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Ruhun/nefsin 6liimsizligii ve insanin 6liim sonrasi varliginin mahiyeti hem din hem de diisiince/felsefe tarihinde ele alinan temel konu-
larin basinda gelmektedir. Antik-Helenistik felsefe-bilim geleneginden, ézellikle de Aristoteles’ten (8. 322 MO) tevariis edilen nefsle ilgili
teorik ¢erceve, islam dininin ahiret hayatina dair giiclii vurgusunun da esliginde islam felsefe geleneginde ayrintili bir sekilde islenmis ve
derinlestirilmistir. Amirf (6. 381/991) ve ibnii’l-Hammar’in (6. ykl. 410/1019) talebesi, ibn Miskeveyh (6. 421/1030) ve ibn Sin3 (6. 428/1037)
gibi 6nde gelen filozoflarin ¢agdasi olan ibn Hind{i (6. 423/1032) basta tip olmak lizere felsefenin ¢esitli alanlarina dair kaleme aldig eser-
lerle nemli bir konumda bulunsa da islam felsefesi tarihinde gélgede kalmis bir isimdir. Onun calismalari icinde kiiciik hacmine ragmen
hem basligi hem de icerigi itibariyle belki de en dikkat ¢ekici eseri, ahiret hayatini felsefi acidan temellendirmeyi hedefleyen Makale fi
vasfi’l-me‘adi’l-felsefi’dir. Gazzal’nin (8. 505/1111) filozoflari tekfir ettigi ic meseleden biri olmasi sebebiyle islam felsefesi calismalarinda
dnemli bir konuma sahip olan bu mesele, daha ziyade Farabi (8. 339/950) ve ibn STha’nin &gretileri etrafinda tartisilsa da ibn Hind(’nun bu
eseri, meseleye yeni boyutlar kazandiracak bir mahiyete sahiptir. Bu makalenin amaci, ibn Hind0’nun risalesindeki cerceveyi takip ederek
onun nefsin mahiyeti, tiirleri, akli/insani nefsin bedenle iliskisi ve bedenin 6limi sonrasindaki muhtemel durumlara dair yaklagsimini orta-
ya koymak, muhtemel kaynaklarini tespit ederek islam felsefe gelenegindeki konumunu belirginlestirmektir.

Anahtar Kelimeler: ibn Hind{, Ahiret, Me‘dd, Ruh, Nefs, Olimsiizliik.
Is There a Way to Explain Hereafter Philosophically? On Ibn Hindii’s Eschatology

Abstract

The immortality of the soul and the essence of human existence after death are among the main topics discussed in the history of both
religion and thought/philosophy. The theoretical framework regarding the soul, inherited from the Ancient-Hellenistic philosophy-science
tradition, especially Aristotle (d. 322 BC), has been elaborated and deepened in the Islamic philosophical tradition, accompanied by the
strong emphasis of the Islamic religion on the afterlife. Ibn Hind (d. 423/1032), a student of al-‘Amiri (d. 381/991) and Ibn al-Hammar (d. ca.
410/1019) and a contemporary of prominent philosophers such as Ibn Miskawayh (d. 421/1030) and Ibn Sina (d. 428/1037), has an important
position with the works he wrote on various fields of philosophy, especially medicine, he is an overshadowed name in the history of Isla-
mic philosophy. Among his works, despite its small volume, the most striking work in terms of both its title and content is Magala fT wasf
al-ma‘ad al-falsafi, which aims to explain the afterlife from a philosophical perspective. This issue, which has an important position in the
studies of Islamic philosophy as it is one of the three issues on which al-Ghazali (d. 505/1111) declared philosophers to be unbelievers, is
discussed mostly around the teachings of al-Farabi (d. 339/950) and Ibn Sina, but Ibn Hindd’s work has a nature that will add new dimensi-
ons to the problem. The aim of this article is to follow the framework of Ibn Hind’s treatise and to reveal his approach to the nature of the
soul, its types, the relationship of the intellect/human soul with the body, and possible situations after the death of the body, and to clarify
its position in the Islamic philosophical tradition by identifying its possible sources.

Keywords: Ibn Hind{, Hereafter, Return, Soul, Immortality.

! Doktora Ogrencisi, istanbul Universitesi, Edebiyat Fakiiltesi, Felsefe Béliimii. nisanur.cekmece@gmail.com
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Giris

Din ve distince/felsefe tarihinin ortak ve kadim meselelerinden biri de ruhun/nefsin 6limsizligi ve insa-
nin 6lim sonrasi varligidir. islam felsefe geleneginde olusum déneminden itibaren ayrintili bir sekilde ele alinan
bu meselenin, felsefi olarak incelenmesinde bir yandan Eflatuncu ruhani bir cevher olarak nefs anlayisinin, diger
yandan Aristotelesci “potansiyel canli olan organik cismin ilk yetkinligi (entelekheia)” olarak nefs taniminin 6nemli
bir yeri oldugu bilinmektedir. islam inanci acisindan 6liim sonrasi hayatin (Ghiret) merkezi rolii, s6z konusu felsef?
telakkilerin islam diinyasinda filozoflar tarafindan daha giiclii bir sekilde yeniden yorumlanmasina ve derinlestiril-
mesine yol acmistir. Bdylece nefsin ontolojik ve epistemolojik konumu, islam felsefe gelenegi sayesinde derinlikli
bir eskatolojik boyut kazanmistir denilebilir. Bu eskatolojik boyut ayni zamanda felsefi-bilimsel aciklamalar ile dini
izahlar arasindaki iliskinin nasil yorumlanmasi gerektigine dair zengin bir tartisma alani da agmis ve “din dili”nin
felsefi analizi genellikle bu baglamda yapilmistir.

ilk islam filozofu Kind’den (6. ykl. 252/866) itibaren pek cok filozof tarafindan incelenen bu meseleyi mustakil
bir eserde ele alan filozoflardan biri de ibn Hind(’dur (6. 423/1032). Amiri’den (6. 381/991) felsefe ve mantik, ibnii’l-
Hammar’dan (6. ykl. 410/1019) felsefe ve tip egitimleri alan ibn Hind{, ibn STn3 (6. 428/1037), Bir(in (6. ykl. 453/1061),
ibn Miskeveyh (6. 421/1030) ve Ebu’l-Ferec b. et-Tayyib (6. 435/1044) gibi filozoflarla ayni dénemde ve ayni bolgede
yasamistir. ibn Stn&’dan sonra islam felsefesinin gittikce, ibn Sina felsefesiyle 6zdeslesmeye baslamasinin bir sonu-
cu olarak goélgeden kalan isimlerden biri de dyle goriintyor ki, ibn HindG’dur. islam felsefesinin gelisimi agisindan
en canlidénemde, dnemliisimlerle temasi olan ibn Hind(’nun Makéle fivasfi’l-me‘adi’l-felsefi’si nefsin dlimstiizliigii
fikrini ve 6liim sonrasindaki durumunu felsefi temelde izah ettigi 6nemli, ancak literatiirde pek dikkat cekmemis bir
eseridir.

1. Gélgede Kalmis Bir Filozof: ibn Hind{’nun Hayati ve Eserlerine Genel Bir Bakis

Arap asilli olan ibn Hindd’nun Kum sehrinde dogdugu bilinmektedir. Hindlican beldesine mensubiyeti tarti-
silsa da alt1 kusak siilalesinde Hint menseili bir isme rastlanmadigindan ve Araplarin kiz cocuklarina yaygin olarak
kullandig) “Hind” isminden dolayi ibn Hind{#’nun Arap oldugu aciktir. ibn Hind’nun, Kife’den gelip Kum’a yerlesen
Kureysli bir aileye mensup oldugu fikrinde olan Sahban Halifat, ibn Ebi Usaybia’nin ibn Hind(’yu “seyyid” lakabiyla
andigini aktarmaktadir.2

ibn Hind{ dil, edebiyat, tarih, isndaseriyye akaidi alanlarindaki ilk tahsilini ailesi ile kiiclik yasta go¢ ettigi
Rey’de yapmustir. ibn Hind@’nun ilk resmi gorevi Errecan’daki Biiveyhi sarayinda (6. 372/983) divan katipligiydi (diva-
nu’l-ing@). Yaklasik on alti yil sonra Rey’e tekrar dénen ibn Hind{, Biiveyhi Veziri Sdhib b. Abbad’in yaninda hizmete
basladi. Adududdevle’nin vefatinin akabinde Fahriiddevle basa gecti ve onun emriyle Sahib b. Abbad bir¢ok katibin
isine son verdi. ibn Hind(i da bu emirden etkilendi ve katiplik isini kaybetti. Her ne kadar bu olay sebebiyle ibn Hind{
fakirlik icine dlisse de onun Nisabur’a ve oradan Bagdat’a gidisi, ilmi gelisimine katki saglayacak gllii isimlerle bir
araya gelmesine vesile oldu. Nisdbur’da Ebu’l-Hasan el-Amiri’den (6. 381/992): felsefe ve mantik derslerine katild.

2 Sahban Halifat, “ibn Hind{,” Tiirkiye Diyanet Vakfi islam Ansiklopedisi (istanbul: Diyanet Vakfi Yayinevi, 1999), 67-70.

3 Amiri, hem Kind?’nin talebesi Belhi’den felsefe dersleri alarak Kindi geleneginden etkilenmis hem de Bagdat’ta bulunmus ve oradaki
ilmi cevreye dahil olmustur. Amiri’nin tiim eserleri giiniimiize ulasmamis olsa da felsefi ve tarihi birikimini anlamamiza olanak saglayan
dnemli eserlerine sahibiz. Amiri’nin felsefi sistemini anlamak ve eserleri hakkinda detayli bilgi sahibi olmak icin bkz.; Kasim Turhan, Amiri
ve Felsefesi (istanbul: ifav Yayinlari, 1992). Amiri’nin metafizik, dinler tarihi ve din felsefesine dair yazmis oldugu el-irsdd li-tashihi’l-i’tikad
eserinin degerlendirmesi icin bkz.; M. Ciineyt Kaya, ““Rectifying Faith” Through Philosophy: On al-Amiri’s al-Ir$ad li-tashih al-i‘tiqad,”
Studia Graeco-Arabica say: 13 (2023): 163-164.
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Bagdat’ta ibni’l-Hammar olarak taninan Ebu’l-Hayr Hasan b. Stivar’dan (6. ykl. 410/1019 [?])* tip ve felsefe dersleri
aldi. ibn Hind{(’nun Aristoteles’in mantik anlayisina dair derin bilgisi ayni zamanda hocasi ibn’il-Hammar’in Porp-
hyry’nin Isagoge ve Kategoriler'e yazdigi serhlerle iliskili olabilir.c Bagdat’tan Nisdbur’a dénen ibn Hind{ hem siirle-
riyle hem de savasa bizzat katilarak (383-993) Kabds b. Vesmgir’in (0. 403/1012) yaninda yer aldi. Clircan’da gorev
alamayinca Siraz’a giden ibn Hind( orada da istedigi goreve getirilmedi. ibn Hindi’'nun hami arayisi devam edi-
yordu. Bagdat’a dénen (402/1011-403/1012) ibn Hind{, burada “diirrd‘a” denen katiplere 6zgii ciibbesiyle gezerek
saygin bir imaj cizmeye calistigl aktarilir. Ayrica Bagdat’a insa edilen bimaristanda tabiplik yapmak istedigi bilinir.”
ibn Hind’nun bu dénemde Bagdat’ta Eb{ Ali b. es-Semh (8. 418/1027) ve Ebu’l-Ferec b. et-Tayyib (6. 435/1044) gibi
filozoflarla goriismiis olma ihtimali vardir.s

Kabis b. Vesmgir’in askeri bir isyan sonucu 6ldiriilmesi ve oglu Ebl Mans(r Men{¢ihr’in tahta gecmesi lize-
rine ibn Hind{ yeniden Ciircan’a gecti. ibn Hind{’nun sultana yazdig) kaside, sultana yonelik hakaret ifadeleri ba-
rindirdig1 gerekgcesiyle ibn Hind{ hakkinda 6lim emri verildi. Bunun lzerine ibn Hind( Gazneliler’in hakimiyetinde
bulunan Nisdbur’a kacti. ibn Hind( burada Muhammed b. ibrahim b. Ahmed’den $i1 hadislerini rivayet konusun-
da icazet aldi. Daha sonra Kazvin’e giden (404/1013-1014) ibn Hind{, Mecdiiddevle (6. 420/1029 sonrasi) ve annesi
arasindaki iktidar miicadelesinde hanim sultanin yaninda yer aldi ve himayesini kazandi. Rey bolgesinin cesitli se-
hirlerinde (Kazvin, Siihreverd, Kum, Save vb.) kisa siireli gérevler yapti. ibn Hind{, yeniden Ciircan’a giderek Men(-
cihr b. Kab(s’un katipligini yapti (411/1020). Clrcan’da 6nemli bir isim haline gelen ibn Hind{’nun, Deylem belde-
sinin yeni hiikimdari ve Taberistan Zeydiligi imamlarindan Natik-Bilhakk’a kaside yazdig (6.421/1033) bilinir. Oglu
Ebu’s-Seref imad, ibn Hind{’nun 423/1032’de Esterabad’da vefat ettigini aktarmaktadir.

ibn Hind(’nun bibliyografik kaynaklarda cesitli eserlerinden® bahsedilse glinimiize iki hacimli eseri ulasmis-
tir. Bunlardan ilki el-Kelimii’r-riihéniyye mine’l-hikemi’l-Yindniyye’dir. Bu eser ibn Hind(’'nun Eb( Mans{r ibrahim b.
Ali Divra adli bir dostu icin kaleme aldigi hikemiyat antolojisidir. Eflatun’un sozleriyle baslayan eser, Antik ve Helenis-
tik donemden 71 filozof ve devlet adaminin sozlerini icerir. Mustafa el-Kabbani’nin gerceklestirdigi nesrinden sonra
(Kahire 1900) eser, muellifin asagidaki ilk li¢ eseriyle birlikte Sahban Halifat tarafindan tahkik edilerek ibn Hind(:
Siretiihd, Gra’uhi’l-felsefiyye, miellefGtiihii (Amman 1996) baslikli ilmi calisma icinde yaymlanmistir. ibn Hind0’nun
diger hacimli eseri ise onun felsefe ve tip hakkindaki goriislerini tespit etmek icin temel basvuru metni durumunda-
ki Miftahu’t-tib’dir. Eser, ilk olarak Mehdi Muhakkik ve Muhammed Taki Danispejih tarafindan Miftahu’t-tib ve min-
hécu‘t-tulléb adiyla nesredilmis (Tahran 1368), ardindan Sahban Halifat tarafindan ibn Hindd: Siretiihd, Gré’ihd’l-
felsefiyye, mii‘ellefatiihi icinde tenkitli nesri yapilarak yayinlanmistir. Miftdh Aida Tibi tarafindan da ingilizceye
terclime edilmistir (The Key to Medicine and a Guide for Students, Garnet Publishing, 2010).

Bu iki eser disinda ibn Hind0’nun, Miftéhu’t-tibb’in giris kisminda atifta bulundugu er-Riséletii’l-miisevvika
fi'l-medhal ilG ilmi’l-felsefe adli tamami glinimiize gelmedigi anlasilan kisa bir “felsefeye giris” metni de bulun-
maktadir. ibn Hind{’nun felsefe tasavvurunu tespitte en 6nemli kaynak olan bu eser, ilk olarak Muhammed Taki
Danispejlh tarafindan Cavidan Hired dergisinde (l11/2, Tahran 1356, s. 26-33), ardindan Sahban Halifat tarafin-
dan ibn Hinda: Siretiihd, Grd’ihii’l-felsefiyye, mii’ellefGtiihd icinde birtakim diizeltmelerle yeniden yayinlamistir.

“Yahya b. Ad’nin basinda bulundugu Bagdat Aristotelescileri cevresinde yer alan ibnii’l-Hammar’in; Aristotelesci felsefe, Hristiyan teo-
lojisi ve tip alanlarinda calismalari mevcuttur. ibn Hind{, Miftéhu’t-tib eserinde hocasi ibnii’l-Hammar’a sik sik atifta bulunur. ibni’l-
Hammar’in 6grencileri arasinda Ebii’l-Ferec ibnii’t-Tayyib ve ibn Miskeveyh gibi isimler yer alir. Sahban Halifat, “ibni’l-Hammar,” Tiirkiye
Diyanet Vakfi islém Ansiklopedisi (istanbul: Diyanet Vakfi Yayinevi, 2000), 65-66.

5 Halifat, Tiirkiye Diyanet Vakfi islém Ansiklopedisi, 67.

¢ Cleophea Ferrari, “Bridging the Gap between the Kindian Tradition and the Baghdad School: Ibn Hindu” in Philosophy in the Islamic World,
ed. Ulrich Rudolph, Rotraud Hansberger ve Peter Adamson (Boston: Brill, 2016), 349.

7 Halifat, Tiirkiye Diyanet Vakfi islém Ansiklopedisi, 68.

& M. Ciineyt Kaya, “Tabipler icin Felsefe: ibn Hind{’nun Felsefe Tasavvuru ve Sézliigii,” Felsefe Arkivi sayi: 34 (2011): 25.

° Halifat, Tiirkiye Diyanet Vakfi islém Ansiklopedisi, 68.

10 Kaya, “Tabipler icin Felsefe: ibn Hind(’nun Felsefe Tasavvuru ve SézIigul,” 26-27.
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er-Risdletii’l-miisevvika’nin giiniimiize gelen kismi 2011 yilinda M. Clineyt Kaya tarafindan terclime edilerek Tiirkce
literatiire kazandirilmistir.:

2. Ahireti Felsefi Olarak Temellendirme Cabasi: Makdle fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi ald sebili’t-takrib ve’t-tefhim

Bu calismanin konusu olan Makéle fi vasfil-me‘adi’l-felsefi alé sebili’t-takrib ve’t-tefhim’i ibn Hind{, eserin
basinda Taberistan ve Gilan bolgesinin hiikiimdari (melik) Horasan isbehbezi®z olarak tanittigi Ebl Ali Riistem b.
Sirzad icin kaleme almistir. Makale’yi nesreden Halifat’a gore bu kisi Taberistan’da hiikiim siiren Bavendiler: ha-
nedanindan Il. Ristem b. Servin olabilir. Ona gére bu kisinin Bir(ini’nin Mekalidi ilmi’l-hey’e adli eserini ithaf ettigi
ve es-seyyidii’l-celil el-isbehbez cili cila fersevad clirsah olarak atifta bulundugu Ebu’l-Abbas Merziiban b. Riistem
b. Servin ile ayni kisi olmasi da muhtemeldir. Bu eserin tenkitli nesri ilk defa Sahban Halifat tarafindan ibn Hin-
da: SiretiihQ, ara’iihii’l-felsefiyye, mii’ellefatiihG icinde yapilmistir. Halifat, nesrinde eserin (¢ niishasini kullanmis-
tir: Tahran Universitesi ilahiyat Fakiiltesi’nde 242bilahiyyat seklinde kayitli niisha, Tahran’daki el-Meclisii’n-Niyabi
Kittiphanesi’nde 400s: 33/643 numarayla kayitli niisha ve Tahran Universitesi Merkez Kiitliphanesi’ndeki elyazmalari
boliimiinde 15/6616 numarayla kayitli niisha.* ibn Hind(’'nun, Makdle’deki temel kaynaklarinin hocasi Amiri’nin
eserleri, ibn SThd’nin el-Mebde’ ve’l-me‘Gd’ ile Plotinus’un Enneadlar’i olarak tespit eden Halifat,'s Makdle’nin ayni
zamanda ibn Hind(’nun cagdasi ibn Miskeveyh’in el-Fevzii’l-asgar’ina da ilham kaynagi oldugunu ileri siirmekte ve
iki eserdeki benzer pasajlari karsilastirmali olarak okuyuculara sunmaktadir.:

ibn Hind{, Makéle’yi kendisiicin kaleme aldigi Riistem b. Sirzad’a yonelik dvgii dolu giris ciimlelerinin ardindan,
filozoflarin 6gretisine gore 6lim sonrasi hayati (me‘ad) 6zll bir sekilde (miilahhisan) ele alacagi bu eserle Riistem b.
Sirzad’in meclisine hizmet etmeyi amagladigini belirtmektedir. Ona gore bu mesele degerli ve incelikli (serif latif)
bir arastirma alanidir (bahs). Konunun degeri, insanin nihai sonuyla (mahsdlii’l-insan) ilgili olmasindan ve dinlerin
bu temele dayanmasindan kaynaklanmaktadir. Meselenin incelikli tarafi ise “dlinya var oldugundan beri” bu konu-
nun tartisiliyor olmasi, pek ¢cok milletin 6zellikle de alimlerin bu konuyu ¢6zlime kavusturmak icin cabalamasindan
ileri gelmektedir. ibn Hind{, Riistem b. Sirzad’in iktidarinin bu inceliklerin aciga cikarilmasi, bu hakikatlerin ortaya
konulmasi igin vesile olmasini dileyerek giris kismini tamamlar.”

ibn HindQ, kisa giris boliimiiniin ardindan 14 bélimden olusan Makéle’nin icindekiler listesini vermektedir::

1. Boliim: Nefsin Varligi Hakkinda

1 Terciime, Kaya’nin “Tabipler icin Felsefe: ibn Hind{’nun Felsefe Tasavvuru ve SézIigii” baslikli makalesinde yer almaktadir.

12 “Farsca ispeh (ordu) ve bed (emir) kelimelerinden meydana gelen ispeh-bed unvani, iran’da Ahameniler zamanindan (m.8. 539-333) bas-
layarak “bagkumandan” méanasinda kullanilmistir. Sasaniler’in ilk déneminden itibaren bu unvan idari bir anlam da kazanmaya baslamis,
Endsirvan yaptig yeni diizenlemeler cercevesinde iilkeyi kuzey, giiney, dogu ve bati olmak lizere dort bolgeye ayirarak her bolge icin
ispehbedler tayin etmistir. Terim Arapca kaynaklarda isbehbez seklinde gecer.” Tahsin Yazici, “Ispehbed,” Tiirkiye Diyanet Vakfi islam
Ansiklopedisi (istanbul: Diyanet Vakfi Yayinevi, 2001), 176.

13 “Hanedanin adi, Sasani Hikiimdar Kubad’in torunu Sapdr’un oglu Bav'dan gelmektedir. Merkezleri Sehriyarkiih’ta Firim olmakla bir-
likte asil Hazar denizinin giineyindeki ovalarda hiikiim siirdiiler. Bazi Bavendi hiikimdarlari “ispehbed” veya “melikii’l-cibal” unvani ile
de anilmislardir. Bavendiler baslica ii¢ kola ayrilmistir: Keydsiyye, ispehbediyye ve Kinhariyye.” Erdogan Mercil, “Bavendiler,” Tiirkiye
Diyanet Vakfi [sldm Ansiklopedisi 5, (1992): 214-216.

4 Niishalarin tanitimi ve aralarindaki iliski hakkinda ayrintili bilgi icin bkz. Sahban Halifat, ibn Hindd: Siretiihd, Gréuhu’l-felsefiyye, miiel-
lefatiihd I. (Amman: Kitabevi, 1996), 203-208.

15 Halifat ibn HindG’nun nefs anlayisini bu kaynaklara atifla incelemektedir; bkz. Halifat, ibn Hind(: Siretiihd, Gréuhu’l-felsefiyye, miiellefatii-
hd, 115-129. Halifat’in ibn Hind{’nun kaynaklari arasinda Aristotelesci nefs teorisinden hi¢c bahsetmemesi dikkat cekicidir. Diger yandan
ibn Hind(’nun, cagdasi ibn STha’nin eserlerinden ne derecede haberdar oldugu da Halifat tarafindan temellendirilmis degildir.

16 Halifat, ibn Miskeveyh’in ibn Hind(’nun eserinden yararlandig) iddiasini &ncelikle, her iki ismin de Amiri ve ibnii’l-Hammar ile iliskisi ve
ibn Miskeveyh’in ibn Hind(’ya gére felsefe tahsiline daha ge¢ baslamasi; ikinci olarak ise Ibn Miskeveyh’in, ibn Hind{(’ya kiyasla daha
“zayif” bir filozof olmasina dayandirmaktadir. Ancak bu gerekgelerin bu iliskiyi aciklamak igin yeterli oldugu sdylenemez. Halifat’in iddi-
alariicin bkz. Halifat, ibn Hindd: Siretiihd, Grauhu’l-felsefiyye, miiellefatiihii, 208-216.

7 [bn HindG’nun “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi” eseri, Sahban Halifat’in ibn Hind(: Siretiihd, Grauhu’l-felsefiyye, miiellefatiihii I'de sayfa
227 ile 251 arasinda yer alir. ibn Hind(, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 228.

18 {bn Hind(, “Makale fivasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 229.
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2. Boliim: Nefsin Mahiyeti Hakkinda

3. Béliim: insanda Var Olan Nefslerin Tiir Olarak Cok Sayida Oldugu Hakkinda
4. Bolim: Varligi Siirekli Var Olabilecek Olan Nefsin Akli (natika) Nefs Oldugu Hakkinda
5. Boluim: Akli Nefsin Varliginin Surekli Olabilecegi Hakkinda

6. Boliim: Akli Nefsin Varliginin Ne Zaman Siirekli Olmasi Gerektigi ve Ne Zaman Yok Olmasi Gerektiginin An-
latimi Hakkinda

7. Bolum: Akli Nefsin Kendileri Sayesinde Yetkinlesecegi ve Boylece Siirekli Olarak Var Olabilecegi Bilgilerin
(uldm) Anlatimi Hakkinda

8. Boliim: Akli Nefsin Olimden Sonraki Durumunun (me‘Gd) Niteligi Hakkinda
9. Boliim: Miikafat ve Cezanin Anlatimi Hakkinda

10 Boliim: Miikafat ve Cezanin Tirlerinin Sayimi Hakkinda

11. Boliim: Miikafat ve Cezanin Daimi Olmasi Hakkinda

12. Bolum: Nefsin Ayrilisindan Sonra Bedenin Durumu Hakkinda

13. B6lim: Onceki Bolimlerin Ozeti Hakkinda

14. Bolim: Filozoflarin Bu Konulardaki Yaklagsiminin, Din Sahiplerinin (ashdbu’s-serdi‘) -selam lizerlerine ol-
sun- Getirdikleriyle Uyumlu Olusu Hakkinda

Asagida ibn Hind(’nun gérislerini, bu basliklari ana hatlariyla takip ederek iic ana béliimde ele alacagiz: (i)
nefsin varligi ve mahiyeti, (i) akli nefsin mahiyeti, (iii) akli nefsin dlim sonrasindaki durumu. Bunu yaparken ibn
Hind(’nun Miftdhu’t-tibb’ indaki ilgili maddeleri dikkate alacak, Farabi, Amiri, ibn Sina ve ibn Miskeveyh gibi selef ve
cagdaslariile ibn Hind(’nun gorisleri arasinda iliskiler kurmaya calisacag)z.

2.1. Nefsin Varligi ve Mahiyeti

ibn Hind( Makale’de ilk olarak nefsin varligini ele alir. Ona gére nefsin varligini kanitlamak icin herhangi bir
kanita (hiiccet) gerek olmadigi zorunlu olarak bilinmektedir. Zira bitkinin cansiz varliktan biiylime yoluyla, hayvanin
bitkiden duyumsama yoluyla, insanin da hayvandan diisiintip tasinma (ydiravvi ve yiirekkiru) ve inceleyip arastirma
(viifettisii ve yebhasti) ile ayristig konusunda kimsenin bir siiphesi yoktur. Bu ayrismayi saglayan sey ise soz konusu
varlik tiirlerinde “mevcut” olan bir sey olmalidir ki, bunu filozoflar “nefs” olarak isimlendirmektedir.

ibn Hind( burada bir itirazi dillendirmektedir: “Ates, su, toprak ve hava arasinda [veya] demir ile bakir arasin-
da da bir ayrisma s6z konusu, ancak sen bunlari ayristiran seyin ‘nefs’ oldugunu séylemiyorsun.” ibn Hind(’ya gére
nefs, her ayrismada degil, sadece nefs sahibi varliklarin nefs sahibi olmayan varliklardan ayirt edilmesinde devreye
giren bir unsurdur. Zira bitki ve hayvanlarda, biitiinliklerini korumak, eksiklikleri gidermek ve sonradan ilisen seyleri
bertaraf etmek suretiyle onlarin bedensel yapilarini koruyan bir sey bulunmaktadir ki, bu, sehri yoneten yonetici
(sayis), evi idare edip diizeninin devamliligini saglayan kedhuda gibidir. Mesela bitkideki nefs, bitkinin beslenmesini
ve bliylimesini saglamakta, en ufak bir zedelenmeyi tamir etmekte, besinindeki fazlaligi recinesiyle (sumdg) disan

Aralik 2024 @ #22 temaga



11 @ Nisanur Cekmece

atmakta ve tiriini tohumlariyla korumaktadir. Bitkiler gibi hayvanlarda da durum boyleyken dort unsurda onlarin
buylimesini saglayan, yapilarini koruyan ve yapilarini bozacak bir durum s6z konusu oldugunda onu telafi edip di-
zeltecek herhangi bir sey bulunmamaktadir.»

Nefsin varlig konusunda herhangi bir ihtilafin olmadigini, nefsin “apacik” (f7 gdyeti’z-zuhir) bir varlik oldugu-
nu tespit ettikten sonra ibn Hind{, ikinci boliimde nefsin mahiyeti ve niteligi hakkindaki tartismayi ele almaktadir.
Ona gore ismini vermedigi bazi dlslinirler nefsin bir araz oldugunu, bazilari da cevher oldugunu ileri siirmis, nefsi
cevher olarak degerlendiren bazi diistiniirler ise onun cisim oldugunu iddia etmistir. Diger yandan ibn Hind(, Aris-
toteles’in, nefsin araz ve cisim olmadigini, bilakis ruhani bir cevher oldugunu agikladigini belirterek kendisinin de
bu goriisii benimsedigini kaydetmektedir. ibn Hind(’ya gére Aristoteles, pek cok eserinde araz tiirlerini listelemistir
ve bu liste icinde nefsle iliskilendirilebilecek tek araz tiri “nitelik”tir. Zira nefsin, bedenin sicak, soguk, yas ve kuru
seklindeki mizacindan ibaret oldugu ilk anda diistiniilebilir (kad yiitevehhemdi). Bu kabule gore nefs, s6z konusu
niteliklerin bilesimi ve karisimindan 6te bir sey degildir. Bu durumda nefs, sirke ve balin karisimindan ibaret olan
sikencebin ya da mazi ve demir siilfatin karisiminin ardindan olusan siyahlik gibi bir mizdcla 6zdeslesmektedir.

ibn Hind{, nefsin nitelik arazi olabilecegiyle ilgili iddiayi ciiriitmek icin niteliklere dair bir incelemeye girismek-
tedir. Dort unsurun nitelikleri durumundaki sicaklik, sogukluk, yaslik ve kuruluk ne tek baslarina ne de herhangi bir
bilesim olusturduklarinda cismin sekli tizerinde bir etki dogurmaktadir. Bu niteliklerin ve onlara sahip olan unsurla-
rin dogalari geregi kendilerine 6zgii bir sekli olmadigi gibi herhangi bir sekle de rahatlikla girebilmektedirler ve ibn
Hind{’ya gore bu durum, birden ¢ok niteligin karisimindan ibaret olan cisimler (isitilmis demir ve macun gibi) icin de
gecerlidir. Ote yandan nefs ise etkide bulundugu bitki ve hayvanlarda, onlara dzgii olan ve disina ¢ikamayacaklari
bir yaratilisa (hilkat) yol agmaktadir. Nefsin bitki ve hayvanlardaki etkisi bununla da kalmamakta, beslenme, du-
yumsama, hayal, konusma, diistinme ve hatirlama gibi varliklari apacik olan (f7 gdyeti’l-celale) glicler vasitasiyla da
bu varlik tizerinde etkili olmaktadir. ibn Hind{ acisindan bu olgu, nefsin dért nitelikten biri, bu niteliklerin karisimi
veya bu niteliklerin karisimina eslik eden bir sey olmadigini gézler 6niine sermektedir ki, bu, ayni zamanda nefsin
bir “araz” olmadigini da kanitlamaktadir.

Bu durumda geriye nefsin bir cevher oldugu secenegi kalmaktadir, fakat cevher de (i) cisim olan ve (ii) ci-
sim olmayan seklinde ikiye ayrildigindan ibn Hind{ bir sonraki asamada nefsin bu iki cevher tiiriinden hangisine
dahil oldugunu arastirmaya koyulmaktadir. Bunun icin ilk olarak cismin &zelliklerine yogunlasan ibn Hind{, dogal
cisimlerin tabiatlarindan kaynaklanan tek bir hareketlerinin bulundugunu belirtmektedir. Bu hareket ya ates ve ha-
vanin hareketi gibi yukariya dogru, ya toprak ve suyun hareketi gibi asagiya dogru, ya da gokcisimlerinin hareketi
gibi daireseldir. Dogal bir cismin birden fazla hareket tiiriiyle hareket etmesi mimkiin degildir, bunun tek istisnasi,
tasin yukariya zorla hareket etmesinde oldugu tizere, zorlamali (kasriyye) hareket tirtdir. ibn Hind(’ya gore nefs
dogal bir cisim olsaydi, 6zel olarak bu hareket tirlerinden biriyle iliskili olmasi gerekirdi. Ne var ki, nefse sahip olan
cisimlerin hem biitiin olarak hem de onlari olusturan organlari (eczd’) agisindan dogalari geregi her yone hareket
edebildiklerini gormekteyiz. Mesela bitkiler kdklerini asagiya, dallarini yukariya dogru uzatmakta; bitkilerin her bir
organida en, boy ve derinlik yonlerinde ilerlemektedir. Hayvanlar ise bitkilerdeki hareketlerin aynisini yapabildikleri
gibi iradeleri sayesinde mekanda her yone hareket edebilmektedirler. Dolayisiyla ibn Hind(’ya gére bu tespit, nefsin
cisim olmadigini ortaya koymaktadir.

ibn Hind( bu noktada bir itiraza yer vermektedir: “Nefs dort tabiatin bilesiminden ibarettir; dolayisiyla nefsin
bitiin dogrusal hareket [tlrlerine] sahip olmasi gerekir.” Ona gore dort tabiat acisindan bu durum dogru olsa da
nefs agisindan dogru degildir, ¢linkii nefs ayni zamanda dairesel olarak da hareket etmektedir. Bunun yani sira nefs

9 {bn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 230.
2 fpn Hind{, “Makale f1 vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 231-232.
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dort tabiatin bilesiminden ibaret olsaydi dogrusal hareket tlrlerinin hepsini gerceklestirmesinden de s6z edilemez-
di. Zira boyle bir varsayimda nefsi olusturan tabiatlarin giicleri ya esit diizeyde olacak ve bundan dolayi hareket
etmeyip duracak ve zitlar arasindaki ¢cekim sebebiyle hareketsiz kalacak ya da giigler farkli diizeylerde olacak ve
baskin olan gliciin hareketine gore hareket edecektir. Mesela bulutlari olusturan buharlar, glicleri esit olmayan farkl
tabiatlarin karisimindan ibarettir ve bundan dolayi bulutlar, ates ve hava tabiatlari baskin oldugunda yukariya dog-
ru hareket etmekte, toprak ve su tabiatlari baskin oldugunda ise asagiya dogru hareket etmektedir.2

Nefsin cisim olmasi durumunda karsilasilacak imkansizliklari belirginlestirmek icin ibn Hind( bir baska varsa-
yimi giindeme getirmektedir. Sayet nefs bir cisimse su ihtimaller séz konusu olacaktir: Nefs ya bedenin ta kendisidir
ya da bedenle iliskisi miidéhele, miicdveret, miilékat veya miimdazecet seklindedir. ibn Hind{’ya gore nefsin, bedenin
ta kendisi olmasi miimkiin degildir, ¢linkii beden hareket etmektedir ve hareket eden her sey hareketini bir bagka
seyden almak zorundadir, dolayisiyla bedenin hareketini saglayan seyin de kendisi disinda bir sey, yani nefs olmasi
gerekmektedir. Diger yandan nefs bedenin ta kendisi olsa, bedenden bir kisim kesildiginde nefste de bir azalmanin
gerceklesmesi beklenir, halbuki herhangi bir organ kesildiginde nefste bir eksiklik olmamaktadir. Nefsin bedene
dahil olmus bir cisim olmasi da miimkiin goriinmemektedir, zira bir cismin baska bir cisme oldugu gibi ddhil olma-
sindan s6z edilemez. ibn HindG, bunun mimkiin olmasi durumunda biitiin dlemi bir hardal tanesine, hatta bun-
dan da kiiglik bir cismin icine sigdirmaktan soz edilebilecegini ileri slirmektedir. Ona gére bunun imkansizligl, her
cismin bir mekan kaplamasiyla ve mekanin da tam olarak cismin hacmi kadar olusuyla alakalidir. ibn Hind{ séyle
sormaktadir: Bir cismin baska bir cisme ddhil olmasi, yani i¢ ice gegmeleri durumunda ilk cisim nereye gidecektir?
ilk cismin mekanina ne olacaktir? Eger bu mekanin, ilk cismin mekani oldugu soylenirse, bu durumda o mekanin
sadece ilk cismin hacmi kadar oldugu, dolayisiyla ikinci cismin hacmini tasiyacak kadar olmadigi hatirlanmalidir.
Buna karsilik, ilk cismin mekaninin genisledigi ileri siirliliirse, o zaman da iki cismin i¢ ice gegmesinden (miidahale)
degil, muhdletat ve miicaveret iliskisinden soz edilmesi gerekecektir.

Diger seceneklerin gecersizliklerini géstermeye gecen ibn HindQ, ilk olarak miicaveret ve miilékat iliskilerini
ele almaktadir. Ona gore cisimler arasindaki miicdveret ve miildkat iliskisi, cisimlerin uglari ve yiizeyleri lizerinden
gerceklesen birtemasiiliskisidir. Bundan dolayi boyle biriliskide iki cismin bitlintiyle miicdveret ve miildkatindan soz
edilemez, ancak belli noktalarin temasi i¢in bu kavramlar kullanilmaktadir. Bu agidan bakildiginda nefsin bedene
miic@vir veya miilaki bir cisim oldugu kabul edilirse, bu, bedenin biitiinliyle canli ve nefs sahibi olmadigi, sadece
nefsin temas ettigi kisimlarinin canli ve nefs sahibi oldugu anlamina gelecektir ki, bunun gecersizligi aciktir. Son
olarak nefs ile beden arasinda bir mimazecet iliskisinin olup olamayacagini ele alan ibn Hindd, bu iliski tarzinda
seylerin birbirine karistigini, birbirini etkileyip birinin digerini ortadan kaldirdigini ve nihayetinde baska bir suret
kazandiklarini kaydetmektedir. Mesela yukarida da bahsi gecen sikencebin, sirke ve balin imtizdcindan meydana
gelmektedir ve sirke ve bal kendi suretlerini kaybederek sikencebin suretini olusturmuslardir. Ancak boyle bir iliski,
nefs ile beden arasindaki iliskiyi aciklamak icin uygun degildir. Clinkii boyle bir durumda bedenin de nefsin de kendi
suretlerini kaybetmeleri gerekecektir. Halbuki en azindan bedenin li¢ boyutlu cisim suretinin ortadan kalkmadigini
gormekteyiz, dolayisiyla nefsin bedenle imtizdcindan s6z etmek de miimkiin gériinmemektedir. ibn Hind( bu boli-
mi su sonug climlesiyle bitirmektedir: “Nefs araz ve cisim olmadigina gore, o, cismani olmayan bir cevherdir. Clinkii
var olanlar ti¢ kisimdir: araz, cismani cevher ve cismani olmayan cevher.”2

ibn Hind{, nefsin varligini ve cismani olmayan bir cevher olusunu ortaya koyduktan sonra asil konusu olan
insani nefse gecis yapmak lizere lglinct bolliimde insanda farkli tiirde birden ¢ok nefsin bulundugunu agiklamaya
koyulmaktadir. O, ilk olarak nefs sahibi cisimlerin farkli tiirlerde oldugunu gozlemledigimiz tespitini yapmaktadir:

2 fpn Hind{, “Makale f vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 234.
22 [pn Hind(, “Makale 1 vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 235.
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(i) Sadece biylime giicii olan bitkiler.
(ii) Bliylime yaninda ilave bir 6zellige (sey’ dhar zaid) sahip olan hayvanlar.

(ii.a) Blyume yaninda sadece duyu giicline sahip olanlar: Bitki gibi yerinden ayrilmayan, ancak sicakligi ve
soguklugu algilayan “bitkisel hayvanlar” (ke’l-hayevani’n-nebati) gibi.

(ii.b) Bliylime yaninda duyu gliciine sahip olan ve iradesiyle mekansal hareketi gerceklestiren hayvanlar; sirke
kurdu gibi.

(ii.c) Bllyuime, duyu glicii ve iradi olarak mekansal hareket yaninda hayal gliciine (yani duyumsanabilir olan
sey karsisinda bulunmadiginda da onu tasavvur edebilme giicii) sahip olan hayvanlar; yuvasini terk ettiginde hayal
glicli sayesinde oraya tekrar donebilen kus gibi.

(ii.d) Butlin bu ozelliklerin yani sira ayirt etme (temeyyiiz) ve akil gliciine sahip olan hayvanlar; insan gibi.

ibn Hind(’ya gére bu farkli dzellikler ya farkli nefsler seklinde bu canlilarda bulunmaktadir ya da hepsi tiir
olarak tek bir nefsten ibarettir ve icinde bulunduklari cisme gore giigleri ve fiilleri degismektedir. Ona gore ikinci
secenek kabul edildigi takdirde bu 6zellikler arasindaki farklilik, nefsin iliski icinde oldugu bedene indirgenmek
durumunda kalinacak ve beden; kursunu eriten, demiri yumusatan, kibriti yakan, ayni cinsten seyleri birlestirip
farkli seyleri birbirinden ayristiran ates gibi olacaktir. ibn Hind{, nefslerin tiirce bir olup giiclerinin farklilastigi sek-
lindeki goriisu gegersiz gormektedir. Ona gore bu kabul edildigi takdirde, mesela bitkideki nefsin hem duyumsayan
hem de akledip ayirt edebilen olmasi, ancak icinde bulundugu cisim, yani bitki sebebiyle bu fiillerini agiga vurama-
digi sonucu ¢ikacaktir. Benzer sekilde esegin nefsi de -bu yaklasim benimsenirse- ayirt etme giicline sahip, astrono-
mik cetvelleri (zic) ¢ozebilecek, metafizik 6grenip felsefe 6gretebilecek, devletiidare edebilecek bir 6zellikte olacak,
ancak esegin cismi bu etkileri kabule hazir olmadigi icin bunlar gerceklestiremeyecegi ileri siiriilmek durumunda
kalinacaktir. ibn Hind(, bu yaklasimin doguracagi sakincalara dikkat cekerek nefslerin tiirce farkli olabildigini ve bir
canlida iki, tig, dort nefsin bulunabilecegini savunmaktadir:

“Bu tir [bir yaklasimi] kabul ettigimizde is daha da kétii bir hal alir ve buna dayali olarak pek ¢ok asilsiz seyi (hurdfe) ka-
bul etmek gerekir. Sani ylice olan Tanri bdyle bir sey yaparsa bu, O’nun bos is (lagv) yaptigl, gereksiz (abes) sey yarattigi
anlamina gelecektir. Zira bitkinin ve esegin nefsinde asla fiillerini agiga ¢ikaramayacak glicler yarattiginda, ise yaramaz
seyler yaratmis olacaktir ki, sani yiice olan Allah bundan pekald miinezzehtir. Oyleyse nefsler tiirce farklidir: Bazisi bii-
yliyen (ndmiye), bazisi duyumsayan (hassdse), bazisi arzulayan (sehvdniye), bazisi 6fkelenen (gazabiyye), bazisi da ak-
ledendir (ndtika). Boylece tek bir canlida iki, ti¢, dort nefs bulunabilmektedir; tipki tek bir evdeki pek cok lamba gibi.”?

2.2. Akli Nefsin Mahiyeti

ilk tic bélimde nefsin mahiyetini, tiirlerini ve bunlarin bedenle iliskisini degerlendiren ibn Hind(, Makéle’nin
4-7. bollimlerinde akli nefsin mahiyetini, yetkinlesmesi ve bedenin 6limi sonrasinda varligini siirdiirmesinin imka-
nini ele almaktadir. ibn Hind(’ya gore felsefi acidan her var olan, gerceklestirdigi bir fiil, yaptigi bir etki sebebiyle

23 [bn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 236-237. ibn Hind(’nun, farkli canli tiirlerinde bulunan nefslerin tiir olarak da farkli oldugu
yoniindeki goriisiine karsilik ibn STné nefsi tek bir zat kabul eder. Her bedendeki tek bir nefsten bitkisel, hayvani ve insani seklinde bo-
limlenen giicler ve fiiller ortaya cikar. Nefs icinde bulundugu bedenin koruyucusu (hafiza) ve yapicisidir (séni‘). ibn Sina, Kitabu’s-Sifa:
Nefs, hz. Mehmet Zahit Tiryaki. (Ankara: TUBA, 2021), 92-94. Ali Durusoy bu durumu kék ve dal iizerinden aciklar. Eger nefs tek bir kdk
(asil) ise bu giicler onun dallari (furi‘) gibidir. ibn STn&’nin nefs hakkindaki gériislerine dair kapsamli calismalardan biri olan Ali Durusoy
hocanin kitabina ilgili konu baglaminda bkz. Ali Durusoy, ibn Siné Felsefesinden insan ve Alemdeki Yeri (istanbul: IFAV Yayinlari, 2021), 49.
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vardir. Bu durum Tanri (Bari) igin de gecerlidir, yani O bos bir fiil, islevsiz herhangi bir sey yaratmaz.> Bu agidan nefs
sahibi cisimler gozlendiginde, bunlarin kendi suretlerini koruyarak siirekli olarak var olmadiklari, hepsinin dontistip
ortadan kalktigl, onlarda bulunan nefslerin de bu cisimleri terk ettikleri goriilmektedir. Bunlar icinde varligini stirdi-
ren bir nefsten s6z edilebilecekse, bu ancak beden olmasa da kendine 6zgu bir fiilinden s6z edebilecegimiz nefs tiirl
icin gecerli olacaktir. Mesela nefs tiirlerinden biiyliyen nefs (en-nefsii’n-ndmiye), biiyiime fiilini bedende gercekles-
tirmekte, duyumsayan nefs ([en-nefsii’Jl-hassdse) duyumsama fiilini goz, kulak, burun, dil ve dokunma gibi cismani
organlarla ortaya koymakta, arzulayan nefs ([en-nefsii’/s-sehvaniyye) karaciger vasitasiyla arzulamakta, 6fkelenen
nefs ([en-nefsii’Jl-gadabiyye) ise kalp yoluyla ofke fiilini gerceklestirmektedir. Dolayisiyla bunlar ancak bedende
ve beden araciligiyla varliklari dustniilebilen fiillerdir. S6z konusu nefslerin fiilleri beden uzerinde etkili olmakta,
gozlemlenebilen sonuclar (6fkelenince yiiziin kizarmasi gibi) dogurmaktadir. ibn Hind(’ya gére bu nefslerin beden
olmaksizin varliklarini stirdiirmeleri miimkiin olmadigindan ve bedenden ayrildiklarinda islevsiz kalacaklarindan
-islevsiz bir varligin olamayacagi ilkesi hesaba katildiginda-, bedenden ayrildiktan sonra varligini siirdiirebilecek
olan tek nefsin akli nefs (en-nefsii’n-natika) olabilecegi sonucuna ulagmaktadir, ¢linkii akli nefs, kendisine 6zgti fiili,
beden olmaksizin gerceklestirebilmektedir.>

AKIT nefs disindaki nefslerin bedenden bagimsiz varligini siirdiiremeyecegini diistinen ibn Hind{, besinci b6-
limde akli nefse 6zg fiili belirginlestirmeye calismaktadir. ibn Hind{ bunun icin bedensel giiclerde ortaya ¢ikan
problemlerin akletme giliclini etkilemedigine dair orneklerle iddiasini temellendirmeye calismaktadir. Ona gore,
insanlarin ayirt etme giicline (temyiz) aracilik eden bazi organlari, yani duyu organlari ve beyni zayiflasa ya da is-
levsiz kalsa da ayirt etme glici faaliyeti suirdiirebilmektedir. Mesela korlerin, gorme giicii saglam olanlara kiyasla
daha zeki olusu, daha iyi dustinebilmeleri ve akledilirleri daha hizliidrak etmeleri bu duruma 6rnek olarak verilebilir.
Benzer sekilde, beyinlerinde bir sorun olan saralilar ve melankolikler, heniiz gerceklesmeden dnce bazi olaylarin
meydana gelisini haber verebilmekte; genel olarak saglikli insanlar da duyularin zayifladigi, beynin hareketinin ya-
vasladigi uyku sirasinda vahiy benzeriilging riiyalar gorebilmektedir. Biitiin bunlar, duyular ve onlarla iliskili seylerin
akli nefsin organi (dleten li'n-nefs) konumunda oldugunu gostermektedir. Akli nefs onlar araciligi ile akledilirleri elde
etmekte; akledilirlerin idraki gerceklestiginde, artik duyulara ihtiyaci kalmamakta; bilakis duyular akli nefsin fiilini
gerceklestirmesine engel olan bir yiike donlismektedir. Bu organlar zayifladiginda veya islevsiz kaldiginda nefs, lize-
rindeki agir yiikten kurtulmus gibi olmakta, kendisine 6zg fiili rahatca yapabilmektedir. ibn Hind{, duyularin akli
nefs acisindan islevini merdivenin islevine benzetmektedir. Merdiven, yukari ¢ikmak isteyeni ulasmak istedigi nok-
taya gotiren bir aractir. Kisi istedigi noktaya ulastiginda merdiven gorevini tamamlar, artik ona ihtiya¢ duyulmaz.»

Bu noktada yoneltilebilecek bir itiraz yaslilarin durumudur. Zira yaslilarin, organlarinin zayiflamasina para-
lel olarak bilgileri azalmakta, anlayislari gerilemektedir. ibn Hind(’ya gore yaslilarin organlari tam olarak islevini
yitirmediginden akli nefs onlardan ayrilamamakta, organlar da zayifliklari sebebiyle akli nefsin etkisini kabul
edecek bir konumda bulunmamaktadirlar. Bu noktada organlar, akli nefsin fiilini gerceklestirmesinin dniinde bir
engel islevi gormektedirler. ibn Hind{ bu durumu, sirtina tasiyamayacagi kadar agir bir yiik yiiklenmis kimseye

2 Aristoteles’ten gelen bu ilke, onun tarafindan soyle ifade edilmistir: “Doga hicbir seyi bosuna yapmiyor ve gerekli hicbir seyi esirgemiyor
(...) Dogal olan her sey ya bir amac icin vardir ya da bir amacg icin var olan bir seye denk gelenlerdendir [symptémata].”; bkz. Aristoteles,
Ruh Uzerine, cev. Omer Aygiin ve Y. Gurur Sev. (istanbul: Pinhan Yayincilik, 2019), 207-217. David Ross Aristoteles’in bu ilkesini, dogadaki
tim varliklarin kollektif uyumuna bir isaret olarak degerlendirmektedir; bkz. David Ross, Aristoteles, cev. Ahmet Arslan. (istanbul: Kabalci
Yayinlari, 2011), 117. ibn Hind(’nun hocasi Amiri de bu ilkeyi akli nefsin bedenden ayrildiktan sonra varligini siirdiirmesi baglaminda
kullanmaktadir: “Clinki o, ondan [yani bedenden] sonra varligini siirdiirecek olsa ve kendisine 6zgii fiili bulunmasa, tek basina varligini
stirdiirmesi abes ve bog olurdu. Hikmete dayali durum ise bir seyi abese sevk etmez”; bkz. M. Ciineyt Kaya, Bir ve Cok Amiri Felsefesinde
Tanri ve Alem (istanbul: Klasik Yayinlari, 2017), 141.

25 [bn Hind(, “Makale 1 vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 238.

2% [pn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 239-240.
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benzetmektedir. Bu kisi ne baglari ¢oziip yukten kurtulabilmekte ne de dogrulabilmektedirler.”

ibn Hind(’ya gére akli nefsin cismani bir organ kullanmaksizin kendisine dzgii fiili gerceklestirebilecegini
gosteren giiclu bir delil de sudur: idrak 6zelligine sahip cismani giicler giicli bir idrak nesnesinden ayrildiklarinda
ya daha zayif bir nesneyi ya da hicbir seyi idrak edememektedir. Fakat akli nefs béyle bir durumda zayif olan idrak
nesnesini daha kolay ve hizli bir sekilde idrak edebilmektedir:

“Gorme [glici], glines 1sinlarina odaklandiktan sonra ondan yiizlinii cevirdiginde daha az parlak olani, 6rnegin bir lam-
banin i1s1gin1 idrak edemez. Bunun gibi isitme gilicli de giicli simsek sesinden sonra bir sinek sesini isitemez. Bunun
sebebi, duyularda glicli duyumsanin etkisinin kalmasi ve bunun, duyu ile zayif duyumsanani kabul etme arasinda bir
engel olusturmasidir. Duyularda duyumsaninin etkisi kaliyor, ¢linkli duyumsanan, edilgin bir cisimle idrak ediliyor. Du-
yumsananin onda, ancak belli bir siire sonra ortadan kalkabilecek giiglii ve yerlesik bir etki birakmasi miimkiindir. Bu
etki onda siirdiigii miiddetge daha zayif bir etkiyi idrak edemez. Akil ise glicll bir idrak nesnesinden ayrildiktan sonra
daha zayif bir seyi idrak etmede zorluk cekmez. Bilakis akil, daha gii¢liyi idrak ettikten sonra daha zayif olani idraki
daha kolay ve daha hizli bir sekilde gerceklesir.”>

Bu cercevede ibn Hind{, akil ile duyular arasindaki karsitligi, idrakin edilgin bir cisim araciligiyla gerceklesip
gerceklesmemesi uizerine kurmaktadir. Duyular, edilgin bir sekilde idrak eylemini gerceklestirdiklerinden idrak nes-
nesi onlarda etkisini stirdirmektedir. Akil ise eylemi icin edilgin bir cisme ihtiya¢ duymadigindan, gliclii bir akledili-
rin etkisi akilda kalmamaktadir. ibn Hind( acisindan biitiin bunlar, bedenden ayri kendisine 6zgii bir fiili oldugu icin
diger nefs tirleri icinde varligini stirdlirebilecek tek nefs tiriiniin akli nefs oldugunu gostermektedir.*

Buraya kadar akli nefsin bedenden bagimsiz varligini siirdiirmesini, kendine 6zgii fiili olmasi ile iliskilendi-
ren ibn Hind{, altinci bélimde akli nefsin varligini siirdiirme ve yok olma sartlarini degerlendirmektedir. Ona gore,
akli nefsin kendisine 6zgi fiili, “gerceklikleri (hakdik) idrak ve var olanlari ayristirmaktir (temyiz)”. Ancak yaratilisi
itibariyle her tirlu bilgiden ve eylemden yoksun olan akli nefs, kendisine 6zgii fiile de bilkuvve olarak sahiptir. O,
kendisine 6zgli fiili gerceklestirmek icin duyulari ve bedeni araci olarak kullanmakta, hedefine ulastiginda ise onlar-
la iliskisi kalmayip kendisiyle mesgul olmakta, kendisine 6zgii fiili ortaya koymaya calismakta, boylece cismani ol-
mayan ruhani bir varlik haline gelip varli§ini ebed1 olarak (bekden sermeden) siirdiirebilmektedir. ibn Hind{’ya gore
yokluk (fend) maddi olan seylere ilismektedir. Clinkii maddenin 6zelligi, zit suretleri kabul edebilmesidir. Bir sureti
bulunan maddeye ziddi olan baska bir suret ilistiginde o sureti ve onunla iliskili seyleri yok etmektedir. ibn Hind{
bunu hem halhal hem de tag yapilabilen altinla 6rneklendirir; bunlardan birinin suretine giren altinda artik digeri-
nin sureti ortadan kalkmis olmaktadir. Diger yandan akli nefs ise yetkinlestiginde maddeye ihtiya¢c duymamakta,

7 ibn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 240. Yaslilik ile akli nefs arasindaki iliski Aristoteles’ten itibaren incelenen bir meseledir.
Aristoteles’e gore yaslilik halinde insan tipki sarhosluk ve hastalik durumundaki gibi bir duyusal etkilenme yasar. Ama akil daha tan-
risaldir ve etkilenmeye kapalidir. Yasli bir adama saglam bir goz verilse bir geng gibi gérebilecegini ifade eden Aristoteles; duyularda
eksilme ve bozulmadan bahsederken aklin bozulmaya ugramayacagina dikkat ceker. Aristoteles, Ruh Uzerine, 67. ibn Hind#’nun iki ho-
casi Amirf ve ibnii’l-Hammar da bu meseleye deginmektedir. Amiri’ye gére beden kirkli yaslarindan sonra zayiflamaya baslasa da akil
altmislarindan sonra keméle ermektedir; bkz. Kaya, Bir ve Cok Amirf Felsefesinde Tanri ve Alem, 193. ibnii’l-Hammar ise Aristoteles’in Ruh
Uzerine eserinden hareketle akli nefsin 6limsizligiini degerlendirdigi makalesinde yaslandikca zayiflayan duyusal giicler sebebiyle
bedenin bir bakima hastalik hali yasadigini ve nefsin bu durumdan etkilenmedigini varsaymaktadir; bkz. Sara Abram, “A Treatise on the
Immortality of the Soul by Ibn Suwar,” Studia Graeco-Arabica sayi: 13 (2023): 195. ibn Sinj ise yaslilik ve hastaligin nefsin akletme fiilini
engellemedigini yalnizca nefsin bedene kiyasla olan fiillerini engelledigini ifade eder. Hastalik hali ortadan kalkinca nefs 6nceden ak-
lettiklerinin bilgisine yeniden ulasir ¢iinkii akledilenler nefsle birliktedirler; bkz. ibn Sina, Nefsin Halleri, cev. Omer Ali Yildirim. (istanbul:
Litera Yayinlari, 2023), 96-98.

28 |bn STna da biiyiik edilginlik icine giren duyularin yoruldugunu, zayifladigini ve hatta bozuldugunu ifade etmektedir. Akletme kuvvetinde
ise durum bunun tam tersidir. Daha giiclu bir seyi akleden akil pesinden daha kolay bir seyi diisinmesi durumunda; bir gii¢ ve farkindalik
kazandigi igin kolaylikla idrak eder; bkz. ibn Sina, Nefsin Halleri, 94.

2 jpn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 240.

3 jbn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 241. Amiri de benzer sekilde akli nefsin bedenden bagimsiz varligini siirdiirmesini onun
kendine 6zgii fiillerinin olusuyla iliskilendirmektedir: “Fakat akleden nefis, kendine 6zgii fiilleri, beden olmaksizin, mistakillen gercek-
lestirebildigi icin, 6limiin kendisine gelmesiyle bedenin canli tabiatindan baskalasip donilismesi, akleden nefsin bizzat kendisinin yok
olmayip yalnizca bedenden uzaklasmasi icin bir sebep olmalidir”; bkz. Amiri, Kitdbii’l-Emed Ale’l-Ebed, cev. Yakup Kara. (istanbul: TYEKB,
2013), 134.
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maddeden yani bedenden ayrildiginda da yok olmadan varligini siirdiirme imkanina kavusmaktadir. Aristoteles’in
nefs-beden iliskisini aciklamak icin kullandigi gemi-kaptan metaforuna ibn Hind{, akli nefsin bedenden bagimsiz
varligini siirdiirebilme imkanini agiklarken yer vermektedir. Buna gore akli nefs gemideki kaptana gibidir; her ne ka-
dar kaptan iyi ylizme bildigi icin geminin kendisini tasimasina ihtiya¢ duymasa da gemiyi idare eder ve gemi saglam
olup idaresini kabul edebilecek bir vaziyette oldugu miiddetce onu batmaktan korur. Gemi kontrolden cikar ve artik
kaptan tarafindan kontrol edilemez bir hal alirsa, kaptan onu kendi haline birakir ve gemi olmaksizin kendi basina
yiizer. Yetkin olmayan nefsler ise ibn Hind(’ya gére maddeden ve duyulardan bagimsizlasamazlar. Onlarin durumu,
cisim olmadan var olamayan siyahlik ve beyazlik gibidir. Bundan dolayi bu tiir nefsler bedenden ayrildiktan sonra
varliklarini stirdiiremezler, bilakis yok olup giderler.*

ibn Hind@’nun akli nefsin bedenden bagimsiz olarak varligini siirdiirmesini onun yetkinlesmesi sartina bag-
lamasi, bunun nasil gerceklesecegi sorusunu giindeme getirmektedir. ibn Hind{ yedinci boliimde bunu kisa ve net
bir bicimde ifade etmektedir. Nefsin yetkinlesmesi bilgiden gegmektedir ama her bilginin bunu saglamasi mim-
kiin degildir. Ona gore akli (akliyye) ve duyusal (hissiyye) seklinde iki tiir bilgi s6z konusudur. Akli bilgiler varliklarin
gercekliklerinin bilgisini verirken duyusal bilgiler tikel varliklara ve tek tek disiplinlere 6zg bilgileri kapsamaktadir.
Duyusalbilgilerin nefsiyetkinlestirmesinden s6z edilemez, ¢clinkii bu bilgilerancak nefsin duyumsananlarlailgilendigi
ve duyular kullandigi siirecte bir varliga sahiptirler; nefs bedenden soyutlandiginda duyular ve duyumsananlarla
bir iliski kalmamaktadir. ibn Hind( bu durumu ayna ile aynaya yansiyan seyler arasindaki iliskiye benzetmekte-
dir. Ayna, karsisinda olan cisimleri gosterirken ayna ile nesne arasindaki karsiliklilik ortadan kalktiginda aynanin
o nesneyi gostermesi de imkansiz olmaktadir. Duyusal bilgiler nefste yerlesik hale gelmis bir suret olmayip ancak
duyumsananlarin isigindan ibaret oldugu ve aynada goriinen cisimlerin sureti aynanin sureti olmadigindan, nefsin
yetkinliginin duyusal bilgilerle olmasi miimkiin degildir. Nefsin yetkinligini saglayacak tek sey akli bilgilerdir, ¢linki
onlar nefsin suretini olusturmaktadir.®

2.3. Akli Nefsin Oliim Sonrasindaki Durumu

ibn Hind{ akli nefsin 6liimden sonraki durumunu ele almaya, me‘dd kelimesinin bu baglamdaki anlamini be-
lirginlestirerek baslamaktadir. Me‘ad kelimesi “doniis yeri” anlamina geldiginden, “akli nefsin me‘dd” ifadesinden
onun bir mekandan baska bir mekana intikal ettigi seklinde yanlis yorumlanmaya miisaittir. ibn Hind(’ya gore akli
nefs, 6limle birlikte bedenden kurtuldugunda ruhanilesmekte, bedensel biitiin arazlardan siyrilmaktadir. Dolayi-
siyla maddeyle/bedenle iliskisinden kaynakli hareket, duraganlik ve benzeri herhangi bir arazin akli nefs agisindan
bir anlami bulunmamaktadir. Akli nefs acisindan “dénis”, artik iliskili oldugu cismi veya herhangi bir cismi yonet-
memesi, bilakis kendi 6ziine dénmesi, bilgileine yonelmesi, madde sebebiyle miisahede edemedigi ruhani seyleri
musahede etmesinden ibarettir.>*

ibn Hind(’ya gére bu asamadaki akli nefs icin iki durumdan soz edilebilir: (i) Haz almasi (miiltezze) ve nimet-
lere nail olmasi (miina‘ame), (ii) Aci duymasi (mdii’leme) ve azaba ducar olmasi (mu‘azzebe). Akli nefsin bedenden
ayrildiktan sonra karsilasacagi bu iki durumun neye bagli oldugu dokuzuncu bélimde 6zel olarak ele alinmakta-
dir. Buradaki temel iddia, kisinin gerceklestirmeyi adet haline getirdigi iyi (hayr) ve koti (ser) fiillere bagli olarak
akli nefste de iyi (ceyyide) veya kotii (redi’e) birtakim yapilarin (hey’at) ve hallerin (héldt) olustugu yoniindedir. ibn

31 Aristoteles ruhu hem bedenden ayri hem de bedenin bir parcasi olarak degerlendirmesi bir karmasiklik yaratir. ibn Hind(’da makalesinde
nefsi bu ikilikten kurtarmaya doniik bir tavir sergiler. Kaptan ve gemi metaforu bu durumu izah eden en agik 6rnektir. Bu 6rnege ilk defa
Aristoteles’in Ruh Uzerine eserinde rastlanir. Bu eserde ise gemi kaptani olan ruhun, bedenin bir yetkinligi (entelekheia) olup olmadig
noktasinda net bir sey séylemez; bkz. Aristoteles, Ruh Uzerine, 51-52.

32 [pn Hind({, “Makale 1 vasfi’l-me‘adi’|-felsefi,” 241-242.

3 [bn Hind(, “Makale i vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 242-243.

3 [bn Hind(, “Makale T vasfi’l-me‘adi’|-felsefi,” 242-243.
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Hind(’ya gore varliklarin gercekliklerini algilayan ve nefsleri yetkinlesen kimselerden bazilari iyi fiiller yapip bunlari

tekrarladiklarinda nefslerinde iyilige yonelik bir yapi (hey’et) ve gii¢ (kuvvet) olusurken, bazilari ise kotii fiiller yapip
bunlari tekrarladiklarinda onlarin nefsinde kotullige dair bir glic meydana gelmektedir.* Burada dikkat ¢ekici nokta,
ibn Hind(’nun bilgi ile eylem arasinda zorunlu bir iliski varsaymamasidir. Bir baska ifadeyle, ona gére nefsini bilgi ile
yetkinlestiren kimsenin iyi fiiller yapmasi zorunlu degil gériinmekte; boyle birisinin kotdi fiiller de yapabilecegini ve
boylece akli nefsinde “kotii bir yapi ve durum”un yer edebilecegini ileri sirmektedir.

Bedenden ayrildiktan sonra varligi siirdiiren akli nefsin, bedenle birlikteligi siiresince yaptigi eylemlere bagli
olarak ya ona iyi bir yapi olusmakta ve buna bagli olarak sahip oldugu bilgilerle haz alarak varligini siirdiirmekte, ya
da kendisinde kéti bir yapi olusmakta ve buna bagli olarak sahip oldugu kotii/dislik seyleri duyumsamasi (tiihissii-
hu) sebebiyle aci duyarak varligini devam ettirmektedir. ibn Hind( bunu bir analojiyle aciklamaktadir:

“Bunun 6rnegi sudur: Bedeni saglikli, glizel yaratilisl kimse kendi durumu hakkinda diistinlip tefekkir ettiginde mutlu
olur, seving duyar. Miizmin bir hastaligi olan veya cirkin birisi ise kendi durumu hakkinda diisiniip tefekkiir ettiginde
Uzuldr, yalniz hisseder. Bilgi haz verir ve bunun herkes i¢in acik oldugunu zannediyorum. Zira halktan birisi degersiz bir
zanaattan, asag diizeyde bilgilerden bir sey 6grendiginde bile kendisinde bir haz ve seving hisseder.”

ibn Hind(’ya gore iyi olan akli nefsin bedenden ayrildiktan sonra alacag) haz sadece kendisinden aldig1 hazdan
ibaret degildir. iyi olan akli nefsin kendisine déniistinden kaynaklanan hazza ilave olarak ikincil bir haz duyacagini
aktaran ibn Hind{, bunun, akli nefsin, faal akla, ruhani varliklara, gegmisteki iyi alimlerin nefslerine muttali olmasi
ile gerceklesecegini belirtmektedir. Bedenin yogunlugu akli nefsin bu gerceklikleri idrak etmesine engel oldugun-
dan, akli nefs bu engelden kurtuldugunda yogun olmayan (latif) séz konusu varliklar ona tecelli etmektedir. ibn
Hind(’nun ifadesiyle “cisim, nefs icin aynanin ylizeyindeki pas gibidir. Suretlerin kendisinde biitiin mahiyetiyle go-
riinmesine mani olur. O pas giderilince suretleri hakiki halleriyle kabul eder.”s” Gegmiste yasamis iyi alimlerin nefs-
leriyle birlikte olmaktan kaynaklanan haz ise ibn Hind(’ya gore bir kimsenin dostuyla gériismekten, onunla oturup
konusmaktan, aliskin oldugu giizel seylere bakmaktan aldigi hazza benzemektedir. Bir baska ornek ise lambanin
1s1§inin, ona eklenen diger lambalar sayesinde daha da artmasidir. lyi olan akli nefs, kendisi gibi iyi akli nefslerle
beden sonrasinda bir araya geldikce artan bir hazza kavusmaktadir. Buna karsilik koti eylemler yapan nefs de kendi
kotl yapisindan aldigi aci disinda iki aciyla karsilagsmaktadir. Bunlardan biri, ge¢cmisteki kotii nefslere katilmasindan
dolayi onlarin cektigi azaptan o da nasibini almasidir. ikincisi ise sonrasinda kendilerine katilan kot nefslerin yapi-
larindan kaynaklanan acidir. ibn Hind{’ya gore bu, insanin, kotii arkadastan, kot ve zarar verici komsudan ve cirkin
bir sekli gormekten duydugu aciya benzemektedir.s

Akli nefsin bedenle iligkisi sirasinda edindigi yapilar, ister iyi isterse koti olsun, artik bedenden bagimsiz bir
sekilde var oldugundan ve onlari ortadan kaldiracak zitlari bulunmadigindan ebedi bir varliga sahiptir. ibn Hindd,
filozoflara gore olusun (kevn), herhangi bir gayede son bulan bir siire¢ olmayip siireklilik arz ettigine dikkat ¢eke-
rek bunu akli nefsin karsilasacagi hazzin veya acinin ebediligiyle iliskilendirmektedir. Filozoflarin olusun siirekliligi
anlayisl, insan bireylerinin hep var olmasini gerektirmektedir. Bu ise 6limle bedenlerinden ayrilan akli nefslere, iyi
veya kotl baska nefslerin siirekli katilmasini, bu katilisa bagli olarak da iyi akli nefslerin hazzinin, kot akli nefslerin

35 [bn Hind{, “Makale i vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 244.

36 [bn Hind(, “Makale i vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 244.

3 |bn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 245.

38 jbn Hind0’nun bu yaklasiminin Farabi’nin el-Medinetii’l-fazila’daki yaklagimiyla benzerligi dikkat cekicidir: “Bunlar da 6ldiigiinde ve (nefs-
leri maddeden) kurtuldugunda mutluluk bakimindan bu 6nce gocenlerin mertebelerinde bulunurlar ve onlarin her biri tir, nicelik ve
nitelik bakimindan kendi benzerleriyle birlesir/ittisal eder. (...) onlarin tadacagi zevk de daha fazla olur.” Farabi, el-Medinetii’l-Féazila, gev.
Yasar Aydinli. (istanbul: Litera Yayinlari, 2018), 214-215. Farabi’nin sdylediklerinden nefislerin birlesecegini, nefsler birlestikce elem ve
mutlulugun artarak devam edecegini anliyoruz. Fakat nefslerin diinya hayatinda ortaya koyduklart fiilleri farklilik gosteriyorsa; artarak
devam eden ortak mutluluk veya ceza fikrinde adaletin nasil saglanacagi belirsizdir. Bu haliyle nefsin bireyselliginden de bahsedilemez.
ibn Hind(’nun anlatiminda da bu belirsizligin devam ettigini gériiyoruz.
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ise acisinin artarak siirmesini gerektirmektedir.®

Peki akli nefs bedenden ayrildiktan sonra bedene ne olacaktir? ibn Hind(’nun bu soruya cevabi séyledir: in-
san bedeni ve beslendigi bitki ve hayvan dort unsurdan meydana gelmektedir. Nefs bedenden ayrilinca nefsani
glicler de bedenden ayrilir ve geriye dort tabiattan elde edilen tabii glicler kalmaktadir. Zitlik ilismedigi takdirde be-
denin sureti bir miiddet varligini siirdiirmekte; zitlik ilisince suret yok olup madde baska bir surete doniismektedir.
O bu sureci soyle agiklamaktadir:

“Nefs ayrilinca beden, kendi yapisini bir siire siirdiiriir. Havayla bulusmasi sebebiyle hava onu korur veya beden bal,
kafur, sarisabir gibiilaglara daldirildiginda yapisini korumaya devam eder.* Zit bir durum bedenin lizerinde tesirimkani
bulamaz. Nihayetinde bedenin durumu bozulmaya dogru gider. Clinki bu ilaclarin veya havanin bedeni koruma giici
sinirlidir. Ya disardan bir zit [unsur] bedene galip gelir veya bedeni olusturan zit seyler arasinda bir cekim meydana gelir.
Ciinkl bedendeki ates ve hava gilicleri yukari ¢ikar; yogun olan bedenden kurtulmak ve kendi alemlerine yiikselmek is-
terler. Bedendeki toprak giicl sabittir, su ise akicidir akip gider. Bazi durumlarda nefs bedenden ayrilinca beden hemen
yok olabilir. Mesela Hintliler oliilerinin bedenlerini hemen yakarlar. Beden iki seyden mitesekkildir: suret ve madde.
Varligi ortadan kalkan sey onun suretidir. Maddesine gelince, o, baska bir suret alarak varligini stirdiirir. insan bedeni
yakilinca ortadan kalkan onun suretidir ama maddesi ates olarak varligini suirdirir. Bedenin sureti maddesi glimis
olan yiizugiin sekli gibidir. Yuizlik kirillinca sureti yok olur. Suret ortadan kalkinca maddenin devam etmesi, yiiziik 6ze-
linde yiiziik kirilsa da glimusin varligini stirdlirmesi gibidir. Maddenin baska bir sureti kabul etmesi ise baska bir sekli
kabul etmesine benzer; yizik olan glimusiin kiipe olmasi gibi.”

ibn Hind{ “uzak madde” (el-heyiild el-ba‘ide) olarak isimlendirdigi bedenin nihai maddesinin hi¢ yok olmadan
varligini stirdiirdiigiinii ileri stirerek bunu bir dongti olarak tasvir etmektedir: Beden gomdldiikten sonra dort unsu-
ra donuslir ve oradan bitkiler biiylir. Baska canlilar o bitkileri yerler ve hatta bir insanin o bitkiyi yemesiyle baska bir
insanin maddesi olusur.”

Son bélime gecmeden dnce kisa bir 6zet sunan ibn Hindd, iyi alimlerin nefslerinin baki oldugunu ve miikafat
goreceklerini, kotli alimlerin nefslerinin de baki oldugunu fakat azap goreceklerini ifade eder. Bu noktada o, “ca-
hillerin nefsleri” (niifise’l-ciihhdl) seklinde liclincli bir kategoriye yer vermektedir. lyi ya da kéti olsun akli nefsler
varliklarini bedenin 6liimiinden sonra devam ettirirken cahillerin nefsleri yok olup gidecektir. Ancak nefsini bilgi ile
yetkinlestirememis insanlar iyi eylemlerde bulunan ve kotu eylemler yapanlar seklinde ikiye ayrilabilir. Bu sebeple
ibn Hind{, cahil ama iyi insanlarin nefslerinin yok olsa da evcil hayvanlarin (behdim) nefsleri gibi yok olacagini; cahil
ama koti insanlarin nefslerinin ise yirtici hayvanlarin (sibd‘) nefsleri gibi yok olacagini ileri sirmektedir.* Ne var ki,
ibn HindQ, bu iki hayvan tiirtiniin nefslerinin 6lim sonrasindaki durumlari arasinda nasil bir fark olduguna dair bir
sey soylememektedir.

ibn Hind( son béliimde, filozoflarin éliimden sonra nefsin durumuna dair anlatilari ile ashdbu’s-serdi‘ ola-
rak atifta bulundugu peygamberlerin getirdiklerinin uyumunu degerlendirmektedir. Ona gére meseleyi ylizeysel
olarak degerlendiren bir kimse, filozoflar ve peygamberlerin 6limden sonra hayat hakkinda farkli seyler ileri stir-
digini, hatta peygamberler arasinda da bu konuda bir ihtilaf oldugunu distnilebilir. Ancak ibn HindG durumun

39 [bn Hind(, “Makale 1 vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 246.

0 Platon, Phaidon diyalogunda nefsin bedenden ayrildiktan sonra bedenin bir siire yapisini stirdiirdigiinden, Misir’da bedenin mumyalan-
masindan sonra bu siirenin daha da uzadigindan bahseder. ibn Hind’nun da bedenin ilaca daldirilmasindan kasti mumyalama islemi
olmalidir. Platon, Phaidon, ¢ev. Suut K. Yetkin. (istanbul: MEB, 1989), 53.

“ fbn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 246-247.

2 ibn Hind{, “Makale i vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 247-248.

4 |bn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 248. ibn Hind(’nun cahil nefslerin 6liim sonrasi durumuyla ilgili degerlendirmesi Farabi’nin
el-Medinetii’l-fazila’daki yaklasimini hatirlatmaktadir: “[Cahil sehirlerin halki] diisinmeyen hayvanlar, yirticilar ve yilanlar gibi helak olup
yokluga gidecek olanlardir”; bkz. Farabi, el-Medinetii’l-FGzila, 222. ibn Tufeyl’in (6. 581/1185) Farabi’nin bu yaklasimina yonelik elestiri-
leri bu noktada hatirlanmalidir; bkz. ibn Tufeyl, Hay bin Yakzén, cev. M. Serafeddin Yaltkaya. (istanbul: YKY, 2004), 68-69. Konuyla ilgili
ayrintili bilgi igin bkz. bkz. Sami S. Hawi, “ibn Tufeyl’in Farabi’nin Bazi Géruslerini Elestirisi,” cev. Atilla Arkan, Sakarya Universitesi llahiyat
Fakiiltesi Dergisi sayi: 4/5 (2002): 151-153.
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boyle olmadigi kanaatindedir. Zira filozoflar kendi kanaatlerini kanitlamalara (berdhin) dayandirmakta, bunun igin
de mantik disiplinini kullanmaktadirlar. Peygamberlerin ise aklin gerektirdigi seyi bir kenara birakmalari diistiniile-
mez, ¢linki onlar aklin gerektirdiklerini elde etmeye tesvik etmis, insanlari ona cagirmislardir. Mesela incil’de Hz.
isa’nin “Her bilgiye bakin ve onlar icinden en glizelini alin” dedigi yazilmaktadir. Kur'an’da da “Dinleyip de s6ziin en
glizeline uyan kullarimi miijdele” (Kur’dn, 39/18) buyrulmaktadir.* Diger yandan peygamberler arasinda bu konuda
bir goriis farkliligin olmasindan da s6z edilemez, zira hepsi dogruyu ve gercegi insanlara anlatmaktadir. ibn Hind(
bu noktada peygamberleri nefsleri tedavi eden doktorlar olarak nitelemekte ve bedenlerin tedavisini listlenen dok-
torlarla peygamberler arasinda bir analoji kurmaktadir. Bedenlerin tedavisini tistlenen doktorlarin her hasta icin tek
bir ila¢ kullanmasindan s6z edilemeyecegi, bilakis her beden igin 6zel bir tedavi, ilag ve egzersiz uygulamasi gerek-
tigi gibi, bitiin toplumlar icin gecerli bir dinden (seri‘at) de s6z edilemez. Dinler arasinda, geldikleri topluma bagli
olarak farklilik gozlemlendigi gibi, insanlarin anlayis diizeylerinin farkliligi dikkate alindiginda bir din icinde kulla-
nilan soylemde de farkliliktan s6z edilmesi gerekmektedir. Peygamberler insanlara uygulamalari gereken kurallari
anlatmakta, gerceklikleri (hakdik) ise onlarin anlayip kaldirabilecegi bir sekilde sembolik olarak ifade etmektedirler,
clinki herkesin bu incelikli meseleleri ve kapali sirlari oldugu gibi anlamasi miimkiin degildir. Bu sebeple peygam-
berler, ruhani anlamlari sembolik olarak anlatmakta ve cismani seylerle temsili olarak sunmaktadirlar. ibn Hind{
bu konuda bazi 6rnekler de vermektedir. Mesela ona gore Kur’an’daki levh* kavrami, felsefedeki faal aklin temsili
bir anlatimidir, zira levh lzerinde suretler yaziliyken, faal akilda da akledilir suretler bulunmaktadir. Benzer sekilde
kiirsi bitiin felekleri ve dort unsurdan meydana gelen seyleri kusatan dokuzuncu felegin temsili karsiligi iken ars*
da sekizinci goge karsilik gelmektedir. Diger yandan rihun anlami kendisine soruldugunda Hz. Peygamber’in bunun
hakikatini insanlara agiklamasina ise izin verilmemistir.*

Bu genel yaklasimi takiben ibn Hind{, insanlarin, dlimden sonra nefsin bedenden ayrilisini tasavvur ede-
memeleri sebebiyle peygamberlerin onlara ruhani mikafat ve cezayi cismani hazlarla ve acilarla anlattiklarini ileri
stirmektedir. ibn Hind{, peygamberlerin bu sembolik ve temsili anlatimlarinin gergekligini anlayabilecek insanlarin
olabilecegi kanaatindedir. Ona gore her peygamberin, onun bilgisini sonrasinda tasiyip sirdiiren, sirrini koruyan
0zel inananlari vardir. Peygamberler bu kimselere meselelerin hakikatini acik¢ca anlatmis, gizli hususlari onlara bil-
dirmistir. ibn HindG Makéle’nin son satirlarinda Sif olusunu metne yansitmakta® ve Hz. Ali'nin bu minvaldeki su

¢ Ibn Hind{, “Makale fi vasfi’l-me‘adi’l-felsefi,” 248-249. ibn Hind#’nun hocasi Amiri din ve felsefenin uzlasmasindan bahsederken Antik
Yunan filozoflarinin kadim hikmeti peygamberlerden devraldiklarini iddia eder. Amiri, tarihte bilge kisi olarak nitelenen ilk ismin Lokman
el-Hakim oldugunu ve Yunanli filozof Empedokles’in onunla sik sik goriistiiglinii iddia eder. Bunun gibi diger Antik Yunan filozoflarin da
hikmeti peygamberlerden veya onlarin ashabindan tevariis ettiklerini dolayisiyla Antik Yunan felsefesini besleyen ana kaynagin ilaht hik-
met oldugunu diisiiniir; bkz. Amiri, Kitdbii’l-Emed Ale’l-Ebed, 34-44. ibn Hind(’nun cagdasi ibn Miskeveyh ise peygamberin sozlerini sahih
bir sekilde 6grenmek isteyenlerin bunu filozoflarin sézlerinde bulabilecegi kanaatindedir. ibn Miskeveyh filozoflarin hakikati dairenin
merkez noktasi gibi degerlendirdiklerini ve o noktayi bulmaya calisanlarin ¢cok oldugunu ama bulabilenlerin az oldugunu ifade eder. Tek
bir noktayla temsil edilen hakikate ustalik, hiiner, talim ve maharetle ulasabilecek kisi ilk ilkeye yani Hakiki Bir'e ulasmis olur; bkz. ibn
Miskeveyh, el-Fevzii’l-Asgar, cev. Emrah Alagas ve Mehmet Zahit Sezer. (istanbul: Endiilis Kitap, 2020), 94-97.
Levh-i mahfliz’un keyfiyetine dair li¢ yaklasimdan bahsedebiliriz. Bunlardan ilki, gaybi bir mesele oldugu icin levh-i mahflizun mahiyeti-
nin bilinemeyecegini savunur. Diger yaklasim ise levh-i mahflzu, Allah ve melekler arasinda bir vasita olarak degerlendirir. Sonuncusu
islam filozoflarinin cogunun benimsedigi goriistiir. Buna gore levh-i mahf(iz en biiyiik felege ait kiillT nefstir. Bilginin insan zihninde ortaya
cikisi ve buna benzer olaylar levh-i mahf(izda gerceklesir. Yusuf Sevki Yavuz, “Levh-i Mahflz,” Tiirkiye Diyanet Vakfi isldm Ansiklopedisi 27,
(2003): 151.
Kiirsinin anlamiyla ilgili sekiz farkli yaklagim vardir. Bunlardan bir tanesi islam filozoflari ve ismailiyye’nin benimsedigi kiirsinin seki-
zinci felek olmasidir. Kiirsinin yedi kat gége ve yedi kat yere nazaran biiyukligi ¢oliin ortasina atilmis bir yiiziik halkasina benzer. Bu
goriis zayif rivayetlere dayandigi ve sahih hadislerle bagdasmadig icin elestirilir. Yusuf Sevki Yavuz, “Kiirsi,” Tiirkiye Diyanet Vakfi [slém
Ansiklopedisi 26, (2002): 572-573.
islam filozoflari arsi “felek-i atlas” olarak kabul ederler. Arsin kiirsiye gére biiyiikligiini, ¢éliin biiyiikligiiniin ¢éle atilan halkaya olan
biylkligiine benzetirler. Arsin kapali bir anlam tasimasi daha bir¢ok farkli yorumu dogurmustur. Yusuf Sevki Yavuz, “Ars”, Tiirkiye Diyanet
Vakfi Islam Ansiklopedisi 3, (1991): 406-409.
8 Peygamberin ruh hakkindaki hakikati aciklamama sebebi isra suresi 85. ayette ifade edilmistir: “Sana ruh hakkinda soru sorarlar. De ki:
“Ruh, Rabbimin emrindendir ve size pek az bilgi verilmistir.”” Kur’dn, 17/ 85.
4 [bn Hind’nun Siiligi hakkinda bkz. Halifat, ibn Hind(: Siretihd, Grauhu’l-felsefiyye, miellefatihd, 70.
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soziinl aktarmaktadir: “Hz. Peygamber (s.a.s.) bana bin konu (bdb) 6gretti ki, her konu bin konu iceriyordu.” Son
olarak yine Hz. Ali’ye nispetle “havérilerin isa (a.s.), Harun’un da Musa (a.s.) karsisindaki konumuna” dikkat ceken
bir s6zii aktaran ibn Hind{,* boylece Siilik’teki “masum imam” fikrini, dindeki sembolik anlatimin gercekligini bilen
ve dolayisiyla din-felsefe arasindaki uyumu saglayacak bir boyuta tasimakta; felsefi bir sorusturmasini mezhebi
mesruiyetini saglayacak bir noktada sonlandirmaktadir.

Sonug

Nefsin mahiyeti ve insan nefsinin bedenin 6limi sonrasindaki durumuna dair dikkat ¢ekici mustakil metin-
lerden biri de genellikle modern islam felsefesi tarihi anlatilarinda kendisine yer bulamayan ibn Hind{’nun kaleme
aldig) Makale fi vasfi’l-me‘ddi’l-felsefi’dir. islam felsefesi geleneginin en tiretken oldugu 10.-11. yiizyilda yasayan ibn
Hind{, bu eserinde nefsin varligini ve mahiyetini, akli nefsin ayirici niteliklerini ve son olarak akli nefsin 6liimden
sonraki durumunu degerlendirmektedir. Onun incelemesinde kendisinden dnceki felsefi birikimin (Platon, Aristote-
les ve Yeni-Platonculuk) izlerini ve talebesi oldugu ibni’l-Hammar ve Amiri’nin felsefi tutumlarinin etkilerini gérmek
mimkdindir. Genel varlik tirleri icinde nefsin konumunu agikladiktan sonra insani nefs ve onun kemal durumunu
ifade eden akli nefsi izah eden ibn Hind{, 6liimden sonra varligini siirdiirecek nefs tiirii olarak akli nefse isaret
etmektedir. Akli nefsin varligini siirdiirme imkani, onun kendine 6zgii fiile sahip olmasindan kaynaklanmaktadir.
Niha olarak iyi ve koti akli nefs ayrimi yapan ibn Hind(’ya gore, iyi akli nefs varligini kendisinden 6énceki iyi akli
nefslerle birlesip daimi bir haz icinde olarak ve kot akli nefs varligini kot akli nefslerle birlesip daimi keder yasa-
yarak surdlrecektir. Nefslerin birlesmesi fikri Farabi’nin el-Medinetii’l-fazila’sinda gordiigimiiz yaklasimin devami
niteligindedir. Nefslerin birlesmesi ile artacak mutluluk veya ceza fikrinde nefsin bireyselligi ve adaletin nasil tesis
edecegi meseleleri ise muglak birakilmis gériinmektedir. Diger yandan, Gazzali’nin Tehdfiitii’l-felasife’de filozoflari
tekfir ettigi ic meseleden biri olan “cismani hasrin inkar” gériisiiniin ibn Hind{ tarafindan da savunulmasi ve bunun
“felsefi ahiret anlayisi” olarak ortaya konulmasi, onu, bu tartismada énemli bir yere konumlandirmak gerektigini
gostermektedir. ibn Hind(’nun gorislerinin etki alaniyla ilgili gelecekte yapilacak ¢alismalar, felsefe disi cevrelerin,
filozoflarin 4hiret anlayislarina dair tasavvurlarinda ibn Hind@’nun ve Makéle’nin nasil bir konuma sahip oldugunu
daha da belirginlestirecektir.

ibn Hind(, modern islam felsefesi tartismalarinda hala canliligini koruyan din-felsefe iliskisine de Makdle’nin
son kisminda deginmektedir. Ona gore filozoflarin anlattiklari ve peygamberlerin getirdiklerinin uyumlu olusu, din
ve felsefenin akli bir zemine sahip olmasi ile iliskilidir. Bu yaklasima gore din akla uygun olani reddetmez ve hatta
onu kusatir. ibn Hind( burada peygamberin ona sadik 6zel insanlara éliimden sonra yasama dair gizli sirlari acik-
ladigini ifade etmekte ve metnin kurgusuna mensubu oldugu Siiligin “masum imam?” fikrini dahil etmektedir ki, bu
islam felsefesinin klasik dénemi acisindan esine az rastlanan bir durum olarak kayda gecirilmelidir. ibn Hind(’nun
din ile akil arasinda kategorik olarak bir uyum oldugu yoniindeki kabulliniin, “masum imamlar” baglaminda bazi
insanlarin birtakim “sirlara” sahip oldugu duslincesiyle nasil uzlastirilabilecegi ise baska bir calismanin konusu ola-
cak genisliktedir.

50 Hz. Ali’ye nispet edilen bu s6z icin bkz. ibn Adiy, el-Kémil f7 du‘aféi’r-rical, nsr. Adil Ahmed Abdiilmevcid ve Ali Muhammed Muavviz.
(Beyrut: Daru’l-kiitiibi’l-ilmiyye, 1997), 111, 389. ibn Adiyy, bu rivayeti “miinker” olarak nitelendirmektedir.

51 bn Hind(’nun Hz. Ali’ye nispetle aktardigi bu séze kaynaklarda rastlaniimamistir. Siinni hadis kaynaklarinda yer alan su hadis bu sézle
iliskilendirilebilir: “Hz. Peygamber Tebiik seferine ¢ikarken yerine Ali’yi birakti. O ‘Beni ¢cocuklar ve kadinlarla mi birakiyorsun?’ deyince,
Hz. Peygamber soyle buyurdu: ‘Benim nezdimde, Harun’un Musa nezdindeki konumu gibi bir konumda bulunmak istemez misin? Ne var
ki, benden sonra peygamber gelmeyecektir.”” Bkz. Buhari, Sahihu’l-Buhdri, ngr. Mustafa Dib el-Baga. (Dimask: Daru ibn Kesir - Daru’l-
yemame, 1993), 1V, 602 (hadis no. 4154).
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Vahdet-i viict disiincesi insana, felsefe ve metafizik tarihinin cehresini degistirecek bir yon kazandirir. Bu ilk olarak ibnii’l-Arabi’nin
diistincesinde sekillenir. Ardindan Konevi tarafindan akli ve nakli temellendirmelerle sistematik hale getirilir. Ferganiise insan anlatisini,
bu iki distiniiriin temellendirmelerinden farkli bir yoruma tasir. Bu yorumlarin icinde en énemlisi insanin varligini ve hakikatini, Hakikat-i
Ahmedi ve Hakikat-i Muhammed?i anlayisi cercevesinde ele almasidir. Bu Fergani’de insanin varliginin/killi ruhunun ezelde nasil ve ne se-
kilde yaratildigi sorularina bir cevap arayisi olarak karsimiza ¢ikar. Ki bu yaratilis stireci birlik ve cokluk tizerinden ruhun ve bedenin hakiki-
ligi ve itibariligini tartismaya acar. Ferganiinsan ruhunun hakiki, insan bedeninin ise itibari hakikatinin oldugunu diistiniir. Ruhun hakikati,
bedenin de tiim olusumlarini dnceleyecek sekilde, insanda birlik vasfini olusturur. Bu birlik vasfi zahiri ve batini varliklarin bilgisini kendin-
de toplar. Bundan dolayi insan kevn-i cami olarak tanimlanir. Hem ay Gsti alemi bilmesi hem de ay alti dlemin bilgisine sahip olmasi, insani
varligin/alemin 6zii kilar. Bu 6ziin hakikati ise Hakikat-i Muhammedi ve Hakikat-i AhmedT olarak tesekkiil eder. Fergani’ye gore Hakikat-i
Ahmedi birligin, batinin ve velayet makaminin baslangicidir. Hakikat-i MuhammedTise gorece ¢oklugun, zahirin ve niiblivvet makamlarinin
tecellisidir. Oziinde bir, ama tecellisi itibariyle birbirinden farklilasan bu iki mertebe insanin kiilli hakikatinin/ruhun ilk yaratilma evresi ve
insanin kemali s6z konusu oldugunda tekrardan o hakikate dénme gayesi olarak anlasilir.

Anahtar Kelimeler: Fergani, insan, Vahdet-i Viicid, Hakikat-i Muhammedi, Hakikat-i Ahmedji, Alem.

Saidiiddin Fergani’s Understanding Of Human, Place And Effect Of
The Prophet’s Spiritual Reality (Muhammadan Reality)

Abstract

The idea of Wahdat al-Wujid gives man a direction that will change the face of the history of philosophy and metaphysics. This first takes
shape in the thought of Ibn ‘Arabi. Then, it is systematized by Konevi with mental and narrative justifications. Fergant, on the other hand,
carries the human narrative to a different interpretation than the foundations of these two thinkers. The most important of these is that it
deals with the existence and reality of man within the framework of the understanding of the Hakikat-i Ahmedt. (The Ahmadan Reality) and
the Hakikat-i Muhammed1. (The Muhammadan Reality). This appears in Fergani as a search for answers to the questions of how and in what
way the human being’s existence/universal soul was created in eternity. This process of creation brings into question the authenticity and
dignity of the soul and body through unity and multiplicity. Fergan thinks that the human soul has a real reality and the human body has
a nominal reality. The truth of the soul creates the quality of unity in humans, prioritizing all formations of the body. This quality of unity
gathers within itself the knowledge of apparent (zahir) and inward (batin) beings. For this reason, human beings are defined as universe
(kevn-i cami,). Knowing both the above-lunar world and the sub-lunar world makes man the essence of existence/world. The reality of this
essence is formed as the Muhammadan Reality and the Ahmadi. Reality. According to Fergani, Ahmadan Reality (Hakikat-i Ahmedi.) is the
beginning of unity, the west and the authority of guardianship. The Reality of Muhammad is the manifestation of relative multiplicity, the
apparent and the stages of prophethood. These two levels, which are essentially the same but differ from each other in terms of manifesta-
tion, are understood as the first phase of creation of the universal reality of man/soul and the aim of returning to that truth when it comes
to the perfection of man.

Keywords: Fergani, Human, Wahdat al-Wujid, Muhammadan Reality, Ahmadan Reality, Cosmos.
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Giris

Vahdet-i viiciid teorisi islam distince tarihinin en 6nemli teorilerinden biridir. Bu teori Tanri-dlem-insan cer-
cevesinde varliga ve varligin biitiin boyutlarina dair bir anlayis gelistirir. ibni’l-Arabi (6.1240) ve Konevi (6.1274) ta-
rafindan tesis edilen bu teori daha sonra bir¢ok diistiniir tarafindan benimsenmis ve sirdiriilmdstir.2 Makalenin
lzerinde duracagi Fergani (6.1300) de bu distinirlerden biri olup Konevi’nin talebesi olmasi hasebiyle vahdet-i vii-
ct dislincesinin birinci kusak sarihlerinden biridir. Bu baglamda makalemizin amaci Fergani’nin ibni’l-Arabi’den
temel olarak ayristigi ve gelistirdigi hususlari irdelemektir. Fergani vahdet-i viicld diistincesinde merkezi bir yer
tutan insan anlayisina dair yeni kapilar acmistir. ibnii’l-Arabi ve Konevi insanin bedenle birlikte sahip oldugu nefis,
akil ve ruh olgulari tizerinden insana dair oldukga teferruatli bir anlati sunarlar. Fergani ise insanin ezelde Zat, Ruh
ve Misal mertebelerinde nasil bir siiregten gecerek bedene bulandigina ve bedenden ayrildiktan sonra tekrar o asil
ile irtibatinin nasil kurulacagina odaklanir.

Fergani’ye gore insan, temelde Allah’in isimlerinin tecellisidir. Bu tecelli Tanri-alem-insan iliskisini agiklamayi
amaclar. Bu amacin merkezinde yer alan kavramlardan biri de Hakikat-i Muhammedi’dir. Hakikat-i Muhammedi
varligin ilkesini ifade eden bir teori/disiince olarak ibnii’l-Arabi’de ortaya cikar.: Buna gore ilk yaratilan sey nur-u
MuhammedT oldugundan, ondan sonra ortaya ¢ikan tim mertebelerde Hakikat-i Muhammedi’nin bir tesiri vardir.
Bltlin mertebelerde ortaya ¢ikan tesirlerden istifade eden varlik insandir. Baska bir ifadeyle insanin hakikatidir.
Boylece Hakikat-i Muhammedi, insanin/ruhun varliga gelmesinin ontolojik bir ilkesine donusir. Ruhsal olarak Haki-
kat-i Muhammedi’yle ezelden bir irtibatla yaratilan insan bedene/diinyaya geldikten sonra Hakikat-i Muhammed?
ile zihinsel ve epistemolojik bir bag kurabilir. Bu anlati Fergani tarafindan bir yoniiyle muhafaza edilirken bir yoniyle
de revize edilmistir.

Fergani’ye gore Kalem ve Levh’le birlikte ilk yaratilan Hakikat-i Muhammedi ve Hakikat-i Ahmedi makam-
laridir.* Bu iki makam 6zunde bir olmakla beraber tezahtrleri itibariyle goreceli bir ayrima sahiptirler. Bu ayrim,
hakikatin birlige ve cokluga bakan iki ciheti olarak, vahdet-i viic(t diistincesinin merkezine Hakikat-i Muhammedi
anlayisini yerlestirir. Nitekim Fergani de Miintehd’l-medarik’teki seyr i slllk anlatisinin merkezine ahadiyet ve va-
hidiyet lizerinden Hakikat-i Muhammedi’yi koyar.s Bu hakikat, vahdet-i viic(t diislincesinde ontolojik olarak insanin
kulll hakikati ile irtibatini temellendirme gorevini gordr.

Hakikat-i Muhammedi diisiincesinin ontolojik yonii esasta li¢c kavram lizerinden anlasilabilir. Bunlar ahadiy-
yet, vahidiyyet ve ferdiyettir.c Bunlar Hakikat-i Muhammedi’nin farkli vechelerini anlatmak igin kullanilmis kavram-
lar olup, asil itibariyle ibnii’l-Arabi’den sonra Fergani’nin anlatisinda Hakikat-i Muhammed1 her iic kavrami da icerir

2 Bu sadece tasavvuf literatiirii Gzerinden degil, “Varlik olmak bakimindan Varlik Hak’tir” ciimlesi izerinden, kelam ve felsefe literatirlerine
de dahil olmustur. Ornegin Seyyid Serif Ciircani gibi kelamcilar ana metinlerinde vahdet-i viicudun temel ilkelerini savunmustur. Bkz.
Esref Altas, “Osmanli DGnemi Vahdet-i Viicid Polemiklerinin Arka Planina Dair: ‘Mutlak Varlik Hak’tir’ Ciimlesi Oncesi Nazari Tartismalar”
Osmanlr’da ilm-i Tasavvuficinde, ed. Ercan Alkan ve Osman Sacid Ari (istanbul: Isar Yayinlari, 2018), 249-270, 160-265.

3 ibn Arabi, Futuhat-1 Mekkiyye (istanbul: Litera Yayinlari, 2006), c.1, 344.

¢ Ibni’l-Arabf “ilahi Kalem, ilk Akil’dir. O da Hakikat-i Muhammediyye ve el-Adldir.” der. Bkz. Suad el-Hakim, ibnii’l-ArabT Sézliigii (istanbul,
Kabalci Yayinlari, 2005), 47. Fergani ise ilk Akl yani Hakikat-i Muhamediyye’yi Hakikat-i Ahmed7 ve Hakikat-i MuhammedT seklinde gére-
celi bir ayrim tizerinden sdyle anlatir: “Kalemin miicmel olan hakikati, yani Ahmedi ruh gibi bu ikisinden baskalarinin ruhlarina da icmal
ve tafsiliyle ‘o Ruh’tan Uflendigi buradan kiyas yapilarak anlasilir. Bu miicmel olan hakikatin tafsili, yani O’nun ‘olani yaz’ sozlinde isaret
edilen tafsil kabiliyeti, bizzat O’nun nefsidir; ‘Muhammed’in nefsi elinde olan Allah’a yemin olsun ki!” ifadesinde isaret edilen nefsi. Bu
ikisi, tim insani, melekive cinni ruhlari kapsayan, her seyin ruhaniyetini ve O’nun (Peygamber’in) ruhunu kapsayan levhin batinidir.” Bkz.
Ferganti, Miintehd’l-meddrik, 487.

5 Fergani ibnii’l-Fariz’in Taiyye’sindeki siilik anlatisini cokluktan birlige (yani Hakikat-i Muhammediyeye) giden bir yolculuk olarak
Medarik’in farkli yerlerinde ifade eder. Bkz. Fergani, Miinteh@’l-meddrik, 66, 291, 380, 452, 463, 465, 480, 592.

¢ Abdurrezzak Tek, “Hakikat-i Muhammediyye Teorisi” Metafizik: islam Diisiincesinde Teoriler icinde, ed. Omer Tiirker (istanbul: Ketebe
Yayinlari, 2021), c.2, 850. Bu li¢ kavramdan &zellikle ikisi (ahadiyyet ve vahidiyet) birlik-cokluk sorunsali lizerinden Meddrik’in temel anla-
tisini olusturur. Metinde bu kavramin gectigi bazi yerler icin bkz. Fergani, Miintehd’l-medarik, 137,291, 298. 380.

temasa #22 @ Aralik 2024



Saidiiddin Fergani’nin Insan Anlayisinda Hakikat-i Muhammedi’nin Yeri ve Tesiri @ 24

ve kusatir.” Burada ahadiyyet biyiik berzah, yani hakikat-i Ahmedi makamidir. Burada tiim hakikatler batindir ve
Hz. Peygamberin velayet vasfiyla cemedilmistir. Bu makama Fergani cem’u’l-cem, ev ednd ve kabe kavseyn adini
verir.t Tecellinin biitiin mertebelerinde bu batini hakikatin niivesi vardir. Vahidiyyet mertebesi ise Hz. Peygamberin
birlik ve niiblivvet vasfinin tecellisi olarak ortaya cikar. Vahidiyyet mertebesinde hakikat-i Muhammedi ilk ve killi
tecelli olarak ortaya ¢ikar ve vahdet-i viicld diislincesinde buna taayyiinl evvel mertebesi denir. Bu mertebede
kulli hakikatlerin zahiri, Hz. Peygamberin manevi sahsiyeti (izerinde tecelli eder. Hz. Peygamberin ferdiyet vasfi ise
O’nun “cevamiu’l-kelim” olarak génderilmesiyle baglantilidir. Nitekim ibni’l-Arabi Fusdsu’l-Hikem’de Hz. Peygam-
berin vasfinin ferdiyet oldugunu soyler.

1. Fergani’den Once Hakikat-i Muhammedi Kavraminin Diisiince Tarihindeki Seyri

Hakikat-i Muhammedi, esasinda Tanri-insan iliskisi Gizerinden birlik-cokluk sorunsalina odaklanir. Bizim aras-
tirmamiz gore Hakikat-i Muhammedi anlayisini 6nceleyen ve bu iddiaya benzer veya yakin iki diistince vardir. Bun-
lardan biri Kelime/Logos nazariyesi, digeri ise Sudur teorisidir.

Kelime/Logos nazariyesi Yuhanna incili’nin ilk ayetleri tizerine dil/s6z/logos-Tanrt iliskisinin farkli yorumlari
olarak ortaya cikar.° Buradaki kelime Hz. isa olarak yorumlanir. Logos nazariyesi de vahdet-i viicut teorisi gibi Al-
lah-alem iliskisinde yaratilisi ve birlik-cokluk meselesini aciklamaya odaklanir. Farabi (6.950) ve ibn Sina (6.1037)
gibi islam filozoflari ise Sudur teorisine uygun olarak “Birden bir ¢cikar” ilkesi cercevesinde, Birden ilk ¢ikan seyin ilk
Akil oldugunu belirtir ve birlik-cokluk problemini de bu ilke cercevesinde ¢éziilebilecegini ileri siirerler. ibnii’l-Arab?
ve takipcileri ise yine “Birden bir ¢ikar” ilkesine uygun olarak Tanridan taayyiin eden ilk seyin Hakikat-i Muhammedi
oldugunu belirtiler ve birlik-cokluk probleminin de bu ilke cercevesinde ¢ozilecegini ileri surerler. Konu lzerine
genis bir degerlendirme yapan Afiff, (6.1966) bu iki diisiinceden etkilenerek fakat bunlardan farkli cihetleri de olan
ibni’’l-Arab?’nin kendine has Hakikat-i Muhammed? anlayisi oldugunu iddia eder.* Ancak Logos nazariyesi ve Sudur
teorisi bu yazinin kapsamina girmedigi icin biz dogrudan ibni’l-Arabi’nin konu lizerine séyledikleriyle yetinecegiz.

Hem erken dénem tasavvuf miintesipleri hem de metafizik tasavvuf donemine mensup dustinirler insanlik
tarihini bir peygamberler tarihi olarak okumayi, dahasi bu tarihin kemalinin de Hz. Peygamber’de toplandigini ve
sona erdigini 6ne stirmuslerdir. Hakikat-i Muhammedi goriisii erken donem tasavvufunda “Allah yerlerin ve goklerin
nurudur.” (Nur 24/35) ayetinden hareketle yorumlanmistir. Bu gors, ilk olarak Sehl b. Abdullah Tisteri (6.896) tara-
findan, daha sonra Kitabii’t-Tavasin’de Hallac-1 Mansir (6.922) tarafindan dile getirilir. Ayniilkudat Hemedani (6.1131)
Muhammedi nuru marifet ve tevhit ekseninde yorumlar. Rlzbihan-1 Bakli (6.1209) ise Muhammedi nur tabirini ilahi
ask manasinda kullanir.* Ama Hakikat-i Muhammedi anlayisinin bir sistem icerisinde koklii olarak temellendirilmesi
ve yerlestirilmesi ibnii’l-Arabi’yle gerceklesir. insanin ezelde kiilli olarak varligi ibnii’l-Arabi’de farkli terimlerle izah
edilir. Ornegin o, yaratilisin ilk asamasini anlatmak icin Kalem-i a’la, hakikatii’l-hakaik, hakikat-i Muhammed? gibi

7 Sézllikte ahadiyyet “mutlak viicud” olarak agiklanir. Baska bir ifadeyle “Allah’in isim ve sifatlari géz 6niinde bulundurmaksizin zati dikkate
almak” demektir. Vahidiyyet ise “Zatin halik ve mabud olarak dlemle kurdugu miinasebet” olarak izah edilir. Bkz: Abdiirrezzak Kasant,
Sifilerin Kavramlari, (Bursa, Bursa Akademi, 2014), 211-212, 254. Ferdiyet ise tasavvuf literatiiriinde, 6zellikle de ibnii’l-Arabi’de “akle-
dilir ve duyulur dlemdeki her tiirlii netcenin kaynagi ve esasi” olarak tarif edilmistir. Bkz. Suad el-Hakim, ibnii’l-Arabi Sézliigii (istanbul:
Kabalci Yayinlari, 2005), 189-190.

