendisi açısından bilgi diye nitelendirdiği 
şeyleri önemserken bilgisizliği yerer. Özellikle putatapanları bilgi­
siz; bilmeden yol tutan insanlar olarak yonımlar. Bu yargı onla'rın 
dışa yansıyan davranışları için verilen bir yargıdır. Tanrı'ya ortak 
koşanlar belki bir çok hakikati zihnen idrak ediyorlardı; ancak 
davranışları , zihnen idrak ettikleri bilgiye aykırı idi . Davranışları, 
ilimin (bilginin) uzantısı olmuyordu. Onlar kimi kere bile bile, hiç­
bir kanıta dayanmadan yanlış üzere yaşıyorlar ve bile bile inkar 
ediyorlardı. Bu çerçevede Kur'an atalardan gelen yaklaşımlar için 
şöyle buyurmaktadır: 

" . . .  Eğer doğru iseniz bundan (inmiş olan) bir Kitab, yahut bir bilgi ka­
lıntısı getirin. "61 Bir başka ayette de; " .. fakat insanların çoğu bilmezler, 
onlar sadece şu dünya hayatının dış yüzünü bilirler ahiretten ise tama­
men gafildirler. "62 

Kur'an açısından bakıldığında onların kalbi hastalıkları zihnen 
ulaştıkları , vicdanen oynadıkları doğnınun üstünü örtüyor, bu se­
beple de meselenin künhüne varamıyor; özüne inemiyorlardı. Bu 
yüzden bilgileri yüzeysel kalıyor, bildikleri ilim olarak dışa yansı­
mıyordu . Bütün bunlardan anlaşılması gereken ise Kur'an nazarın­
da bilginin ancak hikmet ile ortaya çıkabileceği ve zann'dan ayrı­
lacağıdır. "Ehu Osman'ın dediği gibi; "hikmet bir nurdur ki, vesve­
se ile gerçek makam arasındaki fark bununla kestirilir.03 Bu yakla­
şım konuyu daha net hir biçimde anlamamıza yardım edecektir. 
Çünkü aklın ulaştığı sonuçlar ya ilim ya da hayal olarak öne çıkar. 
Hikmet, hayalin aşılması demektir. Aynca şunu da belirtmek gere­
kir ki, zihnin ulaştığı her sonuç 'hikmet olmayabilir. Çünkü geçmiş-

61 Ahkaf, 46/ 4 
62 Rum, 30/6-7 
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te ve günümüzde bir çok felsefeci zihinsel çabalarla u laşııkları so­
nuçlardan yola ..;ıkarak kimi kere insanların yanlış yollara sürük­
lenmesine zemin hazırlamış lardı r. Bu yüzden hikmet,  salt belli dü­

. şünsel çabalarla elde edilen bir sonuç da değildir. Bu konuda İslam 
dünyasında lşrakf ve Meşşaf eğilimler iki ayrı anlayışın temsilcidir. 
İşraki eğilim hakikate ulaşmada sezgi ve ilhama yer verirken.  Meş­
şfüler hakikatı daha çok zihni ( intellect veya ratio anlamında) ça­
balarla ulaşılacak bir sonuç olarak görürler. Meşşfü ve tşraki eğilim­
lerin bilginin elde edilmesi noktasındaki görüŞlerinin değerlendi­
rilmesini yapabilmek için öncelikle Kur'an-ı Kerim'in bu konuya 
yaklaşımını incelememiz gerekmektedir. Yani acaba Kur'an akla 
nasıl bir işlev yüklüyor; aklı sadeci intellect'e mi mahkum ediyor? 
Yoksa ona başka anlamlar da mı yüklüyor? Şimdi bilgi kaynakların­
dan birisi olan Aklı Kur'an çerçevesinde incelemeye çalışalım. 

a- Kur'an'da Aklın Fonksiyonları 

Akıl kavramının tamamlanması her zaman güç bir mesele ola­
rak algılanmıştır. Bu, biraz da akıl ile ilgili çok farklı yaklaşımlar or­
taya konulması sebebiyledir. Antik Yunan düşüncesinde, Ortaçağ 
Batı düşüncesinde, Kur'an'da ve İslam felsefesinde, Aydınlanma 
döneminde ortaya çıkan felsefi yaklaşımlarda oldukça farklı şekil­
lerde tanıinlandığı görülmüştür. Çünkü her kavram kendi kültürel 
ve sosyal çevresinden bazı izler taşımaktadır. Ayrıca zaman içeri­
sinde de kavramlar değişiklikler geçirmekte; hazan farklı anlamlar 
kazanmakta veya anlam kaybına uğrayabilmektedir. Şimdi biz bu­
rada akıl kavramını Arap dil örgüsü içerisinde ele alacak ve 
Kur'an'ın yüklediği anlamı özellikle modern Batı düşüncesindeki 
anlamıyla kıyaslayarak kimi sonuçlar çıkarmaya çalışacağız. 

Kur'an aklın fonksiyonlarını daha geniş ri.ıtmaktadır. Kur'an'ın 
akla yüklediği anlam ile gerek Antik Yunan felsefesindeki logos ya 
da nous, gerek Aydınlanma dönemi Batı düşüncesindeki ratio 
kavramlarından oldukça. farklı görülmektedir. Bu yüzden Antik 
Yunan felsefesinin nous'u ile Kur'an'da akla yüklenen anlam ara­
sındaki fark ayrıca araştırılmaya değer bir konudur. Ancak Aydın­
lanma aklı ile Kur'an'ın akla yüklediği anlam arasında fark olduğu 
ortadır. Mesela Aydınlanma aklını eleştiren Franlefurt Okulunun 
önemli düşünürlerinden Max Horkheimer aklın tanımlanmasının 
güçlüğüne dikkat çekerek aklın fonksiyonlarından hareket ederek 
şu şekilde tanımlanabileceğini belirtmektedir. "Akla uygun şeyler 
yararlı şeylerdir. Akla uygun insan da kendisine neyin yararlı oldu-Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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ğı ı n u  hilL'n insand ı r  . . ., 1 B ı ı  ı anı m  Kur"an '<.laki ·· Fıkıh" t anı mına yak­

la ::; ın a k t a d ı r. Fıkb. k is in i n  kL'ndi IL'11 inc ve a lq'hinL' ola nı h i lmL'si 
�dd i nde t a nı mbnd ığı g ib i ,  görünen ger<;L'lderden yola <,;ıkara k  gii­
rCı ı ı ; ı ı ı -ycn gen:c kkri kavramak olarak da tanımla nmıştır. Ayrıcı 

Kur . ı n · ın  fayda ve zara ra yüklediği anlam da farklıdır. Fıkb kavra­

mını l . ın  yola ı,;ıka rsak,  Kur'an havanın sıcaklığın ı haha ne ederek 
savas için sefere çıkmaktan geri duranları cehennemin sıcağının 
daha şiddetl i okluğunu hatırlatarak uyarmakta ve " keşke fıkhetse­
lerdi "6<; ifadesini ku llanmaktadır. Burada havanın sıcaklığı gerçe­
ğinden (görünen gerçeklikten) cehennemin sıcağı (görünmeyen 
gerçekliğe) na vurgu yapılmakta hunu idrak etmek de fıkhetmek 
olarak ortaya konulmaktadır. 

Kur'an fıkhetmeyi (tefekkuh) , aklın sadece hir fonksiyonu ola­
rak ele almaktadır. Bu konudaki örnekler çoğaltı labil ir. Şimdi ko­
nuyu irdelemeye devam edelim. 

"Akıl ilmi elde etmeye dönük potansiyel güçtür . . .  "hir anlamı da 
kök olarak sığınak, tutmak, tutunmaktır. Devenin yularına da de­
nir. Korunma anlamı da vardır. Mesela: "akelet'il mer'etü: kadın sa­
çını kapadı; korudu",  "akale lisanehü: dilini tuttu denir" ; hu çerçe­
vede kale için ma'kil denilmiştir ki, kale de insan için korunaktır.66 

Bu yüzden aklı, insanı yanlışlardan ve sapmalardan koruyan, po­
tansiyel hir kuvvet olarak tarif edehiliriz. Elhette hu tanım Kur'an'a 
göredir. Kur'an'a göre Aklın kaynağı kalhdir. Kur'an'da akleden, 
fıkheden hep kalh olarak gösterilmektedir.67 Buradaki kalbin in­
sandaki anlama yetisine işaret ettiğini vurgulamalıyız.  "Andolsun, 
cehennem için de hir çok cin ve insan yarattık ki kalhleri var, fakat 
onlarla anlamazlar; gözleri var fakat onlarla görmezler; kulakları 
var, fakat onlarla işitmezler. İşte onlar hayvanlar gibidir, hatta daha 
sapık. Ve işte onlar gafillerdir. "<>H 

"Hiç yeryüzünde gezmed iler mi ki kendileriyle akledecek kalb­
leri ve işitecekleri kulakları olsun. "69 Bu ayetten de aklın kaynağı­
nın kalh olduğu anlaşı l ıyor. Ancak Kur'fın zihne de özel bir önem 

vermektedir. Zihnin tefekkür, tezekkür, tedehhür, tefakkuh gibi iş-

64 Horkhdmer Max. Akıl Tııııı lınası, çev. Orhan Kocak.  lsı . 1 994 ,  55 
65 Tevhe, 9/81 
66 el-bfi::hani, Müfredat .  .H 2 
67 Ümıl Ali, 442 
68 A'raf, 7/1 79 
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levkri vardır. Kudn'c.la hir de Şu'r  kavramı bulunmaktadı r. "'Şu'r, 
Şe a ra kelimesine.len türet i lnı is hir kavramd ır ve hir seyi dikka tle 
hil ım·k an la mına gelmek!L'dir. Bu yü ze.len şaire bilgisindeki  dikka­
tinden dolayı şair denilir. Şiirin a�lı ise dakik i l im anla m ındadır. " 
"Şa'r; görünen, tanınan, I )i l inen anla mlarına gelmekted ir. şu ·r dışta 
bu lunan şeyi zahiri duyularla hissetmek demektir. Yani hemen gö­
rülüp duyulduğunda veya dokunulup tadıldığında henüz duygu 
halinde bulunan ve akla/hafızaya hi.iti.inüyle yerleşmemiş, kesinli­
ği belli olmamış, yani tam bir ilim haline gelmemiş zahir bir bilgi­
dir. Şu'r dış duyularla ilgilidir ve hu dış duyulara meşfür denilir. 
Nefsin kendindeki kavrayışı ve şu 'ruria ise kendi kendinde bulmak 
anlamında vicdan denilmiştir ki hatmi şu'rdur. "7° 

Kur'an'da akıl kavramının isim olarak değil de daha çok fiil ola­
rak geçmesi dikkat çekicidir. Kur'an, akl'ın mahiyetinden; nasıl ve 
niceliğinden değil, asıl onun fonksiyonu olan akıl yürütmeden sö- . 
zetmektedir ki bu çok önemli bir husustur. Çünkü insan sadece 
düşünen bir varlık değil ,  aynı zamanda duyan/duyumsayan, hisse­
den, sezen bir varlıktır. Şu'r aklın diğer fonksiyonlarıyla beraber 
şu'r olmaktadır. 

Akıl, "bilgiyi elde etmeye yarayan güç" olarak da tarif edilmiş­
tir. Bu noktada Kur'an'da bilgi edinme yolları, ya da bilgi edinme­
ye yarayan güc'ün fonksiyonları şu şekilde ortaya çıkmaktadır. 

i- Tefekkür: "Düşünmek, hatırlamak, tasavvur etmek, hafıza, 
bir şeyi parçalamak; yapışık olduğu yerden ayırmak v.s. anlamları­
na gelmektedir.7 1  Bu çerçevede tefekkür helki intellect'in (heyin, 
zeka, dimağ, anlama yeteneği) ve ratio'nun (nispet, oran, ölçüp 
biçme) işlevini görür. Bu anlamda tefekkür bir ölçme, hiçme ve 
tartma eylemidir. Kısaca tefekkür, akıl yürütmek, nesneler, olaylar 
ve oluşlar üzerinde bel l i  sonuçlar ç ıkararak hakikate ulaşma çaha­

. sıdır.72 Akı l ,  karşılaştığı meseleleri tefekkürle aryıştırarak bell i  so­
nuı,;lara ulaş ır. 

ii- Tedebbür: Bir işin akihetini düşün üp taşınmak , hakikati dü­
şünme gihi manalara gelir. 73 Tec.lebbürc.le insan zihni i leri bir aşa­
maya varmaktadır. Bu anlamda tedebbi.ir çeşitli olgulara ve olayla­
ra , yasalara bakarak bel l i  sonuçlan görebilme yetisi olmaktadır. 

70 el- lsteh::ini, 262/ Ayrıca hkz. Üna l ,  4 .%-437 
71 Sarı Mevlüd, el-Mevarid, s. 1 179, Ayrıca hkz. En'am, 6/50 
72 ll;ı kara, 2/266 
73 el- lsfeh�lni. 164- 1 6'; .  Ayrıcı hkz. Nisa . 4/82,  Mü'minun, 23/68 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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Meselelerin a rka pb nı n ı kavrayabilme gücü de diyebi liriz. Bunun 
i1,: ifH.; ya�a msa l Lenlihe de girmektedir. 

iii-Tezekkür: l la ı ı rl a ınak ,  bir �eyi zihinde tu lınak ,  ezberlemek, 
anma k vh. gibi manalara gel ir.74 Tezekkün'i, varlık bilincine sahip 
c ı l ınak olarak da a nlayabiliriz. Tezekkü rde kainata ha kıp olaylar  ve 
olguları göz lemleyerek hundan belli sonuçlar çıkarmak ve ibretler 
almak da vardır. Zihinde bulunan; hafızaya kaydedilmiş gerçeklik­
ler kimi kere unutulabilir. Unutulan şeyin hatırlanması hafızanın 
bir fonksiyonu olarak 9rtaya çıkmaktadır. İnsanlar kendilerinde 
bulunan yetileri kullanarak aldanıştan kurtulabilir. Kur'an'da doğ­
nı yoldan çıkmış insanlara "bildikleri ha.ide nasıl büyülendikleri" 
yani inanmama yolunu seçerek kendi kendilerini nasıl aldattıkları , 
şaşırma ifadesiyle sorulmuştur.75 Kur'an nazarında meselelerin as­
l ının bilgisi kendilerinde varolmasına rağmen tezekkür etmeyen 
(hatırlamayan) insanlar ancak büyülenmiş olabilirler. Büyü de in­
samrı doğnıya yönelişini engelleyen bir göz yanılması halidir. 

iv- Nazar: Bir şeyi görmek, idrak etmek, anlamak amacıyla gö­
zün; basiretinin o şeye eğilmesidir. Bu şekilde düşünme ve özüne 
nüfuz etme aşamasına gelinerek daha sonra marifet/bilgi elde edi­
lir.70 Nazarda gündelik hayatta karşılaşılan nesnelere dikkatli bir 
bakış kastedilmektedir. Nazar gözün maddeye; nesneye yönelme­
si (rü'yet)dir. Tabiri caizse "Nazar" madde gözü, "Basar" ise kalh 
gözüdür. Nazar çok yönlü bir bakış ve algılayış olarak da değerlen­
direbilir. 

v- Tefakkuh: Bil inen bir bilgi ile bilinmeyen bir bilgiyi öğren­
meye eğilim gösterme anlamına gelmektedir.77 Görünen gerçek­
lerden yola çıkarak göıiinmeyen gerçekleri kavramaktır. 

vi- Basar: Görme organı, kalbin idrak etme ve anlama kuvve­
ti, görmek, göıii� sahibi olmak, ma 'rifet ve inceden inceye ara�tır­
ına ( tahkik) gibi anlamlara gelmektedir. 7H Bilmek ve idrak etmek 
çoğu kere görmek olarak anlaşılmı�tır. Burada sadece duyu organ­
larına daya l ı bir görme değil ,  hakikatı idrak etme anlatılmaktadır. 
Görmek bir anlamda e�yanı n  üzerindeki perde ve karanlığın kalk­
masıdır. Kalb gözü olarak da tanımlanabilir. Çünkü Kur'an'da 

74 d-lsfeh;lni. 1 79 . Ayrıca bkz. En°am. 6/80, A'raf, 7/57 
7S Mü'minun. 23/1-Vi -91 
76 d-lsfehiini. 497-�9X. l ıkz.  Bakara ,  2/69, Hud.  1 1 /1 22,  A'raf, 7/1 08, Basar-1\;ızar 
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"Güzler değil ka lhll'r köre l i r'' 7'1 huyunı l m u�ı u r. U:ısar hir nil r  ohı ­
r:ı k da tanımlanmı�tır.Ho 

Basa r " N:ıza r"d:ı n ka psa mlıdır. "Görü rsün sana bakıyorla r ( na­

za r ediyorlar ) ;  ama gfümüyorlar ( basa rla İ·ı yok J"H I lsla ın filozofla­
rında n bazıla rı da görmekten maksadın düşünce gözü olJuğumı 
özellikle belirtınişlerdir.82 

vii- Sem'a: Kulakların kuweti anlamına gelen sem'a sesleri id­
rak etmekle kulakların fiilini ortaya koymaktadır. Kur'an'da kimi 
kere, anlamak, (fehm) anlamında.83 kimi kere hakkı idrak etme an­
lamındaH4 kullanılarak anlama işinde duyuların da büyük rol oyna­
dığını ortaya koymuştur. Kur'an'da "Sem'a" kalbin işitmesi ,  duyula­
nı kavraması olarak da ortaya konulmuştur. Kalbin mühürlenmesi 
de dinlememeyi seçmesi anlamına gelmektedir. "8'5 

Anlaşıldığı gibi Kur'an aklın fonksiyonlarını salt zihne ( intellect, 
ratio) yüklememekte; akla, içinde gözlem, deney, duyum, düşü­
nüp ölçme gibi çok yönlü anlamlar yüklemektedir. Bu da insan 
zihninin tek başına ·akıl olarak nitelendirilemeyeceği anlamına gel­
mektedir. Dolayısıyla zihni kalb'den vicdandan, deney ve gözlem­
den, iç aydınlanmasından ayrı, müstakil bir yapı olarak kabul et­
mek daha baştan aklı yanlış tanımlamak demektir. Bu yüzden ras­
yonalistlerin ne ölçüde akıldan yana oldukları da sonılabilir. De­
neyci ekole karşı zihni savunan, bilgilerimizin kaynağını sadece 
zihne bağlayan rasyonalistler aklı iyi tahlil edemekleri için onlara 
belki "zihinci" ,  "hesapçı zihin tar.ıftarı" denilebilir; ama akılcı deni­
lemez. Akılcı denilse bile bu akıl, kısır ve dar kapsamlı hir akıl ta­
nımı olacağından meseleleri tahlil etmekten bizi uzaklaştıracaktır. 
Bunların yanısıra Kur'an akıl sahipleri için belli terkipler kullanmış­
tır. Bu terkiplerde akıl sahiplerinin "vicdan sahipleri" ,  "öz sahiple­
ri " olarak nitelenmesi anlamlıdır. Bu nitelemede ahlaki bir boyut 
da bulunmaktadır. Ki bu da düşünmenin eylem ile içiçe olduğunu 
ve birbirinden bağımsız değerlendirilemeyeceğini ortaya koyması 
açısından öneml idir. İnsanın ahlaki yapısının onun c.lüşüncesini  ve 

hayata bakışını etkilemesi meselesi Kur'an' ın akl ın fonksiyon ların ı  

7 9  1-lacc, 22/46 
80 Bakara , 2/1 7  
8 1  A'raf, 7/1 98, Ayrıca hkz. fatır, .J5/19 
82 Farabi,  Medinetü Fazıla , �·ev. Nafiz Danışma n, lst .  1 956. ( ı  1 
8.J �uarfı, 26/ 1 2 1  
8 4  Enfa l ,  8/20 
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oıtaya köyarkt·n ;ı lı m ı Çizdiği önemli  bir v urgudur. Kuı":1n'da akı l  
yürüt ım.· ile e� a nlamlı kul lanı lan Lerkipler de �unlard ır:  

aa� Ulu'l-Elbab: Şüphe , kir  ve pisl iklerden uzak, saf halis ak ı l  
· sahipleri ola ra k  Lar i f  edilmekted ir. Hl> Uihh kavramın ın öz ve temiz 
akıl anlainına geldiği dikkate al ınd ığında sağduyu ve vicdan olarak 
da anlayabiliriz .  B uradan hareketle Ulu 'l-Elhiib da vicdan sahihi ; 
sağduyu sahibi anlamına gelecektir.117 Bu anlamda içsel yönden hir 
arınmışlığa sahip olanlar ancak belli gerçekleri kavrama aşamasına 
geleceklerdir. içsel olarak temiz olmayan, önyargı ve artniyet ile 
meselelere hakanların bir çok meseleyi yanlış anlayacakları ve al-
gılayacakları ortadadır. 

· 

ah- Fuad: Fuad kelimesinin yürek, vicdan, gönül anlamlarına 
geldiği de söylenmiştir.88 Bu anlamların hepsi de Kur'an'da ayrı ay­
rı zikredi lmiştir.ıı9 Görünen apaçık hakikatleri idrak eden kalbe.lir. 
Bu, insanın hiç bir zaman kaçamayacağı bir idrak yetisidir. lnsan 
belki zihnen yanlış değerlendirmelere düşerek yanlış eylemlerde 
bulunabilir . . Ancak çoğu zaman vicdanı ona doğruyu fısıldar. Ama 
insan artniyet ile çogiı zamari vicdanını da köreltir. lşte o zaman 
hakikatı idrak edecek imkanı da kaybetmiş olur. Bu yüzden "göz­
ler körelmez, kalbler körelir. "90 

ac- Ulu'n-Nuha: Bir şeyin sonu, aklı bir şeyden geri durdurma, 
yasak, yere çakılan kazığı_n başındaki kertik. Çok akıllı adam, ihti­
yatlı uyanık kimse91 gibi anlamlara gelir; Kur'an'da "akıl sahipleri " 
anlamında ayrıca inceden inceye düşünen kimse anlamında kulla­
nılmıştır.92 

ad- Zi Hicr: Bu kelime daha çok engel olmak, menetmek , 
mahnım etmek, . Karantina, haram akıl ,  dişi kısrak, hısımlık, ku­
cakta yahut önde olan, elbise gibi anlamlam gelmektedir. 93 Akla 
nefsin isteklerini  engellediğinden dolay ı "h icr" denilmiştir.94 Hicr'e 
i rade dememiz uygun olacaktır. Terkip olarak Kur'an'da sadece hir 
ye i·de geçmektedir.95 

86 d-lsfehfıni, 116 
87 Bkz. Bakar:ı . 2/269 
88 l lm Manzur, 1 1 1/329 
89 hkz. İsra , 1 7/36, Necm, 53/ 1 1 ,  Hüme�. ıo4n 
90 Hace, 22/46 
9 1  Sarı Mevlüd. 1 568 
92 hkz. Tahfı, 20/54 
93 S:ı rı Mevlud .  271 
94 d-lsfd1a ni, 
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ae- Ulu'l-Ebsar: Ebsar kelimesi idrak kuvveti , yakin. marifet ve 

fe raset , basiret, akı l ,  zeka , hüccet bu rhan , av iz ini  bıraka n  kan, ib­
ret .  zırh, ka lkan , şahit , kapı ara lığı gibi anbmbra gel ım:ktedir.lJlı 
Duyula rüstü ba k ış , görüş kudreti olarak Kur':ln 'da zikredilen hasi­
reı•n kalb gözü diye de tanımlanahilir . .  

af- Kalb: Lügatte iÇ , öz, hir şeyi başka bir şeye çevirmek (dö­
nüştürmek) ve bir şeyin içini dışına çevirmek anlamına gelir.9H 
Arap dilinde, "hirşeyi hir yönden haşka bir yöne çevirınek"99 an­
lamlarına gelir.H K 1 "Sem'a ve basar dışa yönelik duyulan ifade eder­
ken, fuad ise hu duyuların aldıklarını anlamlandırıp marifet haline 
getiren merkez olarak tanımlanır. "10ı  

Kur'an anlamada; idrakte kalbin büyük bir fonksiyonu olduğu­
nu belirtmiştir. Kur'an'ı gerektiği gibi anlamak için bile kalhin açık 
olması; kilitli olmaması gereklidir. 102 Kimi filozoflar yürekle düşün­
mekten bahsederler ve ancak hunun gerçeği dile getireceğini söy­
lerler. Kazancakis "Yeniden Çarmıha Geriliş" adlı eserinde roman 
kahramanlarından olan papaz, kutsal kitabı okuyan bir şahsa onu 
akılla (zihinle) değil, yürekle okum.ası gerektiğini belirtir. 

Pascal apaçık bilginin elde edilmesinde kalbin de önemli bir 
fonksiyonu olduğunu belirtmektedir. "Kalhin öyle sebepleri vardır 
ki akıl bunları kavramaktan acizdir. Allah'ı hisseden akıl değil kalb­

. <lir. lşte iman bize bunu öğretir. tınan Allah'ın bir lütfudur. " 103 

"Pascal'in ince düşünce (l'esprit de finesse) kalb gözü, içgüdü 
veya duygu diye adlandırdığı yetenektir. Bununla beraber onun 
duyarlılıkla karıştırmamak gerekir. Kalb veya ince düşünce hem 
zeka; hem irade, hem de duygudur. O bize en açık bilgileri, en 
sağlam doğnıları verir. " Fakat Pascal kalbe büyük bir pay ayırma­
sına rağmen, aslında aklı da asla feda etmemiştir. Akıl, ruhu bütü­
nüyle kavramada tek şey olan duyguya yol açmalıdır . . .  her akıl yü­
rütmemiz duyguya boyun eğmekten ibarettir (ki) bu da bazı açılar­
dan yine akıldır. ı o4 Farabi'ye göre de bünyenin hakim unsuru 
kalh'dir. Onun altında dimağ vardır. Dimağ kalbe hizmet etmekte; 
diğer uzuvlar da ona hizmet etmektedir. io'i 

96 Sarı Mevlüd, lO'i 
97 d-lsfdıfıni, sh. ayrım hkz. En'am, 6/103-10'1, Kıyamet , 75/14 
98 lhn Manzur, V61l5 
99 d-lsfehfıni, 4 1  
100 bkz. Bakam, 2/144, Al-i lınran, 3/196, Hace, 22/1 1 
101 Ünal , 259 
102 Muhammed, 47/23.24 
103 Pascal ,  Düşünceler,. çev . Serdengeçti, Ankara, 1963, 39 
104 Topçu Nurettin, isyan Ahlakı. Çev. Mustafa Kök, lst .  199'i. s .  1 20 
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Kalb insan idrfıkinin merkezid i r. ka lh s;tdL·n· matt'matiksd (t­
karı ın la rda bu lun; ın bir yapı olmaktan ziyadl' insa nın duygusa l bo­
yutuyla birl ikte temiz insani i 'ızünü temsil etmekted ir. Kimi kere 
vinlın' ı  da karşılayan manevi bir  özd ü r. Bu yüzden akı l derken sa­
dece insanı n  z ih inse l çabalarını deği l ,  vicdan, irade , duygu ve sez­
ginin bi leşkesi olan bir gücü anlamamız halinde daha geniş boyu t­
lu hir akıl tanımına ulaşmış olacağımız ortadadır. 

Zihin ile nılm iki ayrı alanmış gihi kahul etmek hir çok çıkma­
zın kaynağını oluşturmaktadır. Kimi filozoflara göre "nıhu uyuşuk­
luktan kurtarıp maddenin tut-;ağı olmaktan kurtarmak için yaratıcı, 
aklı ( intelligence, Nous) göndermiştir. Ruh hu akıl vasıtasıyla ken­
dine ait olan dünyayı tanımaktadır. " Zihin de nıh ile belli rnr anla­
yış keskinliği kazanmaktadır. 

Batı'da Kilisenin, aklı kutsal Kitabın anlaşılma-;ı işine koşması­
na tepki olarak aklı özgürleştirme savıyla yola çıkanlar hu kez ak­
lı değerlerden soyutlama yolunu seçmişlerdir. Bunun soRucunda 
akıl salt zihne indirgenerek sadece zihinsel bir yeti olarak kabul 
edilmiştir. Bu anlamda akıl nesnel olmaktan çıkmış öznel hale gel­
miştir. Bu çerçevede akıl, dinden ve kut-;al olandan sıyrılmış değer­
lerden uzaklaşmıştır. Artık bu aklın "insan onum", "erdem ve fazi­
let" gibi ifadeleri anlamlandırması mümkün olmayacaktır. Akıl ma­
nevi olandan sıyrıldığında; yani kalhin ifade ettiği anlamı kaybetti­
ğinde, bütün manevi ve ahlaki davranışlar anlamını yitirecek ve 
belki de saçma olarak nitelendirilebilecektir. Oysa Scolastik, aklı 
gerçekliğin yapısında bulunan bir ilke olarak değerlendiriyordu . 
"Platon'un, Aristoteles'in felsefeleri, Scolastik düşünce, Alman ide­
alizmi gibi büyük felsefi sistemler nesnel bir akıl teorisi üzerine ku­
nılmuştu . Bu görüş insan ve amaçlan da içinde olmak üzere bütün 
varlıkları kapsayan bir sistem ya da bir hiyerarşi oluşturmayı amaç­
lıyordu . Bir insanın hayatinın akla uygunluk derecesini belirleyen, 
hu bütünlükle arasındaki uyumdu . . .  Bu akıl öznel aklı dışarıda bı­
rakmıyor ama onu evrensel rasyonelliğin bir kısmı; sınırlı bir ifade­
si olarak görüyordu. Her şeyin öl�;ütü hu evrensel rasyonellikten 
çıkarılmalıydı .  Ağırlık araçlarda değil ,  amaçlardaydı. . . Nesnel akıl 
kuramının odak noktası, davranışlarla amaçların birbirine uydunıl­
ması değil ,  hugün bize oldukça mitolojik göıiilebilecek bazı kav­
ramlardır; sözgelimi en büyük iyilik, insanın kaderi ve en yüksek 
amaçların gerçekleşme biçimi gibi düşünceler. " 106 
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Öznel akıl ise ı a ınaınen bic,;imsel le�l i ri l ın i� bir  akı l  olarak iiıw 
ı,·ıkmaktad ır. Öznel akı l .  akla uygun olanı . insan zihininin pkarsa­
ına ları sonucu oı1aya c,;ıka n sonuç olarak görür. Öznel aklın ba·ğ­
landığı mutlak bir değer bulunmamakla ; büyük ölı;üde rölativisl 
bir yaklaşıma dayanmaktadır. Aslında öznel akl ın kendisi aklı tem­
sil etmemektedir. işte hikmet insanın içsel biliş sürecinde; zihnin 
onayladığı, kalbin, vicdanın, duyumun kabul ettiği bir sonu�· ol­
maktadır. Bununla birlikte hu, pratik hayatın, ahlaki davranışın, in­
sanın tarihsel tecıiihesinin ve ilahi Kitabın da reddetmediği hir so­
nuçtur. Yani hikmet, hem insanin kalb, zihin, amel, vicdan bütün­
lüğünün, hem de kitah, evren, fıtrat ve insani, tarihi pratiklerin bu­
luştuğu ortak noktadır. Dolayısıyla hem akıl (kalh, zihin) hem 
amel, hem tlahi kitah, hem fıtrat hem de insani/tarihi pratiklerle 
desteklenmektedir. 

Hikmet, insan aklının bir değerler sistemiyle buluşması demek­
tir. Değerlerden soyutlanmış bir akıl bu yüzden mutlak bir sonuca 
(hikmete) ulaşamayacaktır. Çünkü öznel akıl bir değerler sistemi 
olmaksızın bir çok kavramı izah etmekte zorlanacak ve Çoğu kere 
qe bunu başaramayacaktır. Adalet, özgürlük, hoşgörü, vbg. kav­
ramlara bir anlam veremeyecektir. 

Bilinmelidir ki çoğu kere bu kavramlar belki de akıldışı bir çer­
çeve içerisine sokulabilecektir. Bir dönem Amerika'da Demokrat 
Parti başkanlığına aday gösterilen "Charles O'Conor mecburi hiz­
metin nimetlerini sayıp döktükten sonra şöyle diyordu; "Zencilerin 
köleliğinin adalet<>iz olduğunu kabul etmiyorum; adildir, akıllıcadır 
ve yararlıdır. . .  Zencilerin köleliği · bir doğa takdiridir. Doğanın bu 
açık emrine sağlam felsefenin gereklerine uyarak bu kurumun 
adil, merhametli, yasal ve uygun olduğunu ilan etmeliyiz. O'Conor, 
doğa, felsefe ve adalet sözcüklerini kullandığı halde bu kavramlar 
hütünüyle hiçimselleşmiştir. . .  öznel akıl her şeye ayak uydunır. 
Geleneksel insancı değerlerin hem savunucuları hem de karşıtları 
tarafından kullanılahilir. " ıoıı 

Kur'an'a göre insanda sağlam hir hakış (nazar), tefekkür, tedeh­
. hür, kalb, kulak verme (sem'), vicdan (lübb) gibi özellikler vardır. 
Bu özelliklerden her biri yanlış konusunda diğerini uyarır. Bu 'Özel­
liklerin uyum içinde olduğu insanlara Kur'an' da kimi kere " Ulu '/­
Elbii.b", kimi kere " Ulu 'n Nuha", kimi kere "Zi Hicr" ya da "akle­
denler" denilir. 

107 Ahzah, 33/4 
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< ;ene l olara k topa rlarsa k insa nda zihinsel özell iklerin yanısıra 
hem dtin�usa l hem de vicdi\ nl iizel l ik ler  vardır. Duygusa l özel l ik­
ler sanat i le ,  vicdi\nl özell ikler ahlfık  i le i l i ntil id ir. Aklı sadece intel­
lecte hasrettiği ınizde hu a kı l  i nsana sağl ıkl ı bir somıı,; suna maya­
caktır. Ki insanlar çeşit l i sebeplerle farklı düşünse ler hile, ortak 
duygu lara sah iptirler. Duygular daha çok sanat alanında kendini 
göstennekcedir. Belki hu yüzden "şiirden bir kısmı hikmettir" ıo9 

den i l miştir. Ayrıca insanlar fıtri ve .vicdani ortak değerlere sahiptir­
ler. Bu noktada ahlakı da akıl dışında değerlendiremeyiz. Aklı ah­
laktan soyutladığımızda ahlaki temellerini yitirmiş hir akıl ( !)  ile 
karşı karşıya kalırız. Ayrıca ahlak ile, insanın duygusal yönünden 
kaynakl�man aşk da akıldan ayrı değildir. Bu yüzden insanların ta­

" rih içerisinde ortaya koydukları sanat ile ah.lak arasında da önemli 
bağlar bulunmaktadır. Toynhee "Mısır piramitlerinin nasıl yapıldı­
ğını öğrenmem onun estetik değerini unutturdu" demiştir. Burada 
insanın hir sanat eserini vicdani yanıyla da değerlendirebildiğini 
görmekteyiz. 

Aklın anlamının daraltılması özellikle Avrupa aydınlanması ile 
gerçekleşmiştir. Aydınlanma derken " 1 7. y. yılın il .  yarısında haş­
layıp 19 .  y. yılın ilk yarısına dek uzanan ve her alanda aklı temel 
alan" dönemi kastetmekteyiz. ı ıo Aydınlanma akıl çağı olarak da 
adlandırılmaktadır. Aydınlanmanın ortaya: koyduğu "gerek empi­
rizm gerek rasyonaltzm karakteristik bir biçimde insan bilgisini 
sağlam temeller üzerine oturtmaya ve dini bilginin düzmece (!) id­
dialarına karşı koymaya çalışır. " ı ı ı Bu anlayışa göre dinin iddiaları 
rasyonel hir temele oturmadığı için anlamsızdır. Ancak Aydınlan­
ma ile haşlayan süreç Aydınlanmanın getirdiği yaklaşımların da 
sorgulandığı hir süreç olmuştur. Özellikle 1. Kant 0 724-1804) Ay­
dınlanma felsefesinin ahlak ve din için önemli hir problem yarattı­
ğının farkındaydı.  1 12 Kant bilimsel diye nitelenen hu akla , dine ve 
inanca kapı açmak için sınır koymayı gerekli gördü. Bu noktada 
Kanı cevaplayamayacağımız som ların olduğunu vurguladı . Özel­
likle Tanrının varlığı , insanın özgür. iradesi ve insanın ölümsüz bir 
ruhu olup olmadığı meselesinde sorularımızın cevapsız kalacağını 
söyledi .  Çünkü ona göre bilgimiz sınırlıdır. Aklımız helli kategori­
ler çerçeves inde çalışmaktadır. Bu kategoriler aklımızın sınırlarını 

109 Buhari, Eut'h, 90 
1 10 Ct'vizci Al.lmt't, Fdst'ftı Sözlüğü , Ankar:ı 1997, 29 
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hdirleırn:kted i r. K;ını ·a gön: dünyayı algı la mada hem "duy�ı ""la r  
hem d e  "akı l "' rol oyna ma kt:ıd ır.Ona giire insa n ın dünyayı kavrayı ­
şını  <,·evre leyen iki şart söz konusudu r. Blİnb r dış şa rtlar ve i nsanı n 
i<,"inde bulunan şa rtlard ı r. Dış şaı1la r d u y u la rı mızla a lgılamadan ün­
ce hakk ı m.h herhangi bir bi lgiye sahip olmadığımız şartlardır. i nsa­
nın içinde olan şaıtlara gelince hunlar aklımızı sın ırlayan ; katago­
rize eden ölçülerdir. Bu anlamda akl ımız btı katagoriler çerçeve­
sinde çalışmaktadır. Örneğin nedensellik yasası insanın kendinde 
bulunan bir yasadir. Dış dünyada gördüğümüz; aradığımız sebep 
sonuç ilişkisi hep bu nedensellik yasası çerçevesinde anlam kazan­
maktadır. Bu çerçevede Kant, Aydınlanmanın getirdiği bilimsel 
akıl'ın verilerinin her konuya cevap veremeyeceğini vurgulayarak, 
dış dünyada müşahede edemediğimiz şeylerin varlığını inkar ede­
meyeceğimizi, çünkü aklımız'ın ancak müşahede ettiğimiz alem 
çerçevesinde çalıştığını belirtmektedir. Bu yüzden ona göre Tan­
n'nın varlığı da akıl · tarafından idrak edilemez. Ancak Tanrının ol­
duğunu varsaymak insan ahlakı için gereklidir. Bu bağlamda Kant 
"Tanrı, özgürlük ve ölümsüzlük kavramlarını, aklın ahlak alanında­
ki kullanımında arayalım ve temellerini aklın bu kullanılışı üstün- · 
de kuralım " demektedir. ı 13 

Aydınlanma, akıl ile değeri birbirinden ayıran bir yaklaşım ser­
gilemiştir. · Bu anlamda akıl biçimsel bir yapıya hasredilmiştir. Ay­
dınlanmayla birlikte egemen olan akıl , Horkhaimer'in öznel akıl 
dediği akıldır. Biçimsel (öznel) akılda ameli, ahlaki ya da estetik bir 
doğrudan söz etmek anlamsızlaşır. Çünkü akıl sadece intellecfe 
mahkum edilmiştir. Hikmet yukarıda da belirttiğimiz gibi sadece 
intellectüel bir çaba ile ulaşılacak bir nokta olmadığı gibi , sadece 
aklın zihinsel yanının ürünü ve sadece matematiksel çıkarımlar so­
nucu elde edilen bir sonuç da değildir. Belki hikmet, aklın çok bo­
yutluluğu ile ulaşılan bir sonuç ve aşkın bir varlığın ikramıdır. Bu 
yüzden hikmet, hem aklın intellect yanından, hem estetik yanın­
dan hem de etik yanından izler taşır. Bu anlamda evrensel genel­
geçer bir sonuı.: olarak ortaya çıkar. İnsanlar ortak düşüncelere çe­
şitli yönlendirmeler sonucu sahip olmasalar da, ortak duygula ra 
sahiptirler. Bu noktada insanlar düşünce alanından daha fazla duy­
gusal alanda evrensel olan genel-geçer hakikatte buluşabilmekte­
dirler. İnsanın duyguları ise sanat alanında ortaya çıkmaktadır. Sa­
nat alanı insanların özlerinden kaçamadığı bir alandır. Hikmetin de 
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evrensel ,  genel-geı,;er apa�:ık hakikatler olduğunu hat ırlarsak hik­
metin sanat ile i l işki.sini de irdelemek kaı,;ını l ınaz olur. Evet, hik­
met 'in sanat a lanındaki gürünüın ü  nedir? Şimdi de kısaca hu konu­
ya eği lelim. 

b- Hikmet ve Sanat 

Hz. Muhammed'den gelen rivayetlerden birinde "şiirden bir 
kısmı hikmettir" diye buyurulmaktadır. Şiir Şuur kelimesinden tü­
retilmiş bir kavramdır. Hz. Muhammed (a.s .)  döneminde toplumda 
insanlara yol gösteren, onlara akıl veren ve hunu da şiirin imkan­
larına yaslanarak yapan hir zümre vardı. Onların şiirlerinde hir çok 
evrensel doğru bulunmaktaydı. Bunun sebebi de bir çok felsefi 
düşüncenin şiir diliyle kuşatan kuşağa aktarılması yanısıra insanla­
rın düşünceden çok duygusal yönünden hir tezahürü olması sebe­
hiyledir. Çünkü insanlar belli sebeplerle farklı düşüncelere sahip 
olsa da ortak duygusal tepkiler ortaya koyabilmektedirler. "Şiirden 
bir kısmı hikmettir" sözü bize göre bu iki yöne işaret etmektedir. 
Yani felsefi yaklaşımları taşıyan bir araç olarak şiirin önemli bir iş­
leve sahip oluşunun altı çizilmekte ve insanın duygusal yönden 
çoğu kere kendini gizleyemediğini vurgulamaktadır. Daha önce de 
belirttiğimiz gibi insanlar çoğu kere menfaatleri sebebiyle bile bile 
hakkı gizleyebilmişlerdir. İnsan bu hakkı gizleme işini düşünce 
farklılığı düzeyinde ortaya koymakla birlikte, duygusal açıdan vic­
dani bir kabul ediş içerisindedir. İşte şiir de düşünceden çok insa­
nın bu içsel yapısını ortaya koymakta, kimi kere evrensel genel-ge­
çer hakikatleri yansıtabilmektedir. Bu yüzden peygamber, Ümeyye 
h. Ehi Salt için "şiiri mü'min fakat kalbi kafır" 1 14 değerlendirmesini 
yapmıştır. Şayet şiir düşüncelerin propagandası haline gelirse o za­
man şiir olma özelliği de ortadan kalkmış olur. Hz. Peygambere şa­
ir denilmesi anlamlıdır; çünkü Peygamber'in anlattıkları ona ş:iir 
diyenleri vicdanlarından yakalıyordu. Onlar küçümsedikleri için 
değil bilakis yücelttikleri için Peygambere ş:iir diyorlardı. Ancak 
Kur'an'ln anlam örgüsü içerisinde Kur'an bir şiir değildi ve Pey­
gamber de şair değildi . Peygamberin anlattığı mutlak hakikat men-

1baından akan şeylerdi.  Bunu şair gibi bir ücret karşılığında da an­
latmıyordu. Kur'an şairlere bakışını ortaya koyarken aslında ger­
çek sanatın şfürleri aşacak bir öze sahip olduğunu da vurgulamak­
tadır. Kur'an açısından Musa (a.s.) dönemindeki sihirbazların işle­
vi ne ise, Hz. Muhammed (a.s .)  dönemindeki şfürlerin dunımu da 
odur. Her iki zümre de kendi yetenekleri doğnıltusunda hakkın 

1 1 4 Müslim, Şiir, I; ilmi M;ke, Edeh, 4 1 ;  Ahmed h. Hanhd; IV/388-389,390 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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ka rşısında bir konum a lımşlard ı r. Anca k nasıl Musa·nın asası s ihir­
bazların sihrin in sahteliğini orıaya koymuşsa , Muha mınt·d < a . s . J 'a 
veri len mucize olan Kur'fın'da şf ü rlerin ş i i rlerin in değerin i ortaya 
knyımı::; , ::;fıirlcri n  gerçek kiml iklerini topluma tanıtmıştır. Kur'fı n  
h u  anlay ışın ı ::; u  ayetle peki::;ti rir. "Şeytanların kime ind iğin i  sana 
heher vereyim mi: Her pek iftiracı, çok haram işleyiciye inerler/Ku­
lak verir, kulaklara fısıldarlar ve onların çoğu yalancıdır. Ve ::;fürler, 
onlara azgın-sapıklar uyar. Görmez misin her vadide şaşkın şaşkın 
dolaşırlar. Ve onlar yapmadıklarını söylerler. Ancak iman edenler, 
salih amel işleyenler, Allah'ı çok zikredenler ve zulme uğradıktan 
sonra yardımlaşanlar hariç. Ve zulmedenler hangi inkılabla devri­
leceklerini yakında bileceklerdir. " I ı-5 Buradaki şairler kimi kere ev­
rensel insani gerçekleri dile getirerek (ki hu hikmettir) süslü sözler 
söyleyen, insanları etkileyen fakat hu anlattıkları güzel şeylere 
kendileri inanmayan, pratiklerine yansıtmayan kimselerdi. Bu ko­
numdaki insanların Kur'an nazarında ilham kaynağı şeytani fısılda­
malardı . Yani belli bir değere bağlanmadıkları için özlerini hevala­
rının emrine amade kıldıkları için şeytani telkinlere de açık durum­
daydılar. Bu. yüzden de bir söyledikleri bir başka söylediklerini tut­
muyor; bugün övdüklerini yarın yerebiliyorlardı. Söylediklerini 
kendilerini yüceltmek için söylüyor; ancak bu güzel şeyleri pratik­
lerine yansıtmıyorlardı. Örneğin cömertliğin fazil�tinden bahsedi­
yorlar; ancak kendilerinde cömertlik görülmüyordu. Bu yüzden 
peygamber Ümeyye bin ebi Salt'ın şiirini duyduğunda "şiiri 
mü'min fakat kalbi kafir" değerlendirmesini yapmıştır. Kur'an'ın 
Hikmetin salt düşünsel değil eylemsel yönü de olduğunu vurgula­
dığını önceki bölümlerde işlemiştik. 

Ayrıca o dönemdeki Arap toplumunda hikmet ehli olarak bili­
nen kimi insanlar vardı. Bunların başında Ekrem b. Safiyy geliyor­
du . ı ı<ı Bu insanlar toplumda parlak zekalı ve meseleleri köklü bir 
biçimde kavrayan insanlar olarak tanınıyorlardı. Bu kimseler felse­
fi di.işi.incelerini de çoğu zaman şiirin imkanlarına yaslanarak or­
taya koyuyorlardı. Şiirden bir kısmı , hem insanın evrensel ortak 
duygularından izler taşıması açısından, hem de düşünce düzeyin· 
de, kimi evrensel doğruları yansıtması açısından hikmet olarak ni­
telendirilmiştir kanaatindeyiz. 

1 1 5  Şuara ,  26/221-227 
1 16 i,kz. Oerveze izzet , Kur'fın'a Giire Hz. Muhamme<l'in Hay;ıCı, ise . 1 989. c .  1 ,  

273, Ayrıca hkz. Gol<lziher lgnaz, Klasik Arap Literatürü Ank;ır;ı , 1993 . s.  1 6  -
yalnız burada Ekrem h. Safiyy'in ismi Eksem olarak geçmiş ki biz hunu dizgi 
hatası olarak değerlendiriyoruz. Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org



Buradan yola ı,;ıkl lğıınızd;ı l ı ik ıneL i nsan ın di.i�i.i ııce ve duygu­
la rının hulu*tuğu ·011ak hir nokta olduğu göri.i lınektedir . .  Bu an­
lamda Kur"iin ' ın  ta nım lad ığı akı l  hem dii .�i.ince hem de duyguyu 
kaps:ıyan bir akı l okluğu göziin i.ine alınırsa akı l  i le hikmet arasın­
daki ilgi daha net a n la*ı l ır. 

Özet olarak söylemek gerekirse , Aydınlanma ile hirlikte sis­
temle*tirilmeye çalışılan gerek rasyonalizmin, gerek kutsalı olma­
yan sekülerdünya görüşlerinin, gerekse felsefi sistemlerin tanımla­
dığı akıl ile Kur'an'ın ortaya koyduğu akıl oldukça farklılık arz et­
mektedir. "Rasyonalistler Allah'a inanmakla hirlikte günlük hayatı 
helirleyen hir ilahi irade kavramını kahul etmiyorlardı . insanın do­
ğa üstü hir ışığa ihtiyacı olmadığını söylüyorlard1 . " ı ı1 Aklın zihne 
indirgenmesi aslında hayattaki hölünme ve parçalanmanın da bir 
uzantısıydı. Felsefe, ahlak, sanat, siyaset ve din hirbirinden ayrıl­
mıştı . Aslında "Akıl" mı "Vahiy" mi ayrımı daha şiddetli bir hiçimde 
tam bu aşamada ortaya çıkıyordu. Her ne kadar aklı yüceltiyor gö­
rünse de Aydınlanma, aklı sadece zihne indirgeyerek alanını da­
raltmaya çalışırken farkında olmadan aklı da güçten düşürmüşfür. 
Aydınlanma değerlerden soyutladığı bilimsel aklı yüceltmeye ça­
lışmakla aslında aklı tek bir boyuta hapsetmiştir. 