8 Fergani, Miinteh@’l-meddrik, 291, 380, 463-464, 741.

% Konu lizerine bazi degerlendirmeler icin bkz. Ebu’l-Al3 Afifi, “Misliimanlarin Logos/Kelime Nazariyeleri” [slam Diisiincesi Uzerine Makaleler
icinde (istanbul: iz Yayincilik, 2011), 61-106.; William C. Chittick, “Farghani on the Muhammadan Reality,” Horizonte sayi: 21 (2023): 1-2.
Ayrica bkz. Feyza Ketenci, “Erken Oryantalist Arastirmalarinda Tasavvufun Mensei Problemi” (Yiiksek Lisans Tezi, Istanbul Universitesi,
2021), 102-103.; Sema Ozdemir imamoglu, “Sadreddin Konevi’ye Gore Kelime/Logos Doktrini Gercevesinde Tanri-insan iliskisi,” EKEV
Akademisi Dergisi sayi: 49 (2011): 26-27.

10 Ebu’l-Ala Afifi", “MUslimanlarin Logos/Kelime Nazariyeleri,” 61, 78-79, 84-85.

1 Abdurrezzak Tek, “Hakikat-i Muhammediyye Teorisi” Metafizik: islam Diisiincesinde Teoriler icinde, ed. Omer Tiirker (istanbul: Ketebe
Yayinlari, 2021), c.2, 857-858.
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kavramlari kullanir.2 ibnii’l-Arabi bu konuda séyle yazar:

“ibdai tiriin bize gére Hakikat-i Muhammediye, baskalarina gore ilk Akildir. ilk Akil, Allah’in bir seyden olmaksizin var
ettigi Ylice Kalem’dir. Yiice Kalem, daha dnce zikredilen butlin mefullerden failini algilamada daha yoksun ve acizdir.
Glnki daha once zikredildigi gibi, biitiin fail ve mefuller arasinda bir ¢esit miinasebet ve benzerlik vardir. Dolayisiyla
meful, aralarindaki miinasebet élciisiince faili bilebilir. Bu miinasebet ise ya cevherlik veya baska bir yéndendir. ilk yara-
tilan (miibda-i evvel) ile Hak arasinda ise kesinlikle bir miinasebet yoktur. Binaenaleyh o, baska sebeplerden meydana
gelen diger seylerden failini bilmede daha acizdir. O halde mefuliin bircok agidan kendisine benzedigi sebebi olan failini
algilama ve bilmede aciz oldugu sabittir.”*3

ibni’l-Arabi’ye gore Hakikat-i Muhammedi bir baska Nefes-i Rahmandir. Clinkii Hakikat-i Muhammed? cami
anlama sahip olan Rahman isminin bir tecellisidir.> O s0yle soyler: “Yaradilisin baslangici Heba’dir. Onda var olanilk
sey ise Rahman’a nispeti olan Hakikat-i Muhammediye’dir. Mekanda yerlesme olmadigi icin onu sinirlayacak bir yer
yoktur... “Nicin var oldu?” [sorusuna cevap olarak] “ilahi hakikatleri izhar etmek icin.” [denilebilir.]” Béylece insanin
kendi asli olan hakikat ile irtibati, Hakikat-i Muhammedt lizerinden temellendirilir. Béylece ibnii’l-Arabi ve takipgileri
icin Hakikat-i Muhammedf, Allah’in biitiin varligl yaratmasinda insanin merkezi konumunu anlatan bir diislince hali-
ne donisir.” ibni’l-Arabi Hakikat-i Muhammediyye’yi ilk taayytin olarak kabul eder ve kevn-i cdmi olan insanin kallt
hakikatinin ilk olarak bu makamda kendini gosterdigini soyler.

Bu anlayisin temelinde ibnii’l-Arabi ve Konevi’nin ahadiyet ve vahidiyet ayrimi vardir. Ciinkii ahadiyet la-ta-
ayyliin, vahidiyet ise ilk taayyiinl anlatir. Buradaki merkezi diislince ise a‘yan-i sabitedir. Bazen birbirinin yerine
kullanilan Hakikat-i Muhammedi ve a‘yan-1 sabite mertebeleri zamansal olarak degil ancak zati 6ncelik ve sonralik
bakimindan ayrilir.®®

Hakikat-i Muhammedi ibni’l-Arabi ve takipcileri tarafindan ihtilafsiz bir sekilde ilk taayyiin olarak kabul edilir.
Ancak bu taayyiin iki yonli bir zuhur/tecellidir. Boylece bu taayyiin, Zata bakan yoniiyle ahadiyet, dleme ve insana
bakan yonuyle vahidiyettir. Burada ahadiyet hakikatin mutlakligini ifade ederken, vahidiyyet isim ve sifatlarla izafi
coklugu anlatir. Ornegin Kasani (6.1335) Fusdsu’l-Hikem serhinde “Hakikat-i Muhammediye” ve “suret-i Muhamme-
di” ayrimini yapar. Ona gore Hakikat-i Muhammediye ilk taayyln ve zat-1 ahadiyyetin aynidir. SGret-i Muhamme-
di ise zata ait olan ahadiyet mertebesini, isimlerin mertebesi olan vahidiyet mertebesini ve biitiin miimkiinlerin

12 sozliiklerde ‘Hakikatlerin hakikati’ tabiri ile ‘Hakikat-i Muhammed? tabirlerin cogu yerde birbiri yerine kullanilir. Ornegin Kasani soyle
der: “Hakikatlar hakikati birligin batinidir. Yiice Zatin ilk taayyiin mertebesidir. En kesin bilgide hakikatlerin hakikati, insana 6zgi ve
bitiin mertebeleri iceren kemal mertebesidir; bu mertebe ahadiyetii’l-cam, makam—cem diye de isimlendirilir. Onun sayesinde varlik
dairesi tamamlanir. O Allah’in gayb zatinda belirmis ilk mertebedir. MuhammedTi Hakikat hakikatlerin hakikati denilen hakikattir. Bu mer-
tebe bitiin hakikatleri kusatan ve -killinin clizlerine sirayet etmesi gibi- kiilliligi sayesinde biitiin ciizlerine sirayet eden hakikattir. Bunun
nedeni hakikatli’l-Muhammediyye’nin orta-berzah ve itidal alaninda sabit olmasidir; hicbir isim veya sifat kendisine baskin gelmez. Bu
orta-berzahlik Hz. Peygamberin ‘Allah’in yarattigi ilk sey benim nurumdur’ hadisinde isaret edilen Ahmed? nurdur. Bu killT hakikat, ru-
bubiyet mertebesine izafe edilen ilahi isimlerin hakikatidir. Muhammedi olmasinin anlami Hz. Muhammed’in bedeni bir mananin sureti;
o mananin hakikati ise hakikatlerin hakikati anlaminda hakikati’l-hakaiktir.” Bkz. Abdiirrezzak Kasani, Tasavvuf Sézliigii (istanbul: iz
Yayincilik, 2015), 217-218.

3 [bn Arabi, Futuhat-1 Mekkiyye (istanbul: Litera Yayinlari, 2006), c.1, 261. Karsilastirmak icin bkz: ibnii’l-Arabi, Futuhat-1 Mekkiyye (Tahkik:
Abdulaziz Sultan el-Mansub), c. 1, 306.

¥ Demirli Hakikat-i Muhammediyye’nin Mutlak Birlik ve Mutlak Varlik degil de Mutlak olan ile mukayyet olanlar arasinda vasita/araci oldugu-
nusoyler: “Bu, birkabul olarak MuhammedThakikatin bitiin hakikatlerden 6nceligi demektir. Su halde sifilerin Hakikat-i Muhammed1i’nin
tlim hakikatlerden once geldigiyle ilgili disiinceleri kadar bu hakikatin Bir'den ilk ¢ikan seyle (varlik tecellisi veya Nefes-i Rahmani) bir ve
ayni olmasiyla ilgili teorileri de birlik mertebesinde hakikat ile hakikate tecelli edenin birliginden kaynaklanan bir isimlendirmeye daya-
nir. O zaman Hakikat-i Muhammediye’ye ister ilk hakikat ister bu hakikate ulasan Nefes-i Rahmanf ister varlik tecellisi ister nur diyelim,
ayni sonuca ulasiriz. Oyleyse var olan ilk sey, Hakikat-i Muhammediye’dir (Muhammed’in Hakikati).” Bkz. ibnii’l-Arabi, Fususu’l-Hikem
(istanbul: Kabalci Yayinlari, 2006), 494.

15 Bushra Subhan, “The Muhammadan Reality: A Central Leitmotif Of ibn Arabi’s Thought Al-Haqiga Al-Muhammadiyya Al-Rahmaniyya,”
J.P.H.S. sayi: LXVIII (2020): 25.

16 [bn Arabi, Futuhat-1 Mekkiyye (istanbul: Litera Yayinlari, 2006), c.1, 340.

" Ekrem Demirli, “Ibnii’l-Arab?’nin Diisiincesinde Hz. Peygamber ve Hakikat-i Muhammediyye” Kiiltiirel Cografyamizda Hz. Muhammed
icinde (Sakarya: Uluslararasi Sempozyum, 2009), 161.

18 [bnii’l-Arabi, Fususu’l-Hikem (istanbul: Kabalci Yayinlari, 2006), 277.
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mertebesini kapsar.®

Fergani ise Miintehd’l-meddrik’te bu ayrimi farkli sekilde tasnif eder. Ahadiyet ve vahidiyetin yani sira Hz.
Peygamberin bir diger vasfi ferdiyettir. Ferdiyet ibnii’l-Arabi’de peygamberin “cevamiu’l-kelim” olmasiyla iliskili bir
sekilde ele alinir. Hz. Peygamber, diger peygamberlerden farkli olarak sadece kendisine verilen 6zellikleri saydigi
bir hadiste “Ben cevamiu’l-kelim ile génderildim™» der. ibni’l-Arabi bu hadisi yorumlarken “Hz. Adem’in esyanin
sadece isimlerini bildigini, Hz. Peygamber’in ise esyanin manalarina da vakif oldugunu belirtir. Ona gore her pey-
gamber bir ‘kelime’dir ve diger peygamberlerden farkli bir hakikattir.”* Hz. Peygamberin diger peygamberlerden
farki bu farkli kelimeleri bir biitiin seklinde kendinde toplamis olmasidir. Bundan dolayi da Hz. peygamberin hikmeti
kimseye benzememesi bakimindan ferdiyet olarak nitelendirilmistir. Baska bir hadiste: “Ben, ‘cevami‘iil-kelim’ ile
gonderildim ve korku ile yardim edildim. Uykuda oldugun bir vakitte, diinyanin hazineleri bana getirildi ve elime
konuldu™2 der. Bu hadiste de tipki yukarida zikrettigimiz gibi ilk olarak Hz. Peygamber’in manevi hakikatinin tiim
peygamberleri onceledigine, ikinci olarak ise O’nun vasfinin ferdiyet olarak gerceklestigine isaret eder.

Hakikat-i Muhammedi fikrinin bir diger ismi berzahtir. Berzah, mutlak hayal ile duyu ve sehadet alemi arasin-
da aracilik yapan mertebedir.2 Berzah, baska bir yoruma gore, Hz. Peygamberin manevi hakikati ilk maddi tecellisini
cismani Adem’in temsil ettigi ruhive Ademf hakikattir. Hem ontolojik olarak hem de epistemolojik olarak kendisinin
altinda bitiin ruhsal ve duyusal varliklari esit derecede gozeten kalem-i a’ladir. Fergani ise berzahi, iki mertebe
olarak anlatir.s Birincisi la-taayyiin ile ilk taayyiin arasini cem ve tefrik eden biiyiik berzah (berzah-1 ekber-i camt),
ikincisi de ilk taayytn ile ikinci taayyiin (sehadet alemi) arasini cem ve tefrik eden ikinci berzahtir. Fergant ilkine
Ahmed?i ruh, ikincisine ise Muhammed nefis adini verir. Béylece Fergani ibnii’l-Arabi’den farkli olarak yaratilisin ilk
mertebesini farkli bir sekilde tasnif etmis olur.>

2. Fergani’ye Gore Hakikat-i Muhammed1 ve Hakikat-i Ahmedi Makamlarinin, insanin Yaratiigindaki Yeri
ve Tesiri

Fergani Miinteha’l-meddrik’te a‘yan-1 sabite?” kavramini kullanmaz. Onun yerine ilm-i ezeli*#, ruhani ruh?, Ha-
kikat-i Ahmed1 ve Hakikat-i Muhammedi tabirlerini kullanir. Fergani, insanin hakikatinin, ilm-i ezel’de/a‘yan-1 sabi-
tede var oldugunu soyler. Bu sabit hakikatlerin teklige ve birlige yol acan cihetlerine ise Fergani, ehadiyyetii’l-cem
ve vahidiyyeti’l-cem der. Bunlari da bilinmeleri bakimindan, zahiri ve batini diye ikiye ayirir. Ancak Ebu Yezid’in de
yorumladig gibi Fergani’de de insan ruhu 6ziinde tek olan, varligin tamamina yayilan Hakikat-i Muhammediyye’nin

19 Kasani, Serhu’l-fusdsi’l-hikem (Sirket-i mektebe ve matbaa-i Mustafa el-Babi, 1407), 430. Konu Uzerine bazi degerlendirmeler igin bkz.
Ebu’l-Ala Afifi’, “Miislimanlarin Logos/Kelime Nazariyeleri,” 83-84.

20 Byhari, “Cihad”, 122, “Ta’bir”, 22, “I'tisdm”, 1; Miislim, “Mesacid”, 6.

21 M, Yasar Kandemir, “Cevamii’l-kelim,” TDVIA .7, 440.

22 Buhari, Ebl Abdillah Muhammed b. ismail b. ibrahim, el-Cdmiu’s-Sahih, nsr. Mustafa Did el-Buga. (Beyrut: Daru ibn Kesir, 1993), “Ta’bir”,
22 (6611).

23 Konu lizerine genis degerlendirmeler icin bkz. Nasr Hamid Ebu Zeyd, Sufi Hermenétik (istanbul: Mana Yayinlari, 2018), 93-104.

24 Nasr Hamid Ebu Zeyd, Sufi Hermendtik, 93-94.

25 Fergani, Miinteh@’l-Meddrik (Beyrut: Darii’l-Kitap el-ilmiyye, 2007), .1, 21-29.

2 Batili bazi arastirmacilar Fergani’nin bu farkli gériisiinii fark etmislerdir. Ornegin Scattolin soyle der: “ilk tecelli ahadiyyet ve vahidiy-
yet olarak ele alinir. Ahadiyette kendi icinde iki gruba ayrilir. ilki tecelliy-i evvel, taayyiin-i evvel, el-mertabatii’l-ula, el-itibari’l-evvel
ve mertabatii’l-ahadiyyedir. ikincisi ise hakikatlerin hakikati, el-berzahii’l-evvel ve’l-ekber, ev edna makami, hakikati’l-Ahmediyye’dir.”
Bkz. Giuseppe Scattolin, “The Key Concepts of ol-Farghani’s Commentary on ibn al-Farid’s Sufi Poem,” al-T@’iyyat al-Kubrd, JMIAS say:
39 (2006): 45-47.

27 Ayan-i sabite iizerine kisa tanim ve degerlendirmeler icin bkz. Omer Tiirker, Evrim Risalesi (istanbul: Ketebe Yayinlari, 2023), 111-116.

2 jIm-i ezeli 1stilahinin gectigi yerler ve baglamlar icin bkz. Saidiiddin Fergani, Miinteha’l-medarik ve miinteha liibbi kiilli kamilin ve arifin ve
salik: Serhu Taiyyeti ibn Fariz (istanbul: Litera Yayincilik, 2018), 99, 218, 232, 303, 373-374, 375, 411, 429, 490, 541, 581, 590, 634, 757-758,
790, 825, 876, 920, 931, 1035.

2 Ruhani ruh terkibinin gectigi yer ve baglamlar icin bkz. Fergani, Miintehd’l-medadrik, 32, 64, 83, 107, 108-109, 110, 112-113, 182, 208, 243,
260, 262, 274, 439, 472, 507-508, 605, 613, 620, 622, 716, 739, 744, 747, 756, 888, 1028-1029.
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bir tezahUru olarak gorulir.®

Fergani bu iki makami bazi yerlerde birlikte ele alirken bazi yerlerde ise ayirarak iki farkli makam olarak in-
celer. Ona gore “en mutedil miza¢ Muhammedi mizactir, en kapsamli kalp ise Ahmedi kalptir.”** Baska bir ifadeyle
Muhammedi hakikat zahirl, AhmedT hakikat batini olarak nitelenir. Bu nedenle Muhammedi makam zahiri oldugun-
dan duyuyla ilgili bir organa yani goze izafetle, Ahmedi makam ise batini oldugundan kalbe izafetle anlasilabilir. Zira
O’nun duyuyla ilgili olan gozii bedenine, yani Muhammed1 suretine baglidir; basiret anlamindaki kalbi ise Ahmedi
hakikatinin suretine baglidir.>> Bu durumda batini ve zahiri itibariyle insanin asli/kiinhl baslangi¢ ve hakikati Hz.
Peygamberde miindemictir. Her ikisi birlikte hakikatin baslangicini ve sonunu yani bitiiniini ifade eder. Bu iki ma-
kamin bitinligiini vurgulamak icin de Fergani soyle soyler:

“Bu hakikat ise hakikatlerin hakikati, yani ilk taayyiin eden olmasi bakimindan Ahmediyye*® hakikati ve oldugu yere
dénmede en son dénen olmasi bakimindan Muhammediyye hakikatidir.>* iste bu deniz, yani bu hakikatin mertebesi
AhmedTve Muhammedi hakikatin dokunulmaz yeri (ismet-i harim) olmakla baskasina haramdir, yani baskasinin bu de-
nize dalmasi yasaklanmistir.”*

Fergani’ye gore, bu iki makamin birbirinden ayri oldugunun delili “Adem su ile toprak arasindayken, ben
peygamberdim” hadisidir. Hz. Peygamberin bu zaman ve mekan isti vasfina Ahmedi makam denir. Muhammedi
makam ise son peygamber olan, hakikatin son halkasi olan ve batinin zahiren belirmis haline tekabiil etmektedir.*
Nitekim bu niiblivvet ve velayet ayriminda da kendisini gostermektedir. Fergani: “Velilerin beyanlarinda asil ka-
sitlar havassi uyarmaktir, havassa yonelik hitaplarinda avami hedeflemezler. Bu kaside de Muhammedi niibilivvet
makaminin degil AhmedT velayet makaminin diliyle sdylendigi icin ima ile beyan etmekle yetinir, meramini agikca
soylemezler#” der. Boylece daha once, batin olarak nitelenen Ahmedi makam velayet makaminin tecellisi, daha
once zahir olarak nitelenen Muhammedi makam da nlibiivvet makaminin tecellisi olarak alinmistir. Hz. Peygamber,
bu iki vasfin diger peygamberlerde ortaya ¢ikan, cem ve tefrika makamlarinin aksine, kemalin sonunu ve zirvesini
ifade eden cemu’l-cem olarak anlatilmistir. ibnii’l-Arabi ve onu takiben Fergani Hz. Peygamberin cemu’l-cem ma-
kamini temsil etmesini, O’nun kemalinin noksansiz tesekkilii olarak anlamislardir.

Fergani zahir ve batin ayrimini ayni zamanda insanin varlik serlivenindeki iki yonu agiklamak icin kullanir. Ba-
tin birligi, hakikati, ruhaniyeti ve cemiyeti ifade ederken; zahir coklugu ve cismani olusu temsil eder.* Bu baglamda
Ahmedi hakikat ezeli ve ebedi hakikati, yani batini yonii kendisinde cemederken, Muhammedi hakikat ise zahiri
tecellinin mahallidir. Baska bir ifadeyle varligin tek nefeste iki ayri tecellisi olan ikinci varlik mertebesi iki tiirludir:

“Birincisinde varlik Hakk’m zuhurunun tecelli yeridir. Burada Zat kendi zuhuru agisindan, Rahman isminin zahiri olarak
adlandirlan suretinin zuhuru agisindan ve esma-iilahT olarak adlandirilan taayyiinlerinin zuhuru acisindan Kendini bilir.
Bu acgidan bakildiginda varlik icin hakiki bir vahdet ve nisbi"bir kesret vardir. Her bir ilahf isim Zat’in ayni olan varligin

30 Nasr Hamid Ebu Zeyd, Sufi Hermendtik, 93-100, 187.

3t Fergani, Miinteh@’l-medarik, 176.

32 Fergani, Miinteh@’l-medarik, 486.

3 Ahmediyye makami/hakikati icin bkz. Fergani, Miintehd’l-Medérik (Beyrut: Dari’l-Kitap el-ilmiyye, 2007), .1, 101, 140-141.

3 MuhammedT hakikat/makam icin bkz. Fergani, Miinteh@’l-Medérik (Beyrut: Dari’l-Kitap el-ilmiyye, 2007), c.1, 27-28, 39-40, 74, 111, 114-
115, 116-117, 123, 140. ibni’l Arabi arastirmacilarindan Muhammed Haci Yusuf Muhemmed1 hakikat tabirini Cevheri ferd olarak yorumla-
nin uygun oldugunu diistiniir. On gore: “Yaratilis fiilinde zuhur eden bu ilahi birlik -bilebildigimiz ve gozlemleye- bildigimiz birlik, hakikat
ve kozmos tecriibemizi temele alan birlik Fert Cevherinde yatmaktadir. Bu Ferd Cevheri (Akl-1 evvel, MuhammediHakikat) kendi kendine-
dir ve ibda edilmis sayisi bilinmeyen ervah-1 miiheyyemeden birisidir...” Bkz. Muhammed Haci Yusuf, ibnii’l Arabi’de Zaman ve Kozmoloji
(istanbul: Nefes Yayinlari, 2018), 195, 203-204.

3 Fergani, Miinteh@’l-meddrik, 451-452.

3% Eb{i Isa'Muhammed b. isa’b. Sevre et-Tirmizi', Stinen-i Cdmiu’s-Sahih (Beyrut: Daru’l-Marife, 1422/2002), “Menakib”, 1.

37 Fergani, Miinteh@’l-meddrik, 452-453.

3 Ferganti, Miintehd’l-medarik, 5T77-578.

¥ Kuseyri tefsirini, Hz. Peygamberin cemu’l-cem ve kemal makaminin temsilcisi, diger peygamberlerin ise kemalde noksan oldugu iddiasi
lizerine kurgulamistir Abdiilkerim Kuseyri, Letdifii’l-Isérdt (istanbul: Fikriyat Yayinlari, 2020), c. 5-6, 1757.

40 Fergani, Miintehd’l-medarik, 290-291.
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zahiridir, ancak varligin -belirli bir mana acgisindan, 6rnegin Hayy gibi bir sifat ile- taayyiiniinii ve takayylidiini gosterir.
Hayy, taayylin etmis zahir varlik icin bir isimdir ancak taayyiinii ve takayyiidi ‘O Hayattir’ demek sebebiyledir.”

ikinci varlik tecellisinin, yani zahir olan varligin ikinci tiirii ise olus/alem icin bir tecelli mahallidir. Tipki filozof-
larin sudur sisteminde benzerinin oldugu gibi (birinci akildan, ikinci aklin ¢ikmasi gibi) burada da zuhur mertebeler
seklinde gerceklesir. Ornegin ruh mertebesi, misal mertebesi ve insan mertebesi gibi. Varlik bu mertebelerin tama-
minin icinden taayytiin eder.®

Ahmedi ve Muhammedi makamin ti¢lincii ayirt edici tarafi ise varligi cemeden/toplayan bir 6zellige sahip ol-
malaridir. Fergani, Muhammedi makamin ehadiyyetii’l-cem oldugunu, Ahmedi makamin ise cem‘u’l-cem oldugunu
soylemektedir. Bunun baska bir ifadesi birlik ve cokluk ayrimidir. Fergani’ye gore birlik AhmedT makama has bir
ozellik iken,* cokluk ise Muhammedi nefse baglidir.*s Clinkii MuhammedT nefis, Fergani’de ¢okluk vasfina ait ilmi
kapsama bakimindan en kamil nefis olarak gordlir. Diger taraftan ise “Zati isimlerin 6zleri birlik vasfina bagli oldu-
gu icin bunlarda birlik vasfinin etkisi ve izi goriilir. Dolayisiyla birlik vasfina bagli olan bu isimlerin anlasilabilmesi
de birlik vasfinin tezahiir yerine, yani Ahmedi ruha baglidir. Clinkli AhmedT ruh, bu tiire (yani birlik vasfina) ait ilmi
kapsamasi bakimindan en kamil ruhtur.”¢ Yani Ahmed1 vasif birligi ve ruhu temsil ederken, Muhammedi vasif nefsi
ve ¢oklugu temsil etmektedir. Boylece Fergani zahir-batin, ruh-nefis, birlik -cokluk, niiblivvet-velayet ve teklik-birlik
ayrimlari Uizerinden varligin gayesi olan insanin hakikatinin bu iki kutuptan basladigini soyler.

Ruh-nefis, icmal-tafsil, zahir-batin cem-cemu’l-cem ve ahadiyyet-vahadiyyet gibi ayrimlar tizerinden ele ali-
nan bu iki makam 6ziinde birligi ve biitiinliigu ifade eder. Nitekim Fergani AhmedT ve Muhammed? makamlari ese-
rinin bazi yerlerinde birbirinden ayirmadan birlikte zikreder.”” Clinkli O’na gore, bu iki makam aslinda bir ve aynidir.
Ama oncelik-sonralik, tezahiir yeri ve ortaya ¢ikardigi etkileriyle birbirinden ayrilmaktadir. Ayni olmalarinin sebebi
Fergani’ye gore tabiatlarinda kevn-i cdmi olan insan tanimini tasiyor olmalarindandir. Ona gore varligin ilk zuhuru
olan bu iki makam ittihat halindedir.

“Zahiri gdziin batini gozle birlesmesi/ittihadi, kalbin kalipla ve kalibinin kalple ittihadi, goziin kulakla ve kulagin gozle
ittihadi hali bu makamin sahibine mahsustur... iste bu hal, sairin su anda kendisinin diliyle konustugu Muhammediyye
makamina mahsus olan cemin ayikligi halidir. Sair bu makamin terciimani olarak ondan haber veriyor ve soyle diyor;
tim insanlar Adem’in ¢ocuklaridir, esit olarak onun nesebinden gelirler. Ancak kardeslerim arasinda cemin ayikliginla/
bilingli cem haline sahip olan yalnizca benim. Dordiincii isaret; Ahmediyye makamina duyuyla ilgili bir seyin, yani goziin
izafe edilmesiyle yapilmistir. Zira O’nun duyuyla ilgili olan gozii bedenine, yani MuhammedT suretine baglidir; kalbi ise
AhmedT hakikatinin suretine baglidir.”®

Fergani her iki makami birlikte zikrettigi yerlerde Ahmedi-Muhammedi terkibini kullanmaktadir. Ona gore
her iki makam da hakikat bakimindan ilk taayylindir.# Nitekim varlik mertebelerinin besli tasnifi s6z konusu ol-
dugunda, taayylin-i evvel ile taayylin-i sani bir ve aynidir. Ayrildiklari nokta ise birinin ezeli bir kapsayiciliga sahip

4l Fergani, Miintehd’l-Medérik (Beyrut: Dar(i’l-Kitap el-ilmiyye, 2007), .1, 31.

42 Fergani soyle der: “Bu durumda varligin manasi ve hakikati, Mutlak Varliktan taayyiin etmis her bir taayyiiniin suretinin nefsini ve mislini
mevcutolarak, ruhaniolarak, misaliolarak, cismaniolarak zahiren bulmasi olur. Bir baska deyisle mevcut, ruhlar mertebesinde kendisini,
ancak ruhant olarak bulur. Mertebe-i misalde nefsini ancak misali olarak bulur. Cisimler mertebesinde ise nefsini cismani ve mahsus
olarak bulur. Bu durumda icad ve halk, Hz. Miicid ve Halik’in olus/alemi hakikatlere, varlik bulmalari neyle olacaksa onlara onu vermesi-
dir. Verilen bu sey, Hak’tan o hakikatlere taayyiin eder ve bu hakikatlerin hiikiimleri Hak tarafindan kendileri icin belirlenmis takdire gore
zahir olur.” Bkz. Fergani, Miintehd’l-Meddrik (Beyrut: Dari’l-Kitap el-ilmiyye, 2007), c.1, 31-32.

43 Fergani, Miinteh@’l-meddrik, 483-484.

4 Fergani, Miintehd’l-medarik, 758-759.

4 Fergani, Miintehd’l-medarik, 758-759.

4 Fergani, Miintehd’l-meddrik, 758-759.

4T Fergani, Miintehd’l-medadrik, 452, 501-502, 568, 641-642, 735, 787, 857, 963, 1043.; Fergani, Miintehd’l-Medarik, (Beyrut: Darii’l-Kitap el-il-
miyye, 2007), Karsilastirin: Birinci cilt: 401, 429 (2 yerde), 472. ikinci cilt: 41, 103, 139, 187, 258, 310.

48 Fergani, Miinteh@’l-medarik, 483-484.

4 Fergani, Miinteha’l-meddrik, 689-690.
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olmasi, digerinin ise sonun tekrar basa donen olmasidir. Baska bir ifadeyle Hakikat-i Ahmedi hakikatlerin hakikati
olarak ifade edilirken, Muhammed1 hakikat birligin coklukla sekillendigi makam olarak anlasilir. Muhammedi ma-
kam ve Ahmedi makamin ayrimini ve birligini Miinteha’l-meddrik’te temel olarak bes ayri baslik altinda ele almak

mumkuindur.=
Tablo 1.
Ahmedi Makam Muhammedi Makam
1 | Ahmedimizacin ezelden ilki en mutedil miza¢ olan Muhammedi mizacin
kemali ve hakikati cemedici tarafinin tezahiriddr.=
temsil etmesi.>
2 | Ahmedi makam cem’ul- Muhammedi makam ehadiyyeti’l-cem ve ev-
cem makamidir. edna makaminin tek tecellisidir.*
3 | Ahmedi makam asli Muhammedi makam MuhammedT nefsin
ruha karsilik gelir. zahiri suretinin tecellisidir.>
4 | Ahmedi makam Muhammedi makam Muhammedi ¢cokluktur/tafsildir.>

ehadiyete/teklige/
icmale karsilik gelir.

5 | Ahmedi makam velayet Muhammedi makam niiblivvet makami olarak zuhur etmistir.ss
mertebesinin tecellisidir.

Bu tabloya gore Fergani’nin Hakikat-i Ahmed1 ve Hakikat-i Muhammedi makamlarini, gercekte bir olsalar da,
birbirinden bes goreceli cihetle ayirabiliriz:

Bir ve ikinci cihetlerdeki zorluk Muhammedi makamin ehadiyyet ve ev-edna olarak tezahiir mahalli olarak
aciklamasidir. Bu nedenle bu makam Fergani tarafindan, kamil insan hakikatinin, zahiri olarak yeryiziinde nasil
olustugunu anlatma baglaminda lizerinde durulur. Bu makamda ehadiyyet birlik ve yakinlik anlamina gelirken,
ev-edna iki yayin ucu kadar birbirine yakinlik yani teklik (cem’ul-cem) anlamina gelir. Ahmedi makama bakma ci-
hetiyle birligi, aleme ve insana bakma cihetiyle de ¢coklugu kendinde barindiran ehadiyyet makami, vahdet-i viicut
geleneginde varlik mertebeleri bakimindan ilk taayytine tekabiil eder.s” Fakat bazi yerlerde ilk taayyiin Ahmedi ma-
kam iken Muhammedi makam ise taayyiin-i sanidir.

Uclincii cihet bu iki makamin birlikteligi ve ayriligi baglaminda ruh ve nefis meselesidir. Fergani ruhun ezeli
ve ebedi hakikate sahip oldugunu, nefsin ise ruhun bedene girmis hali oldugunu soylemektedir. Yani nefis zahiri,
ruh batinidir. Ruhun hakikati Ahmedi makamda, nefsin hakikati ise Muhammedi makamda tecelli etmistir. Burada

50 Chittick Fergani’de Hakikat-i Ahmedi ve Hakikat-i Muhammedi arasinda temelde ii¢ farkin oldugunu sdyler. Bkz: William C. Chittick,
“Farghani on the Muhammadan Reality,” Horizonte sayi: 21 (2023): 13.

5t Fergani bu manada “Allah’in ilk yarattigi sey benim nurumdur” hadisini zikreder.

52 Fergani, Miinteh@’l-medarik, 176, 757, 787, 949-950.

53 Fergant, Miinteh@’l-medarik, 290, 380-382, 480, 483-484, 517,546-549, 702, 741-742, 748, 757, 963-964, 1020-1021, 1037.

5 Fergani, Miinteh@’l-medarik, 486-488, 520, 546-549, 643, 648-649, 755-756, 757, 903-906.

5 Fergani, Miintehd’l-medarik, 653-654, 702, 757, 758-759.

% Fergani, Miintehd’l-medarik, 577-578, 859-860.

57 Giuseppe Scattolin Fergani’nin ehadiyyet ile vahidiyyeti birbirlerinden dort cihetle ayrildigini séyler. Ona gére ahadiyyet cami (cem),
batin (bitlin), miicmel (icmal) ve miinderig (indirac) sekliyle anlasilmasi gerektigini, vahidiyyetin ise mutayyin (taayyiin), zahir (zuhur),
mufassal (tafsil) ve miimeyyiz (temyiz) ile ahadiyetten farklilastigini syler. Bkz. Giuseppe Scattolin, “The Key Concepts of ol-Farghani’s
Commentary on ibn al-Farid’s Sufi Poem,” al-T@’iyyat al-Kubrd, JMIAS sayi: 39 (2006): 42.
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ruh insanin birligini/tekligini temsil ederken, nefis insanin ¢okluga agilan kapisidir. Burada kastedilen insanin ruh ve
nefsinin ayri ayri oldugu degildir. Aksine sonsuz olanin tezahiire konu olmasi bakimindan sonlu olmasi, goreli gecici
hakikatte ise ezeli ve bir olmasidir.

Dordiincii cihet ise birlik cokluk meselesiyle ilgilidir. Fergani bu baglamda Ahmedi ruhu icmal, Muhammed?
nefsi ise tafsil olarak niteler. icmal batini ve ruha mahsus bir tezahiiri nitelikken, tafsil zahiri ve nefse ait tezahiiri ni-
teliktir. Varlik mertebelerinin yedili tasnifinde® ilk lic mertebe (Zati taayyiin, Taayyln-i evvel ve taayyiin-i sani) ezeli
ve birligin icmali ve cemedici halidir. Diger dort mertebe ise (ruhlar mertebesi, misal mertebesi, cisimler mertebesi
ve insan mertebesi) birligin golgesi, sureti ve cogalmasidir/tafsilidir.

Besinci vecih ise velayet ve niiblivvet ayrimiile ilgilidir. Fergani peygamberin velayet vasfint Ahmedi makam
ile, nliblivvet vasfini ise Muhammedi makam ile iliskilendirir. ibni’l-Arabi’ye gére peygamberin velayet vasfi niibi-
vvet vasfindan daha kapsamliydi. Fergani de bu dislinceyi benimsemis, Ahmedi makamin velayete tekabiil ettigini
belirterek Ahmedi makamin kapsayiciligina vurgu yapmistir. Muhammedi makama has olan niiblivvet vasfi ise nii-
blvvetin sonunu vurgular. Bu nedenle Fergani, Ahmediyye kelimesiyle Hz. Peygamber’in velayetini, Muhammediye
kelimesiyle de nublivvet yoniini 6n plana ¢ikarir.

Bu iki makam ayrimlar lizerinden okundugu durumda bitiintyle ayri makamlar olarak anlasilmamasi igin
Fergani daima bu iki yonin birbirinin yerine gecebilecek manalari da haiz oldugunu sdyler.® Dolayisiyla Fergani
oziinde bir olan, ancak tezahiirleri itibariyle farklilasan bu iki mertebeyi birlik-cokluk, hakiki-goreceli, zahir-batin,
tenzih-tesbih, velayet-nlibiivvet, icmal-tafsil, nefs-ruh gibi ayrimlar lizerinden anlattiginda insanin ve alemin mey-
dana gelisiyle irtibatlandirir. Ancak diger taraftan bu iki mertebeyi bu kavramlar tGizerinden okurken bile daima bu
iki mertebenin birligini ve bitlnliglni vurgulama ihtiyaci hisseder korur. Boylece Hakikat-i Ahmedi ve Hakikat-i
Muhammedi makamlariinsanin var olma siirecinde ontolojik birer ilke olarak biitiin tecelli ve tezahiiriin asli olarak
anlasilir. Fergani’de Hakikat-i Ahmedi Allah’a (Zata), Hakikati Muhammed?i ise insana ve aleme bakan cihet olarak
tesekkil eder. Boylece Tanri-dlem-insan iliskisinde Hakikat-i Muhammed? 6nemli bir konumu teskil eder. Sonucta
Fergani Tanri-alem-insan iliskisinin temel olarak bu iki hakikat lizerinden sekillendigini/sekillenecegini iddia eder.

Sonug

Hakikat-i Muhammed?i anlayisi ibni’l-Arabi 6ncesi sufiler tarafindan daha cok nur-t Muhammed? olarak zikre-
dilir. Ancak bu 6zgiin bir teori olmaktan ziyade sufilerin 6zlii s6zleri olarak bilinmekten ¢ok 6teye gecmez. ilk defa
ibnii’l-Arab?’ye gelindiginde Hakikat-i Muhammed? anlayisi ayan-1 sabite diisiincesinin icinde bir anlati/teori halini
alir. ibni’l-Arabf filozoflarin ilk yaratilan sey “akildir” ciimlesine mukabil bunun “Hakikat-i Muhammedi” oldugunu
sdyler. En temel vasfi hakikat olan bu makam Tanri ile yaratilis arasindaki biiyiik berzahi temsil eder. Bu berzah ib-
nii’l-Arabi’de ehadiyyet, vahidiyyet ve 6zellikle de ferdiyet lizerinden teorinin esasli ontolojik temelini olusturur. Ta-
lebesi Konevi de bu anlayisi/anlatiyi siirdiiriir. Ancak Konevi’nin talebesi Fergani Hakikat-i Muhammedi anlayisinin
icerigini ve kavramlarini genisletir. Clinkii ilk defa Fergani’de Hakikat-i Muhammedi ve Hakikat- AhmedT ayrimi or-
taya cikar. Bu ayrima gore Hakikat-i AhmedTi ahadiyeti, kiilli akli, batini, icmali, birligi, velayet vasfini ve cemu’l-cem
mertebesini icerirken, Hakikat-i MuhammedT vahidiyeti, zahiri, tafsili, kiilli nefsi, coklugu, niibiivvet vasfini ve cem
makamini temsil eder.

Bu ayrimlar Fergani tarafindan temelde Tanri-dlem-insan iliskisi baglaminda birlik-cokluk sorunsalina farkli
bir yaklasim olarak ortaya ¢ikar. Tanr’dan ilk ¢ikan seyin Hakikat-i Muhammedi olmasi ve bunun birligi ve ¢coklugu
kapsamasi ibnii’l-Arabi’de a’yan-1 sabite ile ¢éziimlenmeye/aciklanmaya calisilirken bu Fergani’de Hakikat-i Ahmedi

58 Ali Fahri Dogan, “Saidii’d-Din Fergani’nin Vahdet-i Viicud Gorlisii” (Doktora Tezi, Konya, 2015), 108, 114, 135, 164, 174, 183, 187, 203.
5 Fergani, Miintehd’l-Medérik (Beyrut: Dari’l-Kitap el-ilmiyye, 2007), c.1, 478.
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ve Hakikat-i Muhammedi ayrimi lizerinden izah edilir. Burada Hakikat-i AhmedT1 Tanri’nin insani yaratmaktaki mu-
radi, Hakikat-i Muhammed?i ise aleme gelen insanin/ruhun marifetullaha ulasma gayesi olarak okunabilir. Boylece
Tanri-alem-insan arasindaki bag Hakikat-i Ahmedi cihetinden birlige, Hakikat-i Muhammedi cihetinden ¢okluga te-
kablil eder. Baska bir yoniyle Hakikat-i Ahmedi hakikatin batini yoniine, Hakikat-i Muhammedi ise dlemle birlikte
hakikatin zahiri yoniine isaret eder.

Giuseppe Scattolin Fergani de bu iki makami dort kavram ciftiyle aciklar. Ancak eksik tespit etmistir. Clinkii
bu iki makam arasinda bizim arastirmalarimiza gore yedi kavram ciftinin oldugu belirlenmistir. Bunlar birlik-cok-
luk, Hz. Peygamber-insan, hakiki-goreceli, zahir-batin, tenzih-tesbih, velayet-niiblivvet, icmal-tafsil, nefs-ruh olarak
ifade edilir. Bu ¢ift kavramlar Tanri-alem-insan iliskisinde Hz. Peygamberin ferdiyet vasfinda oldugu gibi bir olur/
toplanir ve birligi ifade eder.
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0z
‘Ask nedir?’ sorusu, binlerce yildir sairleri ve filozoflar mesgul etmistir. Aski yalnizca erdemlerini ylicelterek dviilen bir mucize olarak gor-
mek mi, yoksa ardindan gekilen aciyi ve caresizligi dile getirerek acimasizligini ve yanilsamalarini ifsa etmek mi? Ask’in ‘ne’ligine dair
bu sorulara yanit arayan bazi psikanalistler de ozanlarin ve felsefecilerin izinden gitmislerdir. Lacan, aski ayrintili bir bicimde ele aldigi
Seminer VilI’de (Transference -1960-1961), bu sorulara yanit aramak igin Platon’un Sempozyum (Zuumdciov) metnini segmistir. Lacan, bu
metni segme sebebini agiklarken analitik pratigin baslangicinda ask oldugunu hatirlatir. Bu nedenle de Lacan Sempozyum’u (Sélen) bir tiir
psikanaliz seansi olarak ele alir ve aktarimi ask gibi bir sey olarak tanimlar. Aktarim, aski sorgulayan bir seydir; analitik distincenin bakis
acisindan, askin temel bir boyutu olarak ‘ikirciklilik’ olarak bilinen seyi ortaya ¢ikaracak kadar derinlemesine sorgular. Bu tam da Sempoz-
yum’da yer alan diyaloglarda gerceklestirilen seydir. Diyaloglardaki ask tartismasinin bicimi, esasen askin 6zlyle yakindan baglantilidir;
‘ask’ adeta diyaloglardaki gecislerden, inis-cikislardan ve paradokslardan olusur. Bu makale, Platon’un Sempozyum’unu Lacan’la birlikte

okuyarak ve Sempozyum’daki tiim konusmacilari sirasiyla ele alarak askin farkli yiizlerini ortaya koymakta, askin dogasi ve ne oldugu me-
selesini psikanalitik teoriyle tartismaktadir.

Anahtar Kelimeler: Ask, Felsefe, Psikanaliz, Platon, Jacques Lacan.
On Love: Reading Plato with Jacques Lacan

Abstract

The question ‘What is love?’ has occupied poets and philosophers for thousands of years. Is it only to see love as a miracle that is praised
by extolling its virtues, or to expose its cruelty and illusions by expressing the pain and despair that follows? Some psychoanalysts seeking
answers to these questions about the ‘what’ of love have followed in the footsteps of poets and philosophers. In Seminar Vil (Transference
-1960-1961), in which he deals with love in detail, Lacan chose Plato’s Symposium (Zupumoactov) to answer these questions. In explaining why
he chose this text, Lacan reminds us that love is at the beginning of analytical practice. For this reason, Lacan treats the Symposium as a
kind of psychoanalysis session and defines transference as something like love. Transference is something that questions love; from the
point of view of analytic thought, it questions it deeply enough to reveal what is known as ‘ambivalence’ as a fundamental dimension of
love. This is precisely what is done in the dialogues in the Symposium. The form of the discussion of love in the dialogues is intimately con-
nected with the essence of love itself; ‘love’ is made up of transitions, ups and downs and paradoxes in the dialogues. This article reveals
the different faces of love by reading Plato’s Symposium together with Lacan and discussing all the speakers in the Symposium in turn, and
discusses the nature of love and what it is with psychoanalytic theory.

Keywords: Love, Philosophy, Psychoanalysis, Plato, Jacques Lacan.

! Bu makale, YOK 100/2000 projesiyle desteklenen ve Prof. Dr. Figen Ebren danismanliginda “Kolonyal Bir Séylem Olarak Reklam: Pirlanta
Reklamlarinin Lacanci Elestirel Psikanalizle Okunmasi” basligiyla Meltem Giiler tarafindan hazirlanan Doktora tezinden Gretilmistir.
2 Dr., Akdeniz Universitesi, iletisim Fakiiltesi. meltemguler1970@gmail.com
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Giris

Baslangicta ask vard.?

Ask; Antik Cag filozoflarindan glinumiiz dlstlinurlerine, ozanlardan edebiyatcilara kadar en fazla yerilen ve bir
o kadar da yiiceltilen, derin bir azapla biiyiik bir mutluluk arasinda, yikimla varolus arasinda bir duygu olarak dile
getirildi. Antik Yunan ve Roma’da ask yaygin olarak bir saldiri olarak nitelendirildi ve Ask Tanrisi (Antik Yunan’da Eros
ve Roma’da Cupid), sevgiliyi bir mesaleyle fiziksel olarak yakan ya da sevgiliyi oklarla vuran biri olarak tasvir edildi.
Antik Yunan gelenegi, tipki Freud’un “libido” terimine benzer sekilde ¢ok iyi bilinen “Eros” terimini sagladi. Bu iki
kavram daha ziyade arzuya yonelir. Orta Cag’in baslarinda Andreas Capellanus, Latince agk anlamina gelen amor’u,
‘kanca’ anlamina gelen amus kelimesinden tiretmisti: “Asik olan, arzunun zincirlerine yakalanir ve kancasiyla baska
birini yakalamak ister.” Bu Orta Cag papazi “daha buyiik bir azap yoktur” diyerek asktan bir tiir aci cekme olarak s6z
ederken diger yandan soyle devam etmisti: “Ah, insani bu kadar cok erdemle parlatan ve kim olursa olsun herkese
pek cok giizel karakter ozelligi 6greten ask ne harika bir seydir!™ Binlerce yildir asktan bahsederken bu yerme ve
ovme hic¢ degismedi. Ancak aski basitce onaylamak ya da reddetmek ya da aski muhtesem bir mucize olarak 6vmek
veya zararli bir bela olarak yermek yerine ‘Ask nedir?’ diye soruldugunda durum ¢ok daha karmasik bir hal alacakti:
Birine gore asktan bahsetmek teolojiden bahsetmektir, ask bize tanrilar tarafindan gonderilmistir; bir baskasina
gore ask, birine asik olmadan 6nce degeri kesin olarak anlasilmasi gereken bir yatirimdir; bir tiglinclisiine gore ask,
partnerler arasindaki farkliliklari bir tiir miizikal uyum icinde ¢6ziime kavusturan seydir. Dordiinclsiine gore ask, in-
sanin diger yarisini bulma ve onunla yeniden kaynasma ¢abasidir; besincisine gore ask, bariscil ve adil, ilimli, 6l¢li
ve akliselimdir; altincisina gore ask, 6liimliler ve olimsiizler arasinda bir elgidir ve glizellige tapinmakla esdegerdir.
Bu alti ask gorisu, yani ask hakkinda farkli goriislerin timi Platon’un Sempozyum’unda bir araya gelir.s

Sempozyum’un en onemli aktori ise, sik sik aski dile getiren Sokrates’tir. Platon, Lysis’te ask hakkinda bir
seyler bildigini acikca iddia eden Sokrates’ic sahneye koyar. Sokrates burada, aslinda asik ve sevgilinin farkli seyler
oldugunu ima eder. Lacan buradan hareketle, “6ziinde asik [epaotr¢ (erastés)] ve sevgiliyi [Epwpevog (erémenos)]
olusturan iki kavramin, yani seven ve sevilen konumlarinin hi¢bir sekilde 6rtiismedigine” dikkat ¢eker. Askin tim
sorunu aslinda budur. Ask meselesini en genis bicimde ele alan Lacan’in Sempozyum tartismasinda diyalogun iler-
leyisi, paradokslari ve gecisleri, askin 0ziliyle yakindan iliskilidir. Diyalogu takip etmenin zor olmasi, kafa karistirici
sorular ve agmazlarin tamami bizzat askin kendisine 6zgudiir.? Sempozyum’da hangi konuda konusulacagini Eryxi-
machus belirler; ancak 6nerdigi konunun fikir babasi (matnp tob Adyouv) Phaedrus’tur. Sempozyum’da ask lizerine
yapilan ilk konusma ya da Eros’a diiziilen 6vgllerden ilki, Phaedrus’un konusmasidir.

1. Phaedrus’un Konusmasi: ilahi Ask

Phaedrus icin asktan bahsetmek, kisaca teolojiden bahsetmektir; clinki ilahi asktan ve ozellikle onun etki-
lerinden s6z eder. Phaedrus, askin péyag 0€0g (mégas theds) oldugunu, yani “biiylik bir tanri oldugunu” soyleyerek
baslar.° Phaedrus, ask sorununu tanitmak icin Ask’in neredeyse tanrilarin en eskisi oldugu ve Kaos’tan hemen sonra
dogdugu fikrine atifta bulunur. Ask ayni zamanda Parmenides’in siirinin gizemli tanricasy, ilk tanrica tarafindan du-
stndlenilk tanridir.® Ask, insana en glizel hediyeleri verendir ve ask, hicbirinsan ¢cabasinin yenemeyecegi bir bagdir.

3 Jacques Lacan, Book VIiI: Transference (Cambridge and Malden: Polity Press, 2015), 3.

4 Andreas Capellanus, The art of courtly love, gev. J. J. Parry. (New York: Columbia University Press, 1990), 31.

® Bruce Fink, Lacan on Love: An Exploration of Lacan’s Seminar VIil, Transference (Cambridge: Polity Press, 2015), 12.
¢ Platon, Lysis, cev. F. Akderin. (istanbul: Say Yayinlari, 2013), 38, 204c.

" Lacan, Book VIlII: Transference, 39.

8 Fink, Lacan on Love, 172.

° Platon, Sélen, cev. Furkan Akderin. (istanbul: Say Yayinlari, 2015), 50, 178a.

10 platon, Sélen, 50, 178b.
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Phaedrus, asiklarla sevilenlerin olusturdugu bir ordunun yenilemez oldugunu sdyler.” Bir insan sevgilisinin 6nlinde
utanmaktansa “0lmiis olmay: tercih eder.” Lacan’a gore bu, “en ug¢ noktasinda, nihai fedakarligin kalbinde askin
yer almasina yol agar.”

Askin herkese tanrisal bir cesaret verdigini soyleyen Phaedrus’a gore, bir baskasi ugruna olmek de sadece
asiklarin yapabilecegi bir seydir; ayni sey kadinlar icin de gecerlidir. Pelias’in kizi Alcestis Yunanlilara bunu goster-
mistir.** Alcestis, Euripides’in en glizel tragedyalarindan birine de esin kaynagi olmustur. Bu, Lacan’in trajedi bolge-
sini—yani iki 6lim arasi—sinirlayan sey olarak formiile ettigini bir kez daha 6rneklendirir. Alcestis 6rneginde, Kral
Admetus mutlu, ama 6limiin aniden yaklastiginin sinyalini verdigi bir adamdir. Alcestis (kralin karisi) askin viicut
bulmus hali, 6limin hakkini vermek icin kralin yerini almaya, onun yerine dlmeye istekli olan tek kisidir.** Bu dav-
ranisl, insanlarin oldugu kadar tanrilarin da ¢ok hosuna gitmistir. Bu nedenle de tanrilar tarafindan ¢ok az sayida
kahramana verilen ayricalik ona da verilir; ruhu Hades’in dibinden ¢ikarilir. Diger taraftan Orpheus, karisi Eurydice’i
aramak icin cehenneme inmeyi basarmis, ama bir hata yiiziinden eli bos donmustiir. Phaedrus, Orpheus’un yaptik-
larini tanrilarin hig takdir etmedigini sdyler. Hades’e gittigi zaman tanrilar ona sadece kadinin hayaletini gosterirler,
ama kendisini vermezler; ¢clinkii Orpheus’un ruhunu zayif bulmuslardir. Orpheus’un Alcestis gibi ask ugruna 6lmeye
cesareti yoktur; o sadece canli olarak Hades’e girip cikmak istemistir.** Bu nedenle de tanrilar onu cezalandirarak
bir kadin tarafindan oldirilmesini saglamislardir.” Tanrilar, dostu (asig1) Patroclus ugruna bilerek ve isteyerek ya-
samindan vazgecen Thetis’in oglu Akhilleus’u Kutlular Adasi'na géndermislerdir. Bu secim kendi basina, Alcestis’in
fedakarligi kadar belirleyici kabul edilir. Phaedrus’a gore oliimde, Alcestis gercekten Admetus’un varliginin yerini
alir veya onun yerine gecer. ikame veya metafor burada tam anlamiyla gerceklesir. Eksik bir 6zne olarak erastés’in
(seven kisinin) islevi, erémenos’un, (sevilen nesnenin) islevinin yerine gectigi ya da onun yerine ikame edildigi 6l¢lide
askin anlami Uretilir: “Bir gosteren olarak ask—bizim icin bir gosterendir, baska bir sey degildir—bir metafordur;
metaforu ikame olarak anladigimizi varsayarsak.”® Phaedrus, Akhilleus’u Alcestis’le acik¢a karsilastirdigindan ve
teraziyi de tanrilarin ask 6diliini Asil’e vermesinden yana cevirdiginden, bu, Alcestis’in erastés (asik) konumunda
oldugu anlamina gelir. Akhilleus, sevgili konumunda oldugu siirece onun fedakarligi Alcestis’inkinden ¢cok daha tak-
dire sayan kabul edilir.

Sempozyum’un sonuna kadar tartisilan soru askin bir tanri olup olmadigidir ve Lacan sonunda 6yle olmadi-
ginin anlasildigini belirtir. Tanrilar simgesel, imgesel ve gercek olanla iliskili olarak “kesinlikle gercege aittirler.”
Lacan bu yorumuyla aslinda doganin farkli yonleriyle iliskili tanrilarin ¢cokluguna atifta bulunur; onlar firtina, sim-
sek, gok guriltlsu ve rlizgar gibi dogal olaylarda ickindir. Antik Yunan’da tanrilar, diinyanin dokusunun ayrilmaz bir
pargasidir ve onun her yoniyle ilgilidir.> Lacan, tim bunlarin Hiristiyanlikla degistigini one siirer:

Vahyin zirvesi, numen, gercek parlaklik ve goriinim olarak Tanri kavramiyla karsilastirildiginda—bu temeldir—Hiris-
tiyan vahyinin mekanizmasi tartismasiz bir sekilde kavramin indirgenmesine ve son tahlilde ortadan kaldirilmasina
gotiiren yol boyunca konumlanmistir. Gergekten de Hiristiyan vahyinin Tanrisini yerinden etme—ve aynisi dogma icin
de gecerlidir— Soz’e, Logos’a kaydirma egilimindedir.*

1 Platon, Sélen, 51, 178c-179a.

12 platon, Sélen, 52, 179a.

13 Lacan, Book VIII: Transference, 46.
¥ Platon, Sélen, 52, 179b.

% Lacan, Book VIII: Transference, 46.
16 Askta liyakat yarismasindan elenen ‘Orpheus’ karakteri, metinde ‘Alcestis’ ile ‘Asil’ arasindaki farki belirlemek icin verilmistir.
¥ Platon, Sé6len, 52-53, 179d-e.

18 Lacan, Book VIlII: Transference, 40.
¥ Lacan, Book VIII: Transference, 44.
2 Fink, Lacan on Love, 175.

2l Lacan, Book VIII: Transference, 44.

Aralik 2024 @ #22 temaga



36 @ Meltem Giiler

insan boylece o ana kadar gercekte karsilastig vahiyleri artik Logos’ta, imleyen eklemlenme diizeyinde ara-
yacaktir.22 Hakikat artik maddi isaretlerde degil, konusmanin kendisinde, kavramlarin kendi tutarliliginda, gostere-
nin icsel tutarliiginda aranir. Ancak, insan hala askinin onayini gercekte arama asamasini tam olarak asamamistir:
“cicekler topluyoruz ve her bir yapragi koparirken ‘beni seviyor, beni sevmiyor’ diyoruz... Orada, diledigimiz seyin
bir tiir gercek veya nesnel teyidini ariyoruz.”» Gergegin ilk tasavvuru veya icadi ‘Ask’tir ve Lacan’a gore tanrilar,
gercegin tezahlriddur; bu tezahiirden simgesel bir diizene herhangi bir gecis, insani gercegin ifsasindan uzaklasti-
rir. Bu yiizden ondan ancak mit yoluyla bahsedilebilir ki bu da formiile, metafora veya erémenos yerine erastés’in
kullanilmasina yonlendirir.» Bu metafor, askin anlamini olusturur.

2. Pausanias’in Konusmasi: Zenginlerin Psikolojisi

Pausanias, belki de farkinda olmadan, askin bir tiir yatirim icerdigi fikrini sunar; bu yatirimin yalnizca belirli
bir degeri olan ortaklara yapilmasi gerektigini savunur. Séylemini Freudyen terimlerle terclime etmek gerekirse, her
bir kisinin yalnizca belirli bir libido miktari vardir ve faiziyle geri alabilmek icin bu libidoyu akillica kullanmak ister.
Kisi eger yaniliyorsa ve libidosunu yerlestirdigi kisinin sandigl kadar degerli, erdemli olmadigi ortaya cikarsa, yine
de erdem ve deger pesinde oldugu icin bundan dolayi kinanamaz. Boyle bir iliskisel hesabin kapitalizmden kaynak-
landig1 dusuiniilebilir; ancak ¢ok daha eskilere uzanir.s

Pausanias’in konusmasi, iki ask diizeni arasindaki ayrimla baslar. Pausanias’a gore, tek bir ask yoktur. Bu ne-
denle, aska dair methiyeler ve askin éviilmesi (épainos), askin tek olmadigi gercegiyle baslamalidir. “Ask ve Afrodit
(Aphrodite) birbirinden ayrilamaz; ama iki Afrodit olduguna gore iki de ask var demektir.” Afrodit’in birinin kadinlar-
la hicbir ilgisi bulunmaz, annesi yoktur; zira Uraniis’iin Cronos tarafindan hadim edilmesiyle olusan yagmurun Din-
ya’ya yansimasindan dogmustur. Gok tanrica Urania, yani Cennetsel Afrodit buradan dogdugundan cinsel farkliliga
hicbir sey bor¢lu degildir.>” Diger Afrodit, Zeus ve Dione’nin kizidir.2 Erkek ve kadindan olusan bu Afrodit’e Pandemos
denir. Pandemos Afrodit’i halka ait bir seydir, cogu insanin aski buna benzer; ilgi alani ruhtan cok bedendir.» Burada
Pausanias’in konusmasindaki kiglimseyici, asagilayici ton agikca gorullr. Pandemos Afrodit’i ‘ortak Venus'tiir ve
tamamen plebyendir. Pausanias’in konusmasinin etrafinda gelistigi tema budur.

Pausanias’a gore, erdem asikta da bulunur; yani sevgilide aradigi seye gore secimini yapma biciminde belirle-
nir. Sevgilide aradig), sevgiliye verilecek bir seydir. Lacan’a gore bunun takasla bir ilgisi vardir:3* Asik, ‘amaci zeka ve
liyakat, miikemmellik alaninin tamami apetn (areté-erdem) olan bir seye’ katkida bulunabilecegini gosterir. Sevgili,
genel olarak ‘taideia (paideia-egitim) ve codlia (sophia-bilgi) kazanmaya ihtiyac duyar. Bulusacaklari yer burasidir
ve Pausanias’in dedigine gore, burada en Ust dlizeyde bir ortaklik olusturacaklardir.® Bu cift bir satin alma, kar,
edinme veya sahip olma diizeyinde bir araya gelir ve sonsuza dek s6zde daha yliksek ask bicimini ifade eder: “esleri
degisse de yuzyillar sonra ‘Platonik ask’ olarak anilacak olan ask budur.”

22 Lacan, Book VIII: Transference, 44.

2 Fink, Lacan on Love, 176.

2 Lacan, Book VIII: Transference, 51-52.

% Fink, Lacan on Love, 176.

% Platon, Sélen, 54, 180d.

2" Lacan, Book VIII: Transference, 54.

28 Bkz. Lacan Book VIII: Transference, 54. Simdiki diinyay1 ydneten Zeus’un gelisiyle ilgili tiim tarih, onun diismani olan Titanlarla olan iliski-
lerine baglidir ve Dione bir Titandir.

2 Platon, Sélen, 54-55, 180e-181b.

30 Lacan, Book VIII: Transference, 54-55.

31 Lacan, Book VIII: Transference, 55-56.

32 Platon, Sdlen, 59, 184e.

3 Lacan, Book VIII: Transference, 56.
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Pausanias, askin filizlenmesi ve sevgiliye kur yapilmasi konusunda cok kati/ciddi kurallar getirilmesini talep
eder; bu kurallar ¢ok fazla iyiligin, ToAAR omoudr (pollé spoudé-gok calisma, emek) degerinin, buna degmeyen ace-
mi seyler ugruna israf edilmemesi gerektigi icindir; ¢linki yatirnim acgikca tehlikededir.> Bu bakimdan sevgiliye, 6zgiir
dogmus olan kadinlara erisimin sinirlandirilmasi, yasaklar ve yasalarla saglanir. Bu kadinlar kendi i¢lerinde bir isim,
deger, soyluluk gibi seyleri temsil ederler; bu yiizden emirlerle korunurlar. Lacan’a gore, Pausanias’in konusmasin-
da ‘zenginlerin psikolojisi’ gorilur. Burjuvazinin ylkselisinden ¢cok daha once de zenginler vardir; hatta zenginler,
zamanin baslangicindan beri var olmuslardir.® Zengin insanlarin psikolojisi tamamen baskalariyla iliskilerinde s6z
konusu olanin ‘deger’ oldugu gercegine dayanir; bu tam anlamiyla ‘mal sahipligi’ meselesidir. Burada s6z konusu
olan sevgiliye sahip olmaktir; ¢clinkii o, iyi bir sermaye kaynagidir. Lacan, birinin iliskiler hakkindaki diisiincelerine
degerin nasil girebilecegini 6rneklemek icin tinlii ve zengin bir adamin hikayesini anlatir:

Oldukca Unliydu ve [...] Asirt derecede zengin bir adamdi ve elmaslarla dolu kasalari vardi. Zengin bir Kalvinistti. [...]
s0z konusu Kalvinist, dlimden sonraki yasam icin burada, Diinya’da elde ettigi fazilet sirasina aynen bir hesap defterin-
deki girisleri ele alacagi gibi davrandi. Tim eylemleri, ahiret igin iyi stoklanmis bir kasa elde etmeye yonelikti. Bir giin,
her zaman ¢ok dikkatli siirmesine ragmen, arabasinin tamponuyla sokakta birine ¢arpti. Ezilen kisi onu adeta silkeledi.
Glizeldi ve bir kapicinin kiziyd, [....] Oziir dilemesine soguk tepki verdi, kendisini tazmin etme dnerisine daha da soguk,
gidip birlikte aksam yemegi yeme tekliflerine daha da soguk...Kisacasi, mucizevi bir sekilde karsilastigl bu nesneye eri-
simi giderek zorlastik¢a, onun hakkindaki gériisii de giderek yiikseldi. “iste kesin bir deger” dedi kendi kendine. Biitiin
bunlar onu evlilige gotiirdi.*

Zengin bir adam istedigini satin alabilir. Ancak bu hikayede kadin, tam da onun parasini reddettigi ve ona
karsi tamamen ilgisiz davrandigindan, onun icin ¢cok degerli hale gelir. Bu sekilde, kendisini karsilastirma dlceginin
disinda konumlandirir; bu kadin onun icin tim nesneleri bitiren bir nesne—yani bir objet a—haline gelir.>” Geng
kadinin yapmayi basardig sey, zengin adamda bir arzu uyandirmak, ona sahip olmadigi ve potansiyel olarak iste-
yebilecegi bir sey oldugunu gostererek onun icindeki eksikligi ortaya ¢ikarmaktir. Lacan’in dedigi gibi “arzu, terimin
hicbir anlamiyla iyi (un bien) degildir; [...]; bien ayni zamanda miilkiyet veya mal anlamina da gelir.”** Bu hikayede,
Pausanias’in konugsmasinda ortaya konan temanin aynisi bulunur; ¢inkli Pausanias askin ne élctide bir deger ol-
dugunu anlatir. Ask adina yapilan her seyin affedilecegini soyler. Ancak, eger bir adam borg para almak veya bir
konum, bir kamu gorevi ya da sosyal avantaj elde etmek icin bir asik gibi davranirsa, yani istedigi seyi rica ederek,
yalvararak, yeminler ederek, kapilarda yatarak elde etmeye calisirsa kendi onurunu kirmis olur.*® Dalkavukluk, bir
efendinin istedigini elde etmek icin kullanabilecegi degerli bir ara¢ degildir. Ancak Pausanias’a gore, “asiklarin sev-
gilileri icin dalkavukluk etmelerinde kot anlamda elestirilecek bir sey olmadigindan™ bu durumda aldatilmak asla
utang verici degildir. Pausanias’in konusmasi, Antikgcag’da ask arayisinin bir tiir ahlaki yiiceltilme oldugu gerceginin
bir 6rnegidir. Lacan, Pausanias’in ‘bir deger olarak ask’ soylemini Platon’un sagmalik olarak gérdiiglinii varsayar.
Bu varsayimin nedeni, Pausanias’in konusmasini asiri giliing bulan ‘Aristophanes’in giilme hickiriklar’dir. Platon
icin de Pausanias’in konusmasi oldukca giillingtiir. Pausanias’tan sonra sira Aristophanes’tedir; ancak hickiriklari
yuziinden sirasini Doktor Eryximachus’a verir.

3. Eryximachus: Uyum Olarak Ask

Eryximachus, konusmasina kendi sanatina dair sézlerle baslar; bir hekim olarak konusur ve tibbin tiim sanat-
larin eniyisi oldugunu ilan eder. Eryximachus’un konusmasinda, herhangi bir tibbi konum icin gercekten temel olan

3 Platon, Solen, 55, 181d-e.

35 Lacan, Book VIII: Transference, 56.

36 Lacan, Book VIII: Transference, 57-58.
37 Fink, Lacan on Love, 176-177.

38 Lacan, Book VIII: Transference, 65.

3 Platon, Sdlen, 57, 183a-b.

40 Platon, Sélen, 59, 184c.
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harmonia (apuovia) kavrami, uyum veya ahenk ilkesi baskindir. Bu konusmada, miizigin aski dlizenleyen ahenk
ilkesini sagladig soylenir: “Ayni ve oteki, yani iki farkli es, uyum icinde ¢ozlliir.” ‘Mizikal uyum’, Eryximachus ta-
rafindan ask icin giizel bir metafor olarak alinir; esler ayni degildir, ayni notayi ¢ikarmazlar; ama birlikte kulaga hos
gelirler. Eryximachus’un konusmasinin glindeme getirdigi, anlasmazlik ve uyum kavrami, baska bir deyisle psikana-
lizicin normallige kiyasla anomalinin islevi kavrami, etkileyici bir yere sahiptir:

Beden iki tlir agki kapsar. Bedendeki saglik ve hastaligin birbirlerine benzemeyen seyler oldugunu herkes kabul eder.
Beden, birbirine benzemeyen seyleri sever ve ister. Bu nedenle saglik ve hastaliga ait sevgiler birbirinden farklidir. Bu
ylizden Pausanias’in dedigi gibi, asik olunmasi gereken insanlara asik olmak giizel, olunmamasi gerekenlere asik ol-
mak cirkindir. Beden s6z konusu oldugunda da bedendeki giizel seyleri, yani sagligi gelistirmek iyi bir seydir. Zaten
hekimligin konusu da budur. Eger hekimligin kurallarina uyulacaksa bedenin kotii ve hastaliga neden olacak seylerden
kacinmasini saglamak gerekir. Kisacasi hekimlik, bedene ait gilizel seyleri dolma ve bosalma iliskisi icinde inceleyen
bilim dalidir.®

Eryximachus 6zetle, “tip bedenlerin erotizm bilimidir” der: “eToTANN TWV TOU CWUATOG EPWTIKWYV (epistéme
ton tou rimatos erotikon).” Lacan’a gore, “psikanalizin verilebilecek daha iyi bir tanimi olamaz.”s

Eryximachus, harmoniyi tanimlarken kendilerinden yaklasik bir asir 6nceki bir yazarin, Efesli Herakleitos’un
calismasinda bulunan paradoksa dikkat ¢eker. Herakleitos’a gore, “birlik kendisinin karsitiyla ortaya ¢ikar, tipki yay
ve lirin olusturdugu ahenk gibi.”s Herakleitos, tiz ve pes arasindaki karsitliga ragmen bu ikisinin gittikce birbirleriyle
ahenkli hale geldiklerini ve bunun da miizik sanati sayesinde ortaya ¢iktigini sdyler. Herakleitos’un formiilasyonu-
na karsi onyargili olan Eryximachus, degistirilmesi gerektigini diisiinlir. Eryximachus’un dnyargisini Lacan paylas-
maz; “zamanimizda bunun 6tesine gecildigini, karsitlarin, karsitliklarin ve aslinda uyumsuzlugun dogurganligina
inanildigin™ soyler. Uyum, Sokrates’in Phaedo’daki ruhun oliimsiizliglne iliskin tartismasini ¢agristirdigi siirece
“uyum olarak ruh fikrinin ta kendisidir.”s iki muhatabi, bu ruhun, maddi unsurlarin—Dbirlikteligi ruhun uyumunu
olusturan—dagilmasiyla ayni anda kolayca yok olabilecegine itiraz ettiginde, Sokrates sadece ruhun katildigi uyum
fikrinin kendisinin asilmaz oldugunu ve degismezligini sorgulayabilecek her seyin yaklasmasi lizerine kayip gide-
cegini veya kacacagini soyleyerek yanit verir. Lacan burada su yorumu yapar: “Var olan herhangi bir seyin Platonik
ideaya cisimsiz 6z olarak katilabilecegi fikri, dogasi geregi kurgusal, yani bir yanilsama oldugunu kanitlar.” Baska
bir deyisle, Lacan hem burada hem Phaedo’da Platon’un bicimler teorisini—yani idealar’—hicbir sekilde tam olarak
onaylamadigina dair ipuglari gorur.>° Aski tartisirken Platon’un komedi yolunu sectigi agiktir.s:

Eryximachus, askin etkileriyle ilgili olarak astronomiden s6z ederken, insan sagliginin ince duzeniyle iliskili
olarak yakinsamaya (confluer, s’accorder) ¢alisiimasi gereken uyum, mevsimlerin diizenini belirleyen uyumun aynisi-
dir. Belli mevsimlere hakim olan ask olunca, insanin kendini kaptirdigi kendini begenmislik, asirilik sonucunda fela-
ketler, kargasalar, Eryximachus’un deyimiyle “yikim” ortaya ¢ikar. Bu baslik altinda salgin hastaliklar, ayni zamanda
don, dolu, yangin ve bir siirli baska sey de yer alir.2 Lacan’a gore Eryximachus, insanin mikro kozmos oldugu fikrini,
yani insanin kendi icinde doganin bir 6zeti ya da imgesi oldugunu degil, insan ve doganin bir ve ayni oldugunu

4 Lacan, Book VIII: Transference, 69.
“2 Fink, Lacan on Love, 179.

4 Platon, Sélen, 61, 186b-c.

4 Platon, Sélen, 61, 186¢.

4 Lacan, Book VIlI: Transference, 71.
6 Platon, Solen, 62, 187b.

4T Lacan, Book VIII: Transference, 73.
“8 Lacan, Book VIlI: Transference, 73.
“ Lacan, Book VllI: Transference, T4.
%0 Fink, Lacan on Love, 180.

5! Lacan, Book VIII: Transference, 74.
52 Platon, Sdlen, 63-63, 188a-b-c.
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onaylar; yani insan kozmik bilesenlerin uyumudur.= Aristophanes’in konusmasinin esigine gelinen yer burasidir.

4. Aristophanes’in Konusmasi: Kiiresellik

Sempozyum’da asktan layikiyla bahseden, Platon’un ask hakkinda en iyi seyleri ona soylettigini vurguladig
tek kisi bir palyacodur. Platon’un distincesine gore, komik sairler, palyacolardir ve Aristophanes de bir palyaco-
dan ibarettir. Lacan pek de ayaktakimi (hoi polloi) olmayan Aristophanes’in ayni zamanda mistehcen bir karakter
oldugunu belirtir.> Platon’un ask hakkinda en iyi seyleri soylemek icin bu tiirden bir karakteri se¢mesi dikkat ceki-
cidir. Aristophanes, bir soytaridan beklenmeyecek tiirden oldukga sofistike bir agiklama yapar; ancak Platon tam
da bu ylizden ona bunu soyletir: “hi¢ kimse [...] her asigin digeriyle birlikte olmaktan bu kadar biiyiik ve derin bir
keyif almasinin nedeninin yalnizca seks oldugunu diislinmez.”s Bunun Yunancasi su sekildedir: o0twg €mti peyaing
omoudng (hoittos epi megdles spoudés). Burada gegen spoudé kelimesi, Aristoteles’in trajedi tanimindaki omtouén
(spoudé) ile aynidir ve bu kavram ilgi, 6zen, sevk ama ayni zamanda ciddiyet anlamina da gelir: “Aslinda birbirini
seven insanlarin komik bir ciddiyetleri vardir.”s* Sempozyum’daki diger konusmalarin hicbir aninda ask, Aristopha-
nes kadar trajik bir sekilde veya ciddiyetle ele alinmamistir. Burasi, modern insanlarin aski konumlandirdigi ayni
seviyededir. Yani, askin ylceltilmesinden sonra sevilen nesnede ikamet ettigi varsayilan 6znenin narsistce abar-
tilmasidir.s” Bu noktada, Aristophanes’in konusmasi bir dioecisme icerir: “Siacxio0nooueba (diaschisthisometha);
onun konusmasinda yer alan ikiye ayrilmis bir varlik, bir Spaltung veya yarilma s6z konusudur.”® Bu durum Lacan’in
gelistirdigi ‘arzu grafigi’ndekiyle ayni olmasa da kesinlikle tamamen aldkasiz da degildir.* Arzu grafiginin (lll) alt
kisminda yer alan i(o) ve €’yi birbirine baglayan eksen (i(o)>€), ilk yabancilasmanin da gerceklestigi imgesel 6zdes-
lesme konumudur. imgesel yabancilasma hicbir zaman yok olmaz ve libidonun bir imaj izerinde sabitlenmis oldugu
her defasinda yeniden ortaya cikar. Lacan’a gére, Ben’i imgesel bir enstans olarak diizenleyen ugrak da burasidir.
Ozne ayna asamasindan baslar ve sembolik yasalar aracilifiyla ‘ideal-ego’dan ‘ego-ideali’ne dogru hareket eder. Oz-
nenin aynasal gorlintlide kavustugu yanilsamali bitiinliik duygusu, 6znenin yasami boyunca pesini birakmayacak
olan varlik yanilsamalarinin ilk pratigidir. Bu tam da Aristophanes’in, “askin, insanlarin bir zamanlar sahip oldugu
butlinligu aramak oldugunu” ima eden konusmasi ile Lacanci psikanalizin kesisme noktasidir. Grafikte, bolinmis
ozne ($) ile baslayan ¢izgi, simgesel 6zdeslesme 1(0) ile sonlanir. Odagin kiiglik 6teki’deki imgesel yabancilasmadan
biyiik Oteki’deki dilsel yabancilasmaya kaymasinin bir sonucu olarak dzne, ikili bir yabancilasmaya maruz kalir. Bu
da karsiliginda, sembolik “Oteki” filtresiyle her zaman bir iliski paylasmak zorunda olan “bélinmiis 6zne”yi Uretir.
imgesel ve simgesel 6zdeslesme arasindaki dénglisel hareket daima belli bir bosluk yaratir. Bu bosluk Grafik III'te
“Che vuoi? ile gosterilmistir. “Che vuoi?” sorusu, tam da talep ile arzu arasindaki Spaltung’a (yarilmaya), uyusmaz-
liga tekabil eder.

3 Lacan, Book VIII: Transference, 76.

4 Lacan, Book VlII: Transference, 85.

5 Platon, Sdlen, 69, 192c.

% Lacan, Book VIII: Transference, 86.

57 Lacan, Book VIII: Transference, 87.

%8 Lacan, Book VIII: Transference, 62.

% Arzu grafigi, arzunun yapisinin topografik bir temsilidir. Ardisik dort asamadan olusan arzu grafiginin ancak her asamasi birbirinden
bagimsiz, kendinden 6nceki, kendinden sonraki ve bir biitiin olarak okunmasi sonrasinda anlamli hale gelir. Ayrintili bilgi icin bkz. J.
Lacan, Ecrits, cev. Bruce Fink. (New York-London: W. W. Norton&Company, 2006).; “Desire and the Interpretation of Desire in Hamlet,” cev.
J. Hulbert, Yale French Studies sayi: 55-56 Literature and Psychoanalysis. The Question of Reading: Otherwise (1977): 11-52.
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Ché vuoi?

1©)

Arzu Grafigi Il1:*Arzu Grafiginin Ust Dlzeyi-“Ché vuoi”.

Arzu ile narsistik 6zdeslesmenin eklemlendigi yer de burasidir. “Arsitophanes’in bahsettigi boliinmeden do-
gan varliklarin dogumunu takip eden ilk davranis, bu varliklarin her birinin dncelikle diger yarisini aramasina, sonra
diger yarisina inatla ve umutsuzca yapismasina neden olan panige kapilmis bir kaderdir: “onunla bir araya geleme-
digiicin diger yarisinin yaninda yok olmak.”s

Aristophanes’in soylemi, Timaeus’ta ifade edildigi sekliyle Platon’un sphairos’uyla (kiireyle) alay eder. Aristop-
hanes’in hayal ettigi ti¢ tiir kirenin, yani tamami erkek olan, tamami disi olan, erkek ve disi olan (androjenler olarak
adlandirilan) kokenleri vardir. Erkekler Glines’ten, kadinlar topraktan, androjenler ise Ay’dan gelir. Kiiresel sekle du-
yulan hayranligin ana kaynagini ortaya ¢ikaran bir sey burada yiiziinl gosterir. Bu, kimsenin asla ugrasmamasi veya
yarismamasi gereken sekildir. “Platon’un verdigi tesadiifi 6rnek, hi¢cbir seyin disari ctkmadigi, tutunamadigi sekiller-
de s0z konusu olanin temellerinin imgesel yapida oldugunu gosterir.”s2 Aristophanes’in sdyleminde ikiye bollinmis
bu varliklar, mitsel bir zaman oldugu icin belirtilmeyen x zamaninda, beyhude bir yeniden kaynasma girisiminde
olirler; yani, yeryiiziinde tiremek icin bosuna cabalamaya mahkimdurlar. Bu sdylem, ayni zamanda kdire tiiriinden
sekillere duyulan hayranligin duygusal oldugu 6lcude igdisin Verwerfung’una (haciz) bagli olduguna da isaret eder.
Aristophanes tarafindan icat edilen insanlarin kiiresel dogasi, bu kiiresellik/dairesellik, metinde odaipa (sphaira)
kavramiylaisrarla tekrarlanir. Sphaira (kiire) yuvarlaktir, doludur, halinden memnundur, kendini sever ve her seyden
once ne goze ne de kulaga ihtiyaci vardir; ¢linkii tanimi geregi canli olabilecek her seyin zarfidir. Bunun sayesinde,
mukemmel bir canli varliktir. “Kurenin ne gozleri ne kulaklari ne ayaklari ne de kollari vardir; geriye tek bir hareket,
mikemmel hareket kalir: kendi etrafinda bir daire cizerek donmek.”s Bu sekil, yani sphairos, Empedokles’in de de-
digi gibi, eril olarak “sinirsiz, her yonden kendine 6zdes bir varliktir. Bir top seklini alan opaipog kukAotepng (spha-
iros kukloterés/ kiire), asil yalnizliginda kendi halinden memnun ve kendi kendine yeten bir sekilde hiikiim siirer.”s
Eski dlislinceye musallat olan sphairos, Empedokles’in diinyasinin merkezinde, metafiziginde, Philie veya Philotes
dedigi aska 0zgu birlestirme asamasinin aldigi sekildir.

Tarih boyunca kiireye duyulan hayranligin, bu tiir sekillere olan bagliligin, Lacan duygusal oldugu kadar kast-
rasyonun reddi ya da inkariyla da bir ilgisi oldugunu one siirer.* Lacan, filozoflarin ve bilim adamlarinin kiireler
hakkinda gercgekten ilgisini ceken seyin, kendi baslarina mukemmel, kusursuz, uyumlu ve hicbir seyden yoksun

6 | acan, Ecrits, 690[815].

51 Lacan, Book VIII: Transference, 87.

2 Lacan, Book VIII: Transference, 93.

8 Lacan, Book VIII: Transference, 92-93.
54 Akt., Lacan, Book VIlI: Transference, 89.
% Lacan, Book VIII: Transference, 93.
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olmamalari degil, kastrasyon ihtimaline hicbir sey sunmamalari oldugunu ileri siirer: “Bir kiire ikiye béllinebilir, ama
kendi basina hadim edilemez.”s Platon’un trajedi anlayisinin, burada ilk ve tek kez, ‘cinsel organi’ oldugu gibi ciddi
bir meseleyle, askla ilgili bir sdylemde devreye sokma olgusu etkileyicidir. Bu, Lacan’in sonunda her zaman fallusa
bir gonderme olan komedinin ana kaynagi icin gerekli oldugunu soyledigi seyi dogrulars” ve bundan bahsedebilecek
tek kisi Aristophanes’tir.

5. Agathon’un Konusmasi: Eros’un Atopia’si

Antik tragedyada ‘ikinci 6lUm’ buyrugu her zaman mevcuttur; ama ortiili bir bicimde mevcut oldugundan,
suclu bir taraf olmaksizin biriken ve cezayi hak etmeyen bir kurban tarafindan 6denen borgla baglantili olarak kabul
gorebilir ve formiile edilebilir. Kisacasi bu, Lacan’in arzu grafigi’nin tepesinde, bilin¢gdisinin topolojisi icin temel olan
telaffuz cizgisindess yazdig1 “bilmiyordu” olarak distiniilmelidir (Ché vuoi?/Oteki benden ne istiyor?/Oteki’nin arzusu
ne?). Freud’un Oedipus trajedisinde temel figlirlini bulma nedeni, Oedipus’un babasini 6ldiirdiigiini ‘bilmemesi’ ve
annesiyle evlenmesi gerceginde yatar.® Lacan’in bu hatirlatmasi, ask tizerine konusma yapanin trajik sair Agathon
olmasinin neden ilging oldugunu anlamak icin gereklidir.

Sokrates ikinci 6liim konusunda hig tereddiit etmez ve diyalektiginde, gosterenin tutarliigini mutlak bir giice,
kesinligin yegane zemini olma giiciine ylikseltmesiyle somutlasan bu ikinci 6limde, ebedi yasami bulacagini iddia
eder. Kendisi icin hala var olanlara, yani 6liimsiizlere katilacagindan siiphe duymaz. ‘Olimsiizler’ kavrami onun
distincesinden c¢ikarilamaz; Lacan bu noktada can alici bir soru sorar: “Sokrates’in arzusu ne?” Lacan’in cevabi,
Socrates’in bilim fikridir ve bunun tekabiil ettigi pozisyon ‘arzu atopia’sidir. Atopos, siniflandirilamayan veya ko-
numlandirilamayan bir durumu ifade eder; atopia, hicbir yere koyulamayandir. Socrates’in ‘arzu atopia’si, Lacan
icin belli bir topografik saflik diyebilecegi seyle belli bir sekilde ortlisiir.* Zira Lacanci topolojide, iki 6liim arasin-
daki uzamin saf halde bulundugu, arzunun yerini bu sekilde bosalttigi merkezi noktayi belirtir. Arzu artik oradaki
yerinden baska bir sey degildir; ¢linki arzu artik Sokrates i¢in sOylem arzusundan, ifsa edilmis séylemden, sonsuza
dek agiga cikaran sdylemden baska bir sey degildir. Boylesine arinmis bir arzu yerinin kendisinden once hi¢ kimse
tarafindan isgal edilmedigi varsayilirsa, Sokratik 6znenin atopia’si da buradan kaynaklanir.

Agathon konusmasinda, aski haksizligin karsiti olarak niteler. Ask “bir insan ya da tanriya haksizlik yapmadigi
gibi, ona da haksizlik yapilmaz.”” Clinkl “bir seyden etkilense de asla siddet kullanmaz, zaten siddet onu etkilemez.
Bir seyden etkilendigi zaman isini siddet yoluyla halletmez.”” Bu nedenle, “sevgiye verdigimiz hizmeti isteyerek
veririz” denilir. Ancak Lacan, ziyafette bulunan herkesin ‘ask’in siddetli ve adaletsiz oldugunu soyledigine ve her
turll adaletsizligin, siddetin de ask adina yapildiginin agik olduguna isaret eder. Ask ya da Eros aslinda ¢atismanin
ve siddetin kaynagidir. Agathon icin, Hesiodos ve Parmenides’in bahsettigi kavgalar, askin degil Ananke’nin ¢ocuk-
laridirlar.™ Agathon’a gore, Ask ya da Eros, tanrilarin en mutlusu, en glizeli ve en gencidir.” Agathon, askin adalet, ol-
culliliik ve cesaretinden s6z ederken, konusmasinin dorugunda aniden “siirsel bir dlcuiyle birseyler sdyleme ihtiyaci

% Fink, Lacan on Love, 179.

7 Lacan, Book VIII: Transference, 94.

& Grafigin l¢lincu’asamasindan itibaren bilin¢disi bir nitelik kazanan siireg, dérdiincu’semada bilingdisi gdsteren zincirinin eklenmesi ile
daha anlasilir bir hal alir ve bu yeni siireg telaffuz/ifade (enunciation) prensibi ile isler. Lacan burada enunciation terimini bilin¢disinin
oznesini konumlandirmak igin kullanilir. Arzu grafigindeki alt zincir, biling boyutunda konusma olan ifadedir; st zincir ise, ‘bilin¢disi
ifade’dir.

% Lacan, Book VlII: Transference, 99-100.

0 Lacan, Book VIII: Transference,103.

"t Lacan, Book VIII: Transference,103.

2 Platon, Sélen, 74, 196b.

3 Platon, Sdlen, 74, 196c¢.

™ Platon, Sélen, 73, 195c-d.

® Platon, Sélen, 72-73, 195a-b.
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duydum” der: “Eryxsimachus kendi sanatini onurlandirmisti, ben de ayni sekilde sairlerin sanatini onurlandiraca-
gim. Hem askin bir sair oldugunu hem diger insanlari sair yapabildigini soyleyecegim.” Agathon su iki misra ile
devam eder:™

insanlar arasinda baris, denizlerde siik(inet var,

Yok, bir esinti, riizgarlar yok olmus, keder uykuya dalmis.

Agathon kendisini su terimlerle ifade eder: eiprivnv pév év avBpwroig (eirénen men en anthwpois), ‘insanlar
arasinda barig’, yani ask tim girdltiiye son verir. Ask, meAayel 8¢ yaAnvnv (peldge de galénen) diyerek her seyin
uUstesinden gelir; bu da her seyin durdugu, diiz bir deniz (dalgasiz veya riizgarsiz deniz) anlamina gelir. Antik cagda
duiz deniz, hicbir seyin yolunda gitmedigini, gemilerin Aulis’te tikandigi ve denizin ortasinda bu olay oldugunda in-
sanlarin endiselendigini ifade eder. Askla ilgili pelage de galénen’i animsatmak, Lacan’a gore, burada biraz eglenil-
digini ortaya koyar: “Ask seni mahveden seydir, fiyaskoya gotiiren seydir.”” Lacan, Agathon’un bu kisa misralarinin
fazlasiyla provokatif oldugunu vurgular: “Ask, artik ask yoktur; artik riizgarlar arasinda riizgar yoktur, sessizlik var-
dir.”» Dizelere ilk bakista anlasilacag gibi, ask “endiseler arasinda huzurla uyumaya” neden olur. Bu huzurlu uyku,
Lacan’a gore, Agathon’un bir seyle dalga gectigini, henliz anlamamis olma durumunda ise okuyucuyu uyandirmak
icin bunu tasarladigini gosterir.® Agathon’a gore;

Aska sahip olanlar ellerindeki en degerli seyin o oldugunu bilirler, sahip olmayanlar ise onu kiskanirlar. Liiks, zerafet,
arzu, hassasiyet, giizel seyler, tutku ve istek onun cocuklaridir. Kotiileri umursamaz ama iyileri nemser. Uziinti, korku,
istek sirasinda bize yardimci olur, glizel konugsmamizi saglar, her zaman miicadele etmeye hazirdir.®

Lacan, yukarida alintilanan metni tekrar ele alarak, Yunanca karsiliklarini tespit ettigi, Agathon’un kullandi-
g1 terimlerden higbirinin cevirisindeki bicimiyle askla boyle bir paralellige uygun olmadigini gosterir: Ask, “Tpudn
(Truphé), ABpoTtNng (Habrétes), XAidn (Chlidé), Xaptteg (Charités), luepog (Hitneros) ve Mobog (Pothos)”un babasidir.
Ornegin, insanlarin ‘refah ya da liiks’ olarak terciime ettikleri Truphé, ¢cogu yazar tarafindan en tatsiz cagrisimlarla
kullanilir. Bu terimlerin her biri cogunlukla Antik¢ag yazarlar tarafindan kibir ve kendini begenmisligin en dayanil-
maz bicimlerinden biri anlamindaki avbadia (authadia) ile birlestirilir veya yan yana getirilir. Amag her zaman ironik
bir etki ve hatta yonelim bozuklugu yaratmaktir. Trajik bir sair icinse bunun ‘askin gercekten siniflandirilamaz oldu-
gunu ve her nemli durumu bloke ettigini’ vurgulamaktan baska bir anlami yoktur. “Ask asla yerinde olmayan ve her
zaman uygunsuz olan seydir.”> Burada onemli olan sey, ask hakkinda agik¢a ve tamamen alayci olan tek konusmayi
trajik bir sairin yapmasidir.

Antik¢ag baglamina oturtulan her trajedide, askla hep marjinal bir olay olarak karsilasilir. Ask, yonlendiren
ve ileriye kosan olmak yerine, trajedide sadece geride kalir. Bu, Agathon’un konusmasinda tam olarak bulunan bir
terimdir: Agathon bir pasajdas, Ate kavramini kullanir. Lacan trajedide ‘Atn (Ate) nin islevine dikkat ceker; Ate, fesat,
engel olarak ortaya ¢ikan ve asla tiiketilemeyen sey anlamina gelir; her trajik maceranin arkasinda yatan felakettir.
Agathon Ate’den, askin da Ate gibi cok narin ayaklara sahip olmasi gerektigini, clinkii Ate’nin yalnizca insanlarin
kafalar iizerinde yiiriiyebildigini anlatmak icin bahseder. Ate, hizli ve kayitsiz bir sekilde hareket eder, sonsuza dek
hakimiyet kurar, boyun egdirir ve erkekleri ¢ildirtir. Lacan, Agathon’un konugsmasinin hayali dogasini bir kez daha te-
yit ederek, bu konuda kafataslarinin belki de o kadar yumusak olmadigi gercegiyle ilgili onun bir dizi saka yaptigini

® Platon, Sélen, 75, 196e.

" Platon, Sdlen, 76, 197c.

8 Lacan, Book VIII: Transference, 106.
" Lacan, Book VIII: Transference, 110.
80 Lacan, Book VIII: Transference, 107.
8 Platon, Sélen, 76, 197d-e.

82 Lacan, Book VIII: Transference, 108.
8 Platon, Sdlen, 73, 195d.
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one surer.s

Tum trajedi deneyimi, bu konusmanin Gslubuyla ilgili Lacan’in yaptigi analizi dogrular. Hiristiyan baglami sa-
yesinde, 6limciil kehanetin kapali ve anlasilmaz dogasi ve ikinci 6liimle ilgili emrin kaginilmazligi gibi, kisinin nihai
bir kaderi oldugu fikri de tasfiye edilir (vidé). Bu emir artik siirdiiriilemez hale geldikce ask ortaya cikar; tasfiye
edilenlerin yerini ask alir, bu boslugu (vidé) doldurur.® Agathon’un konusmasinin sonunda, asktan s6z ederken trajik
sair olmanin yetmedigi bir yol ayrimina gelinir, ayni zamanda bir ¢izgi roman sairi de olmak gerekir; bu noktada
Sokrates, Agathon’un konusmasina yanit verir.

6. Sokrates’in Konusmasi: Ask’tan Arzu’ya, Epistéme’den Mitos’a

Sokrates aski 6verken, kendisi icin “eger hakkinda bildigi bir sey varsa, onun da ask meseleleri oldugunu”
soyler ve Platon’un eserinde onun sozu tartisilamaz.® Diyalektik oyunun kapisini kapatan Agathon’un konusmasi,
metinde acikca belirtildigi gibi, Sokrates’i biiyiiler ve kendi deyimiyle onu tasa (méduse) cevirir. Ancak Agathon’un
guizel hakkinda soyledigi her sey—bunun aska ait oldugu ve askin niteliklerinden biri oldugu—Sokrates’in su sorgu-
lamasina yenik diiser: “Ask yapisi geregi bir seyin aski midir, yoksa degil midir? Peki ask, asik oldugu seyi arzular mi?
Askin kendinde olmayan bir seyi arzulamasi mi daha mantikli yoksa kendi olani mi? Yoksa bu zorunlu mudur? Peki,
ask eksiklik duymazsa arzulamaz mi?”" Sokrates, her zamanki gibi muhatabini idare edebilecegi, manipiile ede-
bilecegi birine donlstiirlr, yeniden sekillendirir.s® Agathon, Sokrates’in su sonucunu ciirlitemez: “Bu durumda bir
insan arzuladigi, orada var olmayan bir seyi istiyor demektir; sahip olmadigi, kendisi olmayan, esasen eksik olan sey
onun ask ve arzu nesneleridir.”® Sokrates’in bu diyalogda dile getirdigi sey, kelime oyunu diizeyinde yer almadigini
soyledigi, 6znenin yakalandig, bliyulendigi, kendinden gectigi ve ele gecirildigi bir seyle ilgilidir. Bu, kendi etkisini
verdigi yoksunluk islevi, agik¢a askin arzulama islevine bir doniistiir.

Bu diyalogda gelistirilen tiim diyalektigin aslinda bir biitiin olarak “ask-Eros ve arzu-Eros’un eklemlenmesi”
etrafinda dondigil aciktir. Sokrates’in yontemi®2, yani onun sorgulamasi, Lacan’in ‘gosterenin tutarliligr’ dedigi sey
tzerindeki etkiyi ortaya cikarmaktir;> bu, konusmasinin akisinda kendini gésterir ve gériinir hale gelir. Ornegin,
sorusunu Agathon’a sorma biciminde bu acikca gériiliir: eival Tivag 8 Epwg epwg, 1} 008V (einai tinbs ho Eros éros,
e oudenos), yani, “Ask, bir seye duyulan ask midir, yoksa degil midir?”* Mesele, askin nereden, kimden, geldigini bil-
mek degil, daha ziyade gosterenin sorgulanmasi diizeyinde, gosteren olarak askin neyle iliskili oldugunu bilmektir.
Burasi tam da gosterenin tutarliligina dayanan Sokrates’in diyalektiginin 6zgul alanina girildigi yerdir ki, tanimladig
diyalektik, nihayetinde askta eksik olan sey ile askin arzuladigi sey arasindadir. Lacan’a gore, Eros ile arzu arasinda
oldukga hizli ikamenin gerceklesmesini saglayan sey budur.®s Sokrates’in askin anlamina dair sorgulamasi agirlikli
olarak ‘ask’ gostereninin anlamini sorgulamakla ilgilidir. Bu, Sokrates’in epistéme olarak askin anlamini, mitos ola-
rak askin anlamindan ayirt etmesini saglar. Sokrates, bilginin gosterenin oyunu icinde bulundugunu iddia eder; ayni

84 Lacan, Book VIlI: Transference, 109.

85 Lacan, Book VIII: Transference, 109.

8 Lacan, Book VIII: Transference, 110.

8" Platon, Sdlen, 78-79, 199d-200a-b.

8 Lacan, Book VIII: Transference, 113.

8 Platon, Sdlen, 80, 200e.

% Lacan, Book VliI: Transference, 115.

! Lacan, Book VIII: Transference, 115.

92 Sokratik yontem (Elenchus yontemi, elenctic yontemi veya Sokratik tartisma olarak da bilinir), elestirel diisiinmeyi tesvik etmek, fikirleri
ve altta yatan varsayimlari ortaya ¢ikarmak icin sorular sormaya ve yanitlamaya dayali, bireyler arasinda isbirlikci tartismaci bir diyalog
bicimidir. Sokratik yontem, celiskilere yol aganlartistikrarli bir sekilde tanimlayip ortadan kaldirarak daha iyi hipotezler bulundugundan,
bir hipotez eleme yontemidir.

% Lacan, Book VIII: Transference, 115.

% Platon, Sdlen, 78, 199d.

% Lacan, Book VIII: Transference, 116.
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zamanda, kendisine tamamen seffaf olan bu bilginin, onun hakikatini olusturan sey oldugunu varsayar. Sokrates’in
bu temel adimi, Lacan’in ifadesiyle “gosteren yasasinin 6zerkligini saglar ve de onun tiim insan bilgisini bu haliyle
elestirmesine izin veren kelimenin alanini psikanaliz igin hazirlar.”s Ancak psikanalizin yeniligi, Freud’un gosterdigi
gibi, tam da bir seyin yalnizca bilgi icermeksizin degil, onu acik¢a dislayarak, kendisini bilin¢disi olarak kurarak,
gosterenin yasasinda destek bulabilmesi olgusudur.*”

Ask disindaki pek ¢ok alanda, epistéme ya da bilgi diizeyinde ne elde edilebilecegi konusunda belirli bir son
noktaya gelindiginde daha ileri gitmek icin mitos gereklidir. Sokrates’in Diotima’nin konusmasina izin verirken sa-
vundugu sey de budur; Diotima’nin Sempozyum’daki rolu aslinda bir mitos olarak askin anlami tizerine Sokrates
adina konusmaktir. “Platon’da idealarin alani olarak ‘mitos’un alani, dile gelemeyenin, adlandirilamayanin, yani
arzunun alanina isaret eder.”® Bu nedenle Sokrates, “adlandirilamaz olani, dile getirilemez olani aramayi slrdiire-
bilmek adina ask ¢ikmazini mit araciligiyla muhafaza eder.” Platon’un diyaloglari, kendisini sadece dilde gosteren
arzunun, doldurulamaz bir eksikligin, hi¢ bitmeyen bir 6zlemin ifadesi ve ikamesidir; bu diyaloglar, arzu séyleminin
olanakliligina odaklanir.

Askla ilgili bir sey Sokrates’in bilgisinden kactiginda kendisi ortadan kaybolur, dioecizes* olur ve kendi yerine
bir kadini konusturur. Platon, Diotima araciligiyla ask ve bilgi arasinda 6nemli bir iliski kurar. Diotima, Sokrates’e su
soruyu sorar: “Yani ask glizel degilse cirkin midir?”* Sokrates bazen hem glizel hem cirkin seylerin olabilecegi veya
daha karmasik bir olumsuzlama sistemi olabilecegi olasiligini diisiinmek yerine, ‘glizel olmayan her seyin cirkin
gorlinecegi’ cok basit bir ‘ikili’ diyalektigi kullanir. Diotima ikili terimler arasinda tglnci bir terim veya arada bir
sey, yani metaxu olan bir ‘l¢li mantik veya diyalektik’ kurar.2 Diotima cevap konumunda oldugunda Sokrates’e
soyle der: “Ask, mutlaka kot ya da ¢irkin olmak zorunda da degil, daha cok ikisinin arasinda bir sey.” Diotima’nin
diyalektigi; sistematik, insa edilmis, giivence altina alinmis bilgiyi (epistéme) cehaletle (amathia) yan yana getirir
Diotima, kanitlanamayan, nedenler sunamayan, ¢iinkii onlara sahip olmayan, yine de goriiniiste dogru olan baska
bir bilgi tiirii oldugunu 6ne siirer ve bunu doxa olarak adlandirir. Doxa siiphesiz dogrudur; ancak 6zne bunu agikla-
yamaz, ne sekilde dogru oldugunu bilmez.

Epistéme_ _ Doxa_ _ Amathia_ _

Coherent knowledge (Tutarli bilgi) Opinion (Kanaat) Ignorance (Cehalet-bilgisizlik)

Ask, 86&a (doxa) ile ayni diizeyde ve ayni nitelikte olan bir bolgeye, bir iliski bicimine, seye, pragmaya veya
praksis’e aittir. Doxa alanini epistéme alanindan ayirmak, Platonik doktrinin temel ilkelerinden biridir. Bu haliyle
ask, tipki giizel ile cirkin arasinda oldugu gibi, epistéme ve amathia (auabia yani cehalet) arasinda yer alir.® Dioti-
ma, aski oliimliler ve 6liimsuzler, tanrilar ve insanlar arasinda bir konuma yerlestirir; bu, bilgi ve cehalet arasindaki

% Lacan, Book VIII: Transference, 117.

" Lacan, Book VIII: Transference, 119.

% Emrah Akdeniz, “Platon’ da Trajik Varolusun Kokensiz Kokeni Olarak Eros,” Sosyal ve Beseri Bilimler Dergisi 5, sayi: 2 (2013): 47.

% |saac B. Rosler, Eros Revisited, Love for the Indeterminate Other (UK: Lexington Books, 2007), 278.

100 Bkz. Lacan, Book VIII: Transference, 118. Dioecisme s6zcUgu’, kiirenin, yani yuvarlak ilkel varligin Spaltung’unu veya béliinmesini niteler
ve askla ilgili bir terim sunar. Platon bu kelimeyi, Yunan toplumundaki tiim siyasetin ana kaynagi olan topluluk iliskileri, kent iliskileri
baglaminda yaygin olan bir uygulamayla karsilastirmali olarak kullanir. Bu dioecism, diisman bir sehrin isi bitirilmek istendiginde, sakin-
lerini dagitmak, onlari tehcir kamplari olarak adlandirilan yerlere yerlestirmekten olusur. Bu, Sempozyum’un ortaya ¢iktigi andan kisa bir
siire 6nce olmustur ve hatta tarihlemeyi de saglayan mihenk taslarindan biridir. Clinkli Platon’un ima ettigi olay, yani Sparta’nin girisimi,
Sempozyum’da anlatilan s6zde toplantidan sonra gerceklestiginden, burada anakronik bir sey var gibi goriinir. Bu dioecism psikanaliz
icin de cok sey anlatir. Lacan, daha 6nce Aristophanes’in konusmasini incelerken, 6znel boliinmeyi ¢cagristiran Spaltung terimini bu yiiz-
den kullanir.

101 Platon, Sélen, 82, 201e.

12 Fink, Lacan on Love, 181.

103 platon, Sélen, 82,202b.

104 Fink, Lacan on Love, 181. Makaledeki tablolar Fink’in Lacan On Love kitabindan alintilanmistir.

195 | acan, Book VIII: Transference, 121-122.
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doxa’nin konumuna benzer. Platon’un eserinde, doxa tarafindan érneklenen tiim alan ‘ask’in alanidir ve Platon’un
terimiyle ueta&l (metaxd), yani ikisinin-arasinda konumundadir.s Dolayisiyla, ask esasen ‘arada-bulunan’ bir varo-
lusa baglidir.

| Mortals (Oliimliiler) | Love (Ask) | Immortals (Olimsiizler) |

Diotima’nin oliimsiizler ve olumliler, tanrilar ve insanlar arasinda araci olarak daemon (seytani) kavramini
getirdigi yer burasidir. Ask, burada, tanrilar ve insanlar arasinda bir elgi, aralarinda aracilik eden bir sey olarak ta-
nimlanir.” Diotima’da ask, daemon ile esitlenir.*s Ask, bir tlir daemon’dur; daha modern kelime dagarcigiyla ifade
edilirse, Tanr’nin yapmasini istedigi seyi, insanlarin kendilerine ilettigine inandig bir vizyon, ses ya da hayalettir.
Lacan’a gore, aslinda “gerceklikten gelen opak mesajlar olduguna inanilan mesajlarin ¢ogu sadece insanlarin kendi-
sine aittir”; bu mesaijlar ya da riiyalar aslinda bilin¢disinin driinleridir.1

Mortals (Oliimliiler) | Daemon (Seytan) | Immortals (Olimstizler) |

Diotima, daha sonra Ask’in dogusu efsanesini anlatmaya baslar ve bu mit sadece Platon’un eserlerinde bu-
lunur. Platon ilk soylediginden beri Ask, Mopog (Pdros) ve Mevia’nin (Penia’nin) oglu olarak bilinir. Poros, MATig’nin
(Métis’in) ogludur ve karsisinda Ask’in annesi olacak kadin karakteri Penia yani Poverty (yoksulluk), hatta Abject Po-
verty (mutlak yoksulluk) bulunur. Metinde amopia (aporia) olarak nitelendirilir; yani higbir kaynagi yoktur. Poros’un
karsisinda ‘disi Aporia’ vardir.** Bu mitin glizel yani, Aporia’nin Poros’la ‘Ask’i yaratma seklidir.'* Penia, hamile kalma
tarihi Afrodit’in dogum tarihiyle ¢akisan ‘Love’ (Ask) adinda bir cocuga sahip olur. Bu yiizden de askin her zaman gii-
zellikle muglak bir iliskisi oldugu soylenir. Poros burada uykudayken tasavvur edilir; uyurken, artik hicbir sey bilme-
digi bir anda, Ask’in dogmasina neden olan karsilasma gerceklesir: ‘O bilmiyordu’.*2 Diotima’nin Ask’in dogusuyla
ilgili olarak tanittigi mitos anlamini tam burada alir. Bu dogumu gerceklestirme arzusu nedeniyle iceri giren kisi, disil
Aporia, erastés’tir; disil konumda olan, arzulayan kisidir. ‘Ask’in dogumundan 6nce, onda eksik olan bir sey vardir;
yani onda hicbir erdmenon yoktur. Mutlak yoksulluk olarak Aporia, Afrodit’in dogum giiniinde diizenlenen tanrilar
ziyafetinin esigindedir. Hicbir sekilde taninmaz, kendisine gercek varliklarin masasina oturma hakkini verecek ni-
teliklerden (biens) hicbirine sahip degildir. Bu bakimdan o, Ask’tan 6nce gelir; dolayisiyla burada anlatilan Ask’in
dogumundan 6nceki mantiksal zamandir.'* Ask’in dogum aninda olaylarin gosterdigi sekliyle Lacan, “ask sende
olmayani vermektir” formiilasyonunu ileri siirer. Zira zavalli Aporia’nin tanimi ve yapisi geregi, kurucu eksikliginin
veya agmazinin oncesinde ve 6tesinde verecek hicbir seyi yoktur. Sempozyum’un 202a bolimiinde de Lacan’in for-
milasyonuyla tamamen ayni olan “sahip olmadiginiz seyi vermek” ifadesi aynen yazilmistir: iveu 1ol exetv Adyov
Souval (dneu tou echein légon ciolnai). Sokrates, askin ne oldugu sorusunun merkezinde ‘olmak eksikligi’ oldugunu
gostererek kesin doniim noktasini saglar. Ask gercekte, yalnizca eksiklik etrafinda ifade edilebilir; ciinki ask arzu-
ladig1 seyden yoksun olabilir. Diotima’nin ask tanimi iyi seyleri aramak lzerine kuruludur; bu durumda, ‘iyi seylere
yonelik her arzu bir tiir ask’ anlamina gelir. Diyalogun bu noktasi, muhatabini ‘iyi seylerin’ (biens) diyalektiginin icine
cektigi yerdir.* Diotima’ya gore, insanlar iyi seyleri severler, onlardan zevk almak igin severler. Diotima burada, son
derece dikkate deger bir seye atifta bulunur: moinoxg (poiesis), yani yaratma. “Bu ¢ok genis bir kavramdir. Yokluktan

%6 Fink, Lacan on Love, 182.

07 Fink, Lacan on Love, 182.

18 Fink, Lacan on Love, 182.

109 | acan, Book VIII: Transference, 122.

10 | acan, Book VIII: Transference, 120.

111 Platon, S6len, 84-85, 203b-c-d-e-204a.

112 Buradaki “bilmiyordu” Lacan’a gore kesinlikle gereklidir. Oedipus’un temel dramasina ebedi anlamini veren de “o bilmiyordu”, yani
Oedipus’un bilmedigidir.

13 | acan, Book VIII: Transference, 130.

14 Lacan, Book VIII: Transference, 121.

115 Platon, Sélen, 86, 204e-205a.
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varliga gecis her sekilde poiesis’tir. Bu nedenle biitiin sanat eserleri poiesis, sanatgilar da birer poietes’tir. [...] ama
tim sanatcilara poietes demeyiz, bu insanlarin baska isimleri vardir. Poiesis bir butiiniin parcasidir.”=¢ Ask icin de
ayni sey gecerlidir. Baska bir deyisle, iyi seylere yonelik her 6zlem bir tiir asktir; ancak asktan soz edebilmemizigin,
tam anlamiyla bir seyin daha spesifik hale getirilmesi gerekir.

Diotima ‘glizelligin aski’ temasini su sekilde tanitir: “Glizellik, sahip olmaya, sahip olmaktan zevk almaya, bir
kTN ua (ktéma) olusturmaya yonelik cagri ya da ¢ekimin ortaya ciktigl yoni belirtir.”» Diotima’nin aski tanimlamak
icin muhatabini goturdligl son nokta budur. Esasen ‘glizellik’, ‘cekimin yoni’ ve ‘sahip olunan sey’ birbirinden ¢ok
farkli tic unsurdur. Ask ve guzellik bir diyalektigi paylasmasina ragmen, askin anlaminin ‘sahip olmak’ anlamina
bagli olmadigi veya onun tarafindan diizenlenmedigi goriilir. Lacan’a gore, aslinda Diotima’nin diyalogda ortaya
koydugu, “guizelligin sahip olmakla, sahip olunabilecek herhangi bir seyle ilgisi olmadigi, daha ¢ok varolusa yone-
limli ve 6zellikle 6limli varlikla ilgili oldugudur.”ss Olimli varligin 6zelligi, kendini Greme yoluyla strdirmesidir.
‘Ureme ve yok etme’, fani olanin kralligini ydneten miinavebe budur; onu daha asag) bir gerceklik diizeni yapan 6zel-
lik de budur. Bu nesil ve yozlasma miinavebesinden mustarip olan insan alemi; tistiin kuralini baska bir yerde, daha
yukarilarda, 6zler alaninda, ebedi bicimler alaninda buldugu, var olanin varlikta temellenmesini tek basina glivence
altina aldig) katiimda arar. Olimlii olanin kendisini yeniden trettigi, bdylece kalici ve ebedi olana yaklastigl, ebedi
olana katilmanin kirilgan tarzi olan liretme hareketidir; bu uzak katilim biciminde zor engelleri asmasina yardimci
olan sey ise, glizelliktir. Lacan’in “glizelligi bir tiir dogum yapma kipi olarak” gérmesi bu yaklasimin isigindadir ve bu
dogum “acisiz degildir; ama miimkiin olan en az aciyi iceren bir dogumdur.”» ‘Dogum’ olarak giizellik, 6limli olan
her seyi, glizelligin arzuladig| seye, yani olimsizliige tasiyan ‘acili bir kagis yolu’na donisir. Gizelligin arzuladig
bu olimstizlik, glzelligin askla diyalektigi yoluyla askin da arzuladig bir tlr olimsuzliktir; askin ‘arzuladigr’ sey,
glizelligin anlami yoluyla oliimsiizliige yonelir. Bu yonlendirilmislige ve arzuya ragmen Lacan su sonuca varmaya
dikkat eder: “Diotima’nin tim konusmasi, giizelligin islevini her seyden once bir yanilsama, bozulabilir ve kirilgan
varliklarin temel 6zlemleri olan kalicilik arayislarini siirdtirdiikleri temel bir serap olarak ifade eder.” Lacan, glizel-
ligin bu yanilsamali islevsellignden dolayi giizelligi, dlimstizliikten ¢ok 6limliliik tarafinda konumlandirir. “insani
cezbeden iki arzu varsa, bir yanda sonsuzlukla ilgili, 6te yanda tremeyle ilgili olarak icerdigi bozulma ve yikimla
birlikte, guizellik yaklasilamaz oldugu 6l¢lide onun 6liim arzusunu perdelemek icin tasarlanmistir. Bu, Diotima’nin
konusmasinin basinda bile agiktir.”22 Bu, ‘bozulabilir ve kirilgan varliklar’ ayakta tutan sey, temelde ‘arzulanan’ sey
olarak glizellige duyulan arzudur; siirdirme, giizelligin ‘temel bir serap’ olarak islevinde degil, daha ziyade yanilsa-
manin otesinde olan ya da bu ‘serabin’ temelini olusturan sey olarak giizellige duyulan arzudaki bir stirdlirmedir.
Lacan’in “kalicilik arayisi”: olarak adlandirdigi bu durumun temelsizligi, arzunun anlami tizerine kuruludur. Lacan’a
gore arzu, giizelligin anlamini, yanilsamanin ya da temel serabin ve bozulabilir-kirilgan varliklar igin de kalicilik ara-
yisinin anlamini kalibre eder.’* Burada Lacan, ‘glizellige duyulan arzu’ ile ‘glizellikten duyulan arzu’ arasinda bir
ayrim yapar. Bu bir anlamda, arzunun kendi temelsizligine isaret eder. Kisacasi, arzunun hem ‘bozulabilir ve kirilgan
varliklar’ icin bir zemin olarak hizmet edebilecegi, hem de ayni zamanda arzunun temelsizlik sunabilecegi boyuttur.
Arzunun kendini seraba baglamasi ve ona kapilmasi yoluyla gizlenmedigi dusliniilen seyle karsilagsmaktan, karsila-
silan seyin gercekten gizlenme oldugunu bulmaya dogru yapilan bir donus, arzunun 6znenin nesnenin ona sundugu

116 platon, Sélen, 87, 205c.

17 L acan, Book VIlII: Transference, 125.

18 | acan, Book VIII: Transference, 125.

119 | acan, Book VIII: Transference, 126.

120 | acan, Book VIII: Transference, 126.

121 | acan, Book VIII: Transference, 126.

122 | acan, Book VIII: Transference, 127.

123 | acan, Book VIII: Transference, 126.

124 | acan’in giizel {izerine diisiinmesinin ¢ikis noktasi, aslinda Sade’ci bir sorundur. Ayrintili bilgi icin bkz. Ric E Marty, Marquis de Sade
Yirminci Yiizyilda Neden Ciddiye Alindi?, cev. Isik Ergiiden. (istanbul: Sel Yayincilik, 2017), 159.; Jacques Lacan, The Seminar of Jacques
Lacan, Book VII: The Ethics of Psychoanalysis 1959-1960 (London: Routledge, 1992), 202-298.
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seyin izini se¢cmesini saglar. Bu donis, Hue Woodson’un adlandirdigi sekliyle, tam olarak Lacan’in glizelligin islevinin
“tersine ¢evrilmesi” olarak ifade ettigi seydir.>s Lacan, bu islevin tersine ¢evrilmesini, giizelligin anlamini bir tiir He-
gelci yansitici 6zbiling haline getirme olarak gorur ve 6zellikle bu tersine ¢cevrilmeden dolayi sunu tespit eder:

Diotima’nin konusmasinda, tam anlamiyla bir arag degil, daha ¢cok bir gecis ya da gecis yolu olan giizelligi tam da aranan
amaca doniistiiren kayma burada meydana gelir. Kilavuz, tabiri caizse kilavuz olarak kalarak nesne(ler) haline gelir veya
daha dogrusu onun dayanagi olabilecek nesnelerin yerini alir.?¢

Trajedi, bu haliyle, trajik kahramanin kaderinin etrafinda déndiigii temel felaket olan Ate cagrisiminin arkasi-
na saklanan 6lim arzusunu ¢agristirir veya ona yaklasir. “Trajedi, ona katilinmasini istendigi stirece trajik glizelligin
serabinin ortaya ¢iktigl doruk noktasidir.”?" Diotima’nin konugsmasinda, nesnelerin asamali bir tirmanisla saf gu-
zellige, kendi icinde glizellige, katiksiz bir glizellige ¢ozuldigl gorillr.»2s Diotima aniden, artik Gremeyle hicbir ilgisi
yokmus gibi goriinen ve asktan hareket eden bir temaya gecer; sadece yakisikli bir geng icin degil, tim genclerin
icindeki glizellik icin, gilizelligin 6zline, sonra da ebedi giizellige geger ki bu tam olarak insan bilgisinin Platon’un
perspektifinde 6limsiizlerinkiyle birlestigi seydir. Diotima’da giizellik; bir taraftan, baslangi¢ta varolus yolunda bir
odul olarak tanimlanan ve karsilasilan hac yolculugunun hedefi haline gelir; diger yandan, baslangicta gilizelligin da-
yanagi olarak sunulan nesne, glizellige gecis haline gelir. Diotima tarafindan gelistirilen askin diyalektik taniminin,
Lacan’in ‘arzudaki metonimik islev’ olarak tanimladigi seyle kesistigi soylenebilir.

Diotima’nin konusmasinin gérkemli acilimi, Sokrates herhangi bir direnme girisiminde bulunmadan sona
erer ve burada, Alcibiades’in» girisiyle bir sahne degisikligi gerceklesir. Alcibiades’in sarhos bir sekilde bagirdigi ve
Agathon’un yerini sorarak onun yanina gitmek istedigi duyulur.»* Alcibiades’in, Agathon ve Sokrates’e gore oturma
konumu, “Sokrates ile Agathon arasinda, yani metaxu pozisyonunda olmasi”,:* Alcibiades’in bir daemon oldugu
sonucunu dogurur; Lacan’in ifadesiyle “Alcibiades, gercekten de Sokrates’in daemon’udur.”

Agathon Alcibiades | Sokrates

Alcibiades’i agkla (belki Sokrates’in askinin bir tlr cisimlesmesi olarak) esitlemeye olanak taniyan bu konum-
landirma, bir tiir Lacanci uzantiyla, Alcibiades’i bir gosteren olarak, Agathon ve Sokrates arasinda iletilen bir mesaj
olarak yorumlamaya da imkan tanir.®s Alcibiades, Sempozyum’a baskanlik eden kisinin yerini alarak oyunun kural-
larini kendisi degistirir; bundan sonra artik aska degil, 6tekine, yani sagindaki kisiye methiyeler yapilmasini 6nerir.
Burada ask s6z konusu olacaksa bu, eylem halindeki ask olmalidir.

7. Alcibiades’in Girisi: Ultra-Diinya’dan Cikis

Alcibiades’in iceri girmesiyle yasanan sahne degisikligi, olaganistu buydleyici bir seraptan sonra herkesi
birdenbire farkli bir dlinyaya firlatir. Lacan’in ifadesiyle “bu diinya ultra-diinya degil, kisacasi agkin nasil deneyim-
lendigini bildigimiz bir diinyadir.”=* Alcibiades’in gelisine kadar anlatilan tiim giizel/biiyiileyici hikayelere ragmen
glriltulu birkag ayyasin iceri girmesi, gercege (réel) geri doniilmesi igin yeterlidir. Alcibiades iceri girdiginde, in-
san bedenlerinin ve giizelligin cisimlesmelerinin diinyasini agsmakla ilgili ylice konusmalar yerine gerceklik aniden

125 Hue Woodson, “The Question of the Meaning of Agalma: Between Hermeneutics, Topology, and Unconcealment—Commentary on
Sessions IX and X.” in Reading Lacan’s Seminar VIII, ed. B. Thakur ve G. Dickstein (Cham: Palgrave Macmilan, 2020), 105.

126 | acan, Book VIII: Transference, 127.

127 | acan, Book VIII: Transference, 127.

128 Platon, Sdlen, 95,211d-e.

129 Alcibiades, ileriki yillarda tinlu’bir politikaci, hatip, kumandan olarak Atina siyasetinde cok dnemli roller oynayacak olan kisidir.

130 Platon, Sélen, 96, 212e-213a.

131 | acan, Book VIII: Transference, 133.

132 | acan, Book VIII: Transference, 160.

133 Fink, Lacan on Love, 183.

134 | acan, Book VIlI: Transference, 132.
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merkez sahneye c¢ikar.’ Bu, ask boyutunun 6zelliklerinden birinin kendini gosterme siirecinde oldugu bir sahnedir
ve Diotima’nin konusmasindakinden farkli bir kayda gecilir: “Burada yiice lyi temasinin yerine birdenbire baska bir
sey konur—{cliliik.”=s Lacan burada, son nokta (terminus) olarak giizellik harikasini, ‘Egemen lyi ile 6zdeslesme’
olarak bir ‘hedef’ ile hizalar. Bu hizalamadan hareketle de her durumda ask icin (ya da ask kiligindaki arzu igin)
ticgen bir yapinin gerekli oldugunu 6ne siirerek, “sevmek icin sadece iki degil, li¢ kisi gerekir™:" diye hatirlatir.:»
Burada oncelikle ask boyutu kendini gerceklikte gosterdiginde uyuma yonelmedigi aciktir; ilk gorilen ise, Alcibi-
ades’in Sokrates’i kendisine saklamak istedigidir. Gostermekten bile ¢ekindigi bu nesne, essiz aggozliilik nesnesi,
ask eyleminin tam kalbine konur ve orada kurulur.’® Diotima’nin tasvir ettigi glizelligin sessiz ortak tefekkiri diye
bir sey varsa, bu noktada bunun gerceklesmesi miimkiin gorinmemektedir.

Alcibiades’in goriinmesiyle ziyafetin glindemi degisir ve Alcibiades’in Sokrates’i vmesine karar verilir. Iyi’nin,
erdemin ve giizelligin onun konusmasinda yeri yoktur ki Alcibiades, “Sokrates benim igin iyi oldugundan, bu ylizden
ona sahip olmaliyim demiyor; benim icin iyi olsa da olmasa da, zehirli olsa da olmasa da ona sahip olmaliyim diyor!”
(Fink, 2015: 194). Bu nedenle Lacan, Alcibiades’i “arzuyla dolu bir adam, (’homme du désir)” olarak niteler. Aska
dogru tirmanan kisinin izledigi yol, ‘6zdeslesme’ ve ‘lUretim’ boyunca 6l¢lilen bir topoloji icerir; ancak bu, Lacan’in
ifadesiyle “6znenin simgesel olanla iliskisinin 6ziinde sonuglandigi yerdir.”* Lacan, “simgesel olanin esasen imge-
sel olandan ve onun ele gecirilmesinden farkli olmasi™# nedeniyle, ikisi arasinda var olan topolojinin aska dogru
tirmanan kisi tarafindan katedildigini, gezildigini ve miizakere edildigini 6ne siirer. Lacan’a gore “eger bu topolojiyle
kesismek gerekiyorsa, bunun ask konusunda kesisilmesi gerektiginin elzem oldugu”dur.** Bu kesisme noktasi (6z-
sel ama unutulmus ya da atlanmis bir baglantidir), kendisinin gizlenmemesi yoluyla ‘ask konusunu’ gizlemeyen bir
‘lynchpin’e (dayanak noktasi) isaret eder. ‘Bu dayanak noktasi’ni ‘ask konusu’ olarak gizlemeyen ve buna karsilik ask
konusunu da ‘askin dogasi ve bir konum’un anlaminailiskin bir soru olarak gizlemeyen sey, iki yonli bir gizlememe
oldugunu gosterir.s Alcibiades “Sokrates’in ona karsi bir arzusu oldugunu bilir” ve O’nu Sokrates’te ifade bulan
guzellik harikasinin rehberliginde askin anlamina dogru yonlendiren sey budur. Sokrates’in fiziksel olarak giizel ol-
madigi aciksa da glizellik harikasini temsil etmesinin goriintsiyle bir ilgisi olmadigini soylemek gerekir.

Alcibiades, methiyesine baslarken soziini ettigi ve kapsami iki yonli olan inll silenus**s benzetmesini kullanir:
“Sokrates’i heykel yapilan yerlerde gordiigimiiz Silenuslar’a benzetiyorum. Sokrates, ellerinde flitli ya da flavtasi
olan, ikiye ayrildiginda icinden tanri heykelleri ¢ikan bir Silenus gibidir.” Tanrilar ve inisiyasyonlara ihtiya¢ duyan
deoménous’in (Seopévoug) kullandigi araglar arasinda ‘sahip olma’ olarak bilinen bir durumu dreten, belirli bir mi-
zigin getirdigi sarhosluk vardir. Alcibiades, Sokrates’in sozleriyle irettigi seyin bu oldugunu soylerken buna atifta
bulunur; sozleri, miizik esliginde olmasa bile yine de ayni etkiyi yaratir. Silenus ayni zamanda genellikle bir kap ya
da bir seyi sunma bicimi gibi gortinen bir ambalajdir/kutudur;**” 6nemli olan bunun icinde ne oldugudur. Alcibiades,

135 Fink, Lacan on Love, 194.

136 | acan, Book VIII: Transference, 136.

137 L acan, Book VIII: Transference, 132.

28 Bunu Lacan igin, 6zellikle elzem kilan sey, ‘6zdeslesme ve iiretim yolunun’ kesinlikle ‘psikanalitik kesif’ ile ilgili olmasidir. Lacan’a gore,
aska dogru tirmanan kisinin eylemi ve ‘son nokta’ olarak giizellik harikasina yonelisin her ikisi de ‘psikanalitik kesif’ tarafindan olusturu-
lur. Bu ayni zamanda, Oedipal liggene, yani, ‘anne-baba-¢ocuk’ iggenine bir gondermedir. Oedipus kompleksiyle ilgili her sey burada da
gecerlidir ve hatta bu temeldir. Bkz. Lacan, Book VIII: Transference, 137.

139 | acan, Book VIII: Transference, 133-134.

140 | acan, Book VIII: Transference, 157.

 Lacan, Book VilI: Transference, 136.

%2 |acan, Book VIII: Transference, 136.

43 Lacan, Book VIII: Transference, 137.

%4 | acan, Book VIII: Transference, 137.

¥ Yunan mitolojisinde Silenus, sarap tanrisi Dionysus’un arkadasi ve 6gretmenidir. Bir satyr’e benzeyen Silenus, Yunan Tanrisi Dionysus’un
satyrler ve diger yaratiklarla birlikte refaketcileri arasinda ortaya ¢ikmistir. Silenus heykeli ici acildiginda, disaridan gériindigii gibi degil-
dir;ici doludur. Lacan, burada silenus’u bir miicevher kutusu ya da hediye sunmak icin kullanilan o déneme ait silenlere benzetir.

146 Platon, Sélen, 100, 215b.

7 Lacan, Book VIII: Transference, 137.
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onemli olanin disarida olan degil, iceride olan giizellik oldugunu soyler. Sokrates’in i¢inde olan dgalma’dir ve me-
tinde soylendigine gore, dyaAua (agalma) Sokrates olarak bilinen darmadaginik silenus icinde saklidir. Alcibiades,
tutkusu sayesinde Sokrates’in icinde sakli olani gérebilmektedir;“s yalnizca bir sik buna erisebilir. Bu “agik¢a tutku-
nun dilidir.” Lacan, agdlmata’nin hemen bir yikima veya onlara sahip olan kisinin emirlerinin biy(siine kapilmaya
yol actigini ve “Che vuoi” ile ilgili oldugunu sdyler.>® Bu noktada, basit asik ve sevgili konumlari s6z konusu degildir.
Alcibiades kendisini Sokrates’in isteklerini o emrettigi slirece kdlece yerine getirecek biri olarak tanimlar: Burada
“nesnenin fetisistik islevi” gorulur;** bu da sabitlenmeye, boyun egmeye ve itaate yol acar. Alcibiades, Sokrates’te
gordugu nesne tarafindan fethedilir, onun 6niinde diz ¢oker ve Sokrates’in arzusunun bir isareti igin yalvarir. Bunu
reddeden Sokrates’in varsayimi, bunu yapmasi halinde Alcibiades’in kendisini biylik Oteki’den kiiciik 6teki’ye in-
dirgemesine izin verecegidir ve bu indirgenmeyi istemez. Yunan tanrilari gibi Sokrates de ‘arzulanabilir olanin 6l-
cegine girmeyi’ reddeder.’2 Sokrates yalnizca tek bir konumu, yani erastés (asik) konumunu isgal etmeye isteklidir.
Sokrates’in Alcibiades’e gostermeyi reddettigi sey, ask metaforudur. Sokrates’in duygusuz figiiri, Alcibiades’i hayal
kinkligina ugratarak, onu sevgilisinden bir asiga donustiirlir. Ask mucizesi, ‘arzu eden’ haline geldigi dlciide Alci-
biades’de cereyan etmistir.”®* Ask, burada arzunun bir yliceltilmesidir. Arzularinda sinir tanimayan Alcibiades, asik
oldugunu gosterip ask alanina girdiginde, kastrasyon korkusundan yoksun oldugunu gosterir.

Kastrasyon, bir fedakarligin isaretlendigi siirectir; bu isaretse bir eksikliktir, ona olumsuzluk eklenmis bir sey-
dir. Lacan bunun fallus oldugunu belirtir. ‘Arzu edilen imge’de fallusun yoklugu, jouissance mahalinin simgesidir,
tam da bu sebeple yasaginin imleyenini beraberinde getiren ve bu imi olusturmak icin bir fedakarlik gerektiren,
sonsuzlugu icindeki jouissance’in yegane gostereni fallus’tur. Fedakarlik, kendi sembolii olan fallusun segilmesiyle
ayni edimde ima edilir.** Lacan bunu, Alcibiades 6rnegi lizerinden arzu grafiginin tamamlanmis bicimi olan dordiin-
cli sema*ile aciklar:

Tanimladigim haliyle fantazi, gizli bir bicimde, bir teriminden digerine gecgebilen, hadim etmenin hayali islevi olan (-¢)
icerir. Objet a’da yer alan sey, Alcibiades’e i¢in Sokrates figiirliniin barindirdig), rustik kutuda bulundugunu ilan ettigi
paha bicilmez hazine olan dgalma’dir. Ancak burada bir eksi isareti (-) atfedildigini de not edelim. Bu, Alcibiades’in Sok-
rates’in cinsel organini gormemis olmasindan kaynaklanir—izin verirseniz burada Platon’u takip edeyim, zira kendisi
bizden ayrintilari saklamaz—ki bu yiizden bastan cikarici Alcibiades, Sokrates’te dgalma’yi, yani Sokrates’in kendisine
arzusunu itiraf ederek vermesini arzuladigi harikayi yiiceltir. Alcibiades’in i¢sel bolinmesi, bu vesileyle oldukca net bir
sekilde ortaya ¢ikar. Kadin, pegesinin arkasinda saklanmis olan budur: Onu arzunun nesnesi, fallus yapan sey, penisin
yoklugudur. [...] Boylelikle, kendi nesnesini hadim edilmis olarak sergileyen Alcibiades, arzu dolu oldugunu agiga vu-
rur—bu, Sokrates’in goziinden kagmaz—orada bulunan bir baskasi, Agathon icin. [...] bu toplantida kendi pozisyonuna
glivenen Sokrates, Agathon’u aktarim nesnesi olarak adlandirmaktan ¢cekinmez ve bir¢cok analistin hala farkinda olma-
dig1 bir gercegi bir yorumla agiga cikarir.**

48 | acan, Book VIII: Transference, 137-139.

49 Lacan, Book VIII: Transference, 138.

150 | acan, Book VIII: Transference, 139.

151 | acan, Book VIII: Transference, 140.

152 | acan, Book VIII: Transference, 161.

153 Lacan, Book VIII: Transference, 157.

154 | acan, Ecrits, 696[822].

155 Grafikte sol taraftan asagiya dogru inen vektor li¢ diizeyden olusur ve siralama mantigi dikkate alindiginda ilk olarak S(@) bulunur. Bu,
Oteki’deki eksigin, Jouissance tarafindan niifuz edildiginde gésterenler diizeninde olusan tutarsizligin imleyenidir. ikinci olarak, islevi bu
tutarsizligl perdelemek olan $0a, yani fantazinin formilu“yer alir. Son olarak da s(0) ile isaretlenen, fantazinin hakimiyeti altinda olan
anlamlandirma etkisidir. Semanin en solunda yer alan jouissance ise, birincil gésterendir.

156 | acan, Ecrits, 699[825].
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¥,
Signifier Voice

110)

Arzu Grafigi IV:' Tamamlanmis Grafik- Jouissance’in Tutarsiz Otekisi.

Alcibiades arzu dolu olmanin simgesi ve jouissance pesinde sonuna kadar kosan biradam oldugu icin, herkesin
oniinde, pariltisiyla stislenmis nesnenin huzurunda, aktarimin merkezi ifadesini Uretebilir. Sokrates’e, miikemmel
Efendi idealini yansitmis; Sokrates’i tamamen (-¢) eylemi araciligiyla hayalinde canlandirmistir. Diyalogun sonunda
olan, Sokrates’in Agathon’a bir methiye yapmasidir. Sokrates’in Agathon’u 6vmesi, ayni zamanda Alcibiades’in tale-
bine cevap vermekle esdegerdir: “Ovecegim kisiyi sevebilirsin; ¢iinkii onu dverek senin sevdigin imajini, sevgi dolu
imajin olarak iletebilecegim; giizellik yolunun ¢izdigi tistiin 6zdeslesme yoluna iste boyle gireceksiniz.”= Bu sahne,
herhangi bir transference’in prototipdir. Sokrates, bir anlamda, Alcibiades’e Alcibiades’in bilin¢disi arzusunun nes-
nesini agiga cikardigi 6lclide, Alcibiades’i ‘yorumlamaya’ hizmet eder. Bunun ilgi ¢ekici yani, aktarimin 6znelerarasi
veya kisilerarasi bir iliski oldugu anlaminda degil, bunun yerine sembolik belirlenimi anlaminda ele alinmasidir. Yine
de aktarimin gergekten bir yorumu vardir ya da daha dogrusu, aktarimda yorum vardir. Lacan buradan yola ¢ikarak
“analistin arzusu” kavramini ortaya koyar.

Alcibiades, Sokrates’i bir seye sahip olan biri olarak goriir, bu gizli, gériinmez sey (dgalma) yliziinden Sokra-
tes’i arzular. Alcibiades’in arzuladigi sey ne giizellik ne ¢ile ne de Tanrr’yla 6zdeslesmedir, daha ziyade Sokrates’te
gordigi essiz nesne ve Sokrates’in onu uzaklastirdigi bu 6zel seydir; ¢linkii Sokrates buna sahip olmadigini bilir, 6z-
nenin hitap ettigi 6tekinin de bos/eksik oldugunu, askin 6tekinin sahip oldugu seye degil, eksik olan seye dayandigi-
ni gosterir. Sokrates kor bir asik olma asamasini coktan gegmis ve saf bir arzulayan statiisiine ulasmistir, dgalma’nin
bir kiside ya da hicbir yerde bulunamayacagini fark etmistir. Sokrates’in istedigi sey, Alcibiades’in arzusunun bir dizi
nesnesinden biri olmaktan ziyade onun arzusunun nedeni, objet a olarak kalmakta israr etmesidir. Bu nedenledir ki
Lacan icin Alcibiades, ask iliskilerinin eklemlenmesinde dgalma’nin merkezi islevini ortaya koyar.* Lacan, dgalma
sozcligliniin tam da Alcibiades’in girisiyle sahnenin tamamen degistigi anda ortaya ciktigini sdyler.:

Sonug

Psikanaliz, kokenini daima bir ask hikayesinde bulur, yani deneyiminin temel varolus sebebi asktir. Psika-
nalize konu olan, analizanin, analistin oniine getirdigi ve transference (aktarim) olarak adlandirilan, kendiliginden
ve genellikle bilingdisi olan askin sorgulanma siirecidir. Bu uydurma/kurgusal bir asktir, fakat gercek askla ayni
meddeden yapilmistir. Lacan, psikanalizin ortaya cikisiyla birlikte yepyeni tiirde bir askin varlik kazandigini ilan

157 | acan, Ecrits, 692[817].

158 Lacan, Book VIlI: Transference, 159.
19 Lacan, Book VIII: Transference, 157.
160 | acan, Book VIII: Transference, 136.

temasa #22 @ Aralik 2024



51 @ Meltem Giiler

eder: Aktarim aski olarak gercek ask.’s: Aktarim aska bir prosediirdiir, ama ayni zamanda askin gerceklestirildigi bir
prosedurddr.

Lacan’in tek bir ask teorisi yoktur; ancak ask meselesini en ayrintili bicimde ele aldigi yer, Seminer Vill'dir
(Transference-1960-1961). Lacan’in burada bir tiir psikanaliz seansi olarak ele aldigi Sempozyum’da konusmacilar-
dan her birinin aska dair ifade icin yaristigi bir fikir rekabetiyle karsi karsiya kalinir. Lacan, ‘ask’in Platon’un Sem-
pozyum’undaki donemeglerden olustugunun anlasilmasi gerektigini one sirer: tipki bilingdisinin dénemeglerden
olustugunun anlasilmasi gibi. Lacan’in Sempozyum tartismasindan bir dizi sonucun ¢iktigi soylenebilir: Ask komik
bir duygudur. Sevmek icin kag kisi gerekir? Narcissus icin sadece bir kisi gerekir. Aristophanes’e gore, iki kisi bir olur.
Ancak Lacan’da sevmek icin ¢ kisi gerekir; yani, ask yalnizca hayali degildir (belki psikoz disinda); Oteki’nin arzu-
sunun devreye girmesi olaylari sembolik kayda gecirir. Ask, arzu gibi, Oteki’nin askidir: Lacan’in meyveye, cicege
uzanan ya da atesteki kitukleri karistiran el miti bunu ima eder (“askin mucizesi”). Duygular genellikle (her zaman
olmasa da) karsiliklidir: asik askini ilan ettiginde, sevilenin alevler icinde kalmasi muhtemeldir. Lacan, Sokrates’in
Diotima kiliginda konustugunda her zamanki yonteminin bozuldugunu ve Platon’un farkli bir sdylem tiiriine basvur-
dugunu belirtir. Zira diyalektik burada daha fazla ilerleyemedigi icin yerini mitosa birakmak zorundadir, 6zellikle de
askin dogusu ve onun ebeveynleri Poros ve Penia (kaynak ve yoksulluk/eksiklik) hakkindaki mit gibi. Ask, sdylemde
bir degisiklik oldugunda ortaya ¢ikar. Ask, bilincdisindan gelen bir isaret ya da habercidir. Askin doruk noktasi (en
azindan asigin bakis agisindan) kisinin sevgilisi asik oldugunda gerceklesen konum degisimidir (“ask metaforu”).
Ask, karsiliginda sevilmeyi talep etmektir (“sevmek, sevilmeyi istemektir”). Sevdigini ilan etmek, yoksun oldugunu,
hadim edildigini (kastrasyonu) ilan etmektir. Nihayetinde Lacanci tanimiyla ask, “sahip olmadiginizi vermektir.”

Lacan’in ask teorisinde her zaman felsefi ve psikanalitik olanin bir birlesimi bulunur. Askin baslangici ve sonu
bitiinlige olan inanctir. Eksik bulmaca pargasi, bir kisiyi eksiksiz ve bitiin yapar; ancak, Lacan’a gore ‘Bir’ diye bir
sey yoktur. Zira Bir hakkindaki hakikat, bunun bir yanilsama oldugudur. Kisilerin bir olarak gordukleri sey, kendi 6z
imajlarina dayanarak gérmek istedikleri seyin bir serabindan baska bir sey degildir. Lacan, ‘sevgili veya sevilen’le
bir olma fantazisinin aksine, askin ‘ikisi hakkindaki hakikati’ ortaya ¢ikardigini savunur. Dolayisiyla ‘ask’i bilgi ve
hakikatle iliskilendirir, varligin hakikatini ortaya ¢ikaran seyin ask oldugunu gosterir. Lacan’in Platon’un Sempozyum
okumasindan ortaya ¢ikan en carpici sonug, Sokrates ve Alcibiades 6rneginde tasvir edildigi gibi, ask’i bir trancefe-
rence (aktarim) olarak saptamis olmasidir ve bu baglamda ask, “Ben Kimim?” sorusuna bir yanit arama girisimidir.

181 Jacques-Alan Miller, On Love: interview with Hanna Wear, gev. Adrian Price. (2008).
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Oz

Bu calismada Arthur Schopenhauer’in diisiincelerinin, yaslanma kavrami etrafinda tartisilmasi amaglanmaktadir. Yaslanma, insana
yasamin kisaligini ve geciciligini hatirlatan 6liimiin ilk emarelerinin deneyimlendigi bir asamadir. Bu asama 6liim kadar kaginilmaz ve aci-
lidir. Yaglanmanin ironik yani, geng yaslarinda iken isteme tarafindan bir oraya bir oraya siiriiklenen insanin yiiziine hayatin anlamsizligini
vurmasindan ileri gelir. Oliim, insan yasamina hiitkmedilmis bir ceza olarak, yaslilikta infaz edilmeye baslar. Diger yandan insanoglunun
biyolojik yazgisi kaginilmaz bir sekilde 6lim iken, zihinsel agidan kapasitesi sonsuzdur. Bu durum, insan varligi icin trajik bir celiskidir. Bu
trajik celiskiye insan zihninin verebilecegi tek karsilik, caresizliktir. Olim karsisindaki caresizlik, Schopenhauer’in diisiincesinde merkezi
temalardan biridir ve yasliliktan énce idrak edilemez. iste en blyiik hayal kirikligi da budur. Schopenhauer’e gére yaslilikta deneyimlenen
bu hayal kirikligi, insani varolusuyla bas basa birakir. insanin bilinci 6limii idrak eder ancak &liimiin deneyimlenmesi imkansizdir;
yaslanmanin deneyimlenmesi ise ¢ogu insan icin kaginilmazdir. Birgok yazisinda Schopenhauer, yaslanmanin insan yasaminda yarattigi
radikal donuistime dikkat cekmektedir. Bu anlamda yaslanma, 6liim korkusunun deneyimlendigi bir siire¢ olarak Schopenhauer diislince-
sinin anahtar kavramlarindan biridir.

Anahtar Kelimeler: Schopenhauer, Yaglanma, Oliim, imgelem, Deneyim.
Aging as Imagination and Experience In Schopenhauer’s Thought

Abstract

This study aims to discuss Arthur Schopenhauer’s thoughts around the concept of aging. Aging is a phase in which people experience the
first signs of death, which reminds them of the shortness and transience of life. This phase is as inevitable and painful as death. The irony
of getting old is that it reveals the meaninglessness of life to those who were dragged back and forth by the Will in their youth. Death be-
gins to be executed in old age, as a punishment decreed on human life. On the other hand, while the biological destiny of human beings is
inevitable death, their mental capacity is infinite. This is a tragic contradiction for human existence. The only response the human mind
can give to this tragic contradiction is despair. Despair in the face of death is a central theme in Schopenhauer’s thought and cannot be
grasped until old age. That’s the biggest disappointment. According to Schopenhauer, this disappointment experienced in old age leaves
human beings with a great existential anxiety. Human consciousness comprehends death but is impossible to experience death; however,
experiencing agingis inevitable for most people. In many of his writings, Schopenhauer draws attention to the radical transformation that
aging creates in human life. In this sense, aging, as a process in which the fear of death is experienced, is one of the key concepts of Scho-
penhauer’s thought.

Keywords: Schopenhauer, Aging, Death, Imagination, Experience.
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Giris

Arthur Schopenhauer felsefesi oldukga karamsar bir karaktere sahiptir. Hem tarihsel hem de kisisel faktor-
ler, Schopenhauer’in bakis acisinda etkilidir. 19. yuzyilin ilk yarisinda etkili olmus pek ¢ok yazar, sair, filozof hatta
besteci gibi Schopenhauer da yasadigi donemin calkantili gelismelerinin etkisiyle kotiiliik sorunuyla karsi karsiya
kalir. Avrupa’da etkili olan gli¢ savaslarinin sona ermesinin ardindan hayal kirikligi ve aci icinde kalan insanlar yikik
bir diinyayla yuz yiize kalirlar. Sadece Avrupa’yla sinirli kalmayip evrensel bir dlizeye ulasan kargasanin altindan,
umutlarin ve inanglarin sinanmasiile kendini gosteren bir kotullik anlayisi ortaya ¢ikar. “Kotiiluguin yeryiiziinin tze-
rine coktigl” inanci pek cok entelektiiel gibi Schopenhauertarafindan da paylasilmistir. Halihazirda cocuklugundan
yetiskinlik hayatina tasimis oldugu kisisel meseleler Schopenhauer’in diinyaya karsi karamsar bir bakis acisi gelis-
tirmesinde oldukga etkilidir. Ailesi ile yasadigi problemler, 6zellikle annesinin kendisine karsi nefret dolu oldugunu
gormesi Schopenhauer’in karamsar karakterini tetiklemistir.® Bu karamsarlik Schopenhauer’in insan anlayisini da
belirler. Ona gore insanin kisisel varligi, kendisini yasami boyunca hayal kirikligina ugratan ihtiyacglarin boyundu-
rugu altindadir. Doyurulamayan ihtiyaglar yeni ihtiyaclari dogurarak insani bir aci ve sefalet girdabina sirikler.*
Bu 6nermeler ekseninde Schopenhauer, hayatin aci verici oldugunu disilinerek biitiin yasamini “hayat” tzerine
disiinmeye adar.® Schopenhauer’in hayata dair karamsar bakisinin ve felsefesinin Budizm’den etkilendigini de be-
lirtmek gerekir. Tipki Budha’nin geng yasinda hastalik, yaslilik ve 6liimle ylizlesmesi gibi Schopenhauer da genglik
yillarinda hayatin sefalet dolu yonleriyle ylizlesmistir. Budhaile kendisi arasinda buldugu benzerlik, Schopenhauer’i
Budizm’in bakis agisina benzer bir egilimle kurtulus arayisina siirlikler.® Tim bu yonleriyle onun karamsar felsefesi,
diinyanin aci ve sefalet dolu bir yer, hayatin ise anlamsiz oldugu duslincesi tzerine kuruludur.”

Schopenhauer, hayatin anlamsizligini temellendirirken kaginilmaz olarak 6lim olgusu ile de ilgilenmistir.
ilerleyenyaslarindafelsefesinin temelamaclarindan biri 6liimiin dogasini cézmek, daha dogrusu 6liimiin korkulacak
bir sey olmadigini gostermeye calismak olmustur. Schopenhauer, bu yolla, felsefesinin insanlarin isine yarayacak
bir sey ortaya koymasini amaclamistir.? Yaslanmaya dair bakis acisini da hayatin ve 6limun anlamini icerecek se-
kilde, felsefesinin temel problemleri lizerinden ele almistir. Schopenhauer’in yaslanma felsefesi gerceklik, isteme,
hayat ve 6lim kavramlarindan ayri distiniilemez. Daha acik bir deyisle onun yaslanma felsefesine giden yolda bu
kavramlarin sorgulanmasi kaginilmaz goriilmektedir.

1. Schopenhauer’de Yaslanma Felsefesinin Temel Kavramlari

Schopenhauer felsefesi, basyapiti olarak kabul edilen isteme ve Tasarim olarak Diinya’da ortaya koydugu is-
teme, miicadele ve sefalet temalari lizerine kurulmustur.® Eser 1818’de yayinlandiginda tarihsel kosullar nedeniyle
beklenen ilgiyi goremese de Schopenhauer’in yasliliginda biyik bir tine kavusmasini saglamistir.*°

Schopenhauer’in temel eserindeki ana onerme, gercekligin oncelikle “sadece insan tarafindan tasavvur
edilen bir realite” oldugudur: “Diinya benim tasarimimdir”, dolayisiyla insana sunulan nesneler “aslinda olduklari

3 Will Durant, Felsefenin Oykiisi, cev. Ender Giiren. (istanbul: iz, 2014), 295-297.

* Wilhelm Weischedel, Felsefenin Arka Merdiveni, cev. Sedat Umran. (istanbul: iz Yayincilik, 2009), 270.

5 Alan de Botton, Felsefenin Tesellisi, cev. Banu Tellioglu. (istanbul: Sel Yayincilik, 2008), 214.

¢ David Cartwright, Schopenhauer, cev. Sibel Erduman. (istanbul: is Bankasi, 2014), 244.

" Elbette Schopenhauer felsefesinin ilham kaynaklari arasinda sadece Budizm yoktur. Alman disiinirlerini takip eden Schopenhauer;
G. W. F. Hegel, J. G. Fichte, F. Schelling, I. Kant gibi 6nemli duslinirlerden etkilenmistir. Ayrica Schopenhauer dislincesinde Platon’un
etkisi olduk¢a merkezi konumdadir. Weber’in de belirttigi gibi Schopenhauer “... iradeyi mutlak sayan esas doktrinini Kant’a, Fichte’ye ve
Schelling’e, idesler yahut iradi fenomenin dereceleri teorisini Platon’a, pesimist egilimini ve iradenin inkari doktrinini buddizm’e borglu-
dur.” Bkz. Alfred Weber, Felsefe Tarihi, cev. Halil Vehbi Eralp. (istanbul: Sosyal Yayinlar, 1998), 376.

¢ Peter Benjamin Lewis, Arthur Schopenhauer, cev. Eser Yavuz. (istanbul: Runik Kitap, 2020), 150.

° Schopenhauer’in basyapiti sayilan Die Welt als Wille und Vorstellung, Tiirkce’ye isteme ve Tasarim Olarak Diinya ismiyle cevrilmistir. Burada
“wille” sozcuigu “isteme” olarak kullanilsa da farkli kaynaklarda “isteng” ve “irade” sozciikleriyle karsilandigi goriilebilir. Bu calismada
terminolojik bir karisikliga neden olmamak amaciyla kavramin “isteme” bicimindeki kullanimi tercih edilmistir.

19 Durant, Felsefenin Oykiisii, 300.
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tarzda” degil, “sadece tasavvurlari dogrudan sunulan tarzda” bir gerceklige sahiptir.!* “Bilme bakimindan biitiin
var olanlar, -acikcasi tim diinya -ancak 6zneyle iliskisinde, algilayanin algisiyla iliskisinde nesnedir, tek sozciikle,
tasarimdir”.*? Bu bakis agisinda bir tasarim olarak diinya nesne ve 6zne olarak iki unsurdan olusur. Bu iki unsuru
birbirinden ayirmak imkansizdir, ciinkii bunlar birlikte anlamlidirlar.?* Schopenhauer’e gore her birey yalnizca ken-
disini dogrudan bilebilir. Kendisinin disindaki her seyi sadece dolayli olarak bilebilir.* Yalnizca insanlar “bilingli ola-
rak bilen” varliklar oldugu icin gercek ve hakiki varolus yalnizca bireylerde gerceklesir. Bu nedenle diinya, bireylerin
varliklarina baglidir. Ozne nesneyi belirler ve dis diinya bireylerin bilincinde var olur. Schopenhauer bu kabuliinde
Immanuel Kant’i takip etmektedir. Kant’a gore nesneler diinyasi bir gériingliden ibarettir, fenomendir. Fenomenin
otesindeki gerceklik ise kendinde seydir, numendir. Schopenhauer, Kant’in izinden giderek, kategorilerin insanin
diinyaya bakisini belirledigini soyler. Bir tasarim olarak diinya bir goriingtidir, gercgeklik ise bir “kendinde sey”dir.
Kant numenlerin bilinemez oldugunu kabul ederek onlarla ilgili bir agiklama yapmazken Schopenhauer bu acikla-
mayl yapmaya yonelir.'®

Kendinde sey nihayetinde tekil, kor ve zamansiz bir istemedir; bu nedenle yeterli neden ilkesi onu béldiiglinde yasayan
bir 6liim ve yikim tiyatrosu sok edici bir bicimde ortaya cikar. insan bilisi, bu kdbusun baslica sorumlusudur: bilgi arayis
olmaksizin zaman ve mekan var olmazdi; ve zaman ve mekan olmaksizin farkliliklar, bireyler ve siddet var olmazdi.¢

isteme, Schopenhauer icin tim gercekligi aciklayan metafizik bir ilkedir. O, her tasarimin, her nesnenin go-
riinglisel bir ortaya cikis, bir goriiniis, bir nesnelesme olmasini saglayan seydir. O, bireysel her seyin, bitliniin en
derin dogasidir, cekirdegidir.”” isteme, diinyanin aci dolu bir yer olmasinin temel nedenidir; ancak aci ceken yine
istemenin kendisi olur. Onun isteme ile ortaya koydugu metafizik ilkesi, diinyaya askin degil ickindir. Ayni zamanda
zorunludur, ¢linki insan animal metaphysic yani metafizik bir varlik oldugu icin diinyaya metafizik bir bakisla yonel-
me ihtiyacina sahiptir.'®

Schopenhauer icin insan dogasini ve diinyayi kavramanin yolu boylelikle insani diisiinen varlik konumundan
bedenli bir varlik konumuna getirmek olacaktir. Descartes’ten beri insani diislinceye, bilince indirgeyen idealist
felsefe Schopenhauer ile bir doniisiime ugrar.'® Schopenhauer’in diisiincesinde insanin bedenli yasami, isteme et-
rafinda sekillenir. Tim biyolojik canlilarda oldugu gibi insan tiirtiniin devami da her kosulda fizyolojik ihtiyaclarin
giderilmesi ve yasamsal biitiinligiin korunmasi araciligiyla miimkiinddr. Yine tiim biyolojik canlilarda oldugu gibi
ihtiyaclarin giderilmesi, organizmaya haz verir.

Schopenhauer’e gore isteme tiire dzglidiir. isteme, hayvanlarda da insanlar gibi dncelikle yasama, daha
sonra ise ¢ogalma istegi olarak ortaya ¢ikar. Bu nedenle biitiin organizmalarin yasama ve ¢ogalma istemlerini de-
vam ettirdikleri goriiliir.?° insanin bilinci ise isteme ile yonetilir. isteme, hayati bir giictiir, aklin kilavuzlugunu bir
efendi gibi kullanir.2! insan, hayati boyunca istemeye, yani yasama istemine hizmet eder. Kendisi icin cabaladigini
disiindiigi her durumda, aslinda kendi tiiriine 6zgli yasama istemi icin cabalamaktadir. Dolayisiyla Schopenhauer
icin yagama istemi, ben’imizin bilin¢disi olan parcasini yonetir. Bilingli olan parca, yani akil ise yasama istemine

1 Weischedel, Felsefenin Arka Merdiveni, 271.

12 Arthur Schopenhauer, isteme ve Tasarim Olarak Diinya, cev. Levent Ozsar. (istanbul: Biblos, 2009), 9.

13 Schopenhauer, [steme ve Tasarim Olarak Diinya, 10.

4 Schopenhauer’e gére bedenlerimiz ve duygularimiz, kendimizle ilgili bilebilecegimiz dolaysiz bir bilgi tiiridiir. Kant bu bilgi tiiriini goz-
den kacirmistir. Algilarimizdan bagimsiz olan bu dolaysiz bilgi tiirii, Schopenhauer’in diirtli ve duygular lizerine egilmesine neden olur.
(Yalom, Bugiinii Yasama Arzusu, 358.)

15 Weischedel, Felsefenin Arka Merdiveni, 271-272.

16 Robert Wicks, Schopenhauer (Malden: Blackwell Publishing, 2008), 84.

" Schopenhauer, isteme ve Tasarim Olarak Diinya, 53.

18 Weischedel, Felsefenin Arka Merdiveni, 274.

19 Veysel Atayman, Varolmanin Acisi (istanbul: Donkisot Yayinlari, 2004), 7.

2 Durant, Felsefenin Oykiisii, 308.

21 Durant, Felsefenin Oykiisii, 303.
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itaat eder, cogunlukla yaptigi planlardan haberdar olmasa bile. Bu nedenle bilingli ben, yasama isteminin “yari kor
hizmetkandir.”??

Schopenhauer, irademiz ve bedenimiz arasindaki karmasik iliskiyi, ikisinin ayni ya da 6zdes oldugunu ileri siirerek 6zet-
lediginde, bu, goriinenin (isteme eylemlerimizin) ve goriindigli seyin (istemli bedensel eylemlerimizin) ‘nihai 6zdes-
ligine’ isaret eder; irade, diger her seyin icinde biiylyup gelistigi benligin cekirdegidir. Daha dogrusu Schopenhauer,
zihinsel ve fiziksel varolusumuzun temelinde yatan seyin, temel gii¢ olarak tiim eylemlerimizi bildiren bireyselirademiz
veya karakterimizin sabit dogasi oldugu konusunda israr eder.?

Biitun canli organizmalar igin temel ilke olan isteme, en ¢ok insana aci verir. Bedensel acinin 6n kosulunun
sinirlerin beyinle olan baglantisi oldugunu vurgulayan Schopenhauer’e gore ruhsal acinin kosulunun bilgidir. Bilgi
arttikca aci da artacaktir.* Bu nedenle bitkiler ve inorganik diinya aciyi hissetmezken, hayvanlar aciyi hissedebilir-
ler. insanlar ise sonsuz zihinsel yaratim kapasitesi sayesinde istemeyi inkar edebilirler. Bu durum, aciyi en yiiksek
noktasina ulastiran temel kosuldur.? Nihayetinde insan hayatinin hayvan hayatina gore cok daha kederli olmasinin
nedeni bilgi genisligindeki farktir.

Schopenhauer’e gore varolusumuzun amacindan sapmasina engel olabilecek tek sey, istirabin, hayatimizda-
ki yerini dogrudan gorebilmektir. Bu nedenle “istirap kuraldir”. Istirabin insanin varolusundaki temel kural olmasi,
tim canlilar agisindan doga-kotiimserliginin bir geregidir. Nitekim dogadaki hayatta kalma micadelesi, tiirler ara-
sinda bitmek bilmeyen bir savas bicimindedir. Bu nedenle doganin acimasizlig, tesadiifi ya da iradi olarak ortaya
cikan bir sey degildir, en giicli olanin hayatta kaldig1 dogal sistemin isleyis kanunudur. Dogru bir sekilde anlasil-
diginda, doganin acimasizligl, insan varligi icin ahlaki bir dehsetten baska bir sey degildir. Buna karsilik doganin
isleyisinde ahlaki bir yan yoktur.?

Schopenhauer’e gore hayat, kendini bir aldanis olarak sunmaktadir: Ya arzu edilenin arzu edilmeye deger
oldugunu gosterinceye kadar verdigi sozleri tutmaz ya da vaat ettiklerini geri almak lizere s6ziinii tutar gibi goriindr.
Bu nedenle mutluluk pesinde kosmak beyhudedir. insan, biitiin hayatini mutluluga erismek yolunda harcasa da
Schopenhauer hayatin “maliyetlerini karsilamayan bir is” oldugunu, ¢abalarin beyhude ve iyi seylerin gelip gegici
oldugunu hatirlatir.?” insanin hayattaki bitiin cabalarinin, istemenin biitiin emellerinin beyhudeligini bize gésteren
sey zamandir. “Zaman seylerin beyhudeliginin, sayesinde gelip gecicilik olarak gorlindiigi bi¢cimdir”.?® Zaman saye-
sinde bize mutluluk veren her sey sona erer.

Schopenhauer’e gore “hayat bir hayal kirikligidir”.?° Aci ve sefaletle dolu oldugunu bilmeyen insanlar i¢in ha-
yat, mutluluk umuduyla girisilen biitlin ¢abalari bosa cikararak insani mutsuzluga siiriikler. Cehennemden farksiz
olan diinyadan kagis Schopenhauer’e gore ancak istemeyi doyurmayarak, yani “carktan atlayarak” mimbkdn olur.
Her istemenin yeni bir istemeyi dogurdugu boylesi bir kisir dongii, ancak istemenin reddedilmesiyle kirilabilir ve
kurtulusla sonuglanabilir.?® Schopenhauer’e gore;

Hayatimiz 6ncelikle bize baska bir seyle degil, ancak bakir bozukluklarla yapilmis bir 6demeye benzer; ki bizim bu 6de-
meye karsi bir alindi makbuzu vermemiz gerekir; bakir bozukluklar giinler, alindi makbuzu 6limdiir. Clinkii sonunda
zaman, icinde ortaya ¢ikan biitiin var olanlarin kiymetiyle ilgili doganin yargisini bildirir, ciinkii o onlari yok eder: Clinki

22 De Botton, Felsefenin Tesellisi, 231.

2 Glinter Zoller, “Schopenhauer on the Self” in The Cambridge Companion to Schopenhauer, ed. Christopher Janaway (Cambridge:
Cambridge University Press, 1999), 28.

24 Barbara Hannan, The Riddle of the World: A reconsideration of Schopenhauer’s philosophy (New York: Oxford University Press, 2009), 122.

5 Arthur Schopenhauer, Hayatin Anlami, cev. Ahmet Aydogan. (istanbul: Say Yayinlari, 2010), 26.

% Julian Young, Schopenhauer (London/New York, 2005), 80.

2" Schopenhauer, Hayatin Anlami, 10.

% Schopenhauer, Hayatin Anlami, 11.

2 Schopenhauer, Hayatin Anlami, 28.

3 rwin Yalom, Bugiinii Yasam Arzusu, cev. Zeliha lyidogan Babayigit. (istanbul: Kabalci, 2005), 112.
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bosluktan ortaya cikan her sey layiktir yok edilmeye: Hi¢ var olmamis olsaydi daha iyi olurdu Oyleyse. Dolayisiyla her
hayatin kaginilmaz olarak kostugu yaslilik ve 6lim bizzat tabiatin kendisinin ellerinden ¢ikan yasama iradesi hakkinda
verilmis bir mahkmiyet kararidir.®

Schopenhauer’e gore zevkler s6z konusu oldugunda beklentilerimiz hi¢bir sekilde karsilanmaz. Buna karsilik
acilari bekledigimizden ¢ok daha fazla buluruz. Bu, istemimizi engelleyen nahos ve aci veren seylerin dogrudan ve
acikca hissedildigini ortaya koyar. Biitlin bedenimizi degil de sadece ayakkabinin vurdugu kiiclik bir noktay hisset-
memiz gibi, sadece bizi rahatsiz eden seyleri fark ederiz. Schopenhauer’e gore bu, acinin miispet dogasina karsin
mutlulugun menfi dogasini ortaya koymaktadir®. Hayattaki en biiyiik saadetler olan sagligin, gencligin ve 6zguirlu-
gun kiymetini ancak onlari kaybettigimizde fark ediyor olmamiz bu nedenledir: “Ya amacimiza ulastigimizda kisa
bir siireligine tatmin oluruz ve cok gegmeden can sikintisi ¢ekeriz ya da bir hedefe ulasmaya kendimizi kaptiririz ve
ona ulasmamis olmanin acisini gekeriz. Bu slirecin ortasinda trajik ve komik bir bicimde oluruz”.®

Schopenhauer’e gore, 6llimiin uzak birihtimal olarak ihmal edildigi genglik zamanlarinda insanin zihni, varliga
dair sorgulamanin da ihmal edildigi bir asamadadir. Yas ilerledikge yasama isteminin zayiflamasi, 6lum korkusu-
nu glindeme getirir. Yalin bir anlatimla, bedenin zinde oldugu genclik yillariyla zihnin daha olgun oldugu yaslilikta
ylizlesen birey, geriye doniip baktiginda biyuk bir hayal kirikligiyla yiiz yiize gelir.** Varlik sorunuyla 6lim korkusu
arasindaki iliskinin kaynagi buradadir. Schopenhauer’de 6lim korkusu, yasama dair derin bir 6zlemin ifadesidir.

Schopenhauer agisindan bakildiginda 6liimiin anlami, insanin yasamini stirdirmeye yonelik itkisinin dogal bir
sonucu olarak 6lum korkusu biciminde tezahiir eder. Schopenhauer’e gore 6liimden korkmak her canlinin yasama
isteminin bir parcasi olarak dogustan gelir. Schopenhauer icin 6lim korkusunun temel nedeni 6limiin yagamin
sonuna isaret etmesi degil organizmanin varligini ortadan kaldirmasidir. Clinkli organizma, kendisini beden olarak
gosteren istemeden (bireylesme) baska bir sey degildir.?* insanlar ve hayvanlar, varligini devam ettirmeye yénelik
itki nedeniyle 6liimden korkarlar. Ancak insanlar 6liimiin anlamini bilmeleri nedeniyle hayvanlardan daha fazla kor-
karlar.’s insanin biyolojik varligiyla sinirli olmasi, Schopenhauer’in bireyin diinya Gzerindeki eylemlerini belirleyen
bedensel varliginin kaynagi olarak ifade ettigi yasama istemi kavramina denk diiser. Tam da bu nedenle 6liim, in-
sanin yaratim guctliniin kaynagi olan zihnin sonsuzlugunu tehdit eder. Baska bir deyisle insanin zihinsel yaratim gii-
cliniin zayif biyolojik varligiyla sinirlandirilmasi, varlik sorununu énemli dlclide zorlastirmaktadir. insan dogasinin
temel bir unsuru olan yasama istemi onu diger canli tiirlerinden ayiran entelektiiel yaninin adeta diismanidir.

Schopenhauer’de insan icin 6lim en biyiik kotiliktir. Oliim, insan varolusuna verilen bir cezadir. insanin
Adem’in giinahina bulagsmasinin cezasidir. insan organizmanin yok olusunu hastalik veya yaslilik dénemlerinde
hisseder. Organizmanin yok olusu, bilincinin kayboldugu 6lim anindan sonra gerceklesir. Schopenhauer’e gore
olum ile beyin etkinligi durur, yani biling kaybolur. Dolayisiyla 6lim sadece bilingle ilgilidir.*” insanin dlimden
korkmasi yok olacagi diisiincesinden gelir ancak gercekte 6liim 0ze, yani yasama istemine dokunmaz.3®

Olum, organizmanin yok olmasi, baska bir deyisle hiclige ulasmasi anlamina gelir, dolayisiyla 6lim, higliktir.
Hayatin bizzat kendisinin aci ve keder dolu bir bekleme asamasina denk geldigi tespiti de buna eklendiginde, anla-
siliyor ki; 6lum korkusu, hiclik korkusudur; yani gereksizdir.*

31 Schopenhauer, Hayatin Anlami, 12.

32 Ahmet ilhan, Spinoza, Kant, Schopenhauer, Nietzsche Felsefesinde Duygularin Anatomisi ve Siirsel izdiisiimleri (istanbul: Stimer Yayinlari,
2021), 168.

3 Wicks, Schopenhauer, 89.

34 Julian Young, Willing and Unwilling: A study in the philosophy of Arthur Schopenhauer (Dordrecht: Springer, 1987), 139.

3 Christopher Janaway, Schopenhauer: A very short introduction (New york: Oxford University Press, 2002), 107.

3% Schopenhauer, Olimiin Anlami, 53.

37 Schopenhauer, Oliimiin Anlami, 59.

38 Arthur Schopenhauer, Oliimiin Anlami, cev. Ahmet Aydogan. (istanbul: Say Yayinlari, 2012), 62.

% Young, Schopenhauer, 200.
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Schopenhauer’e gore 6lim korkusuyla ylizlesmenin yollarindan biri mantiktir, digeri ise din ve yanilsamadir.
Mantik yoluyla 6limin gelisini idrak eder ve 6llimiin anlaminin aslinda bilincin yok olmasi oldugunu fark ederiz. Din
ve yanilsama yoluyla ise bizi bekleyen bir 6bur-diinya umudu ile 6limi anlamlandirinz.*® Schopenhauer, 6lum kor-
kusuyla bas etmenin bir yolu olarak felsefeyi 6nerir, hatta acik bir bicimde bu gorevi felsefeye verir. Schopenhauer
icin bilgi, yasama isteminin tam karsisinda yer alir. insanlarin hayata siki bir sekilde bagli olmalari, yasama isteminin
olumsuzlanmasini saglayan bilgiden yoksun olmalari nedeniyledir. insanlar bilgi sayesinde, hayatin beyhudeliginin
farkina vararak 6liim korkusuyla savasirlar. insanin 6limi metanetle karsilamasi bu savastan bilginin galip ¢ikma-
sina baglidir.*! Felsefe, bu gercegi yuziimiize vuran ve 6lim karsisinda bizi teselli eden bir meditasyondur.* De Bot-
ton’un vurguladig gibi Schopenhauer’in felsefesi, bizi, diinyaya gercekgi bir bicimde bakmaya davet eder: “Sanat
da felsefe de farkli yontemler kullanmasina karsin ayni amaca hizmet eder: ikisi de Schopenhauer’in deyimiyle,
aclyi bilgiye dénustiriir”.*® insan yalnizca entelektiiel yaratim ve sanat araciligiyla 6liimsiizligi yakalayabilecegi
icin o0lum, yalnizca diinyevi ve gecici bedensellig§imizden kurtulmaktir. Bu nedenle Schopenhauer icin 6lim ayni
zamanda bir kurtulustur. Aci ve sefaletle dolu hayattan kurtulustur. “Var olmanin aci gekmek oldugu fikri, Schopen-
hauer icin var olmamanin en iyisi oldugu anlamina geliyordu.”* Olim, bir 6zgiirliik firsatidir ayni zamanda. insanin
zorunlu davraniglari istemenin 6zgiir olmasina engel olur. “Bireyselligin tek yanliligindan kurtulus ani” olan 6lim
istemenin ozgiirlesmesidir.*®

2. Oliimiin Dolayimi Olarak Yaglanma

2.1. imkansiz Bir imgelem Olarak Yaglanma

Schopenhauer felsefesinde yasam ve 6lim, birbirinin ziddidir. Ancak bu zitligin insan zihninde kurulmasi in-
sanin biyolojik yasaminin icine sigdirilmistir. Bir tiir olarak insan, diger tim canlilar gibi 6lime mahkumdur; ancak
insanin olimle bir gerceklik olarak yiizlesmesi, yani 6limiin felsefi bir diisinme pratigine donismesi de yine ayni
biyolojik siirecle sinirlandirilmistir. Schopenhauer bu zithig1 gosterebilmek icin felsefesinin temel esin kaynaklarin-
dan biri olan Platon’un idealar diinyasina bagvurur. Goriinen diinyanin ardinda bir gerceklik oldugu fikri Kant’tan
once Platon’da gorillr. Schopenhauer, Kant’in “kendinde sey” kavramindan oldukga ayri bir yerde konumlandirdigi
“isteme” kavrami Platon’un idealar kuraminin etkisiyle olusturmustur. Schopenhauer diisiincesinde Platon’un
idealar kuraminin yansimalari epistemoloji, metafizik, sanat gibi pek ¢cok alanda kendini hissettirir.

Schopenhauer’in genclik ve yaslilik donemlerine iliskin yaptig ayrimlarin temelinde Platon’un etkileri go-
riiniir. Schopenhauer’e gore genclik ve yaslilik donemleri birbirinden oldukga farklidir. Genglikte “bir tiyatronun
onuinde oturan ¢ocuklara benzeriz. Gelecekte olacaklari bilmemek bizim icin bir mutluluk kaynagidir”. Oysa hayatin

4% Yalom, Bugtinii Yasama Arzusu, 423.

4l Schopenhauer, Oliimiin Anlami, 54.

“2 Young, Schopenhauer, 201. Julian Young, baska bir yerde Schopenhauer’in kurtulus doktrinine dayanan felsefesinin gercekten teselli
edici olup olmadigini tartisir. isteme kavraminin belirsizligi, bu tartismanin temel dayanagidir. Schopenhauer’in, istemenin kendinde
bir sey oldugu ve dogasi geregi kot oldugu yonlindeki dnermesinin, dnemli bir celiskiye isaret ettigini dne siiren Young’a gore “tek
kelimeyle isteme kendinde bir sey ise, o zaman Schopenhauer’in felsefesinde ‘kurtulus’ doktrini olamaz”. Schopenhauer’in istemenin
kendinde sey olduguna dair iddiasini, ilerleyen yaslarinda gevsettigini sdyleyen Young, istemenin tanimladigi diinyanin gerceklik degil
goriinlis aleminde yer aldigini savunur. Bu durum, isteme kavraminin kurtulus doktrininde dogurdugu celiskiyi bir nebze olsun telafi
eder: “Schopenhauer, Kant’in kendinde olanin, en azindan felsefe icin bilinmez oldugu goriislinii yeniden dogrular. Ve bu onun diisiin-
cesindeki celiskiyi ¢ozer, kurtulus doktrini icin gercek bir yer acar.”. Young’un, Schopenhauer’in isteme kavraminin icerigine doniik fikir
degisikligini yasaminin sonlarina dogru gerceklestirdigine iliskin tespiti de 6limle iliskisi baglaminda bu ¢alismanin amaci agisindan
kayda degerdir. Bkz. Julian Young, “Schopenhauer, Nietzsche, Death and Salvation” in Better Consciousness: Schopenhauer’s Philosophy
of Value, ed. Alex Neill ve Christopher Janaway (Malden: Blackwell, 2009), 163-164.

43 De Botton, Felsefenin Tesellisi, 246.

4 David Cartwright, “Schopenhauerian Optimism and An Alternative to Resignation,” Schopenhauer Jahrbuch sayi: 66 (1985): 155.

5 Schopenhauer, Oliimiin Anlami, 126.

“6 Platon diisiincesinin Schopenhauer felsefesindeki etkileri icin bkz. Murat Kaymaz, “Schopenhauer Felsefesinde Platonik Ogeler,” Felsefe
Arkivi 47, (2017): 81-96.
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bize getireceklerini dnceden biliyor olsaydik “hayata mahkim edilmis masum mahpuslara benzerdik”.#” Burasi,
Schopenhauer distincesindeki Platoncu yani da ortaya c¢ikarir. Platon, meshur magara benzetmesiyle insanlarin
goriinus diinyasinin “gecici golgelerinin” gerceklik oldugunu zanneden mahkimlar gibi oldugunu anlatmisti.* Ha-
yatin erken donemleri, Platon’un magarasindaki mahk{mlarin deneyimlerinden miitesekkildir: “Baslangic asilsiz
umutlarla, ¢ilgin arzularla, bedensel zevklerin sarhosluklariyla doludur”.# Yaslilik donemi ise zincirlerini kirarak ger-
ceklige bakmaya cesaret eden mahk{mlarin magaradan kurtulusuna benzer. ilk zamanlarda 1siga bakmak gozlerini
acitsa da yalnizca bu zahmete girebilenler gercekligin bilgisine ulasacaktir. Tipki gerceklik bilgisi araciligiyla ma-
garadan kurtulmanin mahk{mlara vaad edilmesi gibi yaslilik donemi de insana bilgiye ulasma imkani ile birlikte
kurtulusu vaad eder. Ancak bu kurtulus, genclik doneminin getirdigi hazlardan arinmayla miimkiin olacaktir.

Hazlar ve yasamsal butinlige yonelik diirtd, bireyi en giigli bir bicimde genclik doneminde ele gegirir. Gencg-
lik, hazzin pesinde kosma donemi olmasi bakimindan siradanlik ve gegicilikle ifade edilir. Genclikteki hazlar daha
cok dissaldir, glivenilmez ve gecicidirler. Clinki biri tatmin edildiginde, bir digeri kendini gosterir. Genclik, hayatin
gercekei olmayan yonleriyle o kadar doludur ki, geng insanlar hayata siirsel bir egilimle bakarlar. Bu egilim, gerceklik
duygularini zayiflatir ve hayatin siirlerdeki gibi giilliik gllistanlik gececegi beklentisine yol agar. Bu, gencleri hayat-
tan bezdiren temel sebeplerden biridir.>* Hazlarin tatmin edilmesine yonelik beyhude ¢aba nedeniyle genclik yillar,
amansiz bir melankoli hali ile eslesir. Hazlarin belirsizligi, geng bireyin hayal giicii ile karsilanir: “Hayal glicti bunlari
diinyanin verebileceginden daha fazlasina donustiriir. Bu yiizden genc insan belirsiz olana karsi heves ve 6zlem
icindedir”.s* Hazlarin pesinde kosmanin getirdigi mutluluk da hazlarin kendisi gibi gecici ve yaniltici bir mutluluktur.
Genglikte bu mutluluk, her zaman daha biyuk bir mutluluk arayisinin gélgesinde kalir.

Schopenhauer’e gore insani nihai mutluluk olarak hazlarin pesinden siiriikleyen sey basitce onun dogasidir.
Aslinda bu, insanin bir tiir olarak varligini en iyi bicimde sirdiirebilmesine yonelik bir diirtlidiir. Bu diirtii, onu be-
densel kusursuzlukla ve genclikle ifade edilen seylerin pesinde kosmaya sevk eder. Tam da bu nedenle genglikle
ya da kusursuz olmakla ifade edilen seylerin disindakiler itici ya da tiksindirici gelir. Dolayisiyla ona gore yaslilik,
hastalik ve bozuk beden yapisi bizleri tiksindirir. Bu egilimin kendine has ozelliklerini korumayi amaglayan tiriin
duyusundan ibaret oldugu acik¢a kabul edilmelidir.>

Genglik ve yasliik doneminin birbirinden farkli olmasinin diger bir nedeni, seylerin zihnimizde biraktiklari
izlenimlerin farkli olmasidir. “Cocuklukta yasamin uzaktan gorilen bir sahne dekoruna benzedigi, yaslilikta ise bu
dekora ¢ok yakindan bakildigi soylenebilir.” Cocuklukta istencin daha az heyecanlanmasi nedeniyle istekli olmak
yerine merakli davraniriz. Gereksinmelerin az olmasi nedeniyle bu donem daha ziyade bilginin pesinde kosmakla
gecer. Bu ¢aba aslinda yasamin 0ziind, bicimlerini ve serimlenisini kavramamiza neden olur. Edindigimiz tiim bilgi
ve deneyimler, cocuklukta edindigimiz kategorilerin altina yerlesirler. Cocukluk doneminde birbirimize benzeme-
miz, essiz bir uyum icinde olmamiza ve dolayisiyla bu donemi mutlu gecirmemize katki saglar. Ergenlikle birlikte
farkliliklarimiz giderek artar. Yaslilik donemine gore daha avantajli olan genclik donemini bulandiran, mutluluk pe-
sinde kosarak hayal kirikligi ile tanismaktir.*

Yasamin ilk yarisinin karakteri mutluluga yonelik doyurulmamis bir 6zlem, ikinci yarisinin karakteri ise mut-
suzluk endisesidir. Yaslilikta, tim mutluluklarin hayali acilarin ise gercek oldugu bilgisine ulasilir. Bu nedenle yasli-
likta mutsuzluktan korunmak genclikte ise onlara katlanmak daha iyi basarilir. Clinkli Schopenhauer’e gore “yasam,

47 Schopenhauer, Oliimiin Anlami, 27.

48 Thomas Bailey Saunders, Schopenhauer, cev. Ahmet Aydogan. (istanbul: Say Yayinlari, 2006), 57.

4 Schopenhauer, Oliimiin Anlami, 72.

50 Arthur Schopenhauer, Okumaya ve Okumuslara Dair, cev. Ahmet Aydogan. (istanbul: Say Yayinlari, 2011), 42.

S Arthur Schopenhauer, Yasam Bilgeligi Uzerine Aforizmalar, gev. Birol Bayram. (istanbul: is Bankasi Yayinlari, 2008), 215-216.
52 Arthur Schopenhauer, Aska ve Kadinlara Dair, cev. Ahmet Aydogan. (istanbul: Say Yayinlari, 2012), 50-51.

53 Schopenhauer, Yasam Bilgeligi Uzerine Aforizmalar, 202.
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tadina varilmak icin degil, geride birakilmak icin vardir”. Yaslilikta insani avutacak olan sey, biiyiik hazlar tatmis ol-
mak degil, zihinsel ve bedensel acidan biiyiik acilar yasamadan yasamini gegirmis olmak, yani yasamin mesakkatini
atlatmis olmaktir. Hannan’in da vurguladigi gibi, diinyanin mutluluklar iceren taraflari bulunsa da, kimse “pozitif
acr”dan kacinamaz. Bir kisi yasliliga erisecek kadar sansliysa, acilarin en kotisiyle, yani bedensel gerilemeyle karsi-
lasir. Hannan’a gore hayatin 6zlinde bulunmasa bile, insan hayati icin aci kaginilmazdir. Bu denklemde Schopenhau-
er,yasamin acilarinin, mutluluklarini golgede biraktigini sdyler. En sansli olanlar icin bile kacinilmaz olarak ¢ekilecek
aci, can sikintisidir.> Acilarin yoklugu, negatif bir iyimserlik halidir ve yasamin mutlulugunun olgiitiini olusturur.
Schopenhauer’e gore yaslilara saygi duyulmasinin nedeni, hayatin bltiin mesakkatine katlanarak kendilerini ka-
nitlamis olmalaridir. Bu katlanmanin en gozle goriliir kaniti, yiizde olusan kinsiklardan ¢ok saca diisen aklardir.ss

Gengligin giirlltl patirtisina yol agan hazlarin mutluluk getirecegine déniik inanisin ne kadar yaniltici oldugu,
ancak yaslilikta anlasilacaktir. Hazlarin kisinin yakasini biraktigi yasliliga ulasildiginda Schopenhauer’in deyimiyle
“bilgi ozglirlesir ve agir basar”.* Yaslilikla birlikte artan deneyim ve bilgi birikimi, kisinin seylere ve olaylara karsi
daha analitik bir bakis gelistirmesi saglar: “...Boylece simdi insan her seyi daha dogru ve daha acik bir bicimde tanir
ve her seyi oldugu gibi kabul eder, ayni zamanda, tiim diinyevi seylerin hicliginin kavrayisina az ya da ¢cok varmistir.
Hemen hemen her yasliya, en siradan yetenekleri olana bile belirli bir bilgelik gorlinusi veren, onu genclerden ayi-
ran tam da bu kavrayistir”.s

Sonuc olarak bilgelik yaslilik dénemiyle ifade edilir. Clinkii zihinsel olgunluk genclikte anlasilmaz. insanin
genclikte ortaya koydugu yetenekler, biitiin ¢abasini haz pesinde harcamasi nedeniyle ancak ortalama dlizeyde
kalir. Ustiin yetenekler ise genclikte degil yaslilikta anlasilabilir. Schopenhauer’in bizzat deneyimledigi gibi, Gstiin
yeteneklerin degeri uzunca bir slire degeri bilinmese de yaslilikla birlikte fark edilmeye baslar.s® Hazlarin bizi terk
ettigi yaslilikla birlikte bize kalan en 6nemli sey, kendimizde neye sahip oldugumuzdur. Bu, mutlulugun gercek ve
biricik kaynagidir.»

Schopenhauer disilincesinde insanin yasama istemine karsi gelerek onunla miicadeleye girismesinin ve hatta
onu alt etmesinin, bireyin aydinlanmasi, yani kurtulusu icin tek kosul oldugu daha dnce tartisilmisti. Distiniriin bir-
cok inang sistemine atifla soyledigi gibi, cileci bir hayat, diinyanin bilinemez olusuna karsi da bir itiraz gibidir. Fakat
cileci bir hayat yasanarak elde edilen bilgeligin meyvelerinin yaslilikta toplanmasi, Schopenhauer’in diisiincesinde,
bir paradoks biciminde karsimiza ¢ikar.® Bu paradoksun ¢éziimlenmesi icin Schopenhauer’in, bilgeligin her insa-
nin harcina dismedigine vurgu yapan seckinci diisiincesine basvurmak gerekmektedir. Schopenhauer, diinyanin
gercekligini siradan insanlarin degil, yasamini bilgiye adayanlarin gérebilecegini soyler. Bu, onun icin nihai kurtu-
lustur. Hannan’in da belirttigi gibi, “aydinlanmis kisinin, istemenin lstesinden gelerek kendi 6ziini alt Gst etmesi”
mimkin goriinmese de miimkiindiir. Bu durumun “cildirtici derecede” tutarsiz oldugunu sdyleyen Hannan, kisinin
yasami boyunca siirekli olarak aydinlanma anlarini deneyimleyerek bilgelige ulastigi yoniindeki iddiayi vurgular.s
S0z konusu paradoks ise olimle ¢oziimlenecektir. Clinkil bir kisinin bilge olup olmadigi, ancak oldikten sonra
anlasilir. Burada anlasilmaktadir ki, 6lum ve onun hazirlik asamasi olarak yaslanma, Schopenhauer’in distincesi-
ni boylu boyunca kesen zamansallik kavraminin tasiyicisidir. Kisinin deneyimledigi aydinlanma anlarinin yasliliga

5 Hannan, The Riddle of the World, 123.

55 Schopenhauer, Yasam Bilgeligi Uzerine Aforizmalar, 65,115, 203.

5 Schopenhauer, Yasam Bilgeligi Uzerine Aforizmalar, 215-216.

57 Schopenhauer, Yasam Bilgeligi Uzerine Aforizmalar, 216-217.

58 Arthur Schopenhauer, Giizelin Metafizidi, cev. Ahmet Aydogan. (istanbul: Say Yayinlari, 2010), 103.

5 Schopenhauer, Yasam Bilgeligi Uzerine Aforizmalar, 25.

¢ Saunders, Schopenhauer felsefesindeki kurtulus paradoksuna dair “itirazlarda bir haklilik payi varsa, takip ettigi muhakeme tarzi icin
olimciil sonuglar dogurur.” demektedir. Buradaki tespit, Schopenhauer diisiincesinin tizerine kuruldugu hassas zemini net bir bicimde
gorebilmek ve sozgelimi yaslilikta ulasilan bilgeligin hayatin anlamsizligina nasil bir ¢are oldugunu tartisabilmek agisindan 6nemli go-
rinmektedir. Bkz. Saunders, Schopenhauer, 83.

51 Hannan, The Riddle of the World, 141.
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ulastik¢a artmaya baslamasi, bu 6nermeyi dogrular niteliktedir.

2.2. U¢ Dolayim: Can Sikintisi, Hayal Kirikligi ve Yalmizlik

Yalom’un ¢alismasinda, Schopenhauer diisiincesinin seyri, dahinin hayal kirikliklariyla dolu yasaminin do-
niim noktalariyla ele alinir. Burada yasliliga atfedilen merkezi konum, yaslanmanin kayda deger bir gerileme ol-
masiyla temsil edilmektedir. Yaslilik; kendisi heniliz cocuk iken babasi intihar eden ve annesi tarafindan terk edilen
Schopenhauer icin “bugtlin kot ve her giin daha da kotilesecek, ta ki en kotlsl olana kadar” climlesiyle ifade
edilen bir hayat donemidir.© Yasaminin ilerleyen yillarinda da bircok olumsuz deneyim yasayan Schopenhauer’in
yorgun zihninin bir meyvesi olarak degerlendirilebilecek bu sonug, insanin biyolojik varliginin ve diinyayla kurdugu
uretken iliskinin bozulmasina isaret etmektedirs. Yaslandik¢a hayatin hayal kirikliklariyla ne kadar dolu oldugunu
ve nihayetinde bir hatadan ibaret oldugunu hissetsek de yine de Schopenhauer’e gore her insan “ta ki en kotiisu
olana kadar” dedigi ileri yaslara ulagmayi ister.s

Yasamin ilerleyen yillarinin insan icin daha kot olacagini diisinmesine ragmen - ¢iinki yasam daha iyiye
degil daha kotiliye hatta en kotliye gotiriir bizi, - Schopenhauer’in her insanin yasliliga ulasmayi istedigini diistin-
mesi, orada bir teselli - “cogu gitti azi kaldi” - olanagini gormesiyle aciklanabilir. insanin ileri yaslari da hayal kirikligi
getirir; ama bu hayal kirikligi kisiye mutluluk ve dinginlik veren, onu hayata karsi neredeyse muziplikce bir klicim-
semeye sevk eden bir tuir yiksek diisiinme asamasina kapiyi aralar. Dahasi kisi yaslandik¢a (yasam enerjisi, hatta
ozellikle yasam enerjisi dahil) tim giiglerinin azalmasi olduk¢a normaldir; ¢linkii “gencligin yasami, yasliligin ise
olimi gormesi” iki yasam donemi arasindaki temel fark oldugu kadar yasliliga iyilik getiren seydir ayni zamanda:
“Insan yaslandiginda 6niinde yalnizca 6lim vardir: Ama insan genc ise 6niinde yasam vardir ve bunlardan hangisi-
nin daha endise verici oldugu ve bir biitlin olarak yasamin, geride kalmasinin oniimiizde olmasindan daha iyi olan
bir sey olup olmadigi tartisilir”.ss

Yaslilikta istemeyi heyecanlandiran dissal kaynaklarin azligl, bireye yasliligin mutlulugunu getiren esas ne-
dendir. Bu durum, ayni zamanda zihnin sinirlandirilmasini da beraberinde getirdigi icin “zihnin sinirlandirilmasinin,
sayisiz acinin dogrudan kaynagini olusturan can sikintisina yol agmasi gibi bir dezavantaji vardir”.¢

Can sikintisini dagitmak icin daha ¢ok dissal kaynaklara basvurulmasi (topluluk icinde olma, liks, icki vb.)
mutlulugu saglarken beraberinde yikim ve zarari da getirir.” Bu nedenle dissal sinirlamalar, insan icin oldukga ya-
rarli olacaktir. iliskilerin ve yasam tarzinin mimkiin oldugunca basit olmasi, yasami ve yasamin yiikiini daha az
duyumsamaya neden olur. Boylelikle “yasam, dalgasiz ve girdapsiz, bir dere gibi akip gidecektir”.es

Schopenhauer’e gore hayatin sefaletinden kurtulmanin yolu, bizi ona katlanmaya mecbur birakan baglarimiz-
dan kurtulmaktir. Bu baglar, toplumsalliktan ileri gelir ve kaynagi da istemedir. Baglarimiz ne kadar ¢oksa ytikiimiiz
o kadar agir olacaktir, bununla beraber onlardan kopmak da aci verici olacaktir. Yaslilikta deneyimledigimiz hayal

2 Yalom, Bugtinii Yasama Arzusu, 73.

& Schopenhauer’in yasami boyunca karsilastigi olumsuz deneyimler, felsefesini karamsar bir karaktere biriindlirmesine ve bu nedenle
hiiziinli bir yaslilk donemi gegirmesine neden olmustur. Bu karamsarligin ise dnceki sayfalarda tartisilan tiirden bir kurtulus doktrinine
ve sonug olarak kati bir seckincilige zemin olusturdugu acik¢a soylenebilir. Schopenhauer diislincesinde, yasamin her gecen giin daha
buyiik ve katlanilmaz olan acilarla dolu oldugu; ancak, blytlik zihinlerin bdylesi bir yasamdan cikarak kurtulusa ve bilgelige ulasabile-
cegi savlanmaktadir. Higbir disliniiriin felsefesini kendi yasam oykislinden bagimsiz anlamanin mimkiin olmadigi séylenebilir, ancak
Schopenhauer felsefesi icin bu durum, bir kanun gibidir. Bkz. Yalom, Bugiinii Yasama Arzusu.; de Botton, Felsefenin Tesellisi.
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kinkligr iste budur: toplumsal baglarimizdan kopmaya baslariz®. Budizm’den etkilendigi noktalardan biri olan, ken-
dimizi baglantilarimizdan koparmamiz gerektigi diisiincesi, Schopenhauer’in yaslilik donemine iliskin gorislerinde
takip edilebilir.® Yaglilikta cekmemiz gereken aci, hayal kirikligi ve yalnizlik ile kendini gosterir. Elbette bu acinin
temelinde can sikintisi vardir. Daha 6nce de bahsedildigi gibi insan hayati tatmin edilemeyen ihtiyaglarin kontro-
lindedir™. ihtiyaclari tatmin edilmeyen insan, hayatin bir aldanis oldugunu goriir. Giderek bir iskence haline gelen
can sikintisi, insan hayatina hakim olur. Hayati boyunca ihtiyaclarinin giderilmesini bekleyen ancak asla tatmine
ulasamayan insan igin can sikintisi, sonu gelmez acinin da kaynagidir.”

Schopenhauer yasliligin acilarindan biri olarak gordigi yalnizlig, isteme ve toplumsallik arasindaki dogru-
danlikile agiklar. Schopenhauer’e gére yalniz kalmaistegi insanicin dogal degildir. Dogdugu andan itibaren kendisini
bir toplulugun icinde bulan insan, ancak deneyim ve ge¢cmise yonelik diisiinme sayesinde yalnizligi tercih eder hale
gelebilir. Bu nedenle sosyallesme istegimiz yasimizla ters orantili olacaktir. Yasi ilerlemis yetiskin bir insan, yagamin
hazlarindan uzaklastik¢a kendini kolayca yalnizlikta bulabilir. Bu egilim, kisilerin entelektliel degeri olciislinde orta-
ya cikacaktir. Diger insanlarin ve toplumun entelektiiel agidan yetersizligini gordiikce onlara katlanmak zorlasacak,
bu da insanin yalnizlik egilimini ortaya ¢ikaracaktir. Schopenhauer, bu duruma, bir grup kirpinin soguktan korun-
mak icin bir araya gelme ¢abasini anlattigi Ginlu kirpi meselinde yer verir. Yalom’un aktardig mesel soyledir:

Soguk bir kis sabahi cok sayida kirpi donmamak icin hep birlikte isinmak lzere bir araya toplanir. Ama kisa silire sonra
oklarinin birbirleri tizerindeki etkilerini goriip yeniden ayrilirlar. Isinma gereksinimi onlari bir kez daha bir araya getir-
diginde oklari yine kendilerine engel olur ve iki kot arasinda gidip gelirler, ta ki birbirlerine katlanabilecekleri uygun
mesafeyi bulana kadar. Bunun gibi, insanlarin hayatlarinin boslugundan ve tekdiizeliginden kaynaklanan toplum gerek-
sinimi onlari bir araya getirir, ama nahos ve tiksinti verici 6zellikleri onlari bir kez daha birbirinden ayirir.”

Schopenhauer’e gore kirk yasini gecmis degerli insanlar, diger insanlardan yavas yavas nefret etmeye baslar-
lar. Bu nedenle yalnizlik, tiim “seckin zihinler” icin bir yazgidir. insan bundan yakinsa da yine de yalnizig) sececek-
tir. Yas ilerledikge artan bilge olma diirtiisu, altmisli yaslarda dogal hatta icglidiisel bir hale gelir. Kisi, kendi kusagi
yerine yabanci bir kusakta yasamaya devam ettikge etkin yasamdan uzaklasir, bu da nesnel ve esas olarak yalnizlik
anlamina gelir. Diger taraftan bu durum insanin zihinsel olarak daha etkin oldugu bir donemi de beraberinde geti-
rir. Bilgi ve deneyim zenginligi ile insanin diistinceleri olgunlasir, “sisler icindeymis gibi duran binlerce seyi net bir
bicimde gorebilir”.”

Yalnizlik duygusu yasamin iki doneminde de farkli sekilde karsilanir: genclikte diinyayi tanimamis olma nede-
niyle sik sik diger insanlar tarafindan terkedilmek seklinde hissedilirken yaslilikta ise artik dlinya taninabildigi icin
onlardan kurtulmus olma duygusu hissedilir. Yaslilikta hayattan alinacak hicbir seyin olmadigi bilgisi, kisiyi bugtinii
yasama arzusuna ve kiiciik seylerden zevk almaya sevk eder.”” Olgun insanin deneyimleriyle edindigi sey, 6ncelikle
onyargisizliktir. Clinkli deneyim, gencligimizde kafamiza yerlesen hayaller ve yanlis kavramlardan kurtulmaktir.”
Siradan mizaca sahip insanlar, yasliliklarinda, topluma girmeye daha hevesli olurlar. Ancak toplumsalliga artik
uyum saglayamadiklari icin hosgoriiyle karsilanmalari gerekecektir. Yaslanma ile toplumsallik arasindaki karsit ilis-

% jlhan, Spinoza, Kant, Schopenhauer, 182.

" Yalom, Bugiinii Yasama Arzusu, 125.

™ Mathijs Peters, Schopenhauer and Adorno on Bodily Suffering: A Comparative Analysis (London: Palgrave Macmillan, 2014), 58.

2 Weischedel, Felsefenin Arka Merdiveni, 269.

3 Schopenhauer, kendi yaslilik doneminde de insanlardan uzak durmayi tercih eder. Hatta kendisini “insan dliismani” olarak niteler;
Weischedel, Felsefenin Arka Merdiveni, 267. Filozof, hayvanlarin insanlarda olmayan hayranlik duyulacak 6zellikleri oldugunu diisiinerek
¢ok sayida kopegiyle birlikte hayatini gecirir ve derin dostluklar kurar. Hayvanlarla kurdugu dostluk, Schopenhauer’in hayvan haklari
konusuna egilmesinde de belirleyici olur; de Botton, Felsefenin Tesellisi, 218.
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kide teleolojik bir yén bulunur®. insan ne kadar genc ise toplumsaliiliskilerden 6grenecekleri de o kadar cok olur. Bu
anlamda toplum, Schopenhauer’e gore insanlar i¢cin dogal bir egitim kurumu olarak islev gordr.®

Yalnizligin avantajlarinin yaninda pek ¢ok dezavantaji da vardir. Ancak bunlar, toplumun sikintilariyla karsi-
lastinldiklarinda oldukga kigtiktirler. Bu nedenle yasliliginda kendinde dogru bir seyler bulabilen kisi, toplumsallig
degil yalnizligi daha kolay bulur.®: Schopenhauer, insanlar i¢in takdir edilmenin ¢ok biytik bir haz kaynagi oldugunu
dislinse de insanlarin takdirlerini aktarmada isteksiz olmalari yine bir hayal kirikligi sebebi olacaktir. Bu nedenle
ona gore gercek mutluluk, kendini ictenlikle takdir edebilmektir.22 Tipki kirpi meselinde belirttigi gibi, ancak “...i¢
1sisi yeterince fazla olanlar sikinti ve kizginlik yaratmamak veya hissetmemek i¢in toplumdan kagacaktir.”.2

Yasamin uzun yillar yasanmis olmasi gerekir; clinkl kisinin deneyimleri ne kadar fazla olursa hafizanin
netlesmesi ve boylece 6nemsiz olaylarin unutularak 6nemli olanlarin tazelenmesi o denli gli¢li olur. Schopenhauer
icin bu, zamanin genclik ve yaslilik donemlerindeki algilanmasinin farkliigindan kaynaklanir. Genglikte hic bitme-
yecek gibi goriinen yasamin sona erecegi gercegi, kisi yaslandiginda anlasilir: “Yasamin 6l¢iitii olarak, geride birak-
tigimiz az sayida yili aliriz, yeni olan her sey 6nemli goriindiigiinden ve bu yiizden hep yeniden gézden gecirildigin-
den, yani bellekte sik sik yinelendiginden ve bellekte iz biraktigindan, bu yillarin anilari hep zengin ve dolayisiyla

uzundur”.#

Yasamimizdaki onemli olaylarin “sessizce, arka kapidan ve adeta dikkat cekmeden iceri stizildiglini” ancak
yasliigimizda fark ederiz. Bu nedenle yasam “lizerine nakis islenmis bir kumasa” benzer. Gengligimizde kumasin 6n
ylizini goririz. On yiizii kadar gilizel olmayan ancak ipliklerin baglantilarini gérmemize izin veren ve bu nedenle
Ogretici olan arka ylziinu ise yasllikta goririz.® Gengligin neseliligi, yokus yukari ¢cikmamiza ve 6limi gormeme-
mize dayanir. “Olim dagin 6teki yaninin eteginde yer alir”, 6liimi ancak zirveyi astigimizda gercekten goriiriiz.

Yasam enerjisi agisindan, otuz altinci yasimiza dek, faiz geliriyle yasayanlara benzeriz: bugiin harcadigimiz, yarin yine
elimize gecer. Ama o yastan itibaren sermayesini yemeye baslayan bir rantiyeye benzeriz... Burada karsilastirilan yasam
enerjisinin ve milkin gercekten, birlikte eriyip gitmeye yiiz tutmalari trajik bir durumdur: Bu yilizden, yaslilikta mulk
sevgisi de artar. Buna karsilik, yasam enerjisi acisindan, baslarda, resit oluncaya dek ve bundan biraz sonrasinda da,
faizlerinden sermayenin iizerine biraz bekleyenlere benzeriz. Harcanan geri geldigi gibi, sermaye de artar... Ah mutlu
genclik! Ah hiiziinli yaslilik!s?

Schopenhauer agisindan zamanin ve yasamin algilanmasi, genclik donemi igin bir bakma, yasliik donemi
icin ise bir gorme (diisiinme) pratigidir: Genglikte zihni bos bir levhaya benzeyen kisi, yasama dair gercekleri gore-
bilir. Bunlarin anlamindan ve iceriginden ziyade, kendisi tizerinde biraktigi etki dnemlidir. Clinkii genclikte her seyle
dolaysiz bir bicimde ve ilk defa karsilasilir. Universite yillarinda politikayla ilgilenmeye baslayan genclerin durumu
boyledir. Politikay ilgilendiren sorunlarin kendileri lizerinde biraktigi etki, ylizeysel bir ilgiyi beraberinde getirir. Ya-
saminilk yillari, bir kavrayis donemidir, bu donemde yasama dair ilk bilgiler ve deneyimler edinilir ve bunlara verilen
tepkiler, derinlikli dustincelere degil bunlarin biraktigi ilk etkiye dayanir. Genglik bu anlamda tam bir bilinglilik hali
icinde yasanir, etraftaki her seye karsi sinirsiz bir ilgi s6z konusudur. ilk defa karsilasilan seylerin coklugu nedeniyle
genclikte zaman ¢ok yavas ilerler, yasam “sonsuz bir uzunlukta” goriinir. Bunlarin yoklugu ise can sikintisi dogurur.
Yas ilerledikce her sey oylesine tanidik gelmeye baslar ki, kisi bunlarin farkina bile varmadan yasamini surdiirdir.
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Boylece zaman giderek daha hizli akmaya, 6nemsizce akip gitmeye baslar. Bu nedenle yasliligin yiiki, genclige gore
daha azdr.

Schopenhauer’e gére genclik veyasliikdéneminin birbirinden bu kadar farkliolmasi,yasamaninyoksulluguyla
ilgilidir. Yaslilikta zihinsel anlamda kisir olunmasinin temel nedeni, paranin cazibesine kapilarak zihinsel yetenegin
is gibi kullanilmasidir. Bu egilim, dogaya aykiri bir sekilde asiri calismaya vararak “Pegasus’una yular baglayip ilham
perisini kirbaglayan ve Veniis’li zorunlu hizmete sokan” birinin ¢ekecegine benzer bir cezayla sonuglanir.® Bu ne-
denle elde edebileceklerimiz, ekonomik bir bicimde dagitilmalidir. “Yaslilikta, gencliginin tim enerjisini kendisiyle
birlikte yaslanmayan yapilara adamis olmaktan daha glizel bir avunma yoktur.”

isterseniz buna bir sarginin ¢éziiliisi de diyebilirsiniz, zira yavas yavas édmriiniin sonuna yaklasmakta olup da bunu
sezip duymayacak canli varlik yoktur ve yasamak agir agir yaslanmak demektir. Fakat bir yumaga bir ipligin sarilisi gibi
bu da surekli bir sarilistir, zira kendi ge¢misimiz bizi takip etmekte, yolu lizerinde derleyip toparladigi simdiyle siirekli
olarak daha da biiylimektedir; suur ise hafiza demektir.®

Yaslandiginda, yasaminin genclik yillarinda kalan eski glinlerine 6zlemle bakan ve “Ne ¢ok sey kacirdim!” diye
hayiflanan bir kisi, sahip oldugu giicleri gelistirmemis, zihnini zenginlestirmemis, diinyanin yalnizca hazlardan olu-
san gilizelligine aldanmis ve bunlarin pesinde siiriiklenerek yasamis kisidir. Onlar icin yaslilik, can sikintisiyla gegen
hizlinli glinler anlamina gelir. Elbette daha 6nce de tartisildigi gibi, yaslandik¢a insanin giiclerindeki azalma herkes
icin gecerli olsa da “bir kimsenin kendinde neye sahip oldugu ona, hicbir doneminde, yasliliginda oldugundan daha
cok iyilik getirmez.”

Sonug

Yaslanma kavrami, Schopenhauer’in bircok acidan tutarsiz ve celiskili goriinen disilince sisteminin biitlinles-
tirici unsurlarindan biri olarak karsimiza ¢cikmaktadir. Agirlikli olarak yasam ve 6liim kavramlari etrafinda tartisilan
Schopenhauer distincesi, yaslanma kavrami araciligiyla somutlasmakta ve realist bir zemine oturmaktadir.

insan bilincinin 6liim distincesini ve 6lim korkusunu idrak etmesi, bir tiir 6zelligi olan zihinsel yaratim kapa-
sitesi araciliglyla miimkdin olur; ancak insanin 6limi dogrudan deneyimlemesi imkansizdir. Clinki 6liim, bilincin bi-
yolojik kaynagi olan organizmanin yok olmasina isaret eder. Bu nedenle 6liim, ancak dolayli olarak deneyimlenebi-
lir. Yaglanma, bu deneyimi miimkiin kilan yegane gercekliktir. Yaslanma, yalnizca bir zihin kategorisi olarak 6limiin
a priori kurulusuna, yalnizca az sayida kisinin deneyim sonucu erisebilecegi bir yliksek diisiinme asamasi, yani bir
aposteriori kategori ekler. Bu kategori, hayatin anlamsizliginin idrak edilmesiyle kendini gosteren ve kisiyi diinya-
daki sefil yasamina dair teselli eden bilgelik kategorisidir. Bu asama, ayni zamanda kisinin diinyanin sirrina erdigi ve
nihai mutluluga ulastigi bir kurtulusu da mimkiin kilar. Elbette, Schopenhauer’in kurtulusa giden yolun nasil insa
edildigine yonelik olduk¢a muglak goriinen sorusturmasi da, bu ¢calismada bulgulandig lizere, yaslanma araciligiyla
somutluk kazanir. Yaglanma donemi, 6ncelikle can sikintisi, ardindan hayal kirikligi ve yalnizligin deneyimlendigi bir
yasam donemi olarak, bireyin gencligi boyunca adeta kor ugusu yaptigini idrak etmesine kapiyi aralar.

Sonug olarak yaslanma kavraminin Schopenhauer dusiincesinin bircok boyutunun kesisim noktasinda
durdugu goriilmektedir. Bir yasam felsefesi ortaya koymus olan Schopenhauer’un diisiincelerinin yaslanma kavrami
araciligiyla daha goriinir hale geldigi sdylenebilir. Bu nedenle Schopenhauer lizerine yapilan ¢alismalarda goz ardi
edilmis bir olgu olarak yaslanma, onun yasam felsefesinin tamamlayici bir boyutu olarak 6nemle irdelenmelidir.
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Abstract

The Matrix trilogy emerges as a philosophical work questioning the complex structure of modern society and the individual’s place within
it. This article examines the Matrix films in light of Emile Durkheim’s concept of anomie and Jean Baudrillard’s simulation theory, attemp-
ting to understand the intricate structure of today’s digital society. Anomie, a condition resulting from the weakening or collapse of social
norms, perfectly reflects the situation of humans in the Matrix universe. Simulation theory, defining a world of signs and symbols that
replace reality, demonstrates that the Matrix itself is a perfect example of simulation. The article relates themes such as alienation, loss of
meaning, and questioning of reality perception experienced by the charactersin the films to the problems of today’s digital age. New social
dynamics created by technologies such as social media, virtual reality, and artificial intelligence are reinterpreted in light of Durkheim and
Baudrillard’s theories. In conclusion, this examination through the Matrix trilogy provides a powerful tool not only for understanding the
films but also for analysing the complex structure of the digital age we live in and making predictions about the future. While this analysis
helps understand how the perception of reality is shaped and how social norms evolve, it allows to rethink the position of the individual in
the digital age.

Keywords: The Matrix Trilogy, Anomie, Baudrillard, Durkheim, Simulation Theory.

Matrix’in Aynasinda: Dijital Cagin Anomi ve Simiilasyon Labirenti
0z

Matrix Gglemesi, modern toplumun karmasik yapisini ve bireyin bu yapi icindeki yerini sorgulayan felsefi bir eser olarak karsimiza ¢ikar. Bu
makale, Emile Durkheim’in anomi kavrami ve Jean Baudrillard’in simiilasyon teorisi 1siginda Matrix filmlerini inceleyerek, giiniimiiz dijital
toplumunun karmasik yapisini anlamaya calismaktadir. Anomi, toplumsal normlarin zayiflamasi veya ¢okmesi sonucu ortaya ¢ikan bir
durum olarak, Matrix evrenindeki insanlarin icinde bulundugu durumu milkemmel bir sekilde yansitir. Simiilasyon teorisi ise, gercekligin
yerini alan isaretler ve semboller diinyasini tanimlayarak, Matrix’in kendisinin miikemmel bir similasyon érnegi oldugunu gosterir. Makale,
filmlerdeki karakterlerin yasadigi yabancilasma, anlam kaybi ve gerceklik algisinin sorgulanmasi gibi temalari, giinimiiz dijital caginin
problemleriyle iliskilendirir. Sosyal medya, sanal gerceklik ve yapay zeka gibi teknolojilerin yarattigi yeni toplumsal dinamikler, Durkhe-
im ve Baudrillard’in teorileri isiginda yeniden yorumlanir. Sonug olarak, Matrix liclemesi lizerinden yapilan bu inceleme, sadece filmleri
anlamak icin degil, ayni zamanda icinde yasadigimiz dijital cagin karmasik yapisini ¢éziimlemek ve gelecege dair ongoriilerde bulunmak
icin de giiclu bir ara¢ sunmaktadir. Bu analiz, gerceklik algimizin nasil sekillendigini ve toplumsal normlarin nasil evrildigini anlamamiza
yardimci olurken, dijital cagda bireyin konumunu yeniden diislinmemizi saglar.
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Introduction

Philosophical discourse has extensively centred around the sense of alienation and the absence of signifi-
cance that individuals undergo through the indeterminate framework of contemporary society. These talks indeed
follow many trajectories and endure changes as technology and societies mutually influence one another. Emile
Durkheim’s theory of anomie and Jean Baudrillard’s theory of simulation will be the main filters to evaluate the
Matrix trilogy, which is considered a very influential and representative piece of popular culture from the late 20
century. In that respect, this article seeks to evaluate the Matrix trilogy within the framework of cultures experien-
cing a feeling of dislocation and challenging the concept of reality.

The Wachowski sisters directed the Matrix trilogy (The Matrix, 1999; The Matrix Reloaded, 2003; the Matrix Re-
volutions, 2003), with its philosophical depth and the theme of technological dystopia, which occupies an important
place in the history of modern cinema. The films depict a future in which humanity lives in a simulation controlled
by machines. In this scenario, it leads to deep thoughts about how the perception of reality can be manipulated and
how the concept of “truth” itself can be questioned. The concept of reality and its true understanding could be con-
sidered the epitome of human achievement, as it continues to be a subject of inquiry among numerous scientists.
Agent Smith’s words while he is interrogating Morpheus are noteworthy: “[h]Jave you ever stood and stared at it,
marvelled at its beauty, its genius? Billions of people just living out their lives, oblivious” (Wachowski & Wachowski,
1999). Through the lens of irony and complexity, one might arrive at a profound conclusion. Smith is praising the
Matrix as a stunning and brilliant creation, referring to it as a virtual reality. This emphasises the indistinct boundary
between actuality and imitation within the film’s realm. Conversely, the term ‘oblivious’ indicates that individuals
inside the Matrix are ignorant of their actual circumstances. This pertains to the film’s examination of the contrast
between ignorance and unsettling truth. Therefore, the very existence of a potential simulation would fundamen-
tally alter all our current knowledge. In his 1977 speech in Metz, Philip K. Dick posited the notion that perhaps none
of us truly has an existence.> The concept constitutes the fundamental principle of the Matrix triangle and embodies
the existential dilemma faced by contemporary individuals. In the movie The Matrix, this concept is represented
by Morpheus’s well-known inquiry to Neo: “What is real? How do you define real? If you're talking about what you
can feel, what you can smell, what you can taste and see, then real is simply electrical signals interpreted by your
brain.” Similar to the question Morpheus poses, some profound philosophical inquiries concerning the essence
of reality, and the reliability of our perceptions are also relevant. As Dick foresaw, the individuals within the Matrix
universe are indeed components of a computer-generated simulation, which serves as a testament to the precari-
ous nature of our notion of actuality. Furthermore, this paper also intends to contribute to the ongoing debate on
the intervention of digital culture, popular media and sociological theory. Through relating Durkheim’s concept of
anomie and Baudrillard’s simulation theory to The Matrix trilogy it is aimed to illuminate the complex dynamics of
contemporary digital society. Finally, this article builds upon preceding work in this area, such as Merrin’s (2003)
exploration of Baudrillard’s influence on The Matrix and extends it to consider more recent technological develop-
ments and their societal implications.*

1. Anomie: The Anatomy of Social Disintegration

Emile Durkheim first coined the term ‘anomie’ in his 1897 work Suicide. According to him, anomie arises with
the decadence and weakening of societies. In this case the individuals lose their societal connections and experien-
ce afeeling of absence. Durkheim states that this condition is seen in the process of fast pacing changes of societies.

2 YouTube, “Philip K Dick Speech (Interpreter Edited out) in Metz, France, 1977,” YouTube 17 May 2021. https://www.youtube.com/
watch?v=DQbYiXyRZjM&t=285s

3 Lana Wachowski and Lilly Wachowski, dirs., The Matrix (Warner Bros. Pictures, 1999).

4 William Merrin, “‘Did You Ever Eat Tasty Wheat?’: Baudrillard and The Matrix,” Scope: An Online Journal of Film and Television Studies (2003).
https://www.nottingham.ac.uk/scope/documents/2003/may-2003/merrin.pdf
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According to Durkheim anomie is a state where norms (expectations on behaviours) are confused, unclear or not
present.s This definition quintessentially reflects the situation of the people in the Matrix universe. Humanity under
the control of the machines exactly resides in this anomie. People living in a simulated reality, disconnected from
the real world, try to exist in an environment where social norms and values lose their meaning. Such a way of life
has lost its purpose and path and has now created a semi-zombie bot¢-like people who live aimlessly only with the
instinct to survive at a subconscious level. This is also emphasized by the words of the Morpheus in the film: “What
is the Matrix? Control. The Matrix is a computer-generated dream world built to keep us under control to change a
human being into this.” [Morpheus holds up a battery]” This quotation emphasizes that individuals are unaware of
their current circumstances, and they have already assumed the role of a control mechanism. This condition pre-
sents a precise parallelism with Durkheim’s anomie concept. People have lost the meaning of the social structure
they live in, leading to a feeling of purposelessness. At this point, it would be appropriate to focus on some key
scenes in the films in order to examine the reflections of the concept of anomie in The Matrix trilogy in more detail.

1.1. Anomic Shock and the order of Society

The shock that Neo experiences after being removed from the Matrix system is a perfect example of an ano-
mic state. Having spent his entire life in a simulation that he had thought was real, Neo encounters a profound sense
of alienation and meaninglessness when he confronts to the real world. Morpheus’s words to him summarise this
situation intensely:

“Welcome to the real world, Neo.” This scene displays analogies with Durkheim’s observations of the effects
of anomie on the individual. Durkheim puts forward the idea that “[w]hen society is disturbed by some painful crisis
or by beneficent but abrupt transitions, it is momentarily incapable of exercising this influence.” The crisis and
reality shock Neo experiences when he is disengaged from the Matrix system brings him to the brink of death and
paralysed with experiencing mental breakdown.

The underground city of Zion, where people who have fled the Matrix are trying to overcome anomie, can be
seen as an example of an effort to overcome anomie. The inhabitants of Zion try to establish a new social order,
away from the control of the machines. However, this new order also contains contradictions and difficulties. The
ideological conflict between Commander Lock and Morpheus shows the difficulty of how to determine norms and
values in a newly established society. Moreover, the reality of Zion is also questionable. Although Neo has powers
in the real Matrix universe, the fact that he can stop sentinels in the real world raises the suspicion that Zion may
be a layer within the simulation:

The idea of a separate observer and observed universe doesn’t exist in quantum physics. Not only does quantum phy-
sics disrupt the whole idea of subject-object separation, but it opens a door that many physicists are uncomfortable
with: we may not be living in an “objective” reality after all! In fact, our consciousness is so interconnected with reality
that we may be living in a set of interconnected subjective realities.®

Similarly, according to Durkheim, if the reorganization necessary wherever social instability take place is not
produced at once, the state of anomie endures.’* These words present the situation whereby the shift from the
simulated realm to the so-called ‘actual’ realm in the Matrix gives rise to a condition of deep-seated societal turmoil

5 Emile Durkheim, Suicide: A Study in Sociology, trans. John A. Spaulding and George Simpson. (New York: Free Press, 1997).

¢ Traditionally speaking bots are computer-controlled characters in games bereft of autonomy

” Wachowski and Wachowski, The Matrix.

8 Wachowski and Wachowski, The Matrix.

° Durkheim, Suicide, 12.

10 Rizwan Virk, The Simulation Hypothesis: An MIT Computer Scientist Shows Why Al, Quantum Physics and Eastern Mystics Agree We Are in a
Video Game (Mountain View, California: Bayview Books, 2019), intro. 11.

1 Durkheim, Suicide, 12.
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identical to the one elucidated by Durkheim. Upon liberating themselves from the Matrix, individuals undergo a
profound disintegration of their perceived societal norms and structures, resulting in a state of abnormality or ano-
maly. The resolution of this distortion cannot be achieved promptly as liberated humans must adjust to a wholly
novel reality, emphasising the caution that the anomie will persist unless Durkheim’s reconstruction is promptly
executed. In addition, within the simulated realm of the Matrix, when the characters start to doubt the authenti-
city of their existence, there is a possibility for abnormality to arise. This abnormality leads to disruptions in social
order that jeopardise the overall stability of the simulation. This analogy emphasises the significant metaphorical
role that the concept of simulation plays in the Matrix, enabling the exploration of sociological concepts like as the
abnormality and fragility of social order.