Kur'an'ın tanımladığı akıl ne salt intellect 'e hasredilmiş bir akıl­
dır, ne de salt sezgi, duyum vesaireye hasredilmiş hir akıldır. Akıl 
sadece zihne indirgenirse duyuların insanın hayata bakışına etkisi 
de yok sayılmış olur. Çünkü alemde zihni aşan şeyler de bulun­
maktadır. ıııı Kur'an ne materyalist/potitivistlerin intellect'e mah­
kum ettiği akıldafl yanadır; ne de nıhbanların daima emre amade 
kıldıkları akıldan yana. Kur'an'ın tanımladığı akıl, her iki boyutu da 
bünyesinde barındıran bir akıl olarak görülmektedir. 

Yukarıda Kur'an'ın kavramlarıyla aklın boyutlarını belirlemeye 
çal ışmıştık. Şimdi de kısaca aklın çerçevesini genel kavramlaı;Ja ir­
delemeye çalışalım. Böylelikle günümüzde revaçta olan akıl ta­
nımları (gerek rasyonalizmin, gerek seküler dünya görüşlerinin 
akla yükledikleri anlam) i le Kur'iin'ın yüklediği anlam arasındaki 
fark ortaya çıkabilsin. 

c- Kur'an'da Aklın Çerçevesi 

Düşünsel aklın duygusal boyutu: Kalb, (Kur'iin'a göre Aklın 
merkezidir. ) 

1 1 7 Horkhaiını:r, 64 
1 1 8 Bak;ıra ,  2/30-33-255: Yusuf. 1 2/ 1 76: Lokımı n,  3 1 /34 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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/Jo/},r11l11k: Ahlôkf!Akıl: Sağduyu ( sad k l ,  vicdani akıl  ( Fuad, 
Lühh, l l icr, Sem'i)  

Tutarlı ( 1 11<1 1 1 tıksal akı/), Bilimsel (araçsal akı/): Akleı mek 
(ye'qilu n J  

Dıişıi 1tme (/tkiryıinitme; çıkarında bulımma/işleyen akı/): Te­
fekkür; Tedehhür 

Duyusal Akıl: Nazar ( Nazarın çözüme dönük hoyutu da hulun­
ınaktadır. Geniş anlamıyla ele alırsak, nazara, düşünerek çözüm 
üreten akıl; çözümsel akıl _da diyehiliriz. 

Zeka (yaratıcı akıl): Tefakkuh 
Sezgi: Basar 

Bu kavramlardan bazılarını yukarıda açıklamıştık. Buradan an­
laşılması gereken insanın ahlaki yapısı ve yapıp etmeleri (ameli) ile 
düşünse l yapısı arasında ayrımın olmadığıdır. Bunların hepsi sağ­
lam hir aklın (selim akıl) çerçevesidir. Kur'an'a göre hu akılda ila­
hi olan ile dünyevi olan arasında bir ayrım bulunmamaktadır. Bu 
akıl insanı; onun fıtratını (yaradılış özünü) kuşatan bir akıldır. 

Bu noktada Kur'an'da bilginin elde edilmesinin şartları da orta­
ya çıkmaktadır. En başta insanın sağlam ve önyargısız bir yaklaşı­
ma sahip olması ;  vicdanının kirlenmemiş olması gerekmektedir. 
Bu durum " Ulu 1-Elbiili' terkihi ile ifade edilmiştir. Lübb daha önce 
de belirttiğimiz gibi . öz demektir. Ulu 'l E/biib katışıksız bir öz sa­
hihi, -belki vicdan -.a hibi de diyebiliriz- anlamına gelmektedir. Ay­
rıca Lühb'ün pislik ll'rden arınmış anlamına geldiği de göz önüne 
alınırsa, Ulu' l  Elhfıl ı · ı  çevresel yanlışlarla kirlenmemiş; temiz akıl 
sahipleri olarak anla mamız mümkündür. Tüm bunlardan anlaşılan 
aklın çok boyutlu 1 ı ir kavram olduğudur. Akıl yüıütme sonucu or­
taya çıkan bilginin l ıir zann mı, yoksa kesin bir bilgi mi olduğu da 
önemlidir. Çünkü l ıiz ancak kesin bilgiye hikmet diyebiliriz. Hik­
met bilgisi , kesin. evrensel ve genel-geçerdir. Bu noktada sağlam 
bir akıl  yürütme, iyi bir gözlem, sağlıklı hir vicdan ve ahlaki tutum 
sonucu ele.le edilir. Hikmet hem kesin bilgi, hem de doğnı bir tu­
tum olarak ortaya çıkar. Kesin hilgi ile zann arasındaki fark da şu 
şekilde ortaya konulabilir. · 

d- Zann Ve Yaki(y )n 
"Hakkında bilgin olmayan şeyin ardına düşme, çünkü kulak 

göz ve kalh buıılann hepsi bunlardan sonun/udur. '1 1 9 

1 1 9 lsra . 1 7/.�6 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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Yu ka rıdaki ayetle za 1 1 1 1  i le değil kesin bilgi ( i l ııı > hareket edi l­
mesi gerektiği vurgu la nıyor. Bunun soru mluluğu da hat ı rlatı lıyor. 
lbğıb el-lsfehani ayetle ge,·en " la tag ıf .. (ard ına düşme > kel i mesin i  
tefsir  ederken onun " herha ngi b i r  sanı ve iz,  heliıti  ( k ifaye > i le yar­
gıya varına ! "  demek olduğunu söylemektedir. Öte yandan Beyda­
vl Ue hu kelime hakkında : " . . .  bilginin alanına girmeyen bir şeye ne 
taklitle, ne de zan ile tabi olma!" demektedir. 1 20 

Yakftı Kur'an'da llm'in bir sıfatı olarak kullanılmıştır. Kişinin 
(nefsin) her türlü şüpheden sıyrılarak gerçek bilgi ile buluşması 
şeklinde anlaşilabilir. 

"Gerçek bilgi , ise onun aracılığıyla bHinen şeyin (nefsin önün­
de) tamamen açıldığı şeydir; Öyle ki hakkında hiç bir şüphe kal­
masın ve hiç bir yanılgı onu bulandırmasın. Bu, kalbin şüphe ba­
rındırmadığı ve şüphe kaldırmadığı mertebedir. Bu yakiyn merte­
besine erişmeyen bilgi eksiktir, yanılgıya düşürmeye elverişli­
dir. " 121 Platon"a göre de felsefi bilgi mutlak hakikatle, değişmeyen 
ve eskimeyen hakikatle ilgilidir. 122 

Matunıdi, Kitabu't-Tevhidinde beşeri bilginin kaynakları ve ko­
nusu ile ilgili görüşleri kısaca aktararak bilgi edinmede izlenecek 
en sağlıklı yolu ortaya koymaya çalışır. Ona göre bilgi edinme va­
sıtaları üçtür: 

1- Duyu organları (el-ayan) 
2- Haber (el-ahbar) 
3- Akıl (el-nazr) 1 23 "Buna göre, doğru bilgi her üç kaynağı da 

itibara alarak oluşur. "Duyular akla (zihne) veri sağlar. Akıl (zihin) 
hem duyusal hem de sözlü verileri değerlendirerek sonuçlar çıka­
rır ve test eder. Ayrıca aklın kendi iç-kalıtsal bilimi de vardır. Bilgi­
mizin bir çoğu da haberlere dayanır. " 1 24 

Bu konuyu daha önce açıklamaya çalışmıştık . Bir  de Kur'an'da 
bilgin in  derece lendi rilmesi söz konusudur. 

Bilindiği gibi insanın hakikatı arayış süreci nde bell i  hir zihinsel 
çabaya girmesi söz konusudur. Bu zihinsel çabayı etkileyen bazı 

1 20 Beydfıvi, Envarü't-Tenzil ve Esranı 't-Tevil , lst. Trz. Oı. 2"i7 ) ,  1, 697 
1 2 1 Corbin Henry, lslfını Pdsefesi Tarihi, ,·ev. Hüseyin Hatenı i ,  lsı. 1994, 322, bkz. 

Gaza li, El-Munk ızu Mined'Oalal ,  M . E . B .  yayını Ankara 190 
1 22 l'İatc ın ,  Oevlet , lst .  199"i. Vll ,  Kitap 

· 

1 23 MatCıridi, Kitah'ut-Tevhid, lst . 1 979, s. 7 
1 24 hkz. Akıas Ümit , Akıl  Aşk ve lslam,  lst. 1997, s. 108 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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duyusa l . deneyse l ,  ahlaksal faktörler  huh ınmakıadır. htl' Kur'lı n hu 
kesin hi lgiyl' ula.�ma 1,;ahasın ı bazı bilgi derecelerin i  söz konusu 
ederek oıtaya koymaktadır. 

Kesinl iğe yükseliş ve yaklaşım doğnı lıusunda Ü<,.; bi lgi derece­
sinden söz edilebilir: ( i )  'çıkarım yoluyla bilgi ( i/m el yak(ı 1n) , ( ii )  
algı lama ve aktarılan algılama y a  da gözlem yoluyla bilgi ( ayn el 
Yakiynı 2; ,  011) kişisel (duyum,'iama ) veya sezgi (hissediş ) yoluyla 
bilgi (bakkalyakiyn) ı26. Bu ayrım, kesinliği elde edişimle şöyle ör­
neklendirilebilir: 

( 1 )  Ateş daima yakar, (2) Ateş Ali 'nin parmaklarını yaktı ,  (3) 
Ateş benim parmaklarımı yaktı . Bu doğrulara mukahil aynı şekilde 
üç de yanlış vardır: (i) muhakeme yanlışları , (ii) gözlem yanlışları, 
(iii) sezgi yanlışları" ı21 Beriki bölümlerde bu meseleye yer verece­
ğimiz için şimdilik sadece temas etmekle yetineceğiz. 

Görüldüğü gibi yakinin ilme '/-yakin, aynel yakfn olmak üzere 
dereceleri vardır. Kur'an'da ölüme de yakin denilmiştir. Kur'an'a 
göre gerçeği ilme 'l-yakfn göremeyenler öldüklerinde onu hakka! 
yakin göreceklerdir. ilme) yakinden aynel yakfne ulaştırdığı için 
ölüm yakin olarak adlandırılmıştır. 1 28 Hakka/ yakfn ise aynel yakin 
görünenin yaşanması olarak belirtilmektedir. Yani dereceleri ol­
makla birlikte insanda en temelde yakine ulaşma yetisi bulunmak­
tadır. İnsanlar inançlarını ya yakine ya da zanna dayandırarak ku­
rarlar. Yakin şüpheden sıyrılma düzeyidir. İnsanın anlama yetile­
rinde bulanıklığın ortadan kalktığı bir düzeydir. Bu anlamda hik­
met de yakini bir değer ifade etmektedir. Çünkü hikmet insan'ın 
bütün anlama ve algılama yetilerinin birbirini nakzetinediği hir so­
nuçtur. 

" . . .  İnsan için bir ideal veya temel bir hilgi olarak hikmet; (aynı 
zamanda) olgu, ideal ve değerlere dair hit bilgi demektir. "  

Bunları belirttikten sonra ş u  soru lara da cevap aramamız gerek­
mektedir. Acaba tarih içerisi nde insanın oıtaya koyduğu yaklaş ım­
ları n  h ikmet ile ilişkisi nedir? İnsanların hakikati anlama yolundaki 
beşeri <.:aha olarak değerlendirebi leceğimiz felsefe i le hikmet ara­
sında fark var mıdır? Varsa hu fark nedir? Din, hikmet ve felsefe ara­
sında ne türden bir ilişki vardır? Şimdi hunları ele almaya çalışalım. 

1 25 Tek;lsür. 102/5-7 
1 26 Hakka . 69/51  
1 27 serif M . M .  l slfüıı Düşüncesi T.ıri lı i .  ls ı .  1 986, 1 ,  1 74 
1 28 H il'r. I V9.� Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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4� Din ve Hikmet 

Din ile hikmet arasındaki i l işki konusunda değişik  yaklaşımlar 
bu lunmaktadır. Bu yaklaşımların buluştuğu ortak nokla ise hikme­
Lin din kaynaklı olduğu noktasıdır. Kimil�ri hikmeti dinin düşünce 
boyutu olduğunu, dolayısıyla insanların tarih içerisindeki düşünsel 
çabaları olarak değerlendirilmesi gerektiğini söylerkenl29 kimileri 
hikmetin Kur'an olduğunu vurgulamış; 130 kimileri de sünnet (pey­
gameri pratik) olarak ele almışlardır. 13 I Bu tariflerin hepsi kendi 
bağlamında doğnı olmakla birlikte, her birinin bazı eksiklikleri ta­
şıdığı da ortadadır. Daha önce de belirttiğimiz gibi Kur'an açısın­
dan, hikmet hem bilgiyi hem Kitabı hem de Nebevi kılavuzluğu 
kapsamaktadır. Ayette şöyle buyunılmaktadır: 

" İnsanlardan kimi de vardır ki, ne bir ilm'e ne hir rehbere, ne 
de aydınlatıcı bir kitaba istinad etmeksizin Allah hakkında müca­
dele eder."132 Bu ayet, ilim (bilgi de diyebiliriz), nübüvvet (rehber­
lik) ve kitabın hep aynı noktayı gösterdiğine işaret etmektedir. 

Kimileri hikmeti tanımlarken, " ilabf hikmef' ifadesini . de kul­
lanmışlardır. Bu tanım hikmetin ilahi kaynaklı olduğunu vurgula­
ması noktasından doğru; ancak beşeri hikmetin de olduğu anlayı­
şını hatırlatması açısından yanlıştır. Çünkü hikmet, beşeri ya da ila­
hi olarak nitelendirilemez. Bu yaklaşım ya hi.kmettir ya değildir. 
Hikmetin beşeriliği ya da ilahiliği diye bir şey olamaz. Bu konuya 
ileride daha geniş bir biçimde değinmeye çalışacağız .  

Felsefenin laikleştirilmiş hikmet olduğu da iddia edilmiştir. ı33 
Yani insanlık önceleri din kaynaklı hikmete sahipti, ancak daha 
sonra özellikle Antik Yunan . hikmetin ilahi yönünü ortadan kaldı­
rarak hikmeti laikleştirdi, ki buna · felsefe denilniektedir. 134 Bu an­
layışa göre felsefe, insanların ilahi olan yaklaşım biçimlerinden sıy­
rı lma çabası olarak ortaya çıkmaktadır. Oysa felsefe, insanın dü-

1 29 Bula( Ali ,  Oin-Fdsefe, Akıl-Vahiy i l işkisi ,  lst. 1995 
130  Özell ikle lstam Dünyasında Kııt"iiııi;ıı)Jlm olarak bilinen ve din icin Kur'an 

dış ında ikinci bir kaynak kabu l  etmeyen akım hikmeti sadece Kur'iin olarak 
anla ınışl:ırdır. 

1 3 1  lmam-ı Sa/if ve bir çok iiliın hikmeti Stinıwt olmak da anlamışlard ır. Özell ik­
le Kitab ile H ikmet kavranıl<ı rının hirliktl' kul lanıldığı ayetlerde ge�·en hikmet 
kavramını Sünnet olarak anlaııı ışlard ır  k i  hu da yerinde bir yakla.�ım olarak 
değerlendirilebilir. (hkz. lmam-ı �afii . er-l{isale, çev. A. Muhammed , Ankara , 
Trz, s. 78) 

U2 Hace,  22/8 
1 :1:1 .Jol ivet . .Jean, lslam Bilim, ve Felsefe. çev. Ali Zengin, lst . 1 990, 46 
1 �lı Jol ivet Jean.  46 Ücretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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::;ünce süreci , h ikmet ise hu süre�· sonunı ekle edilen bilgidir. Bu 
bilgi evrensel .  genel-geçer ve mutla kt ır. Ya ni felsefe insanın "hil­
gi "ye ula�ma yol u ndaki çabala rıd ı r. Va rl ık .  bilgi ve değer üzerinde 
bütün akıl yürütme ,,;ahal�ın felsefe, hu hususlarda sabit, genel-ge­
çer ve ;ıa::;nKı z ölçülere ulaşmaya hikmet diyoruz. Bu ölçülere sa­

hip olanlara ve ölçüleri hayatlarında uygu layan lara ise Hakim di­
yonız. Hakimler hikmet sayesinde kutsal kitabın getirdikleriyle ay­
nı noktada bulu;ımaktadırlar. Bu anlamda felsefe bir süreçtir. Bu 
süreç bizi ya hikmetle buluştunır, ya da buluşturmaz. Yani 

'felsefi 

çabalar kimi kere kesin bilgiye ulaşamayabilir. "Sanı"ların bilgi ola­
rak ortaya konması ise pek bir anlam ifade etmez. Aklın son sözü 
felsefe değil , hikmettir. Bu yüzden kimi kere felsefeyi "Fe/sefe-i ya­
kınıyye (burhana dayalı) ve felsefe-i maznune (zanna dayalı) 
felsefe ı35 olarak ikiye ayıranlar da olmuştur. Oysa hikmet için bir 
ayırım sözkonusu olamaz. Çünkü hikmet'in bulunduğu yerde zan­
na yer yoktur. 

Ayrıca felsefeye bilgelik sevgisi dediğimizde ona hikmet diye­
meyiz. Çünkü bilgeliği (hakimliği) sevmek ona ulaşma yolunda bir 
çabayı gerektirir. Bu çabaya "insanın kendi varoluşunun bilincine 
vardığı yerde düşündüğü her şeydir" (Jaspers) anlamında bir dü­
şünme, anlamlandırma, kavram çözümlemesini 136 içeren bir süreç­
tir. Aynı zamanda felsefe "düzen koyan ilim", "düşünmeyi kavratan 
ilim'', "varolanı bir metod dahilinde bilmenin ilmi", "varlığın ilk te­
mellerini ve ilkelerini araştıran ilim; ilkeler ilmi" Cürdiniye göre 
"ebedi mutluluğu elde etmek için beşerin gücü nispetinde Allah'a 
benzemeye çalışması, Allah'ın ahlakıyla ahlaklanması" t37 çabası 
olarak anlaşıldığında bütün . tariflerden çıkan ortak sonuç felsefe­
nin bir sürt:ç olduğudur. Kısacası felsefe aklın son sözü bulma ça­
basıdır. Hikmet kavramının kökü olan "Hükm kavramında zatt:n 
sonuç anlamı da bulunmaktadır. " 138 

135 haz. Arıııağan Mustafa , lsliim'da Bilgi ve Felsefe, lst. 1997, s. 27 Ayrıca hu ko­
nuda Molla Sadra şu mealde yaklaşımda bulunmaktadır: "En yüksek manevi 
tecrübeye ul;ı�ıırmayan tüm felsefe yapma bi�·imleri hoş ve faydasız bir oyu n­

caktan başka bir şey değildir, aynı şekilde felsefede elde edilecek sıkı bir kav­
rdnısal eğitim ile desteklenmemiş tüm ımmevi tecrübeler de yanılsama ve de­
lalete �·ıka n bir yoldan başka bir şey değildir. " 

136 Batuhan Hüseyin, Anlam Kavrdmı, Ankara , 1970, V-VJ, 
137 Atadenıir Hamdi l{ağıb, Filozofhım güre Felsefe, Konya 1947, s. 59-65, Cürdi­

ni, Tarif:'.it .  lsı . 1313 ,  1 1 2-113 ,  Erdem Hüs;ınıeddiıı, Problematik olar.ık Oin-Fel­
sele Münasebeti ,  Konya, 1997, 14 .  

138 Yazır, Hak Oini, 1 1 ,  205 
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Bizdeki felsefe tarihi eserleri felsefeyi genelde eski Yunan dü­
şüncesi ile ha�latırlar. Oysa , eğer felsefe " bi(Q,elik sevgisi' ise ve in­
sanın belli düşünsel 1,·ah;,ı ları ise hunun ilk insanla başlatılması  ge­
rekmektedir. Bu noktada akıl yürütme çabaları ilk insanla birlikte 
ortaya çıkmıştır denebilir. Dolayısıyla felsefenin oluşumu salt eski 
Yunan ile sınırlı değildir. A. Weber'in yerinde tespitiyle Antik Yu­
nan felsefesi de din kaynaklıdır. Bu noktada eski Yunan felsefesi 
ile Doğu dinlerinin varlık hakkındaki yaklaşımlarının benzerliği 
dikkate değerdir. 139 

tlkçağ filozoflarını dikkate alırsak örneğin; 

"Thales gibi lonyalı asıldan olan Pythagoras, VI. y. yılın ilk ya­
nsında Sisamda doğdu ve önce ilahiyatçı Pherekydesin ve belki fi­
zikçi Anaksimandros'un öğrencisi oldu. Eski tanıklıklara dayanma­
yan bir söylentiye göre Fenike'yi, Mısır'ı, Babil'i gezdi ve orada 
Doğnun ilahiyat sahasındaki düşüncelerini ve matematiğin vatanı 
olan bu yerde o zamanda en yüksek mükemmellik derecesine var­
mış olan geometriyi öğrendL Dini, sosyal, felsefi reform fikirleriy­
le dolu olarak 520 ye doğru Yunanistan'a dönüşünde bunları, Bü­
yük Yunanistan' da Kroton 'da bütün üyelerinin ahlakta, siyasette 
ve dinde ortak doktrinler kabul ettikleri bir tür tarikat kurarak ger­
çekleştirdi . " 14o Hatta Pythagoras 'ı Brabmanlann öğrencisi ve Bu­
da'nın öğretilerini savunduğunu söyleyenler çıkmış; isminden yo­
la çıkarak Python, Pythagoras; esinlendirilmiş, kahin ve Budda: ay­
dınlanmış anlamı yükleyen filologlar da çıkmıştır. bu da Pythago­
ras'ın öğretileri ile Budist öğretinin önemli ölçüde aynılık göster­
mesinin sonucudur. 14 1 Tüm bunların yanısıra Antik Yunan felsefe­
sinin Mezopotamya kökenli olduğu; bu felsefenin Mezopotamya­
dan göçler sonucu oluştuğunu iddia edenler de bulunmaktadır. 142 

"Ölümden bi.r keffaret gibi sözeden Anaksimandros, duyular iile­
mini küçük gören ve saf ide iilemine dönmeyi şiddetle özleyen 
Platon; vücudundan ve girdiği şekilden utanan Plotinos, Empe­
dokles de aynı görüşü kabul etmiş bulunuyorlar. Düşme, ilk gü­
nah, keffaret gibi dini fikirler, Asya'ya olduğu gibi , Ari Avrupa'ya 
da yabancı değildir. "1 43 

139 Giingiir, Erol, lslfım Tasavvufunun Meseleleri, lsı. 1984, 32 (Örneğin Brabma­
rıizm in inancı ile Platon un tenasüh anlayışı arnsındaki henzerlik dikkate de­
ğerdir. Bu benzerl ik, aynı kaynaktan doğdukları tezini güçlendirmektedir. O 
kaynak da. Din olmalıdır. (Platon'un tenasüh anlayışı i�:in hkz. Platon, Pha­
idon, Ankara, 1989) 

140 Weher Alfred, Felsefe Tarihi, çev. H. Vehbi Ernlp, lsı. 1993, 24. 
141  Weher Alfred, 25 
142 Şeriati Ali" Medeniyet ve Modernizm, çev. Ahmet Yüksel lst. 1984, 71 
143 Weher, 30 
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Ayrıca " Philon'un Yunan ftt lsefesini ele al ıp bunda 7'evra/' ın  
yüksek an lamını bulması, Yuna n fi lozofları nın düşüncelerin i  Yahu­
di l iğin dini belgelerine.len c.kvşirdik lerine ina nınasınc.bnc.lır; ona 
güre Ploton, kendisi ne.len sek.iz asır önce yaşamış olan Musa'n ın 
bir öğrencisidir. ı44"Plotinos'a göre cisimler dünyasının varoluşu 
c.lönü;nlüdür (periodik); İdeaların maddede gerçekleşmeleri tüke­
nince, aynı nesneler yeniden tekrarlanırlar. " 145 Bu da tenasüh fik­
riyle örtüşmektedir. 146 Buradan anlaşılan Eski Yunan felsefesinin 
kaynağının din olduğudur. "Tarihte Grek uygarlığının birdenbire 
doğuşunu açıklamak ölçüsünde güç ve şaşırtıcı bir iş yoktur. O uy­
garlığı kuran ögeler Mısır ve Mezopotamya'da zaten binlerce yıldır 
bulunmaktaydı . " ı47 "Bir Yeni Ejlatu1icu olarak bilinen ve t .ö.  2. 
yüzyılda yaşamış olan Ammonius Saccas, Yunan felsefesinin en 
ünlü filozofunu kastederek şöyle der: "Eflatun ' Yunanca konuşan 
Musa'dır" J48 Eflatun'un Musa'nın öğretilerini okuduğu için bu isim­
le anıldığı , hatta Eflatun'un Timaeus adlı eserinin Tekvin kitabın­
dan nakledildiği söylenmektedir. 149 Ancak biz bu iddianın doğru­
luğuna kini d�ğiliz. 

Anlaşıldığı gibi insanlığın tarih içerisinde geliştirdikleri düşün­
sel çabalar din kökenlidir. " Hellenlerin felsefesi ilahiyat ve hikmet­
ler ahlakı (morale gnomigue) şeklinde dinlerden ayrılmaktadır. Ya­
ni felsefe nispeten yeni ortaya çıkmıştır; halbuki tarihi sırada on­
dan daha önce gelen din, ulusların hatta insanlığın beşiğine kadar 
çıkar. Gerçekten de din tabiatımızın temeli olan şeyin en eski ve 
sürekli kurumudur . . . .  din özü bakımından bir teori, bir kanun ol­
mayıp, aslında duygusal, içgüdüsel, estetik ve insanlık kadar eski 
ve onun kadar devamlı bir fenomendir; üstün bir güce sahiptir. Oy­
sa aklın çocuğu ve onun gibi insan gelişmesinin geç bir meyvesi 
olan felsefe, tarihte ancak ikinci derecede ve aralıklı bir rol oy­
nar. ı so Buradan anlaşılması gereken felsefe diye adlandırılan haki­
kat arayışının dinden neşet ettiği ve beslendiğidir. 

144 Gökberk Macit, Felsefe Tarihi,  lst. 1 990, 130 
145 Gökberk, 1 35 
146 Plotinos Yeni Platonculuğun k1,1nıcusudur. Yani felsefeye dayanarak dini bir 

dünya giirüşü geliştirme denemelerinin ilki Yeni Platonculuktur. 
147 Russel Bertr.ınd, Batı Felsefesi Tarihi, çev. Muammer Sencer, lst. 1994, 1 ,  105 
1 48 Bulaç Ali,  lslam Düşüncesirıde Din/Felsefe-Akıl/Vahiy, l l i:jkisi lst. 1994, 20, 

Ayrıca bkz. Y. Kumeyr, lshim Felsefesinin Kaynakları, lsı. 1976, 163, T. lzutsu , 
lslilm'da Bilgi ve Felsefe, Hz. Mustafa Armağan, lst .  1997, 68 

149 el-Cahiri Muh;unıned Ahid, Arap Aklının Oluşumu, Çev . lhrahim Akbaba, lst. 
1997,237, (Ancak biz hu iddianın doğruluğunu kfül değiliz. B.S . )  

1 50 Weher Alfred, 1 0  
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a- İslam Dünyası Felsefeyi Yunandan Mı Öğrenmiştir? 

l s lam dünyasına fı.:lsl'fcnin Yunan fdsL"ks in in ıercü ım:siyll' gir­
d ig i konusunda hdl i  hi r iin kabul va rd ı r. < >ysa Yu nan felsefl'sin in 
tercüme: L"di lmL"si i le tdsdenin girmesi a rası nda doğrudan hir bağ­
lantı kurulamaz. Yu ka rıda da izah etmeye: çal ıştığımız gibi fc:lseti:­
nin altyapısı ı.;ok önceleri İslam dünyasında vardı .  Ayrıca lslanı 'ın 
kısa bir sürede yayı lmasında belli hir eııtellektiiel boyutun varlığı 
gözardı edilemez. Bizim gerek Hz. Muhammed'in sözlerinde, ·  ge­
rekse sahabenin büyüklerinden Hz. Ali gibi Hz. Ömer (r.a .)  gibi in­
sanların sözlerinde derin hir tefekkür ve anlam zenginliği bulma­
mız hunu göstermektedir. Ayrıca eğer lslam dünyasına Yunan fel­
sefesi tercüme edi lebiliyorsa hu hem lslam'ın ilme, tefekkür ve 
araştırmaya verdiği önemi göstermekte, hem de orada belli bir fel­
sefi altyapının olduğunu kanıtlamaktadır. Çünkü her kültürel çaba 
belli hir kültürel seviye üzerine bina edilebilir. Batı da belli hir dö­
nem sonra eski Yunan felsefesini lslam dünyasından öğrenmek zo­
runda kalmıştı. Ne zaman? Elbette bu felsefeyi anlamaya hazır ol­
dukları zaman. Eğer lhn-i Sina, Farabi gihi filozofları Batı'da (Avnı­
pa'da) değer göıiiyorsa, bu onların orjinal olduklarını gösterir. 
Eğer büsbütün Antik Yunan felsefesinin taklidi olsalardı, belli hir 
müddet sonra gündemden düşmeleri gerekirdi. Oysa Avrupa yüz­
yıllarca bu düşünürlerin eserlerini okudu ve yetişen öğrencilerine 
okuttu . Bu çerçevede gerek Avrupa Ortaçağında, gerek Aydınlan­
ma döneminde yetişen filozofların İslam dünya,o;ındaki Felsefi biri­
kimden ne ölçüde etkilendikleri ayrıca incelenebilir. En önemlisi 
de Batı Aydınlanmasının büsbütün Eski Yunan Felsefesi kaynaklı 
olduğu yolundaki yargının doğruluğu ve yanlışlığı da sorgulanabi­
lir? Ayrıca bize göre Batı Aydınlanmasının temellerini Antik Yu­
nan'dan başka yerlerde de aramak gerekiyor. Bu konuda yüzeysel 
benzerliklere takıl ıp yanlış yargılara varılabilir. Burada Aydınlan­
maya olumlu bir anlam yüklediğim sanılmasın . Ayrıca Aydınlan­
ma gerçekten bir Aydınlanma mı? Ortaçağ gerçekten karanlık bir 
çağ mı? l 'i ı  gibi �on.ılara ne olumlu ne olumsuz bir cevap vermeden 

151  Ortaça.(! Karanlık mı?: llir di\neme Aydmlanma ;ıdı verilmişse elht;,tte hir i»n­
ceki dönem karanlık kahul edilmiş demekt ir. '" Orta�·a,q karanlığı'' , "orta,1ığ kı­
fası" , "ort;ıpğda mı yaşıyoruz" gihi hep olumsuz anlamlar yüklenerek dile ge­
t irilmektedir. oı1a�«ığ tabiri . Meselenin netleşmesi anc:ık Or/açaJi niçin karanlık? 
sorusu cevaplandırıldığında sağlanacaktır. Aydmlaıımacılar Orta(ağı <incelikle 
" ilerleme' < prc ıgress) fikrinden yola çıkar:ık kaı-.ınlık görmektedirler. Çünkü on­
lar:ı gfüe eski dainı;ı geri, geri ise daima kiitüdür. insanlık daima lxısitten mü­
kemmele doğru bir seyir izlemiştir zaman i(indt·. Dolayısıyla her dünenı bir iln­
ceki döneme naz;ır:an daha aydınlıktır onlara güre. Orta�<ığı karanlık gürn1"'nin 
asıl iineml i  "'bebi ise o diineınde Kil isenin her a land;ı kendini hissetiren hir 
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hu konuda meşhur olıı ıu .� ya rgı la rı n yt.·nidt:n gözden gec,: iri lmesi 
gL·rekl iğini  vurgu layara k  hu kadarıyla y<.:tinırn:nin uygun olacağını  
d (i�ünüyonıın. Aksi halde hunla r  �·a l ışmamızın s ın ı rl a rı nı a�ıp bizi 
vık ·değişik mecrala ra sürü kleyebi l i r. 

Şimdi de hikmet i le felsefe arasındaki i l işkiyi biraz daha i rdele­
meye çalı�alım. 

b- Hikmet ve Felsefe 

"Felsefe adını verdiğimiz yaşantı ve dünya görüşleri. genelde iki 
etkenin ürünüdür: 

1 )  Miras kalmış dinsel ve sağtöresel (ethikos) kavramlar. 
2) Bilimsel diyebileceğimiz araştırma türü. Her filosof, hu iki et­

kenin sistemine giriş orantısına göre, büyük ölçüde ayrılık göster­
miştir. Fakat felsefenin öz çizgisini hu iki etkenin bir aşamaya de­
ğin varlığı biçiınler. " ı52 Buradan anlaşılan ise felsefenin temelinde 
din'in bulunduğu gerçeğidir. "Tanrıhilimden bağımsız felsefe,  Yu­
nanistan'ta t .ö.  Vl. yüzyılda haşlamış; eski çağda kendi yolunu 
kendi izlemiş; Roma düşüp Hristiyanlık doğunca, tannhilim üste 
çıkmıştır. 153 İşte daha önce de belirttiğimiz gibi kimi düşünürlere 
göre felsefe dinden kopmadan önce hikmet idi. Yani Din kaynak­
lı düşünsel çabalar hikmet olarak nitelendirilmekteydi .  Bu anlayı­
şa göre hu çabalar dinden koptuktan sonra felsefe adını almıştır. 
Elbette bu felsefe hiç bir zaman dini anlayış ve yaklaşımdan büs­
bütün bağımsız olamamıştır. 

egemenl iği sah ip olmasıdır. O tlüneınde Kilisenin dışında geliştirilen düşüncel 
��ıhalar mahkum ed il iyor; redlledil iyordu.  Skolastik hir anlayış egemendi Avru­
paya . Skolastik bil indiği gilıi  okul felsefesi demektir. Okul tdselesi Kilise teolo­
jisi ekseninde gelişen hir lelsefed ir. Bu ldsdeye giire ins:.ın akl ın ın görevi ha­
k ikatı aramak değil onu i'>ğrenınek ve iiğretnıektir. Çünkü hakikat z:ıten Kilise­
nin huyurlluğu ihıhi buyıuklarda bulunmaktadır. Bu anlamda hakikat ;mıyışı 
hem anlamsız, hem de A l lah 'a lıaşk;ı ltlırmak anlamına gdınektetl ir. SL>cıkıstik 
fdsefe, Vahyin (hrist iyan teolojis i )  getird iklerini akl i  Vl'rilerle daha b ir anlaş ıl ır 
kılmayı ama�· edinmh, l'ahye yi'ındik saldırılan da bi'ıylece heıtaraf etmeyi de­
nemişt ir. Bu anhımda Avnıpa Oı1a�·ağı bdli bir tliişiinsd yoğunluğun olduğu 
diinemd ir. Aynı zama nlla isl;"ım Fdsefcsinin Batıyı etkilemesi daha çı ık hu di'ı­
nenıde yoğun luk kaz;ınmıstır. Karanl ık diyto nitdl'nen l ıu di'ıneıııde cı ık büyük 
tllozotlar yetişmiştir Avnıpa 'da .  Aydmlaıı ıııacılaru gi'ırl' Oı1;ıcığ karan l ığı Vah­
yin tek l ı:ıkikat kahul edilml'si ve Dinin l'gemen olmasıdır. Onlar lıa k i katın l ı i ­
ze gi'ıklerden görünmez varl ık la rdan deği l bizzat akl ımızdan geld ıileceğini vur­
gulamışlar; �·oğu kerl' hakl ı olarak Kil ise dı ıgınalmını sorgul ; ım ı .� la rd ır. Eğer Or­
ta�·ağ Kil isenin zu l üm Vl' bask ı la rı sebebiyle k;ı ı� ı nl ık denil iyı ırs;ı . aynı zulümler 
Oıtaçağın kapanınasıyb s< ma ernıemiş bilakis Kilesl'Vİ tas,· iye t'denler zulüm­
lerin en katmerl isini işlemt'kten çekinmemi)lerdir. Oııarağa karanl ık d iyl'nler 
insan lığa ne gibi bir ayd ın l ık gl't irdiklerini dl' izah etmek zorundadırla r. 

1 '>2 Husse l Beıtrand. Fel"�ı-.. T;ır ihi .  lst .  1 994 , 1 ,  93 
'd Russe l  l\eıtrand. CJ'i 
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Felsde , klasik ifade ile Yunanca Philo ( bi lgi/bilgelik) ve sophia 
( sevgi ) kelimelerinin birleştirilmesinden oluşmuş bir kavramtlır ve 
" bilgelik s<?t{�isi' anlamına gel mektedir. Bu yaklaş ımlan da dikkate 
a lara k şunla rı söyleyebiliriz; insanların tarih içerisindeki düşünsel 
çabaları kimi kere FelSt!fe kimi kere hikmet olarak nitelendirilmiş­
tir. Ancak acaba hikmet ve felsefe aynı anlamlara mı gelmektedir? 
Daha önce kısmen belirtmekle beraber, şimdi bu konuyu yeniden 
ele almaya çalışalım. Her ne kadar ileriki bölümlerde bu konuyu 
detaylı bir biçimde ortaya koymayı deneyecekse de, şimdilik şun­
ları söylememiz · yerinde olacaktır: Hikmeti felsefeden ayıran en 
önemli yön onun pratiğe dönük olmasıdır. Yani hikmet salt teorik­
düşünsel bir sonuç değil aynı zamanda pratik-eylemsel bir tavırdır 
da. Buna amelf hikmet de denilmektedir. Ancak ilkçağ filozofları 
da felsefeye uğraşmanın ameli; ahlaki bir boyutu olduğunu vurgu­
lamaktadırlar. Örneğin Platon "Devlet"te geçen diologda varlığın 
bilgisine ermek için gerekli şartların ne olduğu yolundaki soruya 
"onu iyi görebilmek için insanın yaradılıştan sağlam bir belleği, öğ­
renme kolaylığı, ruh üstünlüğü, inceliği olacak. bir iş ki , gerçeğin, 
doğruluğu, yiğitliğin, tokgözlülüğün dostu olmayan başaramaz"l54 
Korkak, aşağılık bir yaradılış da gerçek felsefeye erişemez" . 155 İn­
sanın ameli bozulması felsefeden uzaklaşmasını getirir. ı56 Buradan 
anlaşılan Ukçağ filozofları felsefe yapmak için ameli (pratik/ahlaki) 
bir arınmaya da vurgu yapmalarıdır. Ancak bu husus felsefenin 
ameli bir boyutu olduğunu değil,  filozofta bulunması gereken ame­
li tutumu anlatmaktadır. FeL'iefe yapmak sonuca ermek değildir. 

Felsefenin seküler insandan , hikmetin ise vahiyden kaynaklan­
dığını iddia eden Ali Bulaç "nübüwet tebliğine ve vahy temeline 
dayalı insani düşünce, tefekkür ve araştırma hikmeti vücuda geti­
rir. " 157 demektedir. tık anda farklı ve özgün gibi görünen bu yakla­
şım bizi yanlış yargıların kucağına atmaktadır. Bu yaklaşım, uzun 
dönemler akıl/nakil uyumu/uyumsuzluğu olarak tartışılmış; akıl ve 
nakil arasındaki ilişki, ya akıl adına nakli, ya da nakil adına aklı 
mahkum etme sonucuna varmıştır. Bir iddiaya göre hu tartışmala­
ra taraf  olanlar  ı.;oğu zaman iyi niyetlerle akıl ve akılcılık maskesi 
altında hortlatılmak istenen şirke karşı ni.ihüwet makamını iptal 
çabalarına naklin önem ve değerini vurgulamak istemişlerdir. Biz­
ce de "aklı  savunuyonım" iddiasında olmak ayrı, gerçek anlamda 

1 54 Platon, Oevlet Çev . Sabahattin Eyühoğlu M. Ali Ciıncoz, ist. 1995. 174 
1 55 Platon , 1 73 
1 56 Platon, 1 78 
1 57 Bulac 54 



l likııır!I Kaı waııiı 

aklın önem ve değl'rini tesl im etmek ayndır. Aynı .�ey nakil için ·  de 
geçerlidir. Yani "nakl i  üst ün tutuyorum" iddiasında olmak ayn , ger­
<,;ek anlamda nakli üstün görmek ve naklin değerini  teslim etmek 
ayrıdır. Tarih içerisinde doğrulardan uza kla::!nıak ..;oğu kere kav­
ramların sloganla::ilınlması sonucu gen,·ek le::!llli::!tir. Biz de gerek . 
hikmet, gerek akıl/nakil ilişkisi konularını tartışırken, konunun ta­
rihi çerçevesi içerisinde kalırsak galat-ı meşhurları tekerleyip dur­
maktan kurtulamayız. Bu çerçevede Bulaç'ın "seküler insan" ifade­
si de muğlak ve müphem hir ifade gihi görünmektedir. Seküler in­
san olur mu? Aynca insanın sekülerliği ne ölçüde mümkündür? Ya 
da "vahiy temeline dayalı insani düşünce" ifadesi ne ölçüde sağlık­
lı hir yaklaşımdır? Bunlar irdelenmeden konunun netleşmesi müm­
kün değildir. 

Özellikle Aydınlanma dönemi Avrupa'sında Kilise'nin hakikati 
ilahi alana atfederek insani düşünce ve yaklaşımları sakıncalı gör­
mesine tepki olarak hakikatı insanda arayan hir eğilim gelişmiştir. 
Kiliseye göre hakikat sadece Kutc;al Kitah'da (kilise teolojisi demek 
Jaha doğru olur) hulunmaktadır. İnsan hu hakikate uymakla gö­
revlidir. Kitab dışında hir hakikat arayışı sapmadır. 

Bu anlayışa karşı hakikatın kutsal kitaplardan ve görünmez 
5üçlerden değil ,  hizzat insandan geldiği insanın özünde bulundu-
5u anlayışı geliştirilmiştir. 1. Kant'ın, Descartes'in yaklaşımları hep 
Kilise kaynaklı hakikat anlayışına karşı insan kaynaklı hakikat an­
layışını dile getirn:ıe denemesidir. Kant'a göre din'in getirdikleri ev­
rensel aklın ilkeleri ışığında yorumlanmalıdır. • 'il! Dolayısıyla doğru­
yu hulma noktasında insan için ilahi huyruklar ihtiyaç olmaktan 
çıkmaktadır. (Kant açısından Din kurallarının toplum yaşamında 
genel-geçer/özellikle ahlaki/ilkeleri kavrama noktasında helki fay­
dası olahilmektedir; ama aslolan akıldır. ) Bu yaklaşımlarda da ilahi 
olanla insani olanın arası ayrılmaktadır. "Scolastikçiler insan aklına 
sonsuz hir güven duyuyorlar.Ama hu güven aklın araştırıcı ,  kuşku­
cu ve yaratıcı yanına değil ,  onun olgular evrenini kavrama hunu 
düzenleyip sistemleştirme yetisine duyulan bir güvendir. " 1�9 Mo­
dern akılcılık, akl ın kuşkucu yanına güven duyarken scolastik akıl­
cılık hunun tersine akl ın sistemleştirici yanına güven duymaktad ır. 

Kilisenin muha rref anlayışı ve insan akl ını  llahi Kitabın emrine 
verme tavrı karşısında vahyi (Kilise teoloj isi ) küçümseyen ve insan 
aklını ( intellecl) yüce lten yaklaşımları doğurmuştur. Bu anlayışla 

! ';8 Aydın Meluned s .. Tanrı ve Ahlak, Ankarn , 199 1 .  1 34-135 

1 59 Akyli rek Engin. Onar;ığdan Yeni�·ağ:ı Felsefe. ve Sanat .  lsı . 1 994 . 37 
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ha k i kat ı n  idr;l k i nde i nsan ak l ın ın  hir  başka şeye ihtiyacı o lmad ığ ı 
son unına v: ı rı lm ışt ır. işte hu ya k laşı m f:ı rkl ı l ıklan insa n la rı hep bel ­
l i bir  ik i leme ma hkum etm işt i r. O da : ı k ı l y a  da vah iy arasındaki ter­
cih i k i lemid i r. Acı lxı hu ik i lem i n  h ir  gen,Tk l iği ve geı,;erl i l iği varını­
dır? Bu konuda Kur'an nasıl b ir ya klaşım ortaya koymaktadır? 
Kur'fın, akla ve vahye nasıl hir anlam ve fonksiyon yüklemektedir? 
işte hu konulan vahiy, fıtrat ve hikmet arasındaki ilişkiyi inceleye­
rek ortaya koyıi1aya çalışacağız. 

B- VAHİY, FITRAT VE HİKMET 

1- Vahiy Kavramı 

Vahiy kavramını incelerken hu kavramın sadece konumuzla il­
gili boyutlarına dikkat çekmeye çalışacağız.  Vahiy kelime olarak 
Arapçada " işaret etmek" anlamına gelir. Hızlı işaret demektir; sem­
bollerle konuşmak demektir. Bazan mücerret söz ile yani kunıl­
muş cümlelerle, hazen de organların işaretiyle; bazen de kitaba 
yazmayla olur. " 160 Başka anlamları da şu _şekilde ortaya konulmuş­
tur; "birinin kalbine bir şey ilka etmek, gizli bir şekilde meseleyi 
anlatmaktır. " 16ı Vahy kavramıyla iç içe olan bir kavram da il­
ham'dır. 

ilham " lehm" kelimesinden türetilmiştir. Yutmak anlamına ge­
lir. "Lahame şey'un ve tahamehu" yani filan şahıs o şeyi yuttu ve 
"el-hemtuhu eş-şey; yani ona yutturduk. Istılah olarak Allah (c.c. ) 
tarafından irade dışında zihne hir şey yerleştirmek anlamına gel­
mektedir. 162 Bu noktada l lhanı'ın Vahy gihi kesinlik ifade etmedi­
ği söylenmiştir. Şems suresinde "nefse fücunınu da takvasını da il­
ham edene yemin olsun ki, nef<iini arıtan felaha erdi; onu örtüp kir­
leten ise ziyana uğrattı " ı 63 denilmektedir. Burada " ilham etmek" 
ifadesi "lhn Ahhas'a göre " hayr' ı ve şeni açıklayana" diye yorum­
lanmaktadır. 1 6 i  Ki devamındaki ayette "nef-;ini arııan felaha ermiş , 
onu ört ü p  k i rleten ise ziyana uğra nuştır. " diye belirtilerek bütün 
olu m lu ve olumsuz değişimlerin nefiste meydana geldiği vurgulan-

1 60 el-lsteh<ini. 'i 10 

161  el- l sfehfı ni, 4'i'i 
1(>2 Mevd(ıdi. V l l .  1 32 
1 63 ::;eım. 9 1 /7,8.9, 1 0  
1 64 i l m i  Kc·sir. lladisle Kur':in Tefair i .  isı 1 99.'1 . . XV., 842 1 ,  Aynı  yoru m i(in hkz. 
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ma ktad ı r. Anca k �unu da unutmamak gl'rL'kir  k i  "büt ün i nsa n top­

l u m la rı n ın hayır  VL' �L'r tasavvu ru ndan yoksu n olma ması L'Vrt· nscl 

hir  gcı\·L'kt ir  . .. , r,, H iva yl'l lerde gq·en, hir  sl'yin ki it ülük mü iy i l ik  ı ı ı i  

old uğu nu bilmek iı,; in  · ·kalbine d a nı ş !  . .  t a rz ı n d a k i  ya k laş ı m da sa n ı ­

yon.ı ın bu hususu be l i ıtınek için serdedi l mi�Lir. Kalbin hay ır i l e  se­

vinç bulması ve şer'den bunalması hu an la mdad ır. Yaradanın in­
sanlara fücunı ve takvayı ilham etmesi, hem hir elçi göndererek 
onlara bildirmesi ,  hem de insanı fıtri yeteneklerle donatması anla­
mında da değerlendirilebilir. Çünkü Kur'fın'da vahy, ilham ve ilka 
gibi kavramlar hep aynı anlamda kullanılmıştır. Bu kavramlar 
özünde Tanrı 'nın yarattıkları ile bir terbiye il işkisini belirtmekte­
dir. ı66 Bu belirleme kimi kere sözlü, kimi kere de sözsüz bir şekil­
de gerçekleşir. Kur'an'a göre Tanrı kainattaki işaretleri ile insanla­
ra haberler verir. Bu işaretlere ayet denir. Kainat, Tanrı 'nın ayetle­
riyle doludur. lnsan da Allah'ın bir ayetidir; yıldızlar, ay ve güneş 
de. Tanrı adeta bu ayetlerle insanlara varlığını anlatmakta ve gön­
derdiği Kitapla da bu ayetlerin nasıl okunması gerektiğini ve özü­
nü açıklamaktadır. Kur'an, Tanrı'nın gönderdiği vahiy cümlecikle­
rine de ayet demiştir ki bu, Tanrı 'nın insanlarla sözlü konuşması­
dır. Ayrıca Kur'an'da kainat için Kitap kavramı da kullanılmıştır. Ya­
ni kainat da okumasını bilenler için Tanrı 'nın bir kitabıdır. Ayetleri 
anlamak için de derin bir tefekkür ve tedebbür gereklidir. Anlama­
nın kaynağı da kalbtir. Kalb gerçeklere kapandığı zaman insanın 
bütün zihni faaliyetleri dümura uğrar. ı67 Yüce Tanrı'nın sözsüz 
vahyi bütün insanların aracısız olarak okuyabilecekleri ayetlerden 
oluşmaktadır. ı6H 

a- Vahyin Sahası ve Sınırları 

Ktir'an-ı Kerim'de vahiy kavramı çok kapsamlı bir anlama sa­
hiptir. Genelde "Allah Tealanın peygamberleriyle olan haherle�­
mesi; irtibatı " olarak dar anlamıyla tanımlanmaktadır. Kur'an-ı Ke­

rim'de "göklerde bütün düzenin va hye göre devam etliği hel i ıti­

l ir . " ı 69 Yeıyüzü de vahiy alarak görevini yerine getirir. ı7c ı  Meleklere 

de vahiy i ner; buna göre görevlerini yerine get irirler. 1 7 1  Hana arıya 

1 6 5  Mevdudi, VIL 1 .�3 

1 66 hkz. Kısas, 1.8/7. Fussi let , 4 1/1 2.  Zilzal ,  99/4-') 
1 67 Tevhe, 9/87-88 
l(ı8 Fussileı , 4 1/53 
1 69 ahkar, 46/.� 
1 70 Zilzal, 99/4-'i 
1 7 1  lnfiıar. Hl/'i- 1 2  
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hile işleri vahiy yoluyla öğreti l i r. 1 71 Balık yüzmeyi,  kuşlar uçmayı 
ve yeni doğan bebekler süi i<,;meyi de vahiy yoluyla öğrenirler. Ay­
rıca bir insana düşünce ve incelemeden sonra selim bir akılla ka­
rar verme ve yolunu tayin etme kabil iyet ve selahiyeti de vahiy yo­
luyla verilmektedir. Vahyin bir başka boyutunda sadık rüyalar da 
vardır. Peygamberlere gelen vahiy ise özel hir vahiy türüdür ki, hu­
na ileride daha geniş olarak yer vermeye çalışacağız. Şimdi ise vah­
yin kısımlarını kısaca ele almaya çalışalım. : 

aa- Tabii ve İçgüdüsel Vahiy 

Hayvan, bitki ve diğer varlıklara verilen vahiy ki hayvandaki iç­
güdü (sevk-i ilahi), diğer varlıklardaki ayırıcı özellikler hep bu vah­
yin ürünüdür. Örneğin balığın yüzmesi içgüdüsü, suyun renksiz 
olması tabiatının gereğidir. 

ab- Cüz'i Vahiy 

Yüce Allah'ın kuluna verdiği anlayış, hayat meselelerini çözme 
yeteneği hep bu vahiy ile gerçekleşitr. Örneğin Hz. Musa'nın anne­
sine gelen vahiy bu çeşit bir vahiydir. Yüce Allah hu vahyi ile Mu­
sa (a.s .) ' ın annesine yol göstermiş ve Musa'yı Firavun'un katliamın­
dan kurtarmıştır. 