This fragility of society also causes rapid ruptures and subsequent collapses within the norms - no matter
how carefully or strongly the system has been constructed. Cypher’s desire to return to the Matrix represents the
desperation and search for meaning experienced by an individual in an anomic society. Cypher cannot stand the
hardships of the real world and prefers to return to the simulated reality. His words summarize this situation stri-
kingly: “Why, oh why, didn’t | take the blue pill?” » This scene puts the emphasis on an important part in Durkheim’s
theory: the weakening of social ties makes individuals more vulnerable and disoriented.

2. Simulation Theory and Hyperreality

It may be that the concept of living in a simulation is nearly as old as mankind itself, despite the fact that the
prospect of living in a simulation may appear to be one of the most fascinating possibilities of the present day. It is
impossible to advance this discussion beyond the current level of speculation or likelihood without understanding
previous civilisations and the written works passed down from the past. One could argue that all debates about the
origin of the universe and the existence of man are part of a simulation that has been going on since the beginning
of time. In other words, all the theories about the universe’s formation, from Anaximander to Plato, and from Ovid
to the Big Bang theorists, may have advanced similarly. However, before we have completely solved the riddle of
the cosmos, none of them will be able to empirically offer us an equation that is appropriate for either inductive or
deductive from a cosmogonic or theogonic point of view. Even though the scenario may look different from current
faiths, references to a simulated universe are possible. At first inspection, this idea is not completely insane.:

The theory of simulation, set forth in Jean Baudrillard’s work Simulacra and Simulation, describes a world of
signs and symbols that replace reality. According to Baudrillard, in modern society the boundary between reality
and its representation has become blurred, even absent. This situation is called “hyperreality” - a reality that ap-
pears more real than the real, but is essentially artificial. Baudrillard say that “[t]he simulacrum is never that which
conceals the truth—it is the truth which conceals that there is none. The simulacrum is true.” That is to say, it is a
condition in which reality and simulation become so intertwined that it becomes impossible to distinguish between
them. In hyperreality, simulations can feel more real than the reality they’re meant to represent. This definition fits
into the idea of the Matrix since the Matrix is a perfect Simulacrum example that hides the lack of reality. The Matrix
movies are almost the cinematic manifestations of Baudrillard’s theory. People are encapsulated in a world created
by machines though they think they live in a real world. Neo’s discovery of the “real world” and his understanding
of the artificial nature of the Matrix coincides with the idea of “the destruction of reality” in Baudrillard’s theory.
Although Baudrillard is somewhat critical when he states that “The Matrix is surely the kind of film about the matrix

2 Wachowski and Wachowski, The Matrix.
13 YouTube,“IstheUniverseaMathematicalSimulation?,” YouTube230ctober2018.https://www.youtube.com/watch?v=2ZQviwWnOmO0&t=17s
¥ Jean Baudrillard, Simulacra and Simulation, trans. Sheila Faria Glaser. (Ann Arbor: University of Michigan Press, 1994), 166.
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that the matrix would have been able to produce™s his words are still a part of his meta narrative aspect of the film,
and thus, Baudrillard’s ideas of simulation. When Morpheus tells Neo that the life he has lived so far isn’t real and
he cannot see what he perceives as real, the situation fits perfectly well into Baudrillard’s theory. That is to say,
the structure of the Matrix is a perfect example of Baudrillard’s simulation theory. Individuals inhabit a realm that
they perceive as genuine; however, they are in fact ensnared within a fabricated virtual environment designed by
artificial intelligence. The following words used by Morpheus to explain the Matrix to Neo summarize this situation
strikingly: “The Matrix is everywhere. It is all around us. Even now, in this very room. You can see it when you look
out your window or when you turn on your television. You can feel it when you go to work... when you go to church...
when you pay your taxes.” In this context, being completely covered with a fabricated universe shows that this
invented universe replaces the reality, and the simulation replaces the perception of reality. According to Baud-
rillard, simulation is the derivation of reality, devoid of an origin or reality, through models.”” Therefore, it is never
known what reality is, or since reality does not have substance, itis also unknowable what is real and what is not. On
the other hand, the experiences simulated in the Matrix reflects Baudrillard’s hyperreality notion in a very smooth
way. For example, Cypher’s words while eating a slice of steak catches the very nature of hyperreality: “I know this
steak doesn’t exist. | know that when | put it in my mouth, the Matrix is telling my brain that it is juicy and delici-
ous.” Therefore, it can be argued that the real is not only what can be reproduced, but that which is always already
reproduced: that is, the hyperreal.®* The famous quote from Cypher regarding “the Matrix steak” is an outstanding
instance of how Baudrillard’s idea of hyperreality is portrayed in the film. Cypher exemplifies the blurring of boun-
daries between simulation and reality that is fundamental to Baudrillard’s ideas by accepting the non-existence of
the steak while yet enjoying its simulated flavour. Knowing full well that the experience he is having is simulated,
his eagerness to welcome it underscores Baudrillard’s claim that in hyperreality, the reproduction becomes more
real than the original. The Matrix-generated steak is a prime example of Baudrillard’s concept of simulacra, which is
a copy without an original. It is a computer fabrication without a physical counterpart. The difference between real
and fake becomes irrelevant in both Baudrillard’s hyperreality and Cypher’s Matrix experience, since perception
changes reality. This analogy emphasises how The Matrix functions as a potent investigation of intricate philosop-
hical ideas concerning simulation, reality, and the nature of experience in a world growing more and more digital.

Throughout The Matrix trilogy, it is apparent that the border between the simulation and reality becomes
blurred. As previously mentioned, Neo begins to use his power both inside and outside (where he stopped the Sen-
tinels), demonstrating the permeable nature of the border between simulation and reality. The architect’s words
provide powerful parameters that bolster this claim:

Your life is the sum of a remainder of an unbalanced equation inherent to the programming of the Matrix. You are the
eventuality of an anomaly, which despite my sincerest efforts, | have been unable to eliminate from what is otherwise a
harmony of mathematical precision. While it remains a burden assiduously avoided, it is not unexpected, and thus not
beyond a measure of control, which has led you, inexorably, here.?

This situation shares a strong affinity with Baudrillard’s ideas, which suggests that there is no distinction
between reality and its conception. These remarks imply that Neo’s existence as the “One” is a deliberately created
abnormality, which questions the concept of free will and genuine reality. Within this framework, The Matrix trans-
forms into an impeccable simulacrum, a replica devoid of an authentic source, causing the differentiation between
reality and simulation to become completely meaningless, as Baudrillard theorised in his philosophical writings.

15 Kelly Reid, “The Matrix Decoded: Le Nouvel Observateur Interview with Jean Baudrillard,” International Journal of Baudrillard Studies, n.d.
https://baudrillardstudies.ubishops.ca/the-matrix-decoded-le-nouvel-observateur-interview-with-jean-baudrillard/

16 Wachowski and Wachowski, The Matrix.

7 Baudrillard, Simulacra and Simulation.

8 Wachowski and Wachowski, The Matrix.

19 Baudrillard, Simulacra and Simulation, 73.

2 | ana Wachowski and Lilly Wachowski, dirs., The Matrix Reloaded (Warner Bros. Pictures, 2003).
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The trilogy functions as a cinematic examination of Baudrillard’s concepts, depicting a universe in which reality
and simulation have merged to the point of becoming indiscernible. This prompts both the protagonists and the
audience to contemplate the essence of their own existence and perceptions.

2.1 Recent Scholarship on The Matrix and Social Theory

The Matrix has been the focus of thorough scholarly examination since its inception. Gunkel (2008)* analyses
the film’s exploration of the boundary between reality and virtuality and contends that it disrupts conventional phi-
losophical quandaries. In his study, Kilbourn (2010)> examines how memory and identity are portrayed within the
framework of digital culture. Valdez (2017)% conducted a study on the correlation between the Matrix and current
discussions on post-real politics and false news.

Within the realm of sociological theory, numerous scholars have utilised Durkheim’s notion of anomie to
analyse the impact of the digital age. Aiken (2016)* contends that social media and its persistent connectivity give
rise to a novel digital aberration, marked by the erosion of conventional social norms and the establishment of new,
frequently precarious online standards. Curran and Hesmondhalgh (2019)> examine the impact of digital platforms
on social interactions and power dynamics, drawing comparisons to Durkheim’s observations of social transforma-
tion during the industrialisation period.

The simulation hypothesis proposed by Baudrillard has once again attracted attention due to current advan-
cements in technology. Nechvatal (2021) explores the extent to which virtual and augmented reality technologies
align with Baudrillard’s notion of hyperreality. Lovink (2019) utilises simulation theory to analyse the occurrence of
‘deep fraud’ and its potential ramifications on public discourse and the sense of reality.

3. Methodology

This study employs a qualitative content analysis methodology that utilises critical theory and cultural stu-
dies approaches. Through a meticulous examination of The Matrix trilogy, some pivotal sequences and exchanges
that exemplify the notions of anomaly and simulation will be scrutinised. The findings of this textual analysis will
be subsequently integrated into more comprehensive sociological and philosophical frameworks, including the
theories proposed by Durkheim and Baudrillard. Some references to the most recent scholarly works on digital
culture, with a specific emphasis on research that applies traditional sociological ideas to current technological
phenomena, reinforce the validity of this theory. Through the synthesis of these diverse sources, the objective is to
offer a complete analysis of how The Matrix trilogy mirrors and anticipates the fundamental challenges of progres-
sively digitised society.

4. The Intersection of Anomie and Simulation in the Matrix Trilogy

“We live in a world where there is more and more information, and less and less meaning”

2 David J. Gunkel, “The Real Problem: Avatars, Metaphysics and Online Social Interaction,” New Media & Society 12, no. 1 (2010): 127-141.

22 Russell J. A. Kilbourn, Cinema, Memory, Modernity: The Representation of Memory from the Art Film to Transnational Cinema (New York:
Routledge, 2010).

2 |nés Valdez, “It Could Be Otherwise: Contingency and Necessity in Digital Culture,” Theory, Culture & Society 34, no. 7-8 (2017): 39-59.

2* Mary Aiken, The Cyber Effect: A Pioneering Cyberpsychologist Explains How Human Behavior Changes Online (New York: Spiegel & Grau,
2016).

% James Curran and David Hesmondhalgh, eds., Media and Society 6th ed. (London: Bloomsbury Academic, 2019).

% Joseph Nechvatal, Immersion Into Noise (Ann Arbor: Open Humanities Press, 2021).

2" Geert Lovink, Sad by Design: On Platform Nihilism (London: Pluto Press, 2019).

28 Bauderillard, Simulacra and Simulation, 79.
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The Matrix trilogy presents a strong societal criticism on the intersection of anomie and simulation. The cha-
racters in the movies, like individuals in modern societies, struggle against the ambiguity of reality and the we-
aknesses of societal connections. Agent Smith’s words to Neo strikingly summarize the anomic state of modern
society: “Human beings are a disease, a cancer of this planet. You're a plague and we are the cure.”® This phrase not
only represents the machines’ perspective on humans but also symbolises the sense of isolation and detachment
feltin our progressively digitalised society. The trilogy focuses on the examination of how technology and simulated
realities might cause a deterioration of societal standards and authentic human relationships, reflecting the idea
of anomie in contemporary sociology. While these words mirror the feeling of uncertainty and alienation of society,
this incident also overlaps with Durkheim’s concept of anomie. Humans are seen as elements that destroy the sys-
tem rather than a part of it. In fact, this is indeed the case. Since mankind became a part of this nature, it has wiped
out most life forms from the face of the earth. Scientists generally agree that human activities have significantly
accelerated the rate of species extinction, particularly in recent centuries. This phenomenon is often referred to
as the “Anthropocene extinction” or the “sixth mass extinction.” A widely known study on this topic estimates that
the current extinction rate is about 100 to 1,000 times higher than the natural background rate.* The cause of this
extinction is not being addressed; yet it is indisputable that the existential crisis is paradoxically formed. To put it
simply, if there were no actual entities, the issue of how humans might eradicate non-existent species in this simu-
lated state would also arise. Thus, on the other hand, it is inevitable that an existential crisis will emerge.

Although The Matrix was shot in 1998, the Wachowskis’ predictions about the future are not entirely wrong.
Especially when one considers the last decade, the advances in VR and Augmented Reality (AR) are at a level that
could show that a simulated universe is possible. The scene in The Matrix where Neo says, “[t]here is no spoon,”:
shows how our perception of reality can change. In parallel with this, as Baudrillard states, “[o]ur society is characte-
rized by a cancerous growth of vision, measuring everything by its ability to show or be shown.” This is happening
in a similar way in today’s digital world. Augmented reality (AR) and virtual reality (VR) technologies are increasingly
blurring the line between physical and digital reality. In the realm of quantum physics, the concept of a distinct
observer and observed universe is non-existent. Quantum physics challenges not only the concept of separating
subjects from objects, but also it introduces the unsettling possibility that our world may not be truly ‘objective.’
Our awareness is deeply intertwined with reality to the extent that we might actually exist within a network of
interconnected subjective realities.® In that respect, the film’s exploration of the nature of reality and conscious-
ness aligns intriguingly with some interpretations of quantum mechanics. The idea that observation plays a role in
shaping reality, and that there might not be a clear distinction between observer and observed, echoes the film’s
themes of reality being more malleable and subjective than it is typically assumed. In fact, this type of digitalized
identity confusion is already happening.

Given the proliferation of digital technology and the growing prevalence of virtual reality encounters, Baudril-
lard’s theory of simulation and Durkheim’s notion of anomie are gaining significance in contemporary society. Alt-
hough social networking platforms, online games, and virtual reality applications separate users from the physical
world, they also establish a novel form of social connection and set of social norms. While social media platforms
provide individuals with the ability to construct their own ‘simulated’ worlds, they can also exacerbate the sense
of normlessness described by Durkheim. With the rise of online communities, people are finding it more difficult
to distinguish between what is genuine and what is fake. As Baudrillard states, “[t]he virtual world is subject to the

2 Wachowski and Wachowski, The Matrix.

30 Gerardo Ceballos et al., “Accelerated Modern Human--Induced Species Losses: Entering the Sixth Mass Extinction,” Science Advances 1,
no.5 (2015): e1400253. https://doi.org/10.1126/sciadv.1400253

31 Wachowski and Wachowski, The Matrix.

32 Jean Baudrillard, The Evil Demon of Images (Sydney: Power Institute of Fine Arts, University of Sydney, 1987), 13.

3 Virk, The Simulation Hypothesis, intro. 11.
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same laws that characterize the real world it supposedly transcends.”

In the digital age, traditional social norms are being replaced by new, online norms. This introduces a new
dimension to Durkheim’s concept of anomie. For example, the number of “likes” and “followers” on social media
are becoming new measures of individuals’ social status and Durkheim’s words can be a very robust perspective
for this behaviour of such societies: “Society is not a mere sum of individuals. Rather, the system formed by their
association represents a specific reality which has its own characteristics.”* In the episode of the Black Mirror se-
ries called Nosedive, the point that social media has reached and can go is perfectly touched upon. Indeed, today,
social media has become a medium that can not only shape lives but also end them and inevitably cause great psy-
chological destruction, and has gotten out of control, causing people to create their own worlds and reach a point of
no return. In fact, what actually happens is not much different from this. Social media platforms such as Facebook
and Twitter engage algorithms to curate content, which may end up with the creation of isolated information bubb-
les. These bubbles are essentially simulated environments where individuals selectively curate their own version
of reality.>” Furthermore, virtual influencers, such as Lil Miquela, are some computer-generated personas with a
large following on Instagram. They exemplify Baudrillard’s notion of hyper-reality by obscuring the differentiation
between authentic and synthetic personas. The simulation world is not limited to this. The world has been very se-
riously interested in cryptocurrencies for a long time and investments exceeding trillions of dollars are being made
worldwide.® Cryptocurrencies and NFTs are digital assets that represent a sort of simulated value. They challenge
traditional concepts of value and ownership, reflecting the artificial constructions portrayed in The Matrix.*

The Matrix trilogy has been reinterpreted in light of technological developments and social changes since its
inception. While some of the technological developments predicted by the films have come true, the changes in the
social structure also parallel the themes of the films. The Matrix world continues to grow with Resurrections, the 4
filmin the series, released in 2021, and many people still think that The Matrix, the first film in the series, is both the
most striking and relevant to the present day. One way or another, the film’s echoes continue, and its future seems
to be indisputably consistent with the Wachowskis’ predictions.

The 1999 film’s true strength lies in its near-perfect balance. As much as it is a landmark action movie, The Matrix also
incorporates cerebral science fiction and can either be enjoyed as a mindless fists-and-firefight flick or endlessly anal-
yzed and dissected as a dystopian think-piece. Such balance is lost in the sequels, with The Matrix Reloaded falling
too far into action territory, Revolutions losing itself in an attempt to be intelligent, and Resurrections caught between
meta-reality and the simulated fictional battle. The Matrix manages to tread the fine line between intriguing audiences
and frustrating them with ambiguity.+

The emergence of artificial intelligence technology today has added a new dimension to the war between
humans and machines depicted in The Matrix. The prospect of artificial intelligence surpassing human intelligence
evokes thoughts of the nightmarish scenario portrayed in The Matrix. Considering the leap forward that artificial
intelligence has experienced today and what it can do, it would be appropriate to evaluate it as a multi-layered
simulation within a simulation that can be possible when fully combined with VR or AR technologies, as mentio-
ned earlier in the article before. Just as today’s web browsers monitor our every move, back up our actions, and

34 Jean Baudrillard, The Perfect Crime, trans. Chris Turner. (London: Verso, 1996), 38.

35 Emile Durkheim, The Rules of Sociological Method, trans. W. D. Halls. (New York: Free Press, 1982), 129.

3% “Nosedive” is the first episode of the third season of the British science fiction television series Black Mirror.

37 Alice E. Marwick, “The Algorithmic Celebrity: The Future of Internet Fame and Microcelebrity Studies” in A Companion to Celebrity, ed. P.
David Marshall and Sean Redmond (Hoboken, NJ: Wiley Blackwell, 2018), 345-364.

3 Forbes Advisor, “Cryptocurrency Statistics 2024,” Forbes accessed 4 August 2024. https://www.forbes.com/advisor/au/investing/
cryptocurrency/cryptocurrency-statistics/.

3 Usman W. Chohan, “Non-Fungible Tokens: Blockchains, Scarcity, and Value,” Critical Blockchain Research Initiative (CBRI) Working
Papers, 2021. https://ssrn.com/abstract=3822743

40 CraigElvy, “The Matrix Movies, Ranked Worst to Best,” ScreenRant 1 April 2024. https://screenrant.com/matrix-movies-ranked-best-worst/
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phones, computer motherboards, and all electronic devices are designed to automatically initiate audio and video
recording, the control system in the Matrix parallels today’s big data and surveillance technologies. The collection
and processing of personal data creates a structure similar to the control mechanism of the Matrix. As a result, with
the development of virtual reality and augmented reality technologies, the concept of simulated reality envisioned
by The Matrix is becoming increasingly realistic. The Architect’s words may resonate this truth when he talks to Neo:
“Your life is the sum of a remainder of an unbalanced equation inherent to the programming of the Matrix™ On the
other hand, though Durkheim’s concept of anomie and Baudrillard’s simulation theory offer valuable foundations
for comprehending The Matrix and modern digital culture, it is crucial to recognise their limitations. Durkheim’s
theory of anomie has been criticised by scholars like Lockwood (1992)# for its tendency to oversimplify intricate
social events and its potential failure to adequately consider individual agency. Similarly, researchers such as Norris
(1992)+ have criticised Baudrillard’s work for its apparent inclination towards technical determinism and occasional
absence of empirical evidence.

Therefore, when analysing The Matrix and modern digital society through these theories, it is important to
exercise caution and avoid exaggerating their ability to provide comprehensive explanations. In the current digital
era, it may be necessary to develop more sophisticated theoretical frameworks that consider the intricate structure
of online interactions and the various ways in which individuals engage with digital environments. To ensure the
longevity and ongoing revitalisation of theories, it would be highly advantageous to re-analyse them using advan-
cing technology and go beyond the boundaries of current modern technology. It should also be kept in mind that,
according to Neumann, online radicalisation is the process by which individuals adopt extremist ideologies as a
result of their interactions on the internet. This process might be viewed as a digital anomaly, as it entails deviating
from conventional social norms and embracing more radical concepts.*

Conclusion

The Matrix trilogy has successfully introduced debates of profundity in the realms of philosophy and sociology
to a broad audience by incorporating theories of anomie and simulation into popular culture. The films effectively
tackle a significant existential dilemma encountered by contemporary individuals: the sensation of ‘residing in a
place without identity’ and the notion that ‘nothing possesses genuine existence.” By analysing Durkheim’s notion
of anomie and Baudrillard’s theory of simulation within the context of The Matrix trilogy, a robust framework that
facilitates comprehension of the intricate structure of contemporary society emerges. The films prompt us to scru-
tinise the manner in which our understanding of reality is influenced, the process by which societal conventions are
established, and the position of the individual within these frameworks.

In the era of digitalisation, the notions of anomie and simulation acquire fresh significance and intensely
impact the social framework. The rapid advancement of technologies such as artificial intelligence, virtual reality,
and augmented reality has brought us closer to a world that eerily resembles the simulated reality of The Matrix. In
the film, Morpheus eloquently raises the question “[w]hat is real? How do you define ‘real’? If you’re talking about
what you can feel, what you can smell, what you can taste and see, then ‘real’ is simply electrical signals interpreted
by your brain.” This phrase succinctly captures the escalating challenge of differentiating between the authentic
and the virtual in our progressively digitised society. The proliferation of social media, online communities, and
digital identities has created a new layer of hyperreality, where the boundaries between the physical and virtual

4 Wachowski and Wachowski, The Matrix Reloaded.

42 David Lockwood, Solidarity and Schism: ‘The Problem of Disorder’ in Durkheimian and Marxist Sociology (Oxford: Clarendon Press, 1992).

43 Christopher Norris, Uncritical Theory: Postmodernism, Intellectuals, and the Gulf War (Amherst: University of Massachusetts Press, 1992).

4 Peter R. Neumann, “Options and Strategies for Countering Online Radicalization in the United States,” Studies in Conflict & Terrorism 36,
no. 6 (2013): 431-459.

4 Wachowski and Wachowski, The Matrix.
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worlds are increasingly blurred. This digital anomie, characterized by the erosion of traditional social norms and
the emergence of new, often unstable online norms, presents both challenges and opportunities for social cohesion
and individual identity formation.

As we navigate this complex landscape of reality and simulation, the words of Neo at the end of the trilogy
resonate with particular force: “l don’t know the future. | didn’t come here to tell you how this is going to end. | came
here to tell you how it’s going to begin.™ This sentiment suggests that while we may not have all the answers, we
have the power to shape our future interactions with technology and society. The real ‘salvation,” as Neo implies,
may lie in our collective effort to maintain our humanity and agency in the face of increasing digitalization and
simulation. It calls for a critical engagement with our digital environments, a re-evaluation of our social norms, and
a conscious effort to create meaningful connections that transcend the boundaries of the real and the virtual. In
doing so, we may be able to forge a new type of existence that acknowledges the realities of our digital age while
preserving the essence of human experience and social cohesion. Examining The Matrix trilogy from the perspe-
ctives of Durkheim’s anomie and Baudrillard’s simulation theory uncovers the movie’s insightful examination of
topics that have gained significance in our modern digital era. The films’ major themes of social disintegration, loss
of meaning, and the merging of reality and simulation have notable similarities to modern phenomena like social
media echo chambers, virtual influencers, and online radicalisation.

In the final analysis, it would be appropriate to say the following for the result. This study adds to the current
corpus of literature by showcasing the ongoing significance of classical sociological theories in comprehending con-
temporary digital culture. By employing these theories to analyse both The Matrix and modern-day instances, the
study underscores the significance of popular culture as a powerful tool for scrutinising intricate societal matters.
Nevertheless, this approach also highlights the necessity for more sophisticated theoretical frameworks that can
adequately explain the intricacies of digital society. Further investigation could examine the potential synergies
or conflicts between contemporary sociological theories, such as network theory or affect theory, and the pers-
pectives offered by Durkheim and Baudrillard when analysing digital phenomena. Furthermore, with the ongoing
progress of technology, namely in fields such as artificial intelligence and virtual reality, the concepts examined in
The Matrix may have even greater significance. Subsequent research could investigate the extent to which these te-
chnological advancements may increasingly blur the line between physical reality and virtual experiences, and the
potential consequences of this blurring for societal cohesion and individual identity formation. Ultimately, analy-
sing The Matrix through the lens of traditional sociological theories and contemporary digital phenomena yields
valuable insights into the nature of our increasingly digitized society. This analysis not only enhances our unders-
tanding of a seminal cultural text but also provides a framework for critically engaging with the digital realities that
are reshaping human existence. By examining the parallels between the film’s themes and current technological
trends, we can better anticipate and address the sociological challenges posed by the ongoing digital revolution,
including issues of social fragmentation, the malleability of perceived reality, and the evolving concept of self in
virtual spaces.

46 Lana Wachowski and Lilly Wachowski, dirs., The Matrix Revolutions (Warner Bros. Pictures, 2003).
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Diisiince yasamimizda “gelenek” kavramina muhafazakar ideolojiyi savunan aydinlarimizin biiylk 6l¢tide olumlu anlamlar yikledikleri
séylenebilir. Ote yandan kendisini sol, sosyal demokrat diinya gériisiine yakin bulan kimi diisiin insanimizin séz konusu kavrami daha
cok statlikoculukla iliskilendirdikleri gordliir. “Gelenek” kavrami Tanzimat donemiyle birlikte ivmelenen Tirk modernlesmesi siirecinde
modern-muhafazakar geriliminin merkezinde yer alan kavramlardan biridir. S6z konusu kavrami “modern”, “muhafazakar” gerilimi bag-
laminda tartisan felsefecilerimizden biri olan Dogan Ozlem’in icine dogdugu sosyal birligin ¢esitli toplumsal ve siyasal problemlerini Her-
meneutik yaklasim perspektifinden ele aldigi goriilir. Hermeneutigin, tin bilimlerinin yontemi olduguna dikkat ceken Alman filozof Wil-
hem Dilthey’den blyik dlciide etkilenen Ozlem, felsefedeki kariyerini de zaten nominalist, tekilci ve rolativist bir epistemolojiye dayanan
gelenek icerisinde yapar. Yalniz, nominalist, tekilci ve rélativist olmak, Ozlem igin felsefi tercih meselesi olmanin 6tesinde bir dnem tasir.
Nominalist, tekilci ve rélativist yaklasim ayni zamanda diisiiniiriin bir secimidir. S6z konusu secimi Ozlem’in kendi 6zgecmisini, sosyal
durumunu ve icinde bulundugu toplumun diinya konjonktiirli icindeki yerini degerlendirmeye calisarak yapmis oldugu sdylenebilir. Bu ¢a-
lismada yiiziincii yilini geride biraktigimiz cumhuriyetimizde toplumumuzun gesitli kesimleri arasinda tartismalara neden olan “gelenek”
kavrami ve anilan kavrama iliskin aydinlarimizin yaklasimlari Dogan Ozlem’in tekilci, tarihselci ve yorumlamaci yaklasimi perspektifinden
incelenmektedir.

Anahtar Kelimeler: Dogan Ozlem, Hermeneutik, Gelenek, Tarihselcilik, Aydinlarimiz.
The Concept of “Tradition” and Turkish Intellectuals from the Perspective of Dogan Ozlem’s Hermeneutics Approach

Abstract

It can be said that some Turkish intellectuals who advocate conservative ideology attach largely positive meanings to the concept of “tra-
dition” in the country’sintellectual environment. On the other hand, it is seen that some Turkish intellectuals who find themselves close to
the social democratic worldview associate the concept in question with the status quo. The concept of “tradition” is one of the concepts at
the center of the tension between “modern” and “conservative” in the process of Turkish modernization that accelerated with the Tanzimat
period. It is seen that Dogan Ozlem, one of the philosophers who discusses this concept in the context of the “modern” and “conservative”
tension, addresses various social and political problems of the social unity into which he was born from the perspective of the hermeneutic
method. Ozlem, who was influenced by the German philosopher Wilhem Dilthey, who emphasized that hermeneutics is the method of the
human sciences, made his career in philosophy within a tradition based on nominalist, singularist and relativist epistemology. However,
being nominalist, singularist and relativist is more than a matter of philosophical preference for Ozlem. The nominalist, singularist and
relativist approach is also a choice of the thinker. It can be said that Ozlem made this choice by trying to evaluate his background, social
situation and the place of his society in the world conjuncture. In this study, the concept of “tradition” and its memory, which have caused
debates among various segments of society in the Republic of Turkey, the centennial of which we have left behind, are discussed.

Keywords: Dogan Ozlem, Hermeneutics, Tradition, Historicism, Intellectuals.
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Giris

Dogan Ozlem eserleriyle Turkiye’de felsefenin gelisimine 6nemli dl¢lide katkilar yapmis olan bir Cumhuri-
yet donemi felsefecisidir. Felsefenin hemen hemen her alanina iliskin calismalar ortaya koyan Ozlem’in ele aldi-
g1 basliklar soyle siralanabilir: Tarih, kiltdr, bilgi, bilim, mantik, anlama, yorumlama. Ote yandan, her disundiriin
acik ya da ortiik bir felsefe kavrayisi oldugu bilinmektedir ki, Ozlem, kendisini tarihselci ve hermeneutik gelenek
icinde konumlandirir. Felsefe ¢alismalarinda kavramlarin tarihine/tarihselligine ozellikle dikkat ¢eken dustniir,
kiltir bilimleri felsefesine iliskin de cesitli calismalar yapmistir. Ozlem’in gerek doga bilimlerini gerekse de kilttr
bilimlerini epistemolojik ve yontemsel baglamda ele alirken, bilimle politika ve iktidar iliskilerini de inceledigi goru-
lir. DUsunlrin tartistigi bir diger kavram ise kiltirdir. Ozlem’in goziinde kiiltiir, hem bir olanaga hem de gercek-
lige isaret eder. Felsefe anlayisinda tarih, tarih bilinci, tarihsellik gibi kavramlari 6ne ¢ikaran ve tarih felsefesinin
Tirkiye’de bir disiplin olarak gelismesine 6nemli katkilar yapan Ozlem’inz Tanzimat déneminden giiniimiize gerek
toplumsal gerekse de siyasal baglamda pek ¢ok degisim yasayan ve s6z konusu degisimlerin getirdigi problemler-
le ylizlesen toplumumuzun gesitli sorunlarina iliskin bazi saptamalar yaptigi gorilir. Anilan donemden glinimiize
toplumumuzda yasanan tartismalardan birinin de “gelenek” kavrami baglaminda modern-muhafazakar gerilimi
oldugu soylenebilir. Bu calismada, yukarida isaret edilen geriliminin ortaya ¢ikisinin miladi olarak kabul edilebile-
cek olan, Tanzimat’tan glinimize toplumumuzun cesitli kesimlerinin “olumlu” ya da “olumsuz” anlamlar ylkledigi
“gelenek” kavrami ve s6z konusu kavrami aydinlarimizin “yorumlama” bicimleri Ozlem’in tekilci, tarihselci ve yo-
rumlamaci yaklagimi perspektifinden incelenmektedir. Dlslinuriin yukarida isaret edilen kavrayisini ortaya koyar-
ken, tin bilimleri metodolojisine yaptigi katkilarla bilinen Wilhem Dilthey’den 6nemli 6lglide etkilendigi sdylenebilir.
Dolayisiyla bu calismaninilk boliimiinde Dilthey’in tin bilimleri Gizerine ortaya koydugu yontem anlayisina kisaca yer
verilmekte, ardindan da modern-muhafazakar gerilimi baglaminda “gelenek” kavrami Ozlem’in tekilci, tarihselci ve

yorumlamaci yaklasimi perspektifinden tartisilmaktadir.

1. Dilthey ve Tin Bilimleri

Tarihsel/toplumsal gercekligi konu alan bilimlerin tiimiini “tin bilimleri” adi altinda anan Dilthey tinsel olgu-
larintarihsel olarak gelismis fenomenler olduklarina dikkat ceker. Dolayisiyla diisliniiriin géziinde, tin bilimleri doga
bilimlerinden farkli bir ydontem anlayisiyla ele alinmalidir; ¢linki tin bilimleri her seyden 6nce lizerinde hakimiyet
kurmak istedigimiz bir dogayi degil, aksine tarihsel bir varlik olan insana iliskin kavramay: diledigimiz bir gercekligi
kendisine temel alir. Bu yoniiyle de tin bilimleri doga bilimlerine “pozitivist” perspektiften yaklasan bilim insanlari-
nin uyguladiklari yontemle karsitlik icindedir.?

Dilthey her ne kadar pozitivizmin tecriibe kavraminin soyut ve tamamlanmamis oldugunu dustinse de bu
yaklasimi pozitivizmi tamamen goz ardi ettigi seklinde yorumlanmamalidir. Pozitivistlerin aksine, i¢sel tecriibeye
buyuk onem veren Dilthey’e gore s6z konusu tecriibe yasanti ve anlama teorisi icin vazgecilmez bir onemdedir ki,
insani maddi ve manevi tiim boyutlariyla ele almasinin disliniirli pozitivistlerden ayiran en énemli yéni oldugu
sdylenebilir. Ote yanda Dilthey tin bilimlerinin her ne kadar yontem baglaminda doga bilimlerinden ayrilmasi gerek-
tiginiduslinse de ulastiklarisonuglarinenazdoga bilimleri kadar kapsayicive nesnelolmasi gerektigini savunur. Bilgi
teorisi baglaminda empirizm ile rasyonalizm arasinda orta bir yerde konumlandirilabilecek olan Dilthey’in goziinde
s6z konusu teori, yalnizca empirik degil, yukarida da isaret edildigi gibi ayni zamanda “yasam” kavramiyla da i¢
ice olmali; akla da belirli bir dlciide 6nem vermelidir. Rasyonalizmin bilginin yalnizca deneyden ibaret olmadigina
iliskin gortisunii destekleyen Dilthey, 6te yanda bilginin tek basina -deney ve tecriibeyi tamamen bir kenara birakip-
zihindeki cesitli kategori ya da distlince formlari araciliyla da olusmadigi savini ileri stirer. Onun goziinde burada
bir diializm s6z konusudur ve dualizmin ortadan kaldirilmasi ancak tecriibede i¢sel olarak bulunan diizenli yapinin

2 Mustafa Giinay, “Dogan Ozlem ve Tiirkiye’de Felsefe,” Temasa Felsefe Dergisi sayi: 18 (2022): 5.
3 Wilhelm Dilthey, Hermeneutik ve Tin Bilimleri, cev. Dogan Ozlem. (Ankara: Fol, 2022), 28.
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ortaya ¢ikarilmasiyla mimkindir. Bunun igin de Dilthey tim bilgi stireglerinin 6rneklerini icinde barindiran bilincin
derinliklerine inme gerekliligine dikkat ¢eker.

Bu diislinceleri ¢ercevesinde Dilthey bilimin yoneldigi olgular toplulugunu iki bolimde siniflandirir: Bunlar-
dan biri dogal olgular topluluguna yonelen doga bilimleri, digeri ise tin bilimleridir ki, tin bilimleri kendisine insani,
tamamen insani, tarihsel olan gercekligi konu edinir. Taslarda, mermerde, miizikal form verilmis seslerde, jestler-
de, sozcliklerde ve yazilarda, eylemlerde, ekonomik duzenlerde ve hukuk dizgelerinde, ayni insan tini bize seslenir
ve (bunlar) yorumlanmayi beklemektedirler. Dilthey, yorumlamayi (hermeneutik) yazili eserlerin agimlanmasi sa-
natinin 0gretisi olarak tanimlar.s Yukarida da isaret edildigi gibi tin bilimciler yasantiyi temel alirlar. Yasanti tinsel
gerceklikler icerir. Bu baglamda Dilthey, tin bilimcilerin reel diinyayi goz ardi ettikleri iddiasinin dogru bir saptama
olmadigi dislincesindedir. Diisliniiriin goziinde her ne kadar duyusal algi doganin analizi igin vazgegilmez bir 6ne-
me sahip olsa da tin bilimlerinde anlama ve yasanti gozlemden daha 6nemli bir yer tutar ki, i¢ tecriibeye yonelen tin
bilimlerinde s6z konusu tecriibe karsimiza “yasanti” olarak ¢ikar. Yasam yasanir ve bizim bireysel yasamimiz genel
yasamdan pay alir. “Dogayi aciklariz, yasami anlariz.¢ Gorildugu tzere tin bilimlerinin misyonu, genellikle, doga
arastirmacisinin yoneldigi ‘nesnel gerceklik’i tanima ¢abasindan ayrilir. S6z konusu bilimler insanlar tarafindan ce-
sitli nesnelere ge¢miste yliklenmis olan anlamlari ve yonelimleri yeniden tanima, yani zaten daha 6nce insanlar
tarafindan bilinmis olan anlamlari yeniden aciga ¢ikarma cabasindadirlar. Dolayisiyla tin bilimci, genellikle, dogada
verili halde bulunan nesneleri degil, aksine, insan eserlerini, yani gecmiste belirli niyet ve ereklerden hareketle bi-
¢im kazanmis olan seyleri dikkate alir ve onun gorevi, bu eserlere bakarak bu niyet ve amaclari yeniden bulup ortaya
cikarmaktir. Ozetle tin bilimci gercekte olani bilmek degil, aksine, anlam tasiyani tekrar bilme pesindedir.” Dilthey’in
yukarida kisaca deginilen tin bilimlerinde anlama ve yorumlamaya dayali ydntem anlayisi Ozlem’in calismalarinin
da hareket noktasidir.

2. Ozciiliik ve Felsefe

icinedogdugusosyalbirligin cesitlitoplumsal,siyasal problemlerinielealirken tekilci, tarihselciveyorumlamaci
yaklasimi benimseyen Ozlem, s6z konusu yaklasimi baglaminda 6zcii, evrenselci bilim anlayisini elestirir. Dolaysiyla
Ozlem’in toplumsal, siyasal problemlerin kendisinden énce tin bilimlerine iliskin yontem problemini tartistig
soylenebilir. Anilan tartismanin odaginda yer alan kavramlardan biri 6zciiliktir (essentialism).

Ozcli felsefe yapma tarzini elestiren Ozlem’in s6z konusu tutumu distinirin tercih ettigi nominalist, tekilci
ve rolativist yaklagim dikkate alindiginda kendi icinde tutarlidir. Belli bir grup varligin kimliklerini ve 6zelliklerini
nedensel olarak belirleyen bir metafiziksel doganin varolusuna inanma tutumunu ifade eden o6zciliik, her varligin
kendisini belirleyen ya da varligi her ne ise o kilan degismez 6zellikleri oldugu goriisiinu savunur. S6z konusu doga
ya da ozln ise varolus karsisinda ontolojik baglamda bir dnceligi vardir. Bir turlin Giyesi olan her varlik icin, tasidi-
g1 degismez veya evrensel ozellikler bulundugunu ve dolayisiyla sézciiklerin tek tanimi, anlami oldugunu savunan
dzcii anlayis Eski Yunan felsefe gelenegi icinde yer alan Sokrates, Platon ve Aristoteles tarafindan savunulur.s Orne-
gin, anilan duslnirler arasinda yer alan ve yukarida da belirtildigi Gizere 6zcii anlayisi savunan Platon’un goziinde
nesnelere gercekligini akla da bilme giiclinu veren “iyi ideasi”dir.° Eski Yunan dlinyasinin 6zci anlayisi benimseyen
bir diger diistiniirii olan Aristoteles ise bir seyin dogasi geregi (par soi) sahip oldugu seyi onun 6zl olarak tanimlar.x
Ne var ki yazinin ileriki bélimlerinde Ozlem’in gérisleri tizerinden ele alinacag) lzere, klasik cag felsefe gelenegi

* Arslan Topakkaya, Wilhem Dilthey ve Felsefesi (istanbul: Say Yayinlari, 2016), 14-16.

® Dilthey, Hermeneutik ve Tin Bilimleri, 29-39.

¢ Topakkaya, Wilhem Dilthey ve Felsefesi, 24.

7 Erich Rothacker, Tarihselcilik Sorunu, cev. Dogan Ozlem. (Ankara: Fol, 2011), 18.

¢ Ahmet Cevizci, Felsefe Sozliigii (istanbul: Say Yayinlari, 2011), 340.

° Plato, The Republic, gev. T. Griffith. (Cambridge: Cambridge University Press, 2003), 508e.

10 Aristotle, Metaphysics, ¢cev. Hugh Tredennick. (Cambridge: MA, Harvard University Press, 1989), 1029b 14.
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icinde Sokrates, Platon ve Aristoteles tarafindan savunulan 6zcii felsefe anlayisinin insan, toplum ve siyaset bagla-
minda ¢ok da masum olmayan sonuclara neden olabilecegi soylenebilir.

Algilama, akil yiirutme, davranis, dislinme, duygu ve benzeri 6zellikler insan dogasini tanimlayan temel 6zel-
likler olarak ele alindiginda, bu 6zelliklerin tarihsel slireg icerisinde degismeden kaldigini 6ne siiren 6zcl goriisle-
rin' bir davranisin tim insanlarin temel dogrultusu olarak i¢sellestirilmesi gerektigine iliskin iddialari ayrimciligin
da ontolojik ve epistemolojik zeminini hazirlar.: Dolayisiyla Ozlem’in dzcii yontem anlayisini elestirmesinin arka
planinda yatan nedenlerden biri, s6z konusu anlayisin insanin degisebilir, degistirilebilir 6zelliklerini sabit bir 6z
olarak algilamasi ve boylesi bir yaklasimin toplumsal bir varlik olan insanin yasadigi toplum icinde birbirine karsi
dislayici bir tutum gelistirmesine, deyim yerindeyse zemin hazirlamasidir. Oysa Ozlem’in goziinde insani insan kilan
sey, onun 0zl degil tarih icerisinde gerceklestirdikleri, bu gerceklestirilenlerinse, tekillik, gecicilik, degisebilirlik
gosterdigidir. Distinlir tiim bunlar, “tarihsellik” terimiyle karsilar. Sonugta insanin bir 6ziiniin oldugundan s6z
edilecekse eger, s6z konusu 6zl onun ancak tarihselligi olabilir.* Ozlem’in 6zcii felsefe anlayisi baglaminda elestir-
digi bir diger kavrayis ise evrenselciliktir.

3. Evrenselci Felsefe ve Bati Merkezcilik

insan yasaminin biitiin yonleriyle kendini felsefede gortiniir kilmasi gerektiginden yola cikarak onu, dogmatik
rasyonalizmin gélgesinden kurtarmayi amaclayan Ozlem, bu anlayis temelinde, insani salt bir akil varligi olarak
tanimlamak yerine, onun tarihsel ve bireysel var olusunu géz dniinde bulundurur# ki, rasyonalizm Ozlem’in her
daim elestirdigi evrenselciligin yiikseldigi zeminlerden biridir.

Diistince tarihinde evrenselciligi savunanlarin biiyiik 6lciide rasyonalist ve idealist dustnirler olduklari
bilinmektedir. Bu duistinirlerin goziinde evrenselcilik daha ¢ok “evrenin tamamina yayilan, evrenin tamamini, yani
evrende var olan her seyi kusatan, herhangi bir istisna kabul etmeyen sey, yasa, ilke”yi ifade eder.’s Bati kiiltlir ta-
rihinde ozellikle ahlak, din, hukuk ve siyaset alanlarinda evrenselin var ya da gerceklestirilebilir oldugu kabuliini
temel alan evrenselci anlayisa iliskin adeta bir soy kiitiigii calismasi yapan Ozlem, Eski Yunan diinyasinin iki blytk
disliniri olan Platon ve Aristoteles’i, felsefe yapma bicimleri bakimindan yorumlar.:s Ozlem’in géziinde gerek Pla-
ton’un gerekse Aristoteles’in felsefe yapma anlayisi 6zcii oldugu kadar ayni zamanda evrenselcidir. Ornegin, Pla-
ton’un idealar hiyerarsisinin tepesinde yer alan, her daim degisimin yasandigi tikellerin dlinyasindan farkli olarak
degismeden kalan “iyi idea”sI dusuinliriin evrenselci yaklasimini yansitir. Yapiti Nikomakhos’a Etik’te hukukun bir
tlriind dogal, bir tiirlini ise yasal olarak siniflandirirken dogal olan hukukun her yerde ayni giice sahip oldugunu,
dolayisiyla da kanilara gore degismedigini dile getiren Aristoteles de s6z konusu yaklasimiyla hocasi Platon gibi
evrenselci bir yaklagsim ortaya koyar.”” Evrenselci anlayisin varliginin Eski Yunan diinyasinin ardindan Augustinus’un
felsefe kavrayisinda oldugu gibi Orta Cagda Hiristiyan teolojisi ve felsefesi icinde de devam ettigi bilinmektedir.
Evrensel adaletin ancak Tanri devletinde egemen olabilecegini, oysa benlik sevgisinin hiikiim slirdiigii yeryiizii dev-
letinde yalnizca adaletsizligin hakim olabilecegini dile getiren Augustinus evrenselci felsefe anlayisinin Hiristiyan
teolojisi ve felsefesi baglaminda bir 6rnegini ortaya koyar.®® Eski Yunan felsefe geleneginden Orta Caga pek ¢ok
duslnir tarafindan savunulan evrenselci yaklasim, Yakin Cagin laik ve dindisi sdylemi icinde gelistirilmeye calisil-
mis olan felsefe ve bilimini de ortiik ya da acik etkiler. Dlslince tarihi boyunca pek ¢ok filozofun ortaya koydugu

1 Eray Yaganak, “Sosyo-Politik Diizenin Kosulu Olarak insan Dogasi,” Akdeniz insani Bilimler Dergisi sayi: 7(2) (2017): 446.

12 Betiil Cotuksoken, Insan Haklari ve Felsefe (istanbul: Papatya Yayincilik Egitim, 2010), 160-161.

13 Dogan Ozlem, Evrensellik Mitosu (istanbul: Notos Kitap, 2015), 113.

4 Hatice Nur Erkizan, “Yasamin Anlam Olanaklarindan Dogan Ozlem’in Felsefesine,” Bitig Edebiyat Fakiiltesi Dergisi sayi: 5 (2023): 101.
15 Dogan Ozlem, Tartismalar (istanbul: Notos Kitap, 2018a), 18.

16 Ozlem, Evrensellik Mitosu, 54.

7 Aristotle, Nicomachean Ethics (The Complete Works of Aristotle: vol, II, Princeton, 1984), V: 1134b18-20.

8 Augustine, City of God, editor Philip Schaff, cev. Marcus Dods. (Oregon: Monergism Books,1887), Book XIV, Chap. 28.

Aralik 2024 @ #22 temaga



82 @ Ahmet Umut Hacifevzioglu

evrenselci felsefe yapma tarzini cesitli yonleriyle elestiren Ozlem, 6zellikle de s6z konusu anlayisin neden oldugu
toplumsal ve siyasal problemlere dikkat ¢eker. Dlsliniire gore, evrenselci felsefe toplumlarda birlik ve uyuma degil,
gerilim ve ayriliga neden olmaktadir. Ozlem’in toplumlarda ayriliga neden olmalari baglaminda Yakin Cagda ortaya
¢ikan ve evrensellik iddiasi tasiyan ideolojileri ise 6zellikle sorguladigi soylenebilir. Disliniriin goziinde, s6z konusu
ideolojilerin ayriliga neden olmalarinin arkasinda yatan neden, tiim ideolojilerin kendi evrenselliklerinin gecerliligini
kabul etmeleridir.’* Yukarida dile getirilen saptamalardan yola ¢ikan Ozlem 6zcii ve evrenselci bilim anlayisini gerek
bir toplumda ayrimciliga neden olabilmesi gerekse de kiiresellesme olgusu baglaminda tartisir. Ozlem’in géziinde
Bat’da ortaya ¢ikan 6zcii ve evrenselci bilim anlayisi son yiz elli yildir Bati merkezcilige ve onun ¢agimizdaki yan-
simasi olan kuresellesmeye hizmet etmistir. Kiiresellesme ise bizim konumumuzdaki (lkeler icin olumlu sonuglar
getirmedigi gibi aksine olumsuz, hatta yikici olabilecek sonuglara zemin hazirlar.»

Diistinuriin bu saptamasina dayanilarak yapilabilecek ¢ikarimlardan biri 6zcu/evrenselci bilim modelini temel
alan Bati disi toplumlarin kendilerini Bat’nin deger dizgeleri perspektifinden okuma ve yorumlamalarinin bir sonu-
cu olarak kendilerine yabancilagma olasiligidir.

4. Evrenselci Felsefe Baglaminda insan ve Ozgiirliigii

Ozlem’in calismalarinda ortaya koydugu evrenselci bilim anlayisina yonelik elestirilerinden bir digeri ise, s6z
konusu anlayisi temel alan sosyal bilim modelinin ileri stirdligli sozde/sahte toplum ve tarih yasalarina iliskindir.
Tarihte yasalarin oldugunu ileri slirmek insan ve onun 6zglirliigli problemine dair tartismalari da beraberinde geti-
rir. Boylesi bir yaklasimin tarihin yasalarinin belirleniminin altinda olan insani, etkin bir 6zne olmaktan ¢ikartarak
onu edilgen bir nesneye doniistiirmesi neredeyse kacinilmazdir. Edilgen bir nesneye donlisen insan ise yalnizca
eylemlerinin sorumlulugunu lstlenmekten kacinmakla kalmaz ayni zamanda tarihin yasalarinin adeta kolesi haline
gelir. Diistince tarihinde yirminci ylizyilda bilim ve siyaset felsefesine yaptigi katkilarla bilinen Karl Popper’in da ta-
rihte birtakim yasalarin oldugu distincesini elestirdigi bilinmektedir. Diistinlir tarihe yonelik dndeyilerin -ki Popper
bunlari mitosa atifla kehanet olarak adlandirir- tarihi etkileyecegi ya da sekillendirecegi dustincesini tarihsicilik ola-
rak tanimlar.22 Popper, tarihin tarihsici perspektiften ele alinmasinin otoriter ve totaliler rejimlere zemin hazirlama
olasiliginin gdz ardi edilmemesi gerektigine dikkat ceker. Ozlem de tipki Popper gibi, tarihte yasalarin oldugu savini
kabul eden bir sosyal bilim anlayisinin neden olabilecegi sorunlara dikkat ¢ceker ki, s6z konusu sorunlardan biri yasa-
larin bilgisine sahip olan yonetenlere iliskindir. Eger tarihte yasalarin oldugu kabul ediliyorsa, bu yasalarin bilgisine
sahip olan yonetenler toplumu kontrol etme, sosyal degismeyi yonlendirme, toplumsal hareketleri kanalize etme
imkanina da sahip olabilirler. Dolayisiyla da boylesi bir sosyal bilim anlayisi, yonetilenlerin kolelestirilmelerinin en-
telektliel baglamda zeminini hazirlar. Tam da bu noktada Popper’in bilinen bir sozii anilabilir: “Evrensel dogruyu,
hakikati bulduguna inananlar bu hakikatin baskalari tarafindan da paylasilmasini arzular. Tim totalitarizmlerin ve
despotizmlerin kaynagi budur.”z

Bitlin bu saptamalarini goéz 6nilinde bulundurarak evrenselci, nomotetik sosyal bilim ile doga bilimleri ara-
sinda bir karsilastirma yapan Ozlem, evrenselci sosyal bilimin doga bilimlerinden farkli olarak daha cok politik
karar vericilere yol gosterme, onlarin eline kullanabilecekleri araclar verme egilimi tasidigina dikkat ceker. Dola-
yistyla Ozlem’in goziinde evrenselci sosyal bilim anlayisi cikisi itibariyle saf ve naif bir bilgi faaliyeti tirt degildir.»
Dusunur, yukarida belirtilen saptamalarina Aydinlanma distincesini 6rnek gosterir. Evrensellik, akil, bilim ve ilerle-
me kavramlarinin Aydinlanma diisiincesinin temel koyucu kavramlari arasinda yer aldig1 bilinmektedir. Ote yandan

1 Ozlem, Tartismalar, 18-20.

20 (3zlem, Evrensellik Mitosu, 37.

2t Ozlem, Tartismalar, 11.

22 Karl Raimund Popper, The Poverty of Historicism (U.S.A.: The Beacon Press, 1957), 13.

2 Popper, Acik Toplum ve Diismanlari, cev. Mete Tuncay ve Harun Rizatepe. (Ankara: Tirk Siyasi ilimler Dernegi, 1967), 146.
% Ozlem, Tartismalar, 50-51.
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Aydinlanma diistincesi gelenekleri, yonetim bicimleri ne kadar farkli olursa olsun, tim toplumlarin evrensel ideler
olarak ozgurliik ve esitlik ilkeleri altinda, er veya gec, homojen bir diinya toplumu halinde bir araya gelebilecekleri
gorlslini savunur.> Boylesi bir yaklasim su sekilde yorumlanabilir; yasadigimiz diinyada birtakim evrensel ilkeler
vardir, insanligin nihai eregi, er ya da ge¢ bu ilkeler etrafinda bir araya gelmektir; s6z konusu ilkeleri goz ardi eden
kisi ve/veya toplumlar gerekirse zor kullanilarak insanligin ortak idealine yonlendirilmelidirler.

Ozlem tam da bu noktada tin bilimleri ile evrenselci sosyal bilimler arasindaki farki ortaya koyar. Her seyden
once tin bilimleri yukarida da deginildigi gibi, tarihte cesitli nihai erekler gostermezler.>* Dolayisiyla tarihsel ve top-
lumsal gercgekligi konu alan bilimlerin timuni ifade eden tin bilimlerine hermeneutik bir perspektifle yaklasildi-
ginda, tarihte yasalar ya da cesitli nihai erekler oldugu savini ileri siirmek mimkiin gériinmemektedir. Tam da bu
nedenle hermeneutik yontem anlayisini temel alan tin bilimleri evrenselci felsefe kavrayisinda oldugu gibi despotik
bir karakter tagsimaz. Sonucta evrenselci felsefe yapma tarzini cesitli yonleriyle elestiren Ozlem’in bir toplumu ve s6z
konusu toplumun kilttriind anlama ¢abasinda tekilci felsefe yapma bicimini 6ne ¢ikardigi goruldr.

5. Evrenselci Felsefe Karsisinda Tekilci Felsefe

Evrenselci felsefe anlayisina iliskin elestirilerini ortaya koyan Ozlem diisiince tarihinin yalnizca séz konusu
felsefe yapma tarziyla sinirli olmadigina dikkat ceker. Felsefe tarihinde stiphecilerden, agnostiklerden, bazi sofist-
lerden, rolativistlerden onu sadece ad olarak kabul eden nominalistlere, bazi duyumculara, nihilistlere ve irrasyo-
nalist diistiniirlere kadar felsefeyi evrenselci bir perspektiften yorumlamayan pek ¢ok ekoliin varligi bilinmektedir.
Dolayisiyla dustiniir, tiim felsefe tarihi boyunca evrenselci anlayisin yaninda tekilci yaklasimin da oldugu olgusuna
dikkat ¢eker.”

Tekilci yaklasim evrenselci felsefe anlayisinin aksine insanin tim bilissel aktivitelerinin hep tekil kalan tarih-
sel kosullar altinda, tarih ve toplum icinde ve o andaki deger ve ideleri goz 6niinde bulundurarak gerceklestirdigi go-
riistini temel alir. insanin tarihsel bir varlik oldugu diisiincesini savunan Ozlem’e gére bilmek, her zaman diliminde
bir yorumlama faaliyeti olarak kendini gosterir; yani bilmek hermeneutik bir faaliyettir.* Hermeneutik ise evrenselci
soylemin etkisi altinda olan ideolojilerle ve/veya “izm”lerle iliskilendirilemez. O, tam tersine, tiim “izm”lerin tarih-
sel baglamini, etkisini ve anlamini kavrama g¢abasinin yontemi, yontem Ogretisi ve tarihe, kiiltlire ve nihayetinde
insana anlam-bagimli objeler olarak bakma olanagi saglayan bir felsefe yapma bicimidir.> Oysa siyasal ideolojiler
perspektifinden “izm”ler bizlere belirli bir konuyu, olguyu, problemi anlama, anlamlandirma ve hatta bilme bag-
laminda deyim yerindeyse hazir ¢erceveler sunarlar. Dolayisiyla “izm”lerin ¢izdigi ¢cerceve bir olguyu anlamanin,
anlamlandirmanin, bilmenin sinirini belirler. Oysa Ozlem’e gére bilme herhangi bir fenomene “izm” perspektifinden
bakma degil, bir yorumlama faaliyetidir. Yorumlama ise her seyden 6nce, yorumlanan seyin bilgisinin arka planina
yonelmeyi gerektirir. Hermeneutik etkinlik siirecinde yorumlama nesnesi kilinanin ortaya ¢ikisindaki kosullar, sahip
oldugu dil gibi fenomenler géz 6niinde bulundurulmalidir.® Tekilci/tarihselci/yorumlamaci “tin bilimi” anlayisi bu
calismanin basinda da belirtildigi gibi, Ozlem’in ayni zamanda Tanzimat’tan cumhuriyete yakin tarihimizin siyasal
ve toplumsal problemlerini degerlendirirken temel aldigi yontemdir. Duslinir, anilan yontem perspektifinden Bati

Aydinlanmasinin evrenselci yaklasimini ve s6z konusu anlayisin toplumumuzdaki yansimalarini elestirir.

25 Dogan Ozlem, Siyaset, Bilim ve Tarih Bilinci (istanbul: Notos Kitap, 1999), 13-14.
2 Dogan Ozlem, Kiitiir Bilimleri ve Kiiltiir Felsefesi (istanbul: Notos Kitap, 2019), 94.
21 Ozlem, Evrensellik Mitosu, 54-55.

28 Ozlem, Tiirkcede Felsefe (istanbul: Notos Kitap, 2015), 106-107.

2 Dogan Ozlem, Séylesiler (istanbul: Notos Kitap, 2010), 23.

% Dogan Ozlem, Tarihselci Gelenek (istanbul: Notos Kitap, 2018b), 30.
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6. Evrenselci Felsefe, Aydinlanma ve Tanzimat

Aydinlanmanin kendi icinde cok gesitli diisiince akimlarini barindirdigy, ingiltere, Fransa ve Almanya’da farkli
yonlerinin oldugu bilinmektedir. Bu acidan Ozlem Aydinlanma’nin bir versiyonunun, bizde Aydinlanma’nin kendisi
olarak kabul edildigine dikkat ¢eker. Dusliniirlin burada kastettigi “Fransiz Aydinlanmasi”dir ki, séz konusu Aydin-
lanma, epistemolojide empirist, pozitivist, toplum kuraminda holistik, evrenselci, politika kuraminda merkeziyetci,
laik, ulusalci, tarih kuraminda ise ilerlemeci, teleolojist bir diinya gortisiinii temel alir. Batili (6zellikle Fransiz), ken-
disini ve toplumunu, bu diinya gorlsi dogrultusunda, Ronesans’la baslayan bir dizi ekonomik, bilimsel, diistinsel
asamanin Urlinl sayarken kendisine ayni “ilerleme”yi daha ileri gotlirme misyonunu da ytkler. O, Batili olmayan
toplumlari da kendi gectigi asamalardan gecerek Bati tarzi yasama bigcimine ulasabilecek toplumlar olarak gordir.
Dolayisiyla da s6z konusu gorustinii Batili olmayan toplumlara kabul ettirmeye cabalar. Buna gore, Batili olmayan
“geri kalmis” toplumlar, Bat’nin R6nesans doneminden itibaren gerceklestirdigi basarilarini olabildigince kisa su-
rede gerceklestirmelidirler. Bu ¢ercevede anilan toplumlari “ileri” tasimak icin gerekirse aktif bir miidahalede de
bulunulmalidir. Boylesi bir miidahaleyi ise ancak “modern toplum”un 6zelliklerinin farkinda olan aydinlar yapabilir.
Ozlem yukarida 6zetlenen bakis acisinin otoriter, isttenci ve miidahaleci yonetimlerin iktidarini adeta mesrulas-
tinr nitelikte olduguna dikkat ¢eker.’* Tanzimat donemiyle birlikte toplumumuza deyim yerindeyse yapilan bir asi
neticesinde gelen Aydinlanma distincesinin sahip oldugu evrenselci niteliginin aydinlarimizin bir kismini etkiledi-
gi soylenebilir. Evrenselci anlayis ile yerel olanla iliskilendirilebilecek olan gelenegin ¢atismasi aydinlarimizin bir
boliiminin goziinde neredeyse kaginilmazdir. Dolayisiyla toplumumuzda, gerek Tanzimat doneminden giinlimuze
yasanan “modern”, “muhafazakar” geriliminin arka planinda gerekse de aydinlarimizin bir kesiminin “gelenek” kav-
ramini yorumlama biciminde s6z konusu ¢atismanin etkisi gorildr.

Gelenek Kavrami ve Aydinlarimiz

Anilan catismanin nesnesi olan “gelenek” Ozlem’e gore, “gecmiste kalmis olanin/olanlarin gecmiste kalmis
olmasina ragmen etkisini siirdirmekte olmasi hali’ni ifade eder. Ozlem’in s6z konusu tanimi dikkate alindiginda
“gelenek” kavramina yalnizca olumlu ya da tek basina olumsuz bir anlam ylklenmesi miimkiin gériinmemektedir.
Hatta gelenek bir toplumun ge¢misiyle bag kurmasini olanakli kilmasi baglaminda gerekli bir sosyal olgudur. Ote
yandan toplumsal yasam yasanan anin istek, 6zlem ve taleplerine uygun “yeni”leri stirekli tiretir. Oyle ki, toplumsal
yasam, her aninda, “eski” ile “yeni”nin bir sentezi olarak kendisi gosterir. Bu sentez Ozlem’e gére, toplumsal yasam-
da yepyeni bir baslangic yapmanin, yepyeni bir toplum yaratmanin, “eski’den kokli bir sekilde kopmanin miimkiin
olmadiginaisaret eder. “Tarihsellik”, bir bakima, gegmisin siirekliligi baglaminda gelenekselliktir. Her “yeni”, “eski”
karsisinda tavir almakla, onu kendine gore yorumlamakla, onunla hesaplasmakla bizatihi “eski”’den bir seyler icerir.
Clinkl bizzat bu tavir alma, yorumlama ve hesaplagsmanin kendisi, “eski” ile iliskide olmayi ifade eder ki, “eski” ile
“yeni”nin sentezi olarak yasanan anin icindeki her “yeni”nin akibeti de zaman icinde bizzat kendisinin bir gelenek
haline gelmesidir. Oyleyse her “yeni”nin ayni zamanda “gelenek”e katilmaya aday oldugu sdylenebilir. Dolayisiyla
bir toplumun tarihi, bu anlamda, her bir halkasi yasanan anlarin kendi “yeni”leriile “eski”lerinin sentezi olarak tekil-
lik arz eden bir gelenekler zincirinden olusur.

Gelenek tizerine yukarida belirtilen distincelerini ortaya koyan Ozlem, Aydinlanmaci, evrenselci anlayisin
kendilerini “ileri”ci olarak tanimlayan aydinlarimiz lizerindeki etkilerini yukarida isaret edilen diisiinceleri bagla-
minda yorumlar; Ozlem’e gére, “ileri”ci aydinlarimizin géziinde gelenekler, gerceklestirilmesi onlar icin zorunlu,
cesitli “evrensel” ilkeler, yenilikler, reformlar ve hatta devrimler icin birer ayak bagidir ve geride kalmisligi simge-
lerler. Bliylik 6l¢lide “sol”la iliskilendirilen, “sol”a mal edilen bir kavram olagelen “ilericilik” -yukarida da deginildigi
gibi- yenilikciligi de icermesi nedeniyle gelenekle catisma halindedir. Oysa Ozlem’in goziinde gelenegin ilericilikle

3t Ozlem, Tiirkcede Felsefe, 94-95.

32 Ozlem, Soylesiler, 81.

33 Ozlem, Tiirkcede Felsefe, 118.
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catismasi miimkiin degildir; ¢linki o degisimin ve doniisiim kaginilmazligindan hareket eder. Bu varsayilan karsitlik,
esasen ilericilerin bir kisminda karsilasilan bir hatali “yorumlama”, gelenegin katilasip, donuklasmayi ifade eden
bir kavram olarak anlasilmasindan kaynaklanir. Oysa Ozlem’e gore gelenege bdyle bakisin kendisi bir donmusluk,
degismezlik ve sabit fikirliligi ifade eder. Dusliniriin goziinde yukarida anildigi sekliyle kabul goren bir “ilericilik”
anlayisi ise, icinde bir cesit dogmatizm barindirir. Ote yandan ilericiligi “sol”un en temel yonii olarak kabul ederek
gelenek karsisinda dislamaci bir tavir takinan aydinlarimizin dnemli bir kismi, “sol” diinya gorustinin de bir gelenek
tizerine bicimlendigini unutmaktadirlar. Dolayisiyla Ozlem’e gére bunlar gelenek kavrami hakkindaki yanilgilarin,
onyargilarin neden oldugu anlayislardir. Her seyden 6nce gelenekgilik muhafazakarlik anlamina gelmez. Ciinki
gelenekgilik, hermeneutik gelenek icinde yer alan pek ¢ok diistinliriin vurguladigi tizere, geleneklerin de tarihsel
degisme ve doniismeden paylarini almalari nedeniyle -her gelenegin, binlerce yil stirenlerinin dahi- kendi iglerinde
degisim gecirdikleri kabullini temel alir. Geleneklerde uzun soluklu, yavas degisen 6geler ile kisa sureli, daha hizli
degisen Ogeler hep bir aradadirlar. Onlarin bazilarini degismezmis gibi gosteren, uzun siireli olmalari, kimi zaman
degisimin binlerce yil icinde gerceklesmesidir* ki, hermeneutik yaklasimi benimseyen Gadamer’in géziinde gele-
nek, donuklasmis, sinirlari cizilmis, gegmisi ve gelecegi vesayet altinda tutan bir bigim ya da total bir cerceve degil,
icinde anlama etkinliginin gerceklestirildigi bir suirectir.» Sonugta aydinlarimizin bir kisminin “gelenek” kavrami-
na -statiikoculukla iliskilendirdikleri icin- olumsuz anlam yiikledikleri sdylenebilir. Ote yanda s6z konusu kavrama
olumlu bir anlam yiikleyen yorumu ¢ogunlukla kendilerini muhafazakar diinya gorisiine yakin bulan aydinlarimiz
yaparlar. Ozlem’e gére bu durum diisiinsel gelisimimiz acisindan bir talihsizliktir.* Ozlem’in anilan durumu talih-
sizlik olarak tanimlamasi “gelenek” kavramina muhafazakar diinya goriisline yakin bulan aydinlarimizin sahip ¢ik-
masi degil, kendilerini “ilerici” olarak tanimlayan aydinlarin séz konusu kavrama iliskin tasidiklari onyargilaridir.
Yani dustinlrin gozinde “ilerici” aydinlar anilan kavrama evrenselci ve dislayici bir perspektiften yaklasmaktadir ki,
gelenek kavramini evrenselci ve tarih Ustl bir perspektiften yorumlamak toplumsal, siyasal olgulara iliskin tek yanli
ve eksik degerlendirmelere deyim yerindeyse kapi aralar. Hatta “gelenek” kavramina evrenselci bir perspektiften
yaklasan aydinlarimizin icine dogduklari topluma yabancilagmalarina dahi neden olabilir.

Ozetle evrenselci soylem, gormezlikten gelme, yok sayma, degerini kiicimseme aliskanliginin biyk bir ivme
kazandigl toplumumuzda dislamaciligi adeta bize 6zgii bir gelenege donistiirmektedir. Oyle ki, Tiirkiye’de aydinlar
hala birbirleriyle dogru diiriist konusamamakta ve tartisamamaktadirlar. Dlslince diinyamizda pek ¢cok aydin -ken-
dilerini hangi diislince gelenegine ya da diinya goriistine yakin bulurlarsa bulsunlar- kendi diinya goriisiinden olma-
yan yazarlarin eserlerine kendi eserlerinde atif yapmaktan dahi kagcinmaktadirlar. Baticilarin biyiik bir cogunlugu,
sadece Batili kaynaklari temel almakta ve Batili olmayan kaynaklara atif yapmayi dahi “ziill addetmektedirler”. Bu
yaklasim kendisini muhafazakar diinya goriistine yakin hisseden aydinlarimiz igin de s6z konusudur. Onlar da kendi
dlinya goruslerine yakin bulduklari kaynaklara yonelmekte, bunlarin disinda kalanlari yok saymaktadirlar. Boylesi
bir dislamacilik, aydinlarimizin birbirlerini okumalarini, birbirlerinden etkilenmelerini miimkiin kilmamaktadir.*
Oysa farkli diistincelerin, goruslerin birbiriyle catismasi, farkli bakis agilarinin gelistirilebilmesi icin biiylik 6nem
tasir.

Sonug

Dogan Ozlem’in eserlerinde ortaya koydugu distinceleri géz 6niinde bulunduruldugunda, Tirkiye gibi
kendine 6zgu tarihsel ve toplumsal kosullari olan bir tlkede, toplumsal ve siyasal problemlerinin tek bir yontem,
yani evrenselci felsefe anlayisi perspektifinden ele alinmasinin gesitli sorunlara neden olacagi anlasiimaktadir.

34 Dogan Ozlem, Kavramlar ve Tarihleri (istanbul: Notos Kitap, 2016), 165-167.

3 Mehmet Ulukiitiik, “Anlama ve Gelenek: Gadamer’in Felsefi Hermeneutiginde Anlamada Gelenegin Rolu Sorunu” (Doktora Tezi, Yiiziincii
Yil Universitesi, 2006), 35.

3% Ozlem, Séylesiler, 87.

31 Ozlem, Siyaset, Bilim ve Tarih Bilinci, 28.
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Evrenselci felsefe yapma tarzi bir taraftan toplumumuzun ve onun problemlerinin Bat’nin goziinden okunmasi ve
anlamlandirilmasina, diger taraftan da icine dogdugumuz sosyal birlik icinde ayrilik, gerilim ve hatta yabancilasma-
ya neden olmaktadir. Gelenek kavrami baglaminda kimi aydinimizin ortaya koydugu dislayici tutumun Ozlem’in dik-
kat cektigi kaygilar dogrular nitelikte oldugu sdylenebilir. Tirkiye toplumsal ve siyasal baglamda pek ¢ok problemi
olan bir tilkedir. S6z konusu problemlerin ¢oziimiiniin dislayici degil ama kapsayici bir tutumu gerektirdigi soylene-
bilir. Sonucta Ozlem’in disiinceleri gz éniinde bulunduruldugunda tilkemizin toplumsal ve siyasal problemlerine
yalnizca Batili kaynaklari ve evrenselci felsefe anlayisini degil, tin bilimlerinde hermeneutik yontem anlayisini ve
kendi aydinlarimizin diistincelerini de goz oniinde bulundurularak yonelmemiz gerektigi ¢cikarimi yapilabilir. Boylesi
bir tutum Batili kaynaklarla beraber hangi goris, ideoloji ve diislinceye yakin olursa olsun aydinlarimizin birbirlerini
okumalarini, birbirleriyle tartismalarini ve birbirlerine atif yapmalarini gerektirir. Ozlem’in isaret ettigi bu anlayis,
kuvveden fiile gectigi takdirde llkemizde deyim yerindeyse zengin bir diisiince geleneginin ortaya ¢cikmasinin da
zemininin olusacagi ileri siirulebilir.
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Mehmed Emin Sirvani (6. 1036/1627), ser’i, edebi ve felsefi ilimlere olan hakimiyeti ile taninan Osmanli dénemi muhakkiklerindendir. Bu
calisma, Osmanli dénemi felsefe gelenegini takip eden Mehmed Emin Sirvani’nin kelam, tasavvuf ve isrik felsefesi ile mezcedilmis bir
metafizik anlayisa sahip oldugu tespitinden yola ¢itkmaktadir. Sirvani’nin metafizik meselelere bakis agisini ortaya koymaya calistigimiz
calismamizda temel aldigimiz eseri el-Fevdidii’l-Hakaniyye’dir. Calismamizin amaci Sirvani’nin cesitli ilimlerin tarifini ve 6ne ¢cikan mese-
lelerini inceledigi el-Fevdidii’l-Hakdniyye adli eserinde metafizigin nasil anlasildigini, yorumlandigini ve dénemi itibariyle serh gelenegi
icinde bulunan Sirvan?nin diger eser ve risalelerinde metafizikle ilgili 6zglin gorislerinin olup olmadigini belirlemektir. ilahf hikmet ilmi
seklinde isimlendirdigi metafizigi Sirvani ydntem ve icerik bakimindan basta Messai felsefe olmak iizere israk felsefesi ve Islami ilimlerle
baglantili bir bicimde incelemistir. Bununla birlikte bir ydntemden ziyade bir ilim olarak diistindiigii israki hikmeti Sirvani, ilaht hikmetten
ayri bir baslik altinda incelemektedir. Sirvani’nin ilahT hikmet (metafizik) ilminde meseleleri ele alirken hilkemanin yani Messat filozoflarin
gorislerini ve yontemini takip ettigini ve bunun yani sira timelilimlerin temsilcileri olan kelamcilarin ve sGfflerin de s6z konusu meselelere
yaklasimlarini ele aldigini gormekteyiz. Sirvani’ye gére, maddeye muhtag olmayan seyleri inceleyen metafizigin temel meselesi Zorunlu
Varlik, ayrik akillar ve um@r-1‘ammedir (varliga ilisen genel seyler). Sirvani’nin um{r-1 ‘@mmeyi varlik-mahiyet, illet-malul, birlik-cokluk,
kidem-hudis ve zorunluluk-imkan kavramlari ile belirledigi ve her birini Zorunlu Varlik ile iliskisi baglaminda ele aldig goriilmektedir.
Mehmed Emin Sirvani’nin metafizik meselelerde Zorunlu Varlik’in zatindan “varligin hakikati” (hakikati’l-viicid) olarak bahsetmesi ve
metafizigin diger biitlin meselelerini varligin hakikati baglaminda incelemesi onun 6zgtin yoniinii ortaya koyan bir husustur.

Anahtar Kelimeler: islam Felsefesi, Mehmed Emin Sirvani, Osmanli Felsefesi, Metafizik, Zorunlu Varlik, Varligin Hakikati, Um{r-1"/Amme.
Muhammad Emin Shirwan?’s View of Metaphysical Issues

Abstract

Muhammad Emin Shirwani (d. 1036/1627) was an Ottoman period scholar (muhaqqiq) known for his sharta, literary and philosophical
sciences. This study is based on the observation that Muhammad Emin Shirwani, who followed the Ottoman period philosophical tradi-
tion, had a metaphysical understanding that was combined with theology, mysticism and Illumination (Ishraqg) philosophy. This obser-
vation reveals itself in the work of the classification of sciences, which we use as the basis in our study, while trying to reveal Shirwani’s
perspective on metaphysical issues. The aim of our study is to determine how Shirwani understood and interpreted metaphysics in his
work called al-Fawaid al-Khaqganiyya, in which he examined the definition of various sciences and their prominentissues, and to determine
whether Shirwani, who was in the tradition of commentary in his period, had original views on metaphysics in his other works and treati-
ses. Shirwani examined metaphysics, which he called the science of divine wisdom (ilm al-hikma al-ilahi), in terms of method and content,
in connection with the Peripatetic philosophy, Ishraqi philosophy and Islamic sciences. However, Shirwani examined the Ishraqi wisdom,
which he considered as a science rather than a method, under a separate heading from divine wisdom. We see that Shirwani followed the
views and methods of the hukama, namely the Peripatetic philosophers, while addressing the issues in the science of al-hikma al-ilaht (me-
taphysics), and in addition, he also addressed the approaches of the theologians and Sifis, who are representatives of the universal scien-
ces, to the issues in question. According to Shirwani, the fundamental issue of metaphysics, which examines things that do not require
matter, is the Necessary Being, separate intellects and the al-umr al-amma (general concepts/princeples that are attached to existence).
It is seen that Shirwani determined al-umar al-amma with the concepts of existence-essence, cause-effect, unity-multiplicity, created-
ness-eternity and necessity-contingency, and he discussed each of them in the context of their relationship with Necessary Being. Muham-
mad Emin Shirwani’s reference to the essence of Necessary Being as “the truth of existence” (haqgiqa al-wujtd) in metaphysical matters and
his examination of all other matters of metaphysics in the context of the truth of existence is a matter that reveals his originality.

Keywords: Islamic Philosophy, Muhammad Emin Shirwani, Ottoman Philosophy, Metaphysic, Necessary Being, The Truth of Existence, al-
Umdr al-Amma.
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Girig?

Glnlmuzde Azerbaycan sinirlari icinde kalan Sirvan kentinde diinyaya gelen Sadreddinzade Mehmed Emin
Sirvani, Sii-Safevi baskisindan kacarak Halep ve Diyarbakir’a gitmistir. Hiisrev Pasa Medresesi’nde bir slire miider-
rislik yaptiktan sonra istanbul’da bulunmustur. istanbul’da hem ulemanin hem de I. Ahmet’in takdirini kazanan
Sirvani, kadilik ve muderrislik gorevlerinde bulunmustur. Sirvani’nin egitim hayatindaki hocalari arasinda Molla
Hiseyin Halhali (6. 1014/1605) bulunmaktadir ve hoca silsilesi gecmise dogru gittiginde aralarinda Celaleddin Dev-
vani (6. 905/1502) gibi diistiniirlerin oldugu bilinmektedir. Mehmet Emin Sirvani 1036/1627 yilinda istanbul’da vefat
etmistir.?

Felsefi konularda kelam, tasavvuf, Messal ve israki felsefenin bakis acisini dzetleyen Sirvani, metafizik (ilah?
hikmet ilmi) meselelerdeki icerik ve yontem bilgisinin cogunlugunu Messai filozoflarin goriislerinden yararlanarak
almistir. Sirvani metafizik meselelerde yazim yéntemi olarak bazen ilgili konuya dogrudan girerek o konu hakkin-
da kendi goriisiinli beyan etmekteyken bazen filozoflardan, kelamcilardan ve sifilerden aktarimlar yapmaktadir.
Sirvani’nin felsefi meseleleri 6zetleme ve agiklamada filozoflar, kelamcilar ve stfilerden yararlanma nedenlerinden
biri onlarin konulara tiimel perspektiften bakiyor olmalaridir. Bunun yani sira felsefenin ve kelamin hakikate ulas-
mada yontem olarak akil ve istidlali; tasavvufun ise kesif ve miisahedeyi kullanmasidir. Sirvani’nin filozoflar ile kas-
tinin Messai ekol oldugu goriilmektedir. Nitekim Sirvani ilimleri siniflandirdigi el-Fevaidii’l-Hakaniyye adli eserinde
israk felsefesini ayri bir baslik altina ele almaktadir. Sirvani, filozoflarin goriislerini bazen elestirmekte, bazen onlara
yapilanitirazlari giderme yoluna girerek filozoflari savunmakta bazen de yalnizca onlarin gorislerini aktarmakla ye-
tinmektedir. Buradan Sirvani’nin filozoflar savundugu durumlarda onlarla ayni goriiste oldugu sonucu cikarilabilir.
Sirvani, metafizigin meselelerini timel ilimlerin bakis acisindan incelerken takip ettigi yontem ile felsefi konulara
iliskin hakimiyetini ortaya koymaktadir. Sirvani, alemin kidemi, Zorunlu Varlik’in varligi ve hakikati gibi metafizigin
bazi meselelerinde felsefe, kelam ve tasavvufun konuya yaklasimini 6zet bir sekilde sunmaktadir. Sirvani’nin me-
tafizigin meselelerini agiklamasindaki amaci metafizik alaninda 6zgiin fikirler ortaya koymaktan ziyade literatiirde
kendisiicin en makul olan gorisii on plana ¢ikarmak oldugu soylenebilir.

Sirvani, ilimleri orfi ve hakiki olarak iki kisma ayirmistir. Hakiki ilimler, yalnizca felsefi/akli ilimlerden olus-
maktadir. Felsefiilimler teorik ve pratik olarak iki kisimdir. Teorik ilimler de arag ilimleri ve temelilimler seklinde iki
kisimdir. Sirvani, ilahi hikmet seklinde isimlendirdigi metafizik ilmini ve icerdigi meseleleri teorik ilimler b6limiinde
temel ve bizzat amac olan ilimler arasinda ele almaktadir. ibn Sinaci cizgide bulunan islam filozoflarinin bircogu-
nun ilimler tasnifinde de metafizik, felsefenin teorik ilimlerinin -somuttan soyuta dogru siralandiklarinda- lciin-
cusl olarak bulunur.® Teorik ilimlerin ilki fizik veya doga felsefesi ve ilimleri ikincisi ise matematik ilimleridir. Ancak
klasik cizgiden farkli olarak Sirvani’nin metafizik, fizik ve matematik seklinde ilerledigini gormekteyiz. Matematik
ilimler israki gelenekte vehmi oldugu ve karsiliginda tekabiil ettigi bir varlik olmadigi icin Messai felsefedeki ka-
dar bir 6neme sahip degildir. Sirvani ilahi hikmetten/metafizikten 6nce hikmeti’l-israk ilimlerinden bahsetmistir.

2 Bu calismanin ortaya ¢ikmasinda distlincelerinden yararlandigim Dog. Dr. Salih Yalin’a ve son okumasinda katkilarini sunan Prof. Dr.
Ahmet Kamil Cihan’a tesekkirlerimi sunarim.

3 Mehmed Emin Sirvani’nin hayati ve hocalari hakkinda bilgi icin bk. Nev‘izade Atayi, Hada’iku’l-hak@’ik fT tekmileti’s-sakd’ik:Nev‘izdde
Atdyinin Sak@’ik Zeyli (inceleme-Tetkikli Metin), cev. Derya Ors. 1. bs, c. 2 (istanbul: Tiirkiye Yazma Eserler Kurumu Baskanligi, 2017), 1748-
50.; Mehmed Siireyya, Sicill-i Osmant, c. 2 (istanbul: Tarih Vakfi Yurt Yayinlari, 1996), 471-72.; Sirvani’nin felsefiilimlerdeki hoca silsilesiicin
bk. Mistakim Arici, “Sadreddinzadde Mehmed Emin Sirvani” Osmanli Felsefesi: Secme Metinler icinde, ed. Omer Mahir Alper 2. bs (istanbul:
Klasik Yayinlari, 2016), 334.; Katip Gelebi, Kesfii’z-zuniin an esami’l-kiitiib ve’l-fiinun c. 1. (Ankara: Milli Egitim Bakanligi Yayinlari, 1941),
192.; Ahmet Kamil Cihan, “Sirvani’nin ilimlerin Tanimi ve Meseleleri ilgili Eseri: El-Fevaidu’l-Hakaniyye,” The Journal of Academic Social
Science Studies 6, sayi: 4 (2013): 231-33.

4 Sirvani’nin, Gazzal’nin Kavaid ile ilgili eserine yazmis oldugu serhte de ayni yontemi takip ederek yalnizca akaide dair ilkeleri sunmakla
yetinmedigi ayni zamanda felsefi ve tasavvufi ibarelerin de eklendigi bir kelami bilgiler biitiini ortaya koydugu goriilmektedir. Hiilya
Alper, “XVII. Yuzyil Osmanli Disilince Diinyasinda Bir Gazzali Sarihi Olarak Sadreddinzade es-Sirvani ve Serhu’r-Risaleti’l-Kudsiyye
Orneginde Serh Gelenegi,” istanbul Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi sayi: 21 (2012): 70.

5 ibn Sina, “Riséle fi aksami’l-ulami’l-akliyye”, Tisu resdil fi’l-hikme ve’t-tabi‘iyyat icinde 2. bs (Kahire: Daru’l-Arab, t.y.), 105.
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Hikmetii’l-israkin icerdigi meseleler de metafizigin konulari arasinda bulunmasina ragmen Sirvani, hikmeti’l-israki,
ilahTilmi 6nceleyen bagimsiz bir ilim olarak gérmds ve bu sebeple onu, ilahT hikmet ilminden ayri olarak ele almistir.
Bu durum Sirvani’nin felsefeyi Messai ve israki filozoflarin yaklasimlarina gore iki farkli bakis agisina gore ele aldigini
gostermektedir. Sirvani’nin bu ayriminda Seyyid Serif Ciircani’nin (6. 740/1340) hakikate gotiiren yol ve yontemler
hakkindaki tasnifini takip ettigi goriilmektedir.c Mehmed Emin Sirvani, tipki Clircan’de oldugu gibi israki felsefeyi
islami ilimlerden tasavvuf mertebesinde gérmektedir. Hem tasavvuf ve hem de israk felsefesinde hakikate gétiiren
yontem riyazet ve miicahededir. ikisi arasindaki fark tasavvuf ehlinin riyazetlerinde bir peygamberin seriatina bagli
olmalari iken; israki filozoflarin bir seriattan bagimsiz olarak riyazet ve miicahedeyi benimsemesidir.”

Bahsi gecen akil ve istidlal ile kesif ve miisahede yollarini Sirvani, insani mutlulugunun zirvesine gotiiren yol-
lar olarak aciklamaktadir:

“Nefsin mutlulugunun en yiice mertebesi, yaraticinin eksiklerden miinezzeh olusunu ve kemal sifatlara sahip
olmasini, 0’'ndan ilk ve son yaratista sadir olan fiilleri ve eserleri yoniiyle yaraticiyi (sani‘) bilmektir. Kisaca bu,
Allah’a ve ahirete iman diye ifade edilen mebde ve meadin bilgisidir. Bu bilgiye giden iki yol vardir. ilki, nazar
ve istidlal ehlinin yolu, digeri riyazet ve miicahede yoludur.”

Sirvani, mutlulugun, Zorunlu Varlik’in noksanliklardan miinezzeh olusunu ve miikkemmellik sifatlariyla mut-
tasif olusunu ilk ve son yaratmada O’ndan sadir olan fiilleri ve eserleri yoniiyle bilmekle elde edilebilecegini ifade
etmektedir. Sirvani, nefsin mutlulugunun din dilindeki anlaminin Allah’a ve ahiret gliniine iman yani insanin bas-
langi¢ ve sonunun bilgisine sahip olmak oldugunu belirtmektedir. Sirvani, Allah’in ve ahiret giinliniin bilgisine sahip
olmanin imkanini, belirlemis oldugu yollarini ve muhtemel sonuglarini ifade etmekle aslinda metafizigin imkanina,
yontemine ve insandaki sonuglarina isaret etmektedir.

Sirvani, ilahi hikmet ilmini (ilmi’l-hikmeti’l-ilahiyye) zihni ve harici varlikta maddeye muhtag olmayan sey-
lerin hallerinin incelendigi bir ilim olarak tanimlamaktadir. Zihni ve harici varlikta maddeye muhtag olmayanlar iki
kisma ayrilir: 1) Tanri ve akillar, 2) Um{r-1"ammedir. ilki maddeye asla bitisik degildir; ikincisi ise ihtiyac yéniinden ol-
mamak kaydiyla maddeye bitisik olan seylerdir. Sirvani, (1a ala vechi’l-iftikar) ifadesiyle maddeye muhtag olmayan
ama maddeyle bitisik halde bulunan genel seyleri (umdr-1"‘ammeyi) kastetmektedir. Sirvani’nin inceledigi metafizik
meselelerden ilk mesele olan Tanri ve akillari disarda biraktigimizda geriye kalan konular onun umdr-1‘amme an-
layisinin igerigini belirlemektedir. Bu durumda Sirvani’ye gore metafizigin iki temel problemi vardir: Bunlardan ilki
Zorunlu Varlik; ikincisi ise icine bircok metafizik konunun girdigi genel seylerdir yani um{r-1‘ammedir.

1. Zorunlu Varlik

Mehmed Emin Sirvani, Zorunlu Varlik’in bilinmesinin imkanini yaratilistaki hikmetle aciklamaktadir. Allah’in
kullari yaratmasindaki hikmet Allah’i bilmektir.

“Ben cinleri ve insanlari, ancak bana kulluk etsinler diye yarattim.”™*

¢ Ahmet Kamil Cihan ve Salih Yalin, “Giris” el-Fevaidii’l-Hakaniyye: Sirvani’nin Bilimler Tasnifiicinde, ed. Sadreddinzdde Mehmet Emin Sirvant
(istanbul: Tirkiye Yazma Eserler Kurumu Baskanligi, 2019), 31-32.; el-Fevaidi’l-Hakaniyye’de ilimlerin siralanmasi konusunda ayrintili
bilgi icin bk. Cihan, “Sirvaninin ilimlerin Tanimi ve Meseleleri ilgili Eseri: El-Fevaidu’l-Hakaniyye,” 236-37.

7 Sadreddinzdde Mehmet Emin Sirvani, el-Fevdidii’l-Hakéniyye: Sirvéni’nin Bilimler Tansifi, ed. Ahmet Kamil Cihan 1. bs (istanbul: Tiirkiye
Yazma Eserler Kurumu Baskanlig), 2019), 392-93.; Seyyid Serif Ciircani, Hasiye ald Levémi‘i’l-esrdr fi serhi Metéli‘i’l-envar (Istanbul: Haci
Muharrem Efendi Matbaasi, 1303), 17.

8 Ahmet Kamil Cihan ve Arsan Taher, “Mehmed Emin es-Sirvani’nin Mead ile ilgili Risale fi tahkiki’l-mebde ve’l-mead Adli Risalesi: Tahlil,
Ceviri ve Tahkik,” Nazariyat islam Felsefe ve Bilim Tarihi Arastirmalari Dergisi 2, sayi: 4 (Nisan 2016): 79.

° Cihan ve Taher, “Mehmed Emin es-Sirvani’nin Riséale fi tahkiki’l-mebde ve’l-mead Adli Risalesi,” 64.

0 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 444.

1 Halil Altuntas ve Muzaffer Sahin, Kur’dn-1 Kerim Medli 12. bs (Ankara: Diyanet isleri Baskanligi Yayinlari, 2011), v. ez-Zariyat 51/56.
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Sirvani, ayet-i kerimedeki “kulluk etsinler” (liyabud(in) ifadesinin tefsirini “bilsinler” (liya'rifini) seklinde yap-
mis ve “Ben gizli bir hazineydim bilinmek istedim ve mahlukati yarattim.” kutsi hadisinden de yararlanarak Allah’in
varliginin, ezeli olusunun ve sifatlarinin bilinmesinin imanin riikiinlerinden biri oldugunu belirtmistir.>2 Sirvani’nin

Zorunlu Varlik’in bilinmesinin gerekliligi hakkinda kullandigl ydontem ayni zamanda sGfiyyeye aittir.

Sirvani, varligin hakikati ifadesini yalnizca “kendinden Zorunlu Varlik (lizatihi Vacib)” icin kullanmaktadir. Var-
ligin hakikati disinda higbir sey, zati sebebiyle zorunlu degildir; onun disindaki her sey baskasina muhtag varliklardir
yani zorunlu degil miimkiindirler. Sirvani bunun burhan ile kanitlanmis bir gerceklik oldugunu vurgulamaktadir. Var
olanlar silsilesinin ancak kendinden Zorunlu Varlik’'ta -ki o varligin hakikatidir- son bulmasi kaginilmazdir.»

Sirvani varligin hakikatinin filozoflara gére umumi bir sey olmadigini yani dogal (belirli bir dogaya sahip) ve
timel olmadigini belirtmektedir. Clinkii genel veya tiimel olan bir seyin dis diinyada tekillerine ickin bicimde olmak
disinda bizzat bir varliklari s6z konusu degildir. Varligin hakikati sayet genel veya tiimel bir sey olsaydi, 6zellesmek
veya tekil bir varlik halinde ortaya ¢ikmak icin baskasina ihtiya¢ duyardi. Bu durumda da o, salt varligin hakikati
olmaz, tekilleserek var olurdu. Dolayisiyla sirf varlik (viicut) degil; var olan (mevcut) olurdu. Sirvani’nin varlik icin
kullandig1 kavramlardan “viicut” ile sifilerin; “mevcut” ile de Messai ve israkilerin bakis acisini ima ettigi anlasil-
maktadir. Sirvani, Zorunlu Varlik’in kendisi nedeniyle sahsilesmis oldugunu belirtmektedir. O, tiirii olmayan bir sa-
his; tlimeli olmayan bir tekil varliktir. O’nun tiimeli ve tekili; zati ve ayandaki varligi 6zdestir. Zorunlu Varlik nasilsa o
halde oldugu gibi akledildiginde asla ortaklik kabul etmedigi anlasilacaktir.* Sirvani’nin bu agiklamalarindan Zorun-
lu Varlik’in, bir kavram degil; bilakis minferit bir varlik oldugunu vurguladig gorilmektedir.

Sirvani, varligin, Zorunlu Varlik’in hakikati ile 6zdesligi baglaminda “Varlik, Zorunlu Varlik’in aynisidir; miim-
kiinlerde varlik mahiyete ilavedir. Bu sebeple mutlak anlamda var olmak/mevcut olmak Zorunlu Varlik ve digerleri
icin teskiki olarak yuklem olur.” seklinde filozoflarin gorislerini 6zetlemis ve agiklamistir: Mevcut/var olmak ile sayet
viicuttan/varliktan daha genel bir sey kastedilirse mevcut kavrami bu anlamiyla teskiki olarak yiiklem olur.> Varligin
teskiki olusu kelamcilarin degil filozoflarin diistincesidir. Kelamcilar varligin var olanlara esit bicimde yiiklendigini
(miitevatr’) savunmaktadirlar. Her iki ekol varlik kavraminin miisterek bir lafiz oldugunu kabul etmektedir. Ancak
buradaki mustereklik lafzi degil manevidir. Nitekim istirak (ortak olus), Arap dili, mantik ve us(l alimlerine gore
lafzi ve manevi olarak iki kisma ayrilmistir. Lafzi istirak, bir lafzin tercih olmaksizin bedel yoluyla iki veya daha fazla
anlam icin birlikte vazedilmis olmasidir. Manevi istirak ise tek bir lafzin birden ¢ok tekil arasinda ortak (miisterek),
genel (dmm) bir anlam icin konmus (mevd() olmasidir. Sayet bu ortak ve genel anlam biitiin tekiller arasinda esit
olarak bulunursa lafiz, esit anlamli (mitevatr’), esit olarak bulunmazsa dereceli (miisekkik) anlamli olur. Teskik, laf-
zin genel ve misterek bir durum icin fertler arasinda esitlik yoluyla degil (la ‘ale’s-seva), aksine esitsizlik yoluyla (bel
‘ale’t-tefaviit) vazedilmis olmasidir.s

Mevcut olmak veya sahsi olarak var olmak Zorunlu Varlik olmanin zatinin ve hakikatinin gerektirdigi bir du-
rumdur. Dolayisiyla var olmak Zorunlu Varlik i¢in zait veya O’nun hakikatine/mahiyetine ilave bir durum degildir.
Ornegin “Zorunlu Varlik vardir.” 6nermesinde yiiklem zaten konunun mahiyetine ickindir. Bu sebeple Sirvani’nin
aciklamalarina gore Messai filozoflar bu 6nermenin mecaz oldugunu ifade etmislerdir. Clinkl Zorunlu Varlik’in var
oldugunu soylemek, var olmanin onun i¢in zorunlu oldugunu soylemektir. Ancak “Kalem vardir.” 6nermesinde var
olmak, kalemin mahiyetine ariz olmasi yoluyla yiiklemdir. Buna gore Sirvani, miimkiin mahiyetlerin, varligin haki-
katinden ve ona tabi bir gerceklesme tarzi ile ortaya ¢iktiklarini soylemektedir. Bu durum muimbkdnler icin itibaridir.

2 Sadreddinzade Mehmet Emin Sirvani, “Serhu kava‘idi’l-‘akd’id li’l-Gazzali” (1142), vr. 8a-8b, Atif Efendi, Atif Efendi Kiitliphanesi.

3 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 444-45.

% Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 444-45.

15 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 446-4T.

* Muhammed Ali b. Ali Tehanevi, Kessafii istilahati’l-fiindn ve’l-‘ulim (Beyrut: Mektebetii Libnan, 1996), “istrirak”, 1/202; Tehanevi, “teskik”,
1/447.
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Sirvani, Zorunlu Varlik’in var olmayi zatinin bir geregi olarak bulundurmasini isik ve aydinlatici olmak terimleri
uzerinden aciklamaktadir. “Isik aydinlaticidir.” 6nermesinde yuklemin olglitu 1siktir. Isik, aydinlatmayi zaten igerir.
Ancak “Yeryiizii aydinlaticidir.” 6nermesinde yiiklemin 6l¢iiti yeryiizii degildir. Yiiklem, konunun zatina eklenmis
bir ozelliktir.”

2. Umur-1'Amme (Genel Seyler)

Genel seyler anlamina gelen umr-1 ‘amme ifadesinin erken donemdeki kullanimi ile Sirvani déneminde
kullanilan anlami arasinda bazi degisiklikler olmustur. Ozellikle Fahreddin Razi’ye kadar kavramin kullanim alani-
na metafizik meselelerde varliga iliskin ifadeler dahilken Razi ile umir-1‘damme dort baslikta 6zetlenebilecek sekle
gelmistir: (1) Varlik-Mahiyet (2) Birlik-Cokluk (3) Zorunluluk-imkan (4) Kidem-Hud(s.* Razi, Serhu ‘uyiini’l-hikme’de te-
orik ilimleri, konularinin maddeye olan muhtagliklarini (muhtacetiin ile’l-madde) dikkate alarak ti¢ kisma ayirmistir.
Bu taksim, ibn Sin&’nin zihinde ve haricte maddeye muhtac olani inceleyen tabiTilimler, yalnizca hari¢te maddeye
muhtag olani inceleyen riyazi ilimler ve hem zihinde hem de hari¢cte maddeden miistagni olani inceleyen el-felse-
fetl’l-‘Gla (metafizik ilmi) seklindeki ayrimidir. Daha sonra Razi, konularinin maddede meydana gelip gelmedigine
(husdlehu fi'l-madde) bagli olarak teorik ilimleri dorde ayirmistir: 1) Belirli bir varlikta meydana gelmesi zorunlu
olan: Doga ilimleri. 2) Belirli olmayan bir varlikta meydana gelmesi zorunlu olan: Matematik ilimleri. 3) Maddede
meydana gelmesi imkansiz olan: Teoloji (ilmi’r-rublbiyye). 4) Bazen maddede bazen de maddeden miicerret bir
sekilde meydana gelen birlik-cokluk, timellik-tikellik, illiyet-maluliyet, kemal-noksan gibi anlamlarin incelendigi
ilim: Timelilim (el-ilm@’l-kalli). Fahreddin Razi’nin son maddede bahsettigi kavramlar um{r-1*‘amme kavramlaridir.
Tumel ilim, (timellerin ilmi), var olmalari agisindan varliga eklenenleri inceler. Razi, metafizigi, teoloji ve tiimel ilim
olarak iki kisma ayirmistir. Yukarda bahsi gecen teorik ilimlerin dortli taksiminde dordiinci kisim ligclinciiye eklen-
diginde ikisi birlikte el-felsefeti’l-Gla ve ilahTilim olarak isimlendirilir.

Mehmed Emin Sirvani’nin ibn Sind’da oldugu gibi ilahT hikmet ilmini zihinde ve haricte maddeye muhtac olma-
yan seylerin hallerinin incelendigi ilim olarak belirledigini ve daha sonra Fahreddin Razi’nin ayrimina benzer sekilde
onu konularinin maddeye bitisik olup olmamalari baglaminda iki kisma ayirdigini gormekteyiz. Sirvani’ye gore ilaht
hikmet ilminin ilk kismi maddeye asla bitisik olmayan Tanri ve ayrik akillari konu edinirken ikinci kismi maddeye
muhtacg olmadig halde bazi durumlarda maddeye bitisik olabilen umdr-1 ‘ammeyi konu edinmektedir.>* Buna gore
metafizigin Sirvani tarafindan yapilan 1) Tanri, ayrik akillar, 2) umir-1'amme seklinde ayriminin daha 6nce Razi’nin
yapmis oldugu 1) teoloji ve 2) timel ilim ayrimina dayanmaktadir.

Fahreddin Razi’nin, iki farkli umdr-1 ‘dAmme kavram grubu belirledigini gérmekteyiz. ilki “varlik-mahiyet,
birlik-cokluk, zorunluluk-imkan, kidem-hudis” iken ikincisi “birlik-cokluk, tiimellik-tikellik, illiyet-maluliyet, ke-
lam-noksan” kavramlar grubudur. Ancak umdr-1 ‘dmmenin bu kavramlarla sinirli olmadigini Razi, her iki eserinde
de umdr-1"amme kavramlarini sayarken “Bunun gibi ve bunlara benzer seylerdir.” kaydiyla ifade etmektedir.2 Belki
disarda kalan bir kavram olarak varlikla baglantisi dikkate alindiginda “seylik” kavrami da bu dort kavrama ek ola-
rak zikredilebilir.2» Bunun disinda Fahreddin Razi, cevher-araz konusuna da ayrintili bicimde yer vermemektedir.
Cevher-araz anlayisl, fiziki alemin siirekli degisen (araz) ve bu degisikliklerin temelini olusturan, onlara konu olan
seylerden (cevher) olustugunu savunan bir teoridir. Razi’nin ve onun gelenegini takiben Mehmed Emin Sirvani’nin

7 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 445-49.

% Umr-1 ‘dmme ifadesinin gelisim siireci icin bk. Esref Altas, “Farabi’den Beyzavi’ye Umir-1 ‘dmme Kavraminin Gelisimi, Donlisimi ve
Beyzavi’nin Tercihleri” islam llim ve Diisiince Geleneginde Kadi Beyzaviicinde, ed. Miistakim Arici (istanbul: isam Yayinlari, 2017), 156-78.

¥ Fahreddin Razi, el-Mebdhisii’l-mesrikiyye i ilmi’l-ilGhiyyat ve’t-tabliyydt c. 1 (Beyrut: Dari’l-Kitabi’l-Arabi, 1410), 95.

20 Fahreddin Razi, Serhu ‘uyidni’l-hikme c. 2 (Tahran: Miessesetii’s-Sadik, 1415), 15-17.

2 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 444-45.

22 RazZl, el-Mebdhisii’l-mesrikiyye, 1:95.; Razi, Serhu ‘uyini’l-hikme, 2:18.

% Altas, “Farabi’den Beyzavi’ye Umir-1"amme Kavraminin Gelisimi, Doniisiimi ve Beyzavi’nin Tercihleri,” 166.
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varliklarin fiziki 6zelliklerini temele alan cevher-araz teorisinden ziyade onlarin mantiksal ve metafiziksel durumla-
rina isaret eden zorunlu ve mimkdn oluslarini 6n plana ¢ikarmistir.>

Mehmed Emin Sirvani, umlr-1'ammenin metafizigin temel konularindan ikincisi oldugunu soylemekle birlik-
te onu basliklara ayirip inceleme yapmamistir. Ancak onun metafizik meselelere yaklasimindan umr-1 ‘ammenin
konularini 1) Varlik-Mahiyet 2) illet-Malul 3) Zorunluluk-imkan 4) Kidem-Huds seklinde belirledigini séyleyebiliriz.>s
Uclincii ve dérdiincii maddeler sirasiyla filozoflarin ve kelamcilarin varlik tasnifine isaret etmektedir. Sirvani, kidem
ve hudis konusunu varliklarin ayrimi baglaminda incelemekten ziyade ezeli olarak var olmanin ve sonradan mey-
dana gelmenin zamanla olan iliskisi ve mahiyeti tizerinde durmustur. Um{r-1 ‘ammenin her bir konusunu Sirvani
belirli bir metafizik mesele icinde ve hem birbirleriyle hem de Zorunlu Varlik’la baglantili bir bicimde inceledigini
gormekteyiz.

2.1. Varlik-Mahiyet

Varlik-mahiyet iliskisi islam felsefe tarihinde idrak edilmesi, sebeplerinin tespit edilmesi gibi bircok yénden
incelenmistir. Mehmed Emin Sirvani, varlik ve mahiyetin Zorunlu Varlik ile miimkdiin varliklardaki durumunu 6ncele-
yerek incelemistir. Varlik hakkinda Sirvani, kelamcilarin, filozoflarin ve sifilerin gorislerini 6zetleyerek bir siniflan-
dirma yapmistir. Sirvani’nin kullandigi dil agisindan onun varligi ilk donem kelamcilarda oldugu gibi kadim-hadis
seklinde ayirmaktan ziyade filozoflarin zorunlu-miimkiin seklindeki ayrimini kullandigini dolayisiyla isbat-1 Vacib
konusunda imkan teorisini benimsedigini soyleyebiliriz. Sirvani, kelamcilarin varlik anlayislarinda varligin (viicid)
butiln varliklar (viicGdat) arasinda ortak (misterek) bir kavram (mefhum) oldugunu sdylemistir.>” Bu ortaklik yalniz-
ca varlik kavraminin her var olan igin kullanilmasi degil; her var olan icin esit olarak kullanilmasini ifade etmektedir.

Felsefe ve kelamda “bireysel olarak bir varligi bulunan” ve siklikla “var olanlar” anlaminda kullanilan mevc-
dat yerine Sirvani’nin viicld/varlik kelimesinin ¢ogulu olan viicidat/varliklar kelimesini tercih ettigini gormekteyiz.
Sirvani’nin, bununla her bir var olanin tiimel olan yonlerine vurgu yapmis olmasi muhtemeldir. Timel varlik kavrami
tiim tekil bigcimde var olanlar icin kullanilan ortak bir kavramdir. Bu varlik kavrami bir iken tekillerle cogalir. Sirvant
buna beyazligi 6rnek vermektedir. Beyazlik karin ve su seyin beyaz olmasi gibi hisse hisse olur. Ayni sekilde varlik da
seylerde cogalir. Seylerin varliklari, varlik kavramindan aldiklari hisselerdir. Seylerde bulunan bu varlik payi, seylerin
ozlerinin disinda ve zatlarina ilavedir. Ancak Zorunlu Varlik’ta varlik zata ilave degil, zatin gerektirmesidir. Varligin
zatin disinda olmasi ve ona ilave olmasi hususu mimkdun varliklar icin gecerlidir. Mimkunlerde varlik baskasindan
alinmadir. Sirvani kelamcilarin Zorunlu Varlik’taki varlik-mahiyet bitlinligi goriisiint aciklarken gilines isig1 6rne-
gini kullanmistir. Glinesin 15181 glinesten ayri degildir, ona ilave de degildir, glinesin zati 1s1gin1 da iktiza ederken
yeryuziiniinisigi ise kendinden degildir, ona baskasindan (giinesten) gelir.22 Sirvani’nin kelamcilarin goriisleri olarak
aktardig varlik-mahiyet ayrimi ve Zorunlu Varlik’ta varligin zatin iktizasi oldugu goriisu temelde filozoflara ait bir
goristir. Kelamin felsefilesmesinden sonra kelamcilarin varlik anlayislarinda filozoflarinkine yakin degisiklikler ol-
mustur. Sirvani’nin ozellikle Gazzali, Fahreddin Razi ve Seyyid Serif Ciircani gibi kelamcilarin gorislerini 6zetledigi
dikkate alindiginda varlik konusunda da felsefi bir kelamin etkisinin oldugu rahatlikla goriilebilir.

Sirvani filozoflarin varlik hakkindaki goruslerini varligin tek tek hakikatlerin lazimi olan bir araz (araz-1 lazim)
oldugu seklinde Ozetlemistir. Filozoflara gore tekil varliklar, kendilerine sadece izafetin ariz olmasiyla ortak bir

2 Veysel Kaya, “Fahreddin er-Razi’nin Varlik Gérlisi” [sldm Diisiincesinin Déniisiim Caginda Fahreddin er-Razi icinde, ed. Omer Tiirker ve
Osman Demir (istanbul: isam Yayinlari, 2013), 464-65.

25 Mehmed Emin Sirvani’ye hocalik yapanlardan biri olan Hiiseyni el-Halhali’nin de um{r-1'amme konularini bu dért madde ile sinirladigi
gorilmektedir. Hatice Toksoz, “Hiiseyni el-Halhali’nin Dustincesinde Varlik,” Bilimname sayi: 51 (2024): 9.

% Sirvani varligin kisimlari konusunda filozoflarin ve bunun yani sira Fahreddin Razi’nin yolunu takip ettigi gorilmektedir. Ayrintili bilgi icin
bkz. Kaya, “Fahreddin er-Razi’nin Varlik Goriisii,” 457-61.

2 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 452.

2 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 452.
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hakikatin temsilcileri olmus degillerdir. Boyle olsaydi tekil varliklara izafet ilisirdi. Varlik, tekil olarak var olanlarin
cinsi de degildir; clinkii tekiller ayrimlar itibariyle de varlik degillerdir. Yine kelamcilara benzer sekilde filozoflarda da
varlik anlami, var olanlar arasinda kullanilan ortak bir kavramdir.? Ancak bu ortaklik kelamcilarda oldugu gibi esit
degil derecelidir. Tekil varliklar zatlari itibariyle cogalmis birbirinden farkli hakikatlerdir. Varlik kavrami, filozoflara
gore mahiyetlere gore hisse hisse olurlar ve bu hisseler de hakikatleri birbirinden farkli olan bu varliklarin disindadir.
Sirvan filozoflar icin de gilines 15181 ve kandil 15181 6rnegini kullanmistir. Ancak filozoflar icin bu 6rnegin kullanilma
amaci kelamcilardan farkli bicimde ortak kavram olarak diisiinilmesi gereken 1s1gin tek tek hakikatler olan kandil
ve glines icin kullanilmis olmasidir. Bu durum beyazlik kavraminin kar ve dolu igin, araz olusun nitelik ve nicelik igin
ve varligin cevher ve araz i¢in kullanilmasi gibidir.*® Buna karsin kelamcilar giines 15181 ve yeryiizii 1s1gini, Tanri’nin
zatinin varlig) gerektirmesine 6rnek olarak kullanmislardir.

Mehmed Emin Sirvani, filozoflarin anlayisina gére Zorunlu Varlik’in varligi ile zatinin ayri olmasinin distnu-
lemeyecegini vurgulamaktadir. Sayet Zorunlu Varlik’in varligi kendisi degil de baskasi olsaydi yani Zorunlu Varlik’in
varligi ile mahiyeti ayri olsaydi bu durumda Sirvani su iki ¢tkmazdan birine gidildigini belirtmektedir:

1. Zorunlu Varlik’in varligi, mahiyetinden neset ederdi ki bu durumda mahiyetin varliktan 6nce gelmesi gerekir-
di. Bu da Zorunlu Varlik igin imkansizdir.

2. Zorunlu Varlik’in varligi baskasindan neset ederdi ki bu durumda da Zorunlu Varlik, bagkasina muhtag olmasi
gerekirdi. Yine onun varliginin nedeni olarak baskasina muhtag olmasi imkansizdir.> Her iki durumda da Zo-
runlu Varlik’in mahiyetinin zatindan ayri olmasi diisiiniilemez.

Sirvani, varlik hakkinda varligin birligi fikrini savunan sdfilerin gorislerine diger goriislere nispetle daha fazla
yer vermistir. SGfilere gore varlik, Zorunlu Varlik’in kendisidir. Varlik, mutlak hakikattir ve boliintip pargalanmaz.
Varlik, var olanlarin bedenlerine zuhur etmistir, onlara yayilmistir. Varlik, miimkiinlerin hakikatidir. Varlik, sGfilere
gore var olanlar arasinda bolliinmez. Yani hisse hisse olmaz. Bu sebeple sifiler birbirinden farkli bunca ¢oklugun
ancak itibari belirlenimler oldugunu belirtmektedirler. Bu durumu daha agik kilmak icin sifiler, denizin bircok dalga
suretinde ve baska sekillerde zuhur etmesine ragmen ortada denizden baska bir sey olmamasini 6rnek vermislerdir.
Varligin birden ¢ok sey arasinda ortak farz edilmesi sifilere gore imkansizdir. Sirvani, sfilerin bu husustaki daya-
naklariin akilylriitme ve kanitlama yapmaktan ziyade kesif ve gorii oldugunu ifade etmektedir. SGfiler, miisahede
ve kesifleri araciligiyla mutlak bir zatin varligini ispat ederler. Bu zat akli ve ayni biitiin mertebeleri kusatir, dis diin-
yadaki ve zihindeki biitiin var olanlara/mevcudata yayilir, var olussal ve ilahi belirlenimlerden (taayyiin) biriyle taay-
yiin eder. Bu durum zatin farkli suretlerde zuhuru olarak karsimiza ¢cikmaktadir. Sirvani, stfflerin zatin, var olanlarda
farkli bicimlerde taayyiliniine meleklerin degisik suretlerle bir anda ayri ayri yerlerde zuhur etmesini 6rnek vermistir.
Dolayisiyla sifilere gore varlik (viicid) birken var olan (mevcid) ikidir.» Var olanlardaki ikilik onlarin taayyiin etmis
olmalarini belirten bir husustur.

2 Halhéali’de varligin ortak anlama gelmesi konusunda benzer bir durum icin bkz. Toksdz, “Hiiseyni el-Halhal’nin Disiincesinde Varlik,”
10-11.

30 Sirvani, el-Fevadidi’l-Hakaniyye, 452-53.

31 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 444-45.

32 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 454-59.
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Sirvani’nin varlik hakkinda ele aldig1 konular ve tanimladigi farkli gorisler sunlardir:

Kelamcilar | Varlik, tim Bir olan bu Mimkiin Zorunlu Varlik’ta
varliklar arasinda | varlik kavrami varliklarda varlik, | varlik, zata ilave
ortak (musterek) seylere nispetle zatlara ilavedir, degildir. Zatin
bir mefhumdur. Bu | paylasilarak baskasindan gerektirmesidir.
misterek mefhum | cogalir. alinmadir.

tekil varliklara
esit (mutevatr)
olarak hamledilir.

Filozoflar | Varlik, varliklar Tekil varliklar Mimkin Zorunlu Varlik’ta
arasinda ortak zatlari itibariyle varliklarda varlik, zatin
(musterek) bir cogalmis farkli varlik, mahiyetin | kendisidir, binefsihi
kavramdir. Bu hakikatlerdir. disindadir, ona kaimdir.
musterek kavram arizdir ve ilavedir.

tekil varliklara
dereceli (teskiki)

hamledilir.

Stfiler Varligin bircok Tek olan Varlik, Mimkin Varlik, Zorunlu
sey arasinda boliinmez ve varliklarda Varlik’'in ta kendisidir.
ortak olarak parcalanmaz. varlik zata ilave Varlik, mutlak ve
tasavvur edilmesi degildir. Onlarin tek hakikattir.
imkansizdr. birbirlerinden

ayrilmalarritibari
taayyunler ve
sinirliliklarladir.

Tablo 1: Sirvani’ye Gore Ug Ekoliin Varlik Konusu Hakkindaki Goriisleri

Sirvani, varlik ve mahiyet hakkindaki ekollerin gorislerini tanimladigi bu siniflandirmasinda Ciircani’nin
tasnifatini dikkate aldigi goriilmektedir.> Bunlardan en fazla yer ayirdig goris, sfilerin varligin birligi hakkindaki
gorusleridir. SGfilerin goriisiine gore varligin, bireysel var olanlarda itibari belirlenimler olarak ortaya c¢ikmasi ile
israk filozoflarinin varligin itibari olusu seklindeki yaklagimi arasinda bir benzerlik oldugu séylenebilir.

2.1. Birlik ve Cokluk

Sirvani birlik ve ¢okluk konusunu Zorunlu Varlik’in birligi ve O’nun ¢ok olmasinin imkansizligi baglaminda
ele almaktadir. Sirvani, Zorunlu Varlik’in tek olusunu bir konu altinda ele alarak filozoflarin yontemine gore incele-
digini belirtmektedir. Filozoflara gore “Zorunlu Varlik’in gercekligi, varliginin ve devamliliginin nedeni kendisi olan
varlik demektir.” Sirvani, Zorunlu Varlik’in varligi ile mahiyetinin ayni oldugunu belirten bu saglam yargidan boyle
bir varligin ¢cok olmasi sonucunun ¢ikamayacagini ifade etmektedir. Sirvani, Zorunlu Varlik’tan iki tane oldugunu
varsaydigimizda hem ontolojik hem de epistemolojik olarak bunun imkansizliginin farkina varilacagini séylemek-
tedir. Ontolojik olarak Zorunlu Varlik’in iki tane olmasinin imkansizligini séyle aciklamaktadir: Zorunlu Varlik’in
gercekliginden iki tane olsa varlik gercekligi disinda yani varlikta ortak olmalari disinda ikisinin dis diinyada birer
ozel varliklarinin bulunmasi gerekir. Bu ilintisel olan, bireysel ve 6zel varliklari sayesinde onlar birbirlerinden ayirt
edilebilecektir. Timel bir gerceklik dis dunyada ancak tekil varliklariyla var olabilir. Aksi takdirde tiimelin dis duinya-
da bir varligindan so6z edilemez. Ancak tekil bir varlik olarak var olmanin nedeni mahiyet yani timel degildir. Clinki
neden, dis diinyada var olmadigi (mevcut) siirece herhangi bir seyi gerektirmez. Bireysel varliklarin nedenleri ancak
dort neden ve arazlar olabilir. Bu durumda Zorunlu Varlik sayet dis diinyada iki tane olmasi gerekiyorsa ve Zorunlu
Varlik adi da hala bir mahiyete ve zata delalet ediyorsa bu durumda onun iki tane olarak dis diinyada var olabilmesi

3 Karsilastirma icin bk. Seyyid Serif Ciircani, Serhu’l-Mevékif: mevakif serhi (metin-ceviri), cev. Omer Tirker. 1. bs, c. 1 (istanbul: Turkiye
Yazma Eserler Kurumu Baskanligi, 2015), 498-533.
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icin Zorunlu Varlik’in zati disinda baska bir seye ihtiyac vardir. Bu durumda da Zorunlu Varlik var olmak icin baska
bir seye ihtiya¢ duymus olur. Halbuki var olmak icin baskasina ihtiya¢ duyan zorunlu degil miimkiin varliktir. Dola-
yisiyla Zorunlu Varlik’in tiimel bir gercekligi yoktur, sayet tiimel bir gercekligi olmus olsaydi tekillerini var etmek igin
madde, form, gaye, arazi nedenler gibi bir seye ihtiyaci olurdu. O halde Zorunlu Varlik’in iki tane olmasi ontolojik
olarak imkansizdir.>

Sirvani sadece ontolojik degil ayni zamanda akli tasavvurda da Zorunlu Varlik’in sayica ¢ok olmasinin im-
kansiz oldugunu agiklamak istemistir. Bir kisi Zorunlu Varlik’i, bir 6zelligi ile veya bir 6zelligine uygulanabilecek bir
yonu ile dustinmek istediginde onu ancak bir baskasi olarak tasavvur edebilir ki bu durum da bir agmaza neden
olur. Ciinkili insan Zorunlu Varlik’in zatini dis diinyada var olan bireysel bir varlik olarak tasavvur etmek istedigin-
de onu bir baskasina benzeterek varsaymasi gerekir ki bu da imkansizdir. Nitekim zatina dair herhangi bir bilgiye
sahip olmadigimiz bir varligi baskasina benzeterek anlamak da mimkiin degildir. Bu imkansizligin nedeni yalnizca
Zorunlu Varlik’t benzettigimiz 6zellik hakkinda da herhangi bir bilgiye sahip olmamamiz degil ayni zamanda O’nun
haddi zatinda hicbir varliga benzememesi ve herhangi bir hususiyetinin bulunmamasidir. Zorunlu Varlik’in zati ile
varligl 6zdestir. Zorunlu Varlik’in zati hakkinda fikir sahibi olmak istedigimizde ilk bakista O’nun varliginin zatin-
dan/varliginin hakikatinden/mahiyetinden ayri oldugu zannedilir. Daha derin bicimde diistinildiigiinde O’nun O
oldugu yani Zorunlu Varlik’ta varligin ve mahiyetin ayni oldugu ortaya cikar. Buna gore Zorunlu Varlik’in zatinin
¢ok olmasini varsaymak akli olarak miimkiin degildir. Sadece onun isimlerinin ¢cok olmasi tasavvur edilebilir ki bu
da zati degil itibari ve selbi hususiyetleri dikkate alinmasiyla olur. Ornegin O, merhamet etmesi itibariyle Rahman,
bagislamasi itibariyle Gaflir’dur, biitiin eksikliklerin ve kusurlarin ondan selbi yani olumsuzlanmasi itibariyle Kud-
d@s’tur. Biitlin bu isim ve sifatlarin Allah’a hamledilmesindeki 6l¢lit onun her bakimdan basit ve bir olan zatidir.
Zorunlu Varlik, degisik itibarlar ve cesitli nispetler hasebiyle farkli isimlerle adlandirilir. isimlerinin itibari olmasinin
sebebi su sekilde anlasilabilir: “O alimdir.” dendiginde bunun anlami, esyanin ona agik olmasi; “O ilimdir.” &nermesi
ise Zorunlu Varlik’in, esyanin bu acikliginin ilkesi olmasi demektir. Onun ilim, alim ve malum olmasindaki farklilik
yalnizca itibaridir. Zorunlu Varlik’in bir olmasi konusunun ag¢iklanmasinda tasavvufi ve israk felsefesi birikiminden
istifade eden Sirvani’ye gére ilimde aciga cikan ilah isimlerin suretleri, a’yan-i sabitedir. ilahi isimler ve sifatlar ka-
dim zatla birlikte vardirlar. Hakikat olmasi agisindan isimler zatin aynidir; ezeli ve ebedi olarak vardirlar.>s Zorunlu
Varlik’in miimkiin varliklari bilmesi onun zatinin aynidir. S6z konusu nispet ve olumsuzlama kalktigi zaman ¢okluk
da ortadan kalkar. Bu nisbi ve itibari ¢cokluk varligin hakikatinin zatinda tek bir seydir. Bu nisbi ve selbi sifatlarin her
biri Zorunlu Varlik’in esyaya nispetle sahip oldugu niteliklerden ziyade bizim onu nitelemelerimizdir. Dolayisiyla
Zorunlu Varlik’in butln isim ve sifatlari zatinin aynidir. Sirvani, sifatlarin zatin ayni olusu seklinde bir bakis agisini
kelamcilarin kabul etmedigini belirtmektedir.> Sirvant, filozoflarin bakis agisina gére isimlerin zatin aynisi oldugunu
destekleyici olarak su ayeti 6rnek vermistir:>’

“De ki: Ister Allah deyin ister Rahman deyin. Hangisini derseniz olur. Ciinkii en giizel isimler O’na hastir.”*

Sirvani, filozoflarin goriislerine gore birlik ve ¢okluk konusunu anlatirken bazen kendi egilimlerini 6n plana
cikarmak amaciyla israk felsefesi ve kismen de tasavvufi goriislere deginmektedir. Buna gére Sirvani, basiret sa-
hiplerinin var olanlardaki gercgekligin ortak oldugunu ilk bakista anladiklarini, tizerine diisliniince de o gercekligin
aslinda baska bir sey oldugunu, etkilerden uzak, tercih edicilerden mistagni, sayesinde gercekliklerin itibari durum-
larla muttasif oldugu varligin hakikati oldugunu fark ettiklerini belirtmektedir. Diger biitiin mahiyet ve hakikatler
O’nun sayesinde hakikat kazanmaktadir. Varligin hakikati biitiin itibari durumlardan ve nispetlerden uzaktir, bu

34 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 450.; Clrcani’deki benzer ifadelerle karsilastirma icin bkz. Clircani, Serhu’l-Mevakif, 1:764-70.

35 Alper, “XVII. Ylzyil Osmanli Diisiince Diinyasinda Bir Gazzali Sarihi Olarak Sadreddinzade es-Sirvani ve Serhu’r-Risaleti’l-Kudsiyye
Orneginde Serh Gelenegi,” 71.

3 Sirvani’nin Allah’in ilim sifatinin zatina zaid olup olmadigi konusundaki aktarimlariicin bkz. Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 143-52.

37 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 62, 448, 450, dipnot:1.

38 Altuntas ve Sahin, Kur’dn-i1 Kerim Medli, v. el-isra 17/110.
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durumlarin hicbiri onun gercekligine dahil degildir. Bltlin esyanin mahiyeti Zorunlu Varlik’in zatinda bulunmaktadir
ve O’ndaki her mahiyete izafetle varligin onlara ariz olmasiyla o mahiyetlere varlik ilisince belirli stirelerde birer olus
meydana gelir.®

Mehmed Emin Sirvani, birlik ve ¢cokluk konusunu metafizik disinda mantikla baglantili olarak cihet-i vahdet
(birlik yénii) tartismalari ile iliskili olarak da ele almistir. Molla Fenar’nin (6. 834/1431) isagoci’ye yazdigi serhin
mukaddimesinde ele aldigi cihet-i vahdet konusuna bir serh yazmistir. Bu serhte Sirvani, bir bilginin ya da bilgiler
yigininin ilim sayilmasi ve belirli ilimler altinda siralanmasi konusunu islemektedir. Sirvani, her ilmin ¢ok fazla me-
sele icermesine ragmen tek bir isimle isimlendirilmesi ve bu birlik yoniiniin tespiti konusunun 6nemine deginmistir.

Sirvani, ilimlerin birlik yonliniin konu ve amag ile saglandigini ifade etmektedir.*

2.2. Neden-Nedenli

Sirvani, miimkiin varliklarin var olmasinda yine var olan bir nedene (illete) ihtiya¢ duyduklarini belirtmek-
tedir. Her miimkdiin varlik var olmak i¢in bir nedene muhtactir. Zorunlu Varlik disindaki her sey mumkiin varliktir.
Sirvani, Zorunlu Varlik’in herhangi bir nedene ihtiya¢ duymamasini varlik ve mahiyetinin ayni olmasi baglamiyla
aciklamaktadir. Bir seyden ayri olan her bir sey nedenden miistagni degildir. Bunun karsiliginda bir sey kendisini
o sey yapan seye muhtac degildir, fakat baska bir sey olmasi durumunda bir nedene ihtiyac duyar. Ornegin insan,
kendini insan yapacak olan bir nedene ihtiya¢ duymaz; ¢linkii bir seyle kendisi arasinda yaratmanin vasita olmasi
imkansizdir. Ama baska bir sey olmasi durumunda bir nedene muhtactir.# Sirvani bu agiklamalar baglaminda filo-
zoflara gore Zorunlu Varlik'in varliginin kendisi oldugunu ve bu sebeple onun mahiyetinin var olusa gegebilmesi icin
bir nedene ihtiya¢ duymadigini ifade etmektedir. Yine insan ornegi lizerinden ilerledigimizde insanin mahiyeti ile
onun dis diinyada varligi birbirinden ayri seylerdir. Bu sebeple dis diinyada tekil bir birey olarak insan olmasi igin
bir nedene ihtiyac duyulmaktadir. Zorunlu Varlik’ta ise varlik ve mahiyet ayni oldugu icin onun var olmasinin nedeni
yine kendisidir.*

Sirvani nedensellik konusunda ibn Sind’nin gériisiini savunmaktadir. Sirvani, nedenlinin (malul) zatinin ge-
reginin ne oldugu konusunda ibn Sina’ya yapilan elestirileri gidermeye calismaktadir. ibn Sin, Sirvani’nin aktari-
miyla “6zlinde nedenli olan seyin hakkinin var olmamak; nedeninden dolayi da var olmak” oldugunu belirtmistir.
ibn STnd’ya gore nedenli olmak, kendisinden dolayi var olmamayi, baskasi sayesinde var olmayi gerektiren bir du-
rumdur. Her nedenli zati geregi yokken var olanlardir. ibn Sind, zati geregi nedenlinin hakkinin var olmamak yani
yokluk oldugunu belirtmektedir. Nedenlinin var olmasi nedeninden dolayidir. ibn Sind’nin nedenlinin tanimi hak-
kindaki gorusu su sekilde de ifade edilebilir: Nedenli olmak, kendisinden dolayi var olmamayi, baskasindan dolayi
var olmayi gerektirmektedir. ibn Sina, zati bakimindan yokken baskasindan dolayi var oldugu sonucuna ulastig)
arglimaninda nedenin, nedenliden zihinde zat bakimindan &nceligini bir dnciil olarak kullanmaktadir. Nitekim
kendisinden dolayi var olmak, baskasindan dolayi var olmaktan zihindeki varlik diizleminde yani tiimel kavramlar
acisindan birbirlerine zaman bakimindan bir varlik 6nceligine sahip degildirler. Zihinde nedenin nedenliye onceligi
ancak zat bakimindandir.# Ornegin tiimel birer kavram olarak babaligin ogulluga énceligi babaligin zati geregidir.
Buradan ibn Sina, zati geregi 6nce olanin kendinden dolayi var olan nedenli oldugu ve hakkinin da var olmak oldugu

% Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 450-51.

4 Sadreddinzade Mehmet Emin Sirvani, Mehmed Emin “ald ciheti’l-vahde (istanbul: Bosnevi Haci Muharrem Efendi Matbaasi, 1288), 2-3.;
Sirvani’nin Cihet-i Vahde risalesinin cevirisi i¢in bk. Sadreddinzade Mehmet Emin Sirvani, “Birlik Yoni” Osmanli Felsefesi Segme Metinler
icinde, ed. Omer Mahir Alper 2. bs (istanbul: Klasik Yayinlari, 2016), 374-75.; Kenan Tekin, “Cihet-i Vahde Tartismalari Baglaminda 18. YiizyIl
Osmanli ilim Diisiincesi” Sahn-1 Semdn’dan Dériilfiinin’a Osmanli’da ilim ve Fikir Diinyas: Alimler, Miiesseseler ve Fikri Eserler XVIIl. Yiizyil
icinde, ed. Ahmet Hamdi Furat, Niliifer Kalkan Yorulmaz ve Osman Sacid Ar, c. 2 (istanbul: Zeytinburnu Belediyesi Kiiltiir Yayinlari, 2018),
40-44.

“ Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 444.

2 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 444-45.

* Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 462-63.
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sonucuna ulasmaktadir. Diger taraftan baskasindan dolayi var olanin zati bakimindan sonradan olan ve yokken var
olan oldugunu vurgulamaktadir.

Sirvani, ibn Sind’nin nedenlinin ne oldugu ve hakkinin nedenli olusundan dolayi var olmamak, nedeninden
dolayi da var olmak oldugu goriisiine yapilan bir itirazi nakletmistir. Bu itiraza gore 6zlinde nedenli olan seyin hakki
ilk mertebede yokluk olmadig gibi var olmak da degildir. ikinci mertebede nedenli, zorunlu olarak var olmak ya da
yok olmak taraflarindan bir nedene ihtiyag¢ duyar.* Yani nedenlinin ilk etapta hakki varlik ya da yokluk imkanidir.
ibn Sin&’ya yapilan bu itirazda nedenlinin hakkinin yokluk olmadig); nedenlinin hakkinin varlik veya yokluktan her
ikisine de esit mesafede oldugu sdylenmektedir.

Sirvani, bu itirazi gidermek amaciyla ibn Sin&’nin illet-malul konusundaki maksadini aciklayarak kendi go-
ruslerini de beyan etmistir. Sirvani nedenlinin var olmak i¢in kendisine etki edecek mevcut bir nedene ihtiya¢ duy-
dugunu, nedenlinin yoklugunda ise bdyle bir nedene ihtiyac duymadigini belirtmektedir. ikinci durumda nedenli,
bu haliyle sureklidir ve kendisine etki edecek bir nedenin varligina da ihtiya¢ duymaz. Clinki nedenlinin yoklugu
veya olmamasi icin onun varlik nedeninin/illetinin olmamasi yeterlidir. Nedenlinin yoklugu nedenlinin zatinin gere-
gi degil, varlik illetinin olmamasi geregidir.* Sirvani, ibn Sind’nin ifadelerinden sanki onun gériisiiniin “nedenlinin
hakkinin zati geregi var olmamaktir” seklinde anlasildigini halbuki ibn Sin&’nin kastinin “nedenlinin, var olmadig)
zaman, var olmama sebebinin 6zii geregi degil nedeninin olmamasindan dolayi” oldugunu soylemektedir.

2.3. Zorunluluk-imkan

Sirvani’nin Zorunlu Varlik ve miimkdin varliklar hakkindaki dustincelerinden onun varlig filozoflarda oldugu
gibi zorunlu ve miimkiin olarak iki kisma ayirdigini soyleyebiliriz. Zorunlu Varlik igin Sirvani, varligin hakikati yahut
bizzat/kendinden zorunlu varlik (lizatihi vacip) isimleriyle de zikretmektedir. Metafizigin meselelerini belirlerken
Sirvani, metafizigin ilk meselesinin Tanri (ilah) oldugunu ve onun hicbir sekilde maddeyle olmadigini belirtmektedir.
Sirvani’nin lizatihi vacip ile kasti Tanri veya Zorunlu Varlik’tir. Mehmet Emin Sirvani’ye gore Zorunlu Varlik ile miim-
kun varliklariayiran temel husus neden (illet) ve varlik-mahiyet konusudur. Zorunlu Varligin nedeni yoktur ve varligi,
mahiyetinin aynidir; diger taraftan miumkiin varlik nedenli varlik demektir ve varligi mahiyetinden ayridir.#

Sirvani, filozoflarin goriisiinli aktararak Zorunlu ile miimkdiiniin var olmakla baglantisini su sekilde agiklamak-
tadir. Varlik (viicud), Vacib’in (Zorunlu Varlik) aynisidir. Mutlak olarak varlik, Zorunlu varliga ve miimkdin varliklara
teskik ile yiiklem olur. Sirvani bunun daha iyi anlasilmasi icin isik ve aydinlik terimleri ile yapilan 6nermeyi 6rnek
vermektedir: “Isik aydinliktir.” 6nermesinde aydinlik olmak ile i1sik ayni seydir. Aydinligin 6lgutd, 1sigin kendisidir.
Aydinlik, 1siga eklenmis bir sey degildir. Ancak “Yeryiizl aydinliktir.” 6nermesinde aydinlik olmak, yeryiizliniin zati
degildir, ona eklenmis bir niteliktir. Aydinlik her iki dnermede de yiiklemdir ama teskikidir. ilkinde yiiklem konunun
zati iken ikincisinde konuya eklenmistir. Simdi bunu var olma ve Zorunlu Varlik terimlerine uygulayalim: “Zorunlu
Varlik mevcuttur.” Burada mevcudiyet yani var olma ile Zorunlu Varlik aynidir. Var olmak zorunlu varligin zatidr.
“Mimkiin varlik mevcuttur.” Bu ornekte ise mevcut olmak miimkiin varliklara eklenmis bir 6zelliktir. Onlarin zatlari-
na zaittir. Tipki aydinligin 1sigin zatindan olmasi gibi zorunlu varligin zati da var olmaktir.#

2.4. Kidem-Hudis

Tanrr’nin zatinin ve zati ile ayni olan isim ve sifatlarinin ezeli ve ebedi olarak var olmasi islam diistiniirleri
arasinda tartismaya acik olmayan ve neredeyse akaid esasi olarak kabul edilen konulardan biridir. Zorunluluk,

4 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 463.
 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 462-63.
6 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakdaniyye, 444-47.
47 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 446.
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ezeliligi de gerektiren bir husustur. Dolayisiyla Zorunlu Varlik, ayni zamanda varliginin baslangici ve sonu olmayan
demektir. Bu sebeple ezelilik ve ebedilik konusu miitekellimin dislincesinde Tanri’nin kelam, tekvin gibi sifatlar
baglaminda tartisilirken; filozoflar nezdinde cogunlukla alem baglaminda tartisilmaktadir. insanin ezeli ve ebedi
olup olmadigi konusu ise onun baslangici ve sonucu (mebde’ ve mead) konusunda yani filozoflarin 6te diinya ve
hasr anlayisinda kendini gostermektedir. Sirvani, insanin 6liimden sonraki durumunu farkli bakis agilarina gore su
sekilde O0zetlemistir:

Antik Yunan’dan Galen gibi Dirilisin olmadigi diistincesindedirler.
bazi dustinurler

Messat filozoflar - Ruhani dirilisi kabul etmektedirler.
metafizikgiler (ilahiyydn)

Muhakkik kelamcilarin cumhuru Cismani dirilisi kabul etmektedirler.
Sifiler, Gazzali, Ragip, Ebu Zeyd ed- Ruhani ve cismani dirilisin her
Debsi, imdmiyye’nin miiteahhirleri ikisini de kabul etmektedirler.

Tablo 2: Sirvani’ye Gore Farkli Ekollerin insani Ruhun Kidemi Hakkindaki Goriisleri

Kelamcilar birgok ayet ve hadisini zahirinin delalet ettigi anlama bagli kalarak cismani dirilisi kabul ederler-
ken; Messai filozoflar insanin hakikati olarak nefs-i natikay gordukleri icin ruhani bir meadin olacagini séylerler. ikisi
arasinda bir yol takip eden israk filozoflari ile stfiler, cismani dirilis konusunu yorumlarlar. Mehmed Emin Sirvani de
israk felsefesi ve tasavvufun etkisiyle misal ve hayal alemi fikrine dayanarak kendisini tablodaki dérdiincii gruba ait
gormektedir. Sirvani, cismani dirilisi yorumlayarak nefs-i natikanin misali bedene iadesi olarak gormektedir.*s An-
cak bu durum insanin ezeli oldugu seklinde anlasilmamalidir. Bir varligin ezeli olmasinin imkanindan 6nce zamanin
Sirvani’ye gore ne anlama geldigini ve varliklarin zaman ile iliskisinin nasil agiga ciktigini agiklamak yerinde olur.

Sirvani’ye gore var olanlarin zaman tiirlerine nispetleri birbirinden farklidir. Kimi varliklar “an”a, kimisi zama-
na kimisi dehre, kimisi de sermede nispetle vardir. Sirvani bir varligin ya belli bir anda ya da belli bir zaman icinde
oldugunu ifade etmektedir. An dedigimiz sey zamanin en kiciik parcasidir. Buna gore her varlik zamanin belli bir
aninda ortaya cikar. Belli bir anda var olan seyin varliga gelme hareketini Sirvani, merkezi hareket ile agiklamak-
tadir. Bir sey zamanin belli bir aninda var olduktan sonra zaman itibariyle ya siirekli var olmaya devam eder ya da
kaybolup gider. Kaybolup gitmesi varligin harekette sona gelinmesi sebebiyledir. Bu durumda herhangi bir anicinde
merkezi hareketi sayesinde varlik ortaya ¢ikar ve hareket sona erdiginde varlik da kaybolup gider, siirekli olmaz.*

Bir varlik, belli bir anda var olduktan sonra belli bir zaman icinde de varligi sonlanir. Mehmed Emin Sirvani,
filozoflarin zamani, degisken bir varligin degisken baska bir varliga nispeti olarak acikladiklarini belirtmistir. Sirvani,
filozoflarin konuya yaklasimini ifade ederken Aristotelesci cizgiyi izleyerek zamani hicbir sekilde bir araya getirile-
meyen Oncelik ve sonraligl icine alacak bigcimde bir varligin sabit olmayan miktari/6l¢lisii seklinde tanimlamistir.
Sirvani, zamana nispet ettigi varliga cismi 6rnek vermektedir. Cisimler, bir araya gelme yoluyla zaman igindedirler.
Yani onlarin varliklari sinirli bir zaman icinde baslayip sona erer. Bir cismin belli bir zaman iginde olusmasini Sirvani
kat etme hareketi gibi ya da giinliik olaylar gibi pes pese oldugunu ifade etmektedir.* Bu durumda Sirvani’nin cismi,
zamana nispetle disiindiigiini gormekteyiz. Zaman sanki cismin ayrilmaz bir niteligi gibi cizgisel bir slireye sahiptir.
Bu siireyi belirleyen unsur ise cismin kendisidir.

48 Cihan ve Taher, “Mehmed Emin es-Sirvani’nin Risale f1 tahkiki’l-mebde ve’l-mead Adli Risalesi,” 58, 73.

4 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 464.

5 Aristoteles zamani “6nce ve sonraya gore hareketin sayisi” seklinde tanimlamistir. islam felsefesinde zaman anlayisi cogunlukla
Aristoteles’in bu tanimi Gizerinden ilerlemistir. Ayrintili bilgi icin bk. Aristoteles, Fizik, cev. Saffet Babiir. 7. bs (istanbul: Yapi Kredi Yayinlari,
2019), 219b.

5t Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 432-35, 464.
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Sirvani, degisken bir varligin degisken bir baska varliga nispetinin zaman; degisken bir varligin sabit olan bir
varliga nispetinin dehir oldugunu belirtmektedir. Dehirde, nispetin iki tarafindaki varliklardan biri bir defalik veya
tedrici olarak degismenin kendisinde bulunmadigi bir varliktir. Bu varlik, zamanla birlikte var olsa da kendi zatinda
zamandan mistagni olurlar. Mehmed Emin Sirvani dehirde var olanlara yiice ilkeleri (mebadi’i’l-'aliye) 6rnek ola-
rak gostermektedir. Ona gore dehir, zamanin kabi ve kusaticisidir. Zamanin her bir parcasi dehre bitisiktir. Mehmed
Emin Sirvani, dehirden sonra bir baska zaman tiirevi olarak sermedden bahsetmektedir. Sermed, sabit bir varligin
es zamanlilik bakimindan sabit olana nispet edilmesidir. Sermedde nispetin her iki tarafi da sabittir ve zamandan
mustagnidir.»

Sirvani’nin ani, zamanin en kii¢lik birimi olarak mi dikkate aldigi net degildir. Sirvani’nin bir varligin ana nis-
petine 6rnek vermemesinden dolayi onu zamandan ayirmak biraz zordur. Ancak zamana nispete vermis oldugu
cisim 6rneginden &tiirli Sirvani’ye gore bir varligin belli bir anda olmasi ve diger bir varligin da belli bir zaman iginde
olmasini birbirinden ayiran temel unsurun an ve siire ayrimi oldugunu distinebiliriz. Buna gore bir varlik belirli bir
anda var olmaya baslayabilir veya var olmasi belirli bir anda gerceklesebilir. Bir varligin var olma siiresi ise bu anlarin
surekli birlesimi olan zamana nispetle kendini gosterir.

Mehmed Emin Sirvani, Allah’in varligini ispat konusunda kelamcilarin tercih ettikleri hudis delili ile filozof-
larin imkan delilini uzlastirma yolunu takip etmistir. Sirvani, bir seyin sonradan olmasinin (hadis) ya 6zsel ya da
zamansal olarak iki sekilde olabilecegini belirtmistir. Zamansal sonradan olus (hadis-i zamani), bir seyin varligin-
dan 6nce belirli bir siire yoklugun gecmesidir. Zamansal sonradan olus miimkiinden daha &zel bir durumdur. Ozsel
sonradan olus (hadis-i zati) bir seyin var olmadan 6nce zatinin bulunmadigi bir yoklugun olmasina denmektedir.
Sirvani, 6zsel sonradan olusta bir seyin varlig veya yoklugu heniiz gerceklesmemis, ancak disardan bir nedenle
varligin veya yoklugun gerceklestigini belirtmektedir.

Dolayisiyla Sirvani, var olanlarin zamanla olan dort tiir iliskisine isaret etmektedir. Bu iliski nispetinin oldugu
zaman tlriini belirlemektedir. Her varlik tiriiniin her zaman tiiriine nispeti miimkiin degildir. Ornegin cisim zama-
na nispet edilir. Yiice ilkeler dehre nispet edilir. An ise zamanla iliskilidir. Sermed ise sabit bir varligin yine sabit baska
bir varliga nispetidir. Sirvani’nin bu kisa aciklamalarindan onun Messai felsefe cizgisini takip ederek zamani belli
bir varligin bir tiir nispeti olarak gordiiglinu soyleyebiliriz. Simdi alemin ezeliligi hakkinda Sirvani’nin gorislerine
gecebiliriz.

Sirvani, filozoflarin alemin ezeli oldugu konusundaki “Alem, ezelde varligi miimkiin olandir.” seklindeki 6ner-
mesinde yer alan “ezel” kelimesinin varlik ve imkandan hangisine iliskin oldugunun belirsizligi lizerinden filozoflara
itiraz etmektedir. Ezel kelimesi varliga iliskin olarak kullanildiginda 6nerme “Alemin ezeldeki varligi mimkiindiir.”
seklinde anlasilir ki bu dogru degildir. Clinkii alemin ezeldeki varligi imkansiz da olabilir. Eger ezel kelimesi bu 6ner-
mede imkana iliskin olarak kullanilmissa o halde 6nermenin kastettigi anlam “Alemin varliginin imkani ezelde sii-
reklidir.” seklinde olur. Sirvani bu ikinci anlamin kabul edilebilir oldugunu ¢linkii bu 6nerme ile alemin varliginin
ezelden beri miimkiin olmasi gerekmedigini belirtmektedir.s

Sirvan, filozoflarin alemin kidemi hakkindaki diisiincelerinde ezeliyetin varlikla degil de imkanla iliskilendiril-
mesi gerektigi kanisindadir. Nitekim ezel, imkana iliskin oldugunda alemin varliginin yani durumu ezelde miimkiin
de olabilir imkansiz da olabilir. Bu durumda “Alem ezeldeki varligi miimkiindiir.” 6nermesi ile kastin “Alem ezelde
varligi mimkiin veya imkansiz olandir.” seklindedir. Clinkii alem, ezelde varlik imkaniyla muttasif olmasina ragmen,

52 Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakaniyye, 432-34, 464-65.

53 Alper, “XVII. Ylizyil Osmanli Dislince Diinyasinda Bir Gazzali Sarihi Olarak Sadreddinzade es-Sirvani ve Serhu’r-Risaleti’l-Kudsiyye
Orneginde Serh Gelenegi,” 72.

54 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 458-59.
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ezeli varligl imkansiz olabilir. Sirvani’ye gére imkanin ezeli olmasi yani ezelde alemin boyle bir var olma imkanina
sahip olmasi onun ezeli olarak var olmasini gerektirmez.ss

Sirvani, Seyyid Serif Ciircani’nin bu konudaki farkli bakis acisini “Bir seyin imkani, ezelde siirekli ise onun
ezelin herhangi bir parcasinda var olmasina engel yoktur.” seklinde aktarmistir.>s Alemin ezeli olusu tartismasinda
kelamcilarin alemin bir baslangicinin oldugu; filozoflarin da onun ezeli oldugu seklindeki gorislerine Sirvani yer
vermistir. Bu tartisma iic kavram iizerinden ilerlemektedir: Alem, imkan ve ezelilik. Ezelilik kavramini orta cag islam
filozoflari ve kelamcilari olabildigince anlam igeriginin tam olarak belirlenmedigi genis bir cercevede kullanmakta-
dirlar. Ezeli olus, bir seyin varliginin baslangicinin olmamasi anlamindadir. Kidem ile ayni anlamda kullanilmaktadir.
Ancak ezelde (fi’l-ezel), ezelin parcalari (eczai’l-ezel) gibi kullanimlar bu kavramin yalnizca baslangici olmayan, 6n-
cesiz anlamlarinda degil sonu olmayacak bicimde ge¢mise dogru giden bir zaman dilimi yahut ge¢misin belirsiz bir
zaman dilimi seklinde anlasildigini géstermektedir. Sirvani, Ciircani’nin ifadelerinden onun her haliikdrda imkanin
ezeliyetini kabul etmesi gerektigini ve bu sebeple onun gorisiiniin reddedilecegini ifade etmektedir.s”

Sirvani alemin kidemi konusunda filozoflarin goriisiinii benimsemis goriinmektedir. Filozoflara gore alemin
ezelde varligi miimkiin olmasaydi imkansizliktan imkana dénmek gerekirdi ki bu da muhaldir. Filozoflar alemin ezeli
olusunu Tanr’nin cémertlik ve kudret sifatlarinin geregi ile aciklamaktadirlar. Sayet alem hadis olsaydi comertlik
-ki o varligin, varliga tabi olan yetkinliklerin miimkin varliklar izerine sonsuz bir bicimde tasmasi demektir- terk
edilmesi anlamina gelir. Bu da gercek comert ve mutlak anlamda yaratici olan muhal bir durumdur.=

Sonug olarak Sirvani’nin, el-Fevdid’de filozoflarin gorustinii takip ederek alemin ezeliliginin miimkiin oldugu
gorisiinde iken; Serhu kavd‘idi’l-‘akd’id adli risalesinde ise kelamcilarin ve Gazzali’nin bakis agisina yakin bir bicim-
de alemin hadis oldugu gorlstindedir.> Bu iki goriis su sekilde birbiriyle uzlastirilabilir. Bir seyin miimkiin olmasi
onun her iki ihtimale acik olmasi anlamina gelmektedir. Sayet bir seyin var olmamasi icin bir engel varsa var ola-
maz, var olmasi icin herhangi bir engel yoksa var olur. Bu durumda alemin zaman iginde var olmasi veya sonsuz bir
bicimde var olmamasi miimkiindiir. Bununla birlikte alemin ezeli olusundaki imkan dehrilerin anlayisinda oldugu
gibi onun ezeli ve ebedi olarak var oldugu ve bir yaraticisinin olmadigi seklinde anlasilmamalidir. Nitekim Allah’in
varligini bilmek akaidin gerekliliklerinden biridir.« Sirvani, alemin kidemi konusunu filozoflarin goriislerine benzer
bicimde Tanr’nin sifatlari Gizerinden agiklamaktadir. Ancak filozoflardan farkli olarak Sirvani, Tanr’nin kudret ve
comertlik sifatlarini degil kelamcilarda oldugu gibi hikmet ve 6zgiir irade sifatlarini merkeze almaktadir. Nitekim
ilke hikmet sahibi ve dzgiir bir faildir. ilke’nin dlemi ezelde var etmemesindeki hikmet, zamansal bir kidemi tercih
etmesi olabilir. Diger taraftan Tanri’nin ezeli ve ebedi olarak bekasiyla birlikte hicbir ortak olmaksizin birligini izhar
etmek icin zati kidemi de tercih etmesi mimkuindur.s

Sonug

Osmanli ulemasinin 6nde gelen isimlerinden biri olan Mehmed Emin Sirvani’nin calismalari daha ¢ok tefsir
ve akaid Uzerinde yogunlasmaktadir. Sirvani, el-Fevaidii’l-Hakdaniyye adli eserinde ilimleri bir ordunun dizilimi ile
sembollestirmistir. Bu tasnifinde Sirvani, ilahT hikmet ilmi olarak belirttigi metafizigin konularini Fahreddin Razi’den
yararlanarak Zorunlu Varlik ve umir-1 ‘@mme seklinde iki kisma ayirmistir. Bununla birlikte Sirvani, metafizik me-
seleleri iki baslik halinde degil belirlemis oldugu umr-1 ‘dmme konularini Zorunlu Varlik’la iliskileri baglaminda

% Sirvani, el-Fevdidii’l-Hakdaniyye, 460.

% Bu ifadenin Clircani’deki birebir karsiligi icin bkz. Ciircani, Serhu’l-Mevakif, 1:726.
57 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 460.

%8 Sirvani, el-Fevaidi’l-Hakaniyye, 459.; Cuircani, Serhu’l-Mevakif, 1:722-29.

% Sirvani, “Serhu kava‘idi’l-"akd’id li’l-Gazzali,” vr. 12a.

¢ Sirvani, “Serhu kava‘idi’l-aka’id li’l-Gazzali,” vr. 8b.

81 Sirvani, el-Fevdidi’l-Hakdaniyye, 462.
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problematik olarak ele almaktadir.

Mehmed Emin Sirvani metafizik konularindan bir kismini kelam, felsefe ve tasavvuf literatiirline gore ozetle-
mistir. Sirvani, metafizigin gerek konusunda gerekse meselelerinde hilkema olarak bahsettigi filozoflarin goriisle-
rinden yararlanmistir. Calismamizda Sirvani’nin hilkema ifadesi ile kastettigi kisilerin israk filozoflarindan ziyade
Messal filozoflar oldugu tespit edilmistir. XVII. ylizyil Osmanli cografyasinda Messai felsefeye nispetle daha ¢ok
kendini gosteren israk felsefesi icin ilimler tasnifi eserinde ayri bir baslik acan Sirvani, israki hikmeti felsefede bir
yontemden ziyade bir ilim olarak degerlendirmis ve israki hikmetin dnde gelen konularini ilahi hikmetten (metafi-
zikten) ayri bir baslikta 6zetlemistir. Kelamcilarin goriislerini serdederken Sirvani, Fahreddin Razi, Seyyid Serif Ciir-
canive kendi donemindeki kelam ulemasindan yararlanmistir. Bunun yani sira bazi konularda metafizik meselelere
tumel bir perspektiften bakan sifilerin diistincelerine de yer vermistir. Bu durum (g farkli timel bakis agisinin bir
meseleye yaklasimini ortaya koymak agisindan oldukga degerlidir.

Mehmed Emin Sirvani’nin hem metafizigin tanimi ve kisimlarinda hem de umr-1'amme olarak sectigi tiimel
kavramlar dikkate alindiginda onun Fahreddin Razi’yi; metafizik meseleleri kelam, felsefe ve tasavvufun bakis aci-
sina gore ele aldiginda ise Seyyid Serif Clircani’nin yontemini takip ettigini gormekteyiz. Sirvani, zorunluluk-imkan,
illet-malul gibi varlik ve mahiyetin dogrudan iliskili oldugu bircok metafizik konuda ibn Sind savunucusu oldugunu
soyleyebiliriz.
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Bu makalede umut kavramini bir egilim olarak kapsayabilecek bir metafizik olay teorisinin imkani tartisilmaktadir. Umut, gelecekteki
olaylara dair bir beklenti olarak yorumlanirken ayni zamanda gelecekte gerceklesmesi beklenen olaylardaki belirli 6zellik 6rneklemelerini
de resmeden bir duygu olarak yorumlanabilir. Bu bakimdan degisimi reddeden ya da degisimin derecesinin sadece temel diizeyde var
oldugunu iddia eden ontolojiler i¢in umut, metafizik baglamda liizumsuz bir kavram olarak gorilebilir. Ayrica kadercilik ya da teolojik
determinizmin gecerli oldugu bir diinyada, nedenlerle sonuglar arasinda zorunlu bir baglanti mevcuttur. Bu tarz bir yorum da umuda ihti-
yac¢ duyulmayan bir diinyayi resmetmesi bakimindan bir ¢esit Stoacilikla 6rtlismektedir. Umut kavramini bir olay teorisi icin daha anlamli
kilmak adina umudun, salt psikolojik bir olgu olmanin 6tesinde, metafizik olaylarla iliskili oldugunu diisiinmemiz de mimkiindr. Bu ilis-
kiyi gliclendirmek adina 6zellik ontolojimize dair bakis acimizi degistirerek umut edilen seyin, bir olayin belirli bir sonucu olarak, belirli
uyaranlarla karsilastiginda gerceklesen egilimsel bir 6zellik olarak var olabilecegi iddia edilecektir. Umut ve olay teorileri arasindaki iligki
bu bakimdan farkli ontolojik perspektifler tizerinden incelenecektir. ilk iki perspektif, umudu olay teorileri icin lizumsuz bir kavram olarak
degerlendirirken, ticiincii perspektif umudu ontolojik olarak gorece daha anlamli ve etkin hale getirecek bir egilimsel 6zellik olarak yeni-
den yorumlamaktadir.

Anahtar Kelimeler: Umut, Olay Teorisi, Metafizik, Egilimler, Zaman.
The Event Theory of Hope as an Alternative to Pessimism: A Non-Stoic Approach

Abstract

This paper discusses the possibility of a metaphysical event theory that incorporates the concept of hope as a disposition. Hope is interp-
reted as an expectation regarding future events while representing certain manifestations expected to occur in certain future events. In
this sense, for ontologies that deny change or claim that its degree is purely fundamental, hope is a redundant concept in a metaphysical
context. Additionally, in a world governed by fatalism or theological determinism it is meaningless to hope for an alternative result. These
two interpretations are compatible with a form of Stoicism as they depict a world where hope is redundant. To make hope more meaningful
within the framework of event theory, we can propose an alternative view in which hope is considered not merely a psychological pheno-
menon but also related and more active to metaphysical events. To strengthen this relation, we will change our perspective on our feature
ontology and argue that what is hoped for can exist as a dispositional property that is realized as a particular consequence of an event,
when it encounters certain stimuli. In examining the relationship between hope and event theory from different ontological perspectives,
the first two view hope as a redundant concept for event theories. In contrast, the third perspective reinterprets hope as a disposition,
making it more significant for a fundamental ontology.

Keywords: Hope, Event Theory, Metaphysics, Dispositions, Time.

1 Dr. Ogr. Gor., istanbul Gelisim Universitesi, Meslek Yiiksekokulu, Halkla iligkiler ve Tanitim Programi. aakalin@gelisim.edu.tr

Aralik 2024 @ #22 temaga


https://doi.org/10.55256/temasa.1550927
mailto:aakalin@gelisim.edu.tr

106 @ Atilla Akalin

Giris

Umut, gelecekte meydana gelecek olan herhangi bir olaya veya bir olay zincirine dair beklenti olarak yorumla-
nabilir. Umudun insan psikolojisiicin faydali bir duygu olduguna dair genel bir kani mevcuttur. Antik Yunan kokenleri
bakimindan umut duygusu genellikle elpis sozcligliyle karsilanir ve ilk etapta bu sozclglin bir beklentiye isaret ettigi
dislindlir. Buna karsin Aristoteles’in kullandigi baglam daha ¢ok giincel kullanimdaki umutla benzesmektedir.2 Ka-
derciyaklasimlara gore umut aslinda gergeklikle tam olarak 6rtlismeyen bir fazlalik olarak da goriilebilir. Clinki ev-
rende bir insanin yasayacag belirli bir kader vardir. Dolayisiyla, belirli sekilde gerceklesmesi beklenen ya da “umut
edilen” olayin tek bir miimkiin sonucu bulunur. Bu ylizden gerceklesmesi beklenen olay hakkinda, kadere alternatif
bir sonug¢ beklemek anlamsizdir.

Umudun kader gibi belirleyiciler karsisinda anlamsiz ya da gereksiz bir duygu oldugunu elestirisini yaparken
bizi catalli bir yol karsilamaktadir. Buna gore, umudun fazlalik ya da gereksiz bir tepki olmasi son derece pesimist
bir yaklasim olarak yorumlanabilir. Eger umutsuzluk kavraminin pesimist bir ¢cagrisim olduguna dustiniyorsak, o
zaman belirli bir olay hakkinda umudumuzun olmamasi, yasamimizi kotu hale getiren ve bize psikolojik olarak aci
veren bir durum haline gelir.

Umutsuzluk kavramiile buradaifade etmeye ¢alistigimiz ¢agrisim “umutsuz vaka” anlamindaki umutsuzlukla
ayni anlama gelmemektedir. Buna karsin, “umutsuz” sifatinin, asla yeteri kadar “iyi” olamayacak kisiler icin kulla-
nilan bir damga oldugu da bir gercektir. Dolayisliyla, bir kisiyi umutsuz olarak gormek, beklenmedik ve derin ahlaki
sonuglar doguran bir tutumdur. Bir insani umutsuz ya da umutsuz vaka olarak gérmek temelde o kisi hakkinda
onu umutsuz kilacak belli 6zelliklerin bilgisine sahip olmamizlailiskilidir.* Bu bakimdan umutsuzluk kavrami burada
buna benzer bir referansla kullanilmamaktadir.

Umutsuzluk kavrami sadece beklentilerimiz baglaminda topyek{n bir pesimizmi ¢cagristirmak zorunda degil-
dir. Bunun aksine bir olay hakkinda umudumuzun olmamasi, beklenti sahibi oldugumuz olay karsisinda kendimizi
tamamen kadere teslim etmemiz bakimindan pesimist bir distince olarak yorumlanmayabilir. Dolayisiyla, umut-
suzluk, yani belli bir konunun istedigimiz sekilde sonuclanacagina dair inangsizlik, burada bir ¢esit teslimiyet ya da
kayitsizlikla ortlistligli 6l¢lide optimist ya da kaderci bir tavir haline doniisebilir.

Umudun gercek olmadigi bir diinyada karamsarligin tek mimkiin duygu olmadigina dair gérece iyimseriddia-
lar glinimiizde son derece ¢agdas referanslari da bulunan bir ¢esit Stoacilikla kolaylikla 6rtistiriilebilir. Dolayisiyla,
“umudun olmadig bir diinyada karamsarlik zorunlu degildir” gibi bir iddiayi Stoaci bir argiiman olarak ele alabiliriz.
Goruldiigu tzere, umut ve umutsuzluk kavramlarini Stoaci ve Stoaci olmayan yorumlara sahip olmasi bakimindan
birbirinden ayirdik. Bunun sebebi, Stoaci bir goriisiin, umudu salt bir i¢sel huzur arayisiyla iliskilendirmesi fakat
bu duygunun dissal kosullardan bagimsiz olan salt psikolojik bir duyguya gonderme yapmasidir. Oysa makalede
savunulacak olan Stoaci olmayan goriis, umudu dissal hedeflere ve kisisel tatminlere dayandirirak umudun gergek-
lesmesini cevresel kosullara ve duygusal deneyimlere bagli olarak yeniden ele almaya calisacaktir. Boylece, Stoaci
goris icsel bir umudu benimserken, Stoaci olmayan goris bu konuda daha dissal ve somut bir anlayis sergileyecek-
tir. Dolayisiyla, umut kavrami cercevesinde Stoaci olan bir gorus, umut kavramini soyut ve psikolojik bir rahatlatici
ya da kolaylastirici olarak algilamak icin daha yatkindir. Buna karsit olarak Stoaci olmayan bir umut, umudun genel
determinist diinyadaki lizumsuzlugu ya da beyhudeligine elestirel yaklasan ve bunu daha somut hale getirmeye
calisan bir felsefi tutuma sahip olmaktir. Bu baglamda umutsuzluk duygusu tizerine yapilacak olan yorumlarin zo-
runlu olarak bizi karamsarliga sevk etmeyecegini diisiinmemiz bir agidan umutsuzlugun Stoaci bir bakis agisina

2 Kontos’un belirttigine gore, elpis’in gondermeleri arasinda dislik olasilik, salt olasilik ya da imkansiz olmadigi disliniilen tim beklentiler
bulunur. Bkz. Paylos Kontos, “Hoping-well: Aristotle’s Phenomenology of Elpis,” British Journal for the History of Philosophy 29, no. 3
(2020): 416.

3 James Fritz, “Ethics and Epistemic Hopelessness,” Inquiry 66, no. 6 (2020).
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gore direkt olarak bir ¢esit kotl duygu ile 6rtlismemesi gerektigini ima etmektedir.

Bu makalede amacimiz umut kavraminin da dahil oldugu bir olay teorisinin (event theory) metafizik bilesenle-
rini incelemektir. Fakat bunu yaparken Stoaci felsefenin 6n kabulleri veya kadercilik gibi yaklasimlarin tartisma ze-
minleri lizerinden bunu gostermeye calismayacagiz.® Bunun yerine umut kavraminin psikolojik duygulanimlarimiz
haric fiziksel olaylara etki etmeyen yapisini sorunsal haline getirecegiz ve belli basli olay teorileri icin bu kavramin
gerekli olup olmadigi lizerine yogunlasacagiz. Dolayisiyla, belirli bir olayin belirli bir sekilde gerceklesmesi icin sahip
oldugumuz inancin kaynagini ve bu kaynagin ontolojisini bu salt bir Stociliktan ya da teolojik yaklasimdan bagimsiz
bir metafizik zemine oturtmaya calisacagiz.

Bu ylizden umut kavramina olay teorisinin bir bileseni olarak yaklasmak suretiyle, umudun; belirli sekilde
gerceklesmesi hakkinda beklenti sahibi oldugumuz olaylarla olan iliskisel durumu tizerine gelistirilebilecek Ug¢
adet farkli ontolojik perspektifi ele alacagiz. Bahsedecegimiz tiglincili perspektif ise bir ¢esit onerilen yanit olarak,
umudun olaylarla olan ontolojik iliskisine dair alternatif bir bakis acisi olarak anlasilabilir. Burada kullandigimiz olay
teorisi kavrami, belirli bir zaman ve mekanda meydana gelen olaylarin nasil gerceklestigi lizerine spekiilasyonlar
yapan bir metafizik alan olarak 6zetlenebilir. Dolayisiyla, degisime sahip ya da ard ardalik iceren tiim olaylarin nasil
veya neden olustuklar lizerine dlislinmek ve olay tarafindan kapsanan tim objeleri bu baglamda ele almak bir
cesit olay teorisi yapmaktir.c Kisaca amacimiz toplumsal huzur, cocuklarin gelecegi veya saglikla ilgili glindelik ve
bireysel umutlarimizin ontolojik konumu ve gerceklesen somut olaylar ¢cercevesindeki durumu tizerine diisiinmeye
calismaktir.

Umut ile metafizik olay teorileriilk bakista birbirleriyle baglam olarak alakasiz goziikiiyor olabilir. Clinkii umut
kavraminin en sik basvurulan hali onun psikolojik bir varlik olarak hissedebilir canlilardaki bir duygu durum oldugu-
dur.” Bu ylizden eger bir kisi umudunu belirli olaylarin gerceklesecegine dayandiriyorsa, o zaman bu kisi aslinda bu
olaylarin ontolojik olarak miimkiin oldugunu varsaymaktadir. Metafiziksel olay teorileri baglaminda da bu tutum,
olaylarin gercek varliklar oldugu ve zaman-mekanda belirli bir pozisyon aldiklari anlamina gelir. Bu yiizden, umut
eden bir kisi, umdugu olayin gercek diinyada var olabilecegi bir temel lizerine umudunu insa eder. Dolayisiyla, umut
gibi psikolojik bir kavrami metafizik olay teorisi kapsaminda ele almanin gerekcesi, umudun belirli bir olayin gercek-
lesmesine yonelik beklenti icermesi bu nedenle de bu olayin gercek diinyada ontolojik olarak miimkiin oldugunu
varsaymasidir. Bu tutum olaylarin varlik ve konumlarini inceleyen metafiziksel teorilerle 6rtismektedir.

Birinci kisimda bir duygu ve beklenti demeti olarak ele alabilecegimiz umudun, degisim (change) kavrami ile
olan iliskisine goz atacagiz. Bunu yaparken fiziksel degisimin reddedildigi bir diinyada olay teorilerinin konumu ve
bu ontolojik konumun umut kavramini nasil etkiledigi hakkindaki bazi iddialari inceleyecegiz. Daha sonra nispeten
teolojik determinizm veya kadercilige daha yakin fakat daha ¢agdas bir perspektif olan “kotiliik dagitimi” (distribu-
tion of evil) yaklasimlarini inceleyerek umut kavramini fiziksel olaylar lzerinde etkisiz bir psikolojik fazlalik olarak
konumlandiran bir diger ontoloji lizerinde yogunlasacagiz. Son olarak ise, insanlarin bireysel umutlarinin, hayal
gliclinlin de etkisiyle belirli objelerin belirli 6zellikleri 6rnekleyecegine dair beklentileri icermesi bakimindan aslinda

4 Susan Sauvé Meyer, “Fate, fatalism, and agency in Stoicism,” Social Philosophy and Policy 16, no. 2 (1999).; Jason Reddoch, “The Stoics on
Hope and Fear: How to Be a Politically Engaged Stoic,” Soundings: An Interdisciplinary Journal 101, no. 1 (2018).

> Umut kavraminin ontolojisi konu edildiginde bir metafizikci icin cagrisim yapabilecek olan bir diger ¢erceve ise siiphesiz bir olayin belirli
sekilde gerceklesmesini Umit eden kisilerin o olay hakkinda sinirli bir modal gerceveye sahip olmasidir. Gergeklesmesini bekledigimiz
durumu sadece modal gergeve igerisinde “zorunlu olmayan” (contingent) bir olay kapsamiicerisinde ele almak gergcekten de miimkiindiir.
Ama buradaki amag¢ umut kavramini modalite veya karsi-olgusallik temalari Gizerinden yorumlamak degildir. Aksine umut kavrami
lzerine daha kapsayici ve kurucu bir ontoloji lizerinden yaklagsmaktir. Dolayisiyla, umut kavrami tizerine diistiniirken onu miimkdin kilan
en asli 6zellige yonelik kapsayici bir ontoloji ortaya koymaktir. Bkz. Kresten Lundsgaard-Leth, “The Temporality, Modality and Materiality
of Hope” in Hope in All Directions, ed. Geoffrey Karabin (Brill, 2013).

¢ Lawrence B. Lombard, “Event Theory” in A Companion to Metaphysics (Wiley-Blackwell, 2009), 235.

" Jayne M. Waterworth, “An Analysis of Everyday Hope” in A Philosophical Analysis of Hope, ed. Jaegwon Kim, Ernest Sosave G. S. Rosenkrantz
(Londra: Palgrave Macmillan UK, 2004).
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egilimsel (dispositional) oldugunu iddia edecegiz. Bu iddiay1 desteklemek icin ortaya atilan metafizik perspektifle-
rin sundugu ontolojik konumun verdigi imkanla umudun olay teorileri i¢in lizumsuz olmadigi bir diinya tasavvuru
yapmaya calisacagiz. Dolayisiyla, egilimselci ¢6zim yolu haricinde, diger iki perspektif lizerinden umut kavrami bir
sekilde olay teorileri i¢in lizumsuz bir kavram haline gelecektir.

1. Degisim, Zaman ve Halk Psikolojisi Baglaminda Umudun Olay Teorisi

Umut, sadece bizi ayakta tutan ve gelecekte bir seylerin simdiye gore daha iyi olacagina dair bir beklenti
olarak ele alinmamalidir. Umut ortiik olarak, belirli tikel olaylarin veya olay zincirinin nasil gerceklesecegine ve bu
olaylarda nasil 6zellik 6rneklemelerinin bulunacagina dair belirli bir beklenti veya iddia anlamina da gelmektedir.
Bu ylizden umut, olay teorileri icerisinde de belirli bir alana sahiptir. Bu alanin ontolojik konumunun nasil olacagina
dair bircok olay teorisi ortaya atilabilir.

Ele alacagimiz ilk olay teorisi degisimin fiziksel bir mevcudiyetinin olmadigini veya bunun sadece bir halk
psikolojisi olduguna dair iddialari icerecektir. Bu bakimdan eger degisim reddedilirse, o zaman diinyada herhangi
bir olayin gerceklesmemesi lizerinden umut da llizumsuz bir kavram halini alacaktir. Ciinki belirli olaylarin belirli
ozellikleri ornekleyecegine dair beklentimiz bu bakimdan anlamsiz olacaktir. Fakat bu anlamsizligin sebebi beklenti
sahibi oldugumuz seylerin imkansiz olduguna dair modal bir ¢ikarimdan kaynaklanmaz.: Umut, bir kisinin hayal
glicli cercevesinde temsil ettigi ve gerceklesmesini bekledigi olaylarin aslinda fiziksel diinya lizerinde hicbir etkisi-
nin olmadigi ve diinyanin sabit gercekliginin aslinda hi¢ degismedigi icin reddedilir.

1.1. Degisim Yoktur!

Varligin degisime ugramadigi, hep ayni kaldigindan s6z edildiginde felsefe tarihinde ilk akla gelen isim Parme-
nides’tir. Parmenides’e gore, eger degisim ontolojik bir gerceklik olarak kabul edilmezse olaylarin ardisik bicimde
meydana geldigi ve bir seylerin degistigi ya da evrildigi diislincesi tamamen yanilsamaya donisiir. Parmenides,
varligin tek, degismez ve siirekli oldugunu iddia etmis ve degisimi duyusal algilarin bir yanilsamasi olarak goérmds-
tur. Boyle bir bakis acisinda, olaylar zinciri ya da stiregler yalnizca zihinsel bir kurgudan ibaret hale gelir.° Eger ger-
¢ekten de evrende degisim diye bir sey yoksa, bu durumda umudun ontolojik olarak bir temele sahip olamayacagi
sonucuna ulasiriz. Bunun sebebi umudun mevcut olaylar icerisinde belirli bir degisime olan bagliigidir. Eger degi-
sim sadece bir yanilsamadan ibaretse, o zaman herhangi bir olayin gerceklesmesi icin umuda sahip olmamiz da
anlamsiz bir hale gelecektir.

Fiziksel gercekligin biitlin, bélinmez ve tamamen monist bir yapiya sahip olmasi temel olarak bu gercekligin
hicbir degisime tabi olmamasi anlamina gelir. Eger mevcut fiziksel gercekligin ontolojisini tamamen bu pozisyonda
ele alirsak, belirli bir olayin umut ettigimiz sekilde gerceklesmesi icin elimizde hicbir gerekce kalmayacaktir. Bu
perspektifte umut, fiziksel olaylar Uizerindeki etkisizligiyle lizumsuz bir fazlalik olarak gorulebilir. Bir insanin gele-
cekte bir olayin istedigi sekilde sonuclanacagina dair umudu, temelde bir durumun degisime ugrayarak farkli olay-
lar meydana getirecegi beklentisine dayanir. Ancak fiziksel diinyada degisim olmadigi takdirde, umut sadece bir
yanilsama haline gelir. Yani insan zihninde yaratilan gelecege dair beklenti, aslinda hicbir fiziksel karsiligi olmayan
bir disiinsel imgeden ibaret olarak diistiniilebilir. Bu nedenle, eger diinyanin mevcut durumu degismezse, umudun
da metafizik agidan bir anlami kalmaz ve umut tamamen psikolojik bir fenomen olarak degerlendirilebilir.

¢ imkansizlik imasi burada ézellikle umudun olay teorisine modal bir cerceveden bakabilmek icin dzellikle kullanilmistir. Umudun, fiziksel
olaylar tizerinde belli 6zelliklerin 6rneklenecegine dair bir beklenti olarak yorumlarken, bu beklentinin tamamen modal karaktere sahip
bir ontolojik zemine sahip oldugunu iddia etmemiz de olasidir. Fakat bu tip bir karakter, karsi-olgusallik vs. gibi bircok farkli tartismay:
beraberinde getirecek ve ontolojik basitlikten uzaklasmayi gerektirecektir. Bkz. John D. Caputo, “Hoping Against Hope: The Possibility of
the Impossible,” Journal of Pastoral Theology 26, no. 2 (2016).

° Robert J. Hankinson, “Parmenides and the Metaphysics of Changelessness” in Presocratic Philosophy: Essays in Honour of Alexander
Mourelatos, ed. V. Caston ve D. W. Graham (Routledge, 2002), 65.
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Degisim lizerine yapilan Parmenidesci elestirilerin gérece daha ¢agdas bir yorumu olarak ortaya koyabilece-
gimiz bircok metafizik yaklasim bulunmaktadir. Yani fiziksel diinyadaki degisim kavramini elimine edebilecek olan
bircok farkli metafizik gorisiin varligindan soz edilebilir. Fiziksel diinyadaki degisimin varligini reddeden ¢agdas
gorusler cogunlukla Parmenides kadar radikal bir felsefi dil kullanmazlar. Bunun yerine fiziksel diinyadaki degisi-
min bir yanilsama oldugu, insanlarin aslinda dogru olmayan gerekcelerle buna inandiklari ve degisime olan inancin
bir tuir halk psikolojisi oldugu da soylenebilir. Halk psikolojisi genel tanimi itibari ile zihinsel durumlar hakkinda
glinliik konusmalarimizda ortiik olan inanglarin gergevesinin disinda herhangi bir zihinsel gercekligin olmadigini
iddia etmek suretiyle zihin felsefesi baglaminda eleyici bir materyalizmle ortiisen fikirlere gonderme yapmak igin
kullanilir.® Halk psikolojisi terimi genel olarak belirli zihinsel durumlarin aciklanmasi esnasinda bilimsel gerceklik-
lerle uyusmayan bireysel inanclara ya da felsefi aliskanliklara yoneltilen elestirileri kapsar.:*

1.2. Halk Psikolojisi, Baglilik ve Zaman

Ozellikle zihin felsefesi ve din felsefesine bagli bircok farkli felsefi terimin kokensel olarak bir cesit halk
psikolojisine dayandigi iddia edilebilir.> Dolayisiyla, degisimi reddeden felsefi goriislere bakildiginda bu gorislerin
itiraz ettigi noktalarin bir ¢esit halk psikolojisi oldugunu soyleyebiliriz. Fakat fiziksel dlinyadaki degisimin gercek-
ligine karsi gelistirilmis olan zaman ve olay teorilerine baktigimizda, halk psikolojisinin itirazlari tam anlamiyla de-
gisimin ontolojik baglamda tamamen imkansiz oldugunu belirtmek zorunda degildir. Bunun yerine degisimin bir
cesit halk psikolojisi yanilsamasi olabilecegini ima etmek de cagdas felsefe bakimindan benzer imalar icermektedir.
Dolayisiyla, bazi cagdas metafizik yaklasimlari, degisimin halk psikolojisi baglaminda bir yanilsama oldugunu 6ne
sliren teorilerle bu dustinceyi pekistirebilir. Ozellikle zihin felsefesindeki eleyici (eliminativist) pozisyonlar zihinsel
durumlarimizin glinliik yasamda halk psikolojisine dayali oldugunu ve bu yiizden arzu, irade veya inang gibi kav-
ramlarin 6ziinde yanilsamali olabilecegini 6ne siirmektedir. Umudun bu tiir bir yanilsama lizerine kurulu olabilecegi
fikri, umut duygusunun ontolojik bir temelden yoksun oldugu sonucuna ulasmamiza neden olabilir.

Fakat umudun metafizik konumuna donis yaptigimizda yani umudu yeniden insanlarda belirli bir olayin be-
lirli sekilde sonuglanacagina dair bir beklenti hali olarak tanimladigimizda, bu yaklasim sadece psikolojik agidan
diinyayi daha anlasilir kilmak adina olumlu oldugu disiinilen bir duygu olarak da yorumlanabilir. Clinki fiziksel
dlinyadaki hareketi, degisim olarak yorumlamak halk psikolojisi lizerinden bizleri rahatlatan, diinyay! daha anlasi-
labilir kilma araglarindan biri olabilir. Bu bakimdan bu tip bir halk psikolojisi inanci, evrenin ¢calisma prensibine dair
belirli kesifler yapabilmek icin de bizlere bir ontolojik sadelestirme araci saglar.

Bu bakimdan fiziksel diinyadaki degisim reddedilirken bunun bir halk psikolojisi tirlinii oldugunu séylemek bu
gorlisiin Parmenidesci etkilenimlerini ima etmek icin kullanilmamaktadir. Dolayisiyla, bazi goriislere gore degisim
mevcut olabilir fakat bu degisim derece olarak insanligin sandig1 kadar etkili veya felsefi agidan 6nemli olmayabilir.
Degisimin, gerceklestigi derecenin bilimsel gerceklerle uyusmamasi yuziinden de biyuk ¢apli degisim gozlemleri
uzerine kurulu olan teorilerin halk psikolojisinden etkilendigi ihtimali dogar.

Zihinsel olay teorileri, eleyici zihin felsefesi icin, halk psikolojisinin felsefi saplantilarindan kurtulup bilimsel
gerceklikler ve norobilim gibi disiplinlerle uyumlu hale getirilmelidir. Zihinsel olaylar, yalnizca beyinde meydana
gelen fiziksel degisimleri akla getirebilir. Buradan bakildiginda biling ya da insan bilinci olarak distinulebilen felsefi
acidan imtiyazli bir alanin ontolojisi hakkinda kesin konusmamiz zordur. Biling ya da bilinglilik halinin temel olarak
maddi bir zemine sahip olmasi zihin felsefesi bakimindan monist bir tutumu 6ne ¢ikarir.:* Dolayisiyla, zihne igkin

0 Stephen Stich ve lan Ravenscroft, “What Is Folk Psychology?,” Cognition 50, no. 1-3 (1994).

1 Paul M. Churchland, “Eliminative Materialism and the Propositional Attitudes,” The Journal of Philosophy 78, no. 2 (1981).
2 Daniel C. Dennett, The Intentional Stance (MIT Press, 1987).

13 Rex Welshon, “Anomalous Monism and Epiphenomenalism,” Pacific Philosophical Quarterly 80, no. 1 (1999).
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olaylarla maddi olaylari tam manasiyla ayiracak olan bir 6zellik de yoktur.»

Ornegin, D. Dennett’in kasitl durus (intentional stance) teorisi tizerinden, felsefe tarihi icin son derece biiyiik
onem atfedilen bazi zihinsel siirecleri agiklama aliskanliklari, bu tip halk psikolojisi yorumlarindan etkilenmektedir.
Boyle bir perspektif lizerinden bakildiginda fiziksel degisimin genellikle insana 6zgli varsayimlar lizerinden anlasila-
bilecegi, bu varsayimlarin ise halk psikolojisinin bir tirlinii olabilecegi dustiniilebilir. Yine bu goriise paralel bicimde
Dennett’e gore, insanlar karmasik fenomenleri anlamak icin zihinsel siireglere ve degisime gerektiginden biyuk
anlamlar yiiklemis olabilirler, ancak yiiklenen bu anlamlar her zaman fiziksel gerceklikle birebir ortiismeyebilir.»*

Fiziksel degisimi halk psikolojisinin mumkiin kildigi teorik arka plan tzerinden yorumlama girisimlerimiz,
zaman kavrami hakkindaki bazi felsefi bakimdan saplantili gériislerimizden de etkileniyor olabilir. Dolayisiyla, si-
radan halk bilgeligi ile kuramsal felsefenin umut kavramini ele alis bicimi bakimindan temel farkliliklar bulunmak-
ta ve umut kavrami felsefi veya teorik baglaminin disinda ele alinmaktadir. insanlarin zamani genellikle ¢izgisel
sekilde ilerlemeler {izerinden tahayyiil etmesi buna benzer farkinda olunmayan felsefi saplantilardan biri olarak
gosterilebilir. Bu bakimdan umut kavrami da mutlak surette fiziksel diinyada bir degisimi 6ngordiigii kadar, gelecek
zamana dair bir beklenti tzerinden tanimlanabilir. Dolayisiyla, zamanla ilgili halk psikolojinden etkilenmis olan
gorusler de yine umut kavraminin gercgevesini belirli 6lcllerde sinirlandiracaktir.

Ornegin, J. McTaggart’in bakis acisi lizerinden insanlarin sahip oldugu zamani cizgisel olarak ilerleyen ve gec-
mis-simdi-gelecek li¢clemesinden faydalanarak yorumlama egilimi bu bakimdan zamanin kolay anlasilmasi veya
basit bir diizlem lizerinden kontrol edilebilmesi adina kullanisli bir yontem olarak gorulebilir. Ancak bu tip bir kolay-
lastirma, zamani olaylar arasindaki iliskiler olarak yorumlandigimizda bize teorik agidan belirli zorluklar ¢ikarmak-
tadir.'s Boyle bir bakis acisini degisim kavramina siipheyle yaklasmak adina bir halk psikolojisini reddetme girisimi
olarak degerlendirmek de miimkiindiir. Dolayisiyla, bu bakis agisina gore, insanlar zamanin akisini ve degisimi ardi-
stk bir bicimde deneyimlediklerini dislindiikleri icin, degisim yalnizca bir algi hatasi olabilir.”

Umudun olay teorisi cercevesinde bulunan ve yukarida bahsedilen eleyici zihin felsefesi pozisyonlart ile iliskili
olabilen kavramlar genellikle inang, zihinsel temsil ve hayal glici kavramlari olarak diistiniilebilir. Umut kavrami, bir
sekilde belli objelerin, belirli birtakim 6zellik 6rneklemeleri gerceklestirmesi hakkinda bazi zihinsel temsillerimizin
mevcut oldugu ve bunlarin zamanla bir ¢esit inanca doniisebilmesine teorik olarak agik olan bir karakterdedir. Bu
bakimdan umut lizerine bir olay teorisi gelistirirken degisim kavrami bizim igin vazgecilmezdir. Halk psikolojisi, in-
sani acidan isimizi kolaylastiran inang, hayal giicli ya da zihinsel temsiller gibi kavramlarin bilimsel degerlerinden
otliru terk edilmesi gerektigini iddia ettigi 6lciide, umut kavramini icerisine dahil edecegimiz bir olay teorisini de
tamamen dislayacaktir.

¥ Zihinsel ve maddi olaylarin farkli 6zelliklere sahip olmadigina dair yaklasimlara itiraz edilebilecek bazi felsefi tutumlar gelistirilmistir.
Ornegin, dzellik dializmi (property dualism) bunlardan biri olarak diistinilebilir. Bu goris cercevesindeki filozoflar, zihinsel olaylarin
butilin etkenlerinin fiziksel alanda gerceklestigini kabul etseler de zihinsel temsiller (mental representations) ya da hayal giicii gibi ideal
diizlemdeki kavramlarin salt fiziksel durumlardan farkli 6zelliklere sahip oldugunu da kabul eder. Buna ek olarak natiiralist dializm
ise, fiziksel durumlar ile zihinsel durumlar arasindaki gozlemlenebilir 6rtiismeler oldugunu bu yiizden zihinsel durumlarin psikofizigin
temel yasalarini one siirerek aciklamayi 6nermektedir. Bkz. Jonathan Schaffer, “Naturalistic Dualism and the Problem of the Physical
Correlate,” Taslak Makale (2020).

15 Dennett, The Intentional Stance.

16 Ozellikle Cambridge Degisimi (Cambridge Change) olarak adlandirilan yoruma bakildiginda, degisimin tek bir varligin farkli zamanlarda
mevcut olan iki uyumsuz duruma sahip oldugunda gerceklestigi diistinlliir. Bu ylizden bir zamansal degisim 6nermesini dogrulamak icin
iki farkli zamansal aralig1 deneyimleyen ve degismeden kalma 6zelligi tasiyan bir obje mevcut olmalidir. Teorik agidan degisim kavrami
reddedildiginde bir olay teorisi tarafindan kapsanan objelerin, uyumsuz durumlar tarafindan icerildigini artik iddia edemeyiz. Buna alter-
natif olarak, zamanin tipki bir fiziksel 6zellik gibi belirli bir boyuta sahip oldugu 4-boyutlu teorilerde gore varliklar, zaman icerisinde farkli
parcalara sahiptir (temporal parts). Yani bir varlik, gecmiste ve gelecekte farkli “zaman dilimlerine” sahip olabilir. Bu da degisimi aslinda
bir siirec olarak degil, bir varligin farkli zaman pargalarina ait olmasi lizerinden agiklar. Bu goriis belki Cambridge degisimine bir gesit
alternatif goris olarak savunulabilir. Bkz. Berit Brogaard, “Presentist Four-Dimensionalism,” The Monist 83, no. 3 (2000): 341.; Theodore
Sider, Four-Dimensionalism: An Ontology of Persistence and Time (Oxford University Press, 2001).

7 John M. E. McTaggart, “The Unreality of Time,” Mind 17, no. 68 (1908).
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Degisimi bir cesit halk psikolojisinin tirlinii olarak yorumlamak icin her zaman degisimin tamamen reddedil-
mesi gerekmez. Degisim kavramini insani olarak ele alis bicimimiz ya da bu yorumlarin fiziksel derecesi de yanlis
yorumlaniyor olabilir. Dolayisiyla, degisim kavrami belli acilardan halk psikolojisinden etkileniyor olabilir. Ornegin,
insanlar tarafindan makro-fiziksel evrende gézlemlenen degisimler gercekten de bir cesitilliizyon olarak goriilebilir.
Fakat Uizerlerinde degisim gozlemlenen objelerin bu makro-fiziksel evrenden farkli bir derecede, yani daha mikro-fi-
ziksel (ya da temel) boyutlardaki degisimlerden kaynaklandigini iddia ettigimizde, degisim kavramini belli 6lctide
kapsayan bir pozisyona sahip oluruz. Bu bakimdan degisim kavramina ontolojik baglamda verdigimiz imtiyaz diisuik
olsa da halen mevcuttur.

Bu baglamda, baglilik (supervenience) kavrami, degisimin anlasilmasi icin daha 6nemli bir cerceve sunabilir.
CUnku bir tir iliskisel baglamda, daha yiiksek diizeydeki ozelliklerin, daha temel diizeydeki 6zelliklere bagli oldu-
gunu ifade eder. Yani, makro diizeydeki degisimlerin, mikro duizeydeki fiziksel siireclere bagli oldugu durumlarda,
degisim kavraminin bu iliskisel baglamda nasil degerlendirildigi felsefi acidan daha énemli hale gelir.»* Bu yiizden
degisimin ontolojisini bu sekilde mikro diizeyde gerceklesen olaylara esitlersek, degisimi tam olarak reddetmis ol-
mayiz fakat ontolojik derecesini dlislirmis oluruz.

Eger makro diizeyde gozlemlenen degisimler, mikro diizeydeki fiziksel degisimlerden kaynaklaniyorsa, bu du-
rumda degisim kavramini halk psikolojisinden bagimsiz olarak, daha detayli bir sekilde ele almak miimkiin olabilir,
ki ozellikle zihinsel olaylar duslildiiglinde buna benzer bir yaklasim, eleyici bir yaklasim ile tam olarak ayni zemine
oturmaz.” Fakat halen, makro duzeydeki gozlemler halk psikolojisinin etkilerini tasiyor olabilirken, bu gozlemler
mikro duizeydeki fiziksel degisimlerle iliskili olabilir. Bu nedenle, degisim kavramina ontolojik baglamda verdigimiz
onem dusuk olabilir, cinkli degisim, daha temel diizeydeki fiziksel slireclerle agiklanabilir.

Baglilik, bu iliskilendirmeyi vurgular ve degisim kavraminin daha temel, mikro-fiziksel siireclerden nasil tiire-
digini anlamamiza yardimci olabilir. Boylece, degisim kavrami, halk psikolojisinin yaniltici etkilerinden arindirilarak,
daha saglam bir metafizik temele oturtulabilir. Ornegin, umut, inang, hayal giicii ya da zihinsel temsiller bu bakim-
daninsan duygulanimindan bagimsiz karakterde ve fiziksel ve biyolojik olaylara bagli oldugu 6l¢lide gecerli olabilir.
Fakat degisim kavrami baglilik kavramindan bagimsiz olarak timden reddedildiginde, bu ihtimal ortadan kalkacak-
tir. Dolayisiyla, belirli olaylarin, belirli sekilde sonuglanacagina dair beklentimiz ve inancimiz, degisimin reddedildigi
bir diinya icerisinde halen bir teorik ya da psikolojik fazlalik olarak kalmaya devam edecektir.

Ozetle, degisim kavraminin halk psikolojisi perspektifinden ele alinmasi hem ontolojik hem de epistemolojik
acidan derinlemesine bir sorgulama gerektirir. Halk psikolojisi, zihinsel durumlari giinliik hayatta anlamlandirma-
mizi saglayan, ancak ¢ogu zaman bilimsel gercekliklerle uyusmayan bireysel ve kiiltiirel inanglari igerir. Ancak, de-
gisim kavramini radikal bir sekilde reddetmek, degisimin varligina dair daha ince ayrintilari ve ontolojik baglamlar
gbz ardi etmemize neden olabilir.

Bu bakimdan eleyici olmayan zihin felsefesi perspektifleri bu kavramlarin yalnizca psikolojik birer yanilgi ola-
rak degerlendirilmemesi gerektigini, ayni zamanda daha derin ontolojik ve epistemolojik analizler gerektirdigini
ortaya koyabilir. Fakat degisimin Parmenidesci bir felsefi tavirla tiimden reddedildigi ya da makro-fiziksel 6lgek-
teki degisimin mevcut olmadigi bir evrende, umudun olay teorisi icerisindeki rolii yeniden lizumsuz olacaktir. Bu
baglamda, asagidaki modus tollens ¢ikarimi, degisimin ontolojik bir gerceklik olmadigi goriisiine dayanan bir olay

8 Jonathan Westphal, The Mind-Body Problem (MIT Press, 2016), 72.
¥ Jeagwon Kim, “Supervenience and Mental Causation,” Philosophical Perspectives 7, (1993).
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teorisinde umudun roliinii agiklayabilir. Buna gore,

1. Eger diinyada degisim varsa, o zaman belirli olaylar, belirli objelerde belirli 6zellik 6rneklemeleriyle sonugla-
nabilir ve bu nedenle umut anlamli bir beklenti olabilir.

2. Diinyada degisim yoktur.

3. Egerdiinyada degisim yoksa, o zaman belirli olaylar, belirli objelerde belirli 6zellik 6rneklemeleriyle sonugla-
namaz ve umut anlamli bir beklenti olamaz.

4. Belirli olaylar, belirli objelerde belirli 6zellik 6rneklemeleriyle sonuclanamaz ve umut anlamli bir beklenti
olamaz.

Umudun temel olarak bazi olaylar icin belirli sonuglarin gerceklesecegine dair saglam ya da zayif bir inan-
ca dayanmasi bakimindan degisim kavramiyla olan iliskisini inceledikten sonra ¢ok farkli bir perspektif tizerinden
gelistirilebilen bir olay teorisi ¢esidini ele alacagiz. Bu olay teorisi, bir olayr miimkiin kilan degiskenlerin kapsami
icerisine bu olaylara miidahale ettigi dustiniilen yeni bir degiskeni veya bir Tanri’yi da ekleyen teolojik determinist
bir olay teorisi olarak adlandirnlabilir.

2. Teolojik Determinizm ve Olay Teorileri

Umuda sahip olan kisinin, diinyadaki olaylarin sebebi olarak bir Tanri’ya inandigini varsayarsak ve bu olaylarin
ontolojik konumu uzerine bir olay teorisi yaparsak, o halde bu olay teorisi icerisine Tanri miidahalesini eklememiz
¢ok yanlis olmayacaktir. Bu bakimdan teolojik determinizm, olaylarin ilahi bir diizen tarafindan 6nceden belirlen-
digini kabul eden bir yaklasim olarak degerlendirilebilir.2 Umuda sahip olan bir kisi, diinyadaki olaylarin Tanrpnin
planina gore gerceklesecegini diisiindiiglinde, teolojik determinist bir yaklasimla, bu olaylarin var olma imkanini za-
ten Tanri’nin belirlemis oldugunu da kabul etmektedir. Yani umut edilen olaylar, sadece kisinin zihninde var olan bir
beklenti veya belirli olaylarin belirli sonuglar doguracagina dair bir inancla ayni diizlemde incelenemez. Bu olaylar
o kisi icin Tanri tarafindan belirlenmis gercek olaylar olarak da degerlendirilir. Ayrica bu kisi icin bahsedilen olaylar
bir cesit kadere bagli olmasi veya Tanri tarafindan 6nceden belirlenmis olan bir plana dayanmasi bakimindan, insan
hayal glicii icin bircok farkli sekilde sonuglanmasi miimkiin olan ancak aslinda sadece belli bir sekilde sonuglanan
olaylardir. Bu ylizden diinya uzerindeki olaylar Tanr’'nin mudahalesine agiktir ve bu kisinin beklentisiyle Tanri’nin
planinin ortiistiigline dair bir inanci da mevcuttur.

Bu bakimdan umut, teolojik determinist bir cercevede ele alindiginda, kisinin diinya lizerindeki olaylarin
Tanrpnin belirledigi plana gore gerceklesecegi inancini icerir. Bu bakis agisina gore umut edilen olaylar, kisinin yal-
nizca zihninde var olan bir beklenti degil, ayni zamanda Tanri tarafindan belirlenmis gercek olaylar olarak da deger-
lendirilir. Bu, olaylarin sadece kisisel inancglara dayali olarak degil, ilahi bir dizenin pargasi olarak da algilanmasini
saglar ve bu dogrultuda kisinin umutlarinin, Tanri’nin planiile uyumlu bir sekilde gerceklesecegi dlislincesine daya-
nir. Dolayisliyla, teolojik determinist bir bakis agisiyla umut, dunya tGzerindeki olaylarin ilahi bir plana gore belirlen-
digi ve kisinin bu plana uygun bir beklenti gelistirdigi bir metafiziksel temele dayanmaktadir.

2.1. Dagitim, Tanr’nin Plani ve Kotii Sonuglar

Tanr’nin diinyada gerceklesen tiim olaylar icin mutlak bir plani oldugunu kabul eden teolojik determinist bir
yaklasim icin, Tanr’nin duinyadaki olaylarin akisina ve isleyisine miidahalesi miimkiindur.>* Bu yaklasim daha 6nce
bahsedilen kadercilik yaklasimiyla ortusen belli 6zellikler tasimaktadir. Yani Tanr’nin plani bir sekilde buna inanan

2 Heath White, Fate and Free Will: A Defense of Theological Determinism (University of Notre Dame Press, 2019).
2 Andrew Hayes, “Does God Have a Plan?,” New Blackfriars 98, no. 1073 (2017).
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teist icin iyi ya da koti sonuclar icerebilir. Ornegin, acik teizm veya skeptik teizm? gibi teistik pozisyonlar, bu sonug-
larin Tanri’nin bilgisi dahilinde oldugunu varsayar.

Tanr’nin gogunlukla adaleti saglamak icin bu olaylardaki iyi veya kot sonuclari dengeli bir sekilde dagittigina
dair bir fikir de ortaya atilabilir. Yani, Tanri diinyada gerceklesen her olayin sonucuna dair bir plana sahiptir. Fakat
yine de Tanr’nin mutlak iyiligine ragmen bazi kotii sonuclar doguran olaylar da diinyada gerceklesmektedir. Bu koti
olaylar, Tanr’nin mutlak iyiligi ile ortustiirmek icin Tanri’nin planlariniinsani yetersizliklerimizden dolayr anlayama-
digimiz veya bunlari yanlis yorumladigimiz da ifade edilebilir. Dolayisiyla, diinyadaki kotiluk adil bir sekilde dagitilir
ve kasitli olarak “yeterli” bir seviyede tutulur. (satisfice).?

Bu yaklasima gore, Tanr’nin olaylara miidahale ettigi bir teoride, umudu olan kisi en iyi diinyayi beklentileri-
nin karsilandig1 diinya olarak gorir. Ancak, istenen sonuclar gerceklesmezse bu, kisi icin olumsuz bir durum olabilir.
Teolojik determinizmde ise Tanr’nin plani, insanlarin umudu ile Tanr’nin belirledigi olaylar arasinda bir denge kur-
malidir. Bu denge, kotiligiin adil sekilde dagitilmasiyla saglanir, boylece Tanr’nin iyiligi sorgulanmaz.>

Bu nedenle, Tanr’nin olaylari iyi ya da kotii sonuclarla diizenlemesi her zaman insanlarin beklentilerini kar-
silayamaz. Clinkii bazi beklentiler biiylk kotilliklere yol acabilir ve bu da diger insanlar igin adaletsizlik olur. Dola-
yisiyla, kotiliik ve iyilik dagitiliyorsa, umut edilen her seyin gerceklesmesi her zaman iyilik getirmez. Ancak umudu
olan kisi istedigi sonuclari goremezse bu yine olumsuz olur, fakat teolojik determinizmde bu, Tanr’nin daha biyik
planinin parcasi olarak adalet ve iyilik icerir.

lyi ve kétulugiun dengeli bir sekilde dagilimi meselesi burada umudun yine bir olay teorisi icin llizumsuz bir
etken oldugu gercegini degistirmez. Dolayisiyla, teolojik determinizm baglaminda Tanri’nin diinyadaki olaylar tize-
rinde mutlak bir plani oldugu kabul edilir. Umut kavramiise bu plana bagli olarak sekillenir. Bir kisi, umut ettigi seyin
Tanr’nin plani ¢ercevesinde gerceklesmesini bekler, fakat bu beklentiler her zaman kisisel tatminle sonuglanmaya-
bilir. Kotullk ve iyiligin Tanr’nin adaletine gore dengeli dagitildig teolojik determinizmde, nihai ilahi plana uygun
bir gerceklik oldugu i¢in umuda ihtiyag kalmaz. Dolayisiyla,

1. Teolojik determinizm dogruysa, tiim olaylar Tanri’nin dnceden belirlenmis planina gore gerceklesir.

2. Egertiim olaylar Tanr’'nin planina gore belirlenmisse, insanlarin umutlari bu olaylarin sonucunu degistirmez.
3. Umut, beklenen olaylarin sonucu lzerinde etkili degilse, umut llizumsuz bir kavramdir.
4

. Teolojik determinizm dogruysa, umut lizumsuz bir kavramdir.

Yeniden tekrar etmek gerekirse lizumsuzluk veya gereksizlik burada, olay teorileri tizerindeki bir unsur olarak
mevcut olan umudun ontolojisine atfedilen bir 6zelliktir. Psikolojik manada umudu olan bir teistin dua pratikleri ve
buna benzer ritiieller lizerinden bu umudu Tanr’nin planlarina dahil etme arzusu veya inanci meselesi daha somut
ve psikolojik bir bakis acisi gerektirir.>s

22 Skeptik teizm yaklasimi, kotiiliik probleminin cogunlukla gereginden fazla derecede biiyiik bir felsefi problem olduguna dair iddialar tize-
rine sekillenmis bir yaklagimdir. Buna gore, diinyada gereksiz derecede biyiikmiis gibi goziiken kotiliikler gercekten vardir. Bu yiizden
Leibnizci “en iyi diinya” teorileri bu yaklasim icin genellikle reddedilir (no best world). Buna karsin Tanri’nin son derece haksiz gibi gozii-
ken kéti olaylar lizerinde bir plani ve hesabi olduguna dair goriisler ortaya atilir. Dolayisiyla, bu yaklasim icin nedensiz kétiliklerin dahi
Tanr’nin kontrollinde oldugu ve Tanri’nin bu kétilikleri belirli bir diizen icerisinde diinya tizerinde var ettigi lizerine bir stiphecilik vardir.
Ayrica acik teizm ve skeptik teizm tam anlamiyla teolojik determinizmi kabul etmeyebilir. Clinkii kétiliik yapma 6zgirligiine sahip olan
insanin bunu yapabilmek i¢in 6zgiir iradeye ihtiyaci vardir. Yine de gergeklesen olaylar lizerinde Tanri’nin bir sekilde miidahalesi veya
plani oldugunu iddia etmek burada paradoksal goziikmektedir. Bkz. Daniel Rubio, “In Defence of No Best World,” Australasian Journal of
Philosophy 98, no. 4 (2020).

2 Klaas J. Kraay, “Can God Satisfice?,” American Philosophical Quarterly 50, no. 4 (2013).; Chris Tucker, “Divine Satisficing and the Ethics of
the Problem of Evil,” Faith and Philosophy 37, no. 1 (2020).

¢ peter Van Inwagen, The Problem of Evil (Oxford University Press, 2006).

% Peter J. Jankowski ve Steven J. Sandage, “Meditative Prayer, Hope, Adult Attachment, and Forgiveness: A Proposed Model,” Psychology
of Religion and Spirituality 3, no. 2 (2011).
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3. Bir Egilim Olarak Umut

Umut kavramini bir olay teorisinin icerisine dahil etmek istedigimizde bunu degisimin olmadig bir diinyada
gerceklestiremeyecegimizi Parmenidesci itirazlardan sonra anladik. Buna karsin fiziksel diinyada degisimin reddi-
ninyalnizca degisimi reddeden radikal bakis acilari izerinden yapilmadigini, bunun yerine degisimin, insani derece-
ler veya kiiltiirel etkilerden dolayi yanlis bir sekilde yorumlanabilecegini de not ettik. Dolayisiyla, Churchland veya
Dennett takipgilerinin ima ettigi halk psikolojisi kavrami lizerinden fiziksel degisimin insanlar tarafindan anlasilma
ve yorumlanma derecelerine stipheyle yaklasilabilir.

Buradan hareketle umut kavramini evrendeki olaylar tizerinde gercekten de etken hale getirmek veya bu kav-
ramin bir olay teorisinin icerisine dahil edilebilmesini miimkiin hale getirebilmek icin temel ontolojimizde yapabile-
cegimiz birkag degisiklik gerektigini soyleyebiliriz.> Bunu yapmak icin temel ontolojimizi egilimlere veya egilimsel
ozelliklere acik bir hale getirdigimizde umut kavraminin daha aktif sekilde islerlik gosterdigini iddia etmemiz daha
kolay hale gelecektir. Bu baglamda, diinyadaki tim obje 6zelliklerinin egilimsel oldugunu temel ontolojimize dahil
edebiliriz. Cansiz obje 6zelliklerini egilimlerle ele aldigimiz gibi, insan davranisi ve 6znel deneyimleri de bu acidan
diisuinmekte teorik bir uyumsuzluk yoktur.”

Boylece egilimler yalnizca agiga c¢iktiklari durumlarla degil, bizatihi olduklari halleriyle kapsanir. Bu kapsa-
yici yaklasim bir sekilde umudu, belirli durumlarda gerceklesmesi miimkiin olan bir ihtimal olarak yeniden tahsis
edebilir. Umut kavramini buna benzer bir ontoloji icerisinde duslinmek, degisimin sezgilerimiz i¢in kolay olandan
farkli yani mikro-fiziksel derecelerde mevcut oldugu bir olay teorisiyle de uyumlu olarak kalacaktir.? Clinkii boyle
bir yaklasimda umudumuzun resmettigi olayin sonucu heniiz gerceklesmese dahi var olmaya devam edebilecektir
ve umut bir olay teorisi icin halen etken olabilecektir. Yine ayni sekilde, salt kader veya teolojik belirleyenler tarafin-
dan butiin olaylarin belirlendigi bir diinyada dahi umut besledigimiz bir olayin gerceklesmesi icin gereken belirli bir
nedensel giicle karsilasildiginda ortaya ¢ikan durum, umut ettigimiz durumla benzer objeler icerebilir.

Umudu tam manasiyla bir egilim olarak diisinmek onun artik olay teorileri i¢in llizumsuz bir kavram olma-
digini bize ima etmektedir. Bunun gerekgesi ise umut ettigimiz durumu gerceklestirecek bir nedensel bir uyaricinin
varligidir. Ote yandan umut ettigimiz olaylar, bu olayi gerceklestirecek bir nedensel uyarici ile karsilasana kadar bir
cesit olay teorisi icin aktif manada llizumsuz gibi goriilebilir. Fakat umudumuzun resmettigi 6zellikler bu uyaricilar
ile karsilasana kadar egilimsel kabul edildigi takdirde, bir olay teorisi icin nedensel olarak gorece daha imtiyazli ve
lizumlu hale gelebilir. Clinki egilimsel 6zellikler temel olarak nedensel manada herhangi bir uyaranla agiga ¢ikan
ozelliklerdir. Bu uyaran ortaya cikana kadar var olup olmadiklari tamamen temel ontolojimize ve bu temel ontoloji-
nin bizim icin hangi imkanlari sagladigina gore degismektedir.>

% Andrew Chignell, “The Focus Theory of Hope,” The Philosophical Quarterly 73, no. 1 (2023).

2" Randolph Clarke, “Dispositions, Abilities to Act, and Free Will: The New Dispositionalism,” Mind 118, no. 470 (2009).

28 Bu ylizden degisimin reddedildigi bir diinyada egilimsel 6zelliklerin rolii pek gercekgi olamaz. Ancak makro-fiziksel degisimin bir illlizyon
oldugu ve alt diizey degisimlerin tek ontolojik gercek oldugunu savunan ve bu bakimdan degisim baglaminda halk psikolojisini reddeden
perspektiflericin egilimselcilik gecerli olabilir. Bu sebeple egilimler, tasiyicilarini degisime neden olmaya veya degisime ugramaya yatkin
kilan 6zelliklerdir. Bkz. Daniel Kodaj, “From dispositions to possible worlds,” Erkenntnis (2024).

2 Burada egilimsellige ve egilimsel 6zelliklere acik olan bir ontolojiyi tercih etmemiz yani bu ontolojiyi egilimselci hale getirmemiz umudun
belirli fiziksel degiskenler veya nedensel aktorler etkisiyle aciga ¢iktigina dair iddialari dogrulayan bir hale doniisebilir. Fakat temel on-
tolojinin farkli bir yorumu altinda bu yaklasim ¢ok anlamli olmayabilir. Clinki eger 6zellikleri zamansal manada kalici ve belirli nedensel
giiclerin etkilerinden bagimsiz bir konumda ele aliyorsak, o zaman uyaricilarin varligi ontolojimize katki saglamayacaktir. Quine’in ter-
minolojisine gore ise bu tarz yaklagsimlari farkli birer ontolojik ideoloji olarak dlisinmemiz mimkiindir. Ayrica bu perspektifler, umut et-
tigimiz olayr miimkiin kilan 6zellik 6rneklemelerinin hi¢ ortaya ¢cikmadigi ve hi¢bir uyaranla karsilasmadigi durumlar igin de bir agiklama
icerebilir. Bkz. Alexander Bird, “Dispositions and Antidotes,” The Philosophical Quarterly 48, no. 191 (1998).; Lieven Decock, “Domestic Ontology
and Ideology” in Quine: Naturalized Epistemology, Perceptual Knowledge and Ontology (Brill, 2000).; Lorenzo Azzano, Dispositional Reality:
A Novel Approach to Power Ontology and Metaphysics (Springer Nature, 2024).
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Egilimselcilik (dispositionalism) bu bakimdan, tim ozelliklerin ve bu 6zelliklerin agiga ¢ikmasini saglayan
nedensel gliclerin, egilimler baglaminda ele alinabilecegini 6ne siirmesi bakimindan umut veya sevgi*gibi gercek-
lesmesi beklenen fakat belirli nedenlerle gerceklesemeyen ya da gerceklesmesi igin bir ya da birden fazla uyarici
gereken durumlari kapsar.®* Bu egilimlerin nedensel uyaranlari olay teorileri icin uzay-zamansal bir gerceklik tasir
ve bu yiizden her o6zellik bir egilim olarak da degerlendirilebilir. Dolayisiyla, umudumuzu fiziksel dlinya icerisinde
gercek hale getirecek bir (ya da birden fazla) uyarici yoksa egilimsel 6zellik nedensel bir gii¢ tarafindan uyarilmadan
da halen egilimsel olma 6zelligini koruyor olabilir. Boyle bir durumda daha 6nce gosterdigimiz sebeplerden dolayi,
olay teorilerine dahil edilebilmek icin lizumsuz goziiken umuda uygun bir ontolojik konum bulabiliriz.

Bu perspektiften bakildiginda, umut, var olan potansiyel bir egilim olarak ontolojik bir anlam kazanir. Yani,
umut, sadece psikolojik bir durum degil, ayni zamanda gelecekteki potansiyel olaylarin gerceklesme egilimi olarak
ve yer yer bu miimkiin olaylarin belirli kosullar altinda ortaya ¢ikmasini saglayan bir etken olarak yorumlanabilir.
Boylece umut kavrami yalnizca kisisel bir beklenti veya hayal giiclinden temel alan bir illiizyon degil, ayni zamanda
olaylarin ve durumlarin olusumuna yonelik ontolojinin icerisinde rol alan bir etken olarak goriilebilir. Egilimselcilik
perspektifinden bakildiginda, umut gibi kavramlar, nedensel uyaricilar ve olasi durumlar ile karsilastiginda etkinlik
kazandigi takdirde bir egilim olarak ontolojik manada daha imtiyazli bir alana sahip olabilir.

Sonug

Sonug olarak, umut bircok insan icin yasamin anlamina dair dnemli bir duygu olarak kabul edilmistir ve umu-
dun gelecekteki olaylara yonelik beklentilerle de baglantili bir dogasi vardir. Bu baglantiyi daha saglam kurabilmek
adina umudun ontolojik konumu ve olay teorileri ¢ercevesinde nasil ele alindigi sorusuna egilimselcilik son dere-
ce makul bir cevap vermektedir. ilk bélimdeki yaklagimlar, umudun fiziksel olay teorileri icin gereksiz bir fazlalik
olabilecegine dair gorisleri yansitmaktadir. Kadercilik ve teolojik determinizm gibi gorisler ise, belirli olaylarin
onceden belirlenmis oldugunu ve umudun bu olaylar lizerinde etkisiz kaldigini ileri stirmiistiir. Bu baglamda, umut
metafiziksel olarak gereksiz bir kavram gibi gorinmistar.

Bu gorislere alternatif olarak, umudun yalnizca psikolojik bir stire¢c olmadigi, aksine insanlarin egilimsel
ozelliklerinin bir pargasi olarak var oldugunu savundugumuzda, umudu olay teorilerinde dolayli bir etkiye sahip
bir faktor olarak yeniden konumlandirabiliriz. Boylece umut, olaylarin heniiz gerceklesmedigi durumlarda bile var
olmaya devam eden, olasi bir gelecege isaret eden bir egilim olarak kavranabilmistir. Bu bakis acisi umut gibi ger-
ceklesmesi beklenen ancak nedensel uyaricilarla bulusana kadar gerceklesmeyen olgulari, ontolojik acidan gore-
ce daha kapsayici bir cerceveye oturtmaktadir. Dolayisiyla, umut kavrami yalnizca bir psikolojik durum degil, ayni
zamanda ontolojik olarak var olan bir egilim da olarak degerlendirilebilir. Ozetle umut, bazi yaklasimlar tarafindan
fiziksel olaylarr miimkiin kilan elemanlar arasinda gereksiz gorilebilse de daha genis bir bakis acisiyla incelendigin-
de, insan deneyiminin dnemli bir parcasi olarak olaylar lizerine yoneltilen bir egilim olarak anlam kazanabilir.

30 Burada askin veya sevginin ele alindigi temel ontoloji umut kavramiyla benzesmektedir. Clinki sevginin zamansal veya tarihsel bir 6riinti
olduguna olan inang¢ bu bakimdan egilimselci bir siiregle ortiismez. Clinki bu bakis agisi bir ¢esit uyarani siirekli olarak kabul etmek
icin zamansal olarak fazla yaygindir. Bunun yerine sevginin belirli zihinsel ve fiziksel uyaranlarla ortaya cikan, belirli uyaranlarla da yi-
tebilen bir egilimsel 6zellik olarak ele alinmasi bu sorunu ¢ozebilir. Naar buna 6rnek olarak, depresyondaki bir babayi 6rnek gosterir.
Depresyondaki babanin ¢ocuklarina olan sevgisi, depresyon nedeniyle yiizeyde goriinmese bile hala mevcuttur. Bu nedenle, sevginin bir
egilimsel durum olarak anlasilmasi, belirli duygusal driintiilerin kesintiye ugramasina ragmen sevginin varligini sirdirdigiini agiklaya-
bilir. Bkz. Hichem Naar, “Love as a Disposition” in The Oxford Handbook of the Philosophy of Love (Oxford University Press, 2017).

31 Hichem Naar, “A Dispositional Theory of Love,” Pacific Philosophical Quarterly 94, no. 3 (2013).
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Tarihinilk kentleri ve kent-devletleri Asagi Mezopotamya’da dogdular. Ya siyaset felsefesi? Mezopotamya’nin Stimer uygarligini ve kent-dev-
letleri var eden unsurlarin basinda yazi geliyordu; yazi pek tabii kentlerde ticaretin diizenlenmesine ve besin tretimi sayesinde ortaya ¢ikan
tarimsal artinin komiinal ambarlarda toplanmasi suretiyle karmasik is bolimiintin 6rgutlenmesine yariyordu. Ama erken uygarliklarin
hepsinde siyasal seckinlerin mesruiyet arayislarina da hizmet eden bir aragtir yazi. Eski Misir’da oldugu gibi Mezopotamya’da da, yazili
kiilturln ciktilar arasinda yer alan kozmogonik ve mitolojik anlatilarin temel islevleri, Doganin ve Yasamin isleyisini agiklarken toplumsal
diizenin ve (uygarliklarin zorunlu sonucu olduguna inanilan) toplumsal hiyerarsilerin mesruiyetlerinin Yaratilisa ve o baslangi¢ aninda or-
taya ¢ikan kozmik diizene, dolayisiyla goksel iradeye dayandirilmasidir. Evet, en erken uygarliklarda da bir siyaset felsefesi vardi, kozmogo-
nik-mitolojik anlatilara gémilii olan bu felsefenin nihai hedefi devleti zamanlar-lsti bir olgu olarak gosterirken yersel hiyerarsileri goksel
hiyerarsilerle temellendirerek verili diizeni (mevcut seckinlerin iktidarlarini) mesrulastirmakti. Siimer siyaset kavrayisi ME (idealari andiran

ebedi toplumsal kurumlar-kurallar), NAM (seylerin ve canli varliklarin yazgilari-dogalari-islevleri) ve GiS-HUR (kozmik riintiiler, canlilarin
tanrisal tasarim ile uyumlu yasam cizgileri izlemeleri) gibi soyut kavramlar tizerinde yiikselmektedir.

Anahtar Kelimeler: Asagi Mezopotamya, Siimer, Toplumsal Hiyerarsi, is Béliimii, Kent-Devlet, Siyasal Diisiince.
Creation, City and State in Early Dynastic Mesopotamia (2900-2334 BC)

Abstract

The first cities and city-states of the world were born in Lower Mesopotamia. What about political philosophy? The Sumerian civilization
of Mesopotamia is primarily based on writing, which of course served to organize trade in the cities and the complex division of labor by
collecting the agricultural surplus generated by food production in communal granaries. But in all early civilizations, writing was also a
tool that served the political elite in their quest for legitimacy. In Mesopotamia, as in ancient Egypt, the main functions of cosmogonic and
mythological narratives, which were among the outputs of writing, were to explain the functioning of Nature and Life, and to ground the
legitimacy of social order and social hierarchies (believed to be the necessary outcome of civilizations) in Creation and in the divine-celes-
tial will. Yes, there was a political philosophy in the earliest civilizations, embedded in cosmogonic-mytholoical narratives, whose ultimate
goal was to legitimize the power of the existing elites by presenting the state as an ever-present phenomenon. Sumerian conception of po-
litics is based on abstract concepts such as ME (eternal social institutions-rules-offices), NAM (destiny-nature-function of things and living
beings) and GISH-HUR (cosmic patterns, divine plan).