Bu vahyin bir başka boyutunda peygamberlere verilen vahiy 
vardır ki, bu vahiy insanların aklının önündeki perdeleri kaldırma­
ya dönük bir işlev görür. Bu vahiy toplumsal alana müdahale eder; 
doğruyla yanlışı ayırdetme yeteneğinin uyanması ve yeniden can­
lanmasına yardım eder. Bu vahyin işlevi daha önce de belirttiğimiz 
gihi insani melekelerin bozulmasını ve dümura uğramasını önle­
mektir. 

Özetleyecek olursak Kur'an açısından kainat, vahiy üzere haya­
tiyetini devam ettirmektedir. Hiç bir varlık vahiyden bağımsız ha­
reket edememektedir. 173 Bu açıdan bakıldığında insanların ortaya 
koydukları yaklaşımlarda, düşüncelerde, problemleri çözme çaba­
larında hep vahiyle içli dışlıdırlar. insandaki Fıtrat da vahiy ürünü­
dür. Aynen hayvanlardaki içgüdü ve diğer varlıkların temel özellik­
leri ( tahiatları)nin de vahyin üıi'ınü olduğu gibi . Evet tüm hunları 
belirttikten sonra şu soruya da cevap aramak gerekmektedir. Eğer 
insanda belli bir öz varsa ve insan o öz ile de hakikatı idrak edebi-

1 72 Nahl .  16/68-69 
1 73 :)eyt<İ n tla dostlarına vahyeder. Çevresel etkenlere kendini kaptıran insan 

telkine daha a�·ık bir hale gel ir. llkz. KM, "i0/16,  Nas, 1 1 4/6. En'aııı .  6/ 1 i l  
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liyorsa o zaman kutsa l kitahların indirilmesi ve peygamberlerin 
gönderilmesi ne anlama gelmektedir' 

lslama göre, insandaki yaradılış özüne fıtrat denilmektedir. in­
san bir çok çağrıya hu öz ile muhatab ölmaktadır. Şimdi bu özün 
insanın hidayetiyle il işkisini; bu özün peygamberlerin çağrısı kar­
şısındaki dunımumı incelemeye çalışalım. 

2- Fıtrat ve Hidayet 

Yüce Allah insana fıtrat vermiş ve yolunu göstermiştir. Bu yüz­
den insanda yaradılıştan gelen hir öz vardır. Bu öz olmasa Kutsal 
Kitabın da hir anlamı kalmayacaktır. İnsan Kitaba hu öz ile . muha­
tah olmaktadır. Kitabi hidayetin gerçekleşmesi, fıtri hidayetin varlı­
ğına bağlıdır. Kitah insanın fıtratının dışında hir şey içermemekte­
dir. Bilakis kutsal kitah o fıtratı ayakta tutmak için vardır. Bu yüz­
den hep diri ve hakidir. Bu yüzden fıtrata dayanmayan hiç hir te­
ori ve yaklaşım hiçimi ayakta kalamamaktadır. Musa (a.s .)  Fira­
vun'a: "Rabhimiz herşeye yaradılışını verip sonra onu doğru yola 
iletendir" ı74 derken aslında hu gerçeği dile getiriyordu. Yaradılışını 
veren o yaradılışa uygun hir yönelimi de göstermektedir. m "Sen 
yüzünü Allah'ı birleyici olarak doğruca dine çevir; Allah'ın yaratma 
kanuna (uygun olan dine dön) ki , insanları ona göre yaratmıştır. 
Allah'ın yaratması değiştirilemez. İşte doğru din odur. Fakat insan­
ların çoğu hilmezler" ı76 burada geçen Hanif kelimesi saf ve katı­
şıksız anlamına gelmektedir. Ayrıca fıtrat kavramı Kur'an-ı Ke­
rim'de Sıbğat ve Hanifkavramlarıyla da örtüşmektedir. Sıhğa boya 
demektir. Ayette geldiği gibi "Boya Allah'ın boyasıdır; boyası 
O'nun boyasından daha güzel olan kim var" ın "Sıbğa" Tanrı 'nın 
insana verdiği yaratılış rengidir. Yani Kur'an açısından Tanrı insana 
yaratılışında kendi rengini vermiş ve yönelimini göstermiştir. Ha­
nif ifadesi ile ilgisine gelince "thrahim, Yahudi ve Hıristiyan değil­
di . O Hanif bir Müslümandı. ı7x Burada "haniflik fıtrat ile eş sayıl­
mıştır. Tanrı insanı hanif olarak yaratmıştır. Yani, Hakka, hakikate 
ve Allah'ı tevhide yönelik olarak yaratmıştır. " 179 

"Kur'an'da ve hadiste din kelimesi hiç bir zaman çoğul olarak 
kullanı lmamıştır. Çünkü hu anlamda din bir yönüyle Kur'an'a göre 

174 Tah;ı , 20/50 
175 �u;ıa, 26/78 
176 Rum, 30/30 
177 Bakara . 2/38 
1 78 Al-i lmran,  3/38 
1 79 Mutahhari Muıtaza, Fıtrat , (t'V. Cafer Kırım. l sı .  1 992. 22 
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fıı raı t ı r; yoldur ve insa n ın ı : ıhia ı ın daki hi.r hakikaı t i r. i nsan la r 1,,·e,-;it 
1.;L',-;i t  yara ı ı l ınışlard ır. lkı t (i n  peyga mberlerin emirleri fı t ri duygu la­
rı, uyandırmak, eği tmek ve gel işti rmek i(ind i r. " 1 :-:0 

Kur':'.i n 'ı n  i lk inen ayet leıinde de aynı konunun vurgula ndığını 
görüyoruz.  "Oku! yar:ıda n lbbbinin adıyla . O insanı alakada n ( kan 
pıhtısı)  yarattı . Oku Rahhin en büyük kerem sahibid ir. İnsana ka­
lemle yazmasını öğretti ,  bilmediğini öğretti. ı x ı  

Burada fıtrat kavramının anlamını da irdeleyecek olursak, fıtra­
tın "F TR" kökünden yarmak, ayırmak anlamlarına geldiği görül­
mektedir. Ayrıca "fatertü';:;-şate : koyunu sağdım" ve "fatertü'lacin: 
haınunı ekmek yaptım" gibi ifadelerde varlık üzerinde helli işlem­
ler yapmak ve ona kimi özellikler kazandırmak ıx2 anlamlarını da 
içermektedir. Ayrıca titrat, "Allah'ın insanlarda yarattığı ve yerleştir­
diği kendini tanıma yeteneğidir. 18.3 şeklinde de anlaşılmıştır. 

· Alüsi, "Ruhu'I Meani" de Fatr kelimesi için ibda demektir. lb­
da'da haşlatma anlamı vardır. "Ene ibtede'tüha":  ben onu başlattım 
demektir. 184 Ayrıca ibda ' (Bedee=) kad etmek, plana dayanma­
dan, örnek almadan yapmak demektir. Aynı zamanda Allah'la 
(c.c .) ilgili olarak alet'iiz, zamansız ve mekansız icad etmek anlamı 
verilmiştir, 185 Bu durumda "Fetr" buluş ve icad anlamına gelmekte­
dir. Bu da başka hir şeyden örnek almaksızın; taklit etmeksizin ya­
pılan iştir. Yüce Allah'ın eserlerinde taklit yoktur. 

Bir hadiste de "Her doğan fıtrat üzere doğar, ama anne, babası 
onu Hristiyan, Yahudi ya da Mecusi yapar; bir hayvan da derli top­
lu hir hayvan yavnılar, hiç burnu kulağı kesik bir yavnı görür ? mü­
sünüz . "  ıH6 lbni Esir bu hadisteki Fıtrat kelimesini "El thtidau ve'l 
ihtira" olarak tanımlamış ve onu ilk yaratılış olarak; yaradılışın baş­
langıcı olarak ifade etmiş; eğer o özelliklerine müdahale edilme­
den bırakılırsa olduğu hal üzere devam eder; başka şeye döni.iş­
mez. 187 elemiştir. Ayrıca "başlangıç" anlamında Araplar hayvanın 
ınemesin<.kn ilk gelen süte "fotr" demektedirler ki hu da kavramın  
daha iyi anlaşılınası noktasında önemli hir veridi r. 

1 80 Mutahhar!. 19  
1 8 1  Abk ,  96/ 1 -'i 
182 lsfel ıa nl, 382 
1 8.� el- lsldıani, 382 . lhni Manzu r. 3(ı . 363 
1 8-� Alusi Şilıfılıu<ldin, Rulnı ' l -Me:ini ,  Beyrut ,  Trz. ,  Vl l ,  1 10 

I H'i el- lsfelıani, 38 
l 8h Bul ıari. lsı . 1 988, c i l i .  Kitahu1ı l -Cenaiz. Balı :  83 ve 93 
1 87 l l ınü' l -Esir, en-Ni l1'ıye,  K:ı l ı i re .  1 %3 ( l ı .  1 383) , l l l ,  4'i7 
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Özet ll'yc.:cc.:k o lursak Ku r'[ı n  a�: ıs ında n insa nda ya ral ı l ı�ta n gc.:­
lc.:n hc.: l l i  iizl' l l i k ler  h u l u nnıa kıad ı r. i nsan hu üzc.:ll iklc.:riylc.: i nsan ol­
makla ve i l:ı l ıl <,:ağrıya ımılıaıah olmaktadır. Bu noklad:ı fııra ı c.:v­

rensc.:klir  ve.: insan aynı za manda fı t ri hir h idfıyc.:ı üzc.:rc.:d ir. \.:c.:vrc.:sc.:I 
faktürler olmasa i nsa n hu fı trat i le yol u n u  bu labil ir. En azından dı�­
tan gelen yanlışl ıklardan azade olabil ir. Bu anlamda nebilerin me­
sajı çevresel etkenler sebebiyle arız olan sapmalara karşı insanı 
uyarmak; onları fıtri hakikatle buluşturmaktır. tlahi kitahların ortak 
adının "Zikr" olması hu açıdan anlamlıdır. 

Peygamberler insanın çevresel etkenlerle unuttuğu değerleri 
hatırlatmak için gönderilmişlerdir. Hz. Ali bu konuda şöyle buyur­
maktadır: "Allah zikr'i (Kur'an'ı) kalhler için cila kılmıştır. Seni 
onunla sağırlıktan sonra işittirir. Körlükten sonra gördürür. İnan­
dıktan sonra onunla boyun eğdirir. Yüce Allah zaman zaman in­
sanların düşüncelerini fısıldar ve onların akıllarıyla konuşur. " ıHR 
Hz. Ali'nin hu yaklaşımı, nebevi çağrıya muhatab olmaksızın da in­
sanın kimi hakikatleri fıtri yetileriyle algılayabileceğini ortaya koy­
maktadır. 

İnsan potansiyel olarak hakkı idrak etme yeteneğiyle yaratıl­
mıştır. Kimi yaklaşımlara göre insandaki fıtrat insanın adeta bir hoş 
levha ( tabula rasa) olarak yaratılması anlamına gelmektedir. 189 
Ancak hu yaklaşım fıtrat gerçeğini anlamaktan uzak bir bakışaçısı­
nın uzantısıdır. Çünkü "tabula rasa" bilginin kaynağı konusundaki 
tartİşmalardan ortaya çıkmış bir kavramdır. ). Locke'a göre insan 
zihni dünyaya adeta boş bir sayfa; levha olarak gelmektedir. Ona 
göre bütün bilgilerimizin kaynağı; temeli duyu ve deneydir. Bura­
dan anlaşılan " tabula rasa" kavramı ile fıtrat arasında doğnıdan bir 
ilişki kurmanın imkansız olduğudur. 

Bunları belittikten sonra konumuzun özüne dönerek, burada 
"İnsan sadece iyiye ve doğnıya mı eğilimlidir?" sonısuna bir cevap 
aramak icab ettiği kanaatini taşımaktayız . Çünkü her ne kadar biz 
fıtri bir hidayetten sözediyorsak da insanın yaratılışında hep olum­
lu yetilerin olduğunu kabul etmeyenler de bulunmaktadır. Onlar hu 
yargılarını Kuı"an'daki nefa kavramının hem olumlu hem de olum­
suz boyutları olduğunu iddia elerek delillendirmeye çalışmaktadır­
lar. Acaba mesele böyle midir? Nefa kavramı " insanın ya ratı lış 
özü"ne tekabü l etmekte midir? Şimdi hunu incelemeye çalışalım. 

188 Muıa hhari Murtaza, Hateıniyyet, çev. �;ınıil  Öcal.  ls t .  1989, 31  
189 Kıl ı( Sadık.  Fıtrat ın O irili�i. l s t .  199 1 .  1 7  
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a- İnsan Sadece İyiye mi Eğilimlidir? 

Kur'fın 'da " m:[-;e ve onu �ek il lend irene , ona fünırunu da takva­
sını da ilham edene . .  " 1 90 yemin edil mektedir. Buradan yola çıkarak 
insanın fıtratında belli  bir kötülük hİ.ılunduğu iddia etmek yanlı� 
olur. Çünkü btıra<la nej.\· kavramı sözkomısu edi lmektedii-. Kur'an'­
da hir de mh kavramı bulunmaktadır. 

Ruh. tekil olarak kullanılmakta, değişmeyen, temiz ve insani 
özü simgelemektedir. İnsanın yaratılışında Allah'ın ona kendi ka­
tındaki Ruhdan üflediğini hatırlarsakı91 insanda temiz bir öz bulun­
duğunu anlayabiliriz . Oysa Kur'an'da nefs kavramı, daha çok deği­
şebilen, dereceleri olanın bir yapı olarak zikredilir. Dolayısıyla 
Nefs 'de bulunan fucGr (kötülük) insanın temiz bir özü olmadığı an­
lamına gelmez. İnsandaki tekamül ve değişim daha çok nefs'te 
meydana gelmektedir. Dohtyısıyla hayat süreci içerisinde insan 
nefsinde belli bir mücadele gerçekleşmekte, insan nefsini arıtma 
ya da onu örtüp gizleme potansiyeline sahip bulunmaktadır. 

Bu noktada Şeytani iğva (şeytansal aldatış) ile de muhatab ol­
maktadır ki, insan bu iğvaya karşı kendinde bulunan temiz öz ile 
karşı koyabilmektedir. Öyle ise insana bu yanlış yaklaşım ve yargı­
lar nereden gelmektedir sorusuna, insandaki yanlış yaklaşım ve 
yargıların ona dışarıdan geldiğini, insanın başlangıç itibarıyla temiz 
ve lekesiz olduğu cevabı verilebilir.• 

190 Şems, 91/8 
191 Hicr, 1 5129 
192 Fe::cr, 89/28-29 

Kimi kdamcılar Kur'an'da insanın nankör, zalim ve cahil olarak vurgulandığını 
söyleye::rek insanın özünde:: kötülükle::rin bulunduğunu iddia e::tmektedirle::r . 

. Bizce bu aye::tle::rde:: ontolojik/varoluşsal bir in�an kavramı de::ğil inkar e::de::n bir 
insandan bahse::dilmektedir. inkarcıların zalim, cahil ve:: nankör oldukları vur­
gulanmaktadır. Kur'an'da ontolojik bir insan kavramı "insanlar" kn-Nas)olarak 
öne:: çıkmakta ; evre::nsd bir insan kavramına vurgu y;ıpılmaktadır. Me::saja karşı 
dunıınumı ortaya koymaktadır. 
82/6, 84/6 
Yani ilahi me::sajı işitip de ondan yüz�·virene hitap ede::re::k "ey insan seni hangi 
şe::y aklanı. Se::n bunun doğnı olduğunu idrak edebil irdin" denilme::kte<lir. Bu 
�:e::rçevede ;ıl<lanına insanın dış çe::vre ile:: i�· ale::minin uyuşmaması sonucu 
ortaya �:ıkmaktadır. insanın daima ke::ndisi için iyi'yi istemesi fıtri bir durumdur. 
Ancak kimi ke::re iyi diye yiinddiği ke::ndisine:: zarar verir. 17/11 Kısacası 
Kur'an'daki insan ifade::si çoğu zaman ilahi çağrıyı inkar ede::nle::r için 
kullanılmıştır. " insan nd1slerini biraraya ge::tire::me::ye::ce::ğini mi sanır" <le::rke::n 
burada ahire::t i inkar e::den kimse:: kastedilme::kte::dir. Ayetin <le::vamında hu 
kişinin (insanın) "fücur iste::r ve kıyame::t ne:: zaman diye:: sorar." <le::<liği vurgu­
lanımıktadır ki bu tarz bir soru üslubu inkarcıların üslübu<lur. (Kıy:ıme:: , 3-10) 
Ayrıca 42/48'<le de:: insanın nankörlüğü me::sai karşısındaki inkarcı tutumu ifade:: 



llikınl!I l\mnmıı 

" Nevvas h. Senı"an r.a 'den gelen bir rivayette ;  de.ıni:;tir k i .  Ne­

hlyy-i Ekrem ( sav)  :;öyle buyurdu : Birr (yani iyi i:; ,  iyi l ik >  ahlak gü­

ze l l iğidir. lsm (yani günah ) da nd�-; inde iz bırakıp da ba:;kalarınca 
malum olmasını istemediğin şeydir. " 19� 

Ayrıc.1 Vabisete lbn Ma 'bed ( r.a . )den gelen bir rivayette de o;  
:;öyle demiştir: 

"Rasulullah'ın huzuruna vardım. Bin'in ne olduğunu sormaya 
mı geldim" diye (hen sual etmeden) sordu . "Evet" dedim. Buyurdu 
ki: "-kalhine danış, (kalhinden fetva iste). lyilik nefsi te'min, kalhi 
tatmin eden; günah da nefiste iz bırakan ve başkaları fetva verse­
ler hile yine tereddütten kurtulınadığın (vicdanı teskin etmeyen) . 
şeydir. 194 

edilirken kullanılmıştır. Yine çok açık olarak " . . . . .  öyle iken tunular kullarından 
ona bir cüz tasladılar. Hakikat insan çok nankördür." ( 43/15) Yani bu kadar 
Tanrısal nimet karşısında yine de inkarı seçiyorsa bu onun nankörlüğünü 
göstermektedir. Nankör/ak ve cahillik kavramlarının ahlaki tutuma işaret eden 
kavramlardır. Bilmediği halde bilmediği şeyin peşine düşen kişinin bu tutumu 
ahlaki bir tutumdur. Ahlaki tutumda doğ.ıl tutum değildir. Ahlaki kavramları 
doğal kavramlarmış gibi ele almak son derece önemli bir yanılgıdır. Bu yanıl­
gı sanıyorum Aydınlanma sonrası insan kavramından yola çıkar.ık Kur'an'daki 
insan kavramına bakmaktan kaynaklanmaktadır. Kur'an'da o anlan:ıa insan 
kavramını karşılayan bir kavram bulunduğu yönünde bir veri bulunmamakta 
ve yaradılışta hiç kimsenin kötü olmadığının altı çizilmektedir. Bir de insanın 
zalim oluşu meselesini ele alalım. Kur'an'da insanın zalim olması tamamen 
amelinin sonucu olarak belirtilmektedir. Şeytan insana küfret (nankör ol/inkar 
et) diyor, o da küfrediyor (nankör oluyor) sonra ikisi de ateşte kalıyor. işte za­
limlerin cezası {59/16-17) ln�anda olumlu ve olumsuz yönelimlere potansiyel 
va�dır. Nankörlük vefayı, zulüm adaleti, cehalet ilmi değerli kılacaktır. insan 
kendisi için iyi olanı ister ama çoğu zaman bunu yaparken yanlışlara düşebi­
lir. Ancak hiç kimse ben fesadçıyım, ben zalimim,ben nankörüm demez. Za­
ten insanın dışa yansıyan tavırları ahlaki bir bakışla iyi ya da kötü değeri kaza­
nır. insanın puta taparken bile yaradana nankörliik olsun diye tapmaz. O ya­
radılışının gereğini yapar. Bu tavrı ilahi bakış açL�ından nankörlük diye nitelen­
dirilir. Çünkü tapınma potansiyeli yaradana değil yaradılana yiinelıniştir. De­
mek ki nankörlük onun asli temel ve merkezi özelliği değildir. Bu anlamda hiç 
kimse cehatte kalmak için il:'.lhi �·ağrıya sırf dönmez. O kimi kere bu çağrıyı ge­
reksiz bularak reddeder; bilgi ol;ırak giirmez ve "eskilerin masalları" der. Bu­
rada ilahi bakış bu tavrı cehalet olarak niteler. Demek ki insan hakkı reddeder­
ken hile hilgiye düşman olduğu için değil, belki de bilgi adına reddetmekte­
dir. H i�· kimse zulmü zulüm olduğu için yapmaz bilakis o zalimliğini bile ken­
dince haklı gerekçelerle besler. Bozgunnıluk yapanlar hile bozgunculuklarını 
" ıslah edicileriz" mantığıyla a�·ıklaımıya ç.ılışırlar.. insan tatminsiz yaratılmıştır 
ifadesi olumsuz bir ifade değildir. Tatmin olmaması onun gelişme ve muilulu­
ğa ulaşmasını sağlayacaktır (70/19).  Bu �onuda daha dt:taylı bir (alışmayı ile-
riye erteleyerek şimdilik geç iyoruz . 

· ' 
1 93 Müslim ve Tercemesi Mütercim, Mehmed Sofuoğlu, lsı. 1 970, Vl l l ,  20-21 , (ita­

bu'I Birr ve'ssıla ve'I A'dab) 
1 94 Nevevi, Kırk Hadis, lsı. 19tt9, 35 Bu hadis Aluned b. Hanhel ve Darimi'nin 

Müsnedlerinde de geçmektedir. 
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Bu hadisin yon ı ımın u ya pa n la r  hu rivayet lerin i nsa nda ki fıt ri 
i">Zl' d ikkat ,·ekt iğini  v u rgul:ı ına ktad ırl a r. Sanıyorum i hn- i  Sina ve 

lhni  Tu fl'yl ' i n  /k�l '. l '  h. Vt1k:z:a11 ad l ı eserleri hu noktayı ayd ın latmak 
iı; in yazı l ı nışlard ı r. Yoksa insan lar  elbette anca k  toplu m  i,,;eris i nde 
nefsi bir kemale t•rehi lecekt ir. 

Burada fıtrat ve hidi'iyet i lişkisine biraz daha geniş,·e yer ver­
mekte yarar var sanıyoruz. Çünkü anlatmak isteğimiz temel konu, 
kutsal kitabın yani Zikrin insanın yaradılışdan verilen hidayeti ile 
anlam kazanması konusudur. Yani ötedenberi söylemeye çalıştığı­
mız gibi insanda hakka yönelim özü olmasaydı (yaradılış hidayeti) 
ilahi kitabın; ilahi çağrının da muhatabı olmasının anlamı olmazdı. 
Bu noktada Kur'an çerçevesinde hidayeti iki katagoride ele alabi­
liriz. Birincisi tekvini hidayet, ikincisi de teşrii hidayet. 

aa- Tekvini Hidayet: Tekvini hidayet kfünata yaratılıştan veril­
miş kimi temel yasalar ve yönelimler olarak anlaşılmalıdır. Aşağı­
daki ayet bu konuda belli bir bakış açısı sunmaktadır. 

"Görmedin mi ki Allah gökten bir su indirdi, onu yerin içinde­
ki kaynaklara geçirdi . Sonra onunla çeşitli renklerde ekinler çıkarı­
yor. Sonra (ekin) kurur onu sararmış görürsün. Sonra Allah onu bir 
çöp yapar. Şüphesiz bunda sağduyu sahipleri için bir ibret var­
dır. " 195 Bu ayet kainatın belli bir işleyiş yasasının olduğunu vurgu­
lamaktadır. Ayrıca "O yeri sizin için beşik kıldı ve doğru gitmeniz 
için yeryüzünde size yollar yaptı. " 196 "Rabbin balansına şöyle vah­
yetti. Dağlardan, ağaçlardan ve kurdukları çardaklardan evler edin. 
Sonra her çeşit meyvelerden ye de Rabbinin yollarından boyun 
eğerek yürü.  " 197 Kfünatta yaratılan her varlığa, varlığını dengeli bir 
biçimde sürdürebilmesi için belli özellikler verilmiştir. insandaki 
fıtrat hayvandaki içgüdü, diğer varlıklardaki tabiat hep hu özellik­
lerdendir. Fıtratı ve içgüdüyü veren ise zatı itibarıyla hadi'dir. Do­
layısıyla her varlık yaratıcının kendilerine verdiği yaratılış özünü 
taşımaktadır. 

ab- Teşrii Hidayet: Kur'an'ın vurguladığı bir de teşrii hidayet 
vardır. Yaradanın insana verdiği yaratılış özü onun kainatla uyum 
içerisinde yaşamasını sağlamaktadır; ancak hu öz çevresel etken­
lerle deforme olabilir. İnsan yanlış hir yaşantının; insani olmayan 
bir ortamın kurbanı olabilir. İşte insan hu olumsuzluklara düşme-

19'; Zümer, 39/21 
1 96  Zuhnıf, 43/10 
1 97 Nahl,  1 6/68-69 
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sin d iye yaı�ıdan kitabını w nebisini  göndermiştir. "1 I k· �ü phesiz 
biz insa n ı  ka rıııakarışık olan bir damla sudan ya ratt ık : onu de ne­
nıekıeyiz . Bundan dolayı onu işiten ve gören yapt ık . Biz ona yolu 
giisterd ik  ( artık o) ya şükredici olur ya da nankör'" l <JX "Seımıd·a ge­

l irn:e ; b iz onlara doğru yolu gösterd ik fakat onlar körlüğü hidaye­
te tercih ell i ler. Böylece kazanmakta oldukları şeyler yüzünden on­
ları alçaltıcı azabın yıldırımı yakalayıverdi. 199 

Burada teşrii hidayetin tekvini hidayetle bağlantısını açıkça gör­
mekteyiz. Tanrı insanı hak üzere yaratmıştır. Sapma ise arızidir; 
aşağıdaki ayette vurguladığı gibi: 

"Sen onların dinlerine uymadıkça Yahudi ve Hristiyanlar senden ke­
sinlikle hoşnut olacak değillerdir: De ki: Kuşkusuz doğru yol Allah'ın 
(gösterdiği) dosdoğru yoldur. Eğer sana gelen bunca ilimden sonra 
onların heva'larına uyacak olursan senin için Allah'tan ne bir dost var­
dır ne de bir yardımcı ."  ı<Kı 

" işte sizin gerçek Rabbiniz olan Allah'tır. Öyleyse Hak'tan sonra sapık­
lıktan başka ne var. De ki nasıl hala çevriliyorsunuz. "201 

"De ki: Sizin şirk koştuklarınızdan Hakka ulaştırabilecek var mıdır? De 
ki: Hakka ulaştıracak Allah'tır, öyleyse Hakka ulaştıran mı uyulmaya 
daha layıktır, yoksa doğru yola ulaş9rılmadıkça kendisi Hidayete ula­
şamayan mı?, ne oluyor size; nasıl hükmediyorsunuz?"ıoı 

Kur'an'ın öne çıkardığı anlayış açısından bakıldığımda buradan 
anlaşılması gereken, insanın yaradılış Hidayeti ile Yaradanın Pey­
gamberler aracılığıyla gönderdiği Kitabi kılavuzluğun içiçe olduğu; 
birbirini bütünlediği gerçeğidir. Dolayısıyla insan fıtri hidayetten 
uzaklaşarak hakikatten ayn düştüğünde ona Kitabi/Nebevi kıla­
vuzluk rehberlik etmekte; ondaki özü; cevheri ortaya çıkarma işle­
vi görmektedir. 

b- Fıtrat Konusunda Bazı Değişik Yaklaşımlar 

Fıtrat i le ilgilenen görüşlerden evrimci anlayışlar, genel olarak 
fıtratı reddetmektedir. Çünkü onlara göre insan biyolojik bir kalı­
t 1 111 ile zaman süreci içerisinde i nsan olma melekesine u laşırtakta­

c.lı r. i nsanı insan yapan zamanın ilerlemeci ( progressive ) sürecidir. 

Asırların geçmesi bu ya klaşımın yanlışlığını ortaya koymuştur. 
insan teknolojik ve sosya l alanda belli bir ilerleme katetmes ine 

1 98 insa n .  76/2-3 
1 99 Fussilet. 4 1 / 1 7  
200 Ba kara .  2/1 20 
20 1  Yunus. 1 0/32 
202 Yu nus .  I0/55 
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rağmen, aynı �ey ahlaki a landa gec,;erli olmamışı ı r. Zulüm, ha ksız­
l ı k .  yalan, hi le ,  kaı l iam ge•,;mişte olduğu gibi günümüzde de de­
, ·am etmekıed i r. Bu alanla rda bel l i  bir kemfıl süzkonusu deği ldir. 
Kakl ı  ki fıtra tın yasalaı:ı fizik yasa la rına benzeti lebi lir. Nasıl suyun 
kaldırma kuvvet i, yer�;ekimi gibi yasalar asırlar boyu değişmeden 
gelmişse, fıtrat ın yasaları da değişmeden geçmişten geleceğe uzan­
maktadır. 

Evrimci anlayışlar insan aklının aşkın bir kaynaktan geldiğini; 
hir lütuf olduğunu da kabul etmezler. Bu anlayışa göre akıl biyolo­
jik hir organdır. Akıl yüıiitme de sinirsel hir süreçtir. Bu anlayışla 
evrim düşüncesi insan aklını katı ilerleme yasasına bağlayarak öz­
gürlüğünü ortadan kaldırmış olmaktadır. Çünkü ilerleme sonucu 
akıl daha da gelişecekse insan aklı gelişebilmek için tarihi sürece 
mahkum olacak demektir. Bu anlayışla evrimci yaklaşımın aklı 
sağlıklı değerlendiremediği de ortaya çıkmaktadır. Aynca ilerleme 
ile kemale erme farklıdır. Ordunun ilerlemesi, hastalığın ilerlemesi 
gibi cümleler ilerlemeye olumlu ya da olumsuz anlamların da yük­
lenebileceğini göstermektedir. Bize göre, kendi ordumuzun ilerle­
mesi,  düşman ordusunun gerilemesi iyidir. Ayrıca hiç bir hastalığın 
ilerlemesi değil; bilakis gerilemesi iyidir. Oysa kemal kavramında 
daima olumlu bir anlam bulunmaktadır. Zaman içerisinde insanlar 
teknik ya da sosyal alanda ilerleme göstermelerine rağmen, bunun 
hir kemal olduğu tartışmaya açık hir konudur. Yani teknoloji açı­
sından ilerlemek insanın kemaline ne türden hir katkıda bulun­
maktadır. Ki tarih içerisinde insanların kemali yakaladığı dönemler 
olduğu gibi, vahşete düştüğü dönemler de olmuştur. Yani insanlık 
sürekli ilerlerken,  değerler alanında hep bir olumluya ulaşmamış­
tır. Zulümde, sömürüde, haksızlıkta, birbirlerine tekebhürde bu­
lunmada değişikl ik olmamıştır. İnsanlığın ilerlemesi eğer bir kemal 
olsaydı bütün hunlarda önemli bir gerileme görülmesi gerekecek­
ti . Roma 'yı yakan Neron 'larda bir azalma görülecekti . Oysa günü­

müzde geçmişe oranla insanlık daha bir insani değerlerden uzak­
laşmış; daha bir vahşileşmiştir. Çağımızın bir bunalım çağı olduğu 
bizzat çağın büyük düşünürleri tarafından da benimsenmekte ve 
anlatılmaktadı r. Bunu ortaya koyan bir çok gösterge de bulunmak­
tadır. Örneği n  intiharların artışı , uyuşturucu kullanımındaki artış , 
aile yapısının çözülmesi , şefkat ve merhametin azalması, kitle kat­
liamlarının çoğalması vhg. faktörler i lerlemenin bir kemal olmadı­
ğını göstermeye yetmektedir. Aynı zamanda çağımızdaki bunalım­
ların bütün ülkelerdeki düşünen insanlar tarafından teshil edilme-



l likııwt Km n11111  67 

s i .  insanın kayhell iğini a raması olarak da değL·rlcnd iri lebil i r. Bir 
�.:ok ülkedeki aydın ve entdlektüellerin aynı ya raya parmak bas­
maları ,  insanda bulunan ortak değerlerin önemli bir göstergesidir. 
(:ağımızda dine dönüşün yoğun bir biçimde ya.'.janması da insanın 
kaybetı iğini araması olarak yorumlanabil i r. Kemal, değerlerin in­
san tarafından özümsenmesi;  insani olandan sapılmaması anlamı­
na ge lmektedir. Bu çerçevede insanı zaman sürecinin insan yaptı­
ğı yolundaki anlayış da xıx. yüzyılda öne çıkarılmış hir yanlış yar­
gı olmaktan öteye gidememektedir. 

c- Fıtrat Açısından Seküler İnsan Mümkün mü? 

Bilgiyi heşeri ve ilahi olarak ayıranlar, beşeri bilginin seküler in­
sandan geldiğini iddia ederek heşeri bilgiyi mahkum etmektedir. 
Bilginin heşerlliği, bilginin kaynağının insan olduğu savından yola 
çıkan hir yaklaşım olarak ortaya çıkmaktadır. Özellikle Aydınlan­
ma döneminde her türlü zihinsel çaba ve yaklaşımın Kilise tarafın­
dan mahkum edilmesi ve bütün hakikatin Kutsal Kitab (Kilise te­
olojisi) da bulunduğu; hu anlamda insan zihnine en ufak bir alan 
ayrılmadığı dönemde söz konusu edilmiştir. Buna göre dinin ku­
rallarına karşı aklın da kendi kuralları vardı. Hakikat insana insan 
dışında değil, bizzat insandan gelmekteydi .  Örneğin Kant'ın kate­
gorileri , insandaki hakikatı gösterme çabası olarak öne çıkıyordu. 
Yani Aydınlanma, aklın (ki aydınlanma akla farklı bir anlam yükle­
mektedir) kendi kuralları olduğunu ortaya koyarak onun kendi dı­
şından gelen hir hakikate ihtiyacı olmadığını savundu. Bunun se­
bebi de Kilisenin insani olan her türlü zihinsel çabayı dışlaması so­
nucuydu . Beşeri olana değer verme ve heşeri olanı yüceltme, kut­
sallaştırılmış olan ve insanı vesayet altına alan; onu mahkum eden 
anlayışa fıtri bir tepki idi. 

Bilginin kaynağı konusunda bilginin heşeri ya da ilahi olmasın­
dan çok, hu bilginin değeri önem arzetmektedir. Daha önce de he­
liıttiğimiz gihi hir yaklaşım ya bilgidir ya da deği ldir. ( zann'dır=sa­
nı 'dır) . Bir yaklaşım bilgi ise, hu zaten beşeri de olsa, ilahi de olsa 
hakikatle örtüşecektir. i lahi olan mutlak hakikat ise hilgi huna ay­
kırı düşmeyecektir. Bu yüzden bilginin heşeril iği ya da ilahiliğini 
tartışmak yerine, hu bi lginin ne ölçüde evrensel , genel-geçer ilke­
leri yansıttığını tartışmak daha yerinde olacaktır. Ki, eğer hilgi ger­
çek anlamda beşeri ise hu bilgi ilahi olanla mutlak örtüşecek, ilahi 
bilgiyle bir yerde hulu�acakt ır. Bu açıdan bakıldığında saf fıtrattan 
neşet eden hilgi de fıtrat ın i lahi olması hasebiyle ilahi; beşerin üret-
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ınesi hasebiyle de he::ierid ir. Bu konuda genel yanılgı , yakla ::iımları 
he::ieri ve ilahi ola rak niteleyerek he::ieri · ola n  yaklaşımları dışlama­
ya çalışma ktad ır. Be::ieıi olanı dışlamaya çalışmak ilahi deni len yak­
laşımla rı dışlamaya çalışmak kadar yan l ış ve yanı ltıcıdır. Aydınlan­
ma, insan zihnini, i lahi diye sunulanın vesayeti altından kuıtarmak 
adına, ilahi olan her türlü yaklaşımı reddetmiş, kutsalı yıpratarak 
sadece kendi tanımladığı hir aklı kut-;allaştırmıştır. Bu anlamda yar­
gılama ve mahkum etme açısından Kilisenin konumuna düşmüş­
tür. Aklın verilerini mutlaklaştırmış, aklı manevi olandan, sezgiden, 
duyumdan soyutlamış, ilahi olandan ayırmış , onu salt matematik­
sel işlem yapan hir mekanizmaya dönüştürerek kuru ve kısır bir 
daireye hapsetmiştir. Bütün bunları aklı kurtarmak adına yapmış­
tır; ancak tepkiselliği sehebiyle aklı da yeterince değerlendireme­
miştir. Oysa hem aklı, ilahi olanı mahkum etme adına kullanmak, 
hem de ilahi olanı, akıl adına mahkum etmeye çalışmak, insanı ha­
kikatten uzaklaştıracaktır. Daha önce de belirttiğimiz gibi , yakla­
şımları beşeri ve ilahi olarak nitelemektense o yaklaşımların hik­
met olup olmadıklarını tartışmak daha doğru bir tutum olacaktır. Ki 
Kur'an'ın altını çizdiği gihi reddedilmesi gereken beşerilik değil ,  
belki şeytanlliktir. Bilgide beşerilikten kasıt Dinin kut'ial metinleri­
ne bağlı kalmamak ise bu anlamda bir beşeri bilgiden söz edebili­
riz .  Özellikle Aydınlanma dönemi Avrupa'sında beşeriliğin öne 
çıkması daha ziyade Kilisenin insani olanı dışlama tavrından kay­
naklanıyordu. Beşeri olana değer verme; beşeri olanı yüceltme ta­
mamen kutsallaştırılmış ve insanı vesayet altında tutan bir dünya­
ya karşı fıtri bir tepkinin ifadesiydi. 

Yukarıdan beri anlatmaya çalıştığımız mesele insanın helli bir 
öz, yani fıtrat ile yaratılmış olduğu gerçeğidir. Bu yüzden insanın 
ortaya koyduğu düşünsel sonuçlarda bu özün izleri daima huluna­
caktır. Bu anlamda saf seküler insan mümkün değildir; tıpkı saf nı­
hani insanın mümkün olmadığı gihi . Eğer saf ruhani insan müm­
kün olsaydı , nıhbanlığın egemen olduğu toplumlarda heşeri zaaf­
lar en alt düzeylerde bulunacaktı . Oysa ruhbanlığın uzun dönem­
ler egemen olduğu toplumlar, ruhhanlığın tam karşıtı olan mater­
yalist noktaya daha fazla eğilim göstermişlerdir. Çünkü insanı me­
lek yapmaya çalışmak sonuçsuz bir çabaya girişmek demektir. Ay­
nı şey insanı madde olarak değerlendirme yaklaşımı için de söyle­
nehil ir. insan hem maddi hem de manevi/ruhani hoyutuyla insan­
dır. Bu noktada saf bir sekıUer insandan söz edemeyiz. Ancak se-



llikıııeı Km raııı ı  69 

kı'iler yaklas ı ın lardan söz edebi l iriz.  İnsan ı,:evresel etkenlerle fıtra­
nın uzağında kimi yakla�ımlarda bulunabil ir. Bu onun bütün boyu­
ı uyla sekıila hir iı ısaıı olduğu anlamına gelmez. Tanrı fıtratı da in­
sana vahyet ın i;:;ı ir. Bu anlayışa göre vahiye.len bağımsız insan müm­
hın deği le.lir. Bu aı,:ıdan ba kı klığında da Kur'an'a göre insan kendi­
sindeki yetileri şeytani fısıldamalarla örterse hu dunımda ortaya 
şeytani yaklaşımlar çıkar; heşeri değil .  

Kur'an'da hikmet, hazı kere öğretilen ve vahyedilen bilgi olarak 
da kullanılmıştır. Burada öğretilmekten kasıt, bir yönüyle insana 
yaratılıştan verilen yetiler olarak da anlaşılabilir. tık nazil olan ayet­
lerde vurgulandığı gibi: "Oku! yaradan Rabbinin adıyla ki; insanı 
bir kan pıhtısından yarattı/oku Rabbin nihayetsiz kerem sahibidir, 
insana bilmediğini öğretti/kalemle yazmasını öğretti .  "203 Demek ki 
insana bilmediği bir çok şey yaradan tarafından verilmiştir. Hikme­
tin verilmesini de bu bağlamda değerlendirmek lazımdır. Hikmete 
ulaşmak için insan çaba harcayacak ve layık olanlar ona ulaştırıla­
caklardır. İnsan kendisine yaradılıştan verilen yetilerle hikmete 
ulaşmaya çabalayacaktır. Zaten eğer insanda bu yetiler olmasaydı 
nübüvvetin de yaslanacağı bir temel olmayacaktı. Yani ilahi çağrı 
bu yaradılış yetileri ile belli bir anlam kazanmaktadır. Ki Kur'an'ın 
yaklaşımına göre nübüvvet ileride de belirtmeye çalışacağımız gi­
bi; insana insan dışında bir şey teklif etmemektedir. Bilakis insanın 
insani çizgide kalmasının yollarını göstermekte; ona dış dünyadan 
gelen gayr-ı insani eğilimleri tanımasını sağlamaktadır. Bu anlam­
da hikmet, insani olan mutlak ve beşeô bilgiyi de içeren hakika­
tın yansımasıdır. insani olanla ilahi olanın ayrıldığı iki alan fikrinin 
uzantısı olan yaklaşımlar204 hikmetin nübüvvet kaynaklı olduğunu 
ispat çabalarını doğurmuştur. Oysa hikmet, nübüvvet kaynaklı ol­
maktan çok nübüvvet tarafından onaylanan bilgidir. Ancak ''hik­
met" diye nitelenen her yaklaşımın hikmet olduğunu kabul etmek 
mümkün değildir. Birileri kendi "sanı'larını hikmet olarak niteleye­
bilir. Ya da her kitabi olduğunu söyleyen yaklaşım da kitabi olma­
yabilir. Kendisine kutsal kitaptan referanslar göstererek kitabın 
muradı dışı nda yaklaşımlara varılabilir. Oysa nübüvvetin getirdik­
leri hikmetle, hikmet de nübüvvet ile test edilir. Hikmette ameli bir 

203 Alak, 96/ 1 -5 

204 Y:ıygın olan hu yanlış yaklaşım bil imsel olmaktan oldukça uzak ve daha çok 
bell i  şartlanmış mantığı sergileyen bir �·al ışımı olan Celaleddin Vatandaş ' ın "Va­
hiyden Külıüre·· ;ıdl ı  eserinde boka bulunmaktadır. hkz. Vatandaş Celaleddin 
lst . 1 99 1 ,  57-59. ayrıca aynı yanl ış yaklaşıma araştırman Ali Bula�·· ın eserinde 
ue rastlanmaktadır. Bkz. Bula,· , 52 
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boyut da bulunduğundan nebevi prat ik de hikmet ( hu a n la mda 
si.inneı ) obrak  değerlendiri l i r. Di.i�i.insel sapma la r nebevi pra tik 
( hikmet ) in yol gösterici l iğine ba�vtını larak gideri l ir. 

Öz olarak siiylemek gerekirse , hikmet hem nebevi mesaj ve 
pratikte, hem selim insani fıtratta , hem de insanların tarih içeris in­
cle getircliği evrensel ortak ilkelercle mevcuttur. Hikmetin nübüwe­
te dayandığını söyleyenler eğer ilk insanın bir peygamber olmasın­
clan yola çıkarak hu sonuca varıyorlarsa burada şunu söylemek 
mümkün; Aclem (a.s.) peygamber olmadan önce insandı . Dünya­
ya indirildiği zaman kendisine peygamberlik verildi . Dünya hir im­
tihan yeri olması sebebiyle şeytani yönlendirmenin de en fazla ola­
cağı" bir mekandı. Bu yüzden Nühüwet insani olandan şeytani ola­
na kayılmasın için verilmiştir. Fıtrat ise Nübüwetin getirdikleri net 
bir biçimde anlaşılsın için. 

Buraya kadar insanda temel fıtri bir özün bulunduğunu belirle­
meye çalıştık. Buna bağlı olarak mutlak ve genel-geçer doğrular­
dan bahsettik. Ancak burada, sınırlı bir dünyada mutlak bir haki­
katın bulunmadığını iddia edenler de bulunmaktadır. lşte hiç bir 
genel-geçer hakikatın bulunmadığını iddia eden felsefi yaklaşıma 
rölativizm denilmektedir. Felsefi literatürde relativisme ( rölati­
vizm) olarak tanımlanan bu yaklaşım daha çok tlkçağ filozofların­
dan Pratagoras'ın öncülük yaptığı bir yaklaşım olarak bilinmekte­
dir. Burada vahiy, hikmet ve rölativizmin nasıl bir ilişki içinde ol­
duğu da belirlenmek durumundadır. 

d- Fıtrat Hikmet ve Rölativizm 
1- Genel Olarak Rölativizm 
Görecelik, izafilik, izafiye anlamlarına gelen relativisme (Röla­

tivizm) "bütün bilgilerimizin bizzat bize; ölçülerimize ve cluygula­
rımıza göre izafi olduğunu, bizim mutlak ve yakın! bilgiye ulaşa­
mayacağımızı, bizim ancak fenomenleri ve onlar arasındaki müna­
sebetleri bi lebileceğimizi ileri süren felsefi meslek"205. olarak tarif 
eclilmektedir. 

"Hiç bir mutlak hakikat yoktur" sonucuna varan rölativizm, hik­
met, vahiy ve fıtrat kavramını ela anlamsızlaştırmaktadır. Hikmet, 
önceki bölümlerde de belirttiğimiz gibi, sabit, mutlak, evrensel in­
sani hakikatin ifadesidir. Rölativizmin insani/evrensel hiç bir haki­
katin olmadığı iddiası hem nebevi çağrıyı, hem de insandaki ortak 

205 Boby Süleyman Hayri, Fdsdi Doktrinler Süzlüğü, lst. 1987, 228 
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fı tri ya pıyı inka ra daya nmaktadı r. Fıtrat ve hikmetle ilgil i söyledik­
lerimizin bira z  daha neı le�mesi k;in ;; imd i röla t i vizmi taı1 ı;;a l ım.  