Keywords: Lower Mesopotamia, Sumer, Social Hierarchies, Division of Labor, City-State, Political Thought.
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Giris

Suimer, (genel bilimsel kabule gore) yalniz Asagi Mezopotamya’nin degil (kent diizenine sahip) diinyanin dailk
uygarligidir. Burada yazi ilkin ticari kayitlar ve muhasebe islemleri icin kullanmisken, ondan yalnizca birkag ylizyil
ge¢ belirmis olan Misir yazisi ilk andan itibaren devlet ve siyaset konularina odaklanmisti. Mezopotamya uygarligi,
Uruk kentinin dogumu ile MO. 4. binyilda baslar. Ama Uruk’tan da dnce, Eridu adli kasabada (6n-kentte) karmasik
toplumun ortaya cikis isaretleri vardi. Simer mitolojisinin ana metinlerinden birinin “inanna ve Enki: Uygarlik Sa-
natlarinin Eridu’dan Uruk’a Aktarilisi” olarak adlandirilmasi bile Asagi Mezopotamya (6zelde Siimer) uygarliginin
dogum yerinin Eridu ve Uruk yerlesimleri oldugunu gostermeye yeter. Eridu bir kasaba ya da on-kent iken; Uruk,
Mezopotamya devletlesmesinin en erken adimini olusturan bir kent-devletti. MO 2500’e gelindiginde, Asagi Me-
zopotamya’nin en giineyindeki Siimer ya da KIENGI adiyla bilinen iilkede, Ur, Uruk, Umma, Nippur, Lagas, Eridu ve
Suruppak basta olmak tizere 30 kadar kent-devlet vardi. Simer’in kuzey sinirinda Kis kenti bulunuyor, onun daha
kuzeyindeki Agade ile (adini ondan alan) Akkad Ulkesi basliyordu. Akkad Krali Sargon, MO 2334’te rakip kent-devlet-
ler diizenine son verdi, SUmer ve Akkad kentlerini tek bir krallik altinda birlestirdi. Simer ve Akkad’in birlesmesiyle
olusan genis lilkeye sonraki ddnemlere damga vuran Babil imparatorlugu’nun adiyla “Babil” denecektir.

Eski Asagl Mezopotamya’nin Tarihi Donemleri

Tarihler Siimer ve Akkad Ulkesi
MO 4000-3700 Erken Uruk Dénemi
MO 3700-3400 Orta Uruk Dénemi
MO 3400-3100 Geg Uruk Dénemi
MO 3100-2900 Cemdet Nasr Dénemi
MO 2900-2750 Erken Hanedanlar |
MO 2750-2600 Erken Hanedanlar Il
MO 2600-2334 Erken Hanedanlar Il
MO 2334-2150 Akkad imparatorlugu
MO 2150-2112 Akkad’dan Ill. Ur'a Gecis Donemi
MO 2112-2004 l1l. Ur imparatorlugu

Asagi Mezopotamya’da MO 3. binyil sonlarina kadar iki dil konusuldu, en giineyde (bugiinki Irak-Kuveyt si-
nirlarinda) Siimerce, kuzeyde Akkadca. Akkad Kralligi (MO 2334-2150) kurulana dek Mezopotamya’nin hakim dili
Sumerceydi. Akkad Krallig ile yonetim dili Akkadca oldu; Akkad-0ncesinde kent-devletlerden olusan en giineydeki
parcali Siimer Ulkesiise, Akkad Kralligiyikilinca /il. Ur Hanedani adiyla bolgesel-devlet haline geldi. Bu dénemde (MO
2112-2004) yazi dili Simerce, 6zellikle kuzeyde konusma dili Akkadca idi. Simerce MO 24. yiizyildan sonra yazi dili
olmanin étesine gecemedi. Nihayet MO 1800’lerde hem Giiney hem de Kuzey Mezopotamya’da Akkadca ile akraba
Sami dilleri hakim diller haline geldiler.

Henliz yazinin en erken evresinde, Ge¢ Uruk Dénemi’nde (MO 4. binyilin son ¢eyreginde) beliren ve Erken
Hanedanlar Dénemi’nde (MO 2900-2334) sadakatle kopyalanip sonraki kusaklara aktarilan Standart Meslek Liste-
si, Gliney Mezopotamya’da uzmanlasmanin ulastigl boyutu gosterir. Metnin MO 3. binyil baslarina ait versiyonu,
yonetsel-dini islerde uzmanlasmis 120 meslegi hiyerarsik olarak siralar; kentin yoneticisiyle baslayan liste, daha
duslik statiili mesleklere kadar uzayip gider. Devletli toplumun gostergesi olan merkezilesmis denetim ile dikey

2 Guillermo Algaze, “The End of Prehistory and the Uruk Period” in The Sumerian World, ed. Harriet Crawford (Oxon: Routledge, 2013), 80.
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hiyerarsinin ikisinin birden mevcut oldugu Uruk’ta yonetsel biirokrasi de olgunlasmistir:.

Uruk dénemine (MO 4. binyila) tarihlenen 6n-tabletler ile erken kil tabletlerdeki ifadeler, tarihin ilk kenti
Uruk’taki yazi faaliyetlerinin hep ekonomiyle baglantili oldugunu ortaya koyar. Bunlar, tapinak payi - vergi olarak
toplanan tarim driinlerinin ve arazilerinin, biranin ve koyunlarin, yani tapinagin ekonomik ihtiyaglarinin karsilan-
masini garanti eden arti-liriinlerin kayitlaridir. Yazi, uygarlik-oncesi donemde “komunal ambara katkilarin hesabini

gy

tutmak igin kuglik kil fis kullanma gelenegi”nin dogal bir uzantisi olarak dogdu; Yazi, “on binlerce yil boyunca artan
ekonomik ve kiiltiirel karmasikligin vardigi noktaydi”. Uygarlikta ise, Siimer kentlerinin rahipleri “arpa, bugday, ko-
yun ve tekstil fazlasini topluyorlardi. Bu mallar resmi olarak tanrilara sunulan adakti; fakat pratikte tapinak biirok-

95

rasisi tarafindan tiiketilen ya da baska mal ve hizmetlerle takas edilen zorunlu vergilerdi.

Mezopotamya uzmanlarinin kentin en yiiksek yoneticisini tanimlamak igin kullandiklari rahip-kral ifadesi de,
Uruk’ta (Eski Misir’daki gibi) kutsallikla siyasetin ic-ice gectigine isaret eders. Tapinak islerinin yiritllmesi icin ver-
gi toplayan, kent ve cevresindeki arazilerle oralarda yetistirilen UGriinler Gzerinde denetim kuran” mekanizma, akla
hemen devleti getirir.

“[Cek arkeolog Petr Charvat,] Uruk toplumunun temelde esitlik¢i oldugunu, hatta ‘ortak tiretim ve ortak tiketim’ 6zelli-
giile neredeyse ilkel bir ‘sosyal devlet’ oldugunu ileri siriiyor. Bu, bir grup sorumlunun tiim toplumun yararina kararlar
aldigi, mallarin ve yiyecek maddelerinin dagitimmin Uruk ‘kurulu’ tarafindan saglandigi anlamina geliyor... Charvat,
Uruk toplumunu ‘gevsek bir sekilde katmanlagmig’ olarak tanimliyor; ... Uruk toplumunun bireylerin ve topluluklarin
¢abalarinin esit oranda karsilandigi hassas bir dagitim sistemiyle ayakta kaldigina inaniyor. Dahasi, ... kaynaklara esit
ulasim, toplumda herkesin esit olduguna vurgu yapan dinsel térenler ve diger eylemlerle desteklenmis olmali. ... Diger
uzmanlar da merkeziyetci devlet modelini savunmaktadir. Uruk, ‘devlet kurumlarinin genis capli ekonomik faaliyetleri
denetledigi, hiyerarsik olarak diizenlenmis bir politik sistem’ idi. Susan Pollock, ... dordiincii binyildaki toplumlarda
genellikle kendine yeten ailelerin yani sira hiyerarsik yapiya sahip, ‘liks ve siradan mallari tretmekte uzmanlasmis is-
gliclinii denetleyen’ kurumlarin yer aldigini belirtir. Ona gore, o donemde ‘tapinaklar’ boyle tiretim merkezleri degildi;
bu anitsal yapilar, ‘bagislar ve dinsel sunumlar’ sayesinde zenginlesiyordu. ... Pollock dagitimin ‘belli oranda yoneti-
min koydugu kurallara’ gore gerceklestirildigi kanisina varir. Mal ve isglicii saglamakta en fazla kullanilan yontem bagis
toplamakti™.

Charvat yerine Pollock’un yaklasimini destekleyen elinizdeki metin, Uruk kent-devleti ile baslayan hiyerarsi-
nin MO 3. binyilda siirekli arttigini iddia ediyor. Buna gére, Uruk kentinin olusumu ile Akkadli Sargon’un kent-dev-
letler dlizenini yikisi arasindaki dénem (MO 3500-2334), erken devletlerin gegcim ekonomisini asan yeni bir ekonomik
diizen kurmalarinin ilk 6rneklerindendir. Arti-iiriin tarlalardan ve otlaklardan (ticarete ve is bolimiine dayali kar-
masik ekonomi merkezleri olan) kentlere, besin tiretmeyen meslek gruplarina, ama hepsinin otesinde tapinaklara
ve onlarla birlikte yukselen saraylara akmaktadir artik. Bu, koy-tipi esitlik¢i toplum diizeninden (kent-devletlerin se¢-
kinleri eliyle orgtitlenen) tabakali toplumsal diizene ve yeni sektorlerin belirisiyle karmasiklasan bir iiretim ve dagitim
bigcimine gecildigi anlamina gelir.

Yeniden dagitim (redistribution), dini-siyasal seckinlerin kendilerini halk kitlelerinden ayristirmalarina, dagi-
timi orguitleyerek ekonomik ve siyasal glice birlikte sahip olmalarina yarayan mekanizmanin adidir. Kamusal alanin
insasl, yani anitsal mimarinin yukselisi de, besicilik ve tarimdan elde edilip (olusum halindeki) kent merkezlerine
akan Uretim-fazlasinin tcret-tayin biciminde kentin emekgilerine 6denmesini (yeniden dagitimi) zaruri kilmistir.
“Yiyecek dagitimi araciligiyla prestij kazanan liderler, boylelikle halktan daha fazla mal talep edebiliyor, bu sekilde

® Mark Chavalas, “The Age of Empires, 3100-900 BCE” in A Companion to the Ancient Near East, ed. Daniel C. Snell (Oxford: Blackwell, 2005),
37.

* Hianhua Wang, “State and Empire in Early Mesopotamia,” Social Evolution & History 18, sayi: 1 (2019): 202.

5 Tom Standage, Alti Bardakta Diinya Tarihi, cev. Ahmet Fethi. (istanbul: Kirmizikedi, 2024), 39.

¢ Wang, “State and Empire in Early Mesopotamia,” 202.

" Wang, “State and Empire in Early Mesopotamia,” 203.

8 Gwendolyn Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, cev. E. Duru. (istanbul: Say, 2019), 76-78.
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belki de Uretim araclar (arazi ve besi hayvanlari) elde edebiliyordu™.

“|0 dérdiinci binyilin bir déneminde insanlar biiyiik sehirlerde yasamaya basladi. Bu gecisle birlikte ortaya cikan yeni
kosullar erkeklerin ve kadinlarin daha once gorilmemis bir bicimde birlikte calismasini gerektirdi. Yazi, hukuk, burok-
rasi, uzmanlasilan meslekler, egitim, agirlik ve uzunluk 6lclleri gibi yeni ve bir arada yasam icin gerekli olan fikirlerin
dogusu bu yakinlikla, bu yeni birlikte yasama bicimiyle aciklanabilir. ... i0 {ciincii binyilin sonlarinda Mezopotamya
niifusunun % 90’1 kentsel alanlarda yasiyordu. ... insanlar ilk defa dogrudan gida tretimiyle ilgili olmayan faaliyetlerle
ilgileniyorlardi. Hemserilerin temel gereksinimleri icin aile fertlerine degil baskalarina bagli olmalari duyulan kaygiyi
da artiriyordu. Topluluk ruhunu besleyen devasa, o gline dek goriilmemis plan ve projelerin - yogun emek gerektiren
anitsal mimari yapilarin - ortaya cikisi, altta yatan bu kaygiyla aciklanabilir. Yine ayni nedenlerle dinin daha onceki
yapilanmalara gore sehirlerde daha 6nemli hale geldigi sdylenebilir™e.

Mezopotamya kentlerinin seckinleri, gokyuzl ve yeryuzi kralliklarini birbirine baglayan mal akisinin merke-
zinde durmak, insan toplumlarini tanrilara yaklastiran tapinaklari ve sarayi arti-iiriin (vergi) ile besleyerek kamusal
mekanlari siirekli kilmak zorundaydilar. Seckinlerin ge¢cim ekonomisini donlstiiren bu icraatlari, tilkede bulunma-
yan metallerin, degerli taslarin ve kerestenin komsu lilkelerden glineyin kent-devletlerine tasinmasina olanak tani-
mistit. Nadir mallarin-hammaddenin (ilke-disindan getirilmesi, seckinleri uzak-mesafeli ticareti drgiitlemek icin mesai
harcamaya, plan yapmaya, bu islerde uzmanlasacak personel olusturmaya mecbur kiliyordu. Devletin, tapinak-saray
insa etmek, buralari nadir bulunur mobilya ile donatmak, vergi toplamak, ticarete sireklilik kazandirmak gibi pek
cok alanda faaliyet gostermesi, dini-siyasal seckinlerin takilari ve kiyafetleri ile avamdan ayrismalari, o devleti daha
da gliclendiren silirecin zeminini yaratmisti. Dogumunu toplumsal is boliimiine, uzmanlasmaya, ticaret ve besin (ire-
timi disindaki faaliyetlerin ylikselisine borglu olan devlet, geldigi noktada kalmayip kurumsallasma diizeyini artirarak
kendisini stirekli daha fazla bliyiiten bir ortami var etmisti.

Mezopotamya’da Erken Hanedanlar Ill (MO 2600-2334) olarak adlandirilan devirde siyasal seckinlerin baslica
mesruiyet temasi olan karmasik ekonomiyi diizenleme-denetleme islevi daha goriintr hale geldi ve yazi bu islevi
mimkdin kilan yonetim aygiti olarak olgunlasti. Bu devirde dilin tiim ozellikleri yazili hale donusturildi ve konu-
surken kullanilan siralama yazili ifadeler icin de gecgerli oldu. Uzmanlasmis mesleklerin ve yazinin gelisimine birlikte
katki saglayan iki odak, tapinak ve saray, bu gelismeler sayesinde mesruiyetlerini ve reel gliclerini artirabildiler. Lagas
kentinin tanrigasi Bau onuruna insa edilmis tapinaga hizmet eden insan sayisi 1200’U bulmustu; bu insanlar arasin-
da, firincilar, bira Ureticileri, yun iscileri, iplik egiriciler, yonetsel memurlar, dokumacilar, feodal dénemin Avrupall
serflerini hatirlatan kiraci-yarici ciftciler ve kéleler vardi. Bu mesleklere mensup insanlarin bir boligi tapinak icin
is gorliyor olabilir, ama ayni meslege sahip olup kentin biitiinline hizmet edenler de vardi. Ayrica kentte baska pek
cok meslek daha ortaya ¢cikmisti: berberlik, miicevher ve metal ustaligi, kiyafet ve kumas tacirligi, tugla ustalig,
bahce diizenlemesi, teknecilik, sarki saticiligl, sanatcilik, katiplik. Katiplik ya da yazicilik, siyasal-ekonomik diizenin
insasi ve surekliligi icin 6yle belirleyiciydi ki insanlik tarihinin en erken okullari MO 3. binyil sonlarinda Nippur ve Ur
kentlerinde acilmisti. Tablet Evi adini tasiyan okullar yazi akademileri olarak tasarlandilar, ama buralarda aritmetik
ve matematik gibi kamusal hesaplamalarda kullanilabilen pratik ilimler de 6gretildi. Bu iki okul acilmadan énce, MO
3. binyil ortalarinda, Ur’da yazici yetistiren egitim programlari vardi: “Okuma-yazma, din alimlerine ve yoneticilere
mahsustu. Otorite sahibi olanlar, bir tiir yazi egitimi aliyorlardi™2. Okuryazarligin siyasal ve dini siniflara ait bir etkinlik
olusu, modern zamanlara dek pek ¢ok toplumda izlenebilen bir olgudur; hiyerarsiyi insa eden seckinler, yazi gibi etkili
bir arag lizerinde de tekel kurmus, onu bir “yénetim aygiti” olarak kullanmiglardir.

° Marcella Frangipane, “Arslantepe: Ekonomik Merkezilesme ve Siyasal Otoritenin Dogusu,” Aktiiel Arkeoloji 58, (2017): 118.

10 peter Watson, Fikirler Tarihi - Atesten Freud’a, cev. Kemal Akatay vd. (istanbul: Yapi Kredi Yayinlari, 2018), 115, 117.

11 Jane A. Hill, Philip Jones and Antonio J. Morales, “Comparing Kingship in Ancient Egypt and Mesopotamia: Cosmos, Politics and
Landscape” in Experiencing Power, Generating Authority: Cosmos, Politics, and the Ideology of Kingship in Ancient Egypt and Mesopotamia, eds. Jane
A. Hill, Philip Jones ve Antonio J. Morales (Philadelphia: University of Pennsylvania Press, 2013), 19-20.

12 Watson, Fikirler Tarihi - Atesten Freud’a, 119, 127, 131.
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“Stimerlerde okul, Simerlerin uygarliga yaptiklari en énemli katki olan ¢iviyazisi dizgesinin icadi ve gelisiminin dogal
sonucuydu. ... Suruppak kentinde 1902-1903 yillarinda yapilan kazilarda i0 2500’lerden kalma cok sayida ‘ders kitabr’
¢ikarildi. Bununla birlikte, Stimer okul sisteminin olgunlasip gelismesi 3. binyilin ikinci yarisinda oldu. Bu devre ait on
binlerce kil tablet ¢ikarilmistir. ... O yillarda bu meslegi yapan yazman sayisinin binleri buldugunu bu metinlerden 6gre-
niyoruz. Acemi ve ‘bas’ yazmanlar, kraliyet ve tapinak yazmanlari, yonetsel etkinliklerin belli alanlarinda uzmanlasmis
yazmanlar ve yonetimde st derecelere yiikselmis yazmanlar vardi. Bundan, {ilkenin her yanina dagilmis oldukca biiyiik
ve 0nemli sayisiz yazman okulu oldugu sonucu cikarilabilir. ... Alman ¢iviyazisi uzmani Nikolaus Schneider, [1946 tarihli
calismasinda] ... yazmanlarin -okuldan mezun olanlarin- babalarinin yonetici, ‘kent babasr’, elci, subay, kaptan, yliksek
dereceli vergi memuru, rahip, idareci denetgi, ustabasi, yazman, arsivci ve sayman olduklarini buldu. Kisacasi yazman-
larin babalari tilkenin en varsil yurttaslariydi™2.

Schneiderve Kramer’in acik bicimde teyit ettikleri gibi erken uygarliklarda yaziile seckinlik arasinda dogrudan
iliski vardir. Erken kentler-devletler-uygarliklar nasil karmasik is bolimiine, dolayisiyla hiyerarsi ve onu siirdiiren bir
ekonomik-siyasal seckinler topluluguna sahiplerse, seckinlerin toplumsal is boliimini ve hiyerarsiyi isler kilmak icin
kullandiklari baslica arag da “yazi”dir. Yazi sayesinde kurulu diizenin mesruiyetinin kusaktan kusaga aktarilmasini
garanti eden yaratilis anlatilari ve mitolojiler, saray-tapinak (devlet-din) birlikteliginin uygar insan toplumlariigin bir
yazgli oldugu inancinin zihinlere yerlesmesini saglayan kullanishi aygitlardir.

Kramer, eserlerinden birinde, yazici (katip) baba ile onun izinden gitmek istemeyen, kendine bir hedef bile
belirlememis goriinen (tembel?) oglu arasindaki tartismaya odaklanir. Babaya gore, “bir ogulun baba meslegini siir-
dirmesi, biitiin tanrilarin krali Enlil’in buyrugudur”. Baba, kentlerdeki biitiin zanaatlari, “adlarini koyarak” Tanri
Enki’nin var ettigini, onun agabeyi en biyiik tanri Enlil'in de yazgilari belirledigini soyler: Enlil, ogullarin yazgilari-
ni baba meslegini siirdiirmek biciminde tarif etmistir«. Yazicilikla ilgili pasaj, Simer uygarliginin felsefi temellerini
kuran kavramlari agiga vurur: 1- ME’ler (uygarligin dogusu icin zarur? kurumlar-kurallar-meslekler-islevler), 2- NAM
(bireylerin ve nesnelerin yazgilari), 3- kentte-devlette kaginilmaz olan toplumsal is bolimi ve onun neden oldugu
toplumsal hiyerarsi.

1. Erken Hanedanlar Dénemi Siimer Kozmogonisi: ilksel Deniz, Gék ve Yerin Olusumu, Doga Giiglerinin
Tanri Formunda Kisilestirilmeleri (MO 2600-2334)

Erken uygarliklarin kozmogononileri (evrendogum anlatilari) arasinda benzerlikler vardir. ilksel su, ilksel yer
ve gok temalari, bltiin anlatilarda ortaktir. Bunun nedeni hi¢ kuskusuz kozmogonilerin yeryliziinde yasamin bas-
langicini ve surekliligini anlama ve aktarma hedefine odaklanmis olmalaridir. Bir baska benzerlik, kozmogonilerin
siyasal-toplumsal diizeni kurma ve onu surekli kilma islevini Ustlenmis olmalaridir. En eski kozmogonileri yazili
kayitlardan 6grendigimize gore, bunlarin yazili kiiltiire sahip erken uygarliklarin siyasal-dini-entelektiel seckinleri
tarafindan uretildikleri varsayilabilir. Kozmogonilerin siyasal erkin gozetimi altinda Uretilmis olmalar, siyasal erk-
ten (devletten) bagimsiz kalamayan dini kurumlarin devletin varligini mesrulastirma islevini Gistlenmeleri sonucunu
dogurur. Kozmogonilerde panteona dair genis bilgiler vardir. Panteon, Doga giiclerinin (Yasami var eden unsurlarin)
kisilestirilerek tanrilastirilmalariyla elde edilir. Evrendogum anlatilarinin en erken donemlerinde herhalde seckinler
kadar kitle de tanr olarak sunulan olgularin “doga giigleri”’ne karsilik geldiklerinin farkindaydi. Sonraki kusaklar
ise, cok buiyiik olasilikla tanrilari reel kisilikler-varliklar olarak kavramaya daha hazirdilar. MO 5-4. yiizyil Yunan filo-
zoflarinin (6zellikle sofistlerin) tanrilar ve dini anlatilara dair gorisleri bu varsayimi dogrulamaktadir. ister su-hava-
yer-gok gibi doga unsurlarinin simgeleri isterse icten bir inancin kutsal varliklari olsunlar, kozmogonilerdeki tanri-
larin Yagam’i ve onun toplumsal-kdiltiirel karsiliklari olan siyasal toplumu (devleti) mesrulastirma islevi gordiikleri
belirtilmelidir. Zira anlatilar Uretenlerin zihinlerindeki devlet, siyasal-toplumsal-ekonomik orglitlenmenin temeli
olarak bereketi, yeniden dagitimi ve refahi garanti eden kurumdur. Erken Siimer kozmogonisinde de ayni temalar

13 Samuel Noah Kramer, Tarih Stimer’de Baslar, cev. Hamide Koyukan. (istanbul: Kabalci Yayinlari, 2016), 21-23.
1 Kramer, Tarih Stimer’de Baslar, 33-35.
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kendilerini gosterirler.

Suimer panteonu, evren lizerine diistinmenin bir sonucudur. Bu ¢agin insanlari gercek ya da kurgusal doga giic-
leriyle kusatilmislardi, bu giicleri ilkin (MO 4. binyil itibariyle ve olasilikla 3. binyil sonlarina kadar) insan-bicimli
temsillerle degil somut goriinlimleriyle aciklama egilimindeydiler. Yine de bu aciklamanin tekil ve basit olmadigi
belirtilmeli. Glines-Tanri gokyiiziinde hareket eden atesten bir toptu ya da somut bedeni olan o ates topunu her giin
uzaktan hareket ettiren metafizik bir gli¢-zihin-ruhtu. Herhalde kulaga ilk anda geldigi kadar bilingli bir cabanin {irii-
nu degillerdi bu agiklamalar. Tanri olarak tarif edilen doga unsurlari arasinda MO 3. binyilda irmaklarin-daglarin da
geldigi ama sonraki binyilda bu egilimden vazgecildigi biliniyor. Doga gliclerini birbirlerinden ayirmaya yarayan ilk
aygitlar zaten insan-bicimli heykeller degil kolaylikla kavranabilen simgelerdi. Ornegin erken miihirlerde Ay-Tanri
Nanna’yi tanimlayan simge basit bir hilal tasviri; onun oglu Adalet Tanrisi Glines’in simgesi 6nce testere sonra glines
kursu/diskiidi. insan-bicimli heykellerin ortaya ¢ikisi ile Simer din adamlarinin panteona bir diizen getirme gabalar
arasinda kosutluk vardir. Diizenleme ve onun neden oldugu artis, blytk tanrilarin adlarinda da gorilir. Ad yalniz-
ca kimlik etiketi degildi, her adin anlami vardi. Bu, sozciigiin - sézciikler bitiiniinin filolojik karsiligl ya da o adin
tlretilmesi icin alisilmadik bicimde bir araya getirilen hecelerden olusmus yepyeni bir anlamdi. Bu yontemle dilin
sozclik dagarciginda bulunmayan terimler-adlar tiiretilebildi. Simer ve Akkad’dan ¢cok sonraki donemlere ait Babil
bas-tanrisi Marduk’un 50 farkli adi vardi ve tabii bunlar tanrinin cogul niteliklerini tanimlamaktaydilar. MO 3. binyil
sonuna dogru teolojik kurguda yasanan temel degisim, din adamlarinin panteonu diizenleme ¢abalarinin sonucun-
da kisilestirilmis tanrilardan olusan bir goksel kralligin ortaya ¢ikmasi ve oradaki her bir tanrinin Mezopotamya’nin
birer kenti ile butunlesmesidir. Bu, her kentin bir tanriyla 6zdesglesmesi; tanrinin, onun tapinaginin ve kentin biitu-
niiniin ayni sey olarak algilanmasi demekti. Tabii ayni kentte baska tanrilara da inanildi, onlar icin de tapinak yapildi
ama kentin sahibi (krali, hamisi) olan bas-tanri ile onun tapinagi kenti ve onun yakin cevresini ilgilendiren emegi,
besiciligi, tarimi, sanati, zanaatlari gézetmekteydi. Tanrilar insan goriinimu kazanirlarken goksel krallik yerytizi
devletlerini hatirlatan bir hiyerarsiyle tarif edildi ve nihayet tapinaklar kentlerin en siradan ama ayni zamanda en
énemliyapilari olan haneler ile ayni adi tasimaya basladilar: E, yani “ev”s. Asagida aktarilan kozmogonik anlati, MO.
3. binyil sonlarinda kent seckinlerince son hali verilmis olan ve doga gliclerinin artik kisilestirilmis tanrilar haline
geldikleri anlatidr.

“Stimer tanrilarinin listesini veren bir tablette ‘deniz’ ideogrami ile yazilmis olan tanrica Nammu ‘gdk ile yere yasam ve-
ren ana’ olarak betimlenmistir. Su halde Stiimerler gok ile yeri ilksel denizin yarattigi tiriinler alarak kabul ediyorlardi...
1. Baslangicta ilksel deniz vardi; kokeni veya dogusu konusunda bir sey séylenmemektedir. Stimerler onu her zaman
varmis gibi diisinmis olabilirler. 2- ilksel deniz, gok ile yerin birliginden olusan kozmik dag viicuda getirdi. 3. Tanrilar
insan biciminde kisilestirildiginde, An (gok) eril, Ki (yer) disildi. Onlarin birlesmelerinden hava tanrisi Enlil dogdu. 4.
Hava-tanrisi Enlil yerden gogii ayirdi ve babasi An gogi ele gecirirken, Enlil annesi Ki'yi, yeri, ele gecirdi. Enlil ile annesi
Ki’nin birlesmesi - tarihsel devirlerde Ninmabh, ‘yiice kralice’; Ninhursag, ‘(kozmik) dagin kralicesi’; Nintu, ‘dogurgan kra-
lice’ gibi cesitli adlar verilen tanricayla 6zdeslestirilmis olabilir - evrenin diizenlenmesini, insanin yaratilisi ve uygarligin
kurulusunu baslatti™s.

1.1. Siimerce DINGIR (“Tann”) Sézciigiiniin Genis Anlami

Stimer dilinde LiL sdzctigi “riizgar, hava, soluk-nefes, ruh” anlamlarina gelir; hatta bunlarin hepsini icine
alarak glinimuzdeki atmosfer terimini karsilar. EN de efendi demek oldugundan Enlil'in adi en kapsayici bicimde
“atmosferin efendisi” anlamini verir. Sumer dusuniirleri Yaratilisi-Yagsami “ilksel su” ile baslatarak onun “gok-yer”i
dogurdugunu naklederler ama ilksel suyu zaman ve mekanda neyin onceledigi sorusuna girmezler. Stimer dilinde
“gOk-yer” (an-ki), bizim bugiin “evren” olarak tanimladigimiz kavrama yakindir. “Gok-yer”in ortaya ¢ikisiyla dort
buyik krallik olarak gok, yer, deniz, hava dogmus; bunlar sayesinde ay, giines, gezegenler belirmis; onlari atmosfer

15 Wilfred George Lambert, “Ancient Mesopotamian Gods - Superstition, Philosophy, Theology,” Revue de l'histoire des religions 207, sayi: 2 (1990): 117-127.
16 Samuel Noah Kramer, Siimer Mitolojisi, cev. Hamide Koyukan. (istanbul: Kabalci Yayincilik, 2020), 82-83.
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glicleri (“rlizgar, firtina, kasirga”) takip etmistir. Tabloyu tamamlayan unsurlar, dogaya (irmak, dag, ova) ve kiiltiire
ait (kent, devlet, kanal, ark, tarla, ciftlik, kazma, tugla kalibi, saban) varliklardir. Simer seckinleri, iilke, kent, tapi-
nak, saray, tarim arazisi, ciftlik gibi olgularin insan tasavvurunun ve emeginin trlinii olduklarinin, insan bunlari ken-
di hallerine biraktiginda hi¢birinin varligini siirdiiremeyeceginin farkindaydilar. S. N. Kramer, Stimer evren ve diinya
kavrayislarinin da bu halin yansimasi oldugunu diisiinlir. Kozmos ve doga unsurlari, insana benzeyen daha Ustiin
varliklarca diizenlenmis olmaliydilar. Bdylece insandan daha kudretli olan gériinmez ve 6liimsiiz glicler DINGIR (tan-
r) terimiyle tarif edildiler. Diinyada var olan her sey (tugla kalibi, kazma, kanal bile) kacinilmaz bicimde tanrilarla
baglantiliyd. insanlar nasil kralliklar halinde &rgiitlendilerse, tanrilar arasindaki diizeni kuran bir krallik ve biitiin
tanrilarin basinda da bir bas-tanri (tanrilarin krali) vardi; gok, yer, deniz ve havayi denetim altinda tutan tanrilarin
tamami da kendilerine Yaratici sifati eklenerek panteonun tepesine yerlestirildiler-.

Kramer’in yorumlari Orta ve Modern ¢aglarin tektanrici inanglarinin ¢oktanricilikla ilgili olarak ¢izdikleri
cerceveye uysa da Kramer tabii panteonu olusturan tanrilarin kozmosun-doganin ve insan toplumlarinin diizenini
kuran olgularin simgelestirilmis, insan formunda kisisellestirilmis-somutlastirilmis halleri oldugunun farkindaydi.
Mitlestirmenin en basindaki hedef olasilikla diinyanin diizenini simgelerle yansitmakti; ama sonraki kusaklar (hem
kitleler hem de seckinler), bu simgeleri-yansimalari zamanla reel varliklar olarak algilamaya basladilar.

1.2. Yaratilig Anlatisinin “Tatlisu” Merkezli Olusu

Stimer kozmogonisi-mitolojisinden kozmik, toplumsal-siyasal diizenin olusumu hususunda nasil bir sonug
cikiyor? Oncelikle vurgulamak gerekir ki ayni dénemde viicuda getirilmis Misir kozmogonisiyle hem paralellikler
hem farkliliklar var. Eski Misir yaratilis kavrayisinda da her seyin baslangici su idi, ama ilksel deniz kadar ilksel toprak
parcasi ve ilksel i1sik-1si (bliylik olclide Glines’e karsilik gelen Yaratici) da, potansiyelden aktiiele gecerek Yaratilisi
baslatan unsurlardi. Yasam, Misir kozmogonisinde, su icinde savrulan Yaratici-Glines’in ilksel toprak Uzerinde sabit
durmasiyla baslar; Yaraticinin ilk eserleri Kuru Hava ile Nem-Yagmur’dur, onlardan da Yeryiizii ve Gokylizii meyda-
na gelmistirs. Simer kozmogonisinde ise, ilksel suyun (Nammu) yerini bugilin de yeryuziindeki yasami besleyen su
(Enki: Su Tanrisi - Yerin Efendisi) alirken; An (Gdk) pasif hale gelmeyi secmis, yerin ve goglin hakimiyetini oglu (Hava
Tanrisi ve Goglin Efendisi) Enlil’e birakmistir. Misir kozmogonisinde Yaratici-Giines’in eril Su (Hava) ile disi Tefnut’un
(Yagmur) babasi olmasi gibi, Simer kozmogonisinde An (G6k) ikisi de eril Enlil (Hava) ile Enki’nin (Su) babasidir. Adi
“Yerin Efendisi” anlamina gelen Enki’nin ayni zamanda Tatli Su Tanrisi olusu, yerylzinin diizenini onun kuracagini
haber verir gibidir.

Eski Misirlilar gibi, Simerler de, prima materia (ilk madde) “su”yun nasil ve ne zaman varliga geldigini sor-
gulamadilar; diger doga unsurlari icin yaptiklari gibi, “ilksel su”yu da tanri formunda kisilestirdiler ve ona Nammu
adiniverdiler. Su, onlara gore, yer ile gogiin olusmasini saglayan ilk madde idi. Yine Misirlilar gibi, Simerler de, ilksel
sudan diinyanin meydana gelmesi ile kralligin (devletin) ortaya ¢ikisi arasinda baglanti kurdular.

Neredeyse biitiin kozmogonilerde su nicin merkezi role sahip? Din tarihgisi Mircea Eliade, “suyun tiim bicim-
lerden once geldigini ve tiim yaratilis siireglerinde var oldugunu” saptamistir.

“Sekilsiz ve gizil olan her seyin 6zii, her kozmik tezahiiriin kaynagi, tim tohumlarin kabi olan su, tim bigcimlerin geldigi
ve ya kendi ricatlari ya da bir afetle geri donecekleri asli 6zU simgeler. Baslangigta vardi ve her kozmik ya da tarihi
¢evrimin sonunda geri doner; asla tek basina olmasa da her zaman var olacaktir, ¢linkii su, parcalanmamis birimler
halinde biitiin bicimlerin gizil olanagini icine alan tohum ureticisidir... Suyla ilgili her baglanti yeniden olusumu ifade
eder: ¢linkii oncelikle, 6limi bir ‘yeni dogum?’ izler ve ikinci olarak suya sokarak vaftiz etme bereketi artirir, hayatin ve
yaratilisin potansiyelini cogaltir. Baslangic ayinlerinde 6limden sonra tekrar dogumu saglar. Basli basina tim gizilligi

7 Samuel Noah Kramer, The Sumerians: Their History, Culture, and Character (Chicago - London: The University of Chicago Press, 1963), 112-115.
18 Susanne Bickel, La cosmogonie égyptienne: Avant le Nouvel Empire (Fribourg: Editions Universitaires Fribourg Suisse, 1994), 63-70.; James
P. Allen, Genesis in Egypt: The Philosophy of Ancient Egyptian Creation Accounts (New Haven: Yale Egyptological Seminar, 1988), 25.
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icine aldigi icin, su bir hayat simgesi (‘canlandirici su’) haline gelir. Tohumu boldur, topragi, hayvanlari ve kadini déller.
Kendi icinde biitlin olanaklari icerir™.

Eliade, kozmogonilerdeki su vurgusunu onun “potansiyel”i temsil etmesine baglamistir: “O, kaynak ve ko-
kendir, biitiin varoluslarin olasi kaynagy. ... Su, bitlin formlarin kendinden ¢iktigl ve ona donecegi tozii simgeler”.
Sanskritge metinlerin en Unlilerinden Mahabharata’da da su climleyi okuruz: “Yaratici, insanlarin yasamlarini sur-
direbilmeleri icin ilkin suyu meydana getirdi. Su yasami zenginlestirir, onun yoklugu her tiirden bitki ve hayvan
icin yikicidir”. Su, ge¢cmiste oldugu gibi glinimiizde de doga-kiiltiir dikotomisini-ikiligini asan bir olgudur; dogadaki
diger canlilar gibi insanin da siirekli olarak suya ihtiyaci vardir, bitin kiiltiirler suya erisimi ve onun nasil kullanilaca-
gini diizenlemek zorundadirlar. Su denetimi, devlet insasina katilan ve ona mesruiyet kazandiran temel olgulardan
biridir: Sulama kanallari, pek cok uygarlikta siyasal iktidarin simgeleri arasinda basi ¢eker. Kiiltiirler ve siyasal prog-
ramlar higbir surette dogaya (suya) karsit bicimde olusturulamazlar.

Misir uygarliginin Nil tagkiniyla gelen bereket (tarimsal arti-uirlin) sayesinde olgunlasmasi gibi, iki buytik irmak
arasinda kurulan (ama dini metinlerinde 0zellikle Dicle’yi ylicelten) Asagi Mezopotamya kent-devletleri de sulama-
li tarimin getirdigi bereketle viicut bulmuslardir. Varligini suya borglu olan bir uygarligin da, kozmik diizen, dogal
diizen ve toplumsal diizen kavrayisinin su ile sekillenmesi sasirtici degildir. Nitekim Slimer mitolojisinin bas-tanrisi
(Gégiin Efendisi) Enlil oldugu halde, diinyanin diizenini kuran Suyun Efendisi Enki’dir.

1.3. Diinyanin Diizenini Kuran Nigin Tatli-suyun ve Yeryiiziiniin Efendisi Enki?

Biitiin bliylik tanrilarr dogurmus olan ilksel ana Nammu, tanrilar igin hizmetkarlar yaratma gorevini oglu En-
ki’ye vermisti. Diinya diizenini kuran, insanlarin, diger canlilarin ve nesnelerin yazgilari (dogalari-islevleri) Gizerinde
soz sahibi olan Enki, bu gorev icin miikemmel tercihti>. Mitsel anlatilarda insanin tanrilarin hizmetlerini gérmek igin
yaratildig1 soylense de, gercek tam tersi olmalidir: aslinda doga gliclerinin kisilestirilmis-tanrilastirilmis formlari
olan biitiin unsurlarin islevi, siyasal-toplumsal 6rglitlenmeyi, 6zelde kent-devleti mesrulastirmakti.

MO 21-18. yiizyillar arasina tarihlenenz. Siimer Kral Listesi’ne gore, Stimer uygarliginin en erken merkezi Su-
yun Efendisi Enki’nin tapinagi Abz{’nun bulundugu Eridu yerlesimiydi. Mezopotamya’da c¢aglar boyunca “en eski
kent, kutsal bir yer ve yaratilisin merkezi” olarak algilanan Eridu gercekte “tarihin hi¢bir doneminde siyasal bir gli¢
merkezi olmadi. Ekonomik ya da stratejik olarak fazla 6nem tasimiyordu”. Simgesel ve kutsal dneme sahip Eridu,
“Mezopotamya’nin diinyanin baslangiciyla baglantisini temsil etmekteydi. ... Eridu’daki dogal goriiniim -6zellikle
zengin tatli su kaynagi ve ¢ol ortasinda olusmus bir tiir laglin- kutsalligin simgeleri olarak kabul ediliyordu™.

Siimerce Abz(, Akkadca Aps(, Enki’nin tapinagi olmanin &tesinde, yeryliziindeki irmak-gol sularinin beslen-
digi tatli su kaynagi idi. “Apsu hem soyut tanimli dogal bir olgu hem de kisilestirilmis bir varlik olarak algilanmak-
taydi. Dolayisiyla Apsu bir yandan yeralti sularinin bereketini ve 1slak camurun yaratici potansiyelini temsil ederken
mitolojik anlatimlarda bir kisilik olarak ortaya ¢ikar. Eridu Kozmogonisi adi verilen metinlerde evren tatli ve tuzlu
sularin karismasiyla meydana gelir ve bu sulari da sirasiyla Apsu ve Tiamat temsil eder”s. Abz{ terimi, Siimer koz-
mogonisinin erken devirlerinde bereketli tatli sulari, sazliklari ve batakliklari temsil ederken sonralari bu unsurlarin
kisilestirilmis-tanrilastirilmis formu olarak algilanacak ama zamanla 6zerkligini yitirip Enki’nin miitemmim clizl

19 Aktaran; Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 11.

2 Terje Tvedt and Terje Oestigaard, “A History of the Ideas of Water: Deconstructing Nature and Constructing Society” in A History of Water
- Series Il, Volume 1: Ideas of Water from Ancient Societies to the Modern World, eds. T. Tvedt ve T. Oestigaard (London: I. B. Tauris, 2010), 1,
3-5,10-11.

21 Samuel Noah Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, cev. Hamide Koyukan. (istanbul: Kabalci, 2016),69-71.

22 Selim F. Adali ve Ali T. Gérgii, Siimer Kral Destanlari (istanbul: is Bankasi Kiiltiir Yayinlari, 2016), viii.

z Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 54.

24 Adali ve Gorgu, Stimer Kral Destanlari, xiii.

% Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 43.
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(uzantisi) haline gelecekti. Abz(i 6rnegi bize Stiimer kiiltlirel seckinlerinin birkag ylizyila sigan kisa bir zaman dili-
minde doga glclerini nasil metafizigin konusuna donustirebildiklerini ve (siyasal islevlerini kavradik¢a) doga gibi
toplumu da bu ¢erceveye sikistirma egilimlerinin nasil rutinlestigini gostermektedir.

“[Enki/Ea], Apsu’ya biiyl yaparak onun derin bir uykuya dalmasini saglar. Bu bliyliniin amaci Apsu’yu yer altina hapset-
mektir. Bunun sonucunda Apsu sadece bir yer adina donustir. ... [Ea] Apsu’nun derinliklerini mesken tutar. Artik Ea Ustiin
zekaslyla daha da giiclenmis, Apsu’nun ozelliklerini ve islevlerini listlenmistir.”2¢
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Harita: Erken Hanedanlar Dénemi’nde Asagi Mezopotamya Kent-Devletleri*

Asagi Mezopotamya’nin can damari aliivyonlu vadiler-ovalar ve batakliklardi. Bu nedenle bolge halkinin ya-
rarlanabilecekleri dogal kaynaklarin basinda kil ve saz-kamis geliyordu. Mezopotamyalilar, metal ve her tiirden tas
icin disa bagimliydilar. Aslinda bu yoksunluk bile dis ticaretin gelismesini sagladigindan bolge icin bir koza doni-
sebilmistir. Sazliklarin Efendisi ise Enki/Ea’dir ve o yeryuziiniin diizenini kurdugu gibi onu denetimi altinda da tutan
tanridir. Uygarligin - kentin - devletin dogumu icin gerekli kurumsal glicler Enki’nin elinde bulundugu igin yersel kral-
liklar yoneten seckinlerin onu taklit ettikleri, bu sayede (lkeleri ve uyruklari tizerinde denetim kurduklari séylene-
bilir. Bu mantikla devlet, Enki’nin Abz{’yu ehlilestirip onun 6zerkligine son vermesi gibi, tilkesinin dogal unsurlarini

% Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 44.
2" VVan de Mieroop, A History of the Ancient Near East, ca. 3000-323 BC (Malden: Blackwell, 2007) 46.
28 Lambert, “Ancient Mesopotamian Gods - Superstition, Philosophy, Theology,” 116.
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(irmaklari-suyollarini, tarimi, besiciligi), insan toplumlarini ve zanaatlari kendine bagimli kilip diizen kurabilen gii-
clin adidur.

Enki, zanaatlarin tanrisi olmasi dolayisiyla tanrilarile yeryizii, goksel krallik ile yersel krallik (kutsal ile siyasal)
arasindaki baglantiyr kurmaya en layik adaydir. “Enki hem pratik hem de dinsel yapida bir bilgelige sahipti ve bu, ya-
raticiliga son derece uygundu. O, dericiler, camasircilar, saz kesiciler, berberler, dokumacilar, yapi ustalari, demirci-
ler, comlekgiler, sulama teknisyenleri, bah¢ivanlar, keci cobanlari, sagalticilar, kahinler, agitci rahipler, miizisyenler
ve yazicilar gibi cesitli meslek gruplarinin tanrisiydi. Mitolojik oykdlerde, Enki, cozlimlenemez gibi gorlinen her turlu
sorunun ¢aresini buluyordu™®. Enki’nin zanaatlarla bu denli baglantili olusu, onun Siimer’in ilk kenti sayilan Eridu
tzerinden kentin, devletin ve bunlarla bir butiin olusturan toplumsal is bolumiiniin de koruyucu tanrisi olmasini
sagliyordu.

Stimer seckinleriicin Eridu yerlesimi, oranin koruyucu tanrisi Enki ve yerlesim merkezi Abz{, krallari insan-s-
tllestirmek icin mikemmel araclardi. Siimer Kral Listesi’ne gore, en erken Siimer kenti (aslinda bir 6n-kent) olan
Eridu’nun ilk krali Alulim burada 28 800, ikinci kral Alalar 36 000 yil hiikiim stirmiistu. Eridu kenti ve krallik, bu mito-
lojik anlatiyla Bilgelik Tanrisi - Siyasal Kurumlarin Efendisi Enki lizerinden ilksel su Nammu’ya baglanmis oluyordu.
Stimerlerde Nammu terimi ayni zamanda doga yasalarini tarif etmekteydi®*. Nammu, “bazi séylencelerde Enki’nin
annesi ve ‘blyik tanrlari dogurdugu’ sdylenen ana tanricadir. Nammu ve kadim sular, bir erkege gereksinim duy-
madan kendiliklerinden doguran unsurlardir™:.

Slimer yaratilis anlatisinin basinda insandan so6z edilmez, insanin yaratilisina kadar diinyanin tek sakinleri
tannilardir2. Buradaki tanrilar ifadesini doga giicleri, yani Dag, Hava, Su-Yagmur biciminde anlamak daha dogru
olur. insanin yaratilisi ve bunun faili konusu daha belirsizdir. Bazi anlatilara gore, “ilk insanlar topraktan bitkiler gibi
cikmisti ve kazmayla sert topragi kiran Enlil’'di; boylece asagida gelisen ilk insanlar topragin listiinde boy verebilmis-
lerdi”s. Kazma’nin Yaratiligi adli mite gore de insani var eden yine Efendi - Baba - Tanrilarin Krali Enlil'di. “Camurdan
insanin basini bicimledi, Enlil’'in 6nlinde o (insan?) Ulkesini kapladi™*. Enki ve Ninmah mitine bakilirsa, eksikli de
olsailk insan 6rneklerini yaratan ve onlara yazgilarini bahseden tanrilar Enki ile Ninmah/Ninhursag idiler. Diinyanin
Diizenini kuran Enki’nin insanin da yaraticisi olmasi sasirtici goriinmezdi. Eski Ahit’teki tufan oykisiiniin ilk ornegi
de Sumerlere aittir ve Simer anlatisinda insani tufandan kurtaran tanri Enki’dirss: “Enki, dindar, tanri korkusu olan
alcakgoniilll kral Ziusudra’ya tanrilarin korkung kararini bildirir ve ¢ok blyuk bir gemi yapip kendisini kurtarmasini
salik verir”s.

2. Tatli Su Tanrisi - Yeryiiziiniin Efendisi Enki’nin Diinya Diizenini Kurmasi: Canlilarin Dogalari-Yazgilari Gibi
Siyasal Kurumlar da, “Diinya Diizeni” Kurulurken Belirlenmislerdir

“Enki ve inanna: Yeryiziiniin ve Kiiltlirel Sireclerinin Diizenlenmesi” ya da kisaca “Enki ve Diinya Diizeni”
adiyla tanimlanan mite dair eldeki kayitlar MO 2000 sonrasina aitler. Ancak en eski versiyonun bu kadar geg bir
déneme tarihleniyor olusu mitin MO 3. binyilda var olmadigi anlamina gelmez. Enki, Simer kentlerinin en eskisi
Uruk’tan da Once, 5. binyil sonu - 4. binyil basinda Asagi Mezopotamya’nin kdy boyutlarini asan ilk blyuk yerlesi-
mi Eridu’nun bas-tanrisidir. Uygarligin ve Slimer panteonunun belirdigi merkezlerin basinda geldigine gore, Enki’yi
diinya diizeninin kurucusu olarak aktaran mitin dogum yeri de herhalde Eridu yerlesimi idi. O halde mit ¢ok buiylik

2 Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 46.
30 Wasilewska, Creation Stories of the Middle East, 45-47, 77.

31 Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 44.
32 Wasilewska, Creation Stories of the Middle East, 77.

3 Kramer, Siimer Mitolojisi, 17, dn. 17.

3 Kramer, Stimer Mitolojisi, 103.

35 Wasilewska, Creation Stories of the Middle East, 78.

36 Kramer, Stimer Mitolojisi, 174.
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olasilikla Erken Hanedanlar Dénemi’nde zaten biliniyordu.

2.1. Diinya Diizeni Mitinde Yaratilisla Es-Zamanli (Ebedi ya da Tarih-Ustii) Olarak Tarif Edilen Kurumlar-
Meslekler ve Yazgilar

Mit, Enki ovglisliyle baslar, Enki’nin Stimer diinyasini nasil orgltledigini anlatir ve nihayet ask-duygu-bere-
ket-dogurganlik-savas tanricasi (Veniis gezegeninin kisisellestirilmis hali) inanna’nin Enki eliyle kurulmus diizene
muhalefet etmesi ile tamamlanir. Mitin Enki’yi ovdugu baslangi¢ boliimiinde, cagdas dillere ¢evrilmesi ¢ok zor iki
kavramla tanisinz: ME, NAM.TAR. ME terimi, makamlari-kurumlari mesru kilan otorite, uygarlik unsurlarinin temelinde
bulunan tannisal plan-diisiince-gli¢, uygarligin temel yasalari-kurumlari gibi anlamlara gelir. ME, 6z, bicim-form, go-
riintii, simge, islev, etkinlik, makam-gérev-meslek, sorumluluk, ideal norm, sanat ve zanaat, bir tanrinin glictiniin yayil-
digi alan, tanrisal karar, kehanet, kiilt, glicii miimkdin kilan potansiyel olarak da cevrilebilir. Bazi uzmanlarin “olmak”
fiillinden turetildigini one siirdiikleri ME, (Tanri, kent, tapinak dahil) her varliga ve kuruma ickin olan sey (dogustan
gelen 0z, tanrisal buyrukla sekillenen 6z, her seye ickin olan tanri-kaynakli 6z, varligin olmak zorunda oldugu sey),
Yaratilis aninda An (GOk) ile birlikte ve onun denetiminde olusmustu. Enlil Panteonun bas-tanrisi olunca, ME’leri ve
NAMTAR’I (yazgilari belirleme giiciinii) kardesi Enki’ye devretmisti. Boylece Enki, Siimer’in refahi icin makamlari-goé-
revleri-kurumlari tayin etme, yazgilari belirleme yetkisine sahip tanri olarak uygarlik-devlet kurumlarinin strekliligini
garanti eden giic haline gelmisti>. ME’lerin ebedi kurumlar olmalari, akla bunlarin Platoncu idealara ya da Aristote-
lesci formlara benzer bir kavramlastirmanin triint olduklarini getirir.

“ME, dlinya diizeninin saglanmasinda vazgecilmez olan kurumlarin, sosyal davranislarin, duygularin ve yo6-
netim tarzlarinin timund ifade etmek icin Simerlerin kullandig bir terim. ME, Eridu ve Enki’nin miilkiyetindedir”=.
Mitolojik anlatilar izlenirse, Mezopotamya’nin ilk uygarligi ME’ler sayesinde Enki’nin kenti Eridu’da dogmus ama
Uruk’un Tanricasi inanna Enki’nin sarhos oldugu bir anda ME’leri calmis, onlari kendi kentine gotiiriip Uruk’u Stimer
uygarliginin merkezi yapmistir. Cogu mitolojik anlatida inanna’nin yikici yéniine vurgu yapildigi halde, bu éykideki
Savas Tanrigasi, Uruk i¢cin ME’leri ele gegiren ve onu bir uygarlik merkezine doniistliren kurucu bir figiir, hatta bir
Prometheus olarak resmedilmistir.

“[Enki, vezirinden inanna onuruna] bir karsilama téreni ve sélen diizenlemesini ister. Sélende tiim tanrilar ¢ok fazla
bira icerler. Enki derin bir uykuya dalar ve inanna bu firsattan yararlanarak baha bicilmez ME’yi tekneye yiikleyip denize
acilir. Enki ayildiginda olup bitenin farkina varir ve ME’yi yeniden ele gecirmek icin sihir giiciinii kullanir. inanna pesine
diisen iblislerden kurtulmayi ve sag salim Uruk’a ulasmayi basarir. ... Anlasilan ticlincii bir tanri araya girerek inanna
ile Enki’nin uzlagmasini sagliyor. ... ME’yi Apsu’nun derinliklerinden ¢ekip alan inanna sadece giiclinii pekistirmekle
kalmaz, insanlar icin birtakim yasalar koyar. ... Oyki ayrica inanna’nin miidahalesi sonucu bunlarin diinyada kalici
olduklarmni gostermektedir™®.

“Ahsap isciligi, metal isciligi, yazi, alet yapimi, deri isciligi, ... sepet 6rme sanatlarini, Kutsal inanna aldi onla-
ri”, Bunlar, acik bicimde, besin lretimiyle yetinen koytin yerine gececek olan kentin diizeninin ancak zanaatlar-is
bolimi sayesinde kurulabilecegini gosteren pasajlardir. Olmak fiilinden tiireyen, uygarliklarin temelindeki kozmik
yasalari-kurumlari ve soyut glicii vurgulayan ME%, bir 6l¢lide Eski Misir’in Maat (diizen, adalet, hakikat) ve Eski Hin-

37 Barbara Bock, “Explaining the Emergence of Social Institutions in Ancient Mesopotamia: The Sumerian Myth Enki and the World Order”
in Narrating the Beginnings, eds. Alberto Bernabé Pajares and Raquel Martin Hernandez (Wiesbaden: Springer VS, 2021), 25-26.; Stephen
Bertman, Handbook to Life in Ancient Mesopotamia (New York: Facts On File, 2003), 115.; Richard E. Averbeck, “Myth, Ritual, and Order
in ‘Enki and the World Order’,” Journal of the American Oriental Society 123, sayi: 4 (2003): 761.; John Alan Halloran, Sumerian Lexicon: A
Dictionary Guide to the Ancient Sumerian Language (Los Angeles: Logogram Publishing, 2006), 171.; Jacob Klein, “The Sumerian me as a
Concrete Object”, Altorientalische Forschungen 24, sayi: 2 (1997): 211.

3 | eick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 46.

3 Jane R. McIntosh, Ancient Mesopotamia: New Perspectives (Santa Barbara: ABC-CLIO, 2005), 211.

40 Leick, Kentin Mucidi Mezopotamya: Mitoloji, Arkeoloji ve Tarih, 47.

4 Kramer, Siimer Mitolojisi, 124.

42 Benjamin R. Foster, “Mesopotamia” in A Handbook of Ancient Religions, ed. John R. Hinnells (New York: Cambridge University Press,2007), 180.
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distan’in dharma (diizen, adalet, bilgelik, erdem, ahlak, biling) kavramlarini cagristirirs.

Kramer, ME terimini evrenin ve insan toplumlarinin diizenini kuran (Stimer uygarliginin temel taslarini olus-
turan) glivenilir-evrensel-degistirilemez-tanrisal yasalar, normlar, kurallar, kurumlar ve diizenlemeler olarak cevi-
rir. ME, gliclerin, gorevlerin, normlarin ve standartlarin, kurallar ve diizenlemelerin temel-degistirilemez-kapsamli
siniflandirmasidir. O, “yaratan tanrilarin planlarina gore sonsuza dek isleyecek bicimde her bir kozmik varlik ve
kultlrel gortuingu icin kararlastirilmis kurallar-diizenlemeler kiimesi”dirs.

inanna ve Enki: ME’lerin (Uygarlik Sanatlarinin) Eridu’dan Uruk’a Aktarilmasi adi verilen mit sayesinde ME’lerin
uygarlik sanatlari anlamina geldigi anlasiliyor. Buna gére, “Uruk’un koruyucu tanrisi inanna, ME’leri sarhos Enki’nin
elinden alir ve bunlari, kentin eski blyukliigiine kavusmasini kutlayan krallari, yliksek rahipleri ve yurttaslari tara-
findan coskuyla karsilandig1 Uruk’a kagirir”. Zira “Stiimer uygarliginin merkezi olarak tstiinliik ve ylceligi ele gegir-
me ya da tekrar elde etme arayisinda olan bir Siimer kenti, iyi ya da kotii herhangi bir yoldan bu ME’leri Enki’den al-
mak zorundaydi™¢. O halde ME’ler, kent-devletlerin kurulusunu mimkdn kilan, hatta bunlarin birini komsu kentlerin
hepsinin Ustline ¢ikaran kural-kurum-meslek-islevler biitiiniidirler. Ayni mitte uygarlik sanatlari olarak tarif edilen
tannisal yasa-kural ve kurumlarin listesi verilir. Mit yazari, metnin 4 ayri yerinde 100°’den fazla ME’yi tek tek saymissa
da bunlarin yalnizca 68’inin hangi kuruma-meslege-isleve karsilik geldigi aciktir.

inanna ve Enki mitinde, Bollugun-Bilgeligin-Kararlarin-Yazgilarin Efendisi Enki, ME’leri bir araya getirenin Sii-
mer Panteonu’nun bas-tanrisi Enlil oldugunu belirtir:

“Yiice agabeyim, biitln Ulkelerin hitkiimdari, bitiin ME’leri bir araya topladi, benim ellerime koydu ME’leri. Enlil’in evi
Ekur’dan [onun tapinagindan] Apsi’ma [kendi tapinagima], Eridu’ya, tasidim glizel sanatlari ve zanaatlari. ... Ben Kral
An’in yaninda, An’in kiirstisiinde, adalet getirenim. ... Enlil’in yaninda yazgilari belirleyenim™.

Yazgilari (NAM) belirleyen ve uygarligin dogusunu mimkiin kilan makamlari-meslekleri-kurumlari-kurallar
(ME’ler) gozeten Enki’nin ayni zamanda adalet getiren olmasi, ME ve NAM terimlerinin birlikte kullanildiklarinda Eski
Misir’da Diizen-Adalet-Hakikate karsilik gelen Maat’a yakin bir anlam tasidigini gosterir.

Kramer’in listeledigi ME’ler blyuk 6lcude siyasal-dini kurumlara, mevkilere, dogmalara, ayin siireclerine,
zihinsel-duygusal tutumlara karsilik gelir. Bunlarin hepsi insan toplumlarinin (6zel olarak uygar toplumlarin) giin-
lik yasamlarini belirleyen-sekillendiren kiiltiirel-siyasal kurumlar-olgulardir. Listeyi olusturan unsurlarin ilk anda
birbirlerinden baglantisiz gériinmesi modern insan zihnini sasirtabilir. 1- Efendilik-prenslik, 2- tanrilik, 3- ylice ve
sonsuz tag, 4- krallik tahti, 5- ylice kraliyet asasi, 6- ylice alametler, 7- yuice tapinak, 8- cobanlik, 9- krallik, 10- uzun
omdrli hanimlik, 11- tanrisal hanimlik (rahibelik?), 12-13-14- rahiplik, 15- hakikat, 16- 6liiler diyarina inis, 17- oliler
diinyasindan ¢ikis, 18-19-20- hadimlik ve cift-cinsiyetlilik, 21- savas sancag|, 22- taskin-tufan, 23- silahlar, 24- cinsel
birlesme, 25- fahiselik, 26- yasa-hukuk, 27- iftira-hakaret, 28- sanat, 29- tapinagin kiilt odasi, 30- gogiin hizmetkar-
lar1 (tapinak koleligi ya da fahiseligi), 31- muzik aleti gusilim, 32- miizik, 33- yaslilik, 34- kahramanlik, 35- toplum-
sal ve/veya siyasal iktidar, 36- kin - diismanlik, 37- acik sozllliik, 38- kentlerin yikilisi, 39- agit, 40- goniil hoslugu,
41- yalan-yanlis, 42- metal isciligi, 47- yazicilik, 48- demircilik, 49- dericilik, 50- insaatcilik, 51- sepetgilik, 52- bilge-
lik, 53- dikkat, 54- kutsal arinma, 55- korku, 56- siddet, 57- anlagsmazlik, 58- baris-huzur, 59- yorgunluk, 60- zafer,

43 David Leeming, The Oxford Companion to World Mythology (New York: Oxford University Press, 2005), 255.; Albert M. Wolters, “Creation Order:
A Historical Look at Our Heritage” in An Ethos of Compassion and the Integrity of Creation, eds. Brian J. Walsh, Hendrik Hart ve Robert E.
VanderVennen (Lanham: University Press of America, 1995), 34.

44 Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tannisi Enki, 9, 97, 126.; Kramer, Siimer Mitolojisi, 20, 127.

4 Kramer, Tarih Stimer'de Baslar, 108-109.

46 Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 126.

4T Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 89, 91-92.
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61- danismanlik-tavsiye, 62- sikintili yiirek, 63- yargilama, 64- karar, 65-66-67-68- muzik aletleri...

Listeyi eklemelerle 94’e kadar ¢cikarmak mimkiin: ayaklanma, iyi olma sanati, yolculuk, giivenli oturma yeri,
marangozluk, bakircilik, besleyen kalem, sicak komiir, agil, saskinlik, umutsuzluk, atesin tutusmasi, atesin sonduiral-
mesi, yorgun kol, birlesik aile, yavrulama vb*. Ama eklemelerle de tablo degismez. Sayilan ME’ler, genelde gecimle,
insan toplumlarinin toplumsal-kiiltiirel-siyasal 6rgiitlenmesiyle ve 6zel olarak da kentlerdeki karmasik isbolimuyle
(mesleklerle) ilgililer. ilk drnegi Stimerce olan tufan séylencesinde de sular cekildikten sonra diinya diizenin yeniden
kurulmasi yine ME’ler sayesinde olacaktir.

Terimlerin bir kismi, yerlesik (koyll ya da kentli) ve yari-gogebe (coban) insan toplumlariicindeki is bollimiine
- uzmanlasmaya vurgu yapiyor. Coban ve ciftci toplumlar, kentliler kadar farklilagsmis mesleklere sahip degillerdir.
Kuglik nufuslu iki toplum da aslen besin liretimine (tarima ve/veya besicilige) odaklandiklariicin, esitlikci toplumsal
orglitlenme ve gecim ekonomisi tizerinde yukselirler. Ancak ME listesi, koylu ve coban toplumdan ziyade erken kentli
toplumu yansitan meslekleri-makamlari, kurumlari, durumlari, iliski bigimlerini yansitan terimlerden olusur, yani
buyik ol¢lide uygarligi kuran unsurlarin listesidir. Koyllliikten uygar-kentli-devletli topluma gecisin ilk ii¢ kosulu,
besin Uretimi disindaki mesleklerin, bu sayede de is bolumii ile uzmanlasmanin ve siyasal-dini seckinlerin ortaya
cikisidir ki bu listede ti¢ kosulun da varligini haber veren terimler siralanmistir. Ozetle, ME’ler gergekten uygarlik
ile ortiisen olgulardir ve listenin en basinda siyasal ve dini terimlerin ¢cokga zikredilmesinden de anlasilacagi gibi,
uygarlik, dini kurumsallasma ve devletlesme ile ayni anlama gelmektedir.

ME’ler ve yazgilar konusunda en kapsamli ¢calismanin sahibi Yvonne Rosengarten’dir. Onun 1977°de yayim-
lanan kitabi, “Stimer ve Kutsal: Recete-ilaclar (ME), Tanrilar ve Yazgilar” adini tasir. Rosengarten’e gore, ME’lerin
aktiflesmeleri (gizilden edimsele - potansiyelden aktiile gegcmeleri) igin (heykelin heykeltirasin planlamasinin ve
¢abasinin Uirlini olmasi gibi) tanrilarin miidahalesi gerekir. Onun ME’lerin biitlinlini “recete” (ve tekil hallerini birer
“ilag”) olarak tanimlamasi, ME’lerden sorumlu tanrilarin hekim rolii Ustlendikleri anlamina gelir. Regeteye ihtiyaci
olanlar, orada listelenen ilaglari kullanmadikga sagliktan ve onu miimkiin kilan diizenden (yazgilarindan) mahrum
kalacak ikincil tanrilar, insan toplumlari, kentler-binalar ve bitkiler dahil diger canlilardir. Fransiz Siimerolog ME’lerin
Platon’unidealarindan farkli bir kategoriye karsilik geldiklerini ifade eder ama ona gore Platon gibi Simer mit yazar-
larinin kaleminde de lyi Hakikat ile birleserek Varligi ortaya cikarmistir. ME’ler bir biitiin halinde Diinya Diizenini ya
da Olasi En lyiyi kuran unsurlardir. Olus halindeki ilksel diinyanin diizene girmesi ancak ME’ler araciligiyla olur ama
dlizenin yine de bozulma olasiligi vardir, bu nedenle ME’lerin slrekli tanrisal denetim altinda bulunmalari gerekir.

Platon’da Zanaatkar Tanri Demiourgos diinyayi idealara bakarak var etmisti. Simerlerde de, tanrilar, diin-
yanin duizeni-istikrari icin ME’leri gozeten Ozverili varliklardi. Bu 6zelliklerinden dolayr Stimer tanrilari icin “kozmik
memurlar” yakistirmasi dahi yapilmistir. Tanrilarin hareket alanlarini sinirlayanlar da ME’lerdir: Onlar var olmasalar-

=00

di tannlar diinyasi uyum ve diizenden mahrum kalirdi. “Glictin ve diizenin kaynagi” olan ME’lere dair glinimuzdeki
butiin tanimlama girisimleri, onlarin dlinya icin gerekli unsurlar olduklarinin altini gizerler. Y. Rosengarten’in onlari
recete olarak tanimlamasi gibi, R. Jestin de ME’lerin “gereklilikler” oldugunu soyler, G. Castellino’ya gore ise onlar
arketiplerdir, varliklarin var olus nedenidirler. Landsberger ME’leri islevier olarak tarif eder ve tanrisal eylemin dina-
mizmini onlarda gorur. ME’leri cagdas dillerde tanimlamak zor ise de, Slimerologlarin tzerinde uzlastiklari nokta

onlarin tanrilardan bagimsiz kategoriler olduklaridirst; ME’ler bu 6zellikleriyle idealara benzerler ve ayni onlar gibi

48 Kramer, The Sumerians: Their History, Culture, and Character, 114-116, 160.; Samuel Noah Kramer, Siimerler: Tarihleri, Kiiltiirleri ve Karakterleri, cev.
Ozcan Buze. (istanbul: Kabalci Yayinlari, 2002), 152-154, 157.

4 Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 136-138.

50 Yvonne Rosengarten, Sumer et le sacré: Le jeu des Prescriptions (m e), des dieux, et des destins (Paris: Editions E. de Boccard, 1977), 14,
214-216.

51 Madeleine David, “L’ordre du monde selon la théologie sumérienne d’apres des recherches nouvelles,” Revue Philosophique de la France
et de ’Ftranger 171, say1: 2 (1981) : 221, 223, 227.
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siyasal-toplumsal olgularin (devlet, kent, meslekler...) zamanlar-lsti olduklarini varsayarlar.

ME’ler, onlara sahip olanlara “ayricalik ve gii¢” verirler. Jean Bottéro, bu nedenle ME’leri tanrilarin diizenle-
yip insanlara aktarabildikleri (yazgilarla baglantili) gizemli birer miras olarak degerlendirir. Ona gore, ME’ler hem
klltirel hem dogal nesnelerin 6zii ya da dogasidirlar; ME, nesnelerin viicut bulmalarina, onlari digerlerinden ayirt
etmeye ve 6zgiin yonlerini 6ne ¢ikarip tanimlamaya olanak taniyan hal-durum ve gliciin adidir. Bu yiizden Bottéro
ME’leri sirlar-glicler-teknikler olarak tarif etmistirs2. O halde, Alman Asurolog Adam Falkenstein’in ME’lere dair “ilahi
glicler (gottliche Krdfte)” gevirisi dogruya yakin gevirilerden biridir. Antoine Cavigneaux ise, ME’nin “kendilik” (nes-
neyi 0zglin-essiz kilan nitelik) tizerinden tanimlanmasi gerektigini belirtir: ME nesnenin 6zii, yasam enerjisi, yani ta
kendisidir=. iki yorum da acikcasi ME-idea paralelligini gliclendiren yorumlardir.

2.2. “Kozmogoniler Yagami Yansitirlar”: “Enki’nin Kurdugu Diinya Diizeni, Gercekte Siimer Ulkesinin ve
Onun Komsularinin Diizenidir”

Enki ve Diinya Diizeni adli mitolojik anlatida diinya diizeni denen sey gercekte Siimer kentlerinin ve onlarin
komsularinin diizeniydi. Misir mitolojik metinlerinde de “diinya” denince anlasilan, iki Ulke olarak adlandirilan Yukari
ve Asagl Misir idi. Enki’ye dair mitin baslarinda, Enki'nin Asagi Mezopotamya ile ticaret ortagi ya da bu ticaretin ara-
cisi olan g Ulkeye diizen ve refah getirdigi aktarilir. Bu llkeler, Meluhha (indus Vadisi kentleri), Magan ya da Makkan
(Umman), Dilmun ya da Tilmun’dur (Bahreyn adalari ile onlarin biraz kuzeyindeki Tarut Adasi). Enki, dogudaki iki
komsu (ama diisman) Ulkeler olan Elam ile Marhasi’yi de unutmamistir. Bunlar, biiyiik olasilikla bugiinkii iran’in
batisi ile en glineyine karsilik gelen bolgelerdi. Peki, Enki’nin miidahalesiyle ne oldu bu llkelere? Meluhha, zengin
bir hayvan-bitki ortiisuyle donatildi, topraklari ¢esitli metalleri barindirir oldu. Zikredilen hayvanlarin, bitkilerin ve
metallerin Slimer seckinlerinin talep ettikleri tiirler (savaslarda kargi islevi géren bambu, taht yapiminda kullanilan
Hint glil agaci, agir yiikleri taslyabilen ve savaslarda yararlanilan filler, tavuk, giizel tiiyli tavus-kusu, glimiis ve ba-
kir) olmasi son derece dogaldir. Mitin cizdigi indus manzarasi, Simerlerin o bolgeden talep ettikleri mallarla baglan-
tili bir manzaradir. Makkan, yani Umman, Stimer’e bakir génderen bir iilke oldugu icin mite dahil edilmis olmalidir.
Tilmun, yani Bahreyn ise, kuskusuz indus ile yiriitiilen ticaretteki araci islevinden dolayi mite konu olmustu. Mite
gore, Enki bu tilkeyi gozetmesi icin kizi Ninsikil’i (Temiz Hanim) gérevlendirmistir. “Laglinleri prenslere yarasir kutsal
alanlara boldi. Dilmun onun baligini yer. Hurma agaclarini verimli tarlalarina ayirdi. Dilmun onlarin hurmalarini
yer”. Enki, gocebe-coban (kenti olmayan, evi olmayan) Mardu/Martu halkina da sigir bagislamistis:.

Martu gocebe-coban yasam bicimini benimsemis olsa da herhalde Siimer’e akin diizenleyen tehditkar bir halk
degildi ki mitte ondan diisman olarak s6z edilmez. Ama Elam ve Marhasi’nin Stimer’in diismanlari oldugu aciktir.
iste bu nedenle Stimer krallari iki tilkeye saldirmaya davet edilirler; oradan yagma ile elde edilecek giimusiin, lapis
lazuli tasinin ve hububatin mesru oldugu, bunlarin biiylk tanri Enlil'in kenti Nippur’a getirilmesi gerektigi belirtilirs.

Enki, (asagida goriilecegi gibi) Slimer kentleri kadar, Slimerlerle ticari iliskilerinin yogun oldugu anlasilan
Meluhha’ya (indus’a) da ME’leri (uygarlik sanatlarini) hediye etmistirs. Bu pasaj bize Siimer’in ticari partneri olan
indus Havzasi kentlerinin de karmasik is bolimiine (kent tipi 6rglitlenmeye ve cok sayida zanaat ile meslege) sahip
olduklarini, Simerlerin tam bu nedenle onlari kendilerine benzer gordiiklerini agiga vurur. Mitte genel olarak kral-
lik-devlete dair soylenenler ise, Siimerlerin somut-yersel devletlerden 6nce de yere inmeyi bekleyen ebedi bir dev-

52 Jean Bottéro et Samuel Noah Kramer, Lorsque les dieux faisaient ’lhomme: Mythologie mésopotamienne (Paris: Editions Gallimard, 1993),
183-184.

3 Antoine Cavigneaux, “L'essence divine”, Journal of Cuneiform Studies 30, sayi: 3 (1978): 182-184.

% Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 103-105.; Bock, “Explaining the Emergence of Social Institutions in Ancient Mesopotamia: The
Sumerian Myth Enki and the World Order,” 27-29.; Averbeck, “Myth, Ritual, and Order in ‘Enki and the World Order’,” 762-763.

% Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 105.

56 Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 103.
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letin (devlet ideasi?) varligina inandiklarini aciga ¢ikarir. “Efendi, EN’in hiiklimdarlik tacini takti, kralin ebedi takisini
koydu, onun solunda yiirtidi: Topraktan onun icin HEGAL fiskirdi™". Bu pasaj, eski toplumlarin (Mezopotamyalilar
kadar Misirlilarin da) devlet kavrayislarindaki temel gercegin altini cizmektedir. Devlet fikri hep vardi ama kozmik
tasarim-plan ile butlin bireylerin-nesnelerin yazgilarinin 6ngorildugu gibi gerceklesmesi icin tanrisal bir kralin gizil
bicimde hep var olan devleti edimsele (kuvveden fiile) gecirmesi gerekirdi. Kralin halk nezdindeki mesruiyetinin
temeli de devlet var oldukga insanlara refah getiren bollugun (HEGAL) lilkeyi hig terk etmeyecek olmasiydi.

Enki’nin Tilmun ile baginin diizen kurulduktan sonra da siirdigu anlasiliyor. “Enki ve Ninmah” adli mitte,
Tilmun tanrigasi Ninsikil’in tatli su icin Enki’ye yakardigl, Enki’nin de Giines-Utu’ya Tilmun’a tatli su getirmesi icin
buyruk verdigi anlatilir. Sonucta Tilmun halki li¢ tanrinin cabasiyla tatli suyuna kavusmustur. Ama ayni mitin bir pa-
sajinda, Enki’nin “Nintul (Dogum Tanricasi Nintu ya da Ninhursag mi?), Magan’in efendisi olsun. ... Ensagag [Enzak]
Dilmun’un efendisi olsuns ctimlelerini kurdugu duyulur. Bunlar herhalde Diinya Diizeni adli mitte gorevlendirilen-
lerden farkli olarak Makkan ve Tilmun yerlilerinin tapindiklari tanrilardi.

Suimerce KUR s6zctigii dort farkli anlama gelir: dag, yabanci lilke, yeralti diinyasi ve yeraltinin ugursuz canava-
ri. Bu terim sayesinde Stimerlerin KIENGI (Stimer Ulkesi) ya da KURGAL (Biiyiik Ulke, yani Stimer) disinda kalan bal-
geleri (6liilere ait yeralti dahil) dis-toprak olarak tasnif etme egiliminde olduklarini anliyoruz®. Diinya Diizeni miti, bu
dis-topraklarda olan biteni dykiilemisse de, Su-Zanaat-Bilgelik tanrisi Enki’nin Simer kentlerine verdigi diizeni daha
ayrintili anlatir. Herhalde eldeki en eski nisha lIl. Ur Kralligr’na (MO 2112-2004) ait oldugu icin, metinde Simer’in o
zamanki kiiltiirel baskenti Ur’a odaklanilir, Ur'daki diizenin ME’ler (uygarlik sanatlari, kurumlar-kurallar-meslekler)
sayesinde kuruldugu aktarilir. Buna gore Enki, “ME’lerinin etkin idaresini ve gok kadar yiiksege ¢ikaran bir yazgi-
yl ona bagisla[mistir]”®. Bu pasajdan Ur’un ylice yazgisinin ME’ler bu yerlesime ulastiktan sonra basladigl sonucu
¢ikarilabilir. Herhalde soylenmek istenen, Ur'un uygarlik sanatlarinin artisiyla (karmasik is bolimu derinlestikce)
kasabadan kente doniistigl ve devlet tipi bir siyasal orgiitlenmeyle tanistigiydi. Ama kentlerin ve devletlerin var
olabilmesi igin yabani yasamin ve besin tretiminin (iftcilik ile cobanligin) diizenlenmesi gerekir ki Enki ve Diinya
Diizeni mitini kaleme alanlar bu gercegin farkindaydilar.

1- Enki, Dicle yatagini kendi ersuyu ile doldurup irmak haline getirdi ki onun suyuyla beslenen tiziim (ve onun-
la Uretilen sarap) tatli olsun, arpa ¢abuk biyisin. Bunlar, Bas-tanri Enlil’in Nippur kentindeki tapinagina sunu ola-
rak gonderilen trunlerdir. Enlil'in bizzat inga ettigine inanilan EKUR (Dag Evi) adli bu tapinak, Gok ile Yer arasindaki
bagi kuran bir ip-halat olarak tasavvur edilmistir. Enki, Dicle ve Firat ile onlardan ¢ikan kanallardan sorumlu olmasi
icin oglu Enbilulu’yu gorevlendirmistir. 2- Su tanrisi Enki, daha sonra batakliklari ve sazliklar diizenledi, buralari ba-
liklarla-kuslarla donatti. Akkadga kaleme alinmis bir metinde, sazliklarin-batakliklarin ad koyma yontemiyle yaratil-
diklari aktarilir. Adlari konunca sazlar biiylimds, i¢lerinde baliklar ylizmeye baslamistir. 3- Denizler ve deniz canlilar
yaratildi, buralarin sorumlulugu Enki’nin kizi Nanse’ye verildi. Nanse de babasi gibi suyu diizenleyen bir tanrigaydi.
4- Enki’nin ikizi Hava-Firtina-Yagmur Tanrisi iskur, Gk ve Yer’den, bulutlar ve yildinnmlardan sorumlu olacaktic:.

Diinyanin diizenini kurmaya donuk ilk 4 adim suyla ilgilidir. Bunlar hallolduktan sonra tarimin ve barinma is-
lerinin diizenlenmesine gelmistir sira. 5- Enki ve onun tarimdan sorumlu kildig1 tanri Enkimdu, insana saban ve hay-
van boyunduruklari armagan etmis, sulama igin kanallar agmislardir. 6- Enki’nin tahil tanrigasi yaptigi Ezina-Asnan,
insanin (Stimer halkinin) arpa, nohut ve mercimege erisimini kolaylastirmaktan sorumludur. 7- Enki’nin oglu Kulla,
barinaklar icin tugla imalatini olanakli kilan tanridir. 8- Ev insaatlarindan sorumlu tanri Enki’nin oglu Musdama’dir,

5T Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 106.

8 Kramer, Stimer Mitolojisi, 108.

% Wasilewska, Creation Stories of the Middle East, 77-78.; Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 183.; Kramer, Siimer Mitolojisi, 142.
8 Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 102.

¢ Bock, “Explaining the Emergence of Social Institutions in Ancient Mesopotamia,” 29, 35.
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onun islevi evlerin yikilmamasi icin gerekli teknik-matematiksel bilgiyi insana ulastirmaktir. 9- Sumugan vahsi hay-

vanlarin tanrisi olacaktire: Enki, “verimli bitki 6rtiistind iyi topraga bol bol dagitti. Yiiksek bozkirin siiriilerini cogalt-
t1, olmalari gereken yerlere koydu onlari. Cayirlarda koglari ve yabani koglari cogaltti, onlari yavrulatti™:.

10- Enki’nin oglu Dumuzi, evcil hayvanlarin koruyucusu olarak agillari diizenleyen tanridir. 11- Enki’nin yer ve
gogiin sorumlusu yapip tanrisal yargic olarak gorevlendirdigi Glines-Tanri Utu, tarlalarin sinirlarini gizerek miilkiyet
sorunlarini ¢cozme islevini de yerine getirmektedir. 12- Enki’nin son diizenlemesi, Simer’in en biiyiik ihracat Gruni
olan kumas ile ilgilidir. Bu isten sorumlu tanriga, dini tasvirlerde 6riimcek olarak resmedilen, “Sessiz Hanim” unva-
nina sahip Uttu’dure.

Mitin devaminda, Tilmun ve Siimer’in diizenlerinin olusturulmasiyla gorevli 13 tanri disinda baska tanrila-
rin da diinya diizeninde aldiklari roller aktarilir. Ornegin zanaat ve metallerin tanricasi Ninmug’un gdrevi, “dogan
krala ebedi saltanat tacini takmak, dogan EN’in basina taci koymak”tir. Yazi ve hububat tanrigasi Nidaba (ya da
Nisaba) ise, “butlin yiice ME’leri bildirir, sinirlari kararlastirir, sinir gizgilerini gizer, Glkenin yazmanidir simdi”. Bu
iki gorevlendirme, devlet fikri ile devletin ortaya cikisini ve sirekliligini garanti eden besin Uretiminin, liretimin
vergilendirilmesinin ve vergi-muhasebe kayitlari tutulmasina yarayan yazinin Yaratilis aninda da var olduklarinin
gostergesidir. Nisaba’nin hem tahil hem yazi tanricasi olmasi, yani tahil ile yazinin (ayri ayri degil) bir arada kisi-
lestirilmeleri-tanrilastirilmalari, Diinya Diizeni mitinin uygar-kentli-devletli bir topluma ait olmasindan kaynaklanir.
Tahilin kent-uygarlik-devlet agisindan 6nemi, onun kentlerde yasayan (besin tGretimi disindaki mesleklere yonelmis)
insanlari doyurmasindan, ciftci-cobanlardan vergi olarak toplanan (yazi sayesinde kayit altinda kirdan kente akan)
besinlerin kentli siniflara tayin-ticret olarak dagitilmasindan kaynaklanir.

Ludwig Wittgenstein’in 1921 tarihli eserindeki ¢arpici cimleyi animsayalim: “Dilimin sinirlari dlinyamin si-
nirlariniimler”s. Climle, dil ile dlinya arasinda bir karsiliklilik oldugunu, dilin yapisinin dlinyanin yapisini yansittigi-
ni-resmettigini soylers’. Enki ve Diinya Diizeni miti filozofun o climleyle kastettigi yansimaya benzemez ama Siimer-
lerin mitlerinde yasadiklari diinyayi yansittiklarina da kusku yoktur. Yansitma, ticari faaliyet yiirttiilen komsularin
Stimerlericin tasidigi 5nemin animsatilmasiyla baslar; Simer diinyasini kuran suyun, tarimin, tuglanin-barinagin ve
kumas imalatinin merkezi rollerinin resmedilmesiyle sona erer.

Yansimanin gozlendigi bir metin de gocebe Martu halkinin kisilestirilmis hali Tanri Martu’nun evlilik talebinin
anlatildigi mittir. 1- Bati Suriyeli gd¢ebe Amorlar MO 3. binyilda Asagi Mezopotamyalilarca taniniyorlardi. Bu halkin
MO 2. binyil baslarinda kitlesel goglerle glineye inmeleri, gocebe-yerlesik iliskilerini daha da karmasiklastirmisti.
Amorlarin Stimer mitolojisinde Martu figtiriiyle kisilestirilmis olusu, Slimer reel dlinyasi ile Slimer mitolojisi arasin-
daki ortismeyi gosterdigi icin anlamlidir. 2- Bir baska nokta, Martu’nun annesinden es talep etmesinin hem gocer-
lerin hem yerlesiklerin glinluk yasamina denk disuyor olmasidire:

“Martu anasina gidip,
Evde soyle der:
‘Kentimdeki arkadaglarim kendilerine es aldilar,

Komsularim kendilerine es aldilar,

2 Bock, “Explaining the Emergence of Social Institutions in Ancient Mesopotamia,” 30.

8 Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 113-114.

& Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tannisi Enki, 114-117.; Bock, “Explaining the Emergence of Social Institutions in Ancient Mesopotamia,” 30.

% Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 119.

¢ Ludwig Wittgenstein, Tractatus Logico-Philosophicus, cev. Orug Aruoba. (istanbul: Metis, 2013), 133.

§7 Vedat Celebi, “Cagdas Mantik¢i Anlam Kuraminda Dil-Diinya iliskisi ve Metafizigin Yadsinmasi,” Kaygi Uludag Universitesi Fen-Edebiyat
Fakiiltesi Felsefe Dergisi 26, (2016): 71.

% Kramer, Siimer Mitolojisi, 175-176.
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Kentimde arkadaslarimin icinde evli olmayan,

Esi olmayan, cocugu olmayan,

(Tek) ben kaldim’. ...

‘Ey anam, bana bir es al,

LR

Sana armaganlar getiririm’.

3- Mitin sonu, tanrilar evreninin insan iliskilerinin fotokopisi gibi goriindiglinii kanitlar. Kazallu kenti bas-tan-
rist Numusda kizini Martu’ya vermeye razi olunca bir akrabasi Martu’nun gocerligiyle alay edip karara karsi ¢ikar:
“Cig et yer o, hayatinda bir evi olmamistir, 6ldiglinde gomiilmeyecek”. Glineyli ve yerlesik Stimerlere gore, Ku-
zey-batili gocebe cobanlarin kentleri yoktu, cadirlarda yasadiklariicin evleri de olmayan bu insanlar kentliler ve koy-
liler gibi sabit mezara da sahip degillerdi. Kentimdeki arkadaslarim soziiyle iki yasam bigimine de uzak olmadigini
(gocerlerin bir kisminin kentlere yerleserek donlismeye basladiklarini) gdstermis olsa da, yerlesikler gocerlerde
barbarligi gormekteydiler. Mit, 6n-yargili kentlerin-uygarliklarin Tanri Martu imgesi lizerinden gogerleri nasil negatif
algiladiklarini aktarir bize.

3. Siimer Kozmogonisinde Zamanlar-Ustii Bir “idea” Olarak Devlet: ideanin Duyular Diinyasinda Var
Olabilmesi, Potansiyelin Aktiiale Gegmesine Baglidir

Eski Misir kozmogonilerinde, Kozmosun-Doganin Diizeni ile Toplumun Diizeni arasinda da paralellik kuruluyor
ve devletin tarihsiz-zamansiz-6ncesiz-sonrasiz bir olgu oldugu, Yasamin ve insani yasamda tutan besinin-bereke-
tin (Dlzenin garantori olan) devlet sayesinde sirekli kilindigi 6ne siirtiliyordu. Simer kozmogonisinde, uygarlik
sanatlarinin-kurumlarinin Eridu kentinden Uruk’a tasinmasini nakleden mit ve ME kavrami araciliklariyla kentin-uy-
garligin-devletin tanrisal iradenin eseri oldugu soylense de, (macerasina Yaratilis ile birlikte baslayan) zamansiz ve
tarihsiz bir devlet tasavvuru yoktur. Stimerler bir yonlyle bizimkine ¢cok daha fazla benzeyen bir zaman anlayisina
sahiptirler. insanin bir tarihéncesi vardir, bir de yazi ve kentlerle baslayan tarihi. Bunu uygarligin Eridu’dan Uruk’a
tasinmasi bahsinden, yabani iken insanlarla tanisip kentli yasama uyum saglayan Enkidu anlatisindan, en 6nemlisi
insanin koy ve kent-oncesindeki “hayvani” yasaminin aktarildigi diger mitlerden ¢ikarmak mimkiindir.

“Gok ile yer dagindan sonra,

An, Anunnaki’lerin [adlari bilinmeyen en eski tanrilarin] dogumuna neden oldu,
[Tahil-tanrisi] Asnan henliz dogmadigindan, heniiz bicimlenmediginden,
Ulkede Uttu’nun (giysi tanricasi) iplikleri henliz bicimlenmediginden,

Uttu icin hicbir kutsal alan (?) doldurulmadigindan (?),

Hi¢ koyun yoktu, hi¢ kuzu tiremiyordu,

Hic keci yoktu, hi¢ oglak Giremiyordu, ...

Kictclk arpalar, dag arpasi, kutsal yerlesimlerin arpasi heniiz yoktu.

Hig giysi giyilmiyordu. ...

[Yabani hayvanlarin tanrisi] Sumugan [Sakkan] kurak tilkeye heniiz gelmemisti,
Eski Zamanlarin insanlari,

Ekmek yemeyi bilmezlerdi,

& Kramer, Siimer Mitolojisi, 178.
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Giysi giymeyi bilmezlerdi,

Koyunlar gibi agizlariyla ot yerlerdi,

Kariklardan suicerlerdi”™.

insanlarin tarih-6ncesine benzer bir anlati tanrilar icin de gecerlidir. insanlar gibi, tanrilar da ¢iftcilik-cobanlik
ve daha sonra uygarlik ve uygar yasam kosullari ortaya ¢ikana kadar ilkel bir donemi asmak zorunda kalmislardir.
“Sigir-tanrisi Lahar ve tahil-tanricasi Asnan’dan once ne sigir ne de tahil vardi. Bu nedenle tanrilar yemek yemeyi
ya da giysi gitmeyi bilmezlerdi”. Tanrilar icin de doniim noktasi insanin besin lretimine gecisi, once koyleri sonra
kentleri iskan edip uygarlik sanatlarini 6grenmesi, tapinak insa ederek tanrilari sunulariyla doyurmasiydi™. Bu, in-
sanlarin kendileri var olmasaydilar tanrilarin da var olmayacaklarinin agik beyani gibidir.

Bazi anlatilarda insanin tarih-oncesinden soz edilse ve devletin bu devirden sonra besin Uretimi sonucunda
belirdigi aktarilsa da, diger bazilarinda (Misir’daki gibi) devlet fikrinin Yaratilis aninda var olduguna dair ifadeler dik-
kat ceker. Herhalde Siimerler potansiyelin (devlet fikrinin) aktuele (blrokrasi ile somutlasan devlete) donlismesini
kosullarin olgunlasmasina bagliyor ve yerlesiklige gecisi pekistiren olgunun hayvanlarin-bitkilerin evcillestirilmesi
oldugunu distintyorlardi. Onceki paragrafta aktardigimiz Sigir ve Tahil adli mitolojik metin, Stimerlerin tahillarin
ve toynakli hayvanlarin (tarimin ve besiciligin) insan yasamina getirdigi olaganustu degisimin farkinda olduklarini
gosterir. “Kus ve Balik Arasinda Tartisma” adiyla bilinen mit ise, diinya diizenini kuran Su tanrisi Enki’yi irmaklari suy-
la doldurduktan sonra ahirlari-agillari, ardindan kéyleri ve kentleri kuran tanri olarak resmeder. Sonraki is, sazlarin,
batakliklarin, oralarda yasayacak baliklar ile kuslarin kozmostaki yerlerini almalarini saglamak, onlara kozmik tasa-
rima uygun islevlerini (GIS-HUR) 6gretmekti. insan uygarliklarini miimkiin kilan ME’ler (Kramer, bu terimi “ydnetim
ilkeleri” olarak da cevirir) gibi, GiS-HUR’lar da canlilari tanrisal ya da kozmik plana uygun bir yasam cizgisi izlemeye
yoneltmektedirler. Kramer’in GIS-HUR icin uygun gérdiigii karsilik “kozmosun oriintiileri”dir.

“Enki Baba, ahirlari ve agillari alabildigine yaydi, cobanlar ve sigirtmaclar sagladi onlara.
Kentler ve kiiclik koyler kurdu yeryiiziinde, Kara Kafalari [Simerleri] ¢cogaltti,

‘Onlarin cobanligr’na bir kral getirdi,

‘Onlarin prensligi’ i¢in onu yiiceltti,

Ve kralin, siirekli bir 1sik olarak biitiin tilkelere gitmesini sagladi.

Enki batakliklari yaydi birer birer, olgun kamislar ve kdrpe kamislar yetistirdi oralarda. ...
Salik ve batakliklari balik ve kusla doldurdu,

Onlarin gorevlerini kararlastirdi,

Gozleri dniine kendi GIS-HUR’larini serdi”™.

4. Siimerlerde “Kozmik Tasarim, Varliklarin Yazgilari, Dogal ve Toplumsal Diizen, Toplumsal Normlar ve
Bunlarin islevleri”, Ayni Biitiiniin Parcalaridirlar

GIS-HUR’un tam karsili§i ahsap iizerindeki cizik, soyut anlami ise plan-tasarimdir. Stimer kavrayisina gére, tan-
rilar ve krallar diinya diizenini coklu tasarimlar isiginda kurmuslardir. Tanrilar, planlarini-tasarimlarini krallara iletir-
ler ki devletler gliclii ve kalici olabilsinler. Krallarin varlik nedeni zaten krallik icin cizilen plani yerine getirmek, duizeni

™ Kramer, Stimer Mitolojisi, 20-21.

™ Kramer, Stimer Mitolojisi, 137-139.

2 Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 193.

3 Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 194-195.
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korumaktir#. GIS-HUR, pek tabii ME kavramindan bagimsiz degildir: ME’sini yitiren insan ya da iilke, GIS-HUR’unu
da yitirmistir, bu ise o insanin ya da ulkenin diizeninin bozulmasi anlamina gelirs. Nihayet bu iki terim NAM.TAR
(yazgilarin belirlenmesi) terimiyle de baglantilidirlar. NAM yazgi, TAR kararlastirma-belirleme anlamini verir. Enki ve
Ninhursag (Ninmah) mitinde, Enki her bir bitkiyi kendine has 6zelliklerle donatirken onlarin NAM sahibi olmalarini
buyurmustur.

Enki, ilkin her bitkinin kalbini bilmek (onlarin gercek dogalarini kavramak) istemis, bu arzusu yerine gelince de
bitkilerin yazgilarini tayin etmistir. Enki’ye dair bu anlatida, bir nesneyi-canliyi bilmek, onu adlandirmak ve yazgisini
belirlemek, ayni anlama gelen eylemlerdire. Burada NAM-yazgi, bitkinin dogasini ifade etmektedir.

“Yazgl” anlamina gelen NAM s6zcligii, ayni zamanda “ad yapan bir 6n-ek”tir. Durum ve kosul bildiren bu 6n-
ek, Tirkcedeki -lik ekinin islevini gorir. LUGAL sozclgliniin efendi-prens-kral anlamina geldigini sdylemistik. NAM.
LUGAL ise krallik demektir. O halde NAM.TAR, daha genis bicimde “insanlarin, hayvanlarin ve diger varliklarin insan
toplumlarinda ya da evrende gorecekleri islevler bakimindan yazgilarinin belirlenmesi” anlamina gelir. Enki ve Nin-
mah (Ninhursag) mitinin giris bolimiinde insanligin yazgisinin heniiz yaratilisi esnasinda belirlendigi aktarlir. Mit,
Tanrica Ninmah’in kilden alti eksikli insan yaratmasini, Enki’nin de onlarin her birini durumlarina uygun yazgilarla
donatmasini oykiiler. Elleri sakat olan ilk insanin yazgisi, (belki hazineden higbir sey asiramayacagi icin) Krala me-
mur olarak hizmet etmektir. Kér adamin yazgisi (akla Yunanlarin kdr ozani Homeros’u getirecek bicimde) Kralin
bas-mizisyeni; ylriyemeyen liclincii adaminki biiyiik olasilikla Kralin soytarisi olmaktir. Onun ve dérdiincii adamin
yazgilari, tabletin bu kisimlariiyi okunamadigiicin pek agik degildir. Kisir kadin, dokumaci olarak Kraligenin hizmeti-
ni gorecektir. Cinsiyetsiz olan altincrinsanin yazgisi Krala hizmet etmektir. Son olarak Enki canlidan ¢ok 6lu birinsan
yapmis ve kendisinin alti insanin yazgilarini belirleyip onlara ekmek verdigini soyleyerek sonuncunun yazgisinin
belirlenmesini Ninmah’a birakmistir. Bu mitte de, NAM.TAR (yazgilarin belirlenmesi) ile ME (varliklarin islevleri, go-
recekleri isin dogasl) sikica birbirlerine baglidirlar. O halde NAM.LUGAL (krallik) teriminin anlami, bir kralin 6zii-do-
gasi-ozellikleri-islevidir™. Mitte gdzden kagirilmamasi gereken, yaratilan insanlarin genelde Kral ile Kraliceye (yani
kralliga) hizmetle gorevlendirilmis olmalaridir. Demek Suimer segkinleri, devlet fikrinin Yaratilis ile birlikte var kilin-
digini, bu fikrin insan toplumlarinin yazgisi ve dogasinda hep var oldugunu uyruklarin zihnine kazimak istiyorlardi.

Sumer kavrayisinda kozmik tasarim, dogal ve toplumsal diizen, varliklarin yazgilari-dogalari, toplumsal
normlar ve bunlarin islevleri arasinda kopmaz bir bag vardir. “Koylerin, kentlerin ve kralliklarin dogusu” da kozmik
planin parcasiydi. Ama Misir kozmogonisinde aktarilanin aksine, devlet insan toplumlarina yaratilis aninda hediye
edilmis de degildi; insanlar kent-devlet-uygarlik belirene kadar (ceylanlarla otlanan yari insan yari hayvan Enkidu
gibi) tarihdncesi bir yabanillik evresinden gecmislerdi. Yine de ME’lerin (kurumlarin-mesleklerin), GiS-HUR’larin
(canliyasamlarina yon veren kozmik plan) ve NAM’In (yazgilarin-islevlerin) ebedi oluslari, kent-devletin dogusunun
potansiyelin aktiele (gizilin edimsele) donlismesinden baska bir sey olmadigini gosterir bize.

5. “Enki ve Diinya Diizeni”’ndeki Zamanlar-Ustii Devlet, Platon’un Duyular Diinyasindan Once de Var
Oldugunu iddia Ettigi idealara Benzer: Tekil Kentler-Devletler, Potansiyelin Aktiiele Gecmesiyle Viicut
Bulmuslardir

Enki ve Diinya Diizeni adli mitin son bolumiinde ilging bir pasaj vardir. Enki, Tilmun ve Siimer toplumlarinin du-
zen ve refah icinde yasayabilmeleriicin 13 tanriyi gorevlendirdigi halde bu 13 ve onlara eklenen diger tanrilar icinde

™ Liina Ootsing-Liiecke, “Mdiste gis-hur tdhendusest sumeri ja akkadi kirjanduslikes ja rituaaltekstides,” Mdetagused 42, (2009): 123.

5 Vugar Sultanzade, “Mitoloji ve Folklorla ilgili Bazi Ortak Dil Unsurlarinin Kaynagi,” Ankara Universitesi Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi
Tiirkoloji Dergisi 19, sayi: 1 (2012): 82.

6 Keith Dickson, “Enki and the Embodied World,” Journal of the American Oriental Society 125, sayi: 4 (2005): 501.

™ Jack N. Lawson, The Concept of Fate in Ancient Mesopotamia of the First Millennium: Toward an Understanding of Simtu (Wiesbaden: Harrassowitz
Verlag, 1994), 43.; Kramer, Stimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 74-79.
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inanna’nin adi zikredilmemistir. Mit, Gdgiin Kralicesi ve Savas Tanricasi inanna’nin bu duruma icerledigini aktarir.

“Tek bir gorev verilmemis olan inanna, Enki’nin, babasinin evine girdi, gézyas! dokt, bir yakinma koyuverdi... ‘Ben,
kutsal inanna, benim gorevlerim nerede’? [Enki'nin yaniti:] “Geng inanna, ben senden ne esirgedim? Sana daha fazla
ne katabilirdik? ... Geng erkegin sozlerini sen 6gretirsin. ... Cobanlik asasinin sorumlulugu sana verildi. ... Savas ve
carpismalarin gizli kehanetlerini sen yorumlarsin. ... inanna, sen kafalari toz gibi yigdin, sen kafalari tohum gibi etrafa
savurdun. inanna, sen mahvedilmeyeni mahvettin. ... [neseyi ortadan kaldirdin]”™.

Enki, burada inanna’nin ask ve seks tanricasi olmasi tizerinden disi 6zelliklerine, savas tanricasi oldugu icin
de yikici glicine vurgu yapmis, ama onun diinyadaki (insan toplumlari arasindaki) roliini acikladigl halde diinya
diizeni kurulurken nigin adini anmadigini izah etmemistir. Asurolog Herman L. Vanstiphout’a gore, Enki bu yanitla
kurdugu diizende inanna’nin temsil ettigi savas-yikim-kaosu istemedigini ortaya koymustur, zira baris ve refah (ize-
rinde yiikselen ve bir ideal toplumu (litopyay!) yansitan bu dlizende barisi bozacak unsurlari disarida birakmaktir
Enki’nin arzusu. Richard Averbeck, Enki’nin kurdugu diizende savas ve yikimin da var oldugunu, onun hep daha fazla
tanrisal giic isteyen inanna’yi bu ek giliclerden mahrum etmeyi hedefledigini dne siirer. Tanrica’nin Enki’den ME’leri
calip kendi kenti Uruk’a gétiirmesinde goérildiigu tizere, inanna’nin yénelimi insan toplumlarindaki roliinii siirekli
genisletmekti™. Barbara Bock ise, Enki’nin kurdugu diizenin bir Gitopya oldugunu belirterek (Vanstiphout’a yakin bir
yorumla) ideal diizende kaosa yer verilmek istenmedigini ifade eder.

Vanstiphout’un 6ne stirdligii gibi, mitte Enki’nin muradi gercekten huzur ve refahin hiikiim stirdtigi bir diizen
yaratmak olabilir. Zira bu mitten 1500 yil sonra ortaya ¢ikmis olan ve neredeyse butiin sayfalarinda iki taraf icin de
yikici-yipratici bir savasi anlatan meshur llyada destaninda bile Helenlerin savas tanrisi Ares’i tanimlayan sifatlar ne-
gatiftir. insanlarin bas belasi, donek, surlari yikan, azgin-kizgin, insafsiz, elleri kana bulanmis, savasa doymaz, insan
oldiren... Troya Savasini anlatan ama savas tanrisini nefretle anan bir destan... Orada da, bas-tanri Zeus, Ares’ten
tiksindigini acik acik sdylers. Troya Savasi’ni baslatan, krallarin krali Agamemnon da ayni tiksintiyi Akhilleus i¢in dile
getirir: “Hep kavga dovds, savas isin giliciin, en igrendigim sensin Zeus’un besledigi krallar igcinde™2. Ama Averbeck
de haklidir itirazinda: Savasi insan yasamindan kaziyip ¢ikarabildi mi Asagi Mezopotamya’nin en erken uygarliklari?
Tam aksine savas ve uygarlik (savas ve devlet) birbirlerini var eden iki olgu gibi goriintiyorlar. Orgiitli savaslar, hep
uygarliklarin eseridir. Ustelik “Enki ve inanna” mitinde sayilan ME’lerin bir kismi dogrudan savasla ilgilidir: “savas
sancagy, silahlar, kahramanlik, kin-dismanlik, kentlerin yikilisi, siddet, anlasmazlik, zafer”. Bunlar disinda akla sa-
vasl getiren ME’ler de vardir: “korku, agit, metal isciligi ve demircilik”.

Sanki ortaya su sonug cikiyor: savas ve uygarlik birbirlerinden koparilamaz olgular olduklari icin sayilari su-
rekli artan kent-devletlerin diinyasindan savasi sokiip ¢ikarmak mimkiin degil ama yine de siyasal seckinlerin ideal
gordikleri, savaslarin azalmasi, kent-devletler ahalisinin uzun yillar boyunca huzur ve refah ikliminde yasamalaridir.
ME listesinde savasla baglantili kavramlarin sayisinin ¢oklugu, savasin (devlet gibi) diinyanin diizeninin kurulusun-
da (dolayisiyla Yaratilis aninda) var oldugudur. Bu 6nerme bizi ME’lerin (Slimer kent-devletleri diizeninden 2000 yil
sonra Yunan kent-devletlerinden birinde yasamis olan) Platon’'un meshur “idea” kavramiyla ayni anlama geliyor
olabilecegi diislincesine yoneltir.

Amerikali Siimerolog Miguel Civil’in su iki ctimlesi, Stimerlerin olgularin-kavramlarin (idea?) bilgisine ulas-
may! bilginin temeli olarak gordiklerini kanitlar: “Sozciik listeleri, Eski Mezopotamya kiiltiiriiniin en belirgin 6zel-
liklerinden-iriinlerinden biridir. Hatta onun ‘bilim”inin bitinlinin dogal ve kiiltiirel olgularin dékiimiinden ve

8 Kramer, Siimerlerin Kurnaz Tanrisi Enki, 121-122.

" Averbeck, “Myth, Ritual, and Order in ‘Enki and the World Order’,” 757, 767.

8 Bock, “Explaining the Emergence of Social Institutions in Ancient Mesopotamia,” 42.

81 Homeros, llyada, cev. Azra Erhat ve A. Kadir. (istanbul: Tiirkiye is Bankasi Kiiltiir Yayinlari, 2022), V, 890.
8 Homeros, ilyada, 1, 176.
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siniflandirilmasindan ibaret oldugu bile sdylenebilir™:. Acaba Civil’in saptamasini idealarla baglantili gérmek asiri
bir tavir mi olur? Platon’daki Demiourgos, yani Zanaatkar-Yaratici, kaosu diizene ¢evirirken model olarak idealar
almisti®*. Platon’a gore, duyular diinyasinin tikel unsurlari, timel olan idealarin yansimasi idi. O, Phaidon diyalogun-
da “ruh”un ozelliklerini sayarken “idea”larin 6zelliklerini de siralamistir: “tanrisal, 6limsliz-ebedi (6ncesiz-sonsuz),
dislinen-kavrayan, sade, dagilmaz-bozulmaz, sabit”s. Platon, metnin biraz ilerisinde ruh ve ideanin 6zelliklerine
hakiki, tanrisal, sani-olmayan sifatlarini da ekler®. Bu mantik Siimer kozmogonisine uyarlanirsa, uygarligin, kentin
ve oOrgutliu savasin tarihte ortaya ¢ikmalarinin nedeni, bunlari tanimlayan ME’lerin diinya diizeni olusurken zaten
var olmalariydi: Devlet, uygarlik ve savas, sonsuz varliga sahiptiler (fikir-idea-potansiyel) ama bunlar ayni zamanda
tarihsel idiler (aktlel - somut devletler).

Suimer devlet kavrayisi bize ilging bicimde Hegel’in tarih felsefesini hatirlatir. Buna gore, 1- devlet kavrayisi
ebedidir, 2- devletin 6zii ve somut varolusu birbirinden farkli iki olgudur, 3- benzer bir fark, ideal devlet ile reel devlet
arasinda da vardir. Bu ikilik, insan icin de gecerlidir; insan, hem zamandadir hem zamanin é6tesinde. Bunlarin kdke-
nine de Geist-Tin’in hareketini koymak gerekir. Yalnizca zamansal hareketi diisiintldiigiinde, Tin eksik ve sonlu go-
riindr. Oysa tarihin halihazirdaki akisi bu sonlulugu kavrama olanagi saglar. Hegel, zamanin Tin’i kendi ickin ilkesini
ortaya koymaya (6zglr iradeye viicut vermeye) zorlayan bir zorunluluk oldugunu belirtir. Tarih, Tin’in zaman iginde-
ki ifadesi, zamani Tin’in ifadesine donustlrme (reeli ideale donlistiirme) ¢cabasidir. Hegel’in arglimaninin kalbi, ideal
devletin “devletin basit 6zi” olmadig1 kabuliidir. Aslinda ideal devletten reel devletin 6zl olarak s6z etmek kategori
hatasidir. Tarihi devletin tikelligine odaklanirsak, onun 6zii ile goriintisti arasindaki ayrimi da kavrayabiliriz®'.

“Goriinusilinii kendinden ayirt etmesi Tin’in kendi eylemidir; eylemlestirmedir. Eylemi, insanin oldugu seydir; eylemleri-
nin dizisi kendisini yaptigi seyi gosterir. Boylece Tin 6zde enerjidir; goriiniistinden soyutlama yapilamaz. Tin goriinerek
kendini belli kilar; somut dogasinin 6gesi budur. ... Tinin gorlintisu kendini belirlemesidir”s.

Demek ki 0z gorlistiniin otesinde degildir; var olmak igin gériinmek gerekir; 6z, gorinmek zorundadir. Hegel,
devletin varoluslar diinyasinda somutluk kazanmasini onun 6ziinden ayri tutmamaktadir. Aksine, goriiniir olmak
ozlin bir tezahtridir. Diistiniire gore, ikisini birbirinden ayri gormek yalnizca soyutlamaya hizmet etmektedir. ideal
devlet ise, tarihsel akis esnasinda bir “devlet” fikri ortaya ¢iktiginda ve “yurttaslarin evrensel ¢ikarlar” somutlasti-
ginda miimkiin olabilecektir. O halde Hegel, goriinlsler-varoluslar diinyasinin disinda zamansiz bir devletten (“0z”-
den) s0z etmez; onun tasavvurundaki “ideal devlet” de tarihteki deneyimlerin toplamiyla kazanir anlamini®. Kusku-
suz eldeki sinirli sayida Stimer metninden hareketle Siimerlerin Hegel’in tarih ve siyaset felsefesine benzer bir akil
yliritme diizeyine ¢iktiklarini iddia edecek degiliz, ama devletin ebediligi hususunda Siimer yazicilarinin (gercekte
butiin siyasal ve dinsel seckinlerin) asagidaki Hegel pasajina ¢cok yakin bir diisiinceye sahip olduklari one siiriilebilir.

“Insan biitiin insanligini devlete borcludur: 6zii yalnizca oradadir. insan sahip oldugu biitiin degere, tim tin-
sel gerceklige devlet sayesinde sahiptir. Clinkli onun tinsel gercekligi, bilen kisi olarak kendi 6ziiniin, us yaninin
onun i¢in nesnelesmesi, nesnellik ve dolaysiz bir varolus kazanmasidir: ancak boyle bilinclenir, ancak boyle torel
olur, devletin tiizel yasaminda yerini alir. Clinkii dogru-olan genel ve 6znel istencin birligidir: genel-olan da devlette,
yasalarla, genel ve usa uygun belirlenimlerle ortaya ¢ikar. ... Sophokles’in Antigone’u soyle der: Tanrisal buyruklarin
diinli buglinii yoktur, sonsuz olarak yasarlar, kimse ne zaman ortaya ciktiklarini soyleyemez. Torelligin yasalan rast-
lantisal degildir, ussalligin ta kendisidir. insanlarin gercek eylemlerinde ve distincelerinde yalnizca tézselin gecerli

8 Miguel Civil, “Ancient Mesopotamian Lexicography” in Civilizations of the Ancient Near East, ed. Jack M. Sasson (New York: Scribners,
1995), 2305.

8 Platon, Timaios, cev. Furkan Akderin. (istanbul: Say Yayinlari, 2015), 29a-33a.

8 Platon, Phaidon, cev. Furkan Akderin. (istanbul: Say yayinlari, 2015), 80b.

8 Platon, Phaidon, 84a-b.

8" David Peddle, “Hegel’s Political Ideal: Civil Society, History and Sittlichkeit,” Animus 5, (2000): 127-129.

8 G. W. F. Hegel, Tarihte Akil, cev. Onay Sézer. (Ankara: Kabalci Yayincilik, 2014), 121.

8 Peddle, “Hegel’s Political Ideal: Civil Society, History and Sittlichkeit,” 129-132.
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olup bu gecerliligin kalici olmasi, iste devletin amaci budur. Usun saltik yararinadir bu torel bitiiniin var olmasi:
kahramanlarin, her ne kadar tam yetkinlikle olmasa da, devletleri kurma yolundaki hak iddialari ve buna katkilari da
usun yararinadir. Devlet, yurttaslarin yiizii suyu hiirmetine var degildir. Denilebilir ki, devlet erektir, 6tekiler de alet-
leri. Yine de bu erek-arag iliskisi genel olarak buraya uymuyor. Clinki devlet yurttaslarin karsisinda yer alan soyut
bir sey degildir: tersine hicbir organin ne erek ne de arag oldugu organik yasamin 6geleri gibidir yurttaslar. Devletin
tanrisal yani, yeryiiziinde var oldugu bicimiyle ide’dir™.

Sumer kozmogonik-mitolojik anlatilarinda Yaratilis ile tanrisal soz (dolayisiyla terimler-adlar) arasinda kuru-
lan bag, Platon’daki Yaratici Tanri ile idealari birbirlerinden ayirmanin giicligline benzer. Yersel kralliklarda kralin
tlkeyi buyruk ile yonetmesi, yersel kurumlarin-makamlarin goksel glict olusturan idealarin yansimalari oldukla-
ri fikrini gliclendiren bir husustur. Yaratici tanrinin eylemi, “plan yapmak, sozciigii soylemek ve adini koymak”tan
ibarettir: “Eger insan olan bir kral yalnizca agzindan ¢ikan sozlerle, emirle istedigi her seyi gerceklestirebiliyorsa,
evrenin dort blyuk kralligindan sorumlu 6liimsiiz ve insan-isti tanrilar cok daha fazlasini gerceklestirebilirdi™:.

Asagl Mezopotamya’nin en eski 6n-kenti Eridu, en eski kenti de Uruk’tu. Nippur cok daha sonra ortaya ¢ikmis-
ti. Ama Siimer mitolojisi onu Enlil’in kenti olmasi dolayisiyla “kent ideasi”’na yakin bir konuma tasiyarak Nippur’un
Suimer kentlerinin hepsinden ¢aglar 6nce kuruldugunu (hatta onun insanin yaratilisindan 6nce de var oldugunu)
One siriiyordus.

P4}

Platon, “Enki ve Duinya Diizeni”’ne benzer bir anlatinin, “Kronos ve Altin Cag” anlatisinin da yaraticisidir. Filo-
zof, “Yasalar” adli eserinde, kentleri ve devletleri kuranin Zeus’tan bile eski bir tanri, Kronos oldugunu bildirir. Pla-
ton’un hedefi herhalde simgesel anlatimin gliciinti de kullanarak diinyadaki “devlet” ile “kent”in ayni adla ifade edi-
len “idea”lardan pay aldiklarini ifade etmekti. O, ideal kentin ve devletin kurucusu olarak adi Zaman anlamina gelen
Kronos’u secerek (Simer siyasal-kiltlrel seckinleri gibi) kent-uygarlik-devlet idealarinin zamanlar-usti olduklarina
isaret etmek ve yine Stimerler gibi kent ile devletin yaraticilarinin insandan Ustiin varliklar oldugunu soyleyerek bu

iki olgunun tannisalligina vurgu yapmak istemisti.

“[Hicbirinsan yapisinin kendini bilmezlige ve adaletsizlige siiriiklenmeden insan islerini kendi basina yonetmeye yeterli
olmadigini bilen Kronos,] o zamanlar kentlerimize insanlari degil, daha tanrisal, daha Ustiin soydan gelme daimonlar
yonetici ve kral olarak getirmis. ... [Tanri,] insanlari sevdigi icin ... bizden daha Ustiin bir soy olan daimonlari basa ge-
cirmis. ... icinde gercek payi bulunan bu éykiye gére, bir tanrinin degil, bir slimliiniin yonettigi ne kadar devlet varsa,
insanlara felaketten ve acilardan kurtulus yoktur; ama gene bu 6ykiiye gore, her tirlli careye basvurup Kronos ¢aginda
oldugu sdylenen yasami 6rnek almaliyiz ve icimizde 6limsiiz ne varsa, toplumsal ve kisisel yasamimizda buna uyarak,
aklin bu paylagimina ‘yasa’ adini verip evlerimizi ve kentlerimizi yonetmeliyiz®.

Sumer kent, uygarlik ve devlet kavrayisi ile Platon’un iki binyil sonra ¢izdigi manzara arasinda muazzam ben-
zerlikler var. 1- Uygarlik sanatlarindan ibaret olan ME’ler, bir 6l¢lide Platon’un -“idea” kavramindan anladigina yakin
bir ilksel-ideal-tanrisal kentin ve devletin unsurlarini sunar bize. 2- iki yaklasim da, Yaratilistan (Yasamin ortaya ¢I-
kisindan) ve tabii tekil devletlerin kuruluslarindan ¢cok nce VAR olan tiimellerden s6z eder; devlet bir timel olarak
tarih-Ustudir, sonsuzdur. 3- Tekil devletlerin sorunu yoneticilerin duyular diinyasinda yasayan olimli-sinirli-zayif
insanlar olmasi ise, ilksel-ideal-tanrisal devlete yeniden kavusmanin yolu, idealarin-ME’lerin bilgisine sahip filo-
zof-bilge-tanrisal yoneticiler-krallar bulmaktir. Platon’da bu figiirler cok iyi egitim almis ve idealarin sirrina ermis
bilge yoneticiler, Simerlerde de MO 3. binyil sonlarinda “tanri” mertebesine cikarilmis yiice krallardir.

% Hegel, Tarihte Akil, 118-119.

ot Kramer, Tarih Stimer’de Baslar, 108.

2 Kramer, Stimer Mitolojisi, 88-89, 119.

% Platon, Yasalar, cev. Candan Sentuna ve Saffet Babiir. (istanbul: Kabalci Yayinevi, 1994), 713c-714a.
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Din ile mitoloji kuskusuz erken devletler dogmadan once de varlardi ve erken toplumlarin Yasami anlamlan-
dirma ¢abalarina hizmet ediyorlardi. Ama Mezopotamya’da kent-devletlerin, Eski Misir’da da Ulke-devletin ortaya
cikisiyla din ve mitolojinin islevleri belirgin bicimde degismis olmalidir. Degisim, tanr (Simerce DINGIR) terimiyle
tarif edilen varliklar icin de gecerli. Bu terime karsilik gelen ilk varliklar, Gok, Yer, Hava, Firtina, Deniz, Irmak, Glines,
Ay, Vents, hatta Tahil ve Sigir gibi Doga-Yasam glicleri ya dainsan dahil yeryiiziiniin canlilari igin bereketi-refahi-bol-
lugu (Yasamin siirekliligini) garanti eden unsurlardi. ikinci evrede, tanrilar doga giiclerinin kisilestirilmis hallerini
temsil etmeye baslamis goriinliyorlar. Son evrede ise tanri dendiginde insan formunda bedenlenmis ama ayni za-
manda metafizigin konusu olmaya baslamis varliklar kastediliyordu. Boylece goksel bir “tanrilar kralligi” tasavvuru
ortaya ¢cikmisti. ilkin dogayi-diinyayi yansitma derdinde olan dinin ve mitolojinin bu son evreyle birlikte “gok-yer
hiyerarsisi”yle islemeye basladigi ve devlet orglitlenmesinde kaginilmaz olduguna inanilan toplumsal-siyasal hiye-
rarsinin surekli gliclenen yeni metafizik anlayisla rtlsttigl distindlebilir. Buna gore, yersel diizen-istikrarin (hem
doganin diizeninin hem toplumsal diizenin) kuruculari ve garantorleri olarak sunulan goksel varliklar (tanrilar), Si-
mer kentlerinin gercek krallari idiler; onlarin vekilleri-naipleri sayilan insan krallar ise, tanrilarin eseri olan diinya
diizenini korumakla (onun sirekliligini saglamakla) ylikiimliyddiler. Bu anlayisin zorunlu bir sonucu, zamanla (bizzat
krallardan baslayarak) kent-uygarlik-devletle baglantili pek ¢ok seyin tanrilastirilmasidir. Tanrilastirilan unsurlarin
basinda, uygarliklar ve kent-devletler icin zorunlu olan karmasik is bolimiinin (kente 6zgii mesleklerin-makamla-
rin-kurumlarin-zanaatlarin ve kentsel davranis kodlarinin) gelmesine sasmamali. Zira besin tretimi (tarim ve besi-
cilik) disindaki islevleri goren (rahiplik, biirokratlik, yazicilik ve kalabalik kentlerin mamul mal talebini karsilayan
cesitli zanaat dallari gibi) meslekler var olmadikca kenti ve devleti tanimlayan hiyerarsiler kurulamazdi.

Erken kentler dogarken, kiiltiirel bellek yazi sayesinde sonraki kusaklara aktarilirken ve bu sayede devlet tipi
orglitlenme olgunlasirken, erken devlet seckinlerinin mitik-kozmogonik anlatilarin ne kadar kullanisli mesruiyet ay-
gitlariolduklarini kavrayamadiklari diisiiniilemez. Birbirlerinden ayirt edilemeyecek denli i¢-ice ge¢mis olan dini-si-
yasal segkinlerin gelisimine en blyuk katkiyr sunduklari bu anlatilar, kent ve devlet-6ncesi (uygarlik-oncesi) bir gecis
evresinin varligini tamamiyla yadsimamakla birlikte, devleti 6ncesiz-sonrasiz (zaman-ustu, tarih-usti) bir gerceklik
olarak tanimlama egilimindeydiler. Kent ve devletin tarihi-asan olgular olduklarini 6ne stirmenin yolu, onun Yaratilis
anindan beri bir ebedi fikir (Platoncu terimle bir “idea”) olarak daima hazir bulundugunu iddia etmektir. Potansiyel
manada hep var olan devlet (yersel krallik), insan toplumlarinin tarim ve hayvanciligi kesfedip kdylerde yasamayi
o0grenmeleriyle aktiel hale gelmistir.

Asagl Mezopotamya’da kent olmaya dogru ilk yonelim Eridu yerlesiminde basladi, ama Mezopotamya’nin
(duinya tarihinin de) ilk gercek kenti (ve kent-devleti) Uruk idi. Siimer dini ve siyasal metinleri, erken seckinlerin bu
tarihi gercekligin ayirdinda olduklarini ve bir devlet ideasi tarif etmeye calistiklarinda iki yerlesimi merkeze aldikla-
rini kanitliyor. Eridu’nun koruyucu tanrisi Enki, devletin-uygarligin dogumu icin zaruri goriinen kentli zanaatlarin
(karmasik is bolimiiniin) tanrisidir. O, bir kentin-devletin var olabilmesine olanak taniyan kurumlarin, meslekle-
rin, kurallarin, islevlerin ve (genelde toplumsal, 6zelde kentsel) davranis kodlarinin bitiiniintin (ME’lerin), canlilarin
ve cansiz nesnelerin yazgilarinin-dogalarinin-islevlerinin (NAM’larin) efendisidir. Enki, dogayi olusturan unsurlarin
(insan toplumlarinin da) tanrilarin tayin ettikleri kozmik tasarima uygun islevler gormelerini gozeten tanridir. ilkin
“insanlardan saklanmis (onlara layik bulunmayan) gizemli giicler” olarak sunulan bu unsurlar, “inanna’nin ME’le-
ri Enki’den gasp etmesi” sayesinde 6nce Uruk’a ve zamanla diger Asagi Mezopotamya kentlerine ulasarak onlari
“kent” ve “devlet” yapacaklardir. Uygarligin hizla genislemesi ve Yakin Dogu boyunca yayilmasi demektir bu. Kenti
ve devleti var eden tanrisal kurumlarin-zanaatlarin-mesleklerin-kurallarin sir olmaktan ¢ikip farkli yerlesimlere gir-
mesi, kentlesmenin-devletlesmenin insan toplumlarinin kaginilmaz yazgisi oldugu anlamina gelir. Bu suireg ayni za-
manda goksel kralligi kuran unsurlarin yersel kralliklara da bulasmasi, yersel diizenin kutsallikla sarmalanmasi an-
lamina gelir. Artik diinya diizeni, dolayisiyla toplumsal diizen, goksel iradenin yansimasidir; Devlet de, yeryliziinde
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huzur-istikrar, diizen ve adalet, bolluk ve bereket icin zaruri gosterilen, dahasi ebedilestirilerek kutsallastirilan bir

kurumdur.

Metin boyunca sunmaya calistigimiz “devlet kavrayisi” ve “kutsal ile siyasalin biitiinlesme egilimi” diinyanin
ilk iki uygarligi olan Asagi Mezopotamya ve Eski Misir uygarliklarindan sonra da kalici oldu. Neredeyse biitiin ilk ve
orta cag devletlerinde bu kavrayisin ve kutsal-siyasal biitlinlesmesinin izlerini sirmek mimkiin. Bu metin araci-
ligiyla, genel olarak felsefenin ve 6zelde siyaset felsefesinin ilk kentler-devletler-uygarliklarla ortaya ¢ikmis (Eski
Yunan’dan ylizyillar 6nce viicut bulmus) olabileceklerini de gostermeye calistik. Yazi, ilk belirdigi andan itibaren salt
siyasal-ekonomik kayitlarin tutulmasina yaramamis; mitolojiler, kozmogoniler ve siyasal diisiince gibi soyut alanla-
rin doguslarina da zemin hazirlamistir. Siyasal kurumlar, diizen, adalet, toplumsal is bolimii ve hiyerarsi-esitsizlik,
canli-cansiz varliklarin yazgilari-islevleri-dogalari, kozmik uyum ve bereket-bolluk gibi uygar toplumlarin tizerine
distinmek zorunda olduklari konular, soyut kavramlarin tiiretilmesini, kozmos-doga ile insan toplumlari arasindaki
iliskilerin sorgulanmasini ve aciklanmasini zorunlu kilmistir. Makale, tarihin ilk kentlerini ve kent-devletlerini kuran
seckinlerin devleti-siyaseti kavrama bicimlerinin sonraki toplumlardan ¢ok da farkli olmadigini géstererek bugtinii
anlamlandirmak icin kullandigimiz kavram setlerinin biyiik 6l¢lide “eskiler”in eseri olduklarinin altini cizmeyi de
hedeflemistir.

Tesekkiir: Degerli onerileriyle makaledeki eksiklerin giderilmesini saglayan ancak kor hakemlik uygulamasi

nedeniyle adlarini bilmedigim hakemlere siikran borgluyum.
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Martin Heidegger’in phainomenon kavramina dair yapmis oldugu yorumuyla etimoloji agirlikli sézliiklerde gecen bu terime dair birtakim
bulgularin karsilastirilip incelenmesi ve sonrasinda bu incelemelerin degerlendirilip yorumlanmasi ¢calismanin amacini olusturmaktadir.
Ayrica bu ¢alisma ilgili amag dairesinde kalarak kavramin etimolojik ve tarihsel incelemesini Heidegger’in varlik felsefesi ile birlestirerek,
bu kavramin onun nezdinde nasil yeniden yorumlandigini ve felsefi bir derinlik kazandigini tartisir. Bu tartismada yatan gaye phainome-
non’un dilsel kokenlerinden hareketle, Heidegger’in ontolojik yaklasimina dogru bir gecis yaparak, varligin kendini agiga ¢ikarma siirecini
ve bu siirecin felsefi anlamini kavramaya calismaktir. Calismanin kapsami, Heidegger’in 1927 yilinda yayimlanmis eseri Varlik ve Zaman’in
“Mukaddime”sinin “ikinci Bélimii’nde gecen “Fenomenolojik Arastirma Yontemi” kisminin, “Phainomenon Kavrami” alt basligi altinda
yer alan phainomenona dair yorumlar olacaktir. Phainomenon Heidegger’de varligin kendisinin ortaya ¢ikma bicimi olmasindan 6tiirii onun
varlik anlayisinin temel bir unsurudur. Bu nedenle, Heidegger’in felsefesini derinlemesine anlamak isteyen birinin phainomenon kavrami
lizerine dlislinmesi gerekir. Phainomenon lizerine diisiinme, onun varlik kavraminin temelinde yer alan kendini agiga vurma siirecini anla-
mak icin de elzemdir. inceleme ve degerlendirme mahiyetinde olan bu calismada takip edilen yéntem, yukaridaki kapsam dahilinde ilgili
metnin merkeze alindig yoruma dayali ¢cdziimlemedir. Calisma iki kisim ve bir sonuctan olusmaktadir. Calismanin genel plani phainome-
non kavraminin etimolojik incelenmesi, bulgularin felsefi-lingtiistik agidan analizi, Heidegger’in bu kavrama dair yorumlari, bu yorumlarin
degerlendirilmesi ve sonrasinda karsilastirilip yorumlanmasi seklindedir. Metin merkezli yoruma dayali ¢6ziimleme ydntemi lizerinden
hareket eden bu ¢alismanin kaynaklari, asliyla birlikte farkli terciimelerinden yararlanilarak Heidegger’in yukarida ismi gecen eseri ve ayni
zamanda ¢ogunlukla etimolojiye dayali sozliiklerden olusturulmustur.

Anahtar Kelimeler: Ontoloji, Fenomenoloji, Varlik, Var-olan, Phainomenon.
An Examination of the Origin of the Concept of Phainomenon in Relation to Heidegger’s Understanding of Being

Abstract

The study aims to compare and examine some of the findings regarding Martin Heidegger’s interpretation of the concept of phenome-
non with the term used in etymology-oriented dictionaries and then evaluate and interpret these examinations. In addition, this study
combines the etymological and historical examination of the concept with Heidegger’s ontology within the framework of the relevant
purpose. It discusses how he reinterpreted this concept and gained philosophical depth. This discussion aims to try to grasp the process
of self-disclosure of being and the philosophical meaning of this process by moving from the linguistic roots of the concept of phenomenon
to Heidegger’s ontological approach. The scope of the study will be the comments on the phenomenon under the subtitle of “The Concept
of Phenomenon” in the section “Phenomenological Research Method” in the “Second Chapter” of the “Introduction” to Heidegger’s work
Being and Time published in 1927. Phenomenon is a fundamental element of Heidegger’s understanding of being, as it is how being itself
emerges. Therefore, someone who wants to understand Heidegger’s philosophy in depth needs to think about the concept of phenomenon.
Reflecting on phenomenon is also essential to understanding the process of self-disclosure that underlies his concept of being. The method
followed in this study, which is of the nature of examination and evaluation, is an analysis based on interpretation, focusing on the relevant
text within the scope above. The study consists of two parts and a conclusion. The general plan of the study is the etymological examina-
tion of the concept of phenomenon, the analysis of the findings from a philosophical-linguistic perspective, Heidegger’s comments on this
concept, the evaluation of these comments, and their subsequent comparison and interpretation. The sources of this study, which uses a
text-centered interpretation-based analysis method, are Heidegger’s work mentioned above, using the original and its different translati-
ons, as well as dictionaries primarily based on etymology.

Keywords: Ontology, Phenomenology, Being, Existing, Phainomenon.
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Girig

Phainomenon, felsefe tarihinde yayginlikla bir seyin 6zl ile ilgili cogu zaman “yaniltic” bir goriiniis bigimi
olarak anlasilmistir. Bu yaniltici goriinis bicimi onun 6zl saklamasindan ileri gelir. Bu dualist anlayista bir 6z vardir
bir de onun dis goruinlisu. Phainomenon bu dis gorlintise gonderme yapan bir kavramdir. Ancak Martin Heidegger
(1889-1976) phainomenon kavramini geleneksel felsefenin algiladig sekliyle gormez. Phainomenon Heidegger’in
varlik anlayisinin temel bir unsurudur. Bu kavram onun felsefesinin merkezinde yer alan fenomenoloji anlayisini
ve varlik sorununu anlamanin anahtaridir. Heidegger, phainomenon kavramini klasik Yunanca anlamina sadik kala-
rak inceler. Bu kelimenin etimolojik anlami genel olarak “kendi 1s1ginda gorinmek” seklindedir. Heidegger, varligin
acgiga ¢ikma tarzini bu kavram lzerinden yorumlar. Onun anlayisinda varlik, goriinmek icin bir dis etkene ihtiyag
duymaz; kendi varolussal 1s1g1yla kendini agiga ¢ikarir. Bu baglamda ona gore phainomenon yalnizca dissal olarak
gorlinen degil, ayni zamanda varligin kendisini agiga vurma siirecidir. Dolayisiyla phainomenonu incelemek, varlik
kavraminin temelindeki bu kendini agiga vurma siirecini anlamak icin gereklidir.

Heidegger, fenomenoloji kavramini hocasi Edmund Husserl’den almis ancak onu kendi varlik felsefesine
uyarlamistir. Husserl’de fenomenler bilingte beliren seylerdir.? Heidegger’de ise varligin kendisinin ortaya ¢ikma
bicimidir. Diger bir ifadeyle phainomenon, sadece bilincin bir yansimasi degil, varligin 6ziinli gosteren bir kavramdir.
Dolayisiyla phainomenon ile varlik arasindaki Heidegger’in kurdugu bagi daha iyi kavramak gerekir. Bu nedenle, He-
idegger’in felsefesini derinlemesine anlamak isteyen birinin phainomenon kavrami lizerine diisinmesi, onun varlik
ile olan ince bagini ¢cozmek acisindan kritiktir.

Phainomenon kavraminin Heidegger’in varlik sorunsali acisindan kritik konumu Gizerinde duran bu calisma iki
kisimdan olusur. Birinci kismi, phainomenon kavraminin etimolojik kokeninive tarihsel kullaniminiincelerken, ikinci
kisim Heidegger’in bu kavrama getirdigi yorumu detaylandirmaktadir. itk kisim, kavramin klasik Yunanca kéklerine
ve naslil algilandigina odaklanarak “gorinmek?”, “belirmek” ve “isiga ¢ikmak” anlamlarina geldigini ve bu anlamla-
rin etimolojik ve semantik olarak nasil sekillendigini agiklar. Phainomenon kavraminin dilsel incelemesi, kavramin
“gorunen” ya da “algilanan” seklinde tanimlanan anlamlarini derinlemesine analiz eder ve bu anlamlarin isik, ken-
diligindenlik ve fail iliskisi izerinden nasil anlam kazandigini gosterir.

Bu etimolojik ve tarihsel zemin lzerine insa edilen ikinci kisim ise Heidegger’in Varlik ve Zaman’da gelistirdi-
gi varlik felsefesi anlayisi lizerinden kavrami yorumlar. Heidegger, phainomenon’u sadece “goriinen” olarak degil,
“kendi kendine kendinde aciga ¢ikan” olarak tanimlar. Bu tanim, klasik anlayisin 6tesine gegerek, phainomenon’un
bir seyin kendi 1s181yla kendini ortaya koymasi anlamina gelir. Heidegger’e gore phainomenon, varligin kendisiyle
iliskili bir sirectir; bu siirecte varlik, kendisi haricindeki aracilarin etkisine ihtiya¢ duymadan kendini gosterir. Dola-
yisiyla, ikinci kisim, birinci kisimda yapilan etimolojik ve tarihsel analizlerin lzerine insa edilerek, Heidegger’in kav-
rama getirdigi felsefi derinligi ve 6zgiin yorumu sunar. Boylece, makalenin iki kismi bir butln olarak, phainomenon
kavraminin tarihsel kokenlerinden hareketle Heidegger’in ontolojik yaklasimina dogru bir gecis saglar. Birinci kisim
kavramin kokenini ve anlamini ortaya koyarken, ikinci kisim bu anlamlari Heidegger’in 6zgiin felsefi yorumu ile
derinlestirir. Bu sekilde, phainomenon kavraminin, onun varlik anlayisindaki yerini anlamak i¢in hem tarihsel hem
de felsefi bir baglam sunulmus olur.

Phainomenon kavramini etimolojik kokenlerine inerek incelemek, bu sozcugtin klasik Yunancadaki anlamlar
ve bu anlamlarin tarihsel baglamda nasil kullanildigini detayli bir sekilde ele almak ve Heidegger’in bu kavrama
getirdigi yorumu derinlemesine analiz etmek bu ¢alismanin listlenmis oldugu gorevidir. Ayrica Heidegger’in varlik
felsefesi icinde phainomenon kavramina getirdigi 6zglin yorumlari detaylandirmak, bu yorumlarin klasik anlayista

2 Ulker Oktem, “Fenomenoloji ve Edmund Husserl’'de Apaciklik (Evidenz) Problemi,” Ankara Universitesi Dil ve Tarih-Codrafya Dergisi sayt:
45 (2005): 39.
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nasil bir tezat olusturdugunu ifade etmek bu gorev dahilindedir. Diger taraftan bu ¢alisma Heidegger’in phainome-
non kavramina dair getirdigi yenilik¢i bakis agisini yonelik temel elestirileri ve bu elestirilerin modern felsefi tartis-
malar Uzerindeki etkilerini incelemeyi amaclamaktadir.

1. Phainomenon Kavraminin Etimolojisi

Phainomenon (paivouevov)[fenomen] kavrami Martin Heidegger’in 1927 yilinda yazmis oldugu Varlik ve Za-
man isimli kitabinda dile getirdigi gibi® klasik Yunancadir.* Phainomenon, phaino (®atvw) ve klasik Yunancada isimle-
rin bazi ortag hallerinde sonuna gelen bir sonek olarak -menos’tan olusur.® Diger taraftan phainomenon, phainesthai
(dawveobau) fiili ile kokensel bir birliktelige sahiptir. Nesne alamayan; gegissiz bir fiil olan phainesthai, gegisli bir fiil
olan phainein (batvew) ile de ayni kdke sahiptir.t Phainesthai ingilizcede “goériinmek, géziikmek, belirmek” anlam-
larina gelen “to appear” ile karsilanirken phainein fiili “is1ga ¢ikartmak, goriinmesine neden olmak, gostermek” gibi
anlamlara gelen sirasiyla su sozciiklerin; “bring to light, cause to appear, show” karsiliginda kullanilmistir. Phaino-
menon da “gorlinen, goziiken, beliren” anlamlarina gelebilen appear ve seen sozciikleriyle ifade edilmistir.”

Phainomenon isminin karsilik geldigi sozcliklerden biri olan appear gerek phainesthai gerekse de phainein
fiilinin karsilik geldigi ortak bir sdzciik olmasindan 6tiirti Gnemli bir yerde durmaktadir. Appear s6zcligl Latince iki
unsurdan miitesekkildir. Birincisi “-e dogru” [to, toward] anlamina gelen ad, ikincisi ise “One dogru gelmek, goru-
niir olmak” [to come forth, be visible] anlamlarina gelen parere fiilidir.® Anlasildigi kadariyla “-e dogru” [to, toward]
anlamina gelen ad, -menos’a karsilik gelirken “6ne dogru gelmek, goriiniir olmak” (to come forth, be visible) an-
lamlarini parere sézciiglinii karsilar. Bu baglamda phainomenon kelimesi kelimesine c¢evrildiginde “goriiniir olan[-a]
dogru, 6nle] dogru gelen” gibi anlamlara gelmekte ve sonuna aldigi -menos soneki itibariyle ciimlede ortag gorevi
gormektedir. Goruldigi Gizere Latince kokenli appear sozclgii birebir phainomenon sozciigiine karsilik gelmektedir.
Phainomenon’un ikinci karsiligi olarak yukarida gecen ve see fiilinin liclinci hali olan seen sozciigiiyse “algilanan,
kesfedilen” (perceived, discovered) anlamlarinda kullanilmaktadir.® Gerek appear gerekse de seen sdzclgliniin
anlamlarini hesaba katarak phainomenon, “goriilen, gérlinen, 6ne dogru gelen, algilanan, kesfedilen” vb. birtakim
anlamlara gelmesiyle “gorilebilmeye acik olan, gorlinebilmeye dogru olan, 6ne dogru gelen, algilanabilir olan ve
kesfedilebilir olan” gibi anlam olanaklarini kendisinde barindirir. Bu anlamlar bu sézciigiin ortag olma goreviyle clim-
le icinde gelmis oldugu pozisyonlarda almis oldugu anlamlara denk diiser. Diger taraftan phainomenon sozctgiiniin
ortac olarak gelmesi onun climle i¢indeki pozisyonu itibariyle her seyden once bir sey’i (varolan) niteledigini ya da
sey’e bir durum yiikledigini gosterir. Sey’e dair bu niteleme ve durum gosterme belli bir kullanimdan sonra o ilgili
sey’in bizatihi kendisi olarak kullanilir.

Phainomenon sozcugiiniin yukaridaki anlam kiimesi incelendiginde ilk olarak dikkati celbeden sey onun
“gorilme”, “belirme” durumlaridir. Gériilmek, “bir varligin algilanmasi” ya da “o ilgili varligin bulundugunun

® Martin Heidegger, Sein und Zeit (Liamburg: Satz und Druck, 1977), 38.

4 Henry George Liddell ve Robert Scott, A Greek-English Lexicon (London: Oxford University Press, 1940), 1653.; Dwds, phdnomenologie,
erisim 23 Mart 2024. Cevrimigi dijital bir platform olan “Digitales Worterbuch der deutschen Sprache (DWDS),” “Berlin-Brandenburg
Academy Sciences and Humanities” kurulusunun, Almanca eski ve yeni kelimelerin anlamlarina dair bilgi sistemini icermektedir. Bu
dijital platformun web adresi, “www.dwds.de” seklindedir.

5 Uchicago, ®awvw, erisim 23 Nisan 2024. Chicago Universite’sinin Yunanca sozIiigii olan Logeion cevrimici bir sézlUktiir. Diizenli periyotlarla
surrekli yenilenen bu sozliik Perseus Classical koleksiyonunu olusturan bircok referans eserdeki ve ayni zamanda diger birgok eserlerdeki
girislerin eszamanli olarak aranmasini saglar.

¢ Liddell ve Scott, A Greek-English Lexicon, 1653.

7 Liddell ve Scott, A Greek-English Lexicon, 1653.; Uchicago, ¢aivopévwg, erisim 25 Mart 2024.; Etymonline, appear, erisim 29 Mart 2024.
Cevrimici “www.etymonline.com” web sayfasinin temel kaynaklari arasinda su sozliikler yer almaktadir: Ernest Weekley (1865-1954)
An Etymological Dictionary of Modern English, Ernest David Klein (1899-1983) A Comprehensive Etymological Dictionary of the English
Language, Oxford Universitesi Oxford English Dictionary, Robert K. Barnhart (1933-2007) Barnhart Dictionary of Etymology, Ferdinand
Holthausen Etymologisches Worterbuch der Englischen Sprache, Barbara Ann Kipfer ve Robert L. Chapman (1920-2002) Dictionary of
American Slang.

8 Etymonline, appear, erisim 29 Mart 2024.

® Etymonline, seen, erisim 30 Mart 2024.
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anlasilmasi”dir.® Bu baglamda gériilmek fiili gramer agisindan nesne alamayan bir fiildir. Ancak semantik agidan
bakildiginda sey’in (varolan) goriliir olmasi onun lizerine bir eylemin; gérme eyleminin vuku bulmasindan ibarettir.
“Goruldim.” cumlesinde gramer acisindan 6zne ben zamiridir; ancak ben zamiri semantik agidan nesne; lizerine
eylemin vuku buldugu seydir, fail degildir. Diger taraftan bir sey’in goriilen olmasi kendisi yoluyla olabilecegi gibi
kendisi haricinde de bu s6z konusudur. Bu baglamda phainomenon “kendisi yoluyla goriilen” seklinde distindle-
bilecegi gibi “baska bir sey araciligiyla goriilen” seklinde de anlasilabilir.’* Kendinde goriilen sey boylelikle baska
sey’in kendisiyle kuracagi iliski tzerinden goriilen sey de olabilecektir. Burada felsefi anlamda akla gelen ilk soru su
sekilde olabilir: Kendinde gorilebilen ve kendisini kendisiyle goriinr kilan sey baska sey’in kendisine yonelmesi ve
kendisinin, kendisine yonelen sey’in olanaklari ¢ercevesinde ortaya konulmasi; goriiniir kilinmasi ile kendi aracili-
giyla ortada olmasi; gortiniir olmasi arasinda o ilgili sey’in var-olusuna [kendisi araciligiyla] ya da var-a-getirilisine
[baskasinin araciligiyla] dair bir fark ortaya koyar mi? Dogru bir muhakeme yapildiginda gorilecektir ki var-olus ile
var-a-getirilis sey’in ontolojik zemininin farkliligini glindeme getirir. Nitekim ilgili sey’in kendinde goriiniir olmasi
ontolojik bir zemini gerekli kilarken o sey’in baska sey araciligiyla goriinlir kiinmasi onda baska bir ontolojik zemini
zorunlu olarak gerekli kilacaktir. Bir bardagin, orada bir yerde kendi goriinirligiiyle durmasi kendisine ontolojik bir
zemin kazandirirken, yine ayni bardagin bir zihinde, bir dilde ya da bir yazida veya da bir fotografta durmasi hatta
orada bir yerde baska sey lzerinden durmasi; bir araci Gzerinden var-a-getirilisi ona farkli ontolojik zemin(ler) ve
dolayisiyla anlamlar kazandirir.

Phainomenon, phainesthai ve phainein seklindeki bu ¢ kelime yukarida isaret edildigi lizere ortak bir kokene
sahiptir. Bu ortak koken Heidegger’in de isaret ettigi Uizere'? pha (bha-) [‘J-TT?‘HC]\séchéUdijr.13 Proto-Hint-Avrupa ata
dil kokenine sahip olan pha kelimesinin Sanskritcede “parlamak, goriinmek, tezahiir etmek, sergilenmek, goste-
rilmek, var olmak” gibi birtakim anlamlara geldigi gortilmektedir. Ayrica bu kelime “parlakliklar, pinltilar” anlami-
na gelen bhati sézciiglinden tiretilmistir.** Bu kok sozcliglin asagida yer alan birtakim kelimelerle olan birlikteligi,
otantik anlaminda yer alan “isik” ya da “isiga dair olmaklik”1 daha net bir sekilde ortaya koymaktadir:

Aphotic (a+phos): glin 1sigindan etkilenmemis, 1s1ksiz.

Diaphanous (dia-phainesthai): isik ileten, seffaf.

Emphasis (en+phainein): icten disa bir goriinis.

Fantasy (bha): imgelem, goriiniim, algi.

Phenology (bha+logy): dogal olaylarin tekrar etme zamanlarini inceleyen bilim dal.

Theophany (theos+bha): Tanri’nin insanda goriintisii'®

Bu kelimelerin her birinde “parlamak, goriinmek, tezahiir etmek” ya da “parlaklik, isima, 1silti, parilti” olmak
Uzere yukaridaki anlamlariyla bha kelimesinin semantik etkisi vardir.

Phainein fiili icin yukarida siralanan su karsiliklar icinde “bring to light, cause to appear, show”, “bring to light”
karsiligi diger karsilik geldigi anlamlara nazaran daha 6nemli bir yerde durmaktadir. Nitekim bu fiilde yer alan light,
phainein, phainesthai ve phainomenon kelimelerinin kokeninde bulunan pha’ya gonderme yapar. Dolayisiyla “isik”
anlamindaki bu ortak kok pha lizerinden, bu U¢ kelimenin otantik anlamlarina dair birtakim yorumlar yapma im-
kani dogar. Nitekim ileride goriilecegi lizere Heidegger de phaino kelimesinin karsilik geldigi anlama odaklanmakta

0 TDK, gértilmek, erisim 22 Temmuz 2024.

11 Calismanin ilerleyen yerlerinde goriilecegi gibi Heidegger bu sézciik icin “kendini kendinde kendi araciligiyla gosteren” seklinde bir an-
lami tercih etmektedir.

12 Heidegger, Sein und Zeit, 38-39.

2 Etymonline, bha, erisim 1 Nisan 2024.; Uchicago, ®awvw, erisim 1 Nisan 2024.

14 Spokensanskrit, php, erisim 1 Nisan 2024.

13 Etymonline, bha, erisim 2 Nisan 2024.

Aralik 2024 @ #22 temaga



148 @ ibrahim Giinaydin

ve burada phainomenon Uizerine yorumlar getirmektedir.’® iste yukarida siralamaya calistigimiz tizere “goriilen
(gorulmeye acik olan), goriinen (goriinebilmeye dogru olan), 6ne dogru gelen (kendi araciligiyla beliren), algilanan
(algilanabilir olan), kesfedilen (kesfedilmeye uygun) gibi birtakim anlamlari icinde barindiran phainomenon, tiim
bu anlamsal olanaklari yaninda kendisinin daha iyi kavranmasi icin “bir seyin bir yerden baska bir yere gecirilmesi,
tasinmasi ya da gotiiriilmesi” seklinde birtakim ontolojik durumlar ya da gecisler lizerinden degerlendirilmeye
aciktir. Phainomenon icin dile getirilen bu ontolojik durumlara ya da gecislere olanak saglayan kokensel anlam ise
goruldigl uzere pha’dir. Nitekim her seyden dnce burada sey’in (phainomenon) isik’li bir alana ¢ekilmesi s6z ko-
nusudur. Phanomenon’un tiretildigi bir sozciik olarak phainein fiili icin verilen karsiliklardan birisinin “(seyi) 1s1ga
cikartmak” anlamina gelen “bring to light” olmasi yukarida da isaret edildigi tizere onun kendisinde bir stk olmadi-
g1 anlamina gelmez.'” Burada onun kendisinde olan isik’1, onun kendisinin, kendisi araciligiyla gortlebilir olmasini
imler. Kendinde 1s1k’li olan sey bir baska sey araciligiyla isik’li bir baska yere ¢ikartilir. Dolayisiyla birbirinden onto-
lojik olarak farkli iki 1s1k s6z konusu olacaktir; kendisindeki isik ile tasindigi yerde yer alan isik. Bu bir nevi kendin-
de olan 1sik’li bir alandan kendinde olmayan isik’li alana dogru bir yer-degisimini gosterir. Burada felsefi anlamda
soru olarak ortaya cikabilecek olan sey su olabilir: Bu yer-degisimine imkan saglayan 6genin kendisi olarak pha,
phainomenon’nun yapisinda halen kaliyor mudur yoksa phainomenon, isik’siz olarak mi nakil siirecine dahil edilir.
Diger bir deyisle 1sik’t alindiktan sonra mi siire¢ baslatilir? Isik’t alindiktan sonra siireg baslatiliyorsa bu siire¢ bas-
tan sona phainomenon’a yeni bir isik verme siirecidir. Boyleyse bu phainomenon icin her bakimdan yeni bir insa
olarak degerlendirilebilir. Boyle degilse; 1sik’t alinmadan ona kendindeki 1sik’a uygun olmak sartiyla bir baska 1sik
verilecekse, bu phainomenon igin yeni bir insa degil gibi goziikmektedir. Bu durumda sey’i isik’a getirmek, var-olani
olmakligi neyse onun arkasindan giderek oldugu gibi almaktir. Akla gelen bu soru lizerinden devam etmek gerekirse
phainomenon ya isik’siz ya da isik’li seklinde ele alinir. Dolayisiyla o, 1sik’li ya da isik’lanan, 1sik’a maruz kalandir.
Isik’ta olmak onun asli karakteriyken ona stk vermeye kalkismak ise arizi olana gonderme yapar.*® Yine bu baglam-
dasik’lanan, isik’a maruz kalan anlamiyla phainomenon’un isik’a gikartilisinda failin etkisi ve bu etkinin nasil bir etki
oldugu felsefi anlamda bir baska 6nemli soru olarak karsimizda durmaktadir. Diger taraftan Isiga getirmek fiilinde
sey’iisiga getiren kendisi midir yoksa rsik’a getiren baska bir sey midir? Bu soru yukarida sorulan su soruyla; “Gori-
len olarak phainomenon kendi araciligiyla mi gériinendir yoksa baskasinin araciligiyla mi goriilendir?” paralellik arz
eder. Her iki soru da esasinda failin kim oldugu tizerine odaklanr. ilki “Phainomenon’u kim gorilir kiliyor?” ikincisi
ise “Onu kim 1s18a getiriyor?”. Diger taraftan bir yukaridaki soruda'®; “Phainomenon’un yer-degisimine imkan sagla-
yan 6genin kendisi olarak pha, phainomenon’nun yapisinda halen kaliyor mudur yoksa phainomenon isik’siz olarak
mi nakil stirecine dahil edilir?” goriinlrliige olanak saglayan stk sorunsali varken burada failin kim oldugu sorunsali
mevzubahistir. Buradaki fail sorunsalinin isik sorunsaliyla organik bir bagi vardir. Bu organik bag su sekildedir: sey
kendinde 151k barindiriyorsa ve bu stk sayesinde gorunir olabiliyorsa bu onun kendinde kendini kendi araciligiyla
gorlinir kilmasi anlamina da gelecektir. Sey kendinde 1sik barindirmiyorsa ve dolayisiyla goriniir olabilmesi icin 1sik
gerekiyorsa bu onun kendinde kendini kendi araciligiyla “goriiniir” kilamamasi ve dolayisiyla da goriinlr olabilmesi
icin baska sey araciligiyla 1sik”li bir alana ¢ekilmesi anlamina gelecektir.?°

1 Heidegger, Sein und Zeit, 39.

" Heidegger Varlik ve Zaman’da gecen su ifadeleriyle phainomenon’un kendinde olan 1si§ina vurgu yapiyor: “Ote yandan phainesthai
sozcligli, phaino’nun (glin yuziine ¢ikarma, isiga getirme) orta-sesli hali olup, pha- kdkiine aittir (phos sozctigiindeki gibi: 151k, aydinlik;
yani icinde bir seyin kendini belli edebilecegi, kendinde goriiniir kilabilecegi sey)” Martin Heidegger, Varlik ve Zaman, ¢ev. Kaan H. Okten.
(istanbul: Agora Kitapligi, 2008), 29.

8 Ancak arizi olan bazen asli olanin yerine gegebilir ve asli olan unutulabilir. Sonrasinda arizi olan asli olan olarak distinilebilir.

¥ Calismanin yukaridaki ilk sorusu su sekilde sorulmustu: “Kendinde goriilebilen ve kendisini kendisiyle goriinir kilan sey (phainomenon)
baska sey’in kendisine yonelmesi ve kendisinin, kendisine yonelen sey’in olanaklari cercevesinde ortaya konulmasi; goriintr kilinmasi ile
kendi araciligiyla ortada olmasi; goriinlir olmasi arasinda o ilgili sey’in (phainomenon) var-olusuna [kendisi araciligiyla] ya da var-a-geti-
rilisine [baskasinin araciligiyla] dair bir fark ortaya koyar mi?” ikinci soru ise su sekilde ifade edilmisti: “Bu yer-degisimine imkan saglayan
6genin kendisi olarak pha, phainomenon’nun yapisinda halen kaliyor mudur yoksa phainomenon, isik’siz olarak mi nakil siirecine dahil
edilir.” Burada “yukaridaki soruda” ifadesi ikinci soruya gider.

2 Bu arada bir sey’in (phainomenon) kendinde 1sik olmasi onun isik’li bir alana ¢ekilmeyecegi anlamina gelmez.
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Diger taraftan “bring to light” ifadesi Gizerinden 151k sozcliglinii bir mekan olarak almak miimkiindir. Nitekim
ingilizcede yonelme hal eki olan “to” Tiirkcedeki “-a”, “-e” ydnelme hal eki gibi bir isleve sahiptir. ingilizcede oldugu
gibi Tlirkgede de bu yonelme hal eki climlede yon-yer anlami saglamaktadir. Ozellikle ctimlede fiil, nesne alabilen
bir fiilse burada kullanilan yénelme hal eki ilgili nesnenin bir yerden baska bir yere gecisini gosterir. Ornegin “Kalemi
masaya getirdi.” climlesinde nesne pozisyonunda olan “kalem” bir yerden baska bir yere (masaya) aktarilmistir.
“Cantayi odama tasidim.” ciimlesinde de “¢anta” bir yerden baska bir yere (odaya) tasinmistir. Bu iki cimlede yonel-

”«

me hal ekiolan ve su sézciiklerde goriilen “masa-y-a” ve oda-m-a” “-a” eki, mekan ifade eden sozciiklere dahil olmus-
tur. Dolayisiyla “bring to light” ifadesinde yer alan light (151k) s6zcligii de bir mekan olarak karsimizda durmaktadir.
Su orneklerde de bu kolayca goriilmektedir: “bring to front (0ne getirmek)”, “bring to trial (mahkemeye tasimak)”.
Bu baglamda phainomenon bir mekandan (istk anlamindaki) diger bir mekana yer-degistirir. Bu yer-degisiminde
sey (var-olan) [phainomenon], kendini kendi araciligiyla isik’a getirdiginde, diger bir ifadeyle fail kendisi oldugunda,
yukaridaki fail ve isik sorunsallarini hatirlayalim, bu yer-degisimi bir kere olmakla sinirlidir. Nitekim sey’in kendini
kendinde kendi araciligiyla goriinir kilmasi kendisini vermesi bakimindan kendisi hari¢ baska olanaklara mahal
vermez. Ancak phainomenon’un bir mekandan diger bir mekana yer-degisiminde fail kendisi degil de baskasi olursa
burada yer-degisim failler adedince mitemadiyen devam eder ve hatta burada phainomenon yer-degisim(ler)ine
maruz birakilir. Maruz birakilir; ¢linkli kendisi kendini kendiyle goriinir kildiginda yukarida ifade edildigi tizere bu
zorunlu bir sekilde tek bir mekani gerekli kilarken baskalari (diger failler) araya girdiginde en az o araci olan baskala-
ri kadar mekan ortaya ¢ikmasi s6z konusu olacaktir. Diger taraftan baskalari lizerinden ortaya ¢ikan bu yer-degisimi
her zaman ileriye dogru cizgisel bir yer-degisimi olmayabilir. Mekanlar arasinda geriye doniik bir yer-degisimi de
s6z konusudur. Bunun yaninda baska bir mekanla degisime maruz kalan bir mekan tekrardan ayni phainomenon
icin mekan olabilir. Phainomenon igin miitemadiyen devam edegelen bu yer-degisimi kah “goriilen”, kah “gériinen”,
kah “algilanan”, kah “kesfedilen” vb. sekilde isimlendirilir. Bu baglamda yer-degisim onun “goriilme”, “gériinme”,
“algilanma”, “kesfedilme” gibi ontolojik durumlariniimler.

“Isiga getirmek” [bring to light] Gzerinden “isiga dogru gelen (sey)” anlamiyla phainomenon vurgulandigi
tzere dolayli olarak “karanlik olandan uzaklasarak i1s1ga dogru yonelen ya da yoneltilen sey” anlamiyla kendisini
ortaya koyar. Bir sey’in karanlik alandan giin isigina ¢ikartilmasi ya da buna maruz birakilmasi o sey’in basli basina
bir kesfi degildir; phainomenon icin yer-degisim bir sey, onun kesfi baska bir seydir. Bundan dolayi her karanliktan
cikartilip 1s1ga getirilen kesfedilme potansiyelini kendisinde barindirmakla beraber bizatihi kesfedilmis degildir.
Daha genel olarak sunu demek mimkiindiir: Phainomenon igin bir sekilde yer-degisim s6z konusu olmussa bu onun
sahici anlamda goriindugiini, algilandigini ya da kesfedildigini ortaya koymaz; bilakis yer-degisim(ler) onu ortiici
pozisyonda olabilir. Phainomenon icin “isiga getirmek” karsilig Gizerinden butlin bu analizlerle asagidaki adimlar
kurulabilir:

1. Kendisinin kendisinde 151k’ olmasi hasebiyle oncelikle kendinde goriiliir olmak.

2. Kendinde gorillr olmak kaydiyla karanlik bir yerden isik’in oldugu bir yere getirilerek, aktarilarak (baska) isik
almak ya daisiklanmak veyahut da 1siga maruz birakilmak.

3. Buikinci maddede dile getirilen durumun sonu olmayan yer-degisimler seklinde miitemadiyen devam etmesi
ve phainomenon’un potansiyel olarak sonu olmayan “gériinim”(lere) sahip olmasi.

4. Kendisindeki rsik’tan harig isik’li bir alanda olmasi hasebiyle goriiniir olmak.

5. Hersik’li alana getirilmesinin kendisinin bizatihi kesfi olmama durumu.

6. Her ne olursa olsun bu almis oldugu goriiniir olma ilinekligiyle gorulirlik, kesfedilirlik ve algilanabilirlik
dlizeyine ¢itkmasi ya da ¢ikamamasi.

Phainomenon sozcugliniin yukarida gecen etimolojisine dair analizleri desteklemek amaciyla bu sézciigiin
Yunancada nasil kullanildigini analiz etmek iyi olacaktir. S6zctigiin modern Yunancada nasil kullanildigindan ziyade
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klasik Yunancada nasil kullanildigi calismanin kapsamina girmektedir. Dolayisiyla klasik Yunanca yazilan bir kitap
tizerindenbusoézciigiin nasilkullanildigini gérmek bu calismaicin éncelikliolandir. Ornegin Aristoteles’in eserlerinden
olan ve soz sanati seklinde goriilen Retorik (Pntopikn) [Rhetoric] isimli kitabinda phainomenon sézcigiiniin nasil
gectigine bakmak faydali olacaktir. Burada calismaya kaynaklik edecek Aristoteles’in Retorik kitabinin Yunanca asli
Clarendon Press kaynakli 1959 baskisidir.?! Retorik kitabinin J. H. Freese tarafindan Harvard University Press’ten
cikan 1929 tarihli terclimesi de phainomenon sdzctigiinin ingilizce karsiliginin hangi kelimeler kullanilarak yapildig
hususunda yardimci olacaktir.2? Phainomenon sézciigiiniin bu karsilastirmali analizinde Retorik kitabinin Yunanca
asli ve ingilizce tercimesi yaninda Ari Cokana tarafindan 2019 yilinda Yunanca asli tizerinden cevrilen terciimesin-
den de yararlanilacaktir. Boylelikle phainomenon sozciigliniin Retorik kitabinin Yunanca aslinda nasil gectigi, bunun
J. H. Freese tarafindan hangi sozciklerle gevrildigi ve Ari Cokana’nin bu sézciigii nasil ele aldigi karsilastirmali olarak

sirasiyla birkag ornek lizerinden asagida ele alinacaktir.

Aristoteles: Tp0g 8&€ ToUTOIG 0TI THiG AUTHAC TO Te TIOAVOV KAl TO dhatvopevov il TBavov, WoTep KAl £TTL THG SIAAEKTIKIG
OUAAOYIOUOV TE Kai GaVOUEVOV GUAAOYIOUOV.

Freese: Itis further evident that it belongs to Rhetoric to discover the real and apparent means of persuasion, just as it
belongs to Dialectic to discover the real and apparent syllogism.>

Gokana: Bunun &tesinde diyalektik gercek tasim ile goriinlirde tasimi ayirdigi gibi, retorik de gercek inandirma ile go-
rinirde inandirmayi ayirmalidir.?

Freese phainomenon sdzcugiine karsilik olarak “goriiniir olan, belirgin, acik, belli” anlamina gelen ve kdkiinlin
appearoldugu apparent sozcugiinli, Cokana “goriinmek” kokenli goriiniir’ui tercih etmistir. Cokanailgili yerin dipno-
tunda bu phainomenon sézclgliniin “so6zde” ya da “zahiri” olarak da gevrilebileceginin notunu duiser. Diger taraftan
Freese bu sozcligli “the real means of persuasion”, “the real syllogism” ifadelerinde gorildiigi tizere “real” (gercek)
olanin karsisinda kullanir. Burada phainomenon, gercek degildir ama goriinlirde gercek gibidir. Diger bir ifadeyle
phainomenon’un iliski kurdugu gerek inandirma (persuasion) gerekse de tasim (syllogism) goriinis itibariyle inandir-

ma ve tasim’dir. Cokana’nin ilgili sozcligli “goriinirde” seklinde ifade etmesi de bu duruma isaret etmektedir.

Aristoteles: Tepl pév olv ToUTWV SnAwBroetal kad> ékactov, OTav Tepl TOV TMadRV Aéywpey, Std 8¢ Tol Adyou
motevouaty, dtav AANBEC f dawvouevov Ssifwpey €k TRV Tepl Ekaota TOAVEV.?

Freese: Lastly, persuasion is produced by the speech itself, when we establish the true or apparently true from the
means of persuasion applicable to each individual subject.”

Gokana: Son olarak hatip, soylevin kendisiyle de bir seyin “gercek” ya da “gercege benzer” olduguna dinleyicileri
inandirabilir.?

Freese phainomenon’u “apparently” (goriinUs itibariyle), Cokana “gercege benzer” seklinde geviriyor. Ayrica
bu alintiladigim yerde phainomenon Freese’in “true” Cokana’nin “gercek” olarak cevirdigi aAnbeg (aletheia “alet-
hes”) sozcugl ile birlikte gegcmektedir. Bir yerde gercek olan diger yerde ise gercek olmayip goriiniiste ona benzeyen
sey vardir. Gerek yukaridaki alintida gerekse de burada yer alan phainomenon ciimle icinde bir seyi temsil etme; asil

2 Aristoteles’in Retorik kitabinin Grekge aslini internet ortaminda Perseus Digital Library saglamaktadir. Bu ¢alisma bu dijital kiitiiphane-
den yararlanmistir. Retorik kitabinin aslinin bulundugu dijital kiitiiphanenin linki soyledir: https://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?d
oc=Perseus:text:1999.01.0059, erisim 17 Mayis 2024.

22 Aristoteles’in Retorik kitabinin Grekge aslinin J. H. Freese tarafindan terclimesini internet ortaminda karsilastirmali olarak yine Perseus
Digital Library saglamaktadir: Retorik kitabinin tercimesinin bulundugu dijital kiitiphanenin linki séyledir: https://www.perseus.tufts.
edu/hopper/text?doc=Perseus:text:1999.01.0060, erisim 17 Mayis 2024.

2 Aristotle, Rhetoric (Oxford: Clarendon Press, 1959), 1355b14.

2 Aristotle, Art of Rhetoric, ¢ev. J. H. Freese. (Cambridge: Harward University Press, 1929), 1355b14.

25 Aristoteles, Retorik. cev. Ari Cokana. (Iistanbul: Tiirkiye is Bankasi Kiiltiir Yayinlari, 2019), 1355b14.

% Aristotle, Rhetoric, 13564, 6.

27 Aristotle, Art of Rhetoric, 13564, 6.

28 Aristoteles, Retorik, 1356a, 6.

temasa #22 @ Aralik 2024


https://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus:text:1999.01.0059
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus:text:1999.01.0059
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus:text:1999.01.0060
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus:text:1999.01.0060

Heidegger’in Varlik Anlayis1 Ozelinde Phainomenon Kavraminin Kékenine Dair Bir inceleme @ 151

olani ¢agristirma, bir seyi belirgin ozellikleriyle yansitma pozisyonundadir. Diger bir ifadeyle ibarede yer alan phai-
nomenon, “gercek bir soylev degil ama gercek bir sdylevin belirgin 6zelliklerini yansitan sey”in yerine kullanilmistir.

Aristoteles: £mel 8£ 1] OAlywpla £oTiv EVEpyela §OENG TtEPL TO UNSeVOC A&lov datvopevoy.?
Freese: Slighting is an actualization of opinion in regard to something which appears valueless.*

Cokana: Asagilama bir seyin dnemsiz olduguna iliskin diistincelerimizi acik¢a ifade etmektir.

Phainomenon burada yukaridaki alintilarda oldugu gibi “real” ya da “true” soézciiklerinin karsiliginda kulla-
nilmamistir. Freese burada yer alan phainomenon sézciuglini gecissiz bir fiil olarak diistinerek “gériintir” anlamina
gelen “appear” ile Cokana ise onu bir zarf olarak ele almis ve “acgik¢a” seklinde cevirmistir. Freese’de phainomenon,
“degersiz “goriinen” seyler” seklinde ismi nitelerken, Cokana ise phainomenon’u zarf olarak alir ve ilgili alintida fiili
niteler.

Aristoteles: aitiov & dTL ol Lév Sokolol T auTWV EXeLy ol &’ o: TO Yap Al 0UTW GaAVOUEVOV EXELY AANOEC SOKET, WOTE
ol €tepot 00 Ta alT®V EXELV.®

Freese: The reason is that the latter seem to possess what belongs to them, the former not; for that which all along
shows itself in the same light suggests a reality, so that the former seem to possess what is not theirs.

Gokana: Bunun nedeni ikincilerin sahip oldugu seylerin gercekten de “kendilerininmis”, digerlerinin sahip oldugu sey-
lerin ise “kendilerinin degilmis” gibi gériinmesidir.**

Bu son alintiladigim yerlerde Freese phainomenon’u “goriinmek” anlamina gelen seem ile Cokana da gortin-
mek seklinde cevirir.

» o«

Sonug olarak bu yukarida verilen alintilar Gizerinden -“gorliniirde tasim”, “gercege benzer”, “degersiz gorin-
me”, “kendilerinin gibi gériinme”, “kendilerinin degilmis gibi gériinme”- phainomenon sézcligl, “gériinme” olarak
ele alinmistir. incelendiginde bu goriinme farkli yollarla olmustur; bazen ortaya cikarak, bazen benzeyerek, bazen
de bir seyin karsiti olarak. Bu sozcugiin etimolojisi esnasinda degerlendirilen “bring to light” (1s1ga getirme) ifadesi
tzerinden bu alintilara bakildiginda birinci alintida sey’in kendisi asli olarak tasim degilken tasim alanina, muhte-
melen kendisinde bulunan ve asil olana; tasima benzeyen, onu yansitan belirgin 6zelliklerinden o6tiirti getirilmistir.
Burada yer alan gercek tasimin nitelikleri bellidir. Bu nitelikler o tasimi gercek kilmaktadir. Ancak goruniirde tasim
olan seydeki nitelikler sadece onu benzer kilacak ama asla asil yapmayacaktir. Bu alintida “isiga getirme” ifadesinde
yer alan isik gercek tasimin mekanidir. Bu mekana gercek olmayan getirilmektedir. ikinci alintida da durum aynisi-
dir; gercege benzer olan seyi gercek olanin alanina ¢ekiyoruz; ¢linkii onda onu gercege yaklastiran birtakim seyler
(6zellikler) s6z konusudur. Ucilincti alintida bir seyin degersiz olarak goriinmesi onun gercekten degersiz oldugu
anlamina gelmez; bilakis onun kendisinde olan bazi belirgin 6zelliklerinden dolayi degersiz olanin alanina girdigini
gosterir. Son alintida da bir seyin bir baska mekana (isik) ¢ekilmesi s6z konusudur. Aslinda o mekan onun sahici
mekani degildir; ancak o kendinde olan seylerden dolayi ilgili mekana cekilir. Tiim bu alintilar gostermektedir ki
phainomenon sey’in kendisinde olan birtakim seylerden 6tliru baska bir seye benzetilerek o seyin alanina ¢ekilmesi
seklinde kullaniimistir.

2 Aristotle, Rhetoric, 1378b, 3.

30 Aristotle, Art of Rhetoric, 1378b, 3.
31 Aristoteles, Retorik, 1378b, 3.

32 Aristotle, Rhetoric, 1387a, 10

33 Aristotle, Art of Rhetoric, 1387a, 10.
34 Aristoteles, Retorik, 1387a, 10.
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2. Heidegger’in Varlik Anlayisi Ozelinde Phainomenon Kavrami

Phainomenon’un kokenine dair yukarida yapilan inceleme ve ¢oziimlemelerden sonra Hiedegger’in bu s6z-
clige dair Varlik ve Zaman’da dile getirdigi yoruma dayali etimolojik degerlendirmelere gecilebilir. Heidegger phai-
nomenon’un anlamini tespit etmek icin tarihsel siirecte ona dair verilen anlamlari bir tarafa atar. O bunu yaparken
phainesthai sdzciigiine yonelir.®® Bu sozcugu “kendini gostermek” anlamina gelen Almanca “sich zeigen” seklinde
cevirir. Phainomenon’u “zeigt, Sichzeigende, Offenbare” kelimeleri izerinden tanimlayarak ona “kendisini gosteren,
kendine isaret eden, kendini agan, ortaya koyan” gibi birtakim anlamlar verir.*® Heidegger phainomenon’a dair eti-
molojik incelemesine phainein s6zcliglini de dahil eder. Bu sozciigiin 6zellikle phainesthai fiiliyle olan kdken birlik-
teligine isarette bulunur.>” Sonrasinda Heidegger phaino s6zcliglini, “an den Tag bringen, in die Helle stellen” sek-
linde Almanca terclime eder.?® Bakildiginda bu terciimede asil olan sey “glin yliziine/isiga ¢cikarmak, onu karanliktan
cekip alarak aydinliga kavusturmak”tir. Bu durum su sekilde yorumlanmaya miisaittir: “karanlikta gortilemeyen
sey’in kendisini guin yuzline ¢gikartarak gorilur hale getirmek”. Burada mecazen de olsa bir karanlik ve aydinlik iliski-
si s0z konusudur. Nitekim “an den Tag bringen”de yer alan ve “giin” ya da “glindiiz” anlamlarina gelen tag kelimesi
ve “in die Helle stellen”da yer alan ve “parlak”, “aydinlik” anlamlarina gelen Helle s6zcligli bunu ortaya koymaktadir.
Heideggericin burada “isiga getirilen” ile “I1siga getiren” ayni seydir. Baska bir ifadeyle nesne pozisyonunda olan sey
ilgili seyin bizatihi kendisidir. Dolayisiyla fail de baskasi degil; dogrudan dogruya kendisidir. Diger taraftan yukarida
calismanin birinci kisminda ifade edildigi izere 151k ayni zamanda phainomenon’a muhatap olan seyin kendisinde
bizatihi vardir. Nitekim yukarida ifade edildigi tizere sey’in kendisinin kendisini isik’li bir alana getirmesi o seyin
kendisinde stk olmadigl anlamina gelmez. Kendisindeki bu sk ve kendisini getirdigi isik’li mekanda yer alan isik;
her ikisi de onun kendisinin goriiniirliglyleiliskilidir; hatta burada Heidegger’e gore iki farkliisik yoktur. Kendindeki
1stk kendisini gorunir kilan isik’tir. Boylelikle Heidegger fail ve i1sik sorunsallarinda tercih etmis oldugu tarafi ortaya
koymaktadir.

Heidegger phainomenon ve phainesthai arasindaki bu kok birlikteliginden hareketle “kendini gosteren, orta-
ya ¢ikartan, tezahiir ettiren” seklinde bir anlam verdigi phainomenon kelimesine “an-ihm-selbst” ifadesini de dahil
ederek soyle bir formiilasyon ortaya koyar: sich-an-ihm-selbst-zeigende. Bu formilasyonla birlikte phainomenon
sadece “kendini ortaya ¢ikartan” olarak gortilmemektedir; bu olmakla beraber ayrica o “kendini kendisinde orta-
ya ¢ikartan”a dontsmektedir. Nitekim Heidegger’e gore kokendeki “bir seyin kendini belli edebilecegi, kendinde
gorunir kilabilecegi” sey olarak isik, bu durumu saglamaktadir. Boylelikle bu isik sayesinde phainomenon kendini
kendisinde-kendinde gosterebilmekte, ortaya ¢ikartabilmektedir. Diger taraftan phainomenon niteliginde olan her
sey olarak “phainomena” -phainomenon’un ¢ogulu-, etimolojik yargininicerisine girmektedir. Dolayisiyla tim “pha-
inomenon”lar (varolanlar) “kendisini kendinde gosteren”dir (sich-an-ihm-selbst-zeigende).**

Heidegger sonrasinda Yunanlilarin phainomena’yi basitce ta ovta (das Seiende) [entities] olarak tanimladi-
gina vurgu yaparak phainomenon olan seyin aslinda var-olan seyin kendisi icin kullanildigini soyler.*® Bu tespitle
birlikte Heidegger icin phainomena, “var-olanlar” olarak painomena’dir. Bu su demektir: phainomenon var-olan-
dir; var-olan da “kendini kendinde gosteren olarak var-olan”dir. Kendini kendinde gostermeyen sey var-olan de-
gildir. Dolayisiyla Heidegger icin phainomenon ancak kendini kendinde gosterebilmesiyle var-olan olacak ve bu

% Heidegger, Sein und Zeit, 38.

% Heidegger, Sein und Zeit, 38.

37 Calismanin birinci bélimiinde etimolojik incelemeler 1siginda dile getirildigi gibi koken birlikteliginde yer alan phaino (daivw) sézciigii bu
iki kelimeyi “isik, aydinlik” (das Licht, die Helle) gibi anlamlara gelen “pha”ya baglar.

¥ Heidegger, Sein und Zeit, 38.

3 “Phainomenon” mistakildir; kendini kendinde gosterendir. Bir sey kendini kendinde gdstermiyorsa o sey Heidegger’e gore “phainome-
non” degildir. Burada Heidegger icin mesele bir “sey”in kendini kendinde gésterme meselesidir. Nitekim bir seyin gorliniimii olmayan
bir “sey” ardinda baska bir “sey” barindirir. Dolayisiyla o seyi kendinde oldugu gibi géstermez. Halbuki tanimi icabi “phainomenon” dyle
degildir. Onlar kendilerini kendilerinde gosterirler. Bkz.: Heidegger, Varlik ve Zaman, 102.

4 Heidegger, Sein und Zeit,38. Heidegger Varlik ve Zaman’in bu kisminda yer alan bu tespitine dair yeteri kadar argliman 6ne siirmemektedir.
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niteligiyle var olacaktir. Bu baglamda Heidegger icin sunu demek mimkiindir: Phainomenon tim vecheleriyle; bir
butiin olarak var-olanin kendisidir. Boylelikle phainomenon zemininde var-olan, kendinde ortaya cikabilecek dualist
yapilari bertaraf ederek bolinemez kimligini ortaya koymaktadir. Diger bir deyisle var-olan, boliinmezligiyle vardir.
Ornegin Heidegger icin, goriintiiniin karsiti olarak gercekte var-olan diye bir sey yoktur.* Var-olana dair ne varsa
kendini kendinde gosteren olarak buradadir, 6tede ya da beride veyahut da gizilde degildir. Diger taraftan Heide-
gger’e gore var-olan boliinemez olmasinin yaninda kendinden menkulddr. Nitekim “kendisini kendinde gosteren”
(sich-an-ihm-selbst-zeigende) formiilasyonu “asli olarak varolan, her seyden ama her seyden 6nce kendinden men-
kuldiir” yargisini icinde barindirir. Baska bir ifadeyle asli olarak var-olan, herhangi bir sey lizerinden degil bizatihi
kendi Gizerinden kendini ve sadece kendinde olmak lizere baska bir seyde degil ya da baska bir sey araciliginda degil
bizatihi kendinde ortaya koyar, tezahir ettirir, gosterir, belirtir, var eder.

Kant’ta s6z konusu olan var-olanin noumenon ve phainomenon taraflari Heidegger’in phainomenon kavrami
Ozelinde var-olan icin ortaya koydugu formilasyonla birlikte ortadan kaldirilir. Nitekim Kant Saf Aklin Elestirisi’'nde
soyle der:

Kategorilerin birligine uygun nesneler olarak dustiniildiigi olclide goriinuslere (appearances), phaenomena denir. Bu-
nunla birlikte, yalnizca anlama yetisinin nesneleri olan ve yine de duyulur gorliye olmasa da bir goriiye verilebilen sey-
lerin var oldugunu varsayarsam, o zaman bu tiir seylere noumena adi verilir.?

Kant icin phainomenon bir goriintstir; dunyanin bize kendisini gostermesidir, goriints diinyasidir, noume-
non ise kendi basina var-olan seylerdir. Burada Kant icin gorlinme, insana 0zgu formlara, onun bilgisinin zaman ve
mekan formlarina blriinmesinden ibarettir.** Heidegger’in varlik anlayisinda boyle bir ayrim yoktur. Dolayisiyla bu
ayrim ortadan kalktiginda bu ayrim lzerine kurulu seyler de ortadan kalkar. Ornegin Kant’in epistemolojisinde bu
yukaridaki ayrima dayanan insan varliginin intellegibel ve empirik yanlari, doganin diialist yapisi, insanin distinen
bir stje olarak goriilmesi, zaman ve mekan idealitesi buharlasmaktadir. Clinkli Kant icin insan varliginin empirik
yani phainomenon 6zelinde is goriirken intellegibel yani da noumenon tizerinde is gérmektedir. iki farkli diinya ola-
rak noumenon ve phainomenon da dogayi dialist bir yere konumlandirmaktadir.* Yine bu tanimla birlikte var-o-
lanin kendisi var olusunda kendi harig tiim aracilari ve ayni sekilde kendi harig tiim olasi mekanlari ortadan kal-
dirarak olusunu her seyiyle kendine baglayip kendinde gerceklestirir. Heidegger phainomenon icin yapmis oldugu
bu tanimla birlikte var-olanin aslini kuranin yine var-olanin kendisi oldugunu, onun temelinde olan ve ondan ayri
bir yerde durarak kendini saklayan, gostermeyen, aciga ¢ikartmayan, belli etmeyen bir 6ziin olmadiginin mesajini
vermeye calisir. Nitekim phainomenon igin Heidegger’in yapmis oldugu yukaridaki tanima [sich-an-ihm-selbst-zei-
gende] gore var-olan, oncelikle goriilmez olmayandir. Boylece goriilmezlik, gizlilik ya da saklilik Gizerine kurulan bir
varlik anlayisi reddedilmektedir. Platonik bir anlayisi verebilecek olan boyle bir anlayista varlik, burada yani goru-
niirde olmayandir. Goriinlirde olan seyse goriiniirde olmayan seyin bir seyidir [golgesi] ama kendisi degildir. Bir sey

“ Heidegger bir seyin goriinimi ile kendini gdstermeyi ayirmaktadir. Bir seyin gériiniimi o seyin kendisini gostermedigi icin o seyin kendi-
sini gbstermesi de degildir [Appearing is a not-showing-itself] (Heidegger, 2001c, 52) [Erschienung ist ein Sich-nicht-zeigen] (Heidegger,
Sein und Zeit, 39). Bundan dolayi “phainomenon” olarak kendini gostermek ayri bir seydir “sey”in gériinimi ayri bir seydir. Ancak sunu
belirtmek gerekir ki Heidegger icin her ne kadar “gériinmek”, phainomenon anlaminda kendini gosterme degilse ve dyle olmasa da
yine gorliniim, bir seylerin kendini gésterebilmesi zemini tizerinde miimkiindiir. Bu duruma Heidegger, yapmis oldugu su formilasyonda
veciz bir sekilde isaret etmektedir: “Phainomenonlar (fenomenler), asla goriiniim degildir. Fakat her goriinlim, bir phainomenon’a (feno-
mene) muhtactir”. Bkz.: Heidegger, Varlik ve Zaman, 30.

“2 Immanuel Kant, Critique of Pure Reason, cev. Paul Guyer ve Allen W. Wood. (New York: Cambridge University Press, 1998) A249.

43 Heinz Heimsoeth, Kant’in Felsefesi. cev. Takiyettin Mengilisoglu. (Ankara: Dogu Bati Yayinlari, 2007), 61.

4 Heimsoeth, Kant’in Felsefesi, 136. Heimsoeth Kant’in Felsefesi adli eserinde Kant’in insanda, dogada oldugu gibi, iki ayri 6zelligin bu-
lundugunu gdsterdigini ifade eder. iki ayri dzellik insan varliginin “empirik” ve intellegibel yanlaridir. Tabii bu yanlarin muhatap oldugu
alanlar da oldugunun altini ¢izer. Bu alanlar “noumenon” ve “phainomenon” alanlaridir. Kant’ta bu baglamda “dlinya” bir “sey”dir onun
gortintisii farkli bir “sey”dir. Birincisi kendi basina olan (noumenon) iken digeri onun goriiniisiidiir (phainomenon). Kant i¢in bu iki ayr
diinyanin, birbirine zarar vermeden, birlikte bulunabilecegi, teorik bir olanak olarak goriilmiistir. Dolayisiyla da bu iki alan insanda,
birlikte bulunur. Bu baglamda insan bir kez duyular diinyasina, bir goriinlis olarak, dogal nedensellik yasalarina baglidir; bir kez de, bir
akilvarligi ya da diisiinmenin siijesi olarak, 6zgiir eylemlerde bulunabilir (Heimsoeth, Kant’in Felsefesi, 133-138.)

i
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kendisini degil de kendisi olmayani gosterdigindeyse bu durum her zaman ilgili seyin kendisinin haricinde her seyi
gosterebilme ihtimalini vererek o seye dair bilgi edinme siirecini ortadan kaldirabilir. Bundan dolayi Heidegger’e
gore phainomenon olarak var-olanin éncelikle “acik, goriilen, besbelli” oldugu miisellemattan (6nceden dogrulugu
kabul edilen seylerden) sayilmalidir. Ona gore bunu varsaymadan phainomenan’a dair yapilan her refleksiyon bos-
luga diisecektir.

Diger taraftan phainomenon’un besbelli bir aciklikta olmasi 6zellikle ilahi ya da baska bir anlayista yer alan
“gorunmez bir el” lizerinden ortaya ¢ikan tiim varlik anlayislarinin da karsisinda durmaktadir. Nitekim goruniirde
olan sey baska bir seyin araciligi izerinden var olmakligini ortaya koyacaksa o zaman oncelik, ilgili seye var olmaklik
veren seyindir. Boylesi birdurumdailk olarak burada yapilmasi gereken sey, var-olana var olmaklik veren “gériinmez
el” izerinden phainomenon’u anlamak, kavramak olacaktir. Bu durum da basta ontolojik olmak lizere bircok olasi
sorunsala zemin agar. Bundan dolayi Heidegger’e gore phainomenon igin araci yoktur; bir aracidan bahsedilecek
olunursa o araci ancak kendisidir; onun kendisi kendisini gostererek olusa getirir. Bu sayede phainomenon’un biza-
tihi kendisine odaklanarak inceleme yapilabilir.

Heidegger’in phainomenon igin yapmis oldugu tanim sunu da keskin bir sekilde vurgular: var-olan kendini
ancak ve sadece kendisinde gosterir. Var-olanin gorlur olmasi (1), bu goriiliir olmayi kendisinin gerceklestirmesi (2)
onemli iki asama olsa da goruliir olmayi kendinde gerceklestirebilecek olmasi (3) zorunludur. Sayet bu s6z konusu
degilse o zaman goriillir olmayi baska bir seyde gerceklestiriyor anlamina gelecektir. Bu durumda, bu baska sey,
ilgili seyin var olmakliginin goriinlr alani olacaktir. Bakildiginda bu durum var-olanin birligini bozar. Diger bir deyisle
var-olan gorulendir, goriilmeyi kendisi gerceklestirendir ama bunu baskasinda yapandir seklinde bir tanim phaino-
menon olanin bitiinselligini bozarak onu dialist bir yapinin icine sokar. Halbuki Heidegger bu olasiligi da ortada
kaldirmak ister. Onun yapmak istedigi sey phainomenon’u higbir seye baglamamaktir. Nasil ki phainomenon goriilen
bir seyse ve bu goriinirligiin nedeni kendisiyse ayni sekilde bu goriiniirliigli baska seyde degil bizatihi kendisinde
gosteren olmalidir.

Sonug

Klasik Yunanca bir sézciik olan ve phaino ve -menos’tan olusan phainomenon gecissiz bir fiil olan phainest-
hai (goriinmek, gozilkmek, belirmek) ve gecisli bir fiil olan phainein (1s18a ¢ikartmak, gorinmesine neden olmak,
gostermek) ile ortak bir kdke sahip olup “goriinen, géziiken, beliren” anlamlarina gelebilen appear ya da “algilanan,
kesfedilen” karsiliginda kullanilan seen sozciikleriyle ifade edilir. Phainomenon “kendisi yoluyla goriilen” seklinde
duslinildigiinde kendi araciligiyla ortada olmasi; goriiniir olmasi ve dolayisiyla var-olusu s6z konusuyken “baska bir
sey araciligiyla goriilen” seklinde ele alindiginda baskasinin etkisi; araci olmasiile ortaya konulmasi; goriiniir olmasi
ve dolayisiyla var-a-getirilisi mevzubahistir. Phainomenon 6zelinde var-olus ya da var-a-getirilis ontolojik zemininin
farklilgina isaret edecektir. Phainomenon, phainesthai ve phainein seklindeki bu ¢ kelime, Proto-Hint-Avrupa ata
dilinden gelen ve Sanskritcede bircok anlaminin yaninda “isik” anlamina gelen pha ortak kokiinden gelir. Phainome-
non i¢in ontolojik durumlara ya da gecislere olanak saglayan kokensel anlam pha’dir. Isiga getirmek sozctiglinde yer
alan istk phainomenon 6zelinde bir mekandan diger bir mekana yer-degistirmenin aracidir. Bu yer-degisiminde sey
(phainomenon), kendini kendi araciligiyla isik’a getirdiginde bu yer-degisimi bir kere olur; ancak fail kendisi degil de
baskasi ya da baskalari (failler) olursa buradaki yer-degisim failler adedince artar. Diger taraftan phainomenon igin
bir sekilde yer-degisim s6z konusu olmussa bu onun sahici anlamda goriindugiini, algilandigini ya da kesfedildigi
ortaya koymaz; bilakis yer-degisim(ler) onu 6rtlicii pozisyonda olabilir.

Heidegger Phainomenon’u “zeigt, Sichzeigende, Offenbare” kelimeleri lizerinden tanimlayarak ona “kendisini
gosteren, kendine isaret eden, kendini acan, ortaya koyan” gibi birtakim anlamlar vermis ve phaino sézciigiini,

“an den Tag bringen, in die Helle stellen” (giin ylziine/isiga ¢ikarmak, onu karanliktan ¢ekip alarak aydinliga
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kavusturmak) seklinde ifade etmistir. Onun icin “isiga getirilen” ile “Isiga getiren” ayni sey oldugu icin fail dogrudan
dogruya phainomenon’un kendisidir. Yine ona gore iki farkli isik yoktur (kendindeki ve kendisinin gotlrildigu yerde
yer alan 1s1k); bilakis kendindeki isik kendisini goriinur kilan rsik’tir. Kokendeki isik sayesinde phainomenon kendini
kendisinde-kendinde gosterebilmekte, ortaya cikartabilmektedir (sich-an-ihm-selbst-zeigende).

Heidegger phainomenon’un aslinda var-olan seyin bizatihi kendisi icin kullanildigini sdylemistir. Bu baglamda
onun nezdinde phainomenon, “kendini gosteren olarak var-olan”dir; kendisini baskasi gosteren olarak var-olan de-
gildir. Bu sayede phainomenon tiim vegheleriyle var-olani bir bitlin olarak kendinde icerir. Sayet baskasi kendisini
gosteren olarak var olsaydi phainomenon kendinde ortaya ¢ikabilecek dualist yapilari bertaraf edemez ve biitiin
bir kimlige sahip olamazdi. Dolayisiyla denilebilir ki Heidegger icin phainomenon, boliinmezligiyle vardir. Onun igin
gorlintiinlin karsiti olarak gercekte var-olan diye bir sey yoktur. Var-olana dair ne varsa kendini gosteren olarak bu-
radadir, 6tede ya da beride veyahut da gizilde degildir. Heidegger’in phainomenon igin yapmis oldugu tanim sunu da
keskin bir sekilde vurgular: var-olan kendini ancak ve sadece kendisinde gosterir. Var-olan gorilendir(1), bu goraliir
olmayi kendisi gerceklestirir(2) ve goriliir olmayi da kendinde gerceklestirir (3). Goriilir olma baska bir seyde ger-
ceklesmez, baska seyde gerceklesirse bu baska sey, ilgili seyin var olmakliginin goriiniir alani olur. Bu durum sey’in
birligini bozar. Diger bir deyisle Heidegger icin var-olan gorilendir, gorlilmeyi kendisi gerceklestirendir ama bunu
baskasinda yapandir seklinde bir tanim phainomenon olanin bitiinselligini bozarak onu dualist bir yapinin icine
sokar. Halbuki Heidegger bu olasiligl da ortada kaldirmak ister. Onun yapmak istedigi sey phainomenon’u higbir
seye baglamamaktir. Nasil ki phainomenon goriilen bir seyse ve bu goriiniirligiin nedeni kendisiyse ayni sekilde bu
gorunirligl baska seyde degil bizatihi kendisinde gosteren olmalidir. Boylelikle var-olanin kendisi var olusunda
kendi harig tiim aracilari ve ayni sekilde kendi hari¢ tiim olasi mekanlari ortadan kaldirarak olusunu her seyiyle
kendine baglayip kendinde gerceklestigi icin kendinden menkulddir.

Klasik felsefede phainomenon genellikle bir seyin “yaniltici” dis goriinlisii olarak ele alinirken, Heidegger bu
geleneksel anlayisin 6tesine gecerek kavrama yeni bir anlam kazandirir. Goruldigl tzere phainomenon, varli§in
kendi 1siglyla kendini aciga vurma bigimidir; bu, kendiligindenlige ve dogrudanliga vurgu yapan bir slirectir. Bu an-
layis, varlik ile goriinen arasindaki klasik diialist yapiyi ortadan kaldirir ve varligin bolinmezligini savunur. Heideg-
ger’in varlik anlayisinda var-olan seyin bizatihi kendisi olarak phainomenon kendiliginden ortaya ¢ikan, dolaysiz ve
dogrudan bir agiklik olarak yeniden tanimlanir. Ona gore phainomenon, herhangi bir aracinin miidahalesi olmadan
varlik kendini goriiniir kilmasidir. Bu baglamda, phainomenon sadece bir gorlintii ya da yaniltici bir yiizey degil,
varligin kendi kendini ifsa ettigi bir siirectir. Heidegger bu siireci, varlik ve goriinen arasindaki ayrimi kaldirarak
tanimlar ve boylece klasik felsefedeki diialist anlayisi reddeder. Bu acidan bakildiginda, Heidegger’in phainomenon
kavramina getirmis oldugu yorum, varligin bélinmezligini ve dogrudanligini vurgulayan, yenilikgi bir yaklasim ola-
rak ortaya cikar.
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0z
Bu makalede, davranis genetigi ve sosyogenomik gibi alanlarda genlerin etkilerini nasil gésterdiklerini en iyi sekilde ifade eden nedensellik
kavraminin tasimasi gereken dzellikler incelenecektir. ilk olarak diizenlilige dayali, mekanik ve fark yaratmaya dayali nedensellik kavram-
lari analiz edilecek ve bunlardan hangisinin bahsi gecen alanlardaki bilim insanlari tarafindan yaygin olarak kullanildigi saptanacaktir. Bu
calismada ortaya ¢ikan sonuglara gére genom diizeyinde iliskilendirme ¢alismalarinda genetik nedensellikten anlasilan, fark yaratmaya
dayali, miidahale kurami ekseninde bir nedensellik kavramidir. Bu yaklagimda nedensellik, olguyu biitiin vegheleriyle ortaya ¢ikaran tiim
kosul, siireg ve aktivitelerin toplami degildir. Neden, karsilastirilan gercek veya varsayimsal durumlarin farklarini agiklayan bir faktor veya
faktorler kiimesidir. Miidahale ise ideal bir deneydir. Basta Judea Pearl ve James Woodward olmak tizere, gesitli bilim felsefecileri tarafin-
dan a¢imlanan bu kavrayis, ilgili alanlardaki mevcut kullanimi dogru yansitmakla birlikte, mevzubahis genomik yontemler deneysel calis-
malarla desteklenmedigi siirece, genler ve karmasik fenotipler arasindaki iliski korelasyondan 6teye gecmeyecek ve miidahale kuraminin

nedensellik atfi kosullarini karsilayamayacaktir. Mekanik nedensellik kurami nedensel iliskileri daha zengin bicimde yansitmasi agisindan
avantajlidir, ancak daha zayif kriterlerin bile karsilanamadigi bir durumda mekanistik modellerin gelistirilmesi oldukca zordur.

Anahtar Kelimeler: Nedensellik, GWAS, Miidahale Kurami, Davranis Genetigi, Mekanizmacilik.
What Kind of a Causality Concept Do We Need in Behavioral and Social Genomics?

Abstract

In this paper, we will examine the properties of the concept of causality that best reflects how genes exert their effects in fields such as be-
havioral genetics and sociogenomics. First, regularity-based, mechanistic and difference-making causality concepts will be analyzed, and
we will identify which of these is commonly used by scientists in the aforementioned fields. According to the results of this study, what is
understood as genetic causality in genome-wide association studies is a difference-making concept of causality in line with the interventi-
onisttheory. In this approach, causality is not the sum total of all the conditions, processes and activities that bring about the phenomenon
with all its facets. The cause is a factor or set of factors that explains the differences between the actual or hypothetical situations being
compared. Anintervention is an ideal experiment. This notion, which has been elucidated by various philosophers of science, especially by
Judea Pearl and James Woodward, accurately reflects current usage in the fields mentioned. However, unless these genomic methods are
supported by experimental studies, the relationship between genes and complex phenotypes will not go beyond correlation and satisfy
the conditions of the interventionist theory. Mechanistic causation theory has the advantage of capturing causal relationships in a richer
way, but it is very difficult to develop mechanistic models when even weaker criteria cannot be met.

Keywords: Causality, GWAS, interventionist Theory, Behavioral Genetics, Mechanism.
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Giris
Genomik ve iligkili alanlardan elde edilen verilerin gerek tibbi bilimlerde gerekse sosyal bilimlerde gittikce
artan bir 6neme sahip oldugunu gozlemliyoruz. Tibbi bilimlerde polijenik risk skoru gibi degerlerin artik epidemi-
yoloji literatiiriinde saglam bir yer edindigini, sosyal bilimlerde ise egitim siiresi, kisilik, antisosyal davranis gibi
ozelliklerin ne olcuide genetik farklardan etkilendikleri sorusunu cevaplamaya calisan arastirmalarin sayisinda bir

artis oldugunu saptayabiliyoruz. Ozellikle sosyal bilimlerde kiiltiir ve toplumsal yapinin yaninda DNA farklarinin
aciklamaya dahil edilmesi ve bunun poptiler, kabul géren bir arastirma alani haline gelmesi oldukca ilgi ¢ekici.

Genleri toplumsal yapinin kimi 6gelerini- ornegin toplumsal esitsizlikleri- aciklamakta kullanmaya ¢alismak
hi¢c de yeni degil. Ancak 20. Yuizyilda bu yolda gosterilen ¢abalar biyiik olclide irkg ideolojileri mesrulastirma
amaciyla yapilan sézdebilimsel calismalara dayaniyordu?®. Su anda ise gerek davranis genetigi gerekse tibbi gene-
tik, genom diizeyinde iliskilendirme calismalari (ing.: Genome Wide Association Study-GWAS) ile cesitli karmasik fe-
notipleri (6rn. obezite, sizofreni, antisosyal davranis, egitim suresi) etkiledigi diisiiniilen genomik varyantlari kesfet-
meye calisiyor. Bu calismalarin 20. Yuizyildaki calismalardan onemli farklari var. Daha karmasik fenotiplerde, bazen
milyonlarca kisi lizerinde ve ylizbinlerce genetik varyanti 6lgen GWAS, nedensellikle ilgili sorulari da beraberinde
getiriyor. Neyin degistigini anlamak icin klasik Mendel genetigi calismalari ve GWAS arasindaki farki anlamamizda
fayda var.

Mendel genetigi lic temel varsayima dayanir: 1) Farkli 6zellikleri etkileyen genler birbirinden bagimsiz olarak
dagilir. 2) Her genin bir baskin bir de ¢ekinik versiyonu (aleli) vardir. 3) Anne ve babadan gelen aleller gamet olusu-
munda rastlantisal olarak ayrilirlar. ilk yasa, drnegin goz rengini etkileyen bir genle kanat seklini etkileyen genin
birbirinden bagimsiz olarak aktarildigini séyler. ikinci yasa, genin iki versiyonuna da sahip olan (heterozigot) birey-
lerin baskin 6zelligi gosterecegini, liclincii yasa ise hangi gamete hangi alelin (anadan gelen veya babadan gelen) gi-
deceginin rastlantisal oldugunu soyler. Bu varsayimlarin hepsinin istisnalari vardir ama burada bizi asililgilendiren,
genetik etkinin nasil tanimlandigidir.

Mendel genetigini ABD’de gelistiren ve sirke sinegine uygulayan Thomas Hunt Morgan ve Columbia Universi-
tesi’ndeki calisma arkadaslarinin bu konuda yazdiklari The Mechanism of Mendelian Heredity kitabinda genetik etki
(o donemde gen yerine faktor kavrami kullaniliyordu) soyle tarif ediliyor:

Mendelci kalitimda ‘faktor’ kelimesi, Greme hiicrelerinde ayrisan ve onu tasiyan organizmanin belirli 6zellikleriyle her
nasilsa baglantili olan bir sey icin kullanilir. Mesela kirmizi gozll bir sinek ile beyaz gozli bir sinek ¢caprazlanirsa, F2'de
¢ kirmiziya bir beyaz orani olacak ve bu oran, F1 melezinde kirmizi goz icin bir seyin beyaz gz icin olan seyden ayris-
masiyla aciklanacaktir. Bu faktorseliliskileri baska bir sekilde, beyaz gz tireten bir Gireme hiicresi ile kirmizi goz tireten
bir ireme hiicresi birbirinden tek faktorliik bir fark ile ayrilir diye de ifade edebiliriz.*

Buradaki varsayima gore beyaz geni, kirmizi genindeki bir mutasyon sonucu ortaya ¢cikmistir ve ¢ekinik bir
aleldir. Beyaz alelinden iki tane tasiyan sinekler beyaz gozli olacaktir. Gen, fark yaratici bir nedensel faktordiir. Ve
bu farklar, oldukga keskin, kolayca takip edilebilen farklardir. Mendelci kalitim yolu izleyen hastaliklarda da benzer
bir durum s6z konusudur. Mesela orak hiicreli anemide HBB genindeki bir mutasyon, eritrositlerin yapisini bozarak
oksijen tasima kapasitelerini azaltir. Mutant versiyonda -HbS- glutamik asit yerine valin bulunur ve valin polimeri-
zasyona (bircok hemoglobin molekiiliiniin birbirine yapismasina), bu da eritrositlerde yapisal bozulmalara yol acar.
Nedensellik agisindan bakildiginda iki kromozomda da mutant aleli tagimak hastaligin gerekli ve yeterli nedenidir.
Baska bir deyisle, eger gen varsa zorunlu olarak hastalik da vardir, hastalik varsa mutlaka bu genden kaynaklaniyor

2 Richard C. Lewontin, Steven P. R. Rose ve Leon J. Kamin, Not in Our Genes: Biology, Ideology, and Human Nature 1st ed. (New York: Pantheon
Books, 1984).

3 Stephen Jay. Gould, The Mismeasure of Man, The Mismeasure of Man Rev. and expanded (New York: W.W. Norton, 1996).

4 Thomas Hunt Morgan et al., The Mechanism of Mendelian Heredity (Holt, 1922), 208.
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olmalidir. Benzer basitlikte bir nedensel model, yaygin hastaliklar (6rn. Tip-2 diyabet) veya normal dagilim gosteren
ozellikler (0rn. Boy) icin gecerli degildir. Bahsi gecen fenotipler binlerce hatta on binlerce genetik varyant ile iliski-
lidir.> Bu tlrde fenotiplere, genetik temelleri karmasik oldugu icin karmasik fenotip adi verilir. Yaygin hastaliklar,
davranissal-psikolojik ozellikler cogunlukla karmasik fenotiplerdir.

Yukarida andigimiz ¢cok sayida genetik varyant, genom diizeyinde iliskilendirme ¢alismasi adi verilen gérece
yeni bir teknik ile kesfedilmistir. Genom diizeyinde iliskilendirme ¢alismasi (bundan sonra kisaca GWAS), genomda-
ki ylizbinlerce tek niikleotid polimorfizmi (ing.: single nucleotide polymorphism, buradan itibaren SNP) ile hastalik
veya sosyal fenotipler arasinda kayda deger bir istatistiksel iliski olup olmadigini kesfetmekte kullanilan bir arastir-
ma turlddur. Bireylerden toplanan DNA verisi ve fenotipik veriler birlestirilir, bireyler arasindaki fenotipik farklar - or-
negin kalp-damar hastasi olmak veya olmamak - ile iliskili SNP’ler saptanmaya calisilir. SNP’ler cogunlukla protein
kodlayan DNA bolgelerinde yer almazlar ama eger nedensel etkisi olabilecek bir bélgeye yakinsalar, derinlemesine
sekanslama ile bu bolgelerin islevsel 6zellikleri taranabilir.

Simdiye kadar yapilmis olan GWAS orneklerinde basari ve basarisizligin el ele yiiriidiigii sOylenebilir. Basari,
karmasik fenotiplerle istatistiksel olarak iliskili genetik bolgeleri saptamakta GWAS’in eski yontemlere nazaran daha
etkili olmasindadir. GWAS, sadece egitim diizeyi ile ilgili bir calismada 3000’den fazla SNP saptanmasini sagladi.®
Aslinda sorun tam olarak da burada basliyor. Bu kadar ¢ok sayida genetik varyantin fenotipik cesitlilige, her biri cok
kuclik etki diizeyleriyle katkida bulundugu bir senaryoda genetik nedensellik ne anlama gelir? Eskiden rahatlikla
beyaz gbz geni, Huntington hastaligi geni, fenilketoniiri geni gibi ifadeler kullanabiliyorken artik yaygin hastaliklarin
genetik temelinin ne oldugu sorusu bile anlamsiz gibi goriinliyor. Sadece saptanan varyant sayisindaki artis bile
kafa karistirici, ancak asil problem bu varyantlar ile fenotip arasindaki nedensel bagin ne oldugunu incelemeye
basladigimizda ortaya ¢ikiyor.

Karmasik fenotiplerin genetik temelini ¢calisan iki temel alan oldugunu soyleyebiliriz: popiilasyon genetigi ve
kantitatif genetik. iki alanin ortak varsayimlarindan biri cok genli kalitim. ister ineklerde siit verimi olsun isterse tip
2 diyabete yatkinlik, karmasik fenotipler asla bir veya birkac gen tarafindan belirlenmiyor. Ancak bu kantitatif gene-
tik acisindan bir problem degildir, ¢linkl genler poplilasyondaki cesitliligi aciklarken kullanilir ve bu da spesifik et-
kilerinden ziyade toplamda ne kadar etkileri olduguyla ilgilidir. Benzer bir durum uzunca bir slire davranis genetigi
icin de gegerli oldu. ikiz calismalari ile elde edilen kalitimsallik degerleri genlerin toplamdaki etkilerine odaklaniyor-
du. Su anda ise neredeyse nokta atisi yaparak genomik bolgeleri saptayabilen ¢alismalar, nedensel iliskileri aciga
¢ikarmakta tahmin edildigi kadar basarili olamadi. Bilimsel bilginin incelenen fenomeni tahmin edilebilir, kontrol
edilebilir ve agiklanabilir hale getirmesi icin somut ve 6zgll nedensel modellere ihtiya¢ duyuluyor. Makalemizin ana
sorusu ozellikle GWAS verilerinden yola ¢ikarak boyle bir model kurarken hangi tiirde bir nedensellik kavrayigina
ihtiyac duyuldugudur. Bu soruyu cevaplamadan once, nedensellik nedensellik kuramlarinin genel bir haritasini ¢i-
karacagiz. Sonra da genel olarak genetikte ve 6zel olarak da davranis genetiginde nedensellik anlayisini en dogru
yansitan iki kuramsal yaklasima - miidahale kurami ve mekanizmacilik- odaklanacagiz. Bu kisimda bahsi gecen
yaklasimlar ile GWAS verisi arasindaki uyumsuzluklari analiz edecegiz.

1. Nedensellik Kuramlari: Genel Bir Harita

Nedensellik veya nedensel acgiklama, Aristoteles’ten bu yana sistematik felsefi incelemelere konu olmus
bir alandir. Bu tartismalara, 6rnegin Aristoteles’in dort farkli neden tiirii ayirt etmesinin mantigina veya Hume’un

® Luke J. O’Connor et al., “Extreme Polygenicity of Complex Traits Is Explained by Negative Selection,” The American Journal of Human
Genetics 105, say!: 3 (September 2019): 456-76. https://doi.org/10.1016/j.ajhg.2019.07.003

¢ Aysu Okbay et al., “Polygenic Prediction of Educational Attainment within and between Families from Genome-Wide Association Analyses
in 3 Million Individuals,” Nature Genetics 54, sayi: 4 (April 2022): 437-49. https://doi.org/10.1038/s41588-022-01016-z
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diizenlilige dayali nedensellik anlayisinin detaylarina girmeyecegiz. Asil sorumuz su anda 0zel bilimler adi verilen,
biyolojik, sosyal veya beseri bilimlerde yaygin olarak kullanilan nedensellik kavramlarinin bir haritasini ¢itkarmak ve
bu kavramlar icinde en popdiler olanin hangi sekillerde sorunlara yol actigini ¢oziimlemektir.

Modern nedensellik tartismalarinda 6ne ¢ikan kuramlari su sekilde siniflandirabiliriz: 1) Diizenlilik kuramlari,
2) Korunan nicelik ve iz transferi kuramlari, 3) Karsiolgusal (counterfactual) kuramlar, 4) Manipiilasyoncu kuramlar,
5) Mekanizmaci kuramlar.” Burada manipilasyondan kastedilen “kandirmak” degil, ileride detaylarini anlatacagimiz
Uzere, incelenen sistemde gercek veya hipotetik donlisumler yaratarak nedensel yapi ve strecleri ¢cozimlemektir.
Manipilasyoncu kuramlarin bir tiirii olan miidahale kurami makalenin odak noktasinda olacagindan manipiilasyon
kuramlarini ayri bir baslik altinda incelemeyecegiz. Ayrica bu bes maddelik siniflandirma daha 6zet bir formiilasyon-
la duizenlilik, nedensel-mekanik ve karsiolgusal olarak ti¢ maddeye indirilebilirdi ancak biz Salmon veya Dowe tarzi
temel metafizige inen mekanik agiklamalar ile daha pragmatik olan yeni-mekanizmaciligi farkli kulvarlarda gordii-
gumiiz ve benzer bicimde Lewis tarzi olasi diinyalar kurami temelli karsiolgusal kuramlar ile Woodward-Pearl usulii
indirgemeci olmayan manipulasyoncu kuramlarin farkini vurgulama ihtiyacindan otiiri bu siniflandirmayi tercih
ettik. Korunan nicelik ve iz transferi kuramlarina makalemizde yer vermeyecegiz ¢linkii bu kuramlar 6zel bilimlerde
kullanilmaya elverisli degildir.

Diizenlilik kuramlarina gore nedensellik, iki olay (veya nesne, 6zellik) arasinda sansla agiklanamayacak sekil-
de diizenli bir iliski olmasindan fazlasi degildir. Bu nedensellik anlayisinda olaylari ve seyleri birbirine baglayan gi-
zemli metafizik baglar varsayilmaz. “X, Y’nin nedenidir” dedigimizde aslinda X’in Y ile uzamsal olarak temas halinde
oldugunu, X olaylariin Y olaylarini zamansal olarak énceledigini ve X tiirlinde bir olay gerceklestiginde, Y tipinde
olayin onu takip ettigini soylemis oluruz.®

Bu kuramin modern versiyonlarindan biri Mackie tarafindan gelistirilen “yeterli ama zorunlu olmayan bir ko-
sulun yetersiz ama zorunlu parcasi” kavramidir.® Mackie nedensellik ile zorunlu ve yeterli kosullari kasteden eski
yaklasimin yetersizliginden yola ¢ikiyordu.® Mackie’nin bu kavrami ortaya atmasinin nedeni, glindelik hayatta ne-
densellik atfi yaptigimiz durumlarin oldukga karmasik olmasi, sonucun ortaya ¢ikmasi icin bircok kosulun gerekli
olmasi ve bunlarin icinden birini secerken bazi kriterlere ihtiyac duyulmasiydi. Ornegin bir fabrika yangininin neden
ciktigini arastirirken bekginin yanici maddelerin yakininda sigara ictigini tespit ettigimizi varsayalim. Bu senaryoda
yangina sigaranin yol actigini séylemekte sakinca yoktur. Ancak etrafta yanici maddelerin ve oksijenin bulunmasi,
bekginin dikkatsizligi, yangin sondirme sisteminin calismamasi gibi faktorler de etkilidir. Sonduriilmemis sigara,
kendi basina yangin ¢ikarmak icin yetersizdir. Ancak mevcut durumu baz aldigimizda, yani tiim diger degiskenleri
sabit tutup sadece sigarayi ortadan kaldirdigimizda yangin da ortadan kalkmaktadir. Bu durumda sigara zorunlu bir
kosuldur. Yangin, baska bir kosullar kiimesi altinda da ortaya ¢ikabilirdi. Bekginin hig sigara icmedigi ancak yanici
maddelerin yakininda gerceklesen bir kisa devre de bizi ayni sonuca ulastiracakti. Dolayisiyla ilk durumda yangi-
na gotliren kosullar kiimesi zorunlu degildir. Sigara yanginin nedenidir dedigimizde iste bu ylizden sigara, yangin
cikarmaya yetecek, ama kendisi zorunlu olmayan bir kosullar kiimesinin zorunlu ama yetersiz bir tyesidir demis
oluyoruz.

Mackie’nin kuraminda nedensellik atfinin aslinda “fark-yaratma” kavramina bagimli oldugu gorulmektedir
¢linki bir kosulu neden saymak icin en azindan olayin gerceklesmedigi ama bahsi gecen kosullar kiimesinin tim
diger 6gelerinin sabit tutuldugu bir durumda ne olacagi temel kriter vazifesi gormektedir. Dolayisiyla her ne kadar

" Markus Andreas Schrenk, Metaphysics of Science: A Systematic and Historical Introduction First edition (New York: Routledge, 2016), 175.
https://doi.org/10.4324/9781315639116

8 Schrenk, Metaphysics of Science: A Systematic and Historical Introduction, 177.

° J. L. Mackie, The Cement of the Universe; a Study of Causation (Oxford: Clarendon Press, 1974).

1 J. L. Mackie, “Causes and Conditions,” American Philosophical Quarterly (Oxford) 2, sayi: 4 (1965): 245-64.
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Mackie, nedensellik kuraminin orijinal versiyonunda nedenselligi diizenlilige indirgemeye calissa da arka planda
fark-yaratma gibi kendisi nedenselligi cagristiran bir kavram is gormektedir. Dlizenlilik, yani olaylar arasindaki tek-
rarlanabilirlik iligkisi, genel bir nedensellik iligkisi kurmak icin elbette 6nemlidir, ancak yeterli degildir. “Korelasyon
nedensellik degildir” sloganinin anlatmak istediklerinden biri de ne kadar kez tekrarlanirsa tekrarlansin, iki olayi
birbirine baglayan baska bir baga duyulan ihtiyactir.

Fark yaratma anlaminda nedensellik kavramlarinin en geliskin formiilasyonlarindan biri David Lewis tarafin-
dan ortaya atilmistir.* Lewis’in karsi-olgusal nedensellik kurami, nedensellik atiflarinin semantik analizinde kar-
si-olgusal onermelere ve olasi diinyalar arasi kiyaslamalara yaslanir. Tim detaylarina giremeyecegimiz bu kuramin
atasal versiyonunda nedensellik “karsi-olgusal bagimlilik” ile esitlenir. Mesela “Camin kirilmasinin nedeni Ahmet’in
attigi tastir” 6nermesi karsi-olgusal olarak su iki climleye tekabil eder: 1) “Ahmet tasi atsaydi cam kirilirdi.”, 2) “Ah-
met tasi atmasaydi cam kirilmayacakti.” Birinci 6nerme hipotetik, ikinci onerme ise karsi-olgusal bir 6nermedir.
Burada ikinci 6nerme nedensellik agisindan daha 6nemlidir ve bu 6nermenin dogrulugu Ahmet’in tasi atmadig
ama diger faktorler agisindan ayni olan bir olasi diinya ile Ahmet’in tasi atmadig ama camin yine de kinldigi olasi
diinyalardan hangisinin bizim diinyamiza daha benzer olduguna baglidir. Lewis olasi diinyalar arasi benzerligi 6l¢-
mek icin kimi kriterler ortaya koyar, bunlari kisaca “ne kadar az mucize o kadar benzer diinya” diye 6zetleyebiliriz.
Mesela yer¢ekiminin olmadig ama diger her seyin ayni oldugu bir diinya ile benim var olmadigim ama diger her
seyin ayni oldugu bir diinyadan hangisinin bizim diinyamiza daha ¢ok benzedigi asikar olmalidir.