Bu görü;;ü iizel l ikle i lk�:ağ filozoflarından Pmtagoras'ın savun­
duğu varsayılmaktadır. /\. Weher Prabgoras' ın " insan herşeyin öl­
çüsüdür. derken asl ında i nsandan ziyade bireyi kastettiğini dolayı­
sıyla ne kadar birey varsa, doğiı.ınun ve yanlışın da o kadar Ölçüsü 
olacağını kabul ettiğini"ıo<ı belirterek hunun bir yanılgi olduğunu 
ifade ediyor ve ekliyor: "Pratagoras'ın hatası , anthropos kelimesiy­
le, genellikle insanı değil bireyi, insan zihnini · değil, bir tek insan 
zihnini kastetmesidir. "207 Ancak bu yaklaşım irdelenmeye muhtaç 
bir yaklaşım konumundadır. Kimi düşünürlere göre Pratagoras " in­
san herşeyin ölçüsüdür" derken aslında bir relativiteden ziyade, 
insanın, mutlak evrensel özüne dikkat çekmek istiyordu. Ona gö­
re doğnıyu soyut teoriler, soyut bilgilenme yöntemleri değil insani 
bakış bulabilir; anlayabilir. Pratagoras bir bakıma insandaki sağdu­
yu (fıtrat; akl-ı selim) yu öne çıkarmıştır. Ancak insanların akılları 
çeşitli sebepler örtülür. İşte Pratagoras'a göre akl-ı selim kişiler ( wi­
semen) aynen birer doktor gibi insanların (hastalık sebebiyle dün­
yayı yanlış görmelerine engel olup onların) sıhhatlerine katkıda 
bulunarak onları gerçek dünyayla buluşturur. Hastanın hayata ba­
kışı ile sağlıklı bir insanın bakışı farklıdır. Hasta insanın hastalığı se­
bebiyle bakışı bir vehim, bir zann (sanı)dan ibarettir. Gazali'nin 
"rüyadaki insan" örneği de bu konuya ışık tutabilir. Gazali rüya gö­
ren bir kişinin uyanıncaya kadar rüyasını hakikat zannedeceğini 
vurgulamaktadır. Bu insan ancak uyanınca rüyasının hakikat olma­
dığını anlayacaktır. 208 Sadi'nin dediği gibi; 

"hakikat bir süslü saraydır, 
heva ve heves tozu dumana katmış 
görmüyor musun. 
tozun kalktıAı her yerde, 
in<;an ne kadar gören ise de 
göremez güzü, 
sen aAzına kadar hırsla dolusan 
gayhi olan gönüldeki sır duyulmaz. "l09 

Pratagoras'a izafe edilen rölativizm, kanaatimizce her insanın 
ayrı ayrı hakikat ölçüsüne sahip olmasından değil, hakikatın tek ve 
insan eksenli. olmasından bahsetmektedir. 2 10 

206 Weber, 40 
207 Weher, 40 
208 Gazali, 9 
209 Mutahhari Murtaza.  Ahlak Felsefesi, çev.  M. lkdii Elmas, lst. 1990, H4 
210 hkz. Feyeı�ı hend Faul, Akla Veda çev. Ertuğrul Ba�er lst. 1995,60, 69-70 
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Daha önce fıtrat hölümCınde ele almaya \�alıştığımız gib i ,  insan 
üzü iti harıyla evrensel değerkn: sahiptir. Bu görü:;ü Housseau " E-
111 itc·· adl ı  eserinde, insanın iyi ve mutlu yaratı ld ığın ı ;  ancak <,l ışarı­
dan yani sosyal çevreden gulen etkilerin onu kötü leştirdiğini vur­
gulayara k  desteklemektedir. Bu anlayışıyla o, iyiye ve doğruya yö­
nelimin insandaki asli özde olduğunu, kötülük ve yanlışlığın ise 
arızi ve dışsal olduğunu vurgulamaktadır. au yaklaşımla insanların 
anlaşmazlıklarının temelinde de dışsal etkilerin bulunduğu ortaya 
çıkmaktadır . . Bu etkiler insanın aklını örtmekte, bir çok insan "sa­
nı "larını hilgi zannederek hayata farklı farklı bakmaktadır. Mevla­
na 'nın meşhur hikayesinde, ayrı ırklardan insanların ellerine geçen 
para ile üzüm almak istedikleri, ancak birbirlerinin dilini anlama­
dıkları için aynı şeyi istedikleri halde birbirleriyle ihtilafa düştükle­
ri anlatılır. Nihayet hepsinin dilini hilen bir kişi onların paralarını 
alarak üzüm getirmekte; böylelikle anlaşmazlık son bulmaktadır. 
Bu kişiyi Pratagoras'ın akl-ı selim sahibi ( wisemen) dediği kişi ola­
rak anlayabileceğimiz gibi, Veliyullah, Nebi, ya da Hakim olarak 
anlayabiliriz . 2 1 1  K i  insanların anlaşamamaları genellikle bakışların­
daki bulanıklıktan kaynaklanır. Bu bulanıklığın sebebi daha önce 
de belirttiğimiz gibi ya menfaat, ya cehalet, ya da korku'dur. Gö­
zünde mavi cam olanın kainatta maviden başka renk olmadığını 
iddia etmesi doğaldır. Ancak kainat sadece mavi renkten ibaret de­
ğildir. İnsan gözündeki perdelerle doğmamıştır; fakat hu perdeleri 
hayat içerisinde edinmiştir. 

Yukarıdanberi anlatmaya çalıştığımız gibi insan bir çok yanlış 
bakışı kendi dışından anlamaktadır. Anc_ak hunu alırken insanın 
kendi bünyesinde bulunan menfaat, yükselme arzusu, korku vbg. 
temel duygular etkili olmaktadır. Bu perdeleri aralayacak potansi­
yel de kendinde bulunmaktadır. lşte özellikle nehi' ler hu potansi­
yeli açığa çıkarma görevi görmektediler. Bu yüzden Kur'an-ı Ke­
rim'de kut<>al kitah'lara "Zikr'' denilmesi2 1 2 anlamlıdır. Zikr, hatırla­
ma, hatırlatma anlamına gelmektedir. ki insan çevresel faktörlerin 
etkisiyle çoğu zaman kendisini hile unutabilmektedir. İnsan kavra­
mının "nsy" ( unutmak) dan geldiğini kabul edersekı ı:ı nebi'ler in­
sana unuttuğunu hatırlatmak için gönderilmiştir diyebiliriz. 

2 t  1 lshinı tllozofları Nehilerin Hakiın'l ik yönlerinin de olduğunu kabul eımekte­
dirler. Nehilerde hem Nebilik. hem de Hakimlik vardır. (hkz. i lmi IWşd, Faslu'I 
Makafıl,  çev . Süleyman Uludağ, lsı . 1985 > 

2 1 2  H in, 1 5/9, "Zikr'i biz indirdik onu koruyacak olan da biziz·· 
2 1 3  Tfıha. 20/1 1 5  
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Rölaı iuizmi hakl ı ı.,:ıkarmak için mesela . hazı eski kahill'll'rd l' .  
nezakt'I kavramının bu lunmad ığın ı , huna parelel olarak nezaket 
gösteren insanın korkak insan olarak değerlt'ndiri ldiğin i ,  bazı top­
lu lukla rda h ırsızlığın bir erdem olarak kabul edild iğini , bazı kabi­
lelerin en cesur insanın düşman kabiles in in <,;oqıklarını  zehirl i  ok­
la öldüren kimse olduğu yolunda anlayışlarının bu lunduğunu i leri 
sürmektedirler. Bu çeşit adetleri ya c.la algılayışları rölativizmin ge­
çerliliğine delil olarak gösterınektedirler. 2 1.4 

Bu örneklere biz de, daha başka bir çok örnek ekleyebiliriz. An­
cak bu iddiaların hiçbiri insanların ortak değerleıi olmadığını ispa­
ta yetmez. Çünkü verilen hu örneklerin insanın zihinsel ve eylem­
sel dejenerasyonunun sonucu olmadığını kim iddia edebilir? Aklı 
başında biri bu kabilelerin insanlık için iyi ve güzeli temsil ettikleri­
ni iddia edebilir mi? İddia edilemezse burada yanlış bir durum söz­
konusudur. İnsan zihni -ileride de belirteceğimiz gibi- kimi kere 
adet ve alışkanlıklar tarafından örtülebilmektedir. Örneğin Hz. Mu­
hammed (a.s .) döneminde kız çocuklarının diri diri toprağa gömül­
mesi adeti yaygındı . Kur'an hu eylemi kınayarak onların "hangi suç­
dan dolayı öldürüldüklerini" sordu. Bununla insan fıtratında suçsuz 
yere öldürülmeye karşı olan tepkiyi açığa çıkarmaya çalıştı. Ayrıca 
o dönemde müşrikler (paganistler) her dönemde olduğu gibi elle­
riyle yaptıkları putlara tapıyorlardı .  Kur'an kendilerine zarar ya da 
yarar vermeyen varlıklara neden taptıklarını sordu. Burada da in­
sanların temelsiz inançlardan sıyrılmasını sağlamaya çalıştı . 

Öz olarak söylemek gerekirse; insanların her farklı davranış ve 
adetlerini rölativizme delil olarak öne sürmek, rölativizmi anlama­
mak demektir. Elbette insanlar farklı inanç ve kültürlere sahip ola­
caklardır. Ancak en temelde insanların buluştuğu evrensel değerler 
bulunmaktadır. İnsanlar belki mevzi konularda farklı olabilirler; bir 
hakikati farklı algılayabilirler. Ancak merkezi konularda; yani en te­
melde evrensel insani değerlere sahiptirler. Merkezi konularda kök­
lü ihtilaflar fıtri bir bozulmanın tezahürü olarak anlaşılmalıdır. 

2- Rölativizmin Boyutları 

Mutlak bir hakikatın olup olmadığı taıtışmalan uzull' dönemler 
boyu insanları meşgul etmiştir. Ancak özellikle Aydınlanma çağı 
rölativizmi daha çok değişmez bilimsel hakikat mitosuna dönük 
bir eleştiriyi içermesine karşın hunu her an için geçerli saymak 

2 1 4  Walters J. ()onald. Modern Düşüncenin Krizi ,  �·ev Sehalıt:ııin Yakın. Isı. l l)ll'i. 20 
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mümkün dcği ldir. 2 1 �  E lhcıtc insa n la ı: meselelere fo rk l ı açıla rdan 
ba kabi leceklerd i r. insan ları n  t a r i h  iı;eris indc deği!:!ik kültürlere sa­
hip olmala rı hunu göstermekted ir. Anca k burada kar!:iı ınıza "değer­
ler a la nında bir n'ifatioife sözkomısu mudur"'? sorusu çıkmaktadır. 
Daha önce fıtrat konusunu i� lerken değind iğimiz gibi değerler ala­
nında mutlak bir rölativiteden söz edemeyiz. Çünkü tarih içerisin­
de insanlar farklı kültürler ortaya koymalarına rağmen, en temelde 
evrensel ortak değerlere sahiptirler. İnsanların hakikatı algılayışla­
rının farklılığını kahul etmek ayn, hiç hir mutlak hakikatin hulun­
madığını söylemek ayrıdır. Mutlak rölativite kahul edilirse yani 
"hiç hir mutlak hakikat yoktur" sözü kahul edilirse hu sözün haki­
kat olduğunu kim iddia edehilecektir. 

Rölativizm daha çok insanın duyusal yeti lerinin yanılmasından 
yola çıkarak hiç hir mutlak hakikatın hulunmadığı noktasına varan 
hir yaklaşım hiçimidir. Gerek Sofistler, gerekse Septikler mutlak hir 
bilginin olacağını kabul etmiyorlardı. Onların hu kabul etmeyişle­
rinin temelinde duyuların hizi yanıltacağı anlayışı vardı.- Buna kar­
şın, özellikle Platon mutlak hilginin varlığını akla bağlayarak bunu 
duyuların ötesine taşıdı. Aristoteles ise duyularımızla algıladığımız 
varlıkların bizim dışımızda varolduklarını kabul etti . Bizatihi duyu­
ların kendisi dış alemin varlığını ortaya koymaktaydı. Aristo ya gö­
re, duyular hile mutlak hir hilgiyi sağlayacak niteliğe sahiptir. 

Görüldüğü gibi Rölativizmin temelinde duyguların yanılması 
meselesi bulunmaktadır. Bu noktada şu sorularla meseleyi açabili­
riz. Acaha duyular her halükarda yanılır mı? Duyular yanıldığında 
hu yanılgının farkına varmak mümkün mü? Duyuların yanılmasın­
dan yola çıkarak mutlak bir hakikatin olmadığını söylemek ne öl­
çüde doğrudur? Şimdi hu sorulara cevaplar arayalım. 

Kur'an'da görünmeyen alem (gayb), görünen atemden (şeha­
det) elde ettiği hilgiler ile anlaşılır. Duyuların yanılmasından yola 
çıkarak hir dış dünya gerçekliğinin olmadığını kahul etmek aslın­
da gayb aleminin de olmadığını ortaya koymaya çalışmak anlamı­
na gelecektir. Bu anlamda hem yaratıcı hem de yaratılan anlamını 
yitirecektir. Çünkü genelde Kur'an'da ahiret tasvirleri hizim müşa­
hade ettiğimiz; duyulıırımızla algıladığımız atemden yola çıkarak 

2 1 5  "Bilimsel tek hakikat vardır, tek yaşama hi\·imi vardır. ' ·anla yışı M<xlernizmin 
sürüklediği bir anlayış olmuştur; hu ;ınlayL�ın sonucu olarak bütün dünyaya 
tek bir tip bir kültür egemen kıl ınmak istenm işt ir. 
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ortaya konula n tasv irlerd ir. Bu yi.izden a lemin varlığı asla .�üphe 
kaldı rmayacak derecede a paı,;ıkı ı r. i nsan ın duyuların yanı lması 
f üeııı in varl ığının ger<,"ekliğin in olmadığı a nlamına gelmez. Çi.inki.i 
duyu la rımızın yanılması iki uçlu bir konudur. Birinde duyu orga nı­
nın durumu; diğerinde a lgılanan nesnenin durumu önem arzet­
ınektedir. Daha önce de heliıttiğiıniz gibi, insan, duyu organına et­
ki eden bir arıza sebehiyle yanlış yargılarda hulunahilir. Mesela 
hasta insanın hayata bakışı ile sağlıklı insanın bakışı farklılıklar 
gösterecektir. Çok lezzetli hir yemek hile tad olarak hasta insana 
acı ve lezzet'iiZ gelebilecektir. Bu, yemeğin tat'iıZ olması sebebiyle 
değil ,  duyu organına arız olan kusur sebebiyledir. Ancak bu du­
rumda hile yine insanda en temelde köklü bir bilinç hulunmakta­
dır; o da hastalığını bilmesi; haslatığının farkında olmasıdır. Gaza­
li'nin bu konuda verdiği örnek anlamlıdır. Gazali: "bir insan üç ra­
kımının on rakamından büyük olduğunu iddia etse ve bunu ispat 
etmek için elindeki asayı yılan haline çevirse, hen yine de üçün on­
dan büyük olduğuna inanmam; ancak adamın bu işi nasıl yaptığı­
na şaşarım. "2ı6 demektedir. 

Duyu organlarının insanı yanıltmasının bir diğer boyutu da dış 
dünyadaki varlıkların durumuyla ilgilidir. Mesela, mesafe, aydın­
lık/karanlık, uzunluk/kısalık gibi faktörler duyu organlarının yanıl­
masında etkili olmaktadırlar. Örneğin uzaktaki bir kamyon yakın­
daki bir taksiden küçük görünebilir, ya da karanlıkta bir kement yı­
lanmış izlenimi uyandırabilir. Bunlara rağmen insan sadece duyu­
lardan ibaret bir varlık değildir. Duyuların yanıldığı noktada zihin 
devreye girer. Zihin fikri planda bu yanılgıları kavrayabilir ve izale 
eder. Ancak zihinsel çahalannda insan için doğruyu gösteremeye­
ceğini iddia edenler de bulunmaktadır. Onlar özelilkle Gaza/ı'nin 
rüya örnegini tekrarlayıp durmaktadırlar. Yani insan uykudayken 
gördüğü rüyaları gerçek zannetmekte; ancak uyandığında hunun 
gerçek olmadığını anlamaktadır. lddia sahiplerine göre hu da hem 
zihnin, hem de duyuların hizi nasıl yanılttığını göstermektedir. Oy­
sa burada insanda en temelde bir hilginin varolduğu ortaya çık­
maktadır. Yani insan uyandığında gördüklerinin gerçek olmadığını 
kavrayabilmektedir. Bu kavrayahilıne yetisi de zihnin ürünü değil 
midir? Dolayısıyla rüya örneği de duyulann hizi yanıltacağı konu­
sunda sağlam hir delil olarak durmamaktadır. 

Evet, insan sadece duyulardan ibaret hir varlık değildir. Duyu­
ların yanılgısı insanda hulunan diğer idrak yetileriyle düzeltilehilir 

216 Ga7"ı l i ,  Oabletten Hidayete , çev .  Yarla Pakiş, lst. 1988, s. 24 
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ve zihin ,  kalb,  vicdan gilı i  i(sel yelilerle duyula rı n yanılgısı izfıle 
ed i lebil i r. Bu ye t iler J ı a k i b ı ı  id r:'.'ı kle de insana sağla m "·ık ış  yolla rı 

güsıere l ıi l ir. ki insan la rı n a k li çıka rı mla r sonum kimi meselelt·rde­

ki ihlila fları temel kon u l a rdan z iyade tali konu la rda olmuştur. Ör­
neğin mantığın temel konuları konusunda iht i laf bulunmamakta­
dır. Yani bir şeyin hem var okluğunu, hem de yok olduğu iddia 
edilemez. Sokrates'in talebesine dediği gibi , bir insan için ya uyku 
vardır ya uyanıklık, hayatın olduğu yerde ölüm, ölümün olduğu 
yerde hayat olmaz, bir kap hem boş hem dolu olamaz.2 11 

İnsanların mevzi konulardaki ihtilafları daha ziyade ferdi, çev­
resel ve kültürel farkl ı l ıklardan kaynaklanmaktadır. Her halükarda 
insanlarda hakikati idrak edecek bir fıtri öz bulunmaktadır. Daha 
önce de belirttiğimiz gibi, rölativizmi kabul ettiğimizde "hiç bir 
mutlak hakikat yoktur" hükmünü kabul etmiş oluyonız. Ancak bu­
rada karşımaza yi�e bir sanın çıkıyor. O da, "hiç bir mutlak haki­
kat yoktur" hükmi.ini.in hakikat olduğunu nasıl kabulleneceğimiz 
sonınudur. 

Evet! madem rölativizm temel noktalarda mümkün değildir o 
halde insanların farklı yaklaşımları nereden gelmektedir? İnsanın 
özünde bulunan yetiler hakikatı idrake yeter mi? Eğer yeterse dış 
dünyadan gelen; gayb aleminden gelen haberin (vahiy) anlamı ne­
dir? Hakikatı idrake akıl yetmezse vahiy'in bu durumda fonksiyo­
mı ve işlevi ne düzeydedir? gibi sanıları cevaplayabilmek için in­
sandaki idrak yetileri (akıl) ile vahiy arasında ne türden bir ilgi ol­
duğumın da ortaya konulması gerekmektedir. 

lslam dünyasında akıl/vahiy ilişkisi üzerinde oldukça fazla tar­
tışmaların yapıldığı görülür. Bu tartışmalar, bir çok ekolün etkileri­
ni günümüze kadar uzanan yaklaşımlarını da taşımıştır. Bu ekolle� 

ri n incelenmesi;  a kıl ve vahiy ilişkisine bakışları hu çalışmamızın 
ana konusu olmadığından hur;ıda üzerinde durulmayacaktır. An­
cak akı l ve vah iy i l işkisi tartışıl ırken, konu ,  felsefe-di n  ilişkisi çer­
ı.·evesinde ele a l ınara k  felsefenin aklı dinin ise -aklı dışlayarak; 
önemsemeyerek- vahyi eksen a ld ığı savıyla <;ok yanl ış sonuçlara 
ulaşı lmıştır. Bu taı1ışmala ra ıaraf olanlar, ya aklı yücelterek vahyi 
aklın te'villerine tabi k ı l maya , ya da aklı  küçümseyerek vahyin za­
hiri anlamlarını ön pla na �.:ıka rarak aklın fonksiyonlarını inkara yel­
Lenmişlerdir. Kelamcılar, Tusmıvı�fçu eği lfm ler ( bfan okulu), Fel-

2 1 7  Platon, Pha idon . (l'\ . ,\l ı ın c·ı Cl:vizci.  Ankar:ı . 1 989 
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s<feciler UHeşşaf ve lşriikfler) ola ra k nitelenen ekollerin ak ı l w 

vahye bak ışları kendi aralarında hile bir 1,;ok ekolün doğmasına yol 
açmışt ı r. Bizde özel l ikle lslc'im Felsefc'si ve Keliiın çen;eves inde me­

sele ele a l ı nd ığından, akı l-vahiy i l işkisi denildiğinde genelde Ke­
la mcı ların tartışmaları ( Mutezile, Eşa riyye , Haşeviyye vhg. ) akla 
ge lmektedir. 

Bize göre hu tartışmalar genelde tepki temeline oturduğundan 
ihtilaflar çoğalmış; kavramlara yüklenen farklı anlamlarla hirlikte, 
dönemin sosyal ve siyasal yapısının da ihtilafların hüyümesine et­
kisi olmuştur. Genelde tepkisellik insanı yanlışlara düşüren en 
önemli unsurlardır. Ekollerin hirhirini anlayamamalarının sehehi 
ise hüyük ölçüde hu tepkisellikten kaynaklanmaktadır. Konuya hi­
raz daha serinkanlı yaklaşılsaydı helki hu denli ihtilafa yol açılma­
yahilinirdi. Bu çalışmamızda ekollere fazla takılmadan, ama onla­
rın dediklerini de akılda tutarak akıl/vahiy ilişkisini ele alarak ir­
delemeye çalışacağız. Ancak hizim geçmişteki tartışmalarda gör­
düğümüz en önemli yanlışlıklardan birisi meseleye hep ikilemci 
bir anlayışla hakılmasıdır. Bu ikilemci ve bölmeci anlayış insanı 
akıl mı vahiy mi? din mi felsefe mi? gibi bir ikileme mahkum et­
mektedir. Yani bu anlayış, din'i savunuyorsanız felsefeyi ,  felsefeyi 
önemsiyorsanız dini dışlamanız gerekmektedir gibi hir yanlışlığa 
düşmenize neden olmaktadır. 

Bölmeci ve ikilemci mantığı aşmadan, bu meselede sağlıklı bir 
sonuç hasıl olmayacaktır. Bize göre akılla vahyi, ya da Din ile Fel­
sefeyi karşı karşıya getirerek hirhirlerine muarızmış gihi göstermek 
son derece yanlıştır. Biz bu bölümde akıl ve vahiy ilişkisini ,  
hakikatın akılla idrakinin mümkün olup olmadığını, akılla vahyin 
çatışıp çatışmadığı vb. gihi konuları irdelemeye çalışacağız. 

Akılla vahiy arasındaki i l işkide en önemli kavramlardan hirisi 
hakikat kavramıdır. Burada problem mutlak bir hakikatın hulunup 
bulunmamasının yanında akıl i le mutlak bir hakikate ulaşmasının 
mümkün olup olmadığı meselesidir. Bu yüzden biz burada ön­
cel ik le hakikat kavramını ele almak ve buradan yola çıkarak akıl 
ve vah iy arasındaki il işkiye deği nmek istiyoruz .  Şimdi hu konuyu 
ele almaya çalışalım. 





1- Hakikat Nedir? 

il- BÖLÜM 

AKIL VE VAHİY 

Hakikat "Hakk" kelimesinden türetilmiş bir kavramdır. Hakk ise 
kavram olarak "bir şeyin bir şeye uygunluğudur. Uygun gördüğü 
için icad edene denildiği gibi, icad edenin fiilleri için de denir. Ay­
rıca hir şeye tatmin olarak (nefse uygun bularak) inanmaya ve ger­
çekleşen, gerekli olan söz ve fiil için de kullanılır. "Tayin, tespit, ka­
rarlı ,  sabit olma anlamlarına gelmektedir. " ı Bu anlamda Hakk, ke­
sin ve her dununda değişmez olanı , belirli hallere göre sabit olanı 
ifade etmek için kullanılan bir kavramdır. Hakikat ise "uygunluğu, 
sebatı ve göıünümü; gerçeği olan şey için kullanılır. Hz. Muham­
med'in bir arkadaşına "Her Haklim bir hakikatı vardır, senin imanı­
nın hakikati nedir?"2 derken aslında hakikatı Haklim delili anlamın­
da kullanmıştır. Farabi'ye göre hakk, varlık; gerçeklik, hakikat ise 
doğm bilgi , doğru önermedir.3 Ayrıca Allah'ın Hakk olması nokta­
sında Hakk ve Hakikat ayırımını şu şekilde yapanlar da olmuştur: 

"Hakk zat'ın kendisidir. Hakikat ise sıfatlarıdır. O halde, hakk, 
zat'ın hakikat ise sıfatların adıdır. 4 Hakikatı doğru bilgi çerçevesin­
de ele aldığımızda hakikat'ın kalıcı bir gerçek olduğu sonucuna 
varınaktayız. Ancak her gerçek hakikat olmayabilir. Gerçekle haki­
kat arasındaki fark, hakikatın sahit olması ve mutlak doğruyu yan­
sıtmasıdır. Örneğin yalan bir gerçektir, ancak yalanın bir hakikatı 
bulunmamaktadır. Yani yalan bir hakikat değildir. 

Hakk değişmeyen, sabit olan şey olarak da tarif edilmiştir. An­
cak hakk olan şeyler iki türlüdür. Birincisi bütün insanların müşa­
hade ettiği ve inkar etmediği hususlar; ikincisi ise belli bir düşünüş 
ya da iman ile elde edilen; u laşılan hususlar. Mesela ölümün hakk 
olması herkes tarafından müşahede edildiği l\alde, öldükten sonra 
dirilme herkes tarafından müşahede edilmemektedir. Bu husus ila­
hi beyanlara göre hakk kabul edilmekte, dolayısıyla burada şu hu-

1 el-lsld ı:'ıni, Müfredat, s. 12'i-126; Ünal Ali. Kur'an'da Temel Kavramlar, lst .  1986, 1 17 
2 Ü nal Al i .  1 18 
.'\ Sevim Seyful lah, İslam Düşüncesinde Marifet ve ilmi Arabi,  !st . 1 9'!7. 74 
4 Fi l iz  sa h i n .  islam Felsefesinde Misı ik !Xışüncenin Yeri, lst. 1 99'i. 4 'i  
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sus ortaya (ıkma kt:ıd ı r. B ir ateisl 't� göre iilc.lükten sonra d i ri lme,  
hakk ola rak kabul  ed i lmemektedi r. Ö lü msüz lüğün peş inden koş­
ma , dünya hayal ın ı  ebedi kılmak iı.;i n  yapı la n  <,;a l ışmalar dikkate 
alındığında hir mateıyalist i\·in ölümün hile ha kk olarak kabul edil­
mediği anlaşılmaktadır. Oysa ilahi beyan hu dünyanın geçici oldu­
ğu hakkında kesin hükümler ortaya koymakta ve " her nefa'in ölü­
mü tadacağı" ve öldükten sonra sonsuz bir hayatın olacağını bildir­
mektedir. Dolayısıyla bu yaklaşımlardan hangisi sabit ve değişmez 
gerçeklerdir? Hangisi hakkı ifade etmektedir? Bu sorular belli bir 
problem ortaya çıkarmaktadır. Ha.hl beyana tabi olan samimi bir 
mü'min için ölüm veya öldükten sonra dirilme meselesi hallolmuş 
bir meseledir. Bu, ilahi beyanın getirdiklerine peşinen tabi olma 
tavrıdır. Ancak insanlar hakk karşısında değişik durumlarda bulu­
nabilirler. Acaba Peygamberlere gönderilen ilahi buyruklar -ki asır­
lar hep peygamberler ve onların mücadelelerinden söz eden ha­
berle doludur- akıl tarafından desteklenebilir mi? Bu buyruklar 
(sosyal vahy) aklın verileri ile uyum içerisinde olabilir mi? Biz hu 
konuya burada özellikle Kur'an ekseninde bakmaya çalışacak; me­
selenin felsefi boyutlarını göstermeyi deneyeceğiz. 

2- Kur'an, Akıl, Tabiat ve İnsan İlişkisi 

Kur'an insanın irade sahibi bir varlık olarak yeryüzüne halife kı­
lındığını bildirmekte; kainatın bir yaratıcısı olduğunu belirterek ka­
inatın Allah'ın ayetleriyle dolu bulunduğunu vurgulamaktadır. Ka­
inat Allah'ın ayetleriyle (alametleri, işaretleri, nişanları) ile doludur. 
İnsan kendisine verilen akıl ile de Vahyin getirdiğini Hakk olarak 
idrak edebilir. Ancak daha önce de belirttiğimiz gibi akıl hakikatı 
idrak edebilmek için selim bir yapıda olmalı ,  yani çevresel etken­
lerin tahribinden uzak olmalıdır. Kur'an'da selim akıl sahipleri ( U­
lu '/ Elbtib) diye bir ibare geçmektedir. 5  Ayrıca Kur'an'da akla teka­
bül eden bir çok kavram bulunmaktadır ki biz bunları daha önce­
ki bölümlerde zikretmiştik. Biz aklı  insanda bulunan anlama ve 
kavrama yetisi ;  gücü olarak tanımlamaktayız .  

İşte Kur'an'a göre peygamberler insanla ra akı l larının üstündeki 
perdeleri kalc.l ırınak yani akı lları selim hale getirmek için gönderil­
mişlerdir. Bu yaklaşıma göre peygamberlerin çağrısının u nutuldu­
ğu dönem lerde insanların akıllarının önüne çeşitli engeller girmek-

<; Ulu 'l-Hlhiib ola ra k  ge�·eıı terkip saf ve katışıksız olıııa olma anla mına gelen " l li l ıl ı  . . 
kel imesi kayna k l ıd ı r. Vicdan ve iiz sahipleri diyel ı i l iriz Ulu' !  Elbab·a . bkz. l hra­
lıiın, 14/'il, Zümer. 59/'i.1-'ii 
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le .  hu enge l ler ise insanı lfakk'ın uzağı n�İ itmekted i r. Böylece in­

sanla r mut la k  hakikatıen hu :;ek i lde uzaklaşmaktad ır.  Hakkı u n u ı ­

ı u k la rı nda ise kendi lerine yaha ncıla:;makta , Hnkk ol maya n ( sabit 
ger(ek olmayan )  şeyleri Hakk sanabi lmekted ir. işte Kur' a n · ın ver­

diği ha kışaı; ıs ına göre yaratıcı i nsanları hu olumsuz duruma karşı 
vahy ile ( sosyal vahy) desteklemiştir. Bu anlamda vahy'in işlevi 
akl'ı devredışı bırakmak değil, onun önündeki engelleri kaldır­
makt1 1'. Aklın önündeki engeller kalktığında insan, hakkı idrak 
edebilecektir. Bu konuyu ünlü İslam filozoflarından thni Sina ve 
lbn Tufeyl " Hayy lbni Yazkan" adlı eserlerinde de dile getirmişler­
dir. lbni Tufeyl'ın eserinde, dış dünya ile hiç hir etkileşim kurmak­
sızın (toplumdan uzak hir biçimde) sadece tabiatla birlikte gelişen 
Hayy adlı insan hakikatı kendisinde bulunan temel yetilerle idrak 
edebilmiştir. Yani Hayy, hakikate kendi yaratılışında bulunan fıtri 
yetilerle ulaşabilmiştir. 

·
Aynı hakikatı, bir vesile ile yaşadığı adaya 

gelen hir mü'minde de müşahede eder. İkisi de aynı hakikatten söz 
ederler; ancak Hayy bunu fıtri yetileriyle, adaya gelen mü'min ise 
nebevi tebliğ; ilahi beyan ile kavramıştır. 

Bu konu üzerine çeşitli eleştiriler getirilmiştir; ancak tbni Tu­
feyl'e göre Hayy aklı, Asal ise vahyi temsil etmekte ve bunların bir­
birleriyle çatışmadığı vurgulanmak istenmektedir. tbn Tufeyl de sa­
nıyorum insan aklının selim olması halinde hakikatı idrak edebile­
ceğini anlatmaktadır. Bu yaklaşım Peygamberlerin varlığının ge­
reksizliği gihi hir sonuç çıkarılmaya çalışılması doğru değildir. Bu 
yaklaşımın, insanların helli hir toplum içinde yaşamaları kaçınıl­
mazdır. Dolayısıyla insan hu dünyada ona verilmiş görevini unut­
turacak çok çeşitli düşmanlarla yüzyüzedir. Bu düŞmanlar h�riı iç­
te, hem de dışta olabilmektedir. Peygamberler insanlara örnek ol­
mak üzere ve onları Hakka yönlendirmek için gönderilmişlerdir. " 
denilerek bertaraf edilebilinir. Zaten ötedenheri Kur'an'İn hu ko­
nudaki yaklaşımını vermeye çalışıyoruz Kur'an'a göre hütün ilahi 
çağrılar insandaki o Hakkı idrak edecek öz'e hitah etmektedirler. 
"Diri diri gömülen kıza sorulduğu zaman: "hangi suçtan dolayı öl­
dürüldü?"0 ayeti insandaki vicdana hitah etmektedir. Yani kız ço­
cuklarını diri diri topraga gömen insanlar, aslında hu işi atalarından 
gelen bir gelenek olarak gerçekleştirmekteydiler. Kur'an hu konu­
da onları uyararak kız . çocuklarının "hangi suçtan dolayı öldürül­
düklerini" sordu. Demek ki insanda suçsuz yere öldürülmeye kar­
şı olmak gihi hir öz ve cevher bulunmaktadır. 

6 Tekvir. 81/8-9 
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lknzer hir olay da İbrahim ( a .s .  ) ' ın kıssasında görülmektedir. 
Sembollerden o lus�ın putlara ,  yıldızla ra , aya ve günese ta pınılan  
bir toplumda lbrahim put olarak tapınılan sembolleri kırarak bü­
yük putun boynuna baltayı asa r.  Bu olayı güren putperestler, put­
larına hunun kim tarafından yapıldığını arastırırlar. Nihayet lhra­
him 'i suçlarlar. lhrahim ise hunu büyü k putun yapmış olabileceği­
ni belirtince onlar, o heykelin hiç bir şeye muktedir olamayacağını 
belirterek Hz. lbrahim'i yalancılıkla itham ederler. İbrahim ise, 
muktedir olmayan şeylere neden taptıklarını sorarak onların nefis­
lerine (vicdanlarına) dönmelerini sağlar ve onlar gerçeği idrak 
ederler. "Zalim olan bizmişiz"7 türünden ifadeler kullanılar. 

Diğer peygamberlerin de böyle bir misyona sahip oldukları in­
sanların akıllarının önündeki engelleri kaldırmaya çalıştıkları çalış­
tıkları vurgulanmaktadır. Peki acaba aklın önündeki bu engeller 
nelerdir? Genel çerçevede korku, menfaat ve cehalet olaraköne çı­
kan bu engelleri Kur'an'a göre ele alalım. 

3- Kur'an'a Göre Aklın Önündeki Engeller 

Genel çerçevede bu engeller korku , menfaat ve cehalet olarak 
ifade edilebilir. 

a- Hevd 

Kur'an aklın önündeki en önemli engellerden birisi olarak He­
�a'yı görmektedir. Heva temelsiz arzu ve isteklerdir. Kur'an'a göre 
ilme tabi olmayan arzu ve istekleri karşılamak için kullanılmıştır. 
Buna göre, Heva insanı doğrudan uzaklaştıran en büyük etkendir. 
Hevaya tabi olmak hem cehaletten hem de menfaat elde etme ar­
zusundan kaynaklanabilir. 

Nedense aklın fonksiyonunu inkar edenler, Heva ile Akl'ı birbi-
. rine karıştırmaktadırlar. Burada çoğu kere akl'a uymakla Heva'ya 

uymak arasındaki fark anlaşılamamıştır. Oysa Kur'an akletmeyi 
meziyet sayarken heva'ya uymayı yermekte, onu aklın önündeki 
en önemli engel olarak görmektedir. 

" . . .  Allalı ' tan bir yol gösterici olmadan, yalnız kendi keytine (hevasına) 
uyandan daha sapık kim olabilir: Muhakkak ki Allah, zalim kavmi doğ­
ru yola iletmez. "8 

Menfaat hevanın en önemli uzantı lanndandır. İnsanlar çoğu ke­
re menfaatlarını gözeterek doğnıdan ve adaletli yaklaşımdan sap­
mışlar�ır. 

7 Enbiya , 2169-67 
8 Kasas, 28/';0 
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b- Ataların Yolu 
Kur'an 'da cehiilelin en öneml i  göstergesi ola rak ge�·müjte yaşa­

mış olanlarını göstermişt i r. 

Geçmişte yaşamış ola nla rı kutsamak, geçmişe ta pınmak insanın 
en önemli sapmala rında n olmuştur <Jaima. Bunun temelinde de 
yeterince akledememek yatmaktadır. Biz hu tutuma cehalet diye­
biliriz. Kur'an hunu da reddetmekte; hu hususu da hakkı idrak et­
menin önünde hir engel olarak görmektedir. Kur'an hu konuda Al­
lah'a ortak koşanlardan delil istemektedir. Ki onlar hem Allah'a or­
tak koşmakta, melekleri dişi olarak görmekte, Allah'ın takdirini 
yanlış anlamakta ve indi yaklaşımlarını mutlak hakikat olarak gö­
rerek insanları hu yaklaşımlara uymaya zorlamaktadır. lşte onlara 
hu düşüncelerinin delilini soran Kur'an bu tutumlarını da şöyle de­
ğerlendirmektedir: "Yoksa hundan önce onlara Kitap verdik de 
ona mı sarılıyorlar. Hayır (ne bilgileri var ne de kitapları) sadece, 
"hiz bahalanmızı bu yol üzerinde bulduk, biz de onların izlerinde 
gidiyoruz" dediler. lşte höyle, senden önce de hangi memlekete 
uyarıcı gönderdiysek mutlaka oranın varlıklıları : "Biz babalarımızı 
hir yol üzerinde bulduk, hiz de izlerine uyarız" dediler. "9 

Bu yaklaşım cehaletin en uç noktasını teşkil etmektedir. 

c- Güçlülere Boyun Eğme (Korku) 
Aşağılık duygusu ya da korku nedeniyle kendilerinden daha 

güçlü bilinene uymak da insanı Hakk'ın uzağına itmektedir. 

"Ve dediler ki: "Rahbimiz! biz, beylerimize ve büyüklerimize 
uyduk da bizi yoldan saptırdılar. "10 Ayrıca Hz. Muhammed'e "biz 
sana uyarsak yurtlarımızdan sürülürüz" diyenler de korku sebebiy­
le hakktlan yana tavır koyamamışlar; zamanla güçlü bilinenlerin 
onlara dayattığı yaklaşımları kabullenerek yanlış hir hayat anlayışı­
na bağlanmışlardır. 

Bunlara karşın "Kur'an güvenilir bilginin elde edilebildiği temel 
organlardan bazılarını anmıştır. Bunlar işitici kulak, görücü göz, 
anlayıcı kalh'dir. 

"Allah sizi annelerinizin karnından çıkardığı (zaman) hiç bir şey bilmi­
yordunuz; size işitme (duyusu), güzler ve gönügönüller verdi ki şük­
redesiniz" ı ı  

9 Zuhruf, 43/21 -22-23 
10 Ahzab, 33/67 
1 1  N;ıhl, 16/78 
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''Sonra ona l ıi\· ini verdi ,  ona kend i kat ında k i  n ı l ı und;ın üllcd i .  Vt.• sizin 

için ku la k la r. güzler ve giinüllt.·r ya ra n ı . '.'l<t.• kadar a z  sükrcdi yorsu­

mız. " ı ı · · 

''Andolsun Cclu.:nnem i�· in de bir  �·ok cin ve insa n yarattık ki k a l l ık·ri 

var, fakat onlarla anhımazlar. Güzleri var; fa kat onlarla giirnıezler. Ku­
lakları var fakat onlarla işitmezler. i şte onla r hayvanlar gibid ir ; hatta 
daha aşaAı . . .  Ve işte gafiller onlardır. " • .� 

Özellikle kimi tasavvufi çevrelerde insanın yaratılışı sırasında 
Şeytan'ın aklını kullandığı için saptığı yolundaki inanış tamamıyla 
konuyu anlamamaktan kaynaklanmaktadır. Kur'an'a dikkatli bir 
şekilde bakıldığında özellikle konuyu anlatan ayetler Üzerinde et­
raflıca düşünüldüğünde, hem Şeytan'ın hem de meleklerin kimi kı­
ya.c;lamalar yaptığı görülür. Şeytan'ın kıyaslamaları tamamen hatalı 
ve sığdır. Ayrıca Şeytan "Beni ateşten, onu çamurdan yarattın (ateş 
çamurdan üstündür) ben ondan iyiyim" l4 türünden tamamen akıl­
dışı bir kıyas yapmıştır. Ateşin çamurdan üstün olduğunu savlamak 
gurur ve kibir'in aklı örtmesi demektir. Ki Kur'an'a göre şeytanın 
sapmasının en önemli nedeni akletmek değil ,  kibirlenmek" t 5  ve is-
tiğna (kendini ihtiyaçsız görme)dir. 16 · 

Burada bir de ünlü muta.c;avvıf Mevlana Celaleddin Rumi'nin bir 
hikayesini naklederek değerlendirmekte yarar vardır. Özellikle ak­
lın insanı hakikate ulaştıramayacağını iddia edenler bu hikayeyi 
anlatırlar. Hikayede bir şahıs bir bahçeye girer; bu bahçede kabak­
ların küçük fidanlarda, küçük cevizlerin de büyük bir ağa�1a oldu­
ğunu görerek bunu bir türlü aklına sığdıramaz. Büyük kabakları 
büyük ceviz ağacına, küçük cevizleri de nazik ve ince kabak fida­
nına layık görerek ceviz ağacının altında uykuya dalar. O sırada 
başına düşen bir ceviz ile uyanır ve yatmadan önce düşündükleri­
ni aklına getirerek ne denli anlamsız değerlendirmelerde bulundu­
ğu anlar. Kafasına ceviz yerine kabağın düşmesi halinde dunımu­
nun ne olacağını düşünür ve şükreder. 

Bu hikayeden yola çıkarak aklı kü\:ük görmek oldukça sığ bir 
yaklaşım olarak değerlendirilmelidir. Çünkü hikayedeki şahsın ilk 
değerlendirmesinin mutlak aklın verileriyle olduğunu kim iddia 
edebilir? Adam ilk anda olaya yü zeysel bakmaktadır. Yani yeterin-

12 �nle, 3l/9 
13 A'r.tf, 7/1 79. ayrım hkz. lkınoher Cevad, i nsan ve Tarih, lst. 1989, 27 
14 Sa'd, 38/76 
1 5  Sa'd, 38/7 1 -75 
16 Bakar.ı . l/30-34 



Akıl re \!abicv 

ce akledenıemekte, cevizin başına düşmesiyle akl ı  başına gelmek­
ıedir. Yaşadığı olay onun ilk değerlendirnıesinin ne denli akıl dışı 
olduğunu a nlamasına yetmektedir. Şunıül lü düşünmed iği k,:in yan­
lış hir sonuca vannaktı ; hu yan lış somu,· ise aklın dt:ğil ,  yeterince 
akb.lenıemenin ürünü olmaktadır. Nitekim sonuçta adamın ak lı 
başına gelmiş ve olayın ardındaki hikmeti kavramıştır. 

Mevlana hu hikayesiyle bize neyi anlatmak istemektedir? Bu­
mın yorumu bize gört: akletmenin önemine dikkat çekmek; bir 
başkasına göre aklı önemsememek olarak anlaşılabilir. İkinci şekil­
de anlaşılmasının ne denli anlamsız olduğunu yukarıda belirtmeye 
çalıştık sanırım. 

Burada Mevlana, insanın ilk değerlendirmelerle kesin hüküm­
lere varmaması gerektiği ve hakikatın ancak detaylı ve çok yönlü 
düşünmeyle elde edilebileceğini belirtmeye çalışmıştır kanaatinde­
yiz. 

4- Kur'an'da Düşünmenin Önemi 

"Kur'an tahmin, varsayım ve dargörüşlülüğe karşı çıkarak bizi 
nesnelere dikkatli bir biçimde bakmaya ve onları inceden inceye 
anlamaya çağırır. 

"Göklerde ve yerde olanlara bakın" de. Ama (gökelerde ve yerde bu­
lunan) o ayetler ve uyarmalar inanmayacak bir kavme yarar saAlaya­
maz." 17  
"De ki ,  yeryüzünde gezin, bakın yaratmaAa nasıl başladı. Sonra Allah 
son yaratmayı da yapacaktır. Çünkü Allah her şeye kadirdir. "ııı 
"Onlar ayakta, oturarak ve yanları üzerine yatarken Allah'ı anarlar; 
göklerin ve yerin yaratılışı üzerinde düşünürler: " (Rahhimiz! derler) 
bunu lxış yere yaratmadın. Sen yücesin bizi ateş azabından koru . " 1 9  

Kur'an özell ikle insan, tabiat ve tarih üzerinde düşünmeyi öğüt-
ler. Düşünmek a kletmeyi gerektirir. Ancak burada şu ayrıntıya da 
dikkat <.;ekmemiz gerekmekted ir. Düşünmek ya da akletmek ile 
bilgi sahihi olmak farkl ıdır. Kur'an bunları ayırmaktad ır. 

5- Esas Olan Bilgi Sahibi Olmak mı? Akletmek mi? 

Kur'an malumat biriktirmek ile akletmeyi birbirinden ayı rmak­
tadır. Putatapanla rın  (Tanriya eş koşanları n )  atalarının yolunda git-

1 7  Yunus.  10/ 1 0 1  
1 8  Ankel ıut .  29/20 
J <J A. lınr.ın. V l 9 1 . Ayrıca l ıkz. Bahoner, 29 
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tiklerini iddia ederek hakikat ın uzağına düşmeleri noktasındaki 

kör tak l i tı,:i l iklerini an latan şu ayetleri k ısaca gözden geı.;ire l iın :  

. .  Ya a t a la rı b i r  şey bilmeyen; doğru yolda olmayan . kimseler idiyse le r  
( d e  m i  < mla rın peşisıra gidecekler. ı10 
' 'Ya ataları bir şey akletıneyen ve doğru yolda olmayan kimseler idiy­
sder (de mi onların peşinden gidecekler)"l l 

"Akletmeyen kişi evrendeki ayetler ( işaretler) üzerinde düşün­
meyen, kafa yormayan kişidir. Bilmeyen kişi ise, hem kendisi dü­
şünmeyen, hem de başkalarının düşünüp buldukları hakkında hir 
hilgisi bulunmayan kişidir. Ne kendisinin hir bilgisi vardır, ne de 
başkalarının akletmeleri neticesi vardıkları sonuçlar hakkında hir 
hilgiye sahiptir. O halde, ilim, akletmekten daha kapsamlıdır. Çün­
kü ilim haşkasının derleyip yazdığı hir bilgi olup kişi onu okuya­
rak elde etmiş olabilir. Böylece haşkasının aklettiğini öğrenmiş 
olur. Bu her gün gerçekleşen hir olaydır. "22 Yani akletmek hilgi bi­
riktirmek değil, öğrenilen şeyler üzerinde kafa yorarak belli sonuç­
lara varmaktır. Zaten bu da sonuç olarak ilim olmaktadır. Bilgi bi­
riktirmek ile ilim sahibi olmak farklıdır. İşte ilim sahihi olmak, an­
cak akletmek ile mümkündür. Akledenlere ilim sahihi denihilir. Bu 
yüzden Kur'an putatapanları bilgisiz insanlar olarak değil ,  aklet­
meyen insanlar olarak nitelendiriyor. Eğer akletselerdi atalarının 
da bazı gerçekleri bilemeyeceklerini, ya da onların akletmekten 
uzak olahileceklerini de aklederlerdi; düşünürlerdi . 

Bu sonuçlar hize Kur'an'ın gerek iç ve gerek dış çevrede ger­
çekleşenler üzerinde kafa yormamızı ve akletmemizi emrettiği an­
lamına gelmektedir. Böylelikle ancak cehaletin, menfaatın ve kor­
ktımın tutsaklığından kurtulmanın mümkün olahileceğini helirt­
mektedir. 

Felsefenin "hilgi sevgisi" deği l de " bilgelik sevgisı" olarak tercü­
me edilmesi hu noktada önemlidir. Bilgiyi sevmek ile hilgeliği sev­
mek farklıdır. Bilgiyi sevmek insanı belki hilgi sahibi kılar, ancak 
felsefenin asıl amacı da insanı bi lgi sahihi kılmaktan ziyade ona 
bi lgi elde etme yollarını; metodunu ve akletmeyi öğretmektir. Bu 
akletri1e. sonucunda ancak Hikınet'e yani evrense l , genel-geçer 
doğru lara ve değerlere ulaşılabilir. Kur'an da hizden sürek l i aklet-

20 Ma ide . 5/104 
2 1  Bakara , 2/1 70 
22 Ş;İr;i vi M .  Mütevdl i ,  Kur'a n Mudzesi .  çev .  Sait Şimşek , lst .  1 99�. 81 -82 
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memizi isıemekıedir. Ya lnız burada konumuzla direkt bir i l i�kisi ol­
masa da yanlı::; anla� ı lan ,  bir noktaya da ıeınas eıınemiz gerekmek­
tedir. O da din i le dini bilgi arasındaki farkt ır. 