Lewis (2000), burada anmayacagimiz kimi problemlerden o6tiirli kuraminda bir glincelleme yaparak “tesir”
(ing.: influence) kavramini ortaya att1.*? Tesir kavrami daha sonra ortaya ¢ikacak nedensellik analizlerinde ve 6zellik-
le genetik nedenselligin anlasilmasinda onemlidir. N (neden) ve E’nin (etki) iki ayri olay oldugunu varsayalim. Ayrica
N’nin N1, N2, N3... seklinde birbirinden tedrici olarak ayirt edilen versiyonlari ve benzer sekilde E'nin E1, E2, E3...
seklinde birbirinden tedrici olarak farkli versiyonlari oldugunu diistinelim. “N, E’ye tesir eder” demek “N1 olsaydi
E1 olurdu, N2 olsaydi E2 olurdu...” demektir. Dolayisiyla N ve E arasinda 6zgiil ve ince ayara izin veren tiirde bir
baglanti oldugunda tesirden so6z edilebilir. Mesela radyonun agma kapama diigmesi ile radyodan gelen ses arasinda
sadece iki olasi duruma miisaade eden bir baglanti vardir. Ancak radyonun ayar kadrani, frekans araligindaki her is-
tasyonda farkli sesler ¢ikmasina neden olacaktir. Bu anlamda ayar kadraninin radyonun ¢ikardig sese tesir ettigini
soylemek yanlis olmaz.

Fark yaratma kuramlari i¢cinde giiniimiizde en popiiler olani, Judea Pearl tarafindan formel-matematiksel
altyapisi ortaya koyulan ve James Woodward tarafindan kavramsal acidan gelistirilen miidahale kuramidir.?* Bu
kuramda nedensellige indirgemeci (nedensel olmayan) bir aciklama verilmeye calisilmaz. Mesela Hume tarzi di-
zenlilik kuramlari veya nedenselligi tamamen niceliksel-fonksiyonel iligkilere donustiirmeye ¢alisan Russell tarzi
yaklasimlara gore nedensellik daha temel ve olciilebilir bir diizene indirgenmesi (veya tamamen elimine edilmesi)
gereken metafizik bir ylktir.** Miidahale kuramlarinda ise daha ziyade 6zel bilimlerde (mesela genetik, psikoloji,
farmakoloji) veya glindelik hayatta kullanilan nedensellik kavraminin agimlanmasi, formel ve niceliksel bir hale ge-
tirilmesi amacglanir.

11 David Lewis, “Causation,” The Journal of Philosophy 70, sayi: 17 (1973): 556-67. https://doi.org/10.2307/2025310

2 David Lewis, “Causation as Influence,” The Journal of Philosophy 97, sayi: 4 (2000): 182-97. https://doi.org/10.2307/2678389

13 Judea Pearl, Causality : Models, Reasoning, and Inference 2nd edition (Cambridge: Cambridge University Press,2000).; James F. Woodward,
Making Things Happen: A Theory of Causal Explanation, Oxford Studies in Philosophy of Science (New York: Oxford University Press,
2003).; James Woodward, “Causation in Biology: Stability, Specificity, and the Choice of Levels of Explanation,” Biology & Philosophy 25,
sayl: 3 (June 2010): 287-318. https://doi.org/10.1007/s10539-010-9200-z.; James F. (James Francis) Woodward, Causation with a Human
Face: Normative Theory and Descriptive Psychology (New York, NY: Oxford University Press, 2021).

¥ Bertrand Russell, “On the Notion of Cause,” Proceedings of the Aristotelian Society 13, (1912): 1-26. https://www.jstor.org/stable/4543833
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Mudahale kuramlari bir acidan karsiolgusal kurama benzerlik tasirlar. Burada da nedensellik karsiolgusal ola-
rak tanimlanir. Ancak burada pasif bir sekilde “X degiskeninin degeri su olsaydi Y’nin degeri ne olurdu” sorusundan
ziyade, “X’in degeri x’e sabitlenseydi Y’nin degeri ne olurdu?” sorusuna yanit olacak bicimde, sisteme yapilacak
gercek veya varsayimsal miidahaleler, nedensel 6nermelerin dogruluk degerini belirler. Miidahale kuraminin en
populer érneklerinden biri, kurami belki de ilk kez matematiksel hale getiren Pearl’iin yapisal nedensel modeller
kuramidir. Bu kurama gore “X, Y’nin nedenidir” demek “Y degerine X’i dinleyerek karar verir” demektir. Burada “din-
lemek” elbette metaforik bir anlamda kullanilmakta ve Y’nin degerinin X’e bagimli oldugu anlamina gelmektedir.
X veYY, birbirine bagli iki degiskendir. Her iki degiskenin de birden fazla olasi degeri vardir ve nedenselligin oku bu-
rada tek yonli olarak alinmistir. Pearl’e gore istatistiksel veriden yola ¢ikarak iki degisken arasinda bir nedensellik
iliskisi oldugu sonucuna ulagsmak imkansizdir ¢linkd istatistiksel iliskiler sadece iki degisken arasinda bir korelasyon
oldugunu gosterebilir.’> Nedensellik ise sistemin yapisina empoze edilen bir varsayimdir. Bu anlamda nedensellik,
istatistiksel duizenliliklere indirgenemeyecek bir kavramdir.

Pearl’e gore nedenselligi iki arac ile modelleyebiliriz.** Bunlardan biri yonlendirilmis dongtisel olmayan gra-
fikler (ing.: Directed acyclic graph, kisaca DAG), digeri ise ekonometride kullanilan yapisal denklemlerdir. ilk model-
leme yaklasiminda sistem, birbirine nedensel oklarla baglanmis diigiim noktalarindan olusur. Mesela iki degiskenli
bir sistemde “X Y’yi etkiler” ifadesi X --> Y olarak gosterilir. Yapisal denklemlerde ise sistem bir denklemler kiimesi
olarak tanimlanir. Mesela {i¢ degiskenden olusan basit bir lineer sistemde degiskenler arasi iliskiler su sekilde ta-
nimlanabilir: “(1) Y=aX+U (2) Z=b X +cY”.”

Burada mudahalenin anlami, bir denklemler sisteminde X’in degerini sadece mudahalenin belirledigi ve mii-
dahalenin sistemdeki diger denklemleri hi¢ etkilemedigi bir durum yaratmaktir. Miidahale bu anlamda cerrahidir ve
cerrahi miidahale igin sistemi tarif eden denklemlerin modiiler oldugunu varsaymak gerekir. Mesela Y’yi y degerine
sabitleyen bir miidahale birinci denklemi Y=y yapar, ikinci denklem ise oldugu gibi kalir. Pearl’lin kendi ifadesiyle
mudahale su sekilde tanimlanir:

En basit dis miidahale tiirii, tek bir degiskenin, 6rnegin Xi’nin sabit bir xi degerini almaya zorlandigi miidahaledir. ‘Ato-
mik’ dedigimiz boyle bir miidahale, Xi'yi eski islevsel “mekanizma xi = f i(pai, ui)’nin etkisinden kurtarmak ve onu di-
ger tiim mekanizmalari etkilemeden birakarak xi degerini belirleyen yeni bir mekanizmanin etkisi altina yerlestirmek
anlamina gelir. Formel olarak do (Xi = xi) veya do (xi) olarak kisaca ifade ettigimiz bu atomik miidahale, xi = f i(pai, ui)
denkleminin modelden ¢ikarilmasi ve geri kalan denklemlerde Xi = xi’nin kullanilmasi anlamina gelir.*®

2. Genetikte Nedensellik: Miidahale Kurami ve Mekanizmacilik

Mudahale kuramlariicinde ozellikle genetik ve ilgili alanlardaki kavramsal problemlere yaklasik 20 yildir uygu-
lanan ve halen bu alanda nedensellik tartismalarinin odaginda olan kuram James Woodward tarafindan gelistirilen
kuramdir. Woodward, nedensellik kavramina sahip olmamizin veya nedensel agiklamalar aramamizin ardindaki
motivasyonu incelerken su sonuca ulasir: bizi nedenleri kesfetmeye iten basitce bir merak degil, tahmin ve kontrol
etme istegidir®. iki degisken arasindaki iliski sadece korelasyondan ibaret oldugunda, birini bilmem digerini kontrol
etmeme olanak saglamaz. Ancak iliski nedensel ise, en azindan bazi durumlarda, bir degiskende yaptigim degi-
sikliklerin obiriinde de sistematik degisimlerle sonuglanacagini varsayabilirim. Boylece insan tiirli dogayi kendi
lehine dondustirebilir. Elbette her miidahaleden glivenilir nedensel bilgi ¢ikmaz veya her nedensel iliski insanlarin
aktiiel miidahalelerine bagli degildir. Ornegin kitlecekim formiiliinde diinyanin kiitlesi de bir degiskendir ancak
bunu fiilen degistirmemize olanak yoktur. Ancak bu deger varsayimsal olarak degistirildiginde yine de sistematik bir

15 Judea Pearl, “The Structural Theory of Causation” in Causality in the Sciences, ed. Jon Williamson, Federica Russo ve Phyllis McKay Illari
(Oxford: Oxford University Press, 2011), 697-727.
16 pearl, “The Structural Theory of Causation.”
7 Pearl, Causality: Models, Reasoning, and Inference, 322-23.
18 pearl, Causality: Models, Reasoning, and Inference, 70.
¥ Woodward, Making Things Happen: A Theory of Causal Explanation.
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iliski varligini siirdiiriir. Her miidahale giivenilir degildir ¢clinkii miidahale, incelenen faktor disinda baska faktorleri
de degistirebilir veya sistemin diizenli isleyisini bozabilir ve bu Xile Y arasinda aslinda var olmayan nedensel baglar
kurmamiza yol acabilir. Oyleyse nedenselligi tanimlamak icin ideal bir miidahalenin ne olmasi gerektigini bilmeliyiz.

Woodward, nedenselligin yeterli kosullarini (YK) ve zorunlu kosullarini (ZK) formel olarak su sekilde tanimlar:

(YK) Eger (i) X’in degerini degistiren olasi bir miidahale varsa, dyle ki (ii) bu midahaleyi (baska miidahale olmadan)
gerceklestirmek Y’nin degerini veya olasilik dagilimini degistiriyorsa, o zaman X Y’ye neden olur.

(ZK) Eger X Y’ye neden oluyorsa, (i) X'in degerini degistiren bir miidahale vardir, soyle ki (ii) bu miidahale (baska miida-
hale olmadan) gerceklestirilirse, Y’nin degeri (veya Y’nin herhangi bir degerinin olasilig|) degisir.2°

Burada tek miidahaleye basvurulmasinin nedeni, ayni anda gerceklesen birden ¢cok miidahalenin X ve Y’deki
degisimler arasinda sistematik bir iliski kurma olasiligidir. Béyle bir durumda X ve Y arasinda sahte bir nedensel bag
kurulacaktir. Olasi miidahale denmesinin nedeni de daha 6nce bahsettigimiz tizere nedensel bag kurmak icin bilfiil
midahale yapmanin mecbur olmamasidir. Ayrica burada olasidan kastedilen, insan yeteneklerinin ve guclerinin
elverdigi degisimlerden daha genis bir kategoridir.

Tum bunlar goz oniine alindiginda ideal miidahale, bir degiskenin degerini, ondan kaynaklanan degisimler
haricindeki tiim sistem 6gelerinin degerlerini sabit tutarak degistiren, bagimli degisken ile bagimsiz degisken ara-
sinda sistematik bir iliski tesis edecek sekilde belirleyen bir miidahaledir. ilk kosulu sdyle bir érnekle anlatabiliriz:
Varsayalim ki X, Y ve Z’den olusan {i¢ degiskenli bir sistemi inceliyoruz. iddiamiz X’in Y’ye neden oldugu olsun. Di-
ger bir deyisle “X’e mlidahale edersek Y de degisir” diyoruz. Fakat eger yaptigimiz miidahale hem X hem de Z'yi
degistiriyorsa ve toplam nedensel etki hem Z’den hem de X’ten kaynaklaniyorsa (yani Z'den Y’ye giden bir nedensel
yolvarsa) veya bu etkileri ayristirmak miimkiin degilse, ideal bir miidahale yapmamis sayiliriz. Tipki Pearl’lin mode-
linde oldugu gibi Woodward icin de ideal miidahale, tek degiskeni degistiren cerrahi bir operasyondur.?

ikinci kosulun anlami, miidahalenin diizensiz veya orantisiz bir degisime neden olmamasidir. Ornegin Hooke
yasasl, gerilen bir yayin uzunlugu ile denge durumuna ulastiran kuvvet arasinda F=k*X seklinde bir bag kurar. Burada
F yayi eski haline getiren kuvvet, k yayin yapisi ve esnekligiyle ilgili bir sabit, X ise yayin uzunlugudur. Yaya tasiyabi-
leceginden fazla kuvvet uygulanirsa bu sistematik baglanti kopar. Woodward’a gore sistematik iliskinin korundugu
durumlar “degismezlik uzayr” (ing.: invariance space) olarak adlandirlir ve nedensel analiz bu sinirlari gézetir. Daha
dogru bir ifadeyle eger bir iliski nedenselse, en azindan bazi miidahaleler ve arka plan kosullari icin degismezdir.*

Woodward’in nedensellik kuraminin avantajlarindan biri, nedenselligi tanimlamakla kalmayip farkli nedensel
iliski tirleri arasinda ayrim yapmaya olanak saglamasidir. Bazi nedensel iliskiler digerlerinden daha dayaniklidir,
bazilari digerlerinden daha 6zgtildiir.?® Dayaniklilik, neden ve etki arasindaki sistematik iliskinin genis bir kosullar
kiimesinde varligini stirdiirmesidir. Ozgiillik, nedenlerin etkileri incelikli sekilde kontrol etmeye olanak saglama-
sidir. Yukarida degindigimiz orak hiicreli anemi mutasyonu ile hastalik arasindaki iliski oldukg¢a dayaniklidir ¢linkii
iki kromozomda mutasyon varsa, kisinin sosyoekonomik durumu, yasadigi cografya, beslenme diizeni ne olursa
olsun hastalik ortaya ¢ikacaktir. Egitim diizeyini zayif olarak etkileyen bir genetik varyant ise cevredeki degisimlerle
kolaylikla etkisiz hale getirilebilir, ayrica egitim diizeyi dedigimiz fenotip birkag yiizyildir var oldugundan, zaman-
sal olarak dayaniksizdir. DNA’nin protein kodlayan bolgelerindeki mutasyonlar ile mRNA’nin baz dizisi arasindaki
nedensel iliski de 0zgiilliige 6rnek olarak gosterilebilir. DNA baz dizisindeki degisikliklerle mRNA arasinda ¢ok fark-
[l kombinasyonlara izin veren bir kodlama iliskisi vardir. Ayni iliskiyi RNA polimeraz ile mRNA baz dizisi arasinda

2 Woodward, Making Things Happen: A Theory of Causal Explanation, 45.
2 Woodward, Making Things Happen: A Theory of Causal Explanation, 323.
22 Woodward, Making Things Happen: A Theory of Causal Explanation, 69.
3 Woodward, “Causation in Biology.”
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gormeyiz ¢linkii RNA polimerazin yapisindaki degisimler mRNA sentezini tamamen durdurabilir ama dizide ince
ayarli degisimler meydana getiremez.?* Nedensel 6zgulligin Ust limiti, nedenin (X) aldig1 degerler ile sonucun (Y)
aldigi degerler arasinda birebir iliski olmasidir.

Fark yaratmaya dayali nedensellik kuraminin ve bunun miidahaleci versiyonunun davranis genetiginin pra-
tikte kullandigr kuram oldugunu sdyleyebiliriz. Ornegin Madole ve Harden sosyal bilimlerde genetik nedenlerin
randomize kontrollli calismalarda (RKC) kesfedilen ortalama etkiye bircok acidan benzerlik tasidigini soylerler.?®
Ortalama etki, deney ve kontrol grubunda miidahale sonrasi ortaya ¢ikan fark olarak tanimlanabilir. Benzer sekilde
Harden, “neden?” ve “nasil?” sorularini ayirmak gerektigini anlatirken davranis genetigi calismalarinin genetik fark-
larin davranissal fenotip farklarina kismen yol actiginin artik kesin olarak bilindigini- dolayisiyla “neden?” sorusuna
kismi bir cevap verebildigimizi- ancak bunun hangi patikalarla gerceklestigini bilmedigimizi iddia eder.? Giris kis-
minda bahsettigimiz lizere Mendelci gen kavraminin kendisi, kalitilabilir farklari agiklamak igin gelistirilmistir. Ric-
hard Dawkins, evrimsel genetikte kullanilan nedensellik kavraminin amacinin fenotipik farklari agiklamak oldugunu
soyler.?” Glincel bir davranis genetigi kitabinda davranis genetiginin amaci su sekilde tanimlanmaktadir: “Davranis
genetiginin odaginda, bireyler arasindaki genetik farklarin, onlar arasindaki davranissal farklardaki rollini anlamak
vardir”.?® Robert Plomin , davranis genetiginin temel kavramlarindan kalitsalligi (ing.: heritability) séyle tanimlar:
“Kalitsallik, kalitilmis DNA farklarinin bireyler arasindaki farklarin ne kadarini aciklayabildigini betimler”.?

Davranis genetiginde kullanilan nedensellik kavraminin fark-yaratma eksenli olmasina sasmamak gerekir,
clinki davranis genetiginin temel amaci bireyler asindaki farklari agiklamaktir. Ancak genetigin ve ilgili alanlarin
amaclari bunun dtesine gecmistir. Ornegin molekiiler biyoloji, sadece farklarla degil, canlinin gelisimini belirleyen
ve tlre 0zgu ozellikleri kazanmasini saglayan mekanizmalar ile de ilgilenir. Veya tibbi genomikte hastalik riski ile
iliskili genetik varyantlarin bulunmasi yeterli sayilmaz, bu varyantlarin hangi patikalari izleyerek hastaliga yol agtik-
larini kesfetmek, nedensel hipotezleri saglamlastirmanin yaninda, terap6tik midahaleler hakkinda da yol gosterici
vazife Ustlenir. Epidemiyolojide neden sorusuna verilen yanitin nasil sorusuna verilen yanitla desteklenmesi, yani
fark yaratici faktor bulunduktan sonra bunun hangi mekanizmalarla farki ortaya ¢ikardiginin kesfedilmesi 6nemli
sayilir.®® “Sigara icmek kansere neden olur” 6nermesinin genel kabul gormesinde, tiitiiniin yanmasi sonucu ortaya
¢ikan karsinojenik maddelerin etki mekanizmalarinin ortaya ¢ikarilmasi, hayvan deneyleri ve hiicre patolojisi ¢alis-
malari elzem olmustur.3* Oyleyse mekanik aciklamanin da biyoloji ve ilgili bilimlerde karmasik nedensel yapilarin
analizinde 6nemli bir rol Ustlendigi soylenebilir.

Mekanizmaciligin felsefe tarihinde iki farkli anlamda kullanildigini saptiyoruz. Bunlardan biri, Psillos’un tabi-
riyle mekanik mekanizmacilik, digeri ise mekanigimsi mekanizmaciliktir.?? Biz ise bu tabirler yerine evrensel meka-
nizmacilik ve yeni mekanizmacilik tabirlerini kullanmayi tercih ediyoruz. Evrensel mekanizmacilik, evrenin hareket
halindeki maddeden ibaret oldugu ve bu hareketin doganin mekanik yasalari tarafindan belirlendigi iddiasidir. Bu

24 C. Kenneth Waters, “Causes That Make a Difference,” The Journal of Philosophy 104, sayi: 11 (2007): 551-79. https://www.jstor.org.ezproxy.
lib.utexas.edu/stable/20620058

% James W. Madole ve K. Paige Harden, “Building Causal Knowledge in Behavior Genetics,” The Behavioral and Brain Sciences 46 (May 2022):
e182. https://doi.org/10.1017/S0140525X22000681

% Kathryn Paige Harden, The Genetic Lottery: Why DNA Matters for Social Equality (Princeton, New Jersey: Princeton University Press, 2021).

27 Richard Dawkins, The Extended Phenotype: The Gene as the Unit of Selection (Oxford [Oxfordshire]; Freeman, 1982).

28 Scott F. Stoltenberg, Foundations of Behavior Genetics (Cambridge, United Kingdom; Cambridge University Press, 2023), 13.

2 Robert Plomin, Blueprint: How DNA Makes Us Who We Are (Cambridge, UNITED STATES: MIT Press, 2018), 88. http://ebookcentral.proquest.
com/lib/utxa/detail.action?doclD=5583688

30 Federica Russo and Jon Williamson, “Interpreting Causality in the Health Sciences,” International Studies in the Philosophy of Science 21,
sayi: 2 (July 2007): 157-70. https://doi.org/10.1080/02698590701498084

31 Robert N Proctor, “The History of the Discovery of the Cigarette-Lung Cancer Link: Evidentiary Traditions, Corporate Denial, Global Toll,”
Tobacco Control 21, sayi: 2 (2012): 88. https://doi.org/10.1136/tobaccocontrol-2011-050338

32 Stathis Psillos, “The Idea of Mechanism” in Causality in the Sciences, ed. Jon Williamson, Federica Russo ve Phyllis McKay lIllari (Oxford:
Oxford University Press, 2011), 771-88.
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tirdeki mekanizmaciliga gore etkin nedensellik tek nedensellik tiridiir ve bu da itme-cekme kuvvetleri gerceklesir.
Yeni mekanizmacilik bu tiirde evrensel bir tez olmaktan ziyade, 6zellikle biyolojik bilimlerde doga yasalari aracili-
giyla aciklama yapmanin- kapsayici-yasa modeli- zorlugundan kaynakli sorunlara yanit olarak ortaya ¢ikmistir ve
canliorganizmalarin alt sistemlerinin analizinde bilim insanlarinin pratikte yanit aradiklari sorularla daha yakindan
ilgilidir. Psillos, glinimiizde mekanizma kavraminin anlaminin “belirli etkilesimlere girerek bir islevi yerine getiren
veya bir sonucu ortaya ¢ikaran varliklarin herhangi bir kalici diizeni” oldugunu soylemektedir.*® Yeni mekanizmaci-
ligin temel aldigl mekanizma anlayisi da budur.

Yeni mekanizmacilik olarak adlandirilan ekol, biyolojik bilimlerde ve bilissel bilimlerde nedensel agiklamanin
kosullarina odaklanir. Bu ekole gore bir fenomeni aciklamak, onu tireten mekanizmanin aciga ¢ikarilmasidir. Orne-
gin biyokimyada canlilarin glukozdan nasil yararlandigi agiklanmak isteniyorsa, enerjiyi ortaya ¢ikaran biyokimya-
sal suregler, enzimler, ara Urunler ortaya ¢ikarilmali, bunlar arasindaki uzaysal ve zamansal iligkiler belirlenmelidir.
Krebs dongiisu, bu tiirde bir mekanik agiklamadir. Peki mekanizma nedir? Bu konuda oldukga genel bir tanimdan
yola ¢ikmakta fayda vardir ¢linkli mekanizma tanimini ne kadar 6zgiil hale getirirsek, kapsam disinda kalan olgu
sayisi artacaktir. Simdilik su tanimi kullanabiliriz: Bir mekanizma, parcalarinin yapisi, dizenlenisi, aktiviteleri ve
etkilesimleri araciligiyla belirli bir islevi yerine getiren bir sistemdir®*. Dolayisiyla mekanizma, ¢iktilari araciligiyla
tanimlanir ve parcalarinin islevlerinin ve organizasyonunun bu ¢iktilari ortaya ¢ikarmaya muktedir olmasi gerekir.
Etkiyi ortaya cikaran 6zgil diizenlenis, etkinin ortaya cikisindaki zamansal siralama, parcalar arasindaki girdi-cikti
iliskileri, parcalarin geometrik/uzamsal iliskileri, etki/islev agcisindan anlam tasirlar ve mekanizmanin betimlenme-

sinin asli 6geleridirler.*

Biyolojide molekuler devrim sonrasinda ortaya ¢ikan 6nemli sonuglardan biri, genlerin sadece birer fark ya-
ratici faktor olmaktan cikip kritik biyolojik slireclerde 6zgiil islevlere sahip makinelere dontismeleridir.*® Molekiiler
biyolojinin ortaya cikisiyla birlikte genler protein sentezindeki sablon rolii ile tanimlanir hale gelmistir. Burada sab-
lon roliinden kastedilen, DNA baz dizisinin genetik kod araciligiyla protein amino asit dizilimini belirlemesidir. Daha
sonraki gelismelerle birlikte ise genler, protein sentezini ve dolayisiyla yasamsal siirecleri diizenleyen rolleriyle
giindeme gelirler. Boylece gelisimin belirleyicisi olarak genetik program kavrami ortaya ¢ikar.*” Bu slirecte genetik
bilgiden beklenen, sadece farklari agiklamak degil, organizmanin 6zgiil yapisini nasil kazandigini agiklamak haline
gelmistir. Dolayisiyla, erken donem Mendelcilerin bir kara kutu olarak biraktiklari genotip-fenotip iliskilerine, meka-
nizmaci agiklamalar vermek miimkiin olmustur.

Yeni mekanizmacilik nedenselligi tanimlamak gibi bir kaygiyla hareket etmekten ziyade mekanik aciklama-
nin dogasina odaklanir. Bu anlamda indirgemeci olmayan bir nedensellik anlayisina dayanir. Ornegin Bechtel ve
Richardson, mekanizmalarin analiz edilmesini metafizikten ziyade metodolojik olarak betimlerler.3® Aslinda yeni
mekanizmaciligin nedensellik anlayisinin miidahale kuramindan ¢ok farkli olmadigi da sdylenebilir, en azindan kimi
felsefeciler mekanizmaci agiklama ile miidahaleci kuramdaki fark yaratmaiiliskileri araciligiyla agiklamanin birbirine
denk oldugunu iddia etmektedirler (Psillos ve loannidis, 2019).> Ozellikle nedensellik diyagramlari ile yapilan ana-
lizler mekanizmalari andirmaktadir ancak bu gériise yonelik bazi itirazlar da vardir. itirazlarin bizce en 6nemlisi,
mekanizma kavraminin 6zellikle uzaysal-zamansal diizenlilikler acisindan fark yaratmaya dayali kavrayistan daha

3 Psillos, “The Idea of Mechanism,” 772.

34 Carl F. Craver ve Lindley Darden, In Search of Mechanisms: Discoveries across the Life Sciences (Chicago: University of Chicago Press, 2013).

35 Craver and Darden, In Search of Mechanisms: Discoveries across the Life Sciences.

3% Horace Freeland Judson, The Eighth Day of Creation: Makers of the Revolution in Biology Expanded ed. (Plainview, N.Y: CSHL Press, 1996).

37 Alexandre E Peluffo, “The ‘Genetic Program’: Behind the Genesis of an Influential Metaphor,” Genetics (Austin) 200, sayi: 3 (2015): 685-96.
https://doi.org/10.1534/genetics.115.178418

3 William Bechtel ve Robert C. Richardson, Discovering Complexity: Decomposition and Localization as Strategies in Scientific Research, [MIT
Press ed.]. (Cambridge, Massachusetts: The MIT Press, 2010).

3 Stathis Psillos ve Stavros loannidis, “Mechanistic Causation: Difference-Making Is Enough,” Teorema: Revista Internacional de Filosofia 38,
sayI: 3 (2019): 53-76. https://www.jstor.org/stable/26874512
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zengin bilgi icermesi ve dolayisiyla nedensellik kavraminin tanimina yeni bir sey katmasa bile, uzaysal-zamansal ve
geometrik kisitlari gostererek hangi fark yaraticr iliskilerin mimkiin olup hangilerinin miimkiin olmadigini tartmak-
ta kullanilabilmesidir (Woodward, 2021; Ross ve Woodward, 2023).4°

Mekanizmalar hakkindaki bilginin fark yaratmaya dayali bilgiden zengin olmasi, yeni olasi miidahaleleri isaret
etmesi de baska bir avantajdir. Ornegin ilag etkinligini 6lcmek icin yapilan bir Randomize Kontrollii Calisma (RKC)
hayal edelim. RKC bize ilacin belirli bir popiilasyonda ortalama etkisini gosterecektir. Bu ortalama etki ise, diger
tim kosullar sabit kalmak Ulzere, deney ve kontrol popllasyonlari arasinda sadece ilag uygulamasindan kaynakli
fark olacaktir. Ortalama etkinin varligini kanitlamak, ilacin nasil etki gosterdigi hakkinda herhangi bir bilgi saglama-
maktadir. ilacin etki mekanizmasinin bilinmesi- 6rnegin lic boyutlu yapisi, emilme ve metabolize edilme bicimi, gen
ifadesi tizerindeki etkileri, vb.- yeni ve daha etkili ilaglar gelistirmek i¢cin daha zengin olanaklar sunacaktir. Benzer
bir akil yiiritmeyi GWAS’a uygularsak, SNP’lerden onlarin bagli olduklari nedensel gene, genin icinde yer aldig ge-
netik etkilesim aglarina ve tiim bu sistemin gelisimsel siireclerdeki roliine dair mekanistik bir modele sahip olmak,
genetik nedenselligin zengin bir resmini sunacaktir. Bunun yaninda, mekanizma bilgisi yliksek genellestirilebilirlige
sahip oldugu icin, bir popiilasyonda kesfedilen genel nedenseliliskileri bir digerinde de gérmek slirpriz olmayacak-
tir. GWAS gibi metodlarin nihai hedefi de, derin dizileme ve deneysel takip ¢alismalariyla bu tirde genellestirilebilir
fonksiyonel bilgiye erismektir. Mekanizmaci kuramin Griinlerinin, bilinenden bilinmeyene gitmekte kimi pragmatik
avantajlar sagladigl, olasi miidahalelerin neler olabilecegini gosterdigi sdylenebilir.

eve g

lamalar bulmak zordur. Mekanik agiklama lretebilmek icin incelenen nesnenin tersine miihendislige tabi tutulmasi,
senkronik ve diyakronik analizle mekanizma pargalarinin ve etiyolojik siireclerin ayristirilmasi, bunlarin karsilikli
etkilerinin kesfedilmesi gerekir. Biyolojide model organizmalarda islev kaybettirici veya islev kazandirici deneysel
miidahaleler ile mekanizma kesfetmek miimkiindiir ancak insan topluluklarinda sosyal davranis 6zelinde bu tiirde
deneysel miidahaleler etik olarak mimkiin olmadigi icin mekanik agiklamalara varmak daha zordur. Diger bir prob-
lem ise 6zellikle davranis genetiginde kesfedilen nedenseliliskilerin kirilganligidir. Simdiye kadar GWAS tipi ¢alisma-
lar cogunlukla Avrupali popiilasyonlarda yapilmistir ve ayni tiirde calismalar farkli popiilasyonlarda yapildiginda,
genetik varyantlarin popiilasyonlarda dagilimindaki farklardan 6tiiri baska SNP’ler basat hale gelmektedirler.*
Ayrica her SNP’nin etki glici o kadar dusuktiir ki bunlarin yarattigi farkin cevresel degisimler tarafindan silinmesi
her zaman mumkiindir. Baglama (cevre ve genetik arkaplan) bu kadar duyarli, cok sayida degiskenin ¢ok kiictiik
etkilerini mekanik bir modele entegre etmek, imkansiz olmasa da oldukga zordur.

Yukarida bahsedilen problemler, mekanik nedenselligi oldugu kadar miidahale kuramini da vurmaktadir. Etik
problemleri bir kenara birakarak soyle bir senaryo hayal edelim: Tipki bir randomize kontrollii calismada oldugu
gibi deney grubundaki bireylerin genomlarini, embriyonik gelisimin en erken asamalarinda, sug oranlariyla pozi-
tif korelasyon gosteren tim kayda deger genetik varyantlari icerecek hale getiren bir miidahale yaptigimizi var-
sayalim. Bu iki grubun da rastgele aileler tarafindan evlatlik edinildigi bir durumda deney grubunda sug oranlari
daha yiiksek ¢ikar diyebilir miyiz? Eger bu tahmini yapamiyorsak, miidahale kurami da ilk bakista goriindtigu kadar
basarili degil demektir. GWAS ile saptanan genetik varyantlar, gercek veya hipotetik deneylerin (ideal miidahale)
sonucu olmadiklari ve sadece korelasyona dayandiklari icin, bunlardan yola ¢ikilarak, deneysel calismalar yapilma-
dan, glivenilir nedensel bilgiye varmak miimkiin degildir. Kimi durumlarda kesfedilen genetik varyanti model orga-
nizmalarda veya insan hiicre hatlarinda deneysel olarak donuistirmek miimkiindir ve buradan nedensel bilgi elde

4 Woodward, Causation with a Human Face: Normative Theory and Descriptive Psychology.; Lauren Ross ve James Woodward, “Causal
Approaches to Scientific Explanation” in The Stanford Encyclopedia of Philosophy, ed. Edward N. Zalta ve Uri Nodelman, Spring 2023
(Metaphysics Research Lab, Stanford University, 2023). https://plato.stanford.edu/archives/spr2023/entries/causal-explanation-science/

“ Hakhamanesh Mostafavi et al., “Variable Prediction Accuracy of Polygenic Scores within an Ancestry Group,” eLife 9, (January 2020):
€48376. https://doi.org/10.7554/eLife.48376
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edilebilmektedir.*? insan davranisinin bdyle incelenemeyecegi aciktir. Zaten davranis genetikgileri de bu alanda
kesfedilen genetik nedenlerin tekdlize, butilinlesik ve agiklayici olmadiklarini séylemektedirler.** Tekdiize nedensel
faktorler tiim bireylerde, tlim zaman ve yerlerde ayni etkiyi gosteren nedenlerdir. Bitiinlesik bir neden, sonucu
tek basina aciklamaya yeterli bir nedendir. Aciklayicilik ise nedenin sonucu nasil ortaya ¢ikardigini gésterebilmek
demektir. GWAS ile kesfedilen varyantlar ¢cogunlukla bu ii¢ 6zelligi de tasimaz. Tekdiize etkiler gostermezler ¢linkii
genetik varyantlar farkli cevresel kosullar ve farkli genomik arka planlarda farkli etkiler gosterirler. Butiinlesik birer
neden degildirler ¢iinkl hicbir fenotipte tek baslarina sonucu belirleyemezler. Ornegin en “negatif” SNPlere sahip
bir birey bile, yliksek bir sosyoekonomik grup icinde yetisirse, egitim basarisi ortalamanin tzerinde olabilir. Agikla-
yici degildirler ¢linki binlerce genetik varyantin belirli bir davranissal fenotipin veya yaygin hastaligin gelisiminde
hangi asamada nasil fark yarattiklarini betimleyen modeller ortaya koymak ¢ok zordur.

GWAS verisinden yola cikarak karmasik fenotiplerin genetik temellerini bulmanin ¢ok zor olmasi, yine de bu
metodolojinin baska amaclarla kullanilmasi 6nilinde engel degildir. Arastirmacilar GWAS verisine dayanan aciklayi-
ci modeller gelistirmektense, fenotipleri ngorebilmek icin veriyi 6zetleyen yeni bir degiskene basvurmaktadirlar.
Polijenik skor (ing. Poligenic Score, PGS), GWAS’ta fenotipik farkla iliskisi saptanmis tiim SNPlerin, etki boyutlarina
gore agirliklandinlmis bir toplamidir ve fenotip tahmininde kullanilmaktadir. Ornegin bir 6zellik 100 SNP ile iliski-
li ise, bu SNPler acisindan her bireyin bir skoru olacaktir. Bireylerin hangi SNP’lere sahip olduklarina ve bunlarin
poplilasyon genelindeki etki boyutuna dayanarak agirliklandirilmis bir toplam ortaya koyulur. Simdiye kadar PGS
araciligiyla yapilan tahminlerde kismen de olsa basari saglanmistir.** Ancak ayni toplulugun farkl alt kesimlerinde
(zengin-yoksul) tahmin basarisi degismektedir. Oyleyse genetik etkiler her durumda belirli bir cevresel siizgecten
gecmektedir ve kimi fenotipler igin (6rn. Egitim diizeyi) nedensel patikalarda o kadar ¢ok dolayim vardir ki, 6zgiil
genetik farklari kendi baslarina fark yaratici birer faktor saymak bile imkansiz goriinmektedir. Daha 6z bir ifadeyle,
suizgecin kendisi (gevre), stizilenden (genomik farklar) daha kiymetli hale gelmistir.

Arastirmacilarin elinde iki secenek kalmaktadir: Ozgiil genetik nedensellikten vazgecip ortalama etkilerle
yetinmek veya daha derine inip fark yaratici nedensel iligkilerin gelisimsel mekanizmalarini incelemek. Karmasik
fenotiplerin en azindan bazilarinda ikinci secenek gerceklestirilebilir gériinmektedir. Ornegin obezitede FTO geni
veya sizofrenide sinaps olusumunda etkili genlerin kesfinde oldugu gibi hastaliklara odaklanan ¢alismalarda ortala-
ma fark kavrami, daha derin gen dizileme ve fonksiyonel analiz ile mekanizmaci agiklamalara izin vermektedir (Tru-
betskoy et al., 2022; Loos & Yeo, 2021).*> Ayni basarinin davranissal fenotiplerde yakalandigini soylemek mimkiin
degildir. Fark yaratici nedenler ile mekanizmaci analize a¢ik nedenler cogu durumda normal dagilimin uglarinda bir
araya gelmektedir. Yani birbirinden tedrici fenotipik farklarla ayrilan bireylerden ziyade dagilimin uglarinda yer alan
bireylerde fenotipin genetik mimarisi (etkili varyant sayisi, etki diizeyi, baskinlik-¢cekiniklik iliskileri, vb.) degismekte
ve iki nedensellik yaklasimi icin de takip edilebilir hale gelmektedir. Daha dayanikli, genellestirilebilir nedenler igin
uclarin daha derinlemesine incelenmesi davranissal fenotiplerde verimli bir yaklasim gibi goriinmektedir.

Sonug

Nedensellikle ilgili tartismalarda glinimiizde baskin olan egilim, neden ve etki arasindaki gizemli bagin orta-
ya cikarilmasindan ziyade bilimde nedenselligin nasil anlasildigi ve nasil anlasilmasi gerektigi sorularina egilmektir.

42 John M. Baronas et al., “Genome-Wide CRISPR Screening of Chondrocyte Maturation Newly Implicates Genes in Skeletal Growth and
Height-Associated GWAS Loci,” Cell Genomics 3, sayi: 5 (May 2023): 100299. https://doi.org/10.1016/j.xgen.2023.100299.; Shujing Liu et
al., “Hypothalamic FTO Promotes High-Fat Diet-Induced Leptin Resistance in Mice through Increasing CX3CL1 Expression,” The Journal
of Nutritional Biochemistry 123, (January 2024): 109512. https://doi.org/10.1016/j.jnutbio.2023.109512

% Madole and Harden, “Building Causal Knowledge in Behavior Genetics.”

* Mostafavi et al., “Variable Prediction Accuracy of Polygenic Scores within an Ancestry Group.”
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Metodoloji, metafizigin oniine ge¢mistir. Bu egilimin ¢iktilarindan biri de, 6zel bilimlerde nedensel iligkileri tanim-
lamak, siniflandirmak ve nedensel iddialarin temellendirilmesinde gerekli olan kriterleri belirlemek gibi konularin
onem kazanmasidir. Biz de bu ¢alismada genomik veriden faydalanarak karmasik fenotipik farklari agiklama iddia-
sindaki arastirmalarin dayandigi nedensellik kavraminin ne oldugunu agiga ¢ikarmaya calistik.

Karmasik fenotipler, donglsel bicimde de olsa, genetik temellerinin karmasikligiyla tanimlanirlar. Erken do-
nem genetikte calisilan fenotiplerde genetik temeli, bariz fenotipik farklari agiklayan az sayida genetik farktan iba-
retti. Glinimuzdeki genomik ¢alismalarise genomu cok daha incelikli olarak analiz etmeye ve fark yaratici faktorleri
kesfetmeye olanak saglasa da, kesfedilen varyantlarin nedensel etkilerini nasil gosterdikleri konusunda bilmedik-
lerimiz bildiklerimizden fazladir. Bu arastirmalarin dayandigi nedensellik anlayisi, genel olarak “fark-yaratma” ve
daha o6zgiil olarak “midahale kurami” olarak adlandirilan, nedensel iliskilerin potansiyel miidahalelerin sonuglari-
na gore yargilandigi anlayistir. Miidahale kurami veya fark-yaratici nedenler anlayisi genetigin ilk giinlerinden glinii-
muize kadar hakim nedensellik anlayis olsa da yetersizdir. Yetersizligin bir boyutu, modern genomikte bu kuramdaki
oldukga liberal nedenseliliski kriterlerinin bile karsilanamamasidir. Karmasik fenotiplerde, tikel genetik varyantlar-
daki kiiciik farklarin nedensel etkilerinin takip ve tahmin edilmesi zordur. Bir diger eksiklik ise miidahale kuraminin
sadece soyut/niceliksel degiskenlere odaklanmasi ve dolayisiyla gelisimsel mekanizmalarin zenginligini yansitmak-
ta yetersiz olmasidir. Mekanizmaci nedensellik kurami ise her ne kadar daha geliskin bir nedensellik anlayisi tasisa
da en zayif nedensellik kriterlerinin bile zorlandigi bu tiir fenotiplerde daha biiylk zorluklarla karsilasacaktir. En
azindan davranissal fenotiplerde, midahale kurami ile mekanizmaci anlayisin kesistigi, fenotipik farklarin genetik
temellerinin sadelestigi tiirde durumlara, yani ug fenotiplere odaklanmak, ¢evrenin genetik varyasyonu siizen etki-
lerini gbz 6niline almak, somut nedensel modeller gelistirmekte faydali olabilecektir.
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Gilles Deleuze, kita felsefesinin dnde gelen filozoflarindan birisi olarak kabul edilmektedir. Deleuze felsefeyi kavram yaratmak, kendisini de
saf metafizikci olarak tanimlamistir. Deleuze felsefesine sistem filozoflarini okumakla baslamistir. Bu okumalar arasinda dikkat ceken isim-
lerden biri de Kant olmustur. Deleuze, bu okumalar sonucunda verdigi seminerlerde dinleyicilerini Kant tizerine diisiinmeye yonlendirirken
ayni zamanda Kant sistemi lizerinde analizler yapmistir. Deleuze’iin Kant lizerine yaptigi analizler cagdaslari tarafindan takdir gormistiir.
Zira Kant felsefesindeki zorluklar ya da muglak olarak degerlendirilebilecek baglantilar, Deleuze’iin okumalariyla agiklik kazanmistir. De-
leuze yaptigi analiz sonucunda Kant’in sabit 6zne, uzam-zaman ve sistemli diisinme anlayislarini elestirmistir. Clinki Kant’in sabit 6zne
anlayisi herhangi bir sisteme bagli diisinmeyi gerektirir. Ozne, sistemin disina ¢cikamadigi icin farkli diisiinmeyi ertelemektedir. Deleuze,
Kant’in kategoriler, uzam-zaman ve 6zne anlayisiyla farkli distinmeyi olumsuzlayan bir sistem gelistirdigini disiinmustiir. Deleuze Kant’in
bu sistemini elestirirken kdksap dlislinme ve olus icinde 6zne anlayisi baglaminda sistemsiz bir dlisiince gelenegi baglatmistir. Bu baglam-

da Kant’i elestirmesine ragmen Kant etkilerini de felsefesine tasimistir. Bu calismada Kant felsefesi ile Deleuze fikirleri arasindaki etkile-
simler ele alinacak, Kant’in Deleuze felsefesindeki yeri tartisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Deleuze, Kant, Uzam, Zaman, Transandantal Ozne, Kéksap.
Immanuel Kant’s Philosophy from the Perspective of Gilles Deleuze: An Evaluation of Deleuze’s Reading of Kant

Abstract

Gilles Deleuze is recognized as one of the leading philosophers of continental philosophy. Deleuze defined philosophy as the creation of
concepts and himself as a pure metaphysician. Deleuze began his philosophy by reading system philosophers. Kant was one of the most
prominent names among these readings. In the seminars he gave as a result of these readings, Deleuze encouraged his listeners to think
about Kant while at the same time analyzing the Kantian system. Deleuze’s analyses on Kant were appreciated by his contemporaries.
This is because the difficulties in Kantian philosophy or the connections that could be considered vague were clarified through Deleuze’s
readings. As a result of his analysis, Deleuze criticized Kant’s conceptions of the fixed subject, space-time and systematic thinking. Beca-
use Kant’s conception of the fixed subject requires thinking tied to a system. Since the subject cannot go outside the system, it postpones
thinking differently. Deleuze thought that Kant developed a system that negates different thinking with his understanding of categories,
space-time and subject. While criticizing Kant’s system, Deleuze initiated a tradition of unsystematic thought in the context of rhizome
thinking and the conception of the subject in becoming. In this context, although he criticized Kant, he also carried Kantian influences into
his philosophy. In this study, the interactions between Kant’s philosophy and Deleuze’s ideas will be discussed and the place of Kant in
Deleuze’s philosophy will be discussed.

Keywords: Deleuze, Kant, Space, Time, Transcendental Subject, Synthesis, Rhizome.
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Giris

Deleuze agisindan filozoflar kavram dostu olmakla birlikte, kavram liretme gliclinii kuvve olarakiglerinde tasi-
maktadir.: Bu bakimdan Deleuze’un, Kant taraftari bir filozof oldugu distinulebilir. Clinki Kant’t kavramsallastirma
bakimindan bir tiretim makinesi olarak degerlendirmektedir. Kant’in felsefesi incelendiginde yeni bir kavram ya da
yeniden anlamlandirilmis bir kavram her zaman ortaya ¢cikmaktadir. Kant, tirettigi kavramlarla felsefesinde kritikler
yapmaya ¢alismistir. Kritiklerde amag akil, bilme yetisi ve aklin olanaklarina sinir cizmektir.* Ancak bu anlayis bildik-
lerimize cizilen bir sinir olarak yeni anlayislarin temelini olusturmaktadir. Nitekim Kant felsefesine ‘Neyi bilebilirim?’
sorusuyla baslayarak yeni bir metafizik perspektif gelistirmistir. Boylece Bati Metafizigindeki Tanri’nin ispati, ruhun
olimsizliigu gibi sorunlari ¢ozmeyi amaclamistir.® Dolayisiyla insa edecegi sistemin sinirlari belirlenmis bu bag-
lamda yeni kavramlar olusturulmustur. Kant, kuracagi sistem icin eskimis kavramlari kendi sistemi icin degisime ve
donusime ugratmistir. S6zgelimi uzam ve zaman kategorilerden bagimsiz degerlendirilistir. Aristoteles’ten Kant’a
kadar kategoriler arasinda degerlendirilen uzam ve zaman, artik degisim ve olusumun disinda bagimsizlasmistir.
Ayni zamanda 6zne Kant’in yarattigi sistem icinde dénlisiime ugramistir. Ozne, disiinen 6zne olmanin yaninda
dislindugu seyin de 6znesi olmustur. Dolayisiyla Kant, kavramlari kuracagi sistem icin donlislime ugratmistir.

Deleuze igin kavram tretmek elbette 6nemlidir. Ancak uretilen kavramlarla bir sistem olusturmak fark bagla-
minda diisinmeyi engelleyen bir durumdur. Fark baglaminda diisinmek, kavramlari herhangi bir sistemden bagim-
sizduslinmeyi gerektirmektedir. Boylece kavramlar diisiinme ve anlamayi genisletecek bicimde kullanilabilecekler-
dir. Deleuze’e gore, yeni kavram lretmek dusiinme ve anlamayi genisletmek icin gereklidir. Clinki kurulu olan her
sistem mevcut sistemin icinde dlisinmeyi gerektirir. Bu baglamda iiretilen her kavram da mevcut sisteme hizmet
etmek durumundadir. Oysa Deleuze icin kavram, miilkiyetsiz olmali ve aidiyeti olmamalidir. Sayet kavram diisiince-
yi bir temsile indirgerse yerlesik olacaktir, oysa hem kavram hem de diislince gocebe olmalidir. Kavram ve diislin-
cenin gocebe olmasi 6zdesliklerin disinda farkin ortaya ¢cikmasina olanak taniyacaktir. Bu farklilik ise basta 6zne
olmak lizere bircok alanin gelismesine imkan saglayacaktir.c Bu baglamda diisiincede kurulan her sistem, farkliliga
ve olumsalliga acik olmalidir.” Fark ve olumsalligin icinde kayboldugu 6zdeslik¢i diisiince sistemleri Bati dislince
sistemi olarak degerlendirilmistir. Deleuze ve bircok esere birlikte imza attiklari Guattari¢, Bati dlisinme gelenegine
karsi koksapi gelistirmistir.° Bati diisinme modeli olarak degerlendirilen agac bicimli diislinme, bir koke bagli ola-
rak dustinmeyi gerektirmektedir. Bunun sunucunda agac olarak metaforlasan sistem kendisine bagl diisinmeyi
gerektirecektir. Bu durum da bir koke bagli olarak farki yoksaymayi ve tek tip diisiinmeyi beraberinde getirecektir.
Ancak koksap (rizom), askinsal olan tiim sistemlerin reddinin olanagi olarak gelistirilerek ickin dlislinmenin kapila-
rini aralamaktadir. Kéksap kavram olarak, dikey olmanin aksine yatay olarak bilytyen ve yeni filizler veren bir agag
bicimindedir. Koksapin yatay bliyimesinden dolayi bir koke, bir yere ya da bir hiyerarsiye ait degildir. Basi ve sonu
belli olmadigi gibi govdesinden tasarak blylyen bir yapiya sahiptir.* Koksap diisinme modeli, herhangi bir koke
bagli olmadan aidiyet belirtmeyen hiyerarsik diizene karisi konumlanmaktadir. Merkezi ya da kdkensel diislinme
koksap dlstinmenin ancak bir dalini temsil etmektedir. Koksap diisiinmede farkli baglantilari ve ¢oklu diisiinme-
yi olanakli kildig1 icin askin olan her tiirli distinmeye ket vurmaktadir. Askin dlislinme, bir 6ze, kokene, hakikate
yonlendirme potansiyeline sahiptir.* Askin olan 6zi bakimindan bir belirlenmislige sahiptir. Dlisiinmeyi erteleyen

Gilles Deleuze ve Felix Guattari, Felsefe Nedir?, cev. Turhan llgaz. (istanbul: YKY Yayinlari, 2001), 14.

Ahmet Ayhan Citil, Kant Okumalari (istanbul: Dergah Yayinlari, 2021), 13.

Gitil, Kant Okumalari, 26.

Gilles Deleuze ve Felix Guattari, Kapitalizm ve Sizofreni, cev. Ali Akay. (istanbul: Baglam Yayinlari, 1990), 57-58.

Kasim Kiiclikalp, “Deleuze’lin Felsefe Kavrayisi,” Kaygi (2009/12): 133.

Deleuze ve Guattari bircok eseri birlikte kaleme aldiklari icin hangi diisiincenin kime ait oldugunu kestirmek oldukca zordur. Ancak “Kant
Uzerine D6rt Ders” kitabi da Deleuze’un derslerinden derlenmistir. Dolayisiyla Guattari’den ziyade Deleuze’iin ismi zikredilecektir.

Sinan Kilig, “Deleuze-Guattari: Yersizyutsuzlastirma Makinesi Olarak Sizoanalitik Fark ve Arzu Ontolojisi” (Doktora Tezi, Bursa Uludag
Universitesi, 2012), 120.

10 Hamit Olcer ve Himmet Hiiliir, “Deleuze ve Guattari’de Kéksapsal Diisiince,” Kavramlar ve Kuramlar Diisiince Bilimleri (2020): 850.

1 Kilig, “Deleuze-Guattari: Yersizyutsuzlastirma Makinesi Olarak Sizoanalitik Fark ve Arzu Ontolojisi,” 22.
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bazen de diisinmeye ket vuran, askin olanin mevcudiyetidir. Zira distiniilecek olan askin olanin biinyesinde gizlen-
mis ya da cevaplanmistir. Koksap diistlince, belli bir noktada durmayip mevcut anlayistan kagis olanagini saglamak-
tadir. Bu baglamda duslinceyi yersizyurtsuzlastirmaktadir. Koksap duisiince, nihai olarak diisiinceyi bagli oldugu
koklerden kopararak, Bati diisiincesindeki tekgi duislince sistemini ¢okertip ¢ogulcu hareketi olanakli kilmaktadir.

Deleuze, felsefesine sistem filozoflarini okumakla baslamistir. Bu okumalar sonucunda felsefesi, birinci ve
ikinci donem olmak Ulizere ikiye ayrilmaktadir. Birinci doneminde, Nietzsche, Bergson, Spinoza ve Kant gibi filozofla-
ri okumustur. Deleuze’iin yaptigl okumalar onun felsefesine yon vermistir. Sozgelimi Nietzsche’nin sonsuz tekrarla-
ma kavramindan etkilenerek olus ve tekrar kavramlari tizerine diisiincelerini derinlestirmistir. Farkin olumlanmasi
ise Deleuze’lin dlsilince yapisinda -yukarida bahsi gecen- koksapin gelismesini saglamistir. Buna paralel olarak
Kant lizerine yaptigl okumalar sonucunda Kant’in askinsal olana yaklasimini degerlendirmistir. Kant'in gelistirdi-
gi kavramlarin Kant sistemi icindeki yeri ve pratik alandaki karsiligini degerlendirmistir. Deleuze bu ¢alismalarini
dogrudan Kant’in ortaya koydugu ilkeleri degerlendirerek degil; Kant mimarisini analiz ederek gerceklestirmistir.
Deleuze’lin yaptigl analizler Kant mimarisinin arkasindaki kavramlar arasi baglantiyi ortaya ¢ikarmistir. Deleuze
boylece mevcut baglantilar arasindaki askinsal olanin temelini sarsmayi istemistir. Deleuze’iin verdigi derslerden
derlenen Kant Uzerine Dért Ders adli eser Kant felsefesine yonelik derin analizler icermektedir. Deleuze, Kant fel-
sefesindeki celiskilerini ortaya koymaya calisirken yaptigi analizler sonucunda Kant felsefesini aydinlatmistir. De-
leuze, Kant felsefesini okurken oncelikle Kant’t anlamaktan ziyade Kant’in biiyiisiine kapilmamak gerektigini ifade
etmistir. Clinkli Kant’in felsefesi yogun bir atmosferden olusmaktadir. Yontem olarak, Kant’in ritminin yakalanmasi
gerektiginin dislinmistiir. Boylece Kant felsefesindeki yogun sis dagilacak ve onun mimarisi ortaya ¢ikacaktir.’> Bu
baglamda Deleuze, Kant’in kritiklerini kritiklerle aydinlatmistir. Deleuze’lin amaci, filozofu elestirirken kendi kendi-
sini de budamasidir. Bu okuma sistemi esasen Deleuze tarafindan filozofu hadim etme olarak degerlendirilmistir.:
Glnku filozofun soyledikleri hem kendilerini hem de ¢evresindekileri kot yola slriiklemektedir. Hadim etmeyle
beraber tepkisel giiclerin etkileri azaltilmaya calisilmistir. Dolayisiyla elestirilen filozofun distinceleri pratik alanda
herhangi bir etkiye sebep olmadan hadim edilmis olacaktir.

Bu calismada Deleuze’un tabiriyle Kant felsefesindeki yogun sisin altindaki mimari yapi1 degerlendirilecektir.
Kant felsefesinde liretilen kavramlar, kavramlarin anlami bu kavramlarin insa ettigi mimari yapi incelenecektir. Bu
baglamda Kant’in apriori ve aposteriori ile kurmus oldugu zorunluluk baglantilari, zaman ve uzamin askin olma du-
rumu, kategorilerin baglami ve transandantal 6znesinin uzantilari Deleuze okumalariyla degerlendirilecektir. Kant
karsiti olan Deleuze’lin felsefesine sinmis olan Kant sisteminin etkileri degerlendirilecektir.

1. Deleuze’un Kant Okumalari Uzerine Analizler

Felsefe tarihinde her yikimdan sonra yeni bir yapi insa edilmistir. Zira yikilan anlayisin yerini bosluga birakma-
s tiim ¢abayi beyhude kilmaktadir. Kant ise urettigi kavramlarla hem geleneksel metafizik anlayisini tersyliz etmis
hem de geleneksel metafizigi yikarken askinsal bir felsefe insa etmeye baslamistir. Kant, saf aklin kritigini yaparak
transandantal bilgi ve aklin sinirlarini cizmeye ¢alismistir. Amag, bir bilim olarak felsefeyi insa etmektir. Kant, 6n-
celikle yargi yetilerimizden baslayarak analitik ve sentetik yargilarin ayirimini yapmistir. Ona gore, analitik yargilar,
var olanin bilgisini acgiklar, sentetik yargilar ise var olanin bilgisini vermenin yaninda var olana yonelik bilgileri ge-
nisletirler. Kant, yargi ayrimindan sonra bilgi icin de apriori ve aposteriori olmak tzere iki ayirmdan bahsetmistir.
Sayet seyin bilgisi deneyime bagli olarak sunuluyorsa aposteriori, deneyimden bagimsiz saf akla ve saf anlama ye-
tisine dayaniyorsa aprioridir.’* Bu baglamda Kant bilgiyi elde etme siirecinde sentetik apriori bilgiyi olanakli kilmak

12 Gilles Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, cev. Talat Kilic. (istanbul: Kabalci Yayinlari, 2020), 15.

13 Cengiz Erdem, Oliimsiizliik Teorisi ve Gilles Deleuze (Kiilt Nesriyat E-Kitap, 2013), 7.

“ Immanuel Kant, Prolegomena, ¢ev. ionna Kucuradi ve Yusuf Ornek. (istanbul: TFK Yayinlari, 2015), 14.
> Kant, Prolegomena, 15.
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istemistir. Apriori bilgilerin deneyimden bagimsiz olmasi Kant felsefesinde saf olani temsil etmektedir. Saf olani
temsil eden apriori’nin bilgiye doniismesi, ancak onun kendisini zaman ve uzama bagli olarak sunmasiyla miim-
kiin olacaktir. Kant’a gore, saf olanin kendini sunusu gori sayesinde gerceklesmektedir. Gori, nesneler tarafindan
uyarilmayi saglayan duyudur. Apriori gormeyi saylayan ise duyusal goriilerdir. Nihayetinde gorl olmadan saf apri-
ori’nin bilgisine sahip olunmayacaktir. Bu durumda Kant’in meshur énermesi agiga ¢ikmis olur: kavramsiz gériiler
kor, gortistiz kavramlar bostur.*® Gorli, uzam ve zamanla beraber bir tasarima donustlkten sonra seylerin tasarimini
sunabilecektir. Bu durumda nesneler oldugu gibi degil, duyular vasitasiyla sunuldugu haliyle anlasilabilir duruma
gelecektir.”

Kant’in yarattigi kavramlardan olan askinsal, Deleuze agisindan yeni bir kavram olmasina ragmen apriori ve
aposteriori kavramlara yeni anlamlar yiiklenmesiyle olusmustur.’® Yine benzer sekilde bu kavramlar birbirinin kar-
siti olarak kullanilmistir. Nitekim apriori bilgi, deneyime dayali olmayan evrensel ve zorunlu olmasi bakimindan
kaynagi deneyim olan aposteriori bilgiden ayrilir.* Deleuze agisindan, Kant apriori olana evrensellik ve zorunluluk
atfetmek icin zaman ve uzama gitmistir. Ancak Kant zaman ve uzami Aristoteles’ten farkli olarak ayri bir kategori
olarak degerlendirmistir. Aristoteles’te kategoriler yiiklem olarak sunulmaktayken Kant’ta kosullari temsil etmis-
tir. Deleuze, Kant’in kategorilerinin (birlik, cokluk, bitiinlik, gerceklik, yadsima, sinirlama, t6z, neden, karsiliklilik)
neden yiklem degil de kosul oldugu analiziyle dikkat cekmistir. Deleuze’e gore, herhangi bir nesne ancak ¢ok olarak
kavrandigi siirece cogullugun birligine boylece gercekligine sahip olacaktir. Daha sonra kavram kendisi olmayanlari
dislayarak sinirlama icine girecek ve her neyse o olacaktir. Nihayetinde hem kendisinin nedeni olacak hem de kendi
disinda kalan nesnelerin nedeni olacaktir.* Deleuze, Kant'in bu ¢alismalarini sunum ve temsilleri ayirt etmek igin
gosterdigi caba olarak degerlendirmistir.22 Deleuze bu noktada Kant’in kategorilerle beraber miimkiin deneyimleri
tek basina anlamsiz hale getirdigini distinmustir. Clinkii deneyimlerle beraber kategoriler anlam kazanmaktadir.
Kant’in kategorileri son durumda apriori forma doniiserek bilimsel nitelik kazanmis olacaktir.2

Deleuze gore, Kant'in 6nemi zaman kavramini altiist etmesinden kaynaklanmaktadir. Cunku Kant’'in
sistematiginden dnce zaman, Aristoteles’in kategorilerinin arasindaydi. Ancak Kant, zaman ve uzami kategorilerin di-
sinda temsilerin sunumuna donistlirmustir. Clinki zaman, bu sistematigin icinde artik farkli bir anlam kazanmistir.
Deleuze, Kant’in zaman lizerindeki degisikligini Hamlet’in ‘zaman zivanadan ¢iktr’ ifadeleriyle aciklamaya calismis-
tir. Bu noktada zivana zamanin etrafinda donen menteseler olarak karsimiza ¢ikmaktadir.>* Kant’in zamani artik
olup biteni kendi etrafinda dondiirecektir. Clinkli Kant’in formiiliyle beraber zaman mevcut tim anlayislarin tersine
bir anlam kazanmistir. Deleuze, Kant’in zamani degisim ve olusumun degismeyen unsuru olarak sabitledigini ifade
etmistir.» Ona gore Kant, zaman ve hareket arasinda dongiisel bir cark olusturmustur. Clinkl harekete bagli zaman
anlayisi Kant’la beraber zamana bagli harekete dogru degisim yasamistir.> Bu baglamda fenomenler de zamanin
icinde varligini ortaya koymaya calisacaktir. Bundan sonra Kant felsefesinde bir ayrim daha ortaya ¢ikmaktadir:
zamanin icinde bir goriintise sahip olabilecek fenomenler ve zamanin disinda kalan numenler. Son durumda zaman,
fenomenin kosulu olmasi nedeniyle askin olarak nitelendirilir. Nitekim fenomenler artarda geldiginde onlari sirala-
yan onlari 6zneye sunan zamandir. Deleuze Kant felsefesinde zamanin askinsalligini aydinlattiktan sonra uzam igin
de benzer bir yol izlemistir. Kant’a gore, uzam da zaman gibi ardisikliga sahip degildir, bu nedenle uzam parcalara

1

o

Immanuel Kant, Pratik Usun Elestirisi, cev. ismet Zeki Eyliboglu. (istanbul: Say Yayinlari, 2020), 14.

¥ Kant, Prolegomena, 31-32.

8 Deleuze, Kant Uzerine Dort Ders, 16.

¥ Citil, Kant Okumalari, 81.

2 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 18, 20.

2 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 21.

2 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 23.

2 Kudret Aras, Gilles Deleuze’iin Felsefesinde Ozne-Olus’un Ontolojik Tasarimi (istanbul: Cira Yayinevi, 2023), 29.
2 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 47, 56.

5 Aras, Gilles Deleuze’iin Felsefesinde Ozne-Olus’un Ontolojik Tasarimi, 29.

% Gilles Deleuze, Zaman-imge, ¢ev. Burcu Yalcin ve Emre Koyuncu. (istanbul: Norgunk Yayincilik, 2004), 56.
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ayrilamaz.” Uzamin tek bir yerde parcalara ayrilmamasi onun 6znesini bolmesine neden olmaktadir. Clinkli uzamda
bulunan ben ve benlik bir ayriliga diismektedir. Deleuze’e gére, uzamin 6zneyi bolmesi esasen onun sinirliligindan
kaynaklanmaktadir. Uzam dissalligin sinirina, zaman ise igselligin sinirlarina sahip olarak diistiniiliirse diistinen ben
ile ben olan ben arasinda fark ortaya ¢ikacaktir. Bu noktada 6zneler zaman ¢izgisiyle birbirinden ayrilmistir. Dola-
yisiyla diisiincenin icindeki ben, oteki bene karsi yabancilasir. Deleuze’e gore bu noktada dikkat edilmesi gereken
husus, Kant’in boyle bir tabir kullanmamis olmasidir.

Deleuze’e gore, uzam ve zaman Kant icin artik 6znenin iki farkli bicimine dontismustir. Clnki Kant'in
uzam-zamani ve kategorileri 6zneyi ampirik ve askinsal olarak iki forma donistirmistiir. Ampirik 6zne, gorlniis-
le uyumlu olmayi gorev edinmistir. Ote yandan askinsal 6zne de kosullarin birligi olarak ortaya ¢ikmistir. Bu bag-
lamda zaman-mekan ve kategoriler dogrudan askinsal 6znenin boyutlari olarak ortaya ¢ikmistir.z2 Ozne iki bicimin
sentezinden olusacaktir. Oznedeki diisiinliyorum, diisiinliyorum’a esit olarak 6zneye baglanacaktir ancak bu bir
toze donusmeyecektir. Kant i¢in artik 6zne, disinliyorum’un ben’i ve disiindigu kavramlarin ben’i olarak ikiye
ayrilmistir.>® Bunun sonucunda 6zne hem askinsal karaktere blrinmiistiir hem de sentezin bu ayrimini yapacak
gorevi Ustlenmistir. Deleuze’e gore, sentezin buradaki islevi birbirine indirgenemeyen 6zneyi yirtarak ayirmasidir.®
Ancak, bu sentez Descartes’in Cogito’sunda eksik olan zamani ortaya koymasi bakimindan onemlidir. Ona gore
Kant, Descartes’in kuskularini bosa ¢ikararak Cogito’nun 6n varsayimsal dogasi olan dusiinmeyi askin diizeyde
birlestirmistir.>2 Bu noktada dikkat edilmesi gereken husus, Deleuze’lin Kant’in askinsal olanindan degil kavramlari
kullanimindan etkilendigidir.

Son olarak Deleuze, Kant’in fenomen kavramini analiz etmistir. Kant felsefesinden dnce fenomen kavrami
goriinis, kendinde sey olarak tanimlanmaktadir. Deleuze’e gore Kant, fenomen kavramini kokli bir degisiklige
ugratmistir.® Kant’la beraber fenomen goriiniis anlamindan siyrilarak beliris anlamina sahip olmustur. Bu baglam-
da goriints anlaminda 6z olmaktan ¢ikan fenomen, belirlenis ve belirlenisin kosullarini dnemli kilmaktadir. Deleu-
ze’e gore, gorlinlis-6z anlami Kant’la beraber belirlenenin anlami ya da anlamsizlig olarak ortaya ¢ikmistir. Cinki
Kant’a gore, insan zihninin fenomenal diinyayi nasil algiladigi sorusu bilgi liretim siirecinde 6nemli bir unsurdur.
Bunun sonucunda 6nceleri fenomene ait olan kendinde sey anlami numene atfedilmis olacaktir. Bu baglamda 6zne
kendinde seyin bilgisine dogrudan erisemeyecek ancak fenomenal diinya hakkinda bilgi sahibi olabilecektir. Kant
fenomenden yola ¢ikarak goriiniise uyum saglayan 6zneyi ampirik, uyum saglamayani da transandantal 6zne ola-
rak tanimlar.> Deleuze transandantal alana yonelen 6zneyi askin olmasi bakimindan olumsuzlamaktadir. Zira, bu
durum 6zneyi olusun disina ¢ikarmaktadir.

2. Deleuze Felsefesinde Kant’in Etkileri

Deleuze, geleneksel felsefeyi olusturan; kategori, birlik, 6zdeslik, 6znellik ve temsil gibi kavramlari yikma-
ya calisan blytik bir filozoftur. Deleuze’e gore, bahsi gecen tiim kavramlar diislinceyi korelten ve bir sisteme bagli
kilan kavramlardir. Filozoflarin Urettigi kavramlar, filozofun imzasini tasimaktadir. Deleuze ve Guattari’ye gore, fi-
lozoflar Urettigi kavramlar kullandik¢a kavramlarina bagimli hale gelmektedir. Onlar, filozoflarin bu bagimliligini
ortadan kaldirmak icin her filozofun kendi kavramlarini tiretmesi gerektigini distinmiislerdir. Bu baglamda filozof-
lar, kendinden onceki filozoflarin diisiincelerine ve sistemine bagimli olmamasi icin kendi kavramini yaratmalidir.ss
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Arslan Topakkaya, Felsefe Din ve Kiiltiirde Zaman (istanbul: Say Yayinlari, 2017), 186.
28 Deleuze Kant Uzerine Dért Ders, 69.

2 Aras, Gilles Deleuze’iin Felsefesinde Ozne-Olus’un Ontolojik Tasarimi, 30.

3 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 67-68.

31 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 70.

32 Deleuze ve Guattari, Felsefe Nedir? 37.

33 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 23.

3 Deleuze, Kant Uzerine Dért Ders, 25.

35 Deleuze ve Guattari, Felsefe Nedir?, 14.
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Bunun sonucunda filozof, yasadigi doneme aktarilan problemleri kendi lrettigi kavramlar araciligiyla ¢cozmeye
calisacaktir.>* Deleuze ve Guattari filozoflara ylkledigi kavram liretme gorevini kendi felsefelerinde de yasatmistir.
Buna bagli olarak koksapi gelistirmislerdir. Deleuze’un koksap diisiinme modeli esasen hiyerarsik diistinme bicimi
olan dikey felsefenin kabullerini ortadan kaldirmaktadir. Ona gore Kant’in dikey felsefesinden Freud da etkilenmis-
tir. Freud’un Oedipus kavraminda bu etkinin izlerini gormek miimkiindir.* Freud, psikanalizde Oedipus ve Elektra
sendromlarindan bahsetmistir. Freud’a gore, bireyin histerileri bilincaltindan kaynaklanmaktadir. Bu sebepledir
ki o, cocukluktan itibaren gelisen cinsel dirttilerin bilingalti Gzerindeki etkisini Oedipus ve Elektra sendromlariyla
actklamistir.®® Oedipus sendromu ¢ocugun erken yastan itibaren anneye duydugu cinsel ilginin etrafinda sekillen-
mektedir. Bu baglamda bireyin yetiskinlik doneminde yasadigi sorunlarin kaynagi cocuk yasta bastirilan duygularin
olusturdugu duygu ve durum bozuklugu ile ilgilidir. Deleuze’e gore Freud, bilingaltini ylicelterek bilingaltini Tanri’nin
yerine gecirmeye calismistir.® Clinku bireyin tim davranislar tikel baglantilar yerine bilingaltiyla sinirlandirilmistir.
Deleuze ve Guattari koktenci anlayisa dayandigi gerekgesiyle Oedipus’a karsi AntiOedipus’u gelistirmislerdir. Deleu-
ze ve Guattari, Kant'in askinsal felsefesine yonelttikleri elestiriye ‘psikanalitik metafizik elestirisi’ adini vermisler.
Deleuze ve Guattari icin ickin karaktere dayanarak olusan Odipal arzu aslinda metafiziktir. Bu nedenle sizoanaliz
Kantgi baglamda olusan elestiridir.*

Deleuze ve Guattari temsili, arzunun tarifinin yaninda, arzunun bastirilmasi ve arzuya sizofrenik olarak ihanet
etmenin amaci olarak diisiinmislerdir. Bu baglamda arzu baskici olan temsilde tuzaga dustiriilmis olur. Boylece
arzu, fabrika modeline doniisiir. Buna ilaveten Kant’in tam algl sentezlerinin bilgiyi olusturma siirecindeki etkinligi
Deleuze ve Guattari’de arzulama uretiminin devinimine benzer.# Cunku sizoanaliz, toplumun ve kulturiin dayanak-
larindan bagimsiz hareket etmektedir. Bunun sonucunda sistemlerin disinda arzu Uretimi bicimi olarak 6zgir ve
tretken olmaktadir. Sizolarin tretiminde sistemler ve askinlik kriterlerinin aksine 6zgurlik ve ickinlik mevcuttur.®
Dolayisiyla Deleuze ve Guattari’nin Urettigi, arzulama makineleri, sizo, sizoanalitik, organsiz beden gibi bircok kav-
ramin Kant formulasyonundan etkilendigi duistiniilebilir.

Deleuze ve Guattari’ye gore kavramlar, kavramsal kisiliklere dondiigli zaman sorunlar ortaya ¢ikmaktadir.
Ornegin Kant’in kosulu, Aristoteles’in t6z’(i, Descartes’in cogito’su gibi kavramlarin kisilige déniismesi filozofun
kavrami oncelemesi ve uzerinde bir yapi insa etmesinden kaynaklanmaktadir.*®* Kavram bu bakimdan artik kendi
anlamini asarak bir yapinin temelini ya da kokiini olusturmaya baslamaktadir. Kavramin kdklenip yukari dogru ha-
reketi de onlarin kisilige donmesinin nedenlerinden biridir. Oysa Deleuze ve Guattari’ye gore, kavramlar cisimlerle
beden kazanir ve boylece var olur ancak kavram yine de organsiz beden gibi cisimsizdir. Bu tanimlama, kavramla-
ri yon belirleyen konumlardan uzaklastirmaktadir. Bu durum Kant’in uzam ve zamani kategorilerden ayirmasina
benzemektedir. Uzam ve zaman hem kategori olarak degerlendirilir hem de diger kategorilerden bagimsizdir. Bu
nedenle uzam ve zaman kavramin koordinatlari degildir.** Baker’e gore Deleuze’iin Kant’in uzam ve zamani katego-
rilerden nasil ¢ikardigini gostermesi onemli bir gelismedir.*> Clinkl Deleuze bu noktada Kant’in artik 6zne kurulu-
muna gectigini gostermistir.
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Ote yandan Deleuze ve Guattari, felsefe tarihinde birden fazla sistemin olmasini da sistemlerin birbirini yanlis
anlamasindan degil, bu sistemlerin kendilerini askinligin farkli sunumlari olarak gérmesinden kaynaklandigini dii-
sinmuslerdir. Clinki insa edilen her sistem kendisine tek ve biricikligi atfetmistir. Bu baglamda filozoflarin ortaya
koyduklari birbirinden farkli olsa da amaglari bakimindan benzerlik tagimaktadir. Ancak Deleuze ve Guattari’nin
onceledigi fark ickin olanlarin igcindeki farki deneyimlemekten ortaya ¢ikmaktadir.s Deleuze ve Guattari, felsefenin
tarihini portre sanatina benzeterek filozoflarin siirekli benzer olani yaptiklarini sdyler. Filozoflar birbirinin dedigini
degil, yaptigini taklit eder. Bu baglamda filozoflarin zihin faaliyetlerini mekanik portrelere benzetmektedirler. Buna
ornek olarak da Kant’in zihin portresini cizmislerdir.

Deleuze ve Guattari, bu semayla Kant felsefesinin 6zetini sunmaya ¢alismistir. Semaya gére numarali bolim-
ler: 1. ben ben diye yinelenen okiiz kafali diisiiniiyorum, 2. timel kavramlari temsil eden dort biyiik baslik olan ka-
tegoriler, 3. kategorilerin devingen ¢emberi, 4. i¢selligi temsil eden zaman, 5. dissalligi temsil eden uzam, 6. edilgen
ben, 7. bilisimsel yargilarin uzam ve zamani kateden ilkeleri, 8. askin 6znenin igkinlik diizlemi, 9. ti¢ ide ya da asgkinlik
yanilsamasina karsilik gelen Tanri, Ruh ve Diinyayr temsil etmektedir.”” Sema incelendiginde Kant’in felsefesinin
askin, kendine doniik, kendi icinde temellendirilmis yapisinin elestirel temasi dikkat cekmektedir. Deleuze, Kant’in
sisteminde duslinceleriyoneten bu kavramlarinyine Kant tarafindan uretildigi yanilgisina dikkat cekmek istemistir.
Bu durum Kant’in felsefesindeki bir paradoksu da ortaya ¢ikarmistir. Clinkl 6znenin kurulumu 6znenin kendisi tara-
findan yapilirken ayni 6zne kendi kendisinin yasa koyucusu olarak belirlenmektedir. Kant felsefesinde gorilen askin
0zne anlayisi Deleuze felsefesinde ickin yapiya dontismustiir. Clinkli Deleuze gore 6zne, kati olarak belirlenmenin
disinda dinamik olusumun icinde kendisini surekli edimsellestirmelidir. Kant’in aksine tamamlanmis ya da sinirlan-
dirilmis 6zne olusla beraber devinim yasamaya ge¢mistir.*

Diger yandan Deleuze’de farklilik diistincelerinin temeli 6zdesligin reddi olarak ortaya cikmistir. Ozdeslik, en
genel tabiriyle kendi kendiyle ayni olan ve farkliliklardan ayrilandir.> Bati metafiziginin temelinde yatan 6zdeslik
kendi icinde degisime ugramayan ve gercekligi bu ilkeye dayanan seydir. Aristoteles mantigindaki 6zdeslik, 6nerme

4 Sercan Calcl, “Deleuze ve Guattari’de Dilin Yersiz-yurtsuzlagmasi: Emir-Sozciiklerinden Tercihler Mantigina,” Diistinme Dergisi, sayi: 2
(2012): 7.

4T Bkz. Deleuze, Felsefe Nedir?, 56.

8 Philip Goodchild, Deleuze ve Guattari Arzu Politikalarina Giris, cev. Rahmi G. Ogdiil. (istanbul: Ayrinti Yayinlari, 2005), 94.

4 Aras, Gilles Deleuze’iin Felsefesinde Ozne-Olus’un Ontolojik Tasarimi, 10.

50 Cevizci, Felsefe SozIiigii, 1227.
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icindeki gercekligin ol¢lsii olarak kabul edilir. Bunun yaninda 6zdesligin, var olanin 6ziine yonelik olmasi da mev-
cuttur. Ozdeslik, sadece kavramlar ya da nesneler arasi degildir, toplumsal boyutta da mevcuttur. Sézgelimi irklar
ve kiiltlrler arasi farkliigin ortaya ¢ikmasi temelde ayni irk ya da kiiltiire sahip olanlar arasindaki 6zdeslik diistin-
cesinden kaynaklanir. Deleuze’e gore 6zdeslik, farki bir kokene sabitledigi icin yadsinmalidir. Ozellikle Descartes,
Kant, Hume’un felsefesinde 6zdeslik, askinsal diistinme, 6z, Tanri, idea gibi kosullarla baslamistir.>* Deleuze, Bati
dislinme merkezli bu 6zcli anlayisa koksap diisiinme yontemiyle karsilik vermistir. Agac bicimli diistinme yapisi
yiikseklikten askinliga gecisi simgelerken kdksap, asagl ve yanlara dogru ickinligi temsil etmektedir.®> Koklerden
kopma ya da koke bagli olmama durumu koksapi 6zdeslikten uzaklastirmaktadir. Bu baglamda farkliliklari ortaya
koyan ve onu kendi icinde 6zcl ya da 6zdes kilmayan bir anlayis gelistirilmistir.

Sonug

Deleuze kita felsefenin en dikkat ceken filozoflarindandir. Deleuze’u farkli kilan felsefenin yaninda sanat,
sinema gibi toplumsal konulara yer vermesidir. Bu nedenle felsefe, sinema, mimarlik, sosyoloji gibi bircok alanin
arastirma merkezine dahildir. Deleuze ve Guattari, herhangi bir sisteme sahip degillerdir. Bu sistemsizlik diisiince-
sinin perde arkasinda Nietzsche’nin diisiinceleri de etkili olmustur. Oyle ki Deleuze, Nietzsche’nin etkisiyle her anin
kendiyaratici glicii oldugunu dustinerek farkin kendini tekrar ettigini diisiinmustir. Bu diisiinceden hareketle farkin
olumlanmasi ve bu olumsalligin da fark ve tekrar kendisini donustiirdiglini ifade etmistir. Deleuze, Kant okumala-
rinda da fark ve tekrarin bir sistem icinde nasil geriye dogru ket vurdugunu gostermek istemistir. Dolayisiyla Kant
okumalari, merkeziyetci ve tek tip diisinme modelinin en acik 6rnegi olarak sunulmaktadir. Clinkii temelde agag
bicimli diisiinme gelenegi, distuincede farki ortadan kaldirmakta ve olumsalligi yok saymaktadir. Deleuze bunun
karsisinda koksap dustinme modelini gelistirmistir.

Koksapsal diislinme agag bicimli diistinme geleneginin tersi olarak ortaya ¢ikmistir. Felsefe tarihindeki haki-
kat temelli diistince sistemini temsil eden agac¢ bicimli diisiince yontemi 6zdeslikgi diisiincenin semboli halindedir.
Deleuze’lin metinleri icinde hiyerarsik siralama mevcut degildir. Guattari ile beraber kaleme aldiklari eserler, okur-
larticin istedikleri yerden acilabilen kapilardir. Bu nedenle herhangi bir sisteme bagli olan, hiyerarsi olusturan felse-
feleri reddetmislerdir. Deleuze ve Guattari’nin filozoflar icin bictigi rol kavramlari tiretirken onlari bir sistemin temsili
olarak gelistirmemektir.

Deleuze, kendi felsefi gizgisini olusturmadan 6nce de kendinden onceki filozoflari detayli bir sekilde okumaya
0zen gostermistir. Bu bakimdan okuduklari arasindaki en 6nemli filozoflardan birisi olan Kant, Deleuze’iin diislin-
celeri lizerindeki etkili olmustur. Kant’in sistematigini, askinsal 6zne anlayisini, askinsal zaman ve uzam yaklagimini
reddetse de Kant’in yontem ve kavram Uretiminden etkilendigini sOylenebilir. Ancak, Kant’in kavramlari tirettikten
sonra bir sistemin icinde anlamindan uzaklastirmasini elestirmistir. Kant’in kategorilerle mimkun deneyimleri tek
baslarina anlamsizlastirmasi Deleuze tarafindan elestirilmistir. Clinkli bu durum deneyimleri bilimselligin gerisine
alarak kategorilere bilimsellik 6zelligi yiiklemistir.

Deleuze, kategorilerin yaninda zaman ve uzam kavramlarinin kategorilerin disinda apriori form kazanmala-
rini da elestirmistir. Clinkli son durumda zaman ve uzam, hareketin ve deneyimlerin de belirleyici unsuru haline
gelmistir. Kant oncesi sistemlerin bircogunda zaman, harekete bagli olmasina ragmen, Kant’in ayrimiyla beraber
hareketin belirleyici unsuruna donigsmustiir. Bu donlisim harekete bagli zaman algisini, zamana bagli hareket
olarak degistirmistir. Dolayisiyla zaman ve uzam deneyim ve hareketten dnce belirlenen apriori form kazanmistir.
Deleuze zaman-uzam ve kategoriler halinde ilerleyen elestirilerini temelde 6zne elestirisiyle tamamlamistir. Clinku
Deleuze felsefesinde olus ve farkin ana unsuru olan 6zne, Kant’in ayrimiyla beraber askin ve kurucu olma forma

1 Kilig, “Deleuze-Guattari: Yersizyutsuzlastirma Makinesi Olarak Sizoanalitik Fark ve Arzu Ontolojisi,” 20.
52 Gilles Deleuze ve Felix Guattari, Kapitalizm ve Sizofreni Il. Bin Yayla, cev. Ali Akay. (Ankara: Baglam Yayinlari, 1993), 24.
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donlsmistir.

Deleuze ve Guattari’nin felsefesi, Kant’in sabit 6zne anlayisina karsi ¢ikarak farkli bir bakis agisi sunmus-
tur. Kant’in sabit ve merkezi 6znesi hem kapitalist hem de Oedipal toplumlarda bireyi tanimlayan 6zneyi temsil
etmektedir. Deleuze ve Guattari ise 6znenin sabit degil, siirekli degisim ve olus icinde olmasi gerektigini dislin-
muslerdir. Onlara gore, kapitalist ve Oedipal toplumlar bireyi belirli roller ve kimliklere sabitler, ancak 6zne bu sa-
bitlenmelere direnmelidir. Go¢ebe olan 6zne higbir yere ya da kimlige bagli olmayan, siirekli hareket halinde olan
yersizyurtsuz bir varliktir. Yersizyurtsuzluk 6zneyi 6zglrlestirmektedir. Bu durum 6znenin surekli olarak kendini
yeniden insa ettigi, degisim halinde bir varlik oldugunu gosterir. Boylece, Kant’in sabit ve merkezi 6zne anlayisina
karsi, degisken ve 6zglirlesmis bir 6zne anlayisi gelistirmislerdir.

Ozgiir ve merkeziyetsiz gelistirilen 6zne bir olusun icinde devinim halindedir. Olusun icindeki 6zne, devinim
halinde farkin ortaya ¢cikmasini saglayacaktir. Aksi halde devlet biciminde 6zne ortaya ¢ikacaktir. Clinkl 6znenin
sabit ve belirlenmis bir yapida temellendirilmis olmasi devletin bireyler lizerindeki kontrol mekanizmalari arasinda
benzerlik olusturmaktadir. Devlet bireylerin olusturmus oldugu bir yapi olmasina ragmen sahip oldugu mekaniz-
malarla bireylerin 6zgirliik alanini sinirlandirmaktadir. Kant’in 6znesi de zihinsel slreglerinin etkinligiyle 6zneyi
sinirlandirmaktadir. Buradan anlasilacag lizere Deleuze kategoriler, zaman, uzam ve 0zne elestirileri ile Kant’in
bir bltiin olarak sundugu sistemin kontrolcii ve askin olma dinamiklerine dikkat cekmek istemistir. Deleuze’iin bu
elestirilerin sonucunda Kant felsefesinden etkilendigi de goriilmektedir. Ozellikle Kant>in felsefesini, askinlik ve
sabit 6zne anlayislari lizerinden elestirirken, bilginin ve deneyimin yaratici ve dinamik bicimine dikkat cekmistir. Bu
elestiriler, Deleuze’lin felsefesinin temel taslarindan birini olusturarak, modern felsefenin gelisiminde 6nemli bir yer
tutmustur.
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Abstract

Various studies have suggested that both Socrates and Heraclitus distinguish between human and divine knowledge. However, researc-
hers have not thoroughly examined the connection between their views. The aim of this paper is to explore the relationship between the
perspectives of Heraclitus and Socrates on wisdom, knowledge, and epistemic authority. This will be done by analysing Heraclitus’ frag-
ments concerning the nature of knowledge-acquisition, the epistemic authority of his predecessors and the nature of human wisdom, and
Plato’s Apology, where Socrates disavows certain knowledge and refutes others’ claims to wisdom. The findings reveal a close relationship
between Heraclitus’ and Socrates’ reasons for criticizing those considered wise by many people. Both philosophers think that without
employing the correct method of inquiry, people will attain neither wisdom nor understanding. While Heraclitus provides a metaphysical
foundation for his claim why people fail to attain knowledge-they do not understand the logos that governs everything-Socrates does not
have any explicit metaphysical commitments but thinks that people do not know what human wisdom amounts to. However, both empha-
size the practice of self-inquiry, the value of self-knowledge, and the distinction between human and divine wisdom.

Keywords: Heraclitus, Socrates, Apology, Divine, Human, Wisdom, Authority.
0z
Herakleitos ve Sokrates’te Bilge insanlar ve Cehaletleri

Hem Sokrates’in hem de Herakleitos’un insan bilgisi ile tanrisal bilgi arasinda ayrim yaptigi ¢esitli calismalar tarafindan ortaya koyulmus-
tur. Ne var ki, arastirmacilar bu iki diistintriin gorisleri arasindaki baglantiyr ayrintili bir sekilde incelememistir. Bu makalenin amaci,
Herakleitos ve Sokrates’in bilgelik, bilgi ve epistemik otorite hakkindaki goriisleri arasindaki iliskiyi arastirmaktir. Bunu yapmak adina,
Herakleitos’un bilgi edinme siirecinin dogasina, seleflerinin epistemik otoritesine ve insan bilgeliginin dogasina dair fragmanlari ve Sok-
rates’in kesin bilgiye sahip olmadigini ancak baskalarinin bilgelik iddiasini ¢uriittigtinu iddia ettigi Platon’'un Savunma diyalogu karsilas-
tinlacaktir. Sonugta, Herakleitos ve Sokrates’in pekcok kisi tarafindan bilge kabul edilenleri elestirme nedenlerin birbirine benzer oldu-
gunu gosterilmeye calisilacaktir. Her iki filozof da dogru arastirma yontemi kullanilmadigi takdirde, insanlarin ne bilgelik ne de anlayisa
ulasamayacaklarini diisiinmektedir. Herakleitos, insanlarin her seyi ydoneten logos’u anlamadiklari icin bilgiye ulasamadigini séylerek, bu
fikri icin metafizik bir temel sunar. Sokrates ise acik¢a herhangi bir metafizik temellendirme yapmasa bile, insanlarin insan bilgeliginin ne
oldugunu bilmediklerini savunur. Ancak, her ikisi de kendini inceleme-sorgulama pratiginin, kendinin-bilgisinin degerinin ve insan ile tanri
bilgeligi arasindaki ayrimin 6nemini vurgulamaktadir.

Anahtar Kelimeler: Herakleitos, Sokrates, Savunma, Tanri, insan, Bilgelik, Otorite.
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Introduction

Heraclitus and Socrates both hold a scornful attitude toward the self-proclaimed wisdom of so-called “wise
men”. Heraclitus derided his predecessors’ presumed knowledge by labelling them as frauds and impostors, while
Socrates, in the Apology, declared that none of these so-called wise men truly possessed wisdom, as none withsto-
od the scrutiny of his cross-examination—what we now call the Socratic elenchus. In addition, both Heraclitus and
Socrates distinguish between human and divine wisdom, regarding the latter as far more valuable and superior
to the former. In this paper, | critically examine the similarities and differences between Heraclitus’ fragments and
Socrates in Plato’s Apology regarding their views on knowledge, wisdom, and epistemic authority. The first sec-
tion of the paper explores the relevant fragments of Heraclitus to present his perspectives on human knowledge
and wisdom and the challenges faced by those searching wisdom. In the second section, | examine why Heraclitus
criticizes his predecessors, whom many people considered wise, and considers them frauds, then | connect this
criticism to Heraclitus’ epistemological views. The third section analyses Heraclitus’ distinction between human
and divine wisdom, and the scale of wisdom. The last section provides an analysis of Socrates’s divine mission, his
disavowal of knowledge, and his evaluation of the so-called wise men. This paper concludes that Socrates’ defence
speech in the Apology and Heraclitus’ fragments reveal shared views on human cognition and epistemic authority.

1. Heraclitus on Knowledge-Acquisition

Heraclitus is one of the earliest Presocratic thinkers to comment on the nature of human wisdom and unders-
tanding. Beyond his objective of explaining the cosmos and that which governs everything, Heraclitus also theo-
rizes about human cognition. His interest in epistemology goes beyond the theoretical exploration of knowledge
and understanding, he also makes personal and polemical remarks about the wisdom of his predecessors, such
as Pythagoras, Homer and Hesiod. On the one hand, Heraclitus sees himself as exposing the superficiality of his
predecessors’ wisdom, revealing their ignorance to the reader. On the other hand, he acknowledges the profound
difficulty of attaining wisdom and knowledge, hence he believes that while many will fail in this endeavour, only a
few people will succeed.

Let me now turn to the relevant fragments of Heraclitus to explore, firstly, his epistemological views and find
out why, secondly, he held such contempt for his predecessors’ wisdom. | will begin by discussing his fragments on
knowledge-acquisition.

(DK22B17) o0 yap ¢ppovéouat tolaliita moAAoi, Okdoolc Eykupeloty, oUSE LABOVTEC YIVWOKOUGLY, EWuToloL §€ Sokéouat.

Many do not understand such things as they encounter, nor do they know when they learn, but they think they do.?

This fragment highlights a key aspect of Heraclitus’ perspective on the epistemic capacity and success of the
majority of human beings, as well as the nature of understanding and knowledge. Here, Heraclitus appears to make
a statistical observation by suggesting that the number of ignorant people far exceeds that of the knowledgeable.*
For Heraclitus, only a tiny fraction of people is truly wise, and those considered wise by many does not have unders-
tanding and wisdom. Although Heraclitus does not provide a specific ratio of wise to ignorant people in the general
population, he emphasizes that moAAoi (many) neither gain understanding through acquittance (i.e., a subject, S,

2 Around the same time as Heraclitus, whose work can be dated to 500-490 BCE, Xenophanes (570-475 BCE) also offered insights on epis-
temology. However, his views on the source and acquisition of knowledge are relatively naive. What can be stated with confidence about
Xenophanes’ epistemic position is that certain knowledge is reserved for the divine while mortals can only have opinion (see DK21B34,
DK21B35). As we shall see, Heraclitus aimed to develop a theory of knowledge acquisition in addition to an analysis on the distinction
between human and divine wisdom.

® All translations of Heraclitus are from Daniel W. Graham, The Texts of Early Greek Philosophy (New York: Cambridge University Press, 2010).
The original Greek texts are from Hermann Diels and Walther Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker (Zlrich: Weidmann, 1951).

* It is important to note that Heraclitus does not refer to oi moAAoi — “the many” in the sense of ordinary people or the plebs. In the frag-
ments | will discuss below, Heraclitus includes figures like Hesiod, Pythagoras, and other so-called wise men among the ignorant.
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does not know that P is the case when S has direct access to P) nor know through learning (i.e., S does not know
that P is the case when S learns P). However, it is not clear what Heraclitus means by this distinction. We cannot with
certainty say that Heraclitus deliberately differentiates between ¢povelv (used in the former part of the fragment
related direct acquaintance) and ylyvwokelv (used in the latter part of the fragment related to learning). Nor is it
obvious whether Heraclitus uses yiyvwoketv in a particular sense that implies something more than mere learning.

I will turn Heraclitus on the method of knowledge acquisition in more detail later, but first | will offer some
additional comments on the difficulty of attaining knowledge.

(DK22B22) xpucov yap ol St{rpevol yiv TToAARY 0pUocouat Kal EUpiokouaty OAiyov

Those seeking gold dig much earth and find little.®

In this fragment, Heraclitus uses “gold” as a metaphor for knowledge or understanding, in line with his typical
style of metaphorical language.” He seems to be making another statistical claim: gold hunters conduct numerous
excavations, investing significant time and effort, but find only small amounts of gold. Heraclitus is referring to a
specific group—those engaged in the pursuit of gold—just as researchers are engaged in the pursuit of knowledge.
In a similar manner, researchers, including some of his predecessor thinkers like Pythagoras and poets like Homer
and Hesiod, had explored the nature of reality but failed to understand it. This is because knowledge is not easily
obtained for Heraclitus. By implication, while it may seem easy for those who do manage to acquire knowledge,
most researchers fail to find even a small portion, just as many gold hunters do not find gold, and only a few un-
cover even a little. In other words, Heraclitus suggests that many who claim to have found knowledge are, in fact,
deceivers or frauds.

For Heraclitus, however, no matter how challenging the pursuit of knowledge may be, it remains essential
that we continue searching:
(DK22B18) £av pn EATtnTal, AVEATILIOTOV OUK £EEUPHOEL, AveEepelivnTOV €0V KAl ATIOPOV.

If one does not hope for the unhoped for, one will not discover it, since it is undiscoverable and inaccessible.

This fragment, again as usual, is cryptical. Heraclitus appears to say that (a) one must be hopeful to discover
the unhoped for, and (b) the unhoped for cannot be discovered or accessed. But then, why should we hope that we
will discover the unhoped for if it is undiscoverable and inaccessible? To unravel this riddle, we first need to decide
what ‘the unhoped for’ refers to. Let’s look at two other fragments:

(DK22B123) ¢puoi¢ kpuTteoBal PpLAel.

A nature is hidden.®

5 James Lesher, “Heraclitus’ Epistemological Vocabulary,” Hermes 111, 2 (1983): 159-163 points out although for Heraclitus ytyvwoketv
involves difficulty and demands effort, he does not specify particular objects that we can only ytyvwoketv, such as knowing cosmos as it
really is. In other words, ytyvwokelv still pertains to knowledge of things in general.

¢ As Graham, The Texts of Early Greek Philosophy, 287 notes this fragment can also be read “those seeking earth dig much and find little
gold”. The philosophical meaning does not change.

" Heraclitus is referred to as aiviktng, the “riddler” by Timon in Diogenes Laertius, Life of Heraclitus, 9.6. However, although Heraclitus
intentionally employs riddles, his aim is not to confuse or mislead his readers. Rather, in line with his belief that nature is concealed (as
in DK22B123), his cryptic fragments invite the reader to look beyond the surface to uncover deeper meaning. This likely explains why
Heraclitus probably sees himself as imitating the oracle at Delphi (as in DK22B93). | will provide further analysis on these fragments
below. On the connection between Heraclitus’ riddles and their philosophical role see Ava Chitwood, “Heraclitus aiviutng Heraclitus and
the Riddle,” Studi Classici e Orientali 43, (1995): 50-52.

8 For a linguistic and philosophical analysis behind this translation instead “Nature loves to hide” see Daniel W. Graham, “Does Nature
Love to Hide? Heraclitus B123 DK,” Classical Philology 98, 2, (2003): 175-179 who claims that ¢1A€lv is used to express general feature of
something without any personification
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(DK22B1) tol && Adyou ToUd’ €6vtoc dcel AfuveTol yivovtal dvBpwtot kal pdodev A dxkoloal kal dkovoavTteg T
TIPGTOV' YIVOUEVWY YAP TIAVTWY KATA TOV Adyov [...]

Of this Word’s being forever do men prove to be uncomprehending, both before they hear and once they have heard it.
For although all things happen according to this Word [.. ]

These two fragments suggest that the “unhoped for” represents the underlying structure or universal laws
governing the cosmos—its logos—which people fail to comprehend even after encountering it. However, the idea
of a stable logos seems to contradict the received view that Heraclitus is a radical fluxist who believes that everyt-
hing is in constant change.® This radical flux reading traces back to Plato, who attributed to Heraclitus the idea that
“everything is in motion and nothing stands still (Cratylus 402a8-9, tavta Xwpel kal oLSEV pével)”. Plato’s reading
is probably influenced by the interpretation of Cratylus, with whom Plato have studied (see Aristotle Metaphysics
987a32-b1).»

Relativity recently, scholars have proposed a new interpretation of Heraclitus’s views on change, stability,
and flux by arguing that for Heraclitus things remain the same by changing. They claim that only DK22B12 can be
accepted as genuinely belonging to Heraclitus while the other fragments, DK22B49a and DK22B91, which supports
the radical flux reading, are derivations of it.:* For Heraclitus, there is a stable logos that governs everything, pro-
bably both in cosmic and individual level, by bringing opposites together.®> Nevertheless, people are unable to grasp
this logos. The connection between DK22B1 and DK22B17 becomes more evident here: those who fail to unders-
tand after learning in DK22B17 are the same people who are “uncomprehending” both before and after they hear. If
we interpret “hearing” as learning form a lecturer, the phrase “before they hear” could refer to a time when people
observe nature but fail to recognize its true being, while “once they have heard it” might signify the moment after
they have gained information through teaching.®

In this respect, Heraclitus asserts that knowledge is attainable, but only if one understands the nature of
reality:

(DK22B2) 510 &€t émeabat T <€LVAL, (TOUTESTL TOE> KOVAL EUVOS YA O KOVOG). Tol Ad-you & £6vtog Euvol {wouaty
ol TToANOL WG 18lav EXOVTEG ppOVNOLYV>,

“That is why one must follow to <xunon>” (that is, “the common”. For the xunos is the common). Although this Word is
common, the many live as if they had a private understanding.

(DK22B34) A€UveTOL AKOVOAVTEG KWPOIOLV £0IKAOL GATIC AUTOIOIV HOPTUPET TTAPEOVTAG ATIEIVAL.

° For further discussion, see Daniel W. Graham, “Heraclitus: Flux, Order, and Knowledge” in The Oxford Handbook of Presocratic Philosophy,
ed. Patricia Curd and Daniel W. Graham (New York: Oxford University Press, 2008), 171-173.

10 See Matthew Colvin, “Heraclitean Flux and Unity of Opposites in Plato’s Theaetetus and Cratylus,” Classical Quarterly 57,2, (2007): 76 7-769
on the difference between Heraclitus’s idea of flux and Plato’s version of it, and why Plato chose Heraclitus as a representor of the theory
of flux he criticized.

11 See Geoffrey S. Kirk, Heraclitus: The Cosmic Fragments (Cambridge: Cambridge University Press), 367-380. DK22B12: On those stepping
into rivers staying the same other and other waters flow (rotauoiot Toiotv avtoiowy éuBaivouaty Etepa kai Etepa HSata émppel).

12 DK22B125, “the barley drink stands still by moving (kai 6 kukewv StioTatatl kivouuevog)” also supports this recent interpretation. On

this fragment and how it supports the view that stability through change see Mary Margaret Mackenzie, “The Moving Posset Stands Still:

Heraclitus fr. 125,” American Journal of Philology 107, (1986): 542-51. According to this perspective, the famous river fragment, which Plato

and post-Platonic philosophers have derived the radical flux reading, demonstrates that Heraclitus’s world is stable and permanent. This

stability is achieved through the orderly transformation of its parts according to certain principles. See Julius M. Moravcsik, “Apperance

and Reality in Heraclitus’ Philosophy,” The Monist 74, 4, (1991): 564-565.

Recently, it has been argued that translating dkoUoavteg t0 TpdiTov as “after they heard it for the first time” provides a reading that is both

philosophically and linguistically appealing. See Spelman, Henry and Shaul Tor, “Heraclitus on First (and Further) Hearings,” Phronesis 69,

4,(2024): 384-385. This novel interpretation suggests that Heraclitus’s point is that true understanding of the logos—which encompasses

both the words in his text and the Word—emerges only after multiple readings, as the book teaches readers how to comprehend. My

argument that Heraclitus proposes two possible methods of knowledge acquisition—direct acquaintance or sense perception and learn-
ing by instruction—aligns with this new perspective. For Heraclitus, comprehension of the logos is unattainable after countless readings
unless one adheres to the correct method of acquiring knowledge.

1

@
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Having heard without comprehension they are like the deaf; this saying bears witness to them: present they are absent.
(DK22B101) £¢81{nodAunV EUEWUTOV.

linquired myself.

According to these fragments, the underlying structure we discussed is discoverable if we employ the ap-
propriate cognitive capacities and the correct method. Fragment DK22B2 indicates what we should seek: the Word,
or logos, which is common.* This suggests that the logos is common to all beings in that it governs everything.
Understanding this logos allows us to comprehend all aspects of being. However, if we attempt to discern this com-
mon pattern or structure solely through our own interpretations, we will ultimately fail to grasp the truth about the
world. In other words, since we, as humans, share logos—which is inherent to all beings, including ourselves—we
have the potential to understand this logos and attain “objective truth” about nature, rather than being confined to
our “subjective interpretations” of it.»s Similarly, Pritz argues that “eyes and ears, as witnesses, provide a shared and
common awareness, rather than one that is private and subject to personal whim”.:* Therefore, while knowledge
acquisition begins with sense perception, it is also necessary to uncover the hidden nature behind all sensory data.
But how are we going to achieve this?

Firstly, we should probably inquire ourselves, as suggested in DK22B101, because we can find this common
logos in us too. Secondly, consider the fragments below on knowledge-acquisition:

(DK22B107) kakoli ndptupe dvBpwrototy 0dpBaApol kal dta PapBdpoug PYuxdg EXOVTwY.
Poor witnesses for men are the eyes and ears of those who have barbarian souls.
(DK22B113) Euvov 0TI TTAOL TO PPOVEELY.

Thinking is common to all.

(DK22B116) AvOpwtolol TtioL HETECTL YIVWOKELY EWUTOUC KOl CWPPOVEIV.

All men have a share in self-knowledge and sound thinking.

The fragments DK22B34 and DK22B107 appear to distinguish between two processes, which we can label as
sense perception and understanding. In DK22B107, it is suggested that those who do not know what the nature of
knowledge and the correct method of knowledge cannot adequately process sense data to achieve understanding.
Here, we need to note Heraclitus does not make an epistemologically racist claim that non-Greeks lack the ability to
attain knowledge.” Rather, we must interpret his words carefully. Barbarians, for instance, may hear Greek spoken
but fail to comprehend it. Thus, Vlastos argues the philosophical implication of this fragment is “ears and eyes are
only witnesses; mind must be the judge”.:®

Similarly, individuals who do not follow the correct method of knowledge acquisition to process sense data
may receive the information but fail to understand it. In other words, as DK22B113 and DK22B116 suggest, all
humans possess the capacity for inquiry and understanding; however, many do not know how to utilize this ca-
pacity effectively. Thus, while all humans have the potential to know, they must actively engage this potential to
achieve understanding. In DK22B34, Heraclitus again refers to a group of people who gather sense data but do not

¥ Logos, the Word, is connected with (divine) will that is mentioned in DK22B41: “Wisdom is one thing: to know the will that steers all things
through all (&v 10 000V, émioTacal yvwuny, 0tén ékuBépvnoe avta Sia mavtwy)”. We can say that Heraclitus’s book contains several
logoi, statements, or a logos, a discourse, that explain logos, the Word.

15 Graham, The Texts of Early Greek Philosophy, 187.

16 Kurt Pritzl, “On the Way to Wisdom in Heraclitus,” Phoenix 39, 4, (1985): 307.

7 Cf. Aristotle, Politics 1.5-7 on the lack of cognitive capacity of non-Greeks.

8 Gregory Vlastos, “Parmenides’ Theory of Knowledge,” Transactions and Proceedings of the American Philological Association 77, (1946): 69.
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understand it. Much like the deaf people, who perceive sound waves but cannot hear, these individuals may receive
sensory information without comprehending it. This results in their being both present and absent: as epistemic
agents, they are present to receive sense data but absent in their ability to understand it.

Consider a simple example: a child who has no prior knowledge of geometry might see a triangle on paper,
gathers its sensory information, but fails to recognize it as a triangle—a polygon with three straight sides and three
angles. In this case, the child has sense data but lacks understanding. For Heraclitus, this understanding must refer
to something specific; these individuals can perceive and understand nature to some extent. They do not comple-
tely lack the ability to process their sensory experiences; rather, they lack the correct type of understanding. What
these people hear but do not comprehend is likely the logos, as suggested by similar wording in DK22B1, where
Heraclitus states that they fail to grasp the logos both before and after they hear it.

2. Heraclitus’ Criticism of the So-called Wise Men

The referent of “they” we have seen in both DK22B34 and DK22B1 likely includes the wise men whom Herac-
litus criticize in the subsequent fragments.

(DK22B40) toAupadin voov éxetv oL SiSdokel ‘HoloSov yap av é5iSake kal MuBayodpny, altic Te Zevodpdved Te Kai
‘Ekataiov.

Learning many things does not teach understanding. Else it would have taught Hesiod and Pythagoras, as well as Xe-
nophanes and Hecataeus.

(DK22B129) Pythagoras, son of Mnesarchus, practiced inquiry more than all men, and making a selection of others’
writings, he invented his own brand of wisdom: information-gathering, fraud!

MuBayopnc Mvnodpxou ioTopinv foknoev AvOpWMwWY PHAAOTA TIAVTWY Kal EKAEEAUEVOC TAUTAC TAC oUYYPADAS
£moloato Eautol codiny, moAvuadiny, KAKOTEXVINV.

(DK22B81) [Pythagoras] is the chief of all impostors.

KOS WV £0TIV APXNYOC.

In DK22B40, Heraclitus distinguishes between “learning” and “understanding” and claims that his predeces-
sors only have the former. In DK22B129, Heraclitus accuses Pythagoras of being a copyist who did examination (his-
toria) of other’s works. The relation between Dk22B40 and DK22B129 to what | have argued above is clear: learning
and information-gathering are not the same as understanding. Indeed, Pythagoras seems to be an imposter for
two reasons: he did not present any original view and the views he proposes are probably belonging to those who
did not understand logos. But Heraclitus’s particular rage towards Pythagoras mainly stems for the latter’s selling
of information, which he gathered by studying others’ works, as wisdom. This makes him an imposter, otherwise
Heraclitus might just call him “uncomprehending”.

The problem with these “wise men” is that they did not comprehend the structure underlying what we expe-
rience. Consider the following fragment:

(DK22B57) Si5dokalog 8¢ mAsiotwy ‘Holodog' Tolitov émioTtavTtal mAsioTa idévat, 00TIC AUEPNV KAl EVPPOVNV OUK
£yivwokev: EoTLyap Ev.

The teacher of the multitude is Hesiod; they believe he has the greatest knowledge - who did not comprehend day and
night: for they are one.

Hesiod, who taught the multitude, was not able to teach himself understanding since he did not comprehend
the most fundamental feature of the nature. This feature, for Heraclitus, is the unity of opposites (in this case the
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unity of day and night), on which Heraclitus writes a lot. Here, | am not going to discuss Heraclitus’s thought on the
unity of opposites since it does not come to bear on my comparison of Heraclitus and Socrates of the Apology.*
Heraclitus, again, makes a similar comment on another poet, Homer:

(DK22B56) £Enmiatnvtat ol avopwTol TTpog TRV YVAOLY TV pavep®V apanAnciw Ouipwt, 0¢ £yéveto TV EAAAVWY
0OPWTEPOC TTAVTWV.

Men are deceived in the knowledge of appearances like Homer, who was considered the wisest of all Greeks.

For Heraclitus, Homer