6- Din ve Dini Bilgi 

Bilindiği gibi Din nebevi vahyin ürünüdür. Biz dini kendimizde 
bulunan yetilerle algılar ve yonımlarız. Din üzerindeki beşeri yak­
laşımlar; yonımlar her dönemde insanların bulundukları sosyal 
çevre, içinde bulunulan ruhsal dunım vesaireden etkilenmektedir. 
Dolayısıyla din zamanlar üstü bir özellikte iken, dini bilgi, yani in­
sanların dinden anladıkları değişebilmektedir. 

Akıl yani insandaki anlama yetisi;  idrak gücü sınırlı bir yapıya 
sahiptir. Bu noktada insan kutsal kitabın vahyini, yaşadığı zaman 
dilimi içerisinde varolan akil yetileriyle kavrar. Bu anlamda yaratı­
cının bütün maksatlarını kavraması düşünülemez. Zaten her insan 
yaratıcının bütün maksatlarını kavramış olsaydı, her dönemde bir 
tek dini anlayış olurdu . .  Oysa kitabi vahiy din'in kaynağı; akıl ise 
anlama aracıdır. Dolayısıyla aklın kitabi vahiyden anladığı din'in 
bütün maksatları değildir. Din evrensel, zamanlarüstü; dini bilgi ise 
sınırlıdır. Bunun böyle olması akıl ile vahyin çatışması olarak de­
ğerlendirilmemelidir. Biz yaşadığımız çağda muhatap olduğumuz 
dinden anladığımızla hayata bakmaktayız.  Dini anlayışımızı hu 
çerçevede oluşturmaktayız. Bu yaklaşımlarımız elbette dinin bütün 
maksatlarını kuşatıyor değildir. Bir çok meselenin illetini kendi za­
manımızda sınırlı olarak algılamaktayız. Ancak en çok yanılgıya 
düşülen konulardan biri de illet ve hikmetin birbirine karıştırılma­
sıdır. Bir konunun illeti ayrı, hikmeti ayrıdır. Yaşadığımız dönemde 
bize illetler hikmet olarak görülebilir. Örneğin salgın bir hastılak ile 
kırılan bir topluluk belli bir hikmet gereği kırıldığı sanılabilir; an­
cak o hastalık zaman içindeki gelişmelerle yenilebilir. Hastalık il­
lettir; ama onda her zaman belli bir hikmet aramak yanlıştır. Hik­
met, her dönemde insani (fıtri) genel-geçer ve evrensel doğrular ve 
değerlerdir. Bir konunun illeti ise zamanla sınırlıdır. Biz bazen illet­
leri hikmet sanabil iriz. 

7- Akıl ve İmanın Uygunluğu 

Özellikle Avrupa aydınlanma-; ıyla birlikte Din ile bilim arasın­
daki gerginlik daha bir keskinleşmiş, dinin akıl ve bilimin önünde 
en büyük engel olduğu özellikle Mantıkçı Pozitivistler tarahndan 
iddia edilmişl i r. Onları n  "Din" dedikleri elbette Avrupa'da egemen 
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ola n K i l ise teolojisi id i . Bu nok tada Kil ise teoloj is in in  hlit ü n  veri le­
ri n i  hüshütü n kabul etırn:mekle hera her büsbütün kar.� ı �:ıkama­
ya n b r  da oıtaya �·ı kara k  Akı l  i le  din ar:ısımla bel l i  b ir  uz la şma ze­
mini  a ramaya koyu ld u la r. Bu ka rş ı l ıklı iddialar ve iddia la ra verilen 
ceva pla r genelde hep Ki l ise teolojisi ile modern bil im'in verileri 
a rasında gerçekleşiyordu.  Kilise teolojisi ( Din) savunanlar <linin 
dogmalarını bir biçime.le varolan akli verilere uydurmaya çalışıyor, 
diğer kesim ise varolan akli verileri ; bilimsel sonuçları eksen ola­
rak Dinin dogmalarına hücum ediyorlardı. Hatta Papazlarla bilim 
adamları arasındaki bu tartışmalara örnek olarak Alain ile bir gu­
nıp papazın güneşin aydan büyük olup olmadığı konusundaki tar­
tışmaları gösteril ir. Alain varolan deneyci anlayışla güneşle ay ara­
sında büyüklük açısından pek de fark olmadığını iddia ederek id­
diasını isli bir cam alıp güneşe bakma deneyi ile ispatlamaya çalı­
şır. lsli camın arkasında güneş aydan pek de büyük görünmemek­
tedir. Ama yine de zaman papazları haklı çıkarır. Çünkü çoğu kere 
bilim adına ortaya atılan hipotezler sürekli bir biçimde yanlışlan­
maya mahkum olmaktadır. Popper'in dediği gihi "bilimsel tezler 
doğnılanmazlar; yanlışlanırlar" . Bu yüzden bilim ve din arasında 
varolan tartışmalara ihtiyatla yaklaşmak gerekmektedir. Bilimsel 
teorileri mutlak bilimsel hakikatlermiş gibi ele alıp buna aykırı gö­
ıiilen dini buyrukları örnek göstererek dinin hilime karşı olduğu 
şeklinde iddialarda bulunmak ya artniyetin ya da cehaletin ürünü 
olacaktır. Kaldı ki hu tartışmalarda din olarak bilinen fenomen asır­
lar boyu din adamlarının vesayeti altında kalmış bir dindir. Yani 
tahrif edilmiş bir din sözkonusudur burada. Bu anlamda ne dinin 
ne de bilimin verilerine mutlak denilebilecek bir durum sözkonu­
sudur. Ancak hemen şunu belirtelim ki en temelde Dinin de bili­
min de evrensel, genel-geçer ilkeleri bulunmaktadır. lşte biz de 
burada, hu evrensel ilkeler birbiriyle çatışır mı, çatışmaz mı konu­
sunu ele alacağız. Yani ele alacağımız dinin mutlak verilerinin se­
lim akla aykırı olup olamayacağı meselesidir. 

Bu taıtışmalara örnek obrak Leihniz "İmanın Akla Uygunluğu 
Czerine Komışması"nı ele ala rak İman ve Akıl arasındaki ilgiye bu­
radan yola 1.;ıkarak bakmayı deneyeceğiz . Burada Leibnizi ele al­
mamızı n  özel bir sebebi bulunmamaktadır. Ancak yaşadığımız or­
ta mda akı l  ve vahiy i lişk isi tart ış ı l ı rken yanl ış yargı lara varı l masının 
sebeplerinden en önemlisi ı;u konuda kimi kere Batıdaki taıtışma­
Lırın aynen buraya akta rı lmasıd ı r. Bu yüzden bizim doğru sonuçla­
ra va rmamız i1,;·in Ba tıdak i ta rtışma la rı n mantığı n ı kavramam ız ve 
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orada d in  v e  ; ık ı l  derken ı1L'lerin kasıed i ldiğin i  iyice anbm;ı ı ı ı ız  ge­
rekmekll.:d i r. Bu yüzden I .eihn iz ' in  i man  Vl' Aklın l :ygunluğu Lze­
rine Konu�masın ı hu konuda hir i 'ırm:k olması aı,;ısından inceleme­
ye değer gi'>rdük.  

a- Leib11iz'in İmanın Akla Uygunluğu Üzerine Konuşması 

"Aklın nuru da tıpkı vahyin nuru gibi Ta nrının bir armağa nıdır. " 25 

Leibniz ( 1 646-1716) "İmanla Aklın Uygunluğu Üzerine Konuş­
ma" adlı eserinde " insan zihninin iman nunıdundan yardım gör­
meksizin elde ettiği hakikatler olduğunu kabul ediyor. Ancak bu­
rada aklı "doğru ve gerçek akıl" diye katagorize etmekten de ka­
çınmıyor. Doğru ve gerçek aklı saf ve önyargısız akıl olarak anlı­
yor. Leibnize göre aklın hakikatleri iki çeşittir. Bunlar; 

a- Ebedf hakikatler ve, 
b- Pozitif hakikatlerdir. 

Pozitif hakikatler ya deney yardımıyla (aposteriori), ya da akıl 
sayesinde (apriori) edinilir. 

Hakikatler konusunde en hüyük yanılgının açıklamak, anla­
mak, ispat etmek ve müdafaa etmek arasındaki farkı anlamamak­
tan kaynaklandığını söylüyor. Leibni:Ze göre dini hakikatleri biz 
belki büshütün anlayamayız; ama açıklayabiliriz. Bazen açıklaya­
mayız; ama anlarız. Bazan anlarız; ama ispat edemeyiz; ona iman 
ederiz, onu müdafaa ederiz diyor, ancak şunu unutmamak gerekir 
ki Leibnizin burada dini hakikatler ya da dini sır olarak ifade etti­
ği konular daha çok kilise teolojisinin ortaya koyduğu iman esas­
larıdır. Yani o, teslisi ,  vücud bulma oğretisini, kut<>al yemek ritüeli­
nin anlamını hep dini sır olarak anlamakta; hunların iman esasları 
olduğunu vurgulayarak hu konuda sorgulamadan kaçınmak ge­
rektiğini belirtmektedir. Oysa kilisenin oıtaya koyduğu her yakla­
şunı iman esası ve "sır" olarak görürsek asla sağlıklı bir inanca va­
ramayız .  Bu noktada Leibnizin de asl ında net bir fikre sahip olma­
c.lığı görü lmekted ir. Leibniz kilisenin oıtaya koyduğu esasları ( te­
olojiyi) iman esasları kabul etmek ve hunları sorgu lamamakla be­
raber şunu da bel irtmeden geçemiyor "Sırları müdafaa edeceğim 
diye, zorunlu ve ebedi hakikatlere yüz çevirmek asla doğru değil­
dir, hatta tehl i kelidir de. Aksi takdirde dinin düşmanları hem dini , 

23 Lei l ıniz,  İmanın Akla Uygunluğu Üzerine Konuşması, (ev .  Hüseyin Batu . ist .  
19H<ı . 45  
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hem sırları ı.;iğney ip geçıneğe ha k kazanırlar. 2·• Burada zorunlu ha­
k i ka t lerden kastı e lheı ıe aklın hakikatleridir. Bu anlamda Leihniz, 
iman esasla rın ı n  asla akla aykırı olmadığını vurguluyor. Leihniz ak­
la zıt şeylerle a klı aşan şeyler ayrımı yapıyor ve d iyor ki "eğer zih­
nimiz bir hakikatı kavrayaınıyorsa, hu hakikat aklımızı aşıyor de­
mektir; hence kutsal üı.;leıne hu türden hakikatlerdendir. "2'\ Tes­
lis'in bir imani hakikat olduğunu ve aklımızı aştığını belirtiyor. An­
cak hu yaklaşımla biz asla sağlam bir düşünceye ve yaklaşım biçi­
mine varamayız. Çünkü her insanın, her toplumun kendine özgü 
inançları bulunmaktadır. Bu yaklaşımla biz mensup olduğumuz di­
ni esasları körükörüne savunma durumunda kalacağız demektir. 
Bu ise aklın devre dışı kalması demektir. Bu noktada bütün haki­
kat savunucularının, hakikatın anlaşılması noktasındaki çabaları da 
devre dışı kalacaktır. Çünkü bu anlayışa sahip olan herkes kendi 
inançlarını -yanlış da olsa- izah edemediği zaman aklımızı aştığı 
yargısı ile yanlışta ısrar etmeye devam edecektir. Bu yaklaşım ima­
nın akla uygunluğunu değil belki aklın devre dışı bırakılmasını 
göstermektedir. 

Kur'an daima kendi teklif ettiklerini rasyonel bir temele oturt-­
maya çalışmış; bu anlamda körükörüne bağlılığa karşı duran bir 
yaklaşımı sürekli vurgulamıştır. Kur'an insanın etrafına bakmasını 
ve mevcut yaşama ve anlayış tarzının bile sorgulanması gerektiği­
ni belirtmiştir. Bu noktada Hz. İbrahim'in arayışı önemlidir. Hz. İb­
rahim varolan dini anlayışın yanlışlığını kendisinde bulunan akli 
ve fıtri yetilerle anlayarak doğru bir yaklaşıma ulaşmıştır. Bu doğru 
yaklaşım bütün insanların kabul edebilecekleri tarzda açık ve seçik 
hakikatlerdir. Nitekim İbrahim putları kırdıktan sonra büyük putun 
hu işi yaptığını söylemesi,  bunun üzerine Nemrud ve yanındakiler 
kendilerinde bulunan "cansız varlıkların hareket etmeyecekleri" 
şeklindeki evrensel/akli  ilkeye dayanarak itiraz etmeleri ve tbra­
him'in öyleyse bu cansız, kendilerine bile faydası olmayan taşlara 
neden taptıklarını belirterek, aciz varlıklardan medet ummanın 
akıldışılığını onlara yeniden hatırlatması önemlidir. Aciz varlıklar­
dan medet ummanın anlamsız olduğu, yine insanın özünde bulu­
nan evrensel bir hakikattır. Onlar da bu gerçeği lbrahim'in (a .s .)  bu 
yaklaşımlarıyla anlamışlar; ancak başka sebeplerle yine yüzçevir­
ıni�lerdir. Bu konuya daha önce temas etmeye çalışmıştık. 

24 kilmiz, 35 
2'i Lei lmiz, 36 



llkıl I '<' \!alıi l '  9 1  

AyıKa Leibniz ,  imanın a kıldan önce geldiğini de bel irtmekte, 
hunu da : ıziz k iş i örneğini vererek aı,;ıkla nıaya �;alışmaktadır. Ya ni 
topluımla aziz olarak bilinen bir insan su<,;· işlese, onun iyi bir insan 
olduğuna olan inancımız su�; işleyebileceğini aklen kabu l etmemi­
ze engel olabilir. Bu da Leihniz'e göre imanın akıldan önce geldi­
ğine delildir. Oysa burada da yine bir akıl yürütme sözkonusudur. 
Leibniz'in düştüğü en önemli hata, iman ile aklın verilerini iki ayrı 
alanmış gibi değerlendirmeye çalışmasıdır. Biz, azizin aziz olduğu­
na olan inancımızdan çok onun hayatını gözden geçirerek belki 
onun suç işlemeyeceği yargısına varabiliriz. Burada o insanın ha­
yatıyla ilgili kimi akli çıkarsamalarda bulunarak yargıya varmakta­
yız ki, burada da aklımız ön plandadır. Çünkü kimi kere kötülük­
ler iyi ve kut<>al bir çehre ile insanlara sunulabilmektedir. Belki ta­
rih içerisinde işlenen bir çok kötülük kutsal kavramlar kullanılarak 
işlenmiştir. Bu yüzden Kur'an da şu şekilde bir ayetin zikredilmesi 
anlamlıdır. "Sakın aldatıcı(lar) şeytan seni Allah adıyla aldatma­
sın . "26 Kur'an ayrıca atalarını köri.iköri.ine takip edenleri de uyar­
mış, onları akletmeye çağırmıştır: "ya ataları akletmeyen kimseler 
idiyseler de mi onların peşinden gidecekler. "27 Kur'an özellikle 
kutsal bir çehrenin insanları yanlışa sürükleyebileceği konusunda 
da önemli uyarılar içermektedir. "Onlar bilginlerini ve rahiplerini 
Rabb edindiler. "28 

Ayrıca Leibnz gibi imanın akıldan önce geldiğini söyleyenler, 
insanın (iman eden insanın) iman etmeden önce zihnen hoş oldu­
ğunu da kabul etmiş oluyorlar. Oysa insan, iman öncesindeki ya­
şamı içerisinde bir çok anlayışa sahip olmuştur; hu anlayışlar (zih­
niyet) çerçevesinde hayata ve dünyaya bakmıştır. Zaten büsbütün 
zihnen boş olmak mümkün değildir. lslam'ın tebliğinden önce 
Mekke'de şirk üzere yaşayanlar da belli hir zihniyet çerçevesinde 
hayata bakıyorlardı . lsla.m çağrısının onlara nasıl bir hayat teklif et­
tiğihi tam olarak anlamasalar da, hu çağrının kendi anlayışlarından 
oldukça farklı bir çağrı olduğunu idrak ediyorlardı . Bu yüzden çağ­
rıyı kabul ya da red tavrını seçiyorlardı. Bu çerçevede iman ve ak­
lın öncel ik ve sonralığı meselesi de anlamını yitirecekt ir. Ancak 
eğer imanın ilkelerini Leihniz döneminde rasyonalizmin tanımla­
dığı akla aykırı olduğu söylenecekse, burada ra,,yonalizmin aklı 
ne ölçüde sağlıklı tanımlayıp tanımlamadığı da soru lması gereken 

26 Fatır. y;;c; , Lokman 3 1/33 
27 Zulıruf, 4.V2 1 -23 
28 Tevhe . 9/5 1 
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i "ınemli  bir  soru olacık ı ı r.  Sdnıon \ın dediği gibi ·· kurbağan ın ras­

yuııalizmi d�ı ::tla rı n i nka rını · ·  gel i recl�kı i r. 2•1 Ama dağla rı n  inka r edil­
mesi dağla rı n olmad ığı anlamına ge lmeyecek ı i r. Leihniz " in de yc­
rimk- ıespiı iyle · ·doğru Vl' gcr�·ck akı l"  iman ilkeleri ile asla �·atış­
maz. Bu noklada imanın i lkeleri nin belki akl ı a�p n yönü de bulu­
nab i lecektir. Ancak aklı aşan her ilkenin akla aykırı olduğunu id­
dia etmek de anlamsızdır. 

Leihniz azize olan inanç örneğini Allah'a olan imana vurgu ya­
parak geliştirmeye çalışmaktadır. Ancak hunları söyledikten sonra 
"Zerdüşt'ün uydurma tanrısından"30 bahsetmektedir. Peki Leihniz 
hu yargıya nasıl ·varıyor? Bir Zerdüştf de kendi tanrısına inanır. Le­
ibniz'in yaklaşımına göre o da inancını akla üstün görürse o zaman 
"uydurma tanrı" ifadesi nereye konacaktır? Bir dine göre iman 
olan, hir haşka dine göre inkar olabilir. Mesela Hz. lsa (a.s . )'ın "Al­
lah'ın oğlu" olduğu yolundaki yaklaşım Hıristiyanlıkta iman esası , 
lslam'da ise şirk olarak değerlendirilir. lslam'ın Hz. /sa (a.s .) 'yı Al­
lah'ın oğlu saymaması Hıristiyanlık açısından inkar (imansızlık) 
sayılır. Burada önemli olan karşılaştığımız şeylerin asli özelliklere 
sahip olup olmadıklarıdır. Yani elin derken acaba neden sözediyo­
ruz; iman derken neden söz ediyoruz; akıl derken neden söz edi­
yoruz? Eğer din derken belli bir sınıfın tekelinde şekillenmiş bir 
karmaşık inanç yumağından; iman derken herkesin kendi toplu­
munda egemen olan ve düşünmeden kabullenilen inançlardan, 
akıl  derken bizlere hep kötülük getiren ve şeytana has özellikten 
söz ediyorsak, bu meselede hiç bir zaman aydınlığa ulaşmamız 
mümkün olmayacaktır. Zaten Leibniz'de düştüğü çıkmazın farkına 
varmış olacak ki şunu da vurgulamaktan kaçınmıyor: "Ama imanı 
dinlemek için akla yüz çevirmemiz yahut hakikatı göreceğim diye 
gözlerimizi oymamız gerekınez. "3 1 Leihniz "aklı kötü kullananlar­
dan"32 sözediyor. Ancak burada yine muğlaklığa ve çelişkiye düş­
mekten kurtulamıyor. Eğer "Aklı kötü kullananlar" teslisi kahul et­
meyen lerse teslisi tabu! etmemeyi hiz aklı kötü kullanmak olarak 
değerlendirebilir miyiz? O zaman bir Zerdüştf de Leihn iz 'i kendi 
tanrılarını uydurma kabul  etliği için aklı kötüye kul lanmakla suçla­
maz mı? O halde, d in, iman ve akıl arasındaki il işki leri evrensel hir 
bakış ile çözüme kavuşturabil iriz. Din, iman ve aklı  birbirine mu­
arız göstermek muharref dine meşru iyet kaza ndırmak anlamına 

29 Schuon Frithjof, Varl ık Bilgi ve Oin, (ev. Şehabettin Yakın, lst . 1 997, 56 
:�o Leibniz, S4 
5 l Leibniz, 54 
52 l.eibniz. 55 
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gelecL'h: t i r. Batı l ı  bir  (oh: dü)ünürün d ii�l liğü �.· ıh: ın a z .  hu nokt; ıda 
h:L'nd i n i  giisıeriyor asl ında . Onlar L'gL'men d i n i n  111 1 1 /.uırnfolduğu­
mı bil iyorl a r: ancı k dine kar�ı ola n la rı n  ta l ırihatın ı da l ıa derinden 
hissed iyorla r. Bu yüzdL'n ınulıa rref hile olsa fıtratın zorla ı ı ıasıyla d i ­
nin kutsa l ına sığınmak zorunda kal ıyorla r. Mateıyalist yakla � ımb­
r ın mulıarref dinden c.laha tah ripkar olduğunu görerek dine ko�u­
yor; dine yönelik saldırıları -sanki hu saldırılar akıl adına ya pıl ıyor­
muş gibi- da yeni bir akıl ve iman tanımıyla izale etmeye çalı:ııyor­
lar. Dini savunmak adına körükörüne bağlanmayı iman olarak or­
taya koymaya çalışıyorlar. Çelişkilerinin kökünde de hu yatıyor. El­
lerinde sağlam referansları bulunmadığı için muham?f c.lin ile c.lin 
karşıtı yaklaşımların çatışmasında mecburen kenc.lilerini c.lin safın­
c.la buluyorlar. Daha önce Tolstoy'un bu konudaki c.lüşünsel yapı­
sın anlatmaya çalışmıştık. Tolstoy "İtiraflarım" ac.llı eserine.le, Kilise 
ile c.lin arasındaki ayırımı farkettiğini anlatıyor. tsa 'nın Allah'ın oğ­
lu olduğu yolundaki yaklaşıma inanmadığını ve hunun c.line ne za­
man sokulduğunu öğrenmek için kutsal kitabı aslından okumak 
için önce Latinceyi, sonra Jbraniceyi öğrendiğini anlatıyor. Ek­
mek, şarap ayinini de anlamsız bulduğunu söylüyor)3 Bu tavır ile 
onun müslüman olduğu da söylt::nmektedir. Tolstoy'tın hu yaklaşı­
mına benzer yaklaşımı Descartes de de görehiliriz.34 

Leihniz'e göre Musa ve /sa (a.s . )'nın getirdikleri dışında her din 
uydurmadır. Ona göre gerçek dinin uydurma dinlerde olmayan bir 
takım vasıflara sahip olması gerekir.3'> 

Leibniz iman hakikatlerinin anlışılamaz oluşu ve gerçeğe ben­
zerlikten uzak oluşu gibi özellikleri olduğunu söyler. Ancak hu ha­
kikatlerin müdafaa edilebileceklerini helirtir..36 Örneğin kokuların 
ve tatların mahiyetini anlayamıyonız; ancak duyu organlarımızın 
şehadetine borçlu olduğumuz bir nevi imana dayanarak hu nitelik­
lerin eşyanın mahiyetine.le mevcut olduklarına, yani birer hayal ol­
madıklarına inanıyoruz. Aziz Pavlus 'un c.lediği gibi "bize yolumuzu 
giisleren görme duyumuz değil,  imanımızdır. "57 Ayrıca Leihniz hu 

.H l ıkz. Tolstoy, lıirallarıııı . (ev .  Kemal Ayıa�', lsı .  1 994 . 1 1 4 - 1  l (ı 
34 hkz. Desca rtes, Meto d Üzerine Konusnıas ı ,  (t:V. K. Sahir Sd. lsı .  l 98'i , 2'> 
3'> Lt:il ıniz, 44 
36 Leihniz. ')8 
37 Korintl i lere V. 7,  Leilmizdeıı a .g.e . . s.  62, Leihniz'in a l ıntı ladığı bu metni hiz 

de Kitah-ı Mukaddeste su sek ilde gi'ırdü k  ve ;ıkıarııı:ıy ı  gerekl i  bu lduk: •· imdi 
her vakit i t imat eder ve bil iriz k i  bedenle mukim olduk(a l{ahhden uzaktayız, 
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konuda Luı her' in s< izlerin i de zikrediyor. Lut hL'r: "Sevginin en yük­
sek ŞL'kl ine tenimize ve ka nımıza hu deret·t· SL'Vimsiz bir varlığı, ya­
ni Ta nrı 'yı sevmeklL' ulaşılır. Hem öyle bir Ta nrı ki sefillere karşı 
son derece seı1 ve insafsızdır. Küçük bir günah i� leyen i cehennem­
likler arasına atmakta bir an tereddüt etını:z; üstelik cezaya çarptır­
tlığı kimselerin günah işlemelerine sebep de kendisidir, yahut al­
datıcı kanıtlara kanıverenlerin bu aldanınalannda muhakkak ken­
di parmağa vardır. " Bunları aktardıktan sonra , o halde diyor Leib­
niz, tanrısal lütuftan nunınu alan gerçek aklın zaferi imanın ve sev­
ginin zaferi oluyor. Ancak yukarıdaki Tanrı anlayışının, tamamen 
Hıristiyan teolojisinin tanımladığı hir Tanrı anlayışının uzantısı ol­
duğu ortadır. Bu Tanrı anlayışı insanları kısır bir fatalizmirı kuca­
ğına atmakta, insanın dünyada iradesiz bir varlık olduğunu ortaya 
koymaktadır. Böyle bir Tanrı tanımı , ya bu tarz bir yaklaşımla kö­
rükörüne bir i taati, ya da hu anlayışa karşı çıkarak aklın verilerini 
mutlaklaştırmayı getirecektir. İşte Leibniz'in eserine yansıyan 
imanla aklın çatışması hu Tanrı anlayışıyla, huna karşı çıkanların 
tartışması şeklinde görünüyor. Leihniz rasyonalizmin dar kapsamlı 
akıl tanımına karşı imanın üstünlüğünü vurgulamak için alıntıları­
nı peşpeşe sıralıyor. Bu çerçevede Çiçero'nun şu sözlerini de nak­
lediyor. "Akıl,  tanrıların hir hediyesi ise bize zararından başka bir 
şeyi dokunmayan böyle bir hediyeyi kullarına verdiğinden dolayı 
tanrıları suçlamak gerekir. "38 Dünyadaki kötülükleri akıl sahibi in­
sanların yaptığını göıiip de aklı Tanrı 'nın verdiği en büyük ceza 
olarak değerlendirmek, meseleye tek yönlü ve kısır hir çerçevede 
bakmak demektir. Oysa insan dünyayı da aklı ile imar etmiş; ilahi 
mesajı da aklı ile almış; anlamıştır. Kur'an'da aklın hiç bir zaman bu 
şekilde olumsuzlandığı göıiilmemektedir. Bilakis kötülüklerin se­
bebi akıl değil akılsızlıktır. Akla böyle bir anlam yüklediğimizde 
hayv.anları insanlardan daha üstün bir seviyede görme yanlışlığına 
düşmekten de kurtulamayız. Leibniz, akla karşı imanı savunmak 
adına, Bayle'nin şu sözlerini de naklediyor: "Akıl, nerede durması­
nı gerektiğini bilmeyen bir koşucuya, yahut gündüz ördüğünü , ge­
ce söken bir penelop'a benzetilebilir. "3Y Aynca Cajetan'ın; "Zihni­
miz, bilinen hakikatın apaçıklığında deği l ,  fa kat gizli olan hakika­
tın o nüfuz edilemez derinliğinde sükunet bulur. " sözünü de ken­
di görüşlerini pekiştirmede delil olarak koyuyor. 4o 

38 Leihniz, 63 
39 Leihniz, 63 
40 Leibniz. 66 
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Büıün hu ya kla� ımla r -yukarıda da hel irıtiğimiz gibi- sanıyorum 
bilgi kaynağı olarak  vahyi ya da dini kabul etmeyerek kat ı  bir akı l  
ta ra ha rl ığı yapan lara cevap vermek i<,;in oı1aya komı l ımı� tepkisel 
ya kla�ımlard ı r. Ancak her halükarda hu yakla�ıınlar sorgu lanmaya 
muhtaç yaklaşımlardır. Bu yaklaşımların en önemli yanı lgısı tepki­
sel l ik  temeline dayanmasıdır. Tepkisellik daima bir yanlı�ı izale 
edeyim derken, bir başka yanlışa düşmeye sebep olan bir olum­
suzluk olmuştur. Bize göre aklı kısır bir daireye hapsedenlere ve 
dinin getirdiklerini kabul etmeyerek zihni , mutlak ölçü kabul 
edenlere karşı aklı kötülemek yerine, Dinin getirdiklerini kabul et­
meyerek aklı (zihni) mutlak ölçü kabul edenlerin ne ölçüde akıl­
dan yana oldukları sorgulanmalıdır. Öncelikle örneğin Leibniz'in 
şu sözleri o dönemdeki tartışmalara ışık tutacak mahiyettedir. 
"Tanrının başkalarından daha iyi olmayanlara ebedi saadeti bah­
şetmesini doğru buluyorsan, diğerlerinden daha fena olmayanları 
ebedi lanete terk etmesini kötü görme. "4 ı  

Aklı sürekli imandan aşağı gören Leibrıiz burada, Tanrı 'nın ada­
letini sorgulayanlara yine akli çıkarımlarla cevap vermekten de ge­
ri durmamaktadır. 

Ayrıca Lebiniz Origerıes'ten naklen şu yaklaşımları da ortaya 
koyuyor. İnsanların dini öğrenme ve akli temele oturtma konusun­
da eşit olamayacaklarını; akli araştırmanın küçük bir azınlığın işi 
olduğunu vurguluyor. Bu yüzden "sıradan insan için iman etmek 
yeterli olacaktır; çünkü onların akletmeye vakitleri olmayacaktır. "42 
Bu yaklaşımda hile net bir akıl ve iman anlayışının olmadığını gör­
mekteyiz.  Akletmeyen insanın bu imanı ne işe yarayacaktır. tınan, 
bir tercih; bir ayrışma kararıdır. tınan gayr-ı insani inançlar tarafın­
dan örtülen aklın önündeki engellerin kalktığı�ın bir göstergesidir. 
Aklı örten çevresel etkiler, zihni bir aydınlanma süreci olmadan 
kalkmayacaktır. Origerıes'in hu yaklaşımları peygamberlerin çağrı­
sını da hasitleştirmektedir. Oysa dini anlamak ayrı, dini konularda 
hüküm vermek ayrıdır. Dini herkes anlayabilir; ancak belki her in­
san dini konularda hüküm veremez. Hüküm verebilmek için ilim­
de derinleşmek gerekmektedir. Ayrıca iman etmek için anlamak la­
zımdır. İman neyi kabul neyi reddettiğini anlamakla haşlar. Ancak 
ıeslimiyet, merkezi konuları kavramakla haşlar. Bir de gelen dine 
kulak verilmesi varolan anlayışın sarsılmasına; sarsıntı geçirmesine 

41 Leibniz, 68 
42 Leihniz, 71 
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bağl ıd ı r. Va rola ndan ra hatsız l ık  d uyanl : ı r  a ncık yl'n i bir  <;ağrıya ku­
lak VL'rirk:r. Bu a n l: ınıda iman L'lmek.  k u la k  vermenin  bir sonunı :  
i� in üzii nl' nüfu z  L'l lrn.:k dl' inün et men i n  b ir sı ınucudur. 

Kur'<1 ıl °m a k let nıek i ll'  i nı :l n  L'lml'k arasında kurduğu bağ d i k -

kate değerd ir. 

·'All:ı l ı 'ın izni olmaksızın, hiç k imse için imfı n etme (imkanı) yoktur. O, 
akletmeyenlerin üzerine pislik atar. ' "4.i 
·'Al lah, kimi Hida yete eriştirmek isterse, onun göğsünü İslama açar; ki­
mi de saptırmak isterse, onun göğsünü , sanki göğe yükseliyormuş gi­
bi dar ve sıkıntılı kılar. Allah iman etmeyenlerin üzerine işte höyle pis-
� �� 

. 

Yani hu yaklaşıma göre akletmeyen ve iman etmeyenler daima 
yanlış bir durumdan kurtulamayacaklardır. Çünkü iman akıldışı bir 
fenomen değil ,  "iradenin akla iştirakidir. "45 tınan insanın salt dün­
yc:vi alana; yani fiziksel alana hapsolmasına engel olan bir faktör­
dür. tınan, duyular üstü alandan gelecek olan haherlere kapalı ol­
mamak demektir. İnsanın çok boyutlu bir biçimde bilgiye açık ol­
ması demektir. Çünkü insan sadece fiziksel bir varlık değildir. 

Bu çerçevede Kur'an iki alem kabul eder. Bunlardan birisi du­
yulur alem; içinde yaşayıp müşahade ettiğimiz alem (şehadet ale­
mi), hir de ğayb alemi, yani duyularımızla idrak edemediğimiz; 
ama şehadet alemindeki bazı verilerden yola çıkarak anladığımız 
ve kavradığımız alem. İşte Kur'an'ın ortaya koyduğu iman esaslan 
hu iki alemi içine alan bir yapıya sahiptir. Allah, melek, ahiret, ka­
der, ğayb alemiyle ilgili, Kitap ve Peygamberlere iman ise şehadet 
alemiyle ilgilidir. Ancak Gayb alemi ile ilgili bilgilerimiz sınırlıdır. 
Burada Leihniz'in aklı aşan şeyler ile akla aykırı şeyler arasındaki 
ayrımına dikkat çekmekte yarar var. Gayb alemi ile ilgili bir çok 
meseleyi biz şehadet aleminden yola �:ıkarak anlayahiliriz; ancak 
hu konudaki hilgilerimizde de belli bir sınır bulunmaktadır. Bu sı­
nır ğayb aleminin başladığı yerde haşlar. Biz gayh alemini anlaya­
biliriz ( ilme '/ yrıkfn); ancak hüsbiilün künkühüne varmak için şe­
bildet aleminden uzaklaşmak gerekml'ktedir. 

Leihniz ise uinin iman esaslarını s ırlar olarak oıtaya koyar. Sır­
ların haşım.la Teslis inancı gl'lir. tı<> Sırlar Leihniz tarafından İsa 
( a .s .  ) ' ın Tanrı i ll' birleşip insa n şeklinue zuhur etmesi olarak anla-

43 Yunus. 10/ 100 
44 Emım,  (>/ ı 2'i  
4'i Scluı ı ı n  Frit l ı jof. Varl ık.  Bi lgi v e  Din.  Çev .  Sl' lıalwddiıı Y:ıkın. l s t .  1 99780 
46 Leihııiz.  7'i 
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� ı l ır. Sıradan insanların ise hu sırlan a n la yaın ayacı k la rını vurgu la­
yarak onlar için saden: i ın�1 n  l'lnıenin yeterl i o lacağını bel i rt ir. 

Leihniz ' in " nası l 'a ceva p wrınek a klımızı a�an bir �eye.l i r" �ek­
l indeki yakla;,mnı önemli bir yakla�ıınc.l ı r.  O, dinin bazı esaslarını  
aklımızla kavrayamayacağımızı bel i rtmekle beraber, huna karşı l ık 
onu müdafaa edebileceğimizi vurgu la ma ktan da geri durmamakta­
dır. Mesela, mahkemede hakkını müdafaa eden bir kimse haklı ol­
duğunu ispat için tapu senedini göstermek mecburiyetinde değil­
dir; fakat davacının iddialarına cevap vermek zorundadır.47 de­
mektedir. 

"Bir dogmanın çözümlenemez oluşu, onu reddetmemizi gerek­
tirmez. "48 diyerek ilk elde aklımıza zıtmış gibi görünen bir şeyi, pe­
şin hükümlerle mahkum etmek yerine önyargısız hir tuttun takına­
rak kesin yargılardan kaçınmak gerektiğine işaret eder. 

Böylece Leibniz, Kilisenin ilahi huynık ve iman ilkelerinin sa­
vunulmasına karşı çıkmasını hu yaklaşımla bertaraf etmeye çalı­
şmaktadır. Ona göre 

"Aklı aşan şeyler akla zıt şeylerden ayrıdır. " 

Ancak "anlaşılması ve açıklanması mümkün olmayan şeyler ak­
lı aşarlar. Buna mukabil yenilemez kanıtlarla çürütülebilen, yahut 
çelişiği kesin ve sağlam bir şekilde ispat olunabilen her görüş, ak­
la zıttır. "49 diyerek kesin kanıtlar karşısında boyun eğilmesi gerek­
tiğini de vurgulamaktan geri durmaz. 

Leihniz, "tlahiyatçılar; Hıristiyanlığın hütün dogmaları akla uy­
gundur; insan aklı hu dogmaların akla uygun olduklarını tasdit 
eder. " diyorlar. Sırlara zıt olan bilgisizlik peşin hükümler, karanlık­
lardır. "5o diyor; ancak iman esaslarının muharref olup olmadığını 
sorgulamıyor . .  Yani ya dinin dogmalan asli özel l iğin i yitirerek özü­
nü kaybetmişse? Bu sonıyu sormuyor ve "sırlara zıt olan akıl bozul­
muş akıldır. " diyor. Ama ya akla zıt olan şey bozulmuş inanı,;sa? Bu 
soru da en az öteki kadar anlamlıdır. Zaten bir yerde inanç ve akıl 
çatışmas ı varsa, ya akıl ya da d in tahrif edilmiş demektir. Aynca 
"sırlarla aklımız arasında bir uyumsuzluk yahut zıtl ık olduğunu da 
bi lmiyoruz"'i ı  diyor. Bu an lamda bir şeye saçına o lduğu ir,,:in inan-

47 Leibniz, 77 
48 Leibniz, 78 
49 Leihniz, 79 
';() Leihniz, 81 
') ]  Leil miz. 84 
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mak gibi hir ga rip durumla ve tutumla karşı laşmak dunıımında ka­
lacağız demekt ir. 

Tüm hunlara karşın Leihniz hakikatin çürütülemeyeceğini de 
önemle bel irtiyor. " Bizi aşan şeyleri kavrayabil iriz; fakat onların içi­
ne nüfuz ederek değil onları desteklemekle, mesela gökleri gör­
meyi duyumuzla kavrayabiliyoruz; ama hunu dokunma duyu muz­
la yapamayız. "52 "Bağımlı olduğumuz illetleri idrak edemiyoruz di­
ye hunlardan bağımsız olduğumuz sonuc1:1nu çıkaramayız" Scbu­
on'un belirttiği gihi "hir hakikat ispat edilebildiği için değil,  gerçek­
liğe tekahul ettiği için doğrudur. " 

Leibniz devamla "hir hakikat anlaşılmaz olabilir; ancak, hiç hir 
mana ifade etmeyecek kadar anlaşılmaz olmasına imkan yoktur. 53 
Bu tartışmaları yaparken "eleştiri zihniyetine değil, hakikatı ortaya 
çıkarma arzusuna sahip olmalıyız" Kaldı ki " . . .  İspat enkar edene 
düşer"54 diyerek önemli ve doğru tespitlerde de bulunuyor. İnsana 
niçin iman ettiğinden çok, niçin inkar ettiğinin sorulması daha an­
lamlıdır çünkü . 

Aslında Leihniz de muğlak hir iman anlayışına sahiptir. Özellik­
le Leibniz'in bu eserinde ortaya koyduğu iman ile aklın uygunluğu 
meselesi yaşadığı dönemde muharref hir din ile o dine; o dinin ge­
tirdiği baskılara karşı aklın bağımsızlığını savunan, ancak bunu ya­
parken de hir başka yanlışa düşen (aklı sadece intellecte mahkum 
eden)ler arasındaki tartışmalardan ortaya çıkan hir meseledir. Bu 
anlamda iki ayrı yanlışın meseleyi elbette yanlış yerlere taşıyacak­
ları muhakkaktır. Çünkü yanlışİarın tartışilmasından doğruya ula­
şılması mümkün olmayacaktır. Buna göre, ne ortada sağlıklı hir 
inanç vard ır, ne de ortada sağlıklı bir akıl vardır. Bu meseleyi çalış­
mamızın ilerleyen aşamalarında ele almayadevam edeceğiz.  

b- İnanmak ve Anlamak 

Kur'an'da bazen anlamak için ina nmak gerektiğini vurgu lamak­
tadır. Bu anla mda inanmak bir değer sistemine bağlanmaktır. A<;­
l ında kutsal metin leri de sağl ıkl ı  bir biçimde anlayabilmek için bel­
l i  bir değer sistemine hağl ı olmak gerekmektedir. Bir çok evrensel 
gerçeği anlamak için de aynı şey gereklidir. Platon'un felsefe yap­
mak için hile belli özell ikler zikn:tmesi anlaınlıdır. 55 Çünkü hakika-

52 Lei l ıniz .  96 
53 Leilmiz.  104 
54 Ldlı ı ı iz .  109- 1 6  
5 5  l'la t ı ın .  iJL"Y il't . (ev. Sabahattin Eyli l ıı ığl u .  � 1 .  A l i  Cimnız, lsı .  1 995.  1 7·i 
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Le u la şmak ciddiyet ve samimiyet ister. İ man hir yerde mesaja ku­
lak vermek ,  kulak açmak, dinleme noktasında samimiyet demek­
t i r. Samimiyet olmadan hiç hir çağrıyı sağlıkl ı  hir biçimde anlamak 
mümkün olmaya<.:aktır. Mesela kihr' in insanı anlamaktan .uzaklaş­
t ırması hususu önemlidir. İnsanın kendisine sunulan bir çağrıyı 
sağlıklı' bir biçimde anlayabilmesi için o çağrıya karşı mütevazi ol­
ması gerekmektedir. Kendini çağrıdan üstün gören insanın o çağ­
rıyı anlaması düşünülemez. Bu sadece Kur'an için değil ,  bütün 
çağrılar için gereklidir. "Dinleyip de en güzel söze uyan kullarımı 
müjdele"56 ayeti insanda hakkı idrak edecek; güzel söz ile kötü sö­
zü birbirinden ayırabilecek bir fıtri yeteneğin olduğunu anlatması­
nın yanısira, bütün çağrılara karşı dinleme durumunda olma tavrı­
nı tav�iyeyi ·de içermektedir. Demek ki sağlıklı iman olmadan sağ­
lıklı anlayış da olamaz. lman etmek ile körükörüne bağlanmayı 
ayırmak gerekmektedir. Körükörüne bağlılığı iman olarak nitelen­
dirmek inümkün değildir. Çünkü ortada bilinçli bir seçim varsa; bi­
linçli bir tercih varsa orada imandan sözedilebilir. Bu yüzden 
Kur'an inkar edenlerin " heva'lanna uymalarından bahseder. "He­
vt1' ise boş ve temelsiz arzulan karşılamaktadır. Heva ya takılmak, 
temelsiz arzuların peşisıra gitmek demektir. Heviisına tabi olan in­
san hiç bir değere bağlanamaz. Samimi değildir. Bu yüzden önce 
helvadan put yapar acıkınca onu yer.57 Bu noktada o, çıkarına ters 
düşen her değere karşıdır. Bağlanır gibi göründüğü şeyleri de çıka­
n sözkonusu olduğunda bir çırpıda silebilir. lşte hu yüzden biz hu 
tutuma iman diyemiyoruz. hu tutum iman olmayınca onun akıl ile 
uygun olup olmadığın tartışmak da anlamını yitiriyor haliyle. Çün-

56 Zümer, 39/18 
57 Mekke müşriklerinin hu konudaki yaklaşımlarını o rtaya seren bir çok rivayet 

vardır. Bunlardan ikisini kısaca aktarmayı gerek l i giirüyoruz. 
"Müşrik lerden hirinin hahası öldürülür. Bahasının katili hakkında hüküm ver­
mek i\:in hir putun tini.inde fal oku \'.eker. Annık fal oku bahasının katil inden 
intikam almaımısı gerektiği şek l inde \·ıkar. Bunun üzerine ada nı iitkclenek "Ey 
Zi.i l-Hal;ısa , eğer sen benim yerimde olsaydın/senin hahan da benim haham gi­
bi tildi.iri.ilmi.iş olsaydı/O z;ıman sen "Zalimlerden ii\· al ımı!" diye rezil hir :;ey 
siiylemezd in " d iyerek or.ıd;ın uzaklaşır. 
Bir h;ışka olayda da; adamın hiri develerini pu tla rdan bereket almak i\"in putla­
rın tini.ine getirir. Ancak develer aniden yüzleri bel l i  l ı ir tiiren için kurhan kanı 
sürülerek boyanm ış olan putları giirür ve ü rküp kararlar. Adam develerinin pt!­
şine düşer ama deve ler i ni  ya kalayamaz.  Bunun ü zerine geri diinerek 
develerinin ü rkmesine sebt!p olduklarımı inandığı putları taşa tutmaya haşlar. 
Aynı 7.aımında da "Al lah kahretsin! Alçak tanrı, hen deve sürümü bereket olsun 
d iye samı getird im. ama sen onların k:ıçımı larına seheh oldun" şeklinde 
bağırır. '' (Bkz. (\1evdudi . Tarih Boyunrn Tevhid Mücadelesi ve Hz. Peygamber, 
(ev. N. Ahmed Asrar, lsı .  1 983, i l . .  483-484 > 
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kü akl ın d1::vreye gireb i lmes i i�: in üzerine basacağı bir zemin olma­
sı gere k mekted i r. Bu yüzden samimi olara k  herhangi bir dine bağ­
la n� ın ( iirneğin Hıristiyanl ık ) insa n eğer bağl ı l ığındaki sa m i m iyet 

sü rüyorsa mut laka bel l i  bir somıcı ula:::;acak, lxığlı l ığı bir im:'.ina dö­
nüşebi lecekti r. Tarih içerisinde bir <.,·ok din mensubu ve düşünürün 
belli bir aşamadan sonra aynı ortak paydada buluşmalarını  sanıyo­
rı.ım böyle izah etmek gerekmektedir. Gerçi Kur'an hile hile inkar 
edenlerden, 58 hikliği halde yüz çevirenlerden bahseder. 'i9 Ancak 
bir şey hakkında bilgi sahibi olmakla o şeyi bilmek farklıdır. Sade­
ce bilgi sahihi olmak ise anlamaya yetmemektedirJıo Bir insan bel­
ki kalben bir çağrının doğruluğuna kail olabilir ancak kimi çevre­
sel faktörlerin etkisiyle zihni onu inanmaktan alıkoyacak alternatif­
ler geliştirebilir. Kimi kere zihnen o çağrıyı bilehilir, idrak edebilir 
ancak iman etmeden çağrının özünü bütün boyutlarıyla anlaya­
maz. İnkar, zihnin anlamama noktasında çaba içerisine girmesini 
de getirir. Bu anlamda iman bir değer sistemine bağlı olmayı ifade 
eder. Bir değer sistemine bağlı olmak bütün çağrılara karşı bağım­
sız olmak demektir. Bu noktada insanın özgür düşünmesinin 
önündeki en önemli engel kimilerinin iddia ettikleri gibi iman et­
mek değil belki bir yönüyle,  iman etmemektir. Çünkü belli hir de­
ğer sistemine cephe almış insan hakikatı idrak edecek özünü ka­
patmakta, kendisini bütün çağrılara karşı kilitmektedir. Daha baş­
tan reddetme tavrını seçerek önyargılarının esiri olmaktadır. O bü­
tün çağrılara ta başından kendini kapatmakta ve kilitlemektedir. 
Kur'iin'da onları sağır, dilsiz ve kör olarak nitelendirmektedir.61  Bu 
insan mütevazi olup çağrıya kulak vermeye haşladığı an zihni ye­
tenekleri de çalışmaya başlamaktadır. tınan varoltlşsal hir huzur­
suzluğa; bir varoluş kaygısına verilmiş cevaptır aynı zamanda. Pa­
ul Til l ich ' in belirttiği gihi insandaki nihai kaygıya karşılıktır. Varo­
luşsal kaygıdan kuıtulmak çevreyi anlamlandırmada önemli bir ya­
şamadır. 

Şimdi önemli bir noktaya gelmiş bu lunuyoruz. Buraya kadar in­
sanın özünde bulunan yetenekler i le dış dünyadan aldıklarını  ne 
ölçüde anlamlandıracağı üzerinde durmaya çalıştık. �imdi ise ona 
dışarıdan; i lahi ve aşkın bir kaynaktan gelen haber ve hu haberi 
geti renler üzerinde durmaya ı,.:al ışacağız.  

5 8  Nemi .  27 /14 
59 l sr:ı . 1 7/102 
60 Hüd.  1 1 /9 1 
61 Ba k ı ra .  2 '  1 8  
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Bi l ind iği gibi Vahiy insana kendi ötes indeki fılemden gelen bir 
b i lgi imkanı ;  bir haber kaynağıdır. Bu bilgiyi bize getirenler ise 
peygamherk:rd i r. Bize ge len bilginin nitel iğini sağ lıkl ı hi r  hi<;imde 
tahl i l  edebilmemiz i<,· in nübüvvet ıniiesses im.· biraz daha yak ından 
bakmamızda ya rar  bulunmaktadır. Daha ünce de beliıttiğiın iz gibi 
insana gelen bi lginin bir kaynağı da habere dayanmaktaydı. İnsan­
lara gelen hu haberin en önemlisi peygamberler aracılığı ile gön­
derilen ilahi haberdir. Bu çerçevede şu sorularla yola çıkmamız ge­
rekmektedir: Öncelikle hu haberin niteliği nedir? Haberin kaynağı 
nedir? Haberci kimdir? Onların nitelikleri nelerdir? Nebilerin getir­
dikleri haber ile aklın ortaya koyduğu yaklaşımlar arasında ne tür­
den hir ilişki vardır? İnsana akıl verilmişse peygamberliğin anlamı 
nedir? Peygamberler insanlara ne sunmaktadırlar? İnsanların neb­
ilere ihtiyacı var mıdır? Peygamberlerin çağrısı dışında hakikate 
ulaşılabilir mi? Nebiler ile Hakimler arasında ne fark vardır? Şimdi 
bu konuları öncelikle nehl ve nübüvvet meselesini ele alarak in­
celemeye çalışalım. 





UI. BÖLÜM 

A· NEBi, NÜBÜVVET VE HAKiM 

1- Kutsal Kitaplarda Nebi ve Nübüvvet 

Kur'an-ı Kerim dışındaki kutsal kitaplarda (Kitab-ı Mukaddes) 
peygamber anlayışı çok bulanık ve müphemdir. Nübüvvet derken 
hiz, Tanrı'nın insanlara kendi cinslerinden gönderdiği elçileri; yani 
ilahi haberi taşıyan elçileri kastediyoruz.  Oysa gerek Tevratta, ge­
rekse lncifde hu anlamda hir nübüvvet anlayışına rastlayamıyo­
ruz. Çünkü hu kitaplarda hizim peygamber olarak bildiğimiz şah­
siyetler birer ilah ya da ilahtan bir parça olarak yansıtılmaktadır. Bu 
da onların Tanrı anlayışlarındaki çarpıklıktan kaynaklanmaktadır. 
Kanaatimizce sağlıklı hir peygamber anlayışının olmaması, net bir 
Tanrı anlayışının olmaması sonucudur. Mesela Tevratta Allah'la 
güreşen ve Allah'ın yenemediği Peygamberden• ,  inci/ de ise tanrı­
laşan peygamberden sözedilmektedir. 2 lncikle Hz. İsa (a.s .) ,  ilahi 
mesajı taşımak ve aktarmaktan ziyade Allah'ın bir parçası (oğlu) 
durumundadır.3 Bu çerçevede peygamberler birer insan olmaktan 
ziyade ilahlaşan varlıklar olarak öne çıkmaktadırlar. Peygambere 
bu tarz bir yaklaşım insan aklının devre dışı bırakılmasını getire­
cektir. Çünkü hu anlayış insanın değersizliğini içermektedir. Buna 
göre insan ilahi mesajı bile taşıma liyakatine sahip değildir. Bu yüz­
den ilahi mesajı ancak insan suretine girmiş Allah'ın oğlu getirebi­
lir v.s.  Ayrıca biz genelde nübüvveti insanlar için model olan; ör­
nek alınacak bir kurum olarak değerlendirmekteyiz. Ancak Tev­
rat'ta kızlarıyla zina eden peygamherlerden4 hanımını para karşılı­
ğında Firavun'a satan peygamberden5 putlara tapan peygamher­
den6 bahsetmektedir ki hu özellikleri taşıyan insanlar, diğer insan­
lara nasıl örnek olacaklardır. Dolayısıyla gerek Tevrat'ta, gerekse 
lndl 'c.le net bir peygamber anlayışı hulunınamaktadır. Bu yüzden 

1 Kitah-ı Mukad<.ks, Tekvin, 32/23,32, lst. 1993 
2 Kitah-ı Mukaddes, Matta , 25/31 -46 
3 Kitah-ı Mukaddes, Luka, 1/3, Markos, 14/62 
4 Kitah-ı Mukaddes, Tekvin, 19/30-38 
5 Kitah-ı Mukaddes, Tekvin, 12/11-20 
6 Kitah-ı Mukaddes, Krallar, 1, 1 1/'i-8 
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hiz hu konuyu fazb uzatmadan.  hu kadarıyla iktifa ediyoru z .  Çün­
kü hu ı,:a lı�mada bizim asıl  a ınarnrnz, he�eri dü�ünce ile i lfı hi me­
saj arasındaki  i lgiye eğilmek; hunla r arasında ki i lgiyi tespit etmek­
t i r. t lah . peygaınher anlayı�ı ise böyle hir kısaylamaya asla izin ver­
memektedir. 

Bu yüzden biz, özellikle lslam düşüncesi içerisinde nebi ve nü­
büvvet kavramlarını ele almak durumundayız. 

2- Kur'an'da Nebi ve Nübüvvet 

a- Nebi 

Nebi "haber getiren", "haber veren" , "haberci" anlamlarına gel­
mektedir. Kelimenin kökünde hem elçilik yapmak, hem de yüce 
makam sahibi olmak anlamları bulunmaktadır. "7 Her haber verene 
nebi denilmez. Nebilik anlamı itibarıyla yüce bir konuma işaret 
eder. İnsanın bilgi kaynaklarından birisi de Haber' <lir. Bu haber ya 
direkt yaratıcıdan, ya da insanlardan gelmektedir. İşte Nebi, Allah 
tarafından gönderilmiş habercilere verilen isimdir. Allah tarafından 
görevlendirilen habercinin getirdiği haberin üÇ boyutu vardır: 

- Geçmişte olup bitmiştir (önceki resul ve toplumların haberi). 
- Şimdiki zamanda (nebinin yaşamı içinde) devam etmektedir.s 
- Gelecekte olacaktır. (kıyamet, hesap/kitap, cennet/cehennem 

gihi) Haberci bu haberi kaynağından (menbaından) alır ve aktarır. 

Bu durumun şeması da dört unsurludur. -Menba' (haber kayna-
ğı) : Yani Allah (c.c.) .  

- Nebe (haber/olay): Yani vahiyle bildirme 
- Nebiyy (Haberci): Yani peygamber. 
- Haberdar edilenler (İnsanlar/toplum)"9 

Rasul ile nebi arasındaki fark resul kavramının daha genel ol­
ması yani Allah'ın (c .c .)  hem insanlardan hem meleklerden olan el­
çilerini kapsamasıdır. Oysa nebi Yüce Allah'ın insanlardan olan re­
sullerine (elçilerine) verilen isimdir. "Kitap verilen peygamberlere 
rasul, verilmeyenlere nebi denir" şeklindeki yaygın kanaatin yan­
lışlığı bizzat Kur'an ayetleriyle sabittir. Bu yanlışlığın nasıl ve ne şe­
kilde meşhur olduğu ise ayrı bir konudur. 

7 el-lslehftni, 482 
8 Tahrim, 66/1 -3 • .  
9 Vmol Tahsin. Nebi Ra.�uı.  Varidı: dı:rgisi. Ağustos-1991 
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b- Nebilerin Görevleri 

Kur'an a,· ısından baktığımızda nebiler; 

- Kitah a racıl ığıyla anla:ımazlıkları giderirler; müjdeci ve uyarı-
cıdırlar. ıo 

- Kitabı ve Hikmeti öğretirler. ı ı 

- Nur'u gt:tirirler. ı ı 
- Güzel ahlakı tamamlamak için gönderilmişlerdir. ı3 
- Takva sahiplerinin imamı ve alemlere rahmettirler. ı4 

c- Hakim 

Gerek Kur'an'dan gerekse İslam düşüncesinden anladığımız 
kadarıyla Hakim Tanrı'nın ayetleri üzerinde düşünen ve fıtri özel­
likleri ile hakikate ulaşmaya çalışan insandır. Tanrı 'nın ayetleri 
Kur'an'ın ifadesi ile ı5 kainattaki varlıklardır. Kainattaki bütün var­
lıklar Tanrı 'nınhirer ayetidir. Bu noktada insan da Tanrı'nın hir aye­
tidir. İşte hakim, hu ayetler üzerinde düşünen Tanrı-insan ve kainat 
ilişkileri, iyilik-kötülük, i�ade, ölüm, ölümden sonraki hayat, ebe­
diyet insanın kökeni, mukadderatı, doğru ve yanlış vb. gibi konu­
lar hakkında akli yaklaşımlarla hakikati kavramaya çalışan kimse­
dir. Gerçi buradaki akli yaklaşım meselesi İslam filozoftan arasın­
daki değişik şekillerde yorumlanmaktadır ki hu meseleye ileride 
değineceğiz. 

Peygamberlerin Hakimlik yönleri de vardır. Bir rivayette Hz. 
Muhammed'in şöyle buyurduğu aktarılmaktadır. "1lkin ben Al­
lah'ın enfüs ve afükımdaki ayetlerini gözlemlemek suretiyle tevhi­
din gerçekliğin kesin biçimde kavradtm. Sonra aynı gerçeklik va­
hiyle bana teyid edildi. "  Bu tüm peygamberlerin gaybın bilgisine 
müşahede ve tefekkürle ulaştığını göstermektedir. Bu bilgiye ulaş­
tılar ve sonra Allah onları rasul tayin ederek aynı zamanda fiili bir 
bilgiyle llituflandırdı" ı6 Şu ayetler de konuyu aydınlatacak mahi­
yettedir. 

10 Bakara,  2121 3 .  (Ayrıca bkz. Ahzah, 33/45) 
1 1  Cuma , 62/2 
12 Maide, 5/1 5-16 
1 3  "Ben güzel ahlakı tamamlamak i(in gönderildim". Tirmizi, VIII  
14 Enbiya , 21/107 
15 "Ayet; iz: işaret , belirti anlamına gelınek.tedir. Bu anlamda kainat ve insanda Al­

lah'ın birer ayetidir; varl ığının işaretidir; belirtileridir. 
16 Mevdudi Ebu 'l-A'la , Tefhim'ul Kur'an,  Isı . 1987 , i l .  363 
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" Dedi ki :  Ey kavmim görüşünüz nedir? söyh:y in .  Eğer hen Rah­
himden bir belge üzl're isc.:m ve Rahhim hana kendi katından hir 
ra hmcı vermiş de ( hu >  sizin i<,:in gözardı  edi l ınişse . . .  " ı 7 Bu yaklaşı­
ma karşı <,;ıkanlar ellerine.le hunun aksine gösteren deliller olc.luğu­
mı ileri sürmekte ve Hz. Peygaınher'in peygamberlikten önce "Ki­
tap nedir? iman nedir? bilmeyen" lH olarak nite lenc.l irilc.liğini, bunun 
ise yukarıdaki yaklaşıma aykırı olduğunu vurgulamaktadırlar. ı9 

Elbette Hz. Muhammed teklifi anlamda kitabı ve imanı bilmi­
yordu; ancak o da bir insan olarak fıtri bir yönelimle (tekvini) ha­
reket ediyordu. Daha önce de belirttiğimiz gihi, Peygamberler de 
kainattaki ayetler üzerinde belki bir çok insandan daha fazla tefek­
kür eden insanlardı. Kitabı ve imanı bilmemek ayrı, fıtri yönelimle 
belli hakikatleri idrak etmek ayrıdır. kaldıki zaten böyle bir yöne­
lim olmasalunların kitaba ve imana mazhar olmaları da mümkün 
olmayacaktı . 

Hakim ile nebi arasındaki farklardan biri de hakimin ulaştığı 
hakikatlerin Tanrı'nın direkt te'yidine mazhar olmamasıdır. Aynca 
peygamberlerin toplumsal görevleri ve mesajlarının bağlayıcılığı 
sözkonusudur. Peygamberler hu yüzden açık seçik ve anlaşılır hir 
dil kullanırlar ve mucizelerle desteklenirler. İnsana gelen ilham ile 
peygambere gelen vahiy arasındaki fark, vahyin peygambere ilahi 
alemden gelmesi ilhamın ise kişiden Tanrı'ya (hakikate) dönük ça­
baları sonucu oluşmasıdır. Vahiy'de mutlak hir ilişki, ilham da ise 
mukayyed ve sınırlı bir ilişki sözkonusudur. Tabiri caizse nebide 
hem aşağıdan yukarıya hem de yukarıdan aşağıya doğru bir ilişki; 
hakimde ise sadece aşağıdan yukarıya doğru bir ilişki sözkonusu­
dur. Her iki ilişki biçiminde de ilahi bir boyut bulunmaktadır. An­
cak ilham kavramının bu şekilde hir anlam kazanması Kur'an'ın 
nazil olduğu dönemden çok sonraları gerçekleşmiştir. Biz burada 
konunun netleşmesine katkıda bulunması için ilham kavramını 
va h iyden ayrı değerlendirdik .  Kur'an'da ilham w ilka gibi kavram­
lar daha çok vahiy anlamında kullanılmıştır. 

Kur'an-ı kerimde Hakim kavramına uygun düşen kimi kavram­
lar bulunmaktadır. Mesela Ulu 'l-Elbiib20 Zi Hicf".ı  Ulu 'l-Ebsar, Ulu 'n-

1 7  Hud, 1 1/28, (Ayrıca hkz. Hud; 63) 
18 Şlıra, 42/52 
19 Bulaç Ali, 365 
20 Bakara, 2/169, 179, 197 
21 Fecr, 89/5 
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Nııba22 Selim Akıl sabif>leri25 ( kimi fi lozoflara güre -l hvan-ı Safa ve 
lhni IUi::id- > Rasibıln gibi. Hakimler d in  va ·zetmemekte; ancak di­
nin doğru anla::iılması ve ya::janması iı.; in dini metinlerin yonı ımın­
da peygamberlerin varisleri konumunda hulunmaktadııfar. Ancak 
kimi kere Hakimler de yanı l ı rlar. Bu anlayı::;a göre, Nebilerin yanıl­
gıları ilahi otorite tarafından düzeltildiği iı,;in sadece onlar ınasümi­
yet makaınındadırlar. 

Hakimler akıl yürütme yoluyla hakikatın açığa çıkması yolunda 
çaba gösteren kimselerdir. 

Akıl ve akıl yürütme Kur'an'ın perspektifinde çok yönlü;  çok 
hoyutlu bir meseledir. Bu kavramın alanı içerisine kalh, vicdan gi­
bi unsurlar da girmektedir. Ki insanın duyguları ve hisleri de zihne 
bakışını etkilemektedir. Aklın fonksiyonları olarak Kur'an Tefek­
kür, Tedebbür, Tezekkür, Nazar, Tefekkuh, Basar, Sema, Fuad gi­
hi kavramları kullanır. Bunlardan daha önce bahsetmiştik. Ayrıca 
Kur'an'da Akl kelimesi isim olarak kullanılmamıştır. Yunan felsefe­
nin "Akl"a yüklediği anlam ile Kur'an'ın yüklediği anlamın farklı 
olup olmadığı da ayrıca sorulması gereken önemli bir sorudur. 
Kavramları ait oldukları dünya çerçevesinde ele almak ve anlama­
ya çalışmak lazımdır. Kavram kargaşaları ve zihin bulanıklığının en 
önemli sebebi ,  kavramları kendi dünyalarını gözardı ederek ele al­
maktı.r. Sokrates'in Menon dialogunda Menon'a "Her kim olursa ol­
sun erdeme edremi üzerinde düşünmeksizin, Tanrı'nın lütfu saye­
sinde sahip olur demekte ve erdeme sahip olan kimse erdemi tan­
rının lütfuyla kazanmıştır. "24 diye de ayrıca belirterek zihnin dışın­
da ilahi lütufun da bilginin elde edilmesinde fonksiyonel olduğu­
nu vurgulamaktadır. Bu çerçevede "Yunan felsefesindeki akıl ile 
lslam'daki akıl farklıdır" iddiasının da çok üstün körü hir iddia ol­
duğu anlaşılmaktadır. Ayrıca biz İslam filozoflarında höyle hir de­
ğerlendirmeyi bulmamaktayız. Örneğin özellikle akılla a::;k arasın­
da çelişki bulanlar, genellikle filozofları "kuru bir akıl"dan yana ol­
makla suçlarlar. Oysa İslam dünyasında Aristo'mın tavizsiz savunu­
cusu bilinen lhni Rüşd'ün Batı edebiyatı üzerindeki etkisi de göz­
den uzak tutulamayacak bir gerçektir. Dante, Ezra Pound,  Caval­
canli, ]. L. Borges, ayrıca çağdaş arap şfüri Adonis hep lbni 
Rüşd 'ten etkilenmişlerdir. lbni Rüşd şiir ile felsefeyi birleştiren in-

22 T:ihfı' 20/54 
23 ::iuar:i ,  26/89, Saffat, 37 /84 
24 Platon, Menon. (ev. Ahmet Cevizci .  Ankara ,  1989. 62 
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sa n olara k  la nse edi lmişt ir. ı� Bu çerçevede A ristoteles'in de akı l  ve 

a�k a rasındaki  i l i�kiye ba kışı incelenmeye değer bir konudur. 

Bütün hunla rda n sonra ana meselemize tekrar dönecek olur­
sak, a klın g(/rizi ve mılkte_sep akıl olarak ikiye ayrıldığını görürüz. 
Giinzf akıl her insanda doğuştan varolan ve insanı diğer canlıl:ır­
dan ay ıran asıl akıldır. Bunun için fıtri özellikler ve yönelimler hu­
lumıi-. Bütün insanlar Tanrı vergisi olan bu akla sahiptir. Bu akla hu 
özelliğinden dolayı mevhub, matbu ve kuvve-i kud'>iyye adları da 
verilmiştir. 26 Müktesep akıl ise giirizi aklın kullanılmasıyla kazanı­
lan akıldır. Sezgi , deney, düşünme ve öğrenim yoluyla oluşan bu 
tür akla mesmu, müstefad ve tecrübi akıl adı da verilir.27 Müktesep 
akıl ile elde edilen bilgiler çevresel faktörlere dayandığı için insan­
ların farklı düşünmelerinin sebebi budur. İşte bu aklın çevresel fak­
törleri aşıp değişmez hakikatle buluşması için nübüvvet müessesi­
ne ihtiyaç vardır. İslam filozofları da ileriki ıbölümlerde belirteceği­
miz gibi bu konunun altını önemle çizmişlerdir. Ancak bu noktaya 
gelmişken bu konuda önemli yaklaşımlarda bulunan Gazali'nin 
akıl ve vahiy ilişkisine bakışını incelememiz yerinde olacaktır. 

3- Gazali'de Akıl/Vahiy ve Nübüvvet 

Gazali genelde filozofları tekfir etmesi (kafir sayma) ile bilin­
mektedir. Gazali filozoflarla yirmi konuda ihtilaf etmiş bunlardan 
üçünde onları tekfir yolunu seçmiştir. Onun filozoflardan ayrıldığı 
noktalar hep zikredilmiştir de onlarla birleştiği; buluştuğu noktalar 
nedense pek zikredilmemiştir. Oysa meseleye bir de bu çerçeve­
den bakılsaydı hem Gazall'nin düşünce yapısı daha iyi kavranacak, 
hem de onun tekfirinin niteliği daha sağlıklı anlaşılacaktı. 

Bize göre Gazali filozoflarla önemli konularda beraberdir. An­
cak bunu biraz farklı bir üslüp ve biraz farklı kavramlar kullanarak 
ortaya koymaktadır. Özellikle akıl/vahiy ilişkisinde, peygamberli­
ğe bakışta, hakim diye nitelenen insanların konumlarını ortaya ko­
yuşta hep filozoflarla benzer yaklaşımları paylaşmıştır. 

Gazall'nin akıl ve vahiy il işkisinde öne çıkardığı en önemli -hat­
ta ana- kavram nur kavramıdır. Gazali akıl ve vahiy bütünlüğünü 
nur kavramı çerçevesinde ortaya koymaktadır. 

25 Aleksit: Branko, �iir  ortamı:  ilmi Rüşd'ün !kıtı Edehiymına Etkisi Üzerine, çev .  
Mur:ıı Çall ı ,  Aşiyan dergisi Ekim, 1997, 

26 Yavuz, Yunus, Akıl ( Kelam), 0 . 1 .A.  11/244 
27 Yazır. I. 'i66. 568 
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(laza li'ye göre a kıl otonom hir yapıda değild i r. Akı l  en üstte ; 
ya radandan ya nsıya n l)ir 1 1 ıh'd u r. Oolayısıyla insa na dlisen hu 
1 1 1/ t'un üstünü öıtmemekl ir. Ya ratıcıdan ya nsıyan n ü r'da n varlıkla r 
kademe kademe pay alırla r. Nıh'un kaynağına en ya kın olan on­
dan daha fazla pay al ır. Peygamberler hu nür'un yanan kandilleıi­
dir. Bu çerı,;evede şunları söylemektedir. 

- "AllahG Teala akla Nılr adını verir. 
- Allah göklerin ve yerin Nunıdur. Nurun temsili sanki hir miş-

kat. "28 

Nur akıl demekse; Allah göklerin ve yerin nuru ise hu yaklaşım 
Allah'ı (c.c) ilk akıl olarak kahul etmek anlamına gelmektedir. Ga­
zali devamla şunları helitmektedir. "(Yüce Allah) Akıldan elde edi­
len ilme ise ruh, vahiy ve hayat adını vermiştir. " 

"işte biz, sana da böylece emrimizden bir ruh vah yettik."  29 
"Hem bir adam ölü iken biz onu diriltmişiz ve kendisine bir Nur ver­
mişiz, insanlar içinde onunla yürüyor. "30 

Hak Teala zulmeti aydınlık ve karanlığı zikretti; aydınlıktan ilmi 
karanlıktan cehaleti murad etti . Nitekim AllahG Teala huyuruyor: 
"Onların karanlıklardan aydınlığa çıkanr. "3ı  

Akl'ın nur olmasının yanısıra Gazali iman ve ilmi de nur olarak 
değerlendirmektedir.32 Ayrıca Nübüvveti de Nur kavramı ile izah 
etmektedir.33 

Meseleyi özetleyecek olursak; Gaziill özellikle Mişkatü '/-Envar 
adlı eserinde aklın ilahi alemden yansıyan hir nur olduğunu belir­
terek kainatın bu nurdan aydınlandığını vurgulamıktadır. Bu yak­
laşım onun hem akıl ve vahiy arasındaki hağın hoyutlarını, hem de 
İslam filozofları ile buluştuğu ortak noktaları ortaya koyması açı­
sından önemlidir. Şimdi hu yaklaşımını ele alalım. 

" . . .  Nılr vasıtas ıyla çeşitli marifetler yaratıklar üzerine saçılmak­
tadır. Biz hunu Allalı 'ın (c .c . ) Muhammed (a .s . ) ' i  Siracen Müniren 
diye adlandırmasından anlayabil iyoruz.  Peygamberlerin hepsi hi-

28 NCır, 24/35, Y;ı lnız Gazalf hu ayeti ele al ırken hu ayetteki 111/r kavr:ı ınını akıl 
olarak yoruınlaınakta<lır. Dolayısıyla Yüce Alhıh'ı <la akl-ı evvel olar:ık kabul et­
miş giirünınekte<lir. 

29 Şür:ı, 42/52 
W En'aın, 6/122 
31 Gazali, ihya , çev . Ahmet Serdaroğlu ,  Ankar:ı , 1 97'1 . 110 . 
. �2 Gazali, Mişkat 'ul-Envar. s. Wi, Kahire, 0 383) ın . 1964 
33 Gazzali ,  a .g .e . ,  51 
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rer kandildi r. Alimler de öyledir. Ama peygamberlerle alimler ara­
sında çok büyük farklar vardır. 

Kişi gönlü ndeki ateşi dü nyadaki ru hlardan almaktadır. Bu ruh­
lar da Hz.  Ali ve lbn-i Abbas (Allah her ikisinden de razı olsun) ' ın 
şöyle tarif ettikleri l.İvl i lahi ruhtur: "Allahlı Teiila'nın bir meleği 
vardır ki bu meleğin yetmiş tane yüzü vardır, her yüzde de yetmiş 
hin dil vardır}4 Bu melek hu dillerin bütünü ile Allah'ı teshih et­
mektedir. Bu melek hütün meleklere hedel olarak kahul edilmiş 
olup kıyamet günü şöyle denecektir: "O gün Cebrail ve melekler 
saf halinde duracaklar"35 Bu ruhtan yeryüzü kandillerinin ateş al­
dığı sayıldığına göre hu ruhun henzeri, ateşten başka hir şey değil­
dir. Bu ateş de ancak Tlır dağının yanında görülebilir.36 

Gazal'i burada vahiy meleğinin yeryüzüne ilahi alemden nı1r 
(akıl anlamında) taşıdığını vurgulamakla melek ile akıl arasında ir­
tibat kurmaktadır. Bu da İslam filozoflarının faal akıla yükledikle­
ri anlam ile örtüşmektedir. Gazal'i devamla şunları söylemektedir. 

" . . .  Semavi nurlar ve onlardan hu nlırları iktibas eden yeryüzü 
aydınlıkları arasında bir tertip ve sıralama yapacak olursak şöyle 
diyebiliriz: Kaynağa en yakın olan, nı1r ismini almaya en layık ola­
nıdır. Çünkü O, en yüksek rütbededir. Bu nlır'un yeryüzündeki 
yansımasının sıralanmasını da şu örnekle açıklayabiliriz. Ayışığı bir 
evin penceresinden giriyor, duvardan, asılı bir aynaya yansıyor. Bu 
aynadan da ışık karşıdaki başka hir duvara aksediyor. Sonra bu du­
vardan yer aydınlanacak şekilde yere yansıyor. Bilinmektedir ki 
yerdeki aydınlık duvardakine tabidir. Duvardaki de aynadakine, 
aynadaki de Aydaki aydınlığa, Ay'daki aydınlık da Güneş'deki ay­
dınlığa tabidir. Çünkü aynadaki nur ondan yansımaktadır. Bu dört 
nur en üstün ve en mükemmel hir şekilde hirhirleriyle bağlantılı­
dır. Ve hu nür'ların herhirinin sınırını aşmayan helli hir makam ve 
özel hir derecesi vardır. 

B ilmel iyiz ki ,  hakikat gözüyle bakanlarca i lahi nürlann bu ter­
tip üzere olduğu a n laşı lmıştır. Ve ımıkarreb ( yakında tutu lan , değer 
veri len) en uzakdaki nür'a en yakın olandır. .. 57 

.�4 Gazali'nin Akıl ill:' ınell:'k arasındaki i l işkiyi bu şekilde ortaya koyması lslaın tüozof­
larının faal akıl gürüşü ile üıtüşen yaklaşımlardır. Bu konuda Farabi'nin görüşleri 
öneml id ir. bu gi'ırCışler için bkz. Olguner Fahrettin,  Far.ıbi, lzmir, 1993, 142 

�'i Nebe, 38 
.�6 Gazali. 'i 1 .  52 
;ı Gazali. a .g.l ' . . '1.1> 
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Bu ya klaş ımıyla cıa zfıll ak l ın anlamını  geniş letmekte; aklın i la­
hi alemden yansıd ığın ı bel irtmektedir. Aynca akı l  ve vahiy arasın­
da uyumsuzluk idd i a la rı na da ÖP.emli bir ceva p vermiş olmaktadır. 
Ancak bütün hu ya klaşmı lanna rağmen Gaza ll'ye göre Allahlı Te­
a lanın f üem le il işkisi konusu daima insanın anlama yetisini aşan hir 
konu olmuştur. Bu çerçevede füemin nasıl yaratıldığı konusundaki 
süpekülasyonlar anlamdan yoksun ve açıklanmasını mümkün ol­
mayan hususlardır. Bu husus tümüyle açıklansaydı. O yaratıcı ol­
mayacaktı. İnsan idrakinin kendisi bu fiilden yaratılmışsa Allah'ın 
yaratma fiilinin niteliğini kavraması mümkün olabilir mi? Bu nok­
tada insandaki hakikatı kavrama yetisi olan "aklın faydası bize nü­
büvveti tanıtmak, peygamberleri tastik ettirmek ve nübüvvetin 
doğruluğuna şehadet ettirmek, nübüvvet gözüyle idrak edilen sır­
ları anlamaktan aciz olduğunu itiraf ettirmek, bizi elimizden tutup 
körleri rehberlerine , şaşkına dönmüş hastaları şefkatli doktorlara 
teslim eder gibi nübüvvet makamına teslim etmektir. İşte aklın hu­
dudu, anlayacağı ve yürüyeceği yer buraya kadardır. "38 

Gazali'nin akla çizdiği çerçeve açısından baktığımızda aklın 
gerçek mecrasına kavuşmasının nebevi kılavuzluk ile gerçekleşe­
ceği hususu belli bir zemine oturmaktadır. Çünkü ancak nübüvvet 
ile ilahi alemden yansıyan nur açığa çıkacak ve insanları aydınla­
tacaktır. 

Gaziili'nin insan aklının aşkın alemle ilgili meselelerde sınırlı ol­
duğunu ve son sözü söyleyemeyeceğini vurgulamasına rağmen 
onun ortaya koyduklarının akılla elde edilen bilginin bir eleştisiri 
olduğu yolundaki yaklaşımlar da yanlıştır. Genel olarak Gazali'nin 
akıl ile sezgiyi birbirini bütünleyen unsurlar olarak ele aldığı söy­
lenebilir. 

Tabiattaki ilk anda akla aykırı gibi g3rünen kimi olağanüstü 
olaylar karşısında (mucizeler) Gazali'nin yaklaşımı mucizelerin ta­
bii olduğu noktasındad ır. Ona göre mucizeler tabii, taöıatın kendi­
si de mucizevid ir. Bu da aklın idrak gücü noktasında önemli bir ba­
kış olarak görülmelidir. 

Gazali aklı fıtri olarak doğnıyu görme yetisi olarak da kabul et­
mektedir. "Cehaletleri sebebiyle hayvanlara benzeyen kimi kavim­
ler bile fıtri olarak büyüklerine hürmet ederler. Yine aklın üstün 
değerindendir ki ; peygamber efendimize suikast için yoluna çıkan 

.38 Gazali, el-ft!ıınkız, 1 1 2 
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inatı.;ı la r onun parlak simasına ba kıp nübüvvet ve akı l  nünımı giir­
düklerinde hu i�ten vazgeçtikr. ·· .N 

c;azf üi'ye göre Ku r'an-ı Kerim a kıldan elde edilen i lmi de ruh, 
vah iy ve hayal d iye nilelendirmi�t i r. Ve �u ayeti zikret miştir. "hile 
biz, sana da böylece emrimizden bir ruh vahyenik . "4o 

Bu da yukarıda da belirttiğimiz gibi filozofların faal akılı Cebra­
il ya da vahiy meleği olarak nitelemelerine paralel görüşler olarak 
öne çıkmaktadır. Çünkü Kur'an'da Cebrail için kinİi kere nıh ifade­
si kullanılmıştır. 4 ı Gazali'nin Kur'an-ı Kerim'de geçen ruh ifadeleri­
ni akıl olarak ele almakla aynı şeyi söylediği kanaatindeyiz. 

Gazall'ye göre aklın dört manası bulunmaktadır: 

1- bısanlar diğer canlılardan ayıran haslet. 

"Akıl kendisine has vasıf ile şekil ve renkleri göstermekte, diğer 
cisimlerden ayrılan ayna ile sırrı gibidir. Göz de böyledir. Görme­
ye istidadı olan heyet ve sıfatları ile cepheden ayrılır. Akıl garizası­
nı ilimlere nispet etmek, gözü görmeğe nispet etmek gibidir. İlim­
lerin inkişafını sağlamakta Kur'an ve şeriatın akla nispeti güneş ışı­
ğının göze nispeti gibidir. Kur'an güneş ışığı, göz akıldır.42 

2- Küçük bir çocuğun caiz olan şeyleri caiz, muhal olan şey­
leri de muhal kabul etmesi. İkinin birden çok olduğunu, hir ada­
mın hir anda iki yerde bulunamayacağını bilmesi gihi zaruri ilim­
lerdir. 

3- Tecrübelerden elde edilen ilim de akıldır. 

4- O gariziinm bir dereceye yükselmesidir ki bütün bu işlerin 
neticesini anlar ve akibeti tehlikeli olan bu gibi muvakkat lezzet­
lere davet eden şehvetleri yener. 

Bu sayı lanlardan ilk ikisi doğal diğerleri kesbidir. Gazali birin­
ci lere jitri akıl diğerlerine de kesbf akıl demekte; hu konuda l Iz.  
Ali 'nin ( r.a . ) şu sözünü nakletmektedir. 

"Biri doğal diğer kesbi iki akıl buldum. Görmeyen göze güneş 
ışığının karı olmad ığı gihi fıtri akıl olmadan . keshinin karı olmadı-

39 Gazali ,  lbytt, ı ,  Hah, 7, lsı . 1974 , 1 
40 Şura .  42/52 
4 ı Kadir. 97/4 
42 Gaza l i 'n in hu iirneği Fa rahi 'nin bal akl ı  güneşe, hilkuvve aklı ise giize henzeı­

ıııesi ı ı i  (ağrışı ırıııa ktadır. Bkz. F:ı ra l ıi ,  M. Fazıla , lsı . 1956 
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ğını hiklim"' 1.ı Bu da bizim ötedenheri siiylemeye <.;alışt ığımız me­

selenin anlaş ı lmas ında i"ınemli bir yak la � ı nıd ır. Yani  i lahi <.;ağrı fı t ri 
temel üzerinde a n la m  kaza nmaktadır. 

Ayrıca Gazfüi hu konuda Rum suresi < 30/30. ayetini zikrederek 

Yüce Allah ·a " kiilı7 bela' da verilen sözün di l lerin sözü değil akı l la­

rın ;  fıtratların sözü olduğunu belirtmek ted ir. 44 lnsanl:ırdan kimisi 
fıtratından yüz çevirdi ; unuttu . Bu yüzden Allahlı Teala lliihi çağrı­
ya tezekkür ismini vermiştir. 45 Tezekkür ( hatırlama) iki çeşittir, ön­
ceden hatırda olan şeyi unuttuktan sonra hatırlamak. Diğeri de ya­

radılışta kendisinde mevcut olan bir şeyi hatırlamaktır. Bunlar ba­
siret nunı ( kalb gözü) ile görürler. "46 

Gazali akıllı olmakla imanlı olmak arasında kopmaz bir bağ bu­
lunduğunu vurgulamaktadır. Şeriatın akıl olmaksızın anlamının ol­
madığını belirtmektedir. "Şeriatın doğnıluğu akıl ile değil iman nü­
nı ve yakin gözü ile bilindi diyenin sözünde kıymet yoktur. Zira 
akıl demekle onların yakın gözü ve iman nunı dedikleri şeyi kas­
tediyonız. . "Akıl öğülmeye layıktır. Eğer öğülen peygamberin ge­
tirdiği Şeriat ise bunun doğruluğu ne ile bilinmiştir? Eğer yerilen 
akıl ile bilindi ise böyle akıl ile bilinen de mezmumdur. 47 Gazali 
Fuad kavramını da kalb gözü olarak ele almaktadır. 

İslam filozoflarının hakime yükledikleri anlama bir başka kav­
ramla da olsa Gazali'de de rastlamaktayız. Gazali aklın önemini an­
latırken "Cemaati arasında alim, ümmeti ara'>ında peygamber gibi­
dir. "48 hadisini zikreder. Bu da lslam filozoflarının hükemaya yük­
ledikleri anlam ile örtüşmektedir. İslam filozofları bu yüzden nass­
ları te'vil yetkisini hükemada görmektedirler. 

Sonuç olarak Gazfüi'nin hem aklı hem vahyi aynı kaynağa bağ­
layarak akıl/vahyin birbirini bütünleyen unsurlar olduğunu beliıt­
tiğini söyleyebiliriz .  Çünkü ona göre akıl <la, vahiy de nübüvvet de 
Yüce Allah'tan yansıyan birer nu1tlur. 

Bunları belirttikten sonra Din ve Felsefe ilişkisi çerçevesinde 
Nebi ve Hakim kavramlarını irdeleyebiliriz .  

43 Gazali, ihya, 1 ,  Bah,  7, 216 
44 Gazali, a.g.e . ,  209 
45 Bakam, 2/22 1 
46 Gazali, a.g.e . . 220 
47 Gazali, a .g.e . . 15  
48 Gazali, a .g.e . ,  l 
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4- Din/Felsefe İlişkisi Bağlamında Nebi ve Hakim 

Geçen bölümde de açıklamaya çalı::;tığımız gibi "Nebi"' ; Allah'ın 
insanları n  içinden insanl�ı rı uyarmak için gönderdiği haberci ve re­
sullere verilen genel addır.49 " İnsanlar tek hir ümmet idi. Allah ne­
bileri müjdeci ve uyarıcı/korkutucu olmak üzere gönderdi . . . "so 

Bu yaklaşıma göre Tanrı her dönemde insanları uyarni.ak üzere 
hazı e lçilerini (nebiler) göndermiş ve onlara hak kitaplar indirmiş­
tir. Ancak insanlar zaman zaman kendilerine gönderilen hu mesa­
jı çarpıtarak asli özelliğini yok etmişlerdir. Si 

Kur'an-ı Kerim'in beyanına göre Tanrı nebilere sadece kitap de­
ğil, aynı zamanda, "Hikmet" de vermiştir. Bu nedenle "Allah ara­
nızdan size Kitabı ve Hikmeti öğreten ve sizi tezkiye eden bir elçi 
gönderdi . . . "52 denilmiştir. Demek ki peygamberlik misyonu salt ki­
tabi tebliği değil, yanısıra hikmet ve tezkiyeyi53 kapsamaktadır. Bu 
noktada düşüncelerin yaklaşımların kitabi olması salt kitap metin­
leril'}in ifade edilmesi ile değil, hikmet ile, peygamberi pratikle 
mümkündür. Zaten anladığımız kadarıyla nebileri hakimlerden 
ayıran ve önemli özellik onların model insan olmalarıdır. Model ol­
ma, onların yaşantılarının inananları bağlayıcı olması demektir. 
Hakimler rehber olabilirler; ancak nebiler modeldirler . .  Model ol­
mak ayrı, rehber olmak ayrıdır. Nebilerin model olması Tanrı'nın 
kendileriyle özel bir vahiy biçimiyle ilişki, kurması sebebiyledir. 
Hakimlerin ulaştığı hakikatler ile Neb1lerin ki aynı olmasına rağ­
men, Nebi şeriat getirir; ama Hakim şeriat koyamaz ve söyledikle­
ri direkt olarak Yüce Allah'ın te'yidine mazhar olmayabilir. Bu da 

49 Kur'an'ın beyanına göre Yüce Allah'ın iki tür elçisi vardır. Bu elçiler (rasuller) 
meleklerden ve insanlardandır. Nebi insanlardan olan rnsullerin ortak adıdır. 
(bkz. Bakara, 2/213 

50 Bakarn, 2/213 
51 Tahrif ve sebeplerini daha önceki biilümlerde açıklamıştık. (hkz. Kur':ln'da Hik­

met hölümü) 
52 Al-i lmrnn, 3/Hi4, Cum'a, 62/2 
53 Tezk�ye: Zeka, zekka (artma; çoğalma) kökünden gelen tezkiyenin bir anlamı 

da temizleme, paklama, arıtmadır. (Bkz. Müfredat) Nefsin tezkiyesi olarak 
Kur':ln'da geçen kavram nefai her türlü günah ve i�yan kirlerinden temizlemek 
anlamına geldiği için (bkz. Şems 9ın-ıo) nefsi temize çıkarımı anlamında da 
(hkz. Necm 53/32) kullanılmıştır. Peygamberin insanları arındırması, onlardaki 
saf fıtratı dejenere eden çevresel etkenlerden; yani yanlış düşünme ve yaşama 
biçimlerinden kurtarması anlamına gelmektedir. bunu da onları Kitabı ve hik­
meti öğretmekle yapmaktadır. kitah onların yanlış kanaatlerini, hikmet ise yan­
lış yaşaımı biçimlerini doğruya di\nüştürmektedir. 
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model olarak seçilmiş olmaları sebebiylec.l ir. Yüce Allah nebilerle 
özel bir ilişki biçimiyle irtibat kurmaktadır. Bu ilişki biçiminin en 
bel irgin yanı Kitabi vahiydir. Ancak nebiler kitabi vahyin yanında 
hikmet ile de donatılmışlardır. Onların hakim özell ikleri kitabi vah­
ye anlam verdiği gibi evrensel hikemete de anlam vermektedir. 
Buradan anlaşılan en önemli nokta -;,übüvvetin hikmeti de ayakta 
tutmasıdır. Yani nübüvveti sadece kitabi tebliğ olarak algılamamak 
gerekmektedir. Kimileri felsefi/düşünsel çabaların kitabı ölçü ala­
rak tashih edilmesi gerektiğini savunmaktadırlar. Ancak ilk elde 
sağlıklı gibi görünen bu yaklaşım aslında bizi çok değişik bir çık­
mazın ortasında da bırakmaktadır. Çünkü bir düşünceyi destekle­
mek için Kur'an metnini delil getirilmesi o düşüncenin Kur'an'i ol­
ması anlamına gelmez. Yani Kur'an ayetlerini kullanmak Kur'an'! 
olmak anlamına gelmez. Bu noktada Kur'an! olmak çoğu kere hik­
met ile mümkün olmaktadır. Tarihte İslam dünyasında ortaya çı­
kan her ekol kendi haklılığına mutlaka Kur'an'dan deliller getir­
miştir. Ancak Kur'an delil getirilerek bir çok zulüm de işlenebilmiş­
tir. Hikmetsiz bir Kur'an anlayışı Kur'an'! yaklaşımın uzağına ite­
cektir insanlari. İşte bu noktada nebilerin tarihi pratikleri ve hikmet 
doğrunun ortaya çıkmasında önemli bir işlev görecektir. Bu işlev 
insanlarda çevresel etkenlerle oluşmuş bulunan zihniyeti asli te­
meline irca edecektir. 

Zihniyet insanda çevresiyle etkileşimi sonucu oluşmuş bulunan 
kanaatlerdir. "Bilgi kuramı (epistemolojı) açısından zihniyet, insan 
aklının algılama biçimidir . . .  Aklı,  genellikle karşılaştığı soruları da­
ha önce cevapladığı sorular çerçevesinde ele alır ve bunlara böy­
lece cevaplar vermeye çalışır . . .  Bu cevapların tümü hep birden zih­
niyet dediğimiz dünya görüşünü oluşturur. İşte aklın herhangi bir 
sorunu algılama biçimi, oluşturduğu hu dünya görüşüne göre dü­
zenlenir. "54 Yani insanlar karşılaştıkları yaklaşım biçimlerini edin­
miş oldukları zihniyetleri çerçevesinde algılar ve anlamlandırmaya 
çalışırlar. Kur'an'ın çizdiği çerçevede insanların çevresel etkenlerle 
oluşmuş olan zihniyetlerini onlarda bulunan fıtri temayülleri açığa 
çıkararak düzenler; aydınlatır. Peygamberlerin en ö.nemli misyonu 
hudur. Ayrıca nübüvvet fıtratta bulunan ham özü doğruya kanali­
ze eden bir eğitim müessesidir. İnsanın fıtratında bulunan kimi te­
mel dürtüleri doğru b

.
ir hedefe kanalize eder. Mesela başkalarına 

yardım etme, bağışlama dürtüsünün, ne sefihliğe, ne de cimriliğe 

54 A�·ıkgen�· Alparslan, Bilgi Felsefesi, lst. 1992, 326 
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diinüşmeınesini  sağlar. Bunu sa ldırganl ık ,  sevme. tapınma k:in de 
siiyleyehi l i riz .  Housseau ·nun ded iği gibi "i nsan doğa hal inde ya.�a­
ma k i\: in gereken her şeye irnüdüsünde sahipt ir. Toplumda yaşa­
mak için gerekli olanlara ise ancak işlenmiş hir akı lda sahip olabi­
l ir . .. �� işte a kl ı  işleyen hu nebevi misyondur. Bu misyon hem saf fıt­

ratı açağa çıkarma k, hem insan ların akıllan üzerindeki perdeleri 
kaldırmak işlevini görmektedir. Yani nühüwet müessesi insanları 
ıslah eden bir müessesedir. Oysa Hakiniler belki insanlığa hüyük 
hizmetlerde hulunımışlardır; ancak hizmet ayrı ıslah ayrıdır. Örnek 
verecek olursak, hizmet bir insanın çevresindeki pislikleri temizle­
mek iken; ıslah çevreyi başkalarını rahatsız etmeyecek şekilde te­
miz tutma tutumunu kazandırma işidir. Aşağıdaki ayette de hu vur­
gu öne çıkmaktadır. 

"Andolsun ki Allah, mü'minlere büyük lütufta bulundu; Zira daha ön­
ce apaçık bir sapıklık içinde bulunuyorken onlara kendi içlerinden 
kendilerine Allah'ın ayetlerini okuyan, kendilerini temizleyen ve ken­
dilerine kitab ve hikmeti ö�reten bir elçi gönderdi. "50 

"Peygamberlerin getirmiş olduğu hiç bir şey insanın ona karşı 
lakayt ve tarafsız olduğu şeyler değildir; aksine, tamamen insanoğ­
lunun yaratılışı ve zatının gerektirdiği şeylerdir. Peygamberler, bir 
çiçek veya ağacı yetiştiren bahçıvana benzerler. Çiçek ve ağaçta 
özel bir istidat, yani özel dunıma bir temayül vardır. Eğer bir bah­
çıvan bir kayısı çekirdeğini yere ekiyorsa, bu çekirdek aynı zaman­
da hurma veya vişne olmaya müsait ve bu türlere eğilimli bir var­
lık değildir. Keza bahçıvan da onu bir hurma veya vişne olarak ye­
tiştirme yetki ve seçeneğine sahip değildir. İnsanda adına fıtrat de­
nilen özel bir eğilim türü vardır. Peygamberlerin gönderilmesi ola­
yı insanoğlunun yaradılışındaki bu eğilime verilen olumlu bir ce­
vaptan ibarettir. Gerçekte insanoğlunun yaradılışı gereği aradığı ve 
arayabileceği her şeyi peygamberler ona sunmuşlardır. "57 Eğer in­
sanda hu fıtrat olmasaydı ilahi çağrının ve nebevi misyonun bir an­
lamı kalmazdı . 

Bunların yanında Peygamberler insanların yaratıcıya nasıl iba­
det etmeleri gerektiğini öğreten birer öğretmendirler. Zeyd lhn 
Amr İbn Ni.ifeyl için lbni Hişam'da şöyle bir rivayet geçmektedir. 

55 Rousseau J .J . ,  insanlar.ırası Eşitsizliğin Kaynağı, �:ev .  R;lsilı Nuri i leri, lsı . 1995, 
1 17 

56 Al-i lmran, 3/164 
57 Mutalıhari Murtaza , Fıtra t ,  Çev. Cafer Kırım, lst. 1 992. 1 60-161  
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Zeyd he l ini Kahe'nin duva rına yaslaya rak ded i ki :  " Ey Kurey.� hal­
k ı .  nefsi kudret dinde olan J\l lah 'a yemin olsu n k i ,  henden başka 
hi�.'hir in iz l hrahi ı ı ı dini ü zere deği ldir" ,  sonra d iyord u  ki; "J\l lah' ım,  
sana hang i şek ilde ibadet edersem daha iyi olacağını bi lm iş o lsay­
dıın üyle ibadet ederdim , ancak bilmiyorum ki . . "58 ibadet ler nıhl 
arınman ın en önemli etkenidir. Nübüvvet insanlara yaradıcıya iba­
detin nasıl yapılacağını öğretir. Bu konuda insanlan eğitir. Nübüv­
vet olmazsa o zaman kimi fi lozoflar "ruhen hasta olan toplum fert­
lerini yargıçlara, bedenen hasta olanları ise doktorlara öldürtmek 
suretiyle sağlıklı bir toplum oluşturmayı düşünebileceklerdir. 59 

Kur'an'ın bir ismi de Furkan'dır ki, doğruyu yanlıştan ayırt 
eden demektir. Ancak doğnı ve yanlış çevresel etkenlerle birbirine 
karıştığında, Zikr ile insana doğrunun ve yanlışın ölçüsü verilebi­
lir. Bu anlamda Furkan, Kur'an'dır. Kur'an ise ne hikmetten ne de 
kainattaki işaretlerden (ayet) bağımsız değerlendirilemez. Kur'an 
hu yüzden Kainata da "Kitab" demektedir.6o Kur'an'da insan da, 
kainattaki her bir varlık da birer ayet olarak nitelendirilir.6 ı 

Öz olarak söylemek gerekirse, nübüvvet Yüce Allah tarafından 
insanlardaki insani özü ortaya çıkarma misyonudur. Hakim L'>e 
kendisine nübüvvet görevi verilmemekle birlikte, nübüvvetin ge­
tirdiklerine hikmet ile ulaşan (ki buna lbn Rüşd, "Burhan" da de­
mektedir) kişidir. Bu noktada Hakim fıtri ve akli melekelerle nü­
büvvetin getirdiklerinin sağlıklı bir şekilde anlaşılmasını sağlarlar. 
Mesela Hz. Muhammed "Ben hikmetin eviyim, Ali de onun kapısı­
dır. "62 buyurmuştur. Ayrıca Hz. Muhammed'in Hz. Ali'ye "Ben 
Kur'an'ın tebliği (tenzili) sen de te'vili için savaşacaksın. "63 diye 
buyurduğu rivayet edilmiştir. Yani bu rivayete göre Hz. Ali 'ye Hz. 

58 i lmi  Hişam, es'Ssiretü'n-Nebeviyye , M ısır, 1 955, 0375), 1 , .  225 
59 '' . .. işte devletimizde biiyle hekimler biiyle yargı(lar bulunacık .  Bunlar yurttaş­

la r arasında , b edenleri ve ideri doğuştan iyi olanlara lxıkac;ık ,  iyi olmayanlara 
gelince, bedenleri bozuk olan la rı hekimler bırakacak ölsün. k leri ya rad ıl ıştan 
ki'ıtli olanlara gel ince , onla rı da y; ı rg ıdar iildürecek değil mi? 
-Eveı galibe kiitli olanlar için de. devlet içinde en iyi yol . .  '· P laıon, Devlet .  lst . 
1 995, 99 

60 Kiıab Kavramı:  Kainat Kitabıd ır. l 'eyganıberler insanın Kainatı doğru okumasını 
sağlayacak yetilerini açığa ( ıka rmak i(in günderilmişlerdir. 

61 Ayet kavmını: Ayet, iz ve işaret anlamla rına gelmektedir. Kainat Alla l ı 'ın ayet­
ler iy le dol u d u r. Bu ayetler Al lah ·ın varl ığının ve birl iğinin delillerid ir. hunlar, in­
san. ta biatta k i varlıkla r. ıarihte yaşamış eski şehirler vhg. Al lah' ı  ve O'mın kud­
ret i n i  gi'ısteren işareıkrdir. l ıkz.  '\0/23-24 , 29/34-35 

61 Tirnıizi, Menkıbe, 68 
63 Nesa i . Hadislerle Hz. Al i ,  lsı. 1 992. s . 1 25.  Ayrıca bkz. Ahmed h. H;ınhd. I I l/3 1 ,  

1 : sdu 'l-Gabe, IY/32,  Goldzilıer lg ı ıaz . lslf üıı Tet:�ir Ekol leri . l sı .  1 997 . . �Ü3 



1 1 8 Pe_w�amher ııe Filozrf 

Muhammed "Sen K ur'an'ın hedefi dışında ki yaklaşımlara karşı mü­
cadele edeceksin" demektedir. Kanaatimce Hz. Ali 'nin hikmetin 
kapısı olması hu şekik.le izah edilmelidir. Eğer Hakimler olmasa 
nübüvvet .binasın da ayal<.ta kalamaz. Hakimler Kitab'ın yanlış yo­
nımlarla maksadı dışında yerlere taşınmasına engel olduklarından 
dolayı nübüvvetin getirdiklerinin sağlıklı bir şekilde yaşatılmasını 
sağlarlar. Bu yüzden thni Rüşd de te'vil yetisini sadece hükemaya 
has görmektedir. Örneğin thn Bacce'ye göre Peygamber kendisiy­
le Faal Akıf14 arasında bütün perdelerin kalktığı kimsedir. Bu nok­
tada filozoftan (hakimden) üstündür. Filozof (Hakim) kimi kere 
hakikati hulamayahilir; ancak hu peygamberler için sözkonusu de­
ğildir. Onlar değişmez hakikatın bilgisine ulaştınrlar. Nehl'ı:ıin filo­
zoftan bir farkı da Birı1ni'nin dediği gibi "insanlar arasındaki düş­
manlık, ancak bir peygamberin, bir ilahi elçiden tebliğ ettiği ilahi 
bir kanun ile yenilehilir. "65 Yani nübüvvet insanlar arasındaki ihti­
lafları giderici bir işleve sahiptir. Nübüvvet bir önderliktir; ancak 
yanında hikmet bulunan bir önderliktir. Hikmetsiz önderlik insanı 
yanlışlara sürükleyen bir işlev görecektir. Ayrıca hakimin bilgileri­
nin kendisini bağladığı söylenmiştir ki bu da tartışılır. Çünkü bir in­
sanın ortaya koyduğu yaklaşımlar eğer "hikmet" ise hu elbette 'ev-

. rense! ve genel-geçerdir. Ancak Hakimlerin ilahi sevk ile bilfiil 
kontrol edilmediklerinden, ortaya koyduklarını hem evrensel hik­
metin hem de Nübüvvetin getirdikleriyle ölçmek ve değerlendir­
mek gerekir. Eğer hakimin bilgilerinin kendisini bağladığını söyle­
yenler onların model olmadıklarını söylemek istiyorlarsa bu doğ­
nıdur. Daha önce de belirttiğimiz gibi model insan nehl'dir, hakim 
ise rehberdir. Bu konuda Molla Sadra hikmetin üç temel üzerine 
oturduğunu belirtmektedir; hunlar" akli sezgi ya da aydınlanma 
( keif, ya da zevk, yahut işrak), akıl ve rasyonel çıkarım (zihin ya da 
istidlal), ve din ya da vahiy (şeriat ya da vahiy) Demekki hikmet 
ötedenheri belirtmeye çalıştğımız gibi salt insanın düşünsel çaba­
larıyla ulaşabileceği bir sonuç değildir. Ama insan kimi kere i<,.· ay­
dınlanma ile, kimi kere zihni istidlalle , kimi kere de nübüvvet i le 
hi kmet'e ulaşabilir. Bu noktada nebiler ve hakimler aynı evrensel 
genel-geçer hakikate işaret ederler. Bu konuyu gerek lbni Sina ge­
rek lbni Tufeyl " Hayy lbni Yakzan" adlı eserlerinde dile getirmiş­
lerdir. Bu ü<,.· yoklan elde edilen sonuı,; yine hu üı,; yol ile test edile-

64 Faa l  akıl çoğu kere vahiy meleği olarak anlaş ı lmıştır. 
65 Corhin,  91  
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bilir. Molla Sadra'ya göre nebi ile hakim arasındaki fa rk hakimin 
vahiy meleğini görmemesi ancık gayreti nisbetinde kendisine me­
lek tarafından yol gösterilmesidir. Zaten vahiy ile -tarih i<,;inde ka­

zam.lığı anlam itibarıyla- ilham arasındaki fark da buradadır. Molla 
Sadra 'ya göre gönlümüze bilgi aktarılması da ancak melek aracılı­
ğıyla olmaktadır.66 Bu konuda benzer düşünceleri savunanlar ge­
nelde şu ayeti delil getirmişlerdir. "Kendisiyle Allah'ın konuşması 
hir heşer için olacak şey değildir; ancak hir vahy ile ya da perde ar­
kasından veya hir elçi gönderip kendi izniyle dilediğine vahyetme­
si (durumu) haşka·. Gerçekten O yüce olandır, hüküm ve hikmet 
sahibidir. "67 

Kimileri akıl için " içimizdeki peygamber" nitelemesini yapmış­
tır ki bu da Sadra'nın görüşüyle örtüşmektedir. (Ancak hu bilginin 
Şeytani · telkinden ayrılabilmesi için Nebevi çağrıya ihtiyaç vardır. 
bu Nebevi çağrı da korunmuş hir kaynağa dayanmalıdır ki korun­
muş kaynak da Kutsal kitab ve Nebevi Sünnettir). Zaten İslam filo­
zofları da gerçek bilgiye ahlaki bir arınma sonucu ulaşılabileceğini 
vurgulamışlardır.6H Önemine binaen lbni Sina'nın bu konudaki 
yaklaşımını zikretmeliyiz. İbni Sina bütün bilgilerin Faal akıldan 
sudur ettiğini söyleyerek Allah'ın (c.c.) akıl, makul ve akil olduğu­
mı belirtmektedir;69 ancak bizim aklımız makula tabi olmasına rağ­
men, Allah için höyle birşey sözkonusu değildir" der. 10 her bilgi ve 
hatırlama melekten gelen bir ilhamdır. "71 İnsan aklında yeti halin­
de ( bilkuvve) melek tabiatı yardır. İnsan aklının iki cepheli bir ya­

. pısı vardır. Bir cephesi pratik (ameli) akıldır; diğer cephesi mura­
kebeye yönelik, nazari akıldır (intellect contemplatij). Bu iki cep­
he arzi melekler olarak ifade edilirler. 72 Ruhların yazgısındaki sırda 
da aynı durum vardır. Murakebeye yönelik (contemplatit) aklın 
dört durumundan, akl-ı kutsf ( kutsal akıl= intellect saitıt) diye ifa­
de edileni; akl-ı faal demek olan melek ile mahrem olma haline te­
kabül eder. Bu mahremiyet mertebesine yücelebilen insan aklı ,  
akl-ı kutsfadını alır. Akl-ı kutsinin en yüce mertebesinde doruğun­
da "nübüvvet"in mümtaz makamı demek olan peygamberlik ruh 

66 Corhin Henry, 1 2 1 - 1 2 2  
6 7  Şura ,  42/50-51 · 
(ı8 i lmi Sina ,  Şifa , (llfıl ıiyaı i l > ,  lnt i�fırfıtı Nfısır-ı Hüsrev, 1 343 , 446 
69 lhn Sina , 3<;7 
70 Henry Corhin, "i lmi Sina faal Aklı Tanrı kavramı ile de iizleştirınez" (Corhin, 

�07) demektedir k i  hu da i'meınli bir tespittir. 
71 ilmi Sina 357-33') 

· 
72 i lmi Sina . 43'i-436, (l ıkz. Corhin Henry, 306) 
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hali vard ı r  . . .  ""':\ Bu konuda t imi Sina ·n ın görü�leri Farahi'nin g<irü�­
leri ile iirt ü�mekıed ir. Farabi,  idra ki ,  nazaıi/mü�ahedel'i ;  ımırake­
heci ( conıempbı ifl idrak ve prat ik ( i ı ı tel/ecl) ola rak ik iye ayırmak­
tadır. Naza ri ( kuramsal > idraki,  hilkuvve mümkün idrak ( b i lgi edin­
meden önce > bilfiil ( bilgi kazanma sonrasında ) idrak ve kazanı l ım� 
idrak (akl-ı mılst�fad: intellectus adepıus) ola rak üç aşamalı olarak 
değerlendirmekredir. Kazanılınış idrük dunımunda olan akıl ,  akl-ı 

faafin kendisine yansıtrığı suretleri sezgi ve iç aydınlanması, işrak 
ve ilham ( intuition et illumination) yolu ile algılayahilir. . .  "Faal 
Akıl ,  insan idraki bakımından güneşin göze nispeti gihidir. Zulmet 
içinde, karanlıklarda olduğunda, gözün görme gücü sadece yeti 
dunımundadır; hilkuvvedir. Bu Faal Akıl, insan üzerinde ve varlık­
ların aşamalı sıralanması içinde insana ve insanın evrenine en ya­
kın varlıktır. "74 

"Bilkuvve akıl ancak tecıiihe ile hilfiil akla dönüşür"75 Bu nok­
tada Hakim de akli çahalar ve nıhi arınma ile -ki nıhi arınmanın 
yolu ibadetlerdir- melek ile ilişkiye girehilir.76 bu anlayış doğnıltu­
sunda hikmetin nübüvvettenn farkı nerededir? "Farabi'ye göre, Ha­
kim (bilge; feylesof, sage) Faal Akıl ile nazari-felsefi düşünce, te­
fekkür ve murakebe vasıtasıyla ittisal sağlar. Nebi ise Faal Akıl ile 
tahayyül ve tasavvur aracılığıyla ( imagination) temas kurar. Bu da 
nühüvvetin ve nehilere gelen vahyin kaynağıdır. Bu telakki ancak 
dindeki hüyük melek Cebrail; Ruh 'uf Kuds ile akl-ı faafin özdeş­
leştirilmiş olması halinde mümkündür. "77 Farabi, nehilerin üç tane 
temel özell iklerinin olduğunu kahul eder. Bunlar: "melaikeyi mü­
tehayyile yoluyla müşahade ve ondan Tanrı'nın kelamını işitecek, 
mucizeler gösterecek, nühüvvete sahip olan kişinin nıhunun ayna­
sı pas tutmayacak. "78 Aynı çerçevede İlmi Sina insanların arınması 
için peygamberlerin terhiye ediciliğine ihtiyaç olduğunu söyle­
mekte ve insanların nıhi arınma ile ancak helli hakikatleri idrak 
edebi leceklerini vurgulamaktadır. Bu arınma yolları Tanrı katında­
dır . . .  Peygamber' in bir insan olması nasıl gerekliyse onu diğerlerin­
den ayıra n  husus iyetlerinin olması da gereklidir. Bu da mucizeler-

73 Corl ıin l kııry, 506 
74 C:orhin Ht:'nry, 29 1 
75 Fa rabi ,  Fusu l u ' l -Mt:'dt:'ni,  �·t:'v .  Hanifi Cızcan.  l zınir, 1987, 44 
76 i lmi Sina . 44'i 

' 

77 C:orl ı in  Henry. 29'i, Ayrıca hkz. T:ıy lan Nt:'cip, lslanı Oüşünct:'sindt:' Din Fel ­
sddt•ri ,  İs t .  199,I , 1 42-143 

78 F:ır: ı l ıi. Er-Risale Fi ' IAkl , t:'s-Siy:ıst:'ti 'ı l  Medeniyye. Ar.ı 'u-elıl i 'l-Med ineı i ' l -Fazıla , 
T:ıylaıı Necip. 1 41ı 
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dir. Ayrıca peygamberlerde ba�kasında olmayan 1.:ok gü<.;lü bir an­
layı� ve zek:1 vard ı r. Oİ1 la rın günderi lmes i i lahi hikmet in bir gere­
ğid i r. l3u yüzden insanla rın peygamberlerin yolunda yürü mesi ge­
rek l idir. "7'l 

lslfım filozofla rı Hakim ile filozofu aynı kabul etmişlerdir. Ancak 
bize göre Haldm felsefi ı,;aha iı,;erisinde olana değil, evrensel fıtri/in­
sani kriterlere ve tarih içerisinde nühüwetin getirdiklerine kulak 
veren kimselere denir. Bu nedenle, el-Kindi Peygamberlerin getir­
diklerinin hiç bir heşer felsefesiyle ifade edilemeyeceğini vurgula­
maktadır. Kur'an ayetlerinin inkarcılara verdiği cevapları mantık di­
linin ifade etmekten aciz olacağını helirtmektedir.ııo Bu noktada fi­
lozof akli istidlallerle hakikatın peşine düşen insandır. Bunun ulaş­
tığı kimi sonuçlar hikmet olabilir ancak hu ona hakim dememizi ge­
rektirmez. Yani her hakiın bir filozof olmakla birlikte her filozof Ha­
kim değildir. Hakim de akli istidlal (felsefi hir çaba) içerisindedir. 
Bu yönüyle filozoftur. Ancak filozofun ulaştığı sonuçların hikmet 
olabilmesi için, evrensel insani kriterlerin ve tarih içerisinde sürege­
len Nebevi çağrının onayından geçmesi gerekmektedir. Aynca Kin­
di Peygamberlerin getirdiklerinin açık, anlaşılır ve saf olduğunu, 
hunun yanısıra hiç bir filozofun görüşlerinin hu özelliklere sahip ol­
madığını söylemektedir!!! ki, bu da dikkate değer bir noktadır. 

Kimi İslam filozofları l lkçağ filozoflarını peygamber olarak gör­
müşlerdir. Hatta onlara "Yunan peygamberleri" hile denilmiştir. 
Onların ilhamlarını "nübüvvet nurlan odağından" aldıkları kabul 
edilmiştir.112 Bütün hu yaklaşımların daha iyi anlaşılması için İslam 
filozoflarının Vahye, Akla ve Nühüwete biçtikleri anlamı iyi kavra­
mak gerekmektedir. Aynca llkçağ filozoflarında Tevhidi bir anlayı-

79 lhni Sina , 446 
Ayrıca ilmi Sina'ya kendisinin \'Ok üstün fikirlerinin olduğunu siiyleyen öğren­
cisi onun peyga mberlik iddia etmesi halinde halkın kendisini kabul edeceğini 
ve hemen ona iımin edeceğini bel irterek peygaıııl ıerlerin varlığının sebebini 
soran iiğrencisine şiiyle lı ir  yiintemle meseleyi a nlattığı anlatı l ır. Soğuk lıir 
gecede gece ya rısı i lmi _Sina ta lebesinden su ister fakat talebesi işi yokuşa sür­
mek i(in lıinlıir türlü l ıahane sıra lar. O sırada e�ın okunmaktadır. t imi  Sina 
talelıe�ine " bte hak evladını,  Peygamberin (ağrısıyla filozofun çığrısı a rasında 
hu fark vardır. Onun çağrısı soğuk , · yağmur dinlemez. :ju an  herkes uykusunun 
en tatlı yerinden uyanar;ık camiye koşuyor ve bahane de i leri sürmüyorlar. Oy­
sa sen benim yı l lar yı l ı  i'ığrendm olmana rağmen benim sadece lıir su isteğime 
hile doğru dürüst karsı l ık vermiyorsun; işte f ark burada . Eşlıedüenne Muhaııı­
ıneden r;ısu lul la l ı .  Peygaııılıer O'dur ve hen ise l l ın i  Sin:ı 'yı ın·· < l ıkz. Mutal ı l ı:ıri 
Murtaza , Peyga mberin izinde, cev.  Malik Eşter. lst. 1 991 , 1 85- 184 > 

80 Kindi, l'elsefi l<is:ı leler, çev . Mahmud Kaya , lst . 199'1 .  1 65 
Hl Kindi, 160 
82 Corhiıı, ';2 
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şın izlerine rastla mamız da mümkündür. l lk<.,·ağ fizolofları kimileri­
ne göre din karşıtı bir komunda gösteri lmektedir. Oysa meseleye 
objektif bir biçimde baktığımızda onların din karşıtı olmaktan ziya­
de Atina paganizm ine karşı olduklarını görürüz. Atina paganizmi 
din olarak ele alınırsa Hz. Muhammed'in Mekke paganizmine kar­
şı olması da din karşıtl ığı olarak algılanabilecektir. Filozoflar ege­
men din anlayışına karşıydılar. Mesela Xenophanes'in yerleşik din 
anlayışına yönelik eleştirilerinde nebevi bir soluğun izlerini gör­
memiz mümkündür. Xenophanes Atina paganizmini şöyle eleştiri­
yor: "Tanrılar ve insanlar arasında bir 

·
tek Yüksek tanrı vardır. O ne 

beden, ne de düşünce olarak ölümlülere benzer . . .  O tamamıyla gö­
rür, tamamıyla düşünür, tamamıyla işitir. . .  Fakat hiç yorulmadan 
onun düşüncesi her şeyi yönetir. . .  O hareketsiz, daima aynı halde 
kalır .. Başka bir yere gitmek Ona yakışmaz . . Ölümlüler tanrıların 
da kendileri gibi doğmuş olduklarını, kendilerinkine benzeyen du­
yuları ,  sesleri, bedenleri olduğunu sanırlar . . .  Homeros ve Hesiodos 
insanlarda ayıp ve ayıplamaya değer herşeyi tanrılara yüklediler. 
Çoğu kez onlara hırsızlık, zina, birbirini aldatmak gibi canice hare­
ketler atfederler. Fakat öküzlerin ve aslanların elleri olsaydı; onlar 
da insanlar gibi resim yapmasını ve çalışmasını bilselerdi, öküzler 
öküzlere, atlar atlara benzeyen tanrılar yapacaklardı. Onlara kendi 
şekillerini verirlerdi . "83 

Evet! o dönemde Yunan tanrıları hep Yunanlıların kişileriyle şe­
killendirilmişti. Bu da her dönemde ortaya çıkan putçuluk olayının 
bir tezahürüydü. Zira her dönemde insanlar hep kendilerinin kişi­
liklerine göre putlar yontmuşlardır. PeygaHz. Muhammed'in tebli­
ğiyle karşılayan Mekke müşrikleri Ona "bu Kur'an'ı götür, başka 
bir Kur'an getir, ya da bunu değiştir"H4 türünden sözler söylemişler­
dir. İşte Kur'an'ın belirttiği bu husus genel insan karakterinin bir 
yansımasıdır. İnsanlar tevhidden şirke hep bu şekilde yönelmişler­
dir. Dolayısıyla tanrıları kendi kişiliklerinde, kendi suretlerinde 
yontınuşlardır. Tanrılar onları yaratmamışt ır; yaratamaz da. Bunu 
onlar da bilmektedirler. Ancak çıkarları gereği Tanrılarını kendile­
ri yontmuşlar; tabiri caizse yaratmışlardır. Xenophenes'in dediği gi­
bi "Tanrılar insanları değil, insanlar Tanrıları yaratmışlardır. " Bu 
yaklaşım Kur'an'da şu şekilde değerlendirmektedir. 

"O (Allah) ki göklerin ve yerin mülkü O'mındur. (0) hir çocuk edin­
memiştir. M ü lkünde orta�ı da yoktur. Her şeyi yaratmış, ona bir düzen 

83 Weber Alfred, Febefe Tarihi, lsı .  1993, 1 5- Hı 

84 Yunus, 10/1 ') 
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vermiş mukedda ratını tayin etmiştir. O'nu bırakıp hk· bir şey ya ratma­
yan, kendileri yaratılan ve kend ilerine dahi ne zarar ne fayda verme­
yen, öldüremeyen, yaşatamayan bir takım Tanrılar edind iler. "H<; 
' 'Ya rdım görürler umuduyla onlar Allah'tan başka ıa nnl;ı r  edindiler. 
Onların (o ilahların) kendilerine ya rdım etmeye güçleri yetmez. Oysa 
kendileri onlar için hazır bulundurulmuş askerlerdir. "H<, 
"Sizin Allah'tan başka taptıklarınız bir takım (evsan) putlardır. Ve siz 
yalan uydurup düzüyorsunuz. "87 

Sanının kimi filozoflar için "llhamlarını nühüvvet nurları oda­
ğından aldıkları" iddiası hiraz olsun anlaşılmış oldu.  

Akıl ve Vahiy ilişkisi konusundaki tartışmaları sağlıklı bir biçim­
de anlayabilmek için özellikle İslam filozoflarının nübüvvete ve 
nübüvvetin getirdiklerine ilişkin görüşlerine de eğilmek gerek­
mektedir. İslam dünyasında felsefe ve düşünce karşıtı hareketler 
biraz da İslam filozofları olarak bilinen kimselerin düşüncelerinin 
net olarak anlaşılamamış olmasından kaynaklanmaktadır. Şimdi 
burada insanın nübüvvet müessesi olmaksızın hakikate ulaşıp ula­
şamıyacağı problemine İslam filozofları zaviyesinden bakmayı de­
neyeceğiz. Bunun için önce İslam filozoflarının vahiy ve nübüvve­
te yükledikleri anlamı kavramamız gerekmektedir. 

5- İslim Filozoflarında Nübüvvet 

lslam dünyasında filozofların nübüvvet anlayışlarını değerlen­
dirmek için dönemin fikir hareketlerini de gözden geçirmemiz ge­
rekmektedir. Özellikle Ravendi ve Razi'ye atfedilen nübüvveti red 
tavrı, bu konuya akli temeller bulma çabalarına yol açtı . Nübüvve­
ti red tavrı daha çok Raybiyye olarak hilinen akımın görüşü olarak 
ortaya çıkmıştı. Özellikle Farabi'nin nühüvvet anlayışı büyük ölçü­
de nübüvveti reddeden anlayışlara akli planda bir cevap verme ça­
basını içermektedir.Hl! 

Farabi , Vahyi "Faal Akıl yoluyla Allah'tan gelen hir taşma ve 
südür" olarak yonımlamaktadır.89 Farahi'nin nübüvvet anlayışı Fa­
al Akıl ve onun fonksiyonlarıyla ilgili anlayışına dayanmaktadır. 
Farabı'ye göre Faal Akıl şu şekilde ortaya konulınu�tur. "Allah'tan 
sonra kainat nizamını; biri Ay-Üstü gökleri nizamı ,  diğeri Ay-Altı 
varlıkların düzeni ve idaresi diye ikiye ayırır. Gökleri herbirine ait 

85 Furkan, 25/2,3 
86 Yasin, 36174-75 
87 Ankehuı, 29/17 
88 Bkz.  d-MFarabi, �·ev .  Nafiz Danışman, lst .  1956, 60-62 
89 Fa ra bi, lst . ,  s. 7 1 ,  Ayrırn hak. M. M. �erif, İslam Düşüncesi Tarih i ,  �·ev.  i l ,  82-83 
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ola n  Akı l  idare eder ki hu Ak ılla r  ikinci varl ık la rd ı r. Ay-Allı ile de­
ğişıneyen varl ık la r a teın i o lan onun üst ta rafının yöneı i ın i  değişik­
t i r  ve biri nci :1lemi Faal Akıl yönet i r. Faal Akıl hir ya nda n kendin­
den önceki akılları ve Ta nrıyı düşünür; bir taraftan da Ay-altı var­
lıkla rı düşünür. Kendisi  diğer akı l lar yardımıy l a  hem insan ruhları­
nın vücudun illeti, hem de dört unsunın illeti o lduğu için kuvve 
halindeki varlıkları fiil haline geçirir; şekilsiz maddeye şekil verir. 
Bu sebeple filozof ona şekil veren (vahibü-suver) dediği gibi, er­
Ruhu '/-Emin ve er-Ruhu 'l-Kuds adlarının verildiğini de söyler. 
Çünkü Faal Akıl ınufarak akıllar arasında Tanrı dışında onuncu sı­
rayı alır ve ay feleğinin aklıyla aynılaştırılmıştır; ancak bütün akıl­
lar Tanrı 'dan çıktığı için ilahi mahiyettedirler. Faal Akıl insanı mut­
luluğa (es-Saadet 'ül Kusva) ulaştırır. "9o Farabi'de düşünme, bilme 
ve mutluluk Faal Aklın en önemli fonksiyonudur ki Faal Akıl Al­
lah ile insanın ilişkisini de sağlar. Bu noktada "insana Faal Akılla 
kendisi arasında başka bir aracı kalmadığında vahiy gelir. "91 "Faal 
Akılla ilişki kurmak iki yolla mümkün olmaktadır. bu da tefekkür 
ve ilham yoludur. Ruh araştırma ve inceleme sonucu ilahi nunı 
alabilecek mükteseb (müstefad) akıl mertebesine yükselir. Bu mer­
tebe ancak, görünmez olana nüfuz edebilecek bir nur alemini id­
rak edebilecek olan filozof ve bilgelerin kutlu nıhları (el-Ervah el­
Kutsiyye) tarafından elde edilebilir. "92 Bu noktada insan filozof ya 
da peygamber mertebesine ulaşır. "Allahı1 Teala'dan taşan vahiy 
faal akla gelir. Faal Akıldan müsfedat akıl vasıtasıyla taşan vahiy 
münfail akla ve muhayyile kuvvetine gelir. Vahiy bir kimsenin faal 
aklından münfail aklına taşınca o kimse tam manasıyla hakim, filo­
zof ve .akıl erbabından olur. Vahiy bir kimsenin faal aklından mu­
hayile kuvvetine taşınca o kimse peygamber olur; gelecekten ha­
ber verir. Bu mertebeye erişen bir insan, insanlık mertebelerinin en 
mükemmeline ve saadetin en yücesine varmış olur. Nefsi de mü­
kemmelleşip Faal Akıl ile birleşmiş bir halde bulunur ve saadete 
ulaştıran her fiile vak ıf olur. "93 Burada Farabi aklı derecelendiriyor 
ve nebi ile hakimi hu noktada ayırıyor. Peygamberlik Faal Aklın 
muhayyile kuvvetine taşmasıyla, hakim ya da filozof Faal Aklın 
münföil akla taşmasıyla ortaya çıkmaktadır. Farabi nazarında akıllı 
olmak ile hakim olmak aynıdır.94 

90 Tayla n  Necip , 1 39 
'J l Farabi. es-Siyasetü'l-Medeniyye, 44,45,  Taylan, a .g.e . .  s. 140 
'>l Sevim Seyfullah,  l s l fı ın  Dü.>lincesinde Marifet ve l h n i  Arab i .  s .  79-80 
95 Fa rabi ,  Medinetii ' l-Fazıla . lsı .  1 956,71 
94 Farabi ,  Fusulu ' l -Medeni .  lzııı ir.  1 987. 44-'i6 
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Bu anlayı�b Farabi 'nin kısmen dL' olsa peygamhL'rl iğin kL'shll i­
ğine inandığı söylenebil i r. Filozofla nebi aynı kayna ktan < Faal  
Akı l l hL'slL'ndi kleri için hakika t in birliği ortaya -ı,:ıkma kıad ı r. Bu da 
insanı en yüce saadete ula;itınna ktadır.<J.' Farabi hu görü.�leriyle bi­
raz da ya;iadığı dönemde Peyga mberlik müessesesini  m.�ııonel 

yakla;iımlarla reddedenlere karşı yine m.�yonel bir tavırla cevap 
vermeye çalışmaktadır. Ancak daha önce de belirttiğimiz gibi pey­
gamberlik sadece insanın içsel bir muhakeme ve ınurakebe sonu­
cu ulaştığı bir lütuf olmaktan çok onların ahlaki tavırları ile de eriş­
tirildikleri bir lütuftur. 

tbni Sina nübüvvet anlayışında Farabi'yle bir çok oıtak göıiişe 
sahiptir. tbni Sina ve Farabi'nin nübüvvet anlayışlarında ortak nok­
talar şu şekilde ortaya çıkmaktadır: "İnsanın düşünen (natık) bir 
canlı yani natık bir nefse sahip oluşu , faal aklın fonksiyonları ,  hik­
metin nazari ve ameli diye ayrılması ve nebevi ifadedeki sembolik 
özellik kavramları, nübüvvetin temellendirilmesinde her iki filozo­
fun esas aldığı hareket noktalarını oluşturur. "96 Ayrıca İbni Sina, 
nübüvvetin toplumsal siyasal boyutuna da dikkat çekmektedir. İn­
sanların sağlıklı bir toplumsal yapıya ancak peygamberlerin reh­
berliğinde ulaşabileceklerini vurgulamaktadır.97 Bu noktada İbni 
Sina nübüvveti temellendirip kanıtlamada toplumsal siyasal bir 
yaklaşıma ve bir kaç zorunluluk fikrine yer vermesiyle selefinden 
farklı göıiilür. "  lbni Sina'ya göre peygamberlerin "misyonunun 

·
iki 

yönü vardır; kuramcı ve uygulamacı. llki, insanın nefsi ruhunu Al­
lah'ın varlığına, vahiy gerçeğine peygamberliğe ve ahiret hayatına 
olan temel iman ilkelerini öğreterek sonsuz kurtuluş yoluna yönel­
tir; ikincisi ise mü'minlerin yaptığı ibadetler gibi dinin uygulamalı 
yönlerini öğretir. "98 

lbni Sina insanın toplum içerisinde yaşam süren bir varlık olma­
sı hasebiyle sosyal ilişkileri düzenleyecek, adaleti sağlayacak bir ta­
kım kanunlara (sünne), bir kanun koyucuya (san'ın) ve adil bir ida­
ri mekanizmaya gerek duyulacağını belirtmekte; hu durum da do­
ğal olarak bir yasa koyucuyu ve hu yasayı adfüetle pratiğe aktarıcı­
yı gerektirecektir. "W demektedir. Bu da vahiy ile öğrenilir. Mükafa­
at ve ceza verecek olan Tanrı anlayışı sosyal hayat için vazgeçil-

95 M. M. Şerif, i l ,  83 
96 Taylan ,  207 
97 i lmi Sina , Şifa, ( ilahiyat), lshatu'n nühüvvc, 44 1 
98 lhni Sina, �ifa, < ilahiyat), lntiş:ı rat-ı H üsrev, 1343, s. 441-447 
99 ilmi Sina . 442 
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meze.l ir. Bu Tanrı 'n ın bilinip tanınması için de vahiy ve bir peygam­
ber gerekir. ı r n ı Ancık hu Peygamberlerin mucizelerle de desteklen­
mesi gerekir. "İhni Sina nübüvveti , insanın toplumsal bir varlık ol­
duğu ilahi inayet i lkelerinden ele alıp kanıtlamaya çal ışır. " ıo ı lbn i 
Sina'ya göre veliler ve Hakimlerle peygamberler arasında iki yön­
den fark vardır; "Birincisi , peygamberin ilahi aklından bilgiyi tam 
ve eksiksiz almasına karşın bilge (hakim) ve velilerinki parçalıdır. 
İkinci fark, bilge ve veliler bilgi ve iç olgunluğu ardında koşup hiç 
bir yasa getirici fonksiyona sahip değilken peygamber dünyaya bir 
yasa getirir ve insanların günlük hayatlarını yönlendirir. " 10 2 

Bir insan olan peygamber Tanrı'nın çizdiği çerçevede hareket 
eder. İnsanlara Tann'yı tanıtır ve O'na karşı sonımluluklannı öğre­
tir. Halkın diliyle, onların seviyelerine göre hitab eder. Bu özellik­
ten dolayı insanlar söylenenleri net olarak anlarlar. 103 

İbni Sina'ya göre vahiy ile ilham arasında da bazı farklar vardır. 
"Vahy, "doğuştan temiz bir fıtratın, Birisine yönelmesiyle gerçek­
leşmektedir." ilham ise herhangi bir biçimde kirlenen nefsin tasfi­
yeden sonra Kulli Nefs nunınun onda ışıması" (ile gerçekleşir.) As­
lında tasfiye, nefsin fıtratına, asli safiyetine yeniden dönmesinden 
ibarettir. tbni Sina'ya göre nefs bu dönüşü üç şekilde gerçekleştir­
mektedir: 

a- Tüm bilgi mertebelerini öğrenmekle, 

b- Sağlam riyazet, sahih murakebeyle. Nitekim Hz. Muham­
med "k:im bildikleri ile amel ederse Allah ona bilmediklerini de öğ­
retir"· buyurmuştur. 

c- Tefekkürle 

Bildikleri üzerinde düşünen nefs; tıpkı parasını işleten tüccarın 
kar etmesi gibi , gayb kapısını açar ve bilmediklerini de öğrenir. 
Mütefekkir doğru yola girerse Ulu 'l-Elbiib'dan olur ve peygambe­
rin 'bir saat tefekkür yetmiş yıl ibadetten hayırlıdır' sözünün (anla­
mı tahakkuk eder ve) kendisine gayb açılır. " 1 < 14 

100 lhni Sina lşarat ,  3-IV. s. 802�. Taylandan, 208 
101 Taylan :ı .g.e. , 208 
1 02 Nasr S. Hüseyin, Ü�· Müslüman Bilge, �·ev .  Üna l ,  ırz. lst,55 
103 lhni Sina-Şifa, 01:'.'ıh iyfıt), 442 

Hadis hkz. Aduni Muhammed Keşfü 'l-Hafa , 2. baskı.  Beynıt, h. 1352,  <.:. i l ,  s. 
265,2542 nolu hadis 

104 Sevim Seyfullah ,  lslam Oüşüncesinde Marili:t ve lhni Aı-abi, lst. 1 997, s. 84, 
(bkz. lhni Ar:ıhi, l l ımı 'l-Ledünni, s. 202) 
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lhvan-ı Safa ,  Kur'an 'da geçen rahhaniyyun ( Hukenıay-ı Rahha­
l l �J.'.l'l lll) ve Rasihuıı\ı ı 0 �  filozof ile <ıynı görmektedir. Fi lozof i le ha­
kim arasında da fark görmemektedirler. Ancak haklm'in ( filozofu n >  
belli özell ikleri olduğunu d a  belirtmektedirler. Onlara göre "hakim 
fiil leri ve sanattan sağlam , sözleri doğnı olandır. Onlann ahlakı gü­
zel , sözleri doğru, işleri zekice, ilimleri hakikattır. Bu özellikler eş­
yanın hakikatının bilinmesi anlamına gelmektedir. " 106 lhvanu-Safa 
"kime hikmet verilmişse ona çokca hayır verilmiştir. " 107 ayetinden 
yola çıkarak, hikmet verilenlerin özelliklerini şöyle sıralamaktadır­
lar: "Hikmet verilenler Kur'an bilgisinin yanısıra, onun ayetlerinin 
tefsiri, manasının sırlan ve "ona ancak mutahharürı"un dokunabil­
diği (ulaştırabildiği), "ince anlamlannın verildiği kimselerdir. Mu­
tahharfın ise şunlardır: Allah'ın hakkı ve ayetleri konusunda ayıp­
lanlan, günahlardan ve yalandan temiz olanlardır. Çünkü nice top­
luluklar Allah'ın ayetlerini manası hilafına tefsir etmektedirler. ıoıı Bu 
konuda " istiva' ayetini örnek vermektedirler. Buradan anlaşılan İh­
van'ın da Kur'an tefsirini sadece hükemaya has gördüğüdür. Eğer 
tefsir ve te'vil hükemada olmazsa o zaman insanlar hakikatın uza­
ğına düşebilirler. tbni Rüşd de hu konuda aynı yaklaşıma sahiptir. 
tbni Rüşd'e göre "te'vil ehliyetine haiz olanlar ilimde rasih olanlar­
dır. 109 Burada lbvarı'ın Rasihurı'a yüklediği anlam ile tbni Rüşd'ün 
yüklediği anlam hemen hemen örtüşmektedir. 

İhvana göre hakikat tektir. Onlar felsefenin akıldan, hikmetin 
ise vahiyden geldiği yolundaki genel düşünceyi kabul etmeyerek 
felsefe ile hikmetin aynı olduğunu vurgularlar. · Hikmet, kalbin 
dünyevi kayıtlardan ayrılmasıyla elde edilir. Onlar meseleye şu şe­
kilde yaklaşırlar: "Bil ki, ilahi şeriat ruhani hir halkadır. İnsan bede­
nindeki cüz'i-tikel-nıhtan haşlar. Allah'ın izniyle herhangi hir aşa­
mada ve herhangi bir zamanda akıl gücü aracılığı ile külli-tümel­
nefisten ona feyz gelir; böylece cüz'i ruhlar cezbedilirler ve ayn ay­
rı beşeri bedenlerden kurtarılırlar. Kıyamet günü de onların *1Sı 
ayrı lmış olur. Yüce Tanrı şöyle buyuruyor: "Bu Allah'ın temizi, te­
miz olmayandan ayırması ve temiz olmayanları üst üste koyup 
hepsini yığarak cehenneme yerleştirmesi içindir. " ı ı ı r  Allah sakınan­
ları ( ınuttaki) başarılarından ötürü kurtarır. " ı ı ı  thvan-ı Safa bu an-

1 05 Al-i lmrnn, 3/7 
1 06 Resail, i l i ,  344-345 
1 07 Bakara , 2/269 
108 Resail,  i l i ,  345 
1 09 lbni Rüşd, Faslu'l-Makaill ,  lst . 1 985, Haz. Süleyman Uludağ. s.  1 21 
1 1 0  Enfal ,  8/37 
1 1 1  Zümer, 39/6 1 
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layışla bir ya ndan Tanrı ile kül li ruhu ,  diğer yandan da kend isine 
./� ı ·z gelen insan akl ın ı  hirhirim: bağlar. �iıekim Yeı ı i  /�jlatımc11/11k 
da Tanrı i le külli ruh a rasında bağla n t ı  kurmaya �:a l ış ır. " ı ı 2  

Bu noktada ls lfım dünyasındaki iki ayrı eği l imin meseleye fark­
lı yaklaş ımı  dikkat ı.·ekmektedi r. lşrak'i ve Meşşfü eği limler a rası nda 
en önemli fark lşdk'ilerin hakikati idrakte zihni istidlal değil aynı 
zamanda, hir iç aydınlanmanın olması gerektiğini de kahul etme­
leridir. İşrak'ilere göre beden, nıhumuz için nürun yansımasını ve 
sfıretlerin göıiinmesini engelleyen, hir ayna üzerine asılmış perde­
ye henzemektedir. Diyalektik sonucu yani, hahs, cedel ve akil yön­
temle ya da aşk, nefsi müdhede ve riyazetle, manevi bir seyr-1 sü­
luk sonucu perde kalkıp nôrlar ışımakta ve süretler görünür hale 
gelmektedir. " ı ı3 Özellikle Suhreverdl'nin ortaya koyduğu bu yak­
laşım lşraki okulun en önem yaklaşımıdır. Meşşiil ekol ise hakika­
ti idrakte zihni istidlali öne çıkarmaktadır. lşrakiler Eflatun'un, Meş­
şaller ise Aristoteles'in takipçileridir. lhvan'ın hikmetin elde edil­
mesi noktasındaki yaklaşımında işraki bir anlayışı benimsediği 
söylenebilir. 1 14 

Eğer insan kendini dünyevi bozulmalardan arındırmazsa, aklı 
da sağlıklı çalışmaz. Kur'an'da da bu konuda önemli vurgular var­
dir. m 

Ancak İhvana göre, "felsefe nübüvvetten sonra beşeriyetin 
oluşturduğu en kıymetli birikimdir. Felsefe hakikati işaret eden 
ikinci önemli yoldur. Ancak felsefenin nübüvvetten sonra gelen bir 
oluşum olmasının belli şartları da bulunmaktadır. Çünkü filozof ol­
mak insanların (peygamberlerden sonra) en üst makamıdır. Bu 
makam şu şartları gerektirir. Çalışkan olmak, yalandan sakınmak, 
inançlarında hatıl şeylerden uzaklaşmak, pratiğinde dosdoğru ol­
mak, kötü ahlak ve kötü fiillerden uzak durmak, işlerinde zilletten 

1 1 2  el-Behiy Muhanıın.;d Is. Oüş., tliihi Yönü, \'.ev. Sabri Hizmetl i, lsı. 1992, 258 
1 13 Mutahhari. lslfün ilimleri ile Tanışma , ı:ev.  Alxlulla lı Kutlu ,  lst. 1990, 144 
1 14 lslfım dünyasında öne çıkan iki iinemli felsefi eğilim vardır. Bunlardan birisi 

Me�·şaf diğeri lşraki eğilim. Felsefi meseleler genelde hu iki eğilim aı ısından 
. çözümlenmeye �·alışılmıştır. Meşşai eğilimin temsilcisi Ebu Ali Sina ( t imi Siffiı) 
lşr:iki eğilimin temsilcisi ise Şahabeddin Sührevt:'rdi'dir. lşrfıkiliğin Eflatun, 
Mt:"şşfı iliğin iSt:' Aristoya dayandığı siiylenir. Ancak bu da tartışmaya a,·ık bir 
konudur . . Özelliklt:' Ş. Suhreverdi felSt:"lesinin Ellatundan etkilendiği iddiası Ef­
latun ldselcsinin çok iyi tahlil edilınt:"siyle mümkündür. Biz bur.ıda bu 
konunun ayrıntılarına girmiyoruz. 

1 1 5 lsra . 1 7/82. Bakara, 2/26, A'r:ıf. 7/146. Enfa l ,  8/29 
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uzak olmak ve yaptıklarını eksiksiz yapmak. Bu özellikler adeta in­
sanların gücü nishetinde ilaha (Allah'a) benzemesi anlamına gel­
mektedir. Çünkü Allah, ancak doğru söyler; ancak Allah hayır ya­
par. Ey kardeş! hu konularda Allah'a benzemeye çalış . Bu özellik� 
!ere ise ancak şer'i terbiye ve felsefi riyazet ile donatılmış olanlar 
ulaşabilir. ' ı6 Onlara göre hikemi ilimler ile nebevi şeriatın ikisi <le 
ilahidir ve ana gaye açısından birleşirler. Belki sadece detaya ait 
konularda ayrılırlar. Felsefedeki en yüce maksat insanın takati nis­
petinde Allah'a benzemesi<lir. 1 17 Ancak felsefi ilimlerde nazar (akıl 
yürütme) çocuklar ve din ilimlerini öğrenmemiş her kişi için kerih 
görülür. Çünkü bu kimseler şeriatın ahkamından ihtiyaç duyduğu 
konuları tam kavrayamadığı gibi, kendisine farz olanı da tam anla­
yamaz; cehaletine güç yetiremez. Şeriat ilimlerini, dinin ahkamını, 
vahyin maksadını öğrenmeye gelince, o kimsenin aklını kullanma­
sı felsefeye göre dine zarar vermez. Bilakis dini ilmi artırır; ahiret­
le ilgili yakınfbilgi oluşturur; ahirete rağbet ettirir; Allah'a yaklaştı­
rır. " 1 18 "Hükema ve ulema peygamberlerin varisleridir. Bu yüzden 
peygamberlerden sonra onların görevlerini sürdürürler. Hikmet ile 
şeriatın maksadı birdir. İnsanların ferdi farklılıkları ve sorunları se­
bebiyle farklı söylemlere sahip olsalar bile, (temelde aynı maksada 
hizmet ederler). Nasıl ki doktor hastalıklara ayrı ayn ilaç yazıyorsa, 
insanların farklı sorunları sebebiyle hikmette ve şeriatta kimi fark­
lılıklar olacaktır. " 1 19 ihvan, nebevi şeıiatlerin farklılığını da aynı şe­
kilde izah etmektedir. Dolayısıyla her topluma farklı şeıiatleıin in­
dirilmiş olmasının doğal olduğunu vurgulamaktadırlar. Ancak şeri­
at ile hikmetteki "farklılığın bir başka sebebi de insanların kapasi­
telerinin farklılığı ile ilgilidir. Belki söylenenlerde ihtilaf yoktur; an­
cak anlayan kişinin anlayışının ve zekasının farklılığı sebebiyle 
farklı anlayışlar oluşabilmektedir. " ııo Ayrıca peygamberlere muci­
zeler de verilmiştir. 

Bu konularda lbni Rüşd'ün yaklaşımları ile lhvan'ın yaklaşımla­
rının örtüştüğü görülmektedir. 12 1 

Kısacası lslam filozofları filozof ile hakim arasında fark görme­
mektedirler; ancak filozofta <la belli özellikler aramaktadırlar. Bu 
özelliklerin en başında şeriata bağlılıkları vurgulanmaktadır. 

1 1 6 Resai!, 1, 427-428 
1 17 Resai!, 111, s .  30 
1 18 Resai!, 1, 1 57 
1 19 Resai!, I I I ,  30, ve 347 
1 20 Resai! , 1 1 1 ,  488 
1 2 1  Mukayese i(in bkz. i lmi  Hüşd, Faslıı '/-Makal. 
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Bizce filozof ya da hakim kavramlarından çok hu kavra mlara 
yüklenen anlam daha bir pnem arzetmektedir. Kimi leri felsefeye 
ya· da filozofa illa da olumsuz bir anlam yüklemek için filozof ile 

"hakimi farklı yorumlamaya uğraşmaktadır. Ancak gerek lhvan-ı Sa­
fa, gerek lhni Rüşd kimlere filozof ya da hakim denilmesi gerekti­
ğinin ölçüsünü de ortaya koymuşlardır. Bu ölçü ortaya konulduk­
tan sonra artık adlandırmaların pek de önemi kalmamaktadır. Bu 
anlamda filozof ya da hakim, gerek tbni Rüşd, gerekse İhvan-ı Sa­
fa'da Kur'an'da geçen "Rasihune fil ilm", ya da "Ulu'l-Elhah"ı karşı­
lamaktadır. Böylelikle ilahi mesajın anlaşılmasında hakimleri te'vil 
yetkisine sahip yegane insanlar olarak görmektedirler. Bu anlam­
da tlahi mesaj ile onun anlaşılması yolundaki akli çahaları hütün­
leştirmektedirler. Yani insanlara gelen hilgi'nin iki kaynağını akıl 
ve haherin uyum içinde olduğunu vurgulamaktadırlar. Bu konuda 
İslam filozoflarına atfedilen hir çok olumsuz iddia da hirer galattan 
öteye gidememektedir. Mesela thni Rüşd'e atfedilen felsefenin ha­
vassa, dinin ise avama ait olduğu iddiası gibi.  Oysa İbni Rüşd "Rab­
binin yoluna hikmetle ve güzel öğütle çağır; onlarla en güzel şekil­
de mücadele et" ı22 ayetinden yola çıkarak insanları üç sınıfa ayır­
makta ve felsefeyi toplumda eğitim seviyesi yüksek insanları uyar­
mada bir yöntem olarak görmektedir. thni Rüşd hiç bir zaman fel­
sefeyi dinden ayrı; dinin karşısında konumlanmış; din karşıtı bir fe­
nomen olarak görmemektedir. 123 Diğer İslam filozofları için de ay­
nı husus geçerlidir. Ancak kimi iddialar öylesine meşhur galat'a dö­
nüştürmüştür ki araştırmacılar çeviri yaparken bile helli önyargıla­
rın tutsağı olmaktan kurtulamamışlardır. Bazı araştırmacılar ise 
üçüncü elden kaynaklarla tslam fızoloflarından tek satır hile oku­
madan en keskin eleştirileri yöneltmeye çalışmışlardır ki biz hura­
da hu gihi eleştirileri ilmi araştırma kapsamında değerlendirmenin 
yanlışlığına inanmaktayız. ıı4 Bu konuyu eski hir İran hikayesi ile 
bitirmek istiyorum. Eskiden lran'da din adamlarına Ahund adı ve­
ri l irmiş. ( Bu adlandırma helki şimdi de devam ediyordur) 
Ahund'un yanına hir adam gelerek şöyle hir soru sorar: "Ey Ahur 
efendi! O hangi Veliydi ki ormanda kızını aslanlar parçaladı. 
"Ahund adama anlamlı anlamlı bakarak "Be hey evladım! şimdi 

122 Nahl, 16/1 25 
1 23 ilmi Rüşd, 1 10-1 1 1  
1 24 Örnek için Celaleddin vatanda�· ın Vahiyden Kültüre adlı çalışması gösterilebi­

l ir. Bu (alışına felsefe ve lslaın Filozofları hakkında üstünkörü eleştirilerin top­
landığı yüzeyselhir çal ışımı olarak ortada durmaktadır. 
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hen senin hangi yanl ışını düzelteyim. Bir kere hen Ahur deği l ,  
Ahund'um, Senin ba hsettiği Vel i  deği l ,  Nehl'dir. Olay ormanda de­
ğil ,  çölde o lmuştur. Kızı değil ,  oğludur. Aslanlar değil, kurtla r par­
çalaırnştır" Anlatılan  mesele sanıyorum Hz.  Yusuf kıssası ile alakı­
lıdır. Yani lslfün filozofları olarak bilinen insanlara karşı getirilen 
eleştiriler yukarıda zikrettiğimiz hikayeye oldukça benzemektedir. 

İslam filozofları nübüvet müessesini inkar etmeye çalışan kimi 
inkarcı filozöflara karşı nübüvvet müessesinin insanlar için ne den­
li gerekli olduğunu vurgulayarak cevap vermişler; nübüvveti akli 
planda da temellendirmeye çalışmışlardır. Hiç bir insanın vahiyden 
bağımsız olamayacağı düşünüldüğünde her insanın alemle bir tür 
ilişki içinde olduğu söylenebilir. Bu çerçevede düşünüldüğünde 
faal akıl ve ilham kavramları belli bir yere oturmaktadır. 

Özetle söylemek gerekirse İslam filozofları nübüveti dört temel 
üzerinde ele almışlardır. Akıllar nazariyesi çerçevesinde, ruhi arın­
manm bir sonucu olarak, sosyal yapı gereği, mucizelerle gelmele­
rini gözönüne alarak. Bu hususları önceki bölümlerde ele almıştık.  

Özellikle tabiat filozofları olarak bilinen Ravendi ve Razi (Ebu­
Bekr Muhammed İbn Zekeriyya er-Razi) nin peygamberlik mües­
sesini kabul etmedikleri söylenmektedir. Ancak bu filozofların bu 
yaklaşımda oldukları yeterli bir kesinliğe sahip değildir. ııs Temel­
de doğru ile yanlışın akıl (düşünce boyutundaki akıl) ile bilinebi­
leceği, bu yüzden peygamberlik müessesine ihtiyaç olmadığı sa­
vından yola çıkan bu filozoflar dinler ve din kitaplarının birbirle­
riyle çelişkili ve insanları bölücü bir işleve sahip olduğunu savun­
maktadırlar. Şimdi bu görüşleri tahlil etmeye çalışalım. 

6- Ravendi ve E.Z. Razi'nin 
Nübüvvetle İlgili Görüşleri 

Bu filozofların görüşlerini zikretmemizin amacı peygamberlik 
müessesini güya akıl adına, aklın bütün hakikatleri kuşatacağı sa­
vına yaslanarak ortadan kaldırmaya çalışmalarıdır. 126 Ancak önce-

125 Örneğin fülzl 'den ortalama elli yıl fünra iilnıüş ohın i lmi Cülcül fülzl'nin Müs­
lüman olduğunu vurgular. (bkz. ilmi Cükül , Tahakatü'l-Etibha ve'l-Hükema , s. 
77, Taylan, a .g.e . ,  71) (Ayrıca bk. ilmi Ehi Üseyhia (öl . 1 270) Uyunu'l-enba4 fi 
Tabaki'l -Etihha , Mısır, 1 299/18821, 320, Ayrıca hkz. Cabiri, Arap Aklının Olu­
şumu, lst. 1 997) 

1 26 Nübüvveti inkar edenlerin temel görüşleri i1,:in bk. Taylan Necip,  57 , �ehrista­
ni el-M ilel Ven'Nihal ,  i l ,  251 , 252, Beyrut ,  1 975,  nşr. M. Seyyid Keyhıni 
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l ikle şunu da belirtmeliyiz ki ,  hu filozoflara atfedilen görüşlerin 
geı\'.ekten kendilerine ait olduğu yeterince kesinliğe sahip değildir. 
Özell ikle Berfıhime'ye atfed ilen nübüvveti inkar konusundaki yak­
laşımların Ravendl'ye ait olduğu söylenmektedir. ı n  Şimdi hu yak­
laşımların kısaca özetlemeye çalışalım. 

Bunlara göre, "doğru ve yanlış akılla bilinebilir. Bu yüzden Pey­
gambere gerek yoktur. Peygamberlerin getirdikleri eğer akla uy­
gunsa zaten mesele yok; eğer aykırıysa o da reddedilir. 

• Akla aykırı ibadetler vardır, hunlar; naınaz, gusül, tavaf vhg. 
ibadetlerdir. Akıl Allah'ın Hakim olduğunu ortaya koyar. Hakim 
olana ancak aklın gösterdiği şekilde ibadet edilir. 

• Mucizelerin olağanüstü olması da izafidir. Kainatta olağanüs­
tü diye hilinen bir çok olay vardır. Bu yüzden mucizeler peygam­
berliğin kanıtı olamaz. 

• Kur'an'ın i'caz ve fesahatına gelince ki bu da tartışılır, bir çok 
Arap kabilesi fesahat konusunda daha üstün olabilirler. 

• Mucizelerin mütevatir olarak gelmesi iddiası da temelsizdir; 
Hz. lsa'nın öldürüldüğü hir .çok kişi ve gurup tarafından söylen­
mesine rağmen mütevatir bir kaynak olan Kur'an tarafından redde­
dilmektedir. Dolayısıyla mütevatir kaynaklar da yanlış bilgiler ve­
rebilir. 

• Allah'ın Bedir'de gönderdiği melekler Uhud'da niye gelmedi .  

• İnsanlar hir  çok şeyi bilimle elde ederler, kainatla ilgili bilgile­
ri almak için peygamberlere ihtiyaç yoktur. ı2a 

• Başkalarının anlayamadığı şeyi peygamber nasıl anlıyor. Onu 
diğer insanlardan ayıran meziyet nedir? Peygamberlik imtiyazına 
nasıl sahip olabiliyorlar. " 129 

Nübüvveti red anlayışını savunduğu iddia edilen Z. Razl'nin hu 
görüşleri daha çok Ehu Hatim er-Razl'nin "A 'lamumıübüvve' adlı 
eserine dayandırılmaktadır. Ebu Hatim er-Razi hu eserinde isim 
vermeden hir mülhidin peygamberliği inkar eden yaklaşımlarına 
cevaplar vermektedir. ıw Bu mülhid genel kanaate göre Zekeriyya 

1 27 Kutluer ilhan, Akıl ve ltikad , lst . 1996, 72 
1 28 A'lamun Nül�üvve, Ebu Hatim er-H;ızi, tahkik, Salah es-Sahavi ,  Gulam Rıza 

Avani es-Savi,  Tahran, 1 977 
1 29 Ayrıca bkz. Abdurrahman Bedevi'den M. M. Şerif, çev . Osman BiLEN, il, 60-61 
130 Ebu Halim er-Hfızi, T;ıhkik. Salah es-Savi, Gulam llıza Avani (H. 1397), Tahran 1977 



Nehi. Nahaı.1 1et H! Hakim 

Rfızl'dir. Zekeriyya Razl'nin doktrinini yansıtan asıl eser " Kit ahu ·ı-
1/mi'l-llahf' nin tamamı şu an elde hulunmamaktadır. u ı  Ancak 
önemli olan hu göri.işlerin kim tarafından söylendiği değil, söylen­
miş olmasıdır. Bu yüzden biz, o mu söyledi , hu mu söyledi tartış­
ma;ına fazla takılmadan söylenenler üzerinde durmak istiyonız. 
Aslında nübüvveti red anlayışına çalışmamızın tamamı bir cevap 
mahiyetindedir. Bu eleştiriler tamamen yüzeysel ve artniyetli çaba­
lar olarak ortaya çıkmaktadır. Eleştirilerin niçin bu kadar ciddiye 
alındığını da anlamış değiliz. Bu yüzden biz, şimdi burada genel 
çerçevede bir iki noktaya temas etmeye çalışacağız. 

Öncelikle akıl adına nübüvveti inkara yeltenmek, akla yükle­
nen anlamın da sorgulanmasını gerektirir. Çünkü kainatta bir çok 
olayı ve olguyu biz kendi açımızdan akla aykırı bulabilir; saçma 
görebiliriz. Bizim akla aykırı ve saçma gördüğümüz bir çok şey 
başkaları tarafından normal ve mantıki görülebilir. O halde, bir 
meselenin akla uygun olup olmadığını salt kendi zaviyemizle de­
ğil, insanlığın tarih içerisinde getirdikleri evrensel pratikler ile an­
layabiliriz. Bu evrensel pratikler içerisinde, din, nübüvvet, sanat ve 
hikmet bulunmaktadır. Din ve Nübüvveti ele alırsak hemen hemen 
her toplumda -boyutları farklı da olsa; dejenerasyona uğramış ve 
asli özelliklerini büyük ölçüde yitirmiş de olsa- dini ve nübüvvet 
müessesini görürüz. Bu müesseseleri akla aykırı bulmak, bütün bir 
insanlık aleminin akılsızca hareket ettiğini ve sadece kendimizin 
doğruyu gördüğünü iddia etmek kadar büyük bir akıldışılığa kapı 
açar. Bu akıldışı yaklaşımı insanların akla değer verme eğilimleri­
ne yaslanarak akliliğe büründürmeye çalışmak da iddia sahibinin 
doğruluğuna delil olmaz. 

Ayrıca dinin kendine has bir kavramsal anlam alanı vardır. Din 
kendi iç düzeni içerisinde kavramlara belli anlamlar yükler ve in­
sanların zihinlerine ve yüreklerine kendi kavramlarını yerleştirme­
ye çalışır. Bu anlamlandırma din'e iman etmemiş bir insana man­
tıksız ve saçma gelebilir. Ancak din, Kur'an'ın verdiği bakışaçısı 
çerçevesinde anlaşıldığında insana aklı veren tarafından indirildiği 
için, bu dinin ilkeleri insan aklına asla aykırı olamaz. Mesela nü­
büvvete karşı çıkanlara Kur'an-ı Kerim hem kendi mantık örgüsü 
içerisinde, hem de evrensel insani bakış çerçevesinde şöyle cevap 
vermektedir: 

131 Abdurrahman Bedevi, il, 56 
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. ;Rahhinin ra hmet ini onla r mı hiilü�türü yorla r? Dünya ha yatında onla­
rın ge�·iınliklerini a ralarında biz taksim ell ik ve onlardan kimini i\teki­
ne derecelerle üst ün kıldık ki biri diğerine is giirtlürebilsin . Rabhinin 
ra hmeti onların toplayıp yığdıklarından daha hayırl ıdır. " ı .ıı 

Bu ayetten anlaşılan Tann'nın kfünatta belli insanları üstün kıl­
masının belli bir maslahatı gerçekleştirmek için olduğudur. Bu mas­
lahat da insanların daha sağlıklı bir toplumsal yapıya kavuşmaları 
içindir. Mekke müşrikleri peygamberliği Hz. Muhammed (a.s.)'e la­
yık görmüyorlardı. Buna gerekçe olarak da peygamherilik makamı­
na getirilecek kişinin malca daha zengin, makamca daha etkili ola­
bilecek bir konumda olması gerektiğini gösteriyorlardı. Yani yetim, 
öksüz ve mal varlığı kayda değmez olan hu zatın peygamber olma­
sını kendi varolan anlayışlarına ters buluyorlardı. Tanrı onların bu 
hiçim bir üstünlük anlayışına yukarıdaki ayetle cevap veriyordu .  
Yani Tanrı'nın üstünlüğe ve aşağılığa biçtiği anlam ile onların üstün­
lük ve aşağılık anlayışları arasında temelde bir çelişki ve aykırılık 
vardı . Gerçek anlamda üstünlüğe ve aşağılığa anlam verecek olan 
ancak Kainatı yaradan olabilirdi .  Kainatta onların nazarında üstün 
ve aşağı olarak görünen şeylerde bile belli bir maslahat gizliydi. Bu 
maslahat üzere Allah rahmetini bölüştürmekte ve bu da kainattaki 
dengeyi ve uyumu sağlamaktaydı. Kainattaki denge ve rızık dağılı­
mı bütün insanların önyargısız bir biçimde bakmaları halinde 
önemli işaretler içeriyordu.  Yüzeysel olarak görülen uyumsuzluk­
lar'ın arkasında derin bir hikmet, engin bir maslahat vardı .  

Yukarıda açıklamaya çalıştığımız ayet, Razi ve Ravendl'ye atfe­
dilen görüşlere bir cevap mahiyetindedir, Peygamberliği insanlara­
rası eşitliğe aykırı görenler acaba kainnataki diğer olayları da bu 
eşitliğe aykırı görüyorlar mı? Nübüvveti hu biçimde bir eleştiri ile 
ortadan kaldırmak isteyenlerin aslında sağlıklı hir Tanrı anlayışına 
sahip oldukları söylenebilir mi?l33 Bunların Tanrı anlayışlarının ir­
delenmesi de ayrıca önem arzetmektedir. 

Objektif olarak bakıldığında Peygamberlik müessesini reddet­
me anlayışının en temel yanılgısı, insandaki mükteseb aklı gözardı 
etmesi ve insanların eğitimini=eğitilmelerini; (yanlış eğitim de da­
hil) hesaba kalmamasıdır. Bu anlayışta olanlar peygamberlik mü­
e�esesinin insanlararası eşit'iiZliği getirdiğini söylemektedirler. 
bysa daha önce de belirttiğimiz gibi , peygamberler de liyakatleri 
sebebiyle peygamberlik makamına getirilmişlerdir. Ayrıca pey-

1 32 Zuhruf, 43/32 
1 33 Şura ,  42/12 ,  Hunıraı, 49/13 
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gaınherlerin pratikleri hic,; bir zaman bir e;;itsizl ik temeline oturma­
mı;;tır. Onla r Ja sıradan insanlar gibi ya;;aınışlardır. Siyasi iktidara 
sahip peygamberler de hu iktidarların ı  insanlann ıslahı için kullan­
mı;;lardır. Son nebi Hz. Muhaınmed'in yaş�ıntısı ve i nsani i l işki leri 
de hunu açık seçik ortaya koymaktadır. 1:14 Hz. Muhamıned 'e ait ol­
duğu iddia edilebilecek ne bir köşk ne de bir saray vardır. Onun 
geriye bıraktıkları da sıradan insanların kullandıkları malzemeler 
dışında başka bir şey değildir. Eğer manevi bir imtiyaz sözkonusu 
ise bu insanların ferdi farklılıkları ,  takvaları ve faziletleri ile ilgili 
olarak her alanda sözkonusudur. Kainatta bir çok noktada belli bir 
eşitsizlik görülebilir. Ancak bu sorun ilahf adalet konusuyla alaka­
lıdır. İnananlar Allah'ın adil olduğunu bilirler ve ona iman ederler. 
Kainata yanlış bakışlar, yanlış yargılar doğurur. Bize şer olarak gö­
rünen şey, belki bizatihi hayır olabilir. Çiftçi ve çömlekçi iki kar­
deşten çiftçi için yağmur iyi, çömlekçi için ise kötüdür. Çömlekçi 
sürekli güneş ister; çiftçi ise yağmur. Biri için iyi olan öteki açısın­
dan kötüdür; ancak ne güneş bizatihi kötüdür ne de yağmur. 

Din ve din kitaplarının birbirleriyle çelişkili ve insanları bölücü 
bir işleve sahip olduğu savına gelince; bu konuda Kur'an'daki ki­
mi ifadelerden anladığımız kadarıyla din kitapları değil ,  onları tah­
rif eden nübüvveti · içlerine sindirememiş insanlar bölücüdür. Din 
kitaplarındaki çelişkilerin sebebi tahriftir; nübüvvetin getirdikleri­
ne sırt dönmektir. Ki Kur'an hep tevhid dininden ve dinlerin birli­
ğinden bahseder. Bütün peygamberleri tasvip ederken . peygam­
berlere muharrifler tarafından biçilen kimliğe karşı Çıkar. Aynca in­
sanlar ferd olarak çevresel etkenlerden uzak yaşasalardı belki 
hak ve hakikati aracısız idrak edebilirlerdi. Ancak bu hiçbir zaman 
mümkün olamayacağından insanların nübüvvet nuru ile aydınlan­
maya devamlı ihtiyaçları bulunacaktır. 

Ravendi, Berahime'den naklen aklın Allah'ı Hakim olarak kabul 
ettiğini söyler, biz de diyonız ki; madem ki akıl Allah'ın Hakim ol­
duğunu idrak ediyor, o halde Yüce Alfah'ın peygamber ve mucize-

134 Bir seferde lksulullah ve mahiyetindekiler "Binek hayvanlarından iner inmez 
yüklerini yere koydular. Daha sonra hir hayvan keserek yemek hazırlamaları 
için karar aldılar. Ashalxlan biri "koyunu hen keserim" deüi. Diğeri "derisini 
hen yüzerim" .  Üçüncüsü "etini hen piŞiririm" dedi .  v.s .  Resulullah (a .s.) çölden 
odunu da hen toplarım"buyurdu. Bunun üzerine topluluk "Ey Allah'ın elçisi 
siz zahmet etmeyip sakin bir köşede otursanız, biz bütün hu işleri seve seve 
yaparız" dediler. Resulü Ekrem "Evet yapabileceğinizi bil iyorum, fakat Allah'ın 
herhangi bir kulun kendi dostlarından ve arkada.�larından özd imtiyazlarla ay­
rılar.ık seçkin bir vaziyeııe görünmesini sevmez" buyurdu. Sonr.ı çöle doğru 
giderek çölden çalı �·ırpı toplayıp getirdi. 
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ler göndermesi neden akla aykırı olsun ki? Bedi1'de meleklerin ge­
lip Uhudda gönderi lmemesi meselesine gel ince: Kur'an\ı dikkatl i  
bir şekilde baktığımızda zaferin <le hezimetin de bel l i  şartlarının ol­
duğunu görürüz.  Allahlı Teala insanları kimi kere zaferlerle, kimi 
kere hezimetlerle imtihan etmektedir. Yardımını <la belli şartlara 
bağlamaktadır. Kur'an'da hiç hir yerde mü'minlere her halükarda 
yardım edileceği söylenmemiş; haşan ve hezimetin belli hir bedeli 
ve şartlan olduğu vurgulanmıştır. 135 Kur'an kıssalarında insan top­
luluklarının imtihanları anlatılarak mü'minlerin hunlardan ders al­
mala11 gerektiği belirtilmiştir. "İnsanların elleriyle kazandıkları yü­
zünden, karada ve denizde fesat çıkt1 . . . " ı36 ayeti ve huna paralel bir 
çok ayet insanın yaptıklarında seçme kudreti olan bir varlık olduğu­
nu ortaya koymaktadır. Zaten eğer mü'minlerde Tann'nıri yardımı 
konusunda yanlış bir yargı egemen olsaydı islam toplumu miskin­
ler ve uyuşuklar toplumu olurdu.  Ki tam tersi olmuş, İslam kısa za­
manda bütün dünyaya yayılmış Müslümanlar medeniylet, sanat, bi­
lim ve felsefede zirveye ulaşmışlardır. Kaldı ki peygamberlerin, me­
deniyetlerin oluşumunda da önemli katkılan olduğu bilinmektedir. 
Kur'an'da geçtiği kadarıyla Hz. Yusuf ilk defa toprak mahsulleri için 
silolar oluşturmuştur. Hz. Nuh gemi yapımı gibi medeniyet ve tek­
noloji noktasında belli bir rehberlik yapmıştır. Hz. Davut demirden 
zırh yaparak belli bir teknoloji geliştirmiştir. Hz. Süleyman'ın Belkıs 
için sarayın içine havuz yaptırması ve üstünü şeffaf bir cam ile ört­
mesi de aynca zikredilmelidir. Bu gibi örnekler çoğaltılabilir. Bun­
lardan anlayacağımız peygamberlerin de insanlığın medeniyet yü­
rüyüşünde önemli köşe taşlarını oluşturduklarıdır. 

Öz olarak söylemek gerekirse Ravendi ve Razi'ye atfedilen gö­
rüşlerin çok boyutlu olarak karşımıza çıktığını görmekteyiz. 

Birincisi direkt nübüvvet müessesini güya akli yaklaşımlarla in­
kar etmeleri, hu noktada dinin temel rüknüne dönük bir eleştiri, 
ikincisi ise daha çok çevrelerinde yaşanılan dini pratiklere bakarak 

ortaya koydukları eleştiri . Ancak yaşadıkları dönem itibarıyla yap­
tıkları eleştiriler dinin özüyle ilgili olmaktan çok, dini yaşayanların 
akıl ve muhakemeden uzak tavırlar sergilemelerinden kaynaklan­
maktadır. Yanlış hir riyazet anlayışı ve yanlış hir hayat anlayışının 
din adına yapılması elbette eleştirilmesi gereken şeylerdir. Ancak 
buradan yola çıkarak bütün nübüvvet müessesini inkara yelten-

135 Saff, 61/9- 14 ,  Cinn, 72/16, Nuh, 71/12, Enbiya , 21/105 

136 Rum, 30/4 1 ,  Ayrıca bkz. Ra'd, 31/1 1 ,  Nalı], 16/ 1 1 2 ,  Ankebut, 29/40, Kehf, 

18/29, lsr.ı , 7 /18-20 
. 
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mek pek akıllıca göıiinmemektedir. Razl'nin en önemli yanılgısı da 
varolan hütüh dinleri aynı kefeye koyarak değerlendinniş olması­
dır. İşte şu cümleler onların meseleye bakışlarını göstermesi açı­
sından önemlidir. "Aklın ve adaletin hükmüne göre, bir insanın 
haşkasına acı ve ıstırap vermeye hakkı yoktur; dolayısıyla kendi 
nefsine de acı vermeye hakkı yoktur. Bu cümle, akla aykırı düşen 
bir çok olay! kapsamına almaktadır. Mesela Hindliler'in Allah'a ya­
kın olma arzusuyla cesetlerini yakmaları, çiviler üzerinde yatmala­
rı, Manibeist/erin cinsi münasebetten uzak kalmak için kendilerini 
iğdiş ettirmeleri, aç-susuz kalmaları ve su yerine sidik içerek ken­
dilerini kirletmeleri gihi olaylar tamamen akla aykırıdır. Hıristiyan­
lann dünyadan el etek çekerek manastırlara kapanmaları, bir çok 
müslümanın çalışmayı terkederek, az, basit yiyeceklerle yetinme­
leri, kaba ve rahat'>ıZ edici elbiseler giymeleri, aralarında derece 

· farkı olmakla birlikte gene bu konuya girer. Bütün bunlar, insanla­
rın kendilerine reva gördükleri zulüm ve işkencedir ki, bundan da­
ha büyük bir işkence düşünülemez. " 137 Bu cümleler dinin özüne 
dönük bir eleştiriden çok, din mensuplarının yaptıkları kimi amel­
lerle ilgili eleştirilerdir. Razi burada bütün din mensuplarının bu tür 
sapmalarda bulunduklarını vurgulamaktadır. Ancak temel yanılgı­
sı yukarıda da belirttiğim gibi bütün dinleri aynı kefeye koyması­
dır. Bu noktada dine dönük eleştiriler onun mensuplarının uygula­
malarından yola çıkarak değil, bizzat dinin temel referansından ve 
örnek şahsiyet olan peygamberin pratiğinden yola çıkarak yapıl­
malıdır. Meseleye önyargısız bir şekilde yaklaşacak olursak Hz. 
Muhammed (a.s.) asla dünyadan el etek çekmeyi tavsiye etmemiş, 
bu şekilde yaşamamış, vucuda yapılan her türlü eziyeti de yasak­
lamıştır. Mesela Allah'a yaklaşmak için ibadet olsun diye hiç evlen­
memek, hiç uyumamak, hiç iftar etmeyip her gün oruç tutmak ko­
nusu.nda karar veren üç insana kendi hayatından örnek vererek 
kendisinin hem evlendiğini, .hem geceleri uyuduğunu, hem de yı­
lın her günü oruç tutmayıp bazı günler tutmadığını belirtmiştir. ı38 
Ayrn.:a müslümanların tarih içerisinde hem bilimsel alanda, hem 
teknolojik ve kültürel alanda yüzyıllar boyu dünyaya önderlik et­
tiklerini göz önüne alırsak hu dinin insanları uyuşukluğa değil ge­
lişmeye; olgunlaşarak kalkınmaya teşvik ettiğini anlayabiliriz. 

lslam'ı ilk kabul edenler her toplumda en başta entellektüeller 
olmuştur. 139 Hep olumsuz örnekleri zikredip belli sonuçlara var-

137 Razi, Resail'ul Fdsefiyye, 105-106, hak. Taylan Ne<;ip, 77 
138 Buhari, Nikah, 1, 1 16 
139 izzeti Ehu'l-Fazl , lslam Yayılış Tarihine. Giriş, (ev . Cahil Koytak. lst. 1984, 138 
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maya ı,;a l ı;imak gerçekleri kul lanarak hakikatı gizlemeye çalı;imak 
demekt ir. Razi'nin yapmaya çalı�tığı da hudur. Ayrıca her dinin 
kendine ait bir iç mantığı ve düzeni vardır. ibadet ve ayinler de hu 
mantık çerçevesinde anlam kazanır. Bir dinin ibadet ;ieklini  değer­
lendirirken o ibadeti kendi iç mantığı içerisinde de almak gerekir. 
Mesela Kur'an faizin para kazandırmasına rağmen insanı zarara uğ­
rattığını söylerken, sadakanın cepten para götürmesine rağmen, 
malı arttırdığını vurgulamaktadır. ı4o Bu da Kur'an'ın kendi akıl ör­
güsü içerisinde oldukça anlamlı; oldukça tutarlı bir yaklaşımdır. 
Razi'nin insanlar arası savaş ve kıtalleri çoğunlukla nübüvvet mü� 
essesinin varlığı ile izah etmeye kalkışmasına tsmaililerden gelen 
cevap da oldukça yerindedir. "Dinler, özüne nüfuz edilerek anla­
şıldığı taktirde insanları seviyelerine göre eğiten bir müessesedir. 
Kaldı ki Razi nübüvvete karşı çıkmasına rağmen, kendisi de kendi­
sini bir üstad ve rehber kabul etmektedir. O halde, kendisinin reh­
berliği insanları birbirine düşüren bir işlev görmüyor da, nasıl pey­
gamberlerin rehberliği böyle bir işlev görüyor. ı4 ı  

Razi, Hace ibadetindeki sa'y ve tavafı kötü ve akla aykın bulmak­
tadır; 142 ancak daha önce de kısmen belirttiğimiz gibi, bir yaklaşımı 
bizim kanaatlerimize aykırı bulmamız onun mutlak hakikate ters ol­
duğu anlamına gelmez. Eğer zihnimize ters gelen her şeyi hakikate. 
ters olarak görmeye kalkarsak, o zaman sadece kendi zihnimizi mut­
lak ve genel-geçer ölçü kabul etme akıldışılığına düşmüş oluruz. 

thni Sina da Berahime'nin hu iddialarına cevap vermiştir. Şimdi 
lbni Sina'nın yaklaşımlarına kısaca temas etmeye çalışalım. 

Berahime peygamberliği aklın kabul etmeyeceğini söylerken, 
lbni Sina aklın böyle bir müesseseyi onaylayan en önemli etken ol­
duğunu söylemekte; Allah'ı kabul eden aklın peygamberliği de 
sağlıklı bir düşünme sonucunda kabul ede<..>eğini vurgulamakta, 
ibadetlerin insanın erdem ve faziletini artırdığını belirtmekte, pey­
gamberliğin kabul edilmesi nt::den mümkünse ona verilen mucize­
lt::rin de kabul edilmesinin o sebepten mümkün olabileceğini be­
lirtmektedir. 143 

1 40 Allah filizi yokt:der de sakac,laları artırır. Allah günahkar olan kafirlerin hiç hi-
. rini sevmez."  Bakar.ı2/276 

141 Corhin Henry, lsffim Felsefesi Tarihi, �·ev. H. Hatemi lst. 1994, 2"i9 
142 EhCı Hatim Er-Razi, 
143 lhni Sina, eş- Şifa <ilahiyat), Fi lshiitu 'n-Nuhuvve, 1 343, lntişar.ıı-ı Nasır-ı Hüs­

rev, s.  44 1 -442, Hiizi'ye atfedilen giirüşler için hkz. Ehu Halim er-l�zi. 182-183 



SONUÇ 

Hikmet kavramı genelc..Ie c..laha çok "hikmetli sözler" bağlamın­
c..la c..leğerlendirilen bir kavram olarak a lgılanırnştır. Hikmet üzerine 
yazılanlarc..la hikmet ahlaki ve edebi eserlerdeki öğütler ve tavsiye­
ler olarak anlaş ı lmıştır. 

Hikmet kavramı İslam felsefe geleneği içerisinde çoğu kez fel­
sefe kavramı ile eş anlamlı kabul edilmiştir. İslam filozofları genel 
olarak hikmet denildiğinde felsefe,  hakim denildiğinde ise filozo­
fu anlamışlardır. Bu açıdan hikmet beşeri olan düşünme ve tavır al­
ma olarak anlaşılırken, hakim hakikati arayan doğru düşünme ve 
anlama çabası içerisinde olan insan olarak görülmüştür. 

Genel İslam düşüncesi içerisinde hikmet, kimi kere kut'ial kitap 
olan Kur'an, kimi kere sünnet ya da nübüvvet olarak anlaşılmıştır. 
İslam filozofu olarak bilinenler ise hikmeti felsefe olarak değerlen-
dirmişlerdir. 

· 

Biz bu çalışmamızda bu yorumları ele alarak hikmet konusun­
da belli bir sonuca varmaya çalıştık. Bu yorumların buluştuğu or­
tak nokta hikmetin mutlak doğru olan yaklaşımlar ve eylemler ol­
duğudur. O halde belli bir hakikatin olup olmadığı; eğer varsa bu 
hakikatın niteliğinin ortaya konulması gerekmektedir. Yani hikme­
tin net olarak anlışalabilmesi için kut.'ial kitabın, sünnet; ya da nü­
büvvetin, beşeri düşünce ve eylemlerin birbirleriyle ilişkisinin irde­
lenmesi gerekmektedir. 

Geçmişten hu güne bu ilişkiler irdelenirken, kitab, sünnet ve 
beşeri düşünceyi birbirinden ayn/farklı değerlendiren eğilimlerin 
ortaya çıktığı görülmüştür. Bu eğilimler kimi kere din adına beşeri 
düşünceyi, kimi kere beşeri düşünce adına dini mahkum etmeye 
varmıştır. Bu noktada çoğu zaman dinin ve beşeri düşüncenin sağ­
lıklı bir şekilde anlaşılmadığı görülmüştür. Bu yüzden hem din 
kavramının, hem nübüvvetin ve insan aklının sağlıklı bir şekilde 
ele alınması gerekmektedir. Hikmetin net olarak anlaşılması biraz 
da hu üç unsurun net olarak anlaşılmasına bağlıdır kanaatindeyiz. 
Hikmet kavramı hakikatın tek ve genelgeçer olduğunu hatırlattı­
ğından vahiy/akıl, din/felsefe ilişkisini doğru anlamada önümüzü 
açacak bir kavram olarak belirmektedir. 

Hakikati idrakte insanların önünde iki yol vardır. Bunlardan bir 
tanesi insanın kendinde bulunan yetilerle hakikati idrak çabası, di­
ğeri dış dünyadan gelen özellikle peygamberlerin getirdiği haber-
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de bu lunan hakikatı anla ma çabasıdır. Bu mesele üç ana unsur öne 
çıkmaktadır. Bunlardan birincisi vahiyle bildirilen Kitab, ikincisi ki­
tabı tebliğ eden peygamber, üçüncüsü ise bildirilen hakikate muha­
Lab olan insan aklı ve insani bilgi. İşte asırlar boyu insanları meşgul 
eden sonın belli bir hakikatın var olup olmadığı; varsa eğer hu ha­
kikate nasıl ulaşılacağı sorunudur? Hakikatı sadece insanın dışında 
görerek insanın hiç bir yaklaşımına değer vermeyenler ile, hakikatı 
sadece insanda gören eğilimler arasında uzun süre tartışmalar sür­
dürülmüştür. Bu tartışmalar kimi kere din-felsefe çatışması olarak 
ortaya konulmuştur. Bu tartışmaların, yapıldığı ortamdan ve sosyal 
şartlardan da oldukça etkilendiği görülmüştür. Mesela çoğu zaman 
Hıristiyan teolojisi ile hu teolojiyi eleştiren filozoflar arasında yapı­
lan tartışmalar hir din-felsefe çatışması olarak algılanabilmiştir. Ya 
da Atina paganizmi ile genelde bazı filozofların (mesela Sokrates) 
arasındaki tartışmalar bir din-felsefe çatışması olarak algılanabilmiş­
tir. Bu noktada doğru sonuçlara ulaşmak için hem dinin hem de fel­
sefenin doğru tanımlanması gerektiği kanaatindeyiz. 

Biz bu çalışmamızda İslam felsefe geleneği içerisinde felsefe 
olarak nitelendirilen hikmet kavramını ve din'in insanlara sunuldu­
ğu nübüwet müessesesini irdelemeye çalışarak meseleyi belli bir 
çerçeveye oturtmayı denedik. Hikmet kavramının -Kur'an eksenli 
bir kavram olması sebebiyle- öncelikle Kur'an açısından irdelen­
mesi gerekiyordu. Aynca Kur'an'ın insana ve insani yaklaşıma ba­
kışı da ortaya konulmalıydı .  Mesela Hıristiyan teolojisine göre in­
san dünyaya sürülmüş hir suçlu iken Kur'an'da insanın yeryüzü 
için yaratıldığı vurgulanmaktadır. Bu yüzden din-felsefe, akıl-vahiy 
arasındaki tartışmadan sözederken çok dikkatli olunması gerek­
mektedir. Bu çalışmada biz, öncelikle hikmet kavramını ele alarak 
felsefe ile ilgisini kurmaya çalıştık. Ayrıca hikmetle alakası nede­
niyle bilgi kavramını da irdelemeyi denedik. Hakikat insandan ge­
lir ya da hakikat Allah'tan gelir gihi yaklaşımlara eğilerek insanın 
bünyesinde belli bir hakikatın bulunup bulunmayacağını ele aldık. 
İnsana dışarıdan gelen hakikat anlayışını nübüvvet müessesini ir­
deleyerek anlamayı denedik. 

İnsana dışarıdan gelen haberin kaynağının vahiy olduğu dikka­
te alındığında vahiy kavramının da irdelenmesi gerekiyordu .  So­
nuçta gördük ki vahiy sanıldığı gihi sadece Peygamher'lerin muha­
tap olduğu hir gerçek değil bütün kainatın işleyişinde önemli yer 
tutan bir gerçektir. Bu noktada hikmet ile vahiy arasında önemli hir 
hağın bulunduğu ortaya çıktı . 

· 
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Ayrıca anlaşıldı ki, Hikmet kavramı Kur'an çerçevesinde hem 
kutsal kitabı, hem nühüwetin pratik olarak ortaya koyduklarını 
( nebevi sünneti), hem de evrensel insani yaklaşımları kapsamakta­
dır. Hikmeti tarif edenlerin yaklaşımlarındaki farklılıklar, çoğu za­
man, meseleye tek bir zaviyeden bakmalarından kaynaklanmakta­
dır. Ayrıca bu farklılıklarda kavramlara tarih içerisinde belli sosyal 
şartlar sonucu biçilen farklı anlamların payı da bulunmaktadır. 
Hikmete Kur'an diyenler de, hikmete sünnet diyenler de bir yö­
nüyle doğruya işaret etmektedirler. lslam filozoflarının da hikmete 
hu bütünlüğü içerisinde baktıkları görülmüştür. Hikmet Kur'an'da 
hazan Kur'an anlamında, hazan nübüvvet anlamında, hazan de 
sağlam, şaşmaz bigi anlamında kullanılmıştır. Kitab, nübüvvet ve 
insani tecrübeler; insani yetiler sonucu elde edilen bilgi aynı haki­
kate işaret etmektedir. lşte Kur'an bu yüzden Kitab, Nübüvvet ve 
geleneksel bilgiye hikmet adını vermiştir. Burada geleneksel bilgi­
den kastımız insanların din ve nebevi risaletin de etkisiyle tarih içe­
risinde oluşturdukları, evrensel bilgidir. 

Hikmet, hem bütün peygamberlerin getirdiği mesajın ortak yö­
nü, hem de pratik evrensel ahlaki yasaların özünü teşkil etmekte­
dir. Dolayısıyla hikmet, evrensel, genel-geçer, mutlak doğruyu içe­
ren yaklaşımlar ve davranışlar olarak da nitelendirilebilir. Çünkü 
insanda hakikatı idrak edecek bir öz bulunmaktadır. lnsan nebevi 
çağrıya da hu öz ile karşılık vermekte; dışarıdan gelen haberleri de 
hu öz ile anlamlandırabilmektedir. Bu öze fıtrat denilmektedir. Bu 
yüzden İslam, ne insana doğrular sadece dışarıdan gelir diyen ruh­
ban! yaklaşımı, ne de doğrular sadece insanın kendinde bulunur 
diyen seküler yaklaşımı kabul etmektedir. Ne vahyi akıldan bağım­
sız değerlendirmeyi, ne de aklı vahiyden ayırmayı benimsemekte­
dir. lslam, vahiyle aklın aynı kaynaktan doğduğunu ortaya koy­
makta ve ikisinin de bir ortak noktada buluşacağını önemle belirt­
mektedir. Bu yüzden biz aklı değerlendirirken "İslam aklı" "Hıristi­
yan aklı" ya da "Yunan aklı" gibi tasniflere iltifat etmedik. Bizce bir 
tek akıl vardır ve hu akıl insanı diğer varlıklardan ayırır. Bu açıdan 
Doğuda ve Batıda akıl kavramının boyutları ayrıca incelenmeye 
değer bir konudur. 

Akıl tanımında zaman zaman farklılıklar başgöstermiştir. Kimi 
kere aklı bayraklaştıranlar akla sağlıklı bir anlam yüklemekten 
uzak kalmışlardır. Aynı şey nebevi vahyi önceleyenler için de ge­
çerlidir. tıahl mesajı öne çıkarıyor gibi görünen insanların bu me­
sajı savunma adına beşeri düşünsel çabaları hiçe saymaları insan­
ların hakikatı net olarak anlamasına engel olmuştur �·oğu zaman. 
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Bu yüzden hir �eyi hayr:.ıklaştırmak onu doğnı tanımlamak anla mı­
na gelmemekted ir. 

s�ıyet hikmet evrensel hir bilgiyse en azından hu bilginin kayna­
ğı da irdelenmel id ir. Çünkü Kur'an hikmeti tek bir kaynağa indir­
memektedir. Bu noktada hem ilahi mesajı, hem onu sunan ve pra­
tize eden peygamberi , hem de hakikate muhatab olup onu idrak 
edecek olan selim fıtratı; temiz aklı birbirine aykın görmemekte, bi­
lakis biıhirini bütünlediğine işaret etmektedir. ı Bu yüzden Kur'an 
hem akıl kavramına yüklediği anlamı hem de kutsal kitab ve nü­
büvvete bakışını doğru bir biçimde değerlendirmek gerekmektedir. 

Kur'an'da akıl kavramının isim olarak değil de fiil olarak kulla­
nılması anlamlıdır. Kur'an'ın tanımladığı akıl sadece zihine ya da 
duyuma indirgenmiş bir akıl değildir. Kur'an'ın tanımladığı akılda 
hem zihin, hem duyum, hem de kalb önemli işlevlere sahiptir. İn­
san bu unsurlann ortak çalışması ile bir şeyi doğru tahlil eder ve 
sağlıklı sonuçlara ulaşır. Bu sonuç hikmet olarak belirir. Bu yüzden 
akıl için Kur'an hazan fuad, hazan basar/nazar, bazan kalb gibi ifa­
deler kullanmıştır. Bazan düşünmeyi kalb ile ilintilendirmiştir. Ak­
lını doğru bir biçimde kullananlar için Wu 'l-Elbab (temiz akıl sa­
hipleri, üstü örtülmemiş, çevresel etkenlerden ve yanlış yargılar­
dan annmış akıl sahipleri), Ulun 'nuha, Zi hicr, Wu 'l-Ebsar, gibi 
ifadeler kullanarak aklını kullanan insanlann sağlam bir vicdana 
(öze=lübb), nefsinin isteklerine karşı muhakemesini sağlam tutan 
bir iradeye (Zf Hicr), detaylı düşünebilen bir zihne ( Wun 'nuha), 
duyularüstü bir anlayışa ( Wu 'l-Ebsar) vbg. sahip olduklannı vur­
gulamıştır. Kur'an aklın değişik fonksiyonlannı da belirterek çok 
boyutlu bir akıl anlayışı ortaya koymuştur. Akletmek, tefekkür et­
me.k, tezekkür etmek, tedebbür etmek gibi fonksiyonlar düşünce 
noktasında belli bir bütünlüğe (hikmete) ulaşmada farklı boyutları 
olan fonksiyonlardır. İnsan kendisine sunulan bir çok şeyi kimi ke­
re duygusal, kimi kere zihinsel, kimi kere vicdani açıdan algıla­
makta ve anlamlandırmaktadır. Çünkü insan sadece zihinden iba­
ret bir .varlık değild i r. O aynı zamanda hisleri olan, duygu taşıyan 
bir varlıktır. İnsanın hu çok boyutlu yapısı gözardı edilerek onun 
algı layış lannda sadece zihni temel kabul edenler hem aklın alanı­
nı  daraltınışlar hem insanı doğru biçimde tanımaktan uzaklaşmış­
lardır. Bu yüzden rasyonalizmin tanımladığı aklın ne ölçüde sağlık­
lı bir akıl tanımı olduğu ayrıca incelenmeye değer önemli bir ko­
nudur. Kısır bir akı l tanımının bizi vardı ı�cağı sağlıklı bir sonuç ol-

1 Al-i l ınr:m ,  3/ 1 90-1 98 
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mayat:aktır. Akıl tanımında yapılan hata ha liy le akıl/vahiy i l işkisi­
nin de net olarak anlaş ılmas ına engel olarnktır. 

Genel olarak hikmet ve nübüvvet, tdsefe ve din meselesi gün­
deme getirilirken bir çok meşhur yanlışlıkların da yapıldığı görül­
müştür. Bu yanlış yaklaşımların temelinde ise daha ziyade kavram­
lam yüklenen farklı anlamlar bulunmaktadır. Mesela akıl kavramına 
Kur'an'ın yüklediği anlam ile Batıda özellikle deneyci akıma karşı, 
bilgimizin deneyden değil .de akıldan doğduğunu iddia edenlerin, 
akla yüklediği anlam oldukça farlılıklar arzetmektedir. Batıda Din­
Felsefe çatışması olarak öne çıkan çatışmanın Kilisenin beşeri dü­
şünce diye felsefeyi reddetmesi sonucu ortaya çıktığı görülmüştür. 
Buna karşılık Kilisenin Kutsal Kitabın tahrifi ile birlikte dini beşeri­
leştirdiği ise gözardı edilmiş durumdadır. Yani çatışma iki ayn beşe­
ri yaklaşım arasında olmuştur ki bunu din-felsefe çatışması olarak 
algılamak da doğru değildir. Yine, bir yaklaşımın beşeri olup olma­
ması da pek önemli değildir; asıl önemli olan bu yaklaşımın evren­
sel hikmet'e uygun olup olmaması, yani evrensel doğnılan yansıtıp 
yansıtmamasıdır. Evrensel doğrular hem peygamberlerin getirdikle­
ri kut� kitab ve mesajda, hem de insani öz olan fıtratta bulunmak­
tadır. İnsanlar hakikate bu fıtratla muhatab olurlar ve bu fıtratla ha­
kikatı idrak ederler. Peygamberlerin getirdikleri insana kendisi dı­
şında bir şey empoze etmemektedir. Peygamberler hem kitabi vah­
yi hem de onun evrensel yorumu olan hikmeti getirirler. Eğer hik­
met olmasa insanlar yanlış te'villerle kutsal kitabın maksatlarının 
çok uzağına düşebilirler. Aynca hikmette eylemsel ahlaki bir yan da 
bulunmaktadır ki bu da peygamberlerin eğitimciliği ile örtüşmekte­
dir. Hikmetin kelime anlamının "gem" ve "yular" olduğu gözönüne 
alındığında doğru düşünme ve yaklaşımların hikmet olarak nitelen­
dirilmesi gerektiği daha iyi anlaşılır. Ancak rölativizm "hiçbir mutlak 
hakikat yoktur" şekilde bir yaklaşımı ortaya koymaktadır. Ama hiç 
bir mutlak hakikat'ın olmadığını kabul ettiğimizde hu görüşün ha­
kikat olup olmadığını da taıtışm:ıya hakkımız olmayacaktır. 

insan aklı doğnıyu idrak etme yeteneğine sahip olmasına rağ­
men, toplumsal hayatta kimi faktörler ile kirlendiği; örtüldüğü gö­
rülmektedir. İnsanın kendinde bulunan öz ile hu kirlenmeye karşı 
durabilmesi için nebeyl bir soluğa ihtiyaç vardır. Kur'an açısından 
bakıldığında Nebevi çağrı insanda çevresel faktörlerle örtülmüş 
bulunan özü açığa çıkarmada bir uyanu işlevi görmektedir. Zaten 
insanda öz olmasa nebevi çağrının dayanacağı bir temel de bulun­
mayacaktır. Bu anlamda Peygamberler birer bahçıvan gibi insaOı 

özü ortaya çıkarıp sağlıklı bir mecraya sokmaktadırlar. 
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· lslaın filozofları nazarında hikmet , Allah'ın peygamberlere ve 
peygamber dışındaki duyarlı; sağduyu sahihi insanlara bağışladığı 
bir lütuftur. Peygamberler tabiri caizse hu hikmeti yukarıdan aşağı­
ya doğru bir iıtihat ile alırlar. Hakimler de aşağıdan yukarıya <loğ­
nı sağlanan bir iıtihatla ht� hikmete ulaşırlar. Bu çerçevede hakim­
lerin rehber insanlar oldukları ve her dönemde peygamberin mis­
yonunu taşımak durumunda bulundukları anlaşılmaktadır. İhni 
Rüşd ve bazı İslam filozofları, dini metinleri tek te'vil yetkisinin Ha­
kimlerde olduğunu belirtmekte, yanlış te'vil ve tefsirlerin, hem şe­
riata hem <le hikmete zarar verdiğini vurgulayarak bu hususta hü­
kemayı öne çıkarmaktadırlar. İslam filozofları olarak bilinen insan­
lar hakimleri ulul-Ebsar, Rasihun fil /im (ilimde derinleşenler) gi­
bi ifadeleri hakim olarak anlamışlardır. Hakim ile Peygamberler 
arasındaki farka örnek olarak Peygamberlerin masum olduklarını 
ve mucizeler gösterdiklerini belirtmişlerdir. Hakimlerin peygam­
berlerin varisleri olması özellikle Peygamber'in ahirete irtihalinden 
sonra hakikatın doğru bir biçimde anlaşılmasına öncülük etmeleri 
sebebiyledir. İslam filozoflarının peygamberlik müessesesi ile ilgi­
li değerlendirmeleri akli bir temele oturtmaya çalışmaları şeklinde 
ortaya çıktığı görülmektedir. Peygamberliği inkar edenlere bu çer­
çevede cevaplar vermeye çalışmışlardır. 

Bu konuda üzerinde durulması gereken noktalardan birinin de 
Doğu ve Batı felsefesi arasındaki farkların yüzeysel mi yoksa temel 
farklar olup olmadığı meselesidir. Eğer hikmet, kutsal kitab, nü­
büvvet ve insan aklanını ulaştığı evrensel bilginin buluştuğu ortak 
nokta ise Doğu ve Batı felsefesinin buluşacakları ortak noktaların 
olup olmadığı da ayrıca incelemeye değerdir. Biz konuda da bir 
çok yaklaşım yanlışlığının bulunduğu kanaatindeyiz. Bu yüzden 
hakikatın tek ve evrensel olduğunu, bunun ise dinden ve selim in­
san fıtratından ortaya çıktığını kabul ediyoruz. Bu noktada Do­
ğu/Batı karşıtlığı ya da zıtlaşmasını kabul etmiyoruz. Ayrıca insan­
ların hakikatı idrak yolundaki çabası olan felsefeyi Yunanistana 
has bir fenomen olarak görmenin yanlış olduğunu <la söylüyoruz. 
Çünkü insanların bulunduğu her yerde felsefi çabalar olmuştur. Bu 
yüzden felsefenin Yunanistan'<lan ya <la başka bir yerden gelip 
gelmemesi <le çok fazla önem arzetmemektedir. Önemli olan ge­
len şeyin temel doğrulara ulaşmada katkısıdır. İnsana düşen yitik 
malını arar gibi hikmeti araması ; hikmeti bulup ortaya çıkarma 
yolunda bir çaba içerisinde olmasıdır. 
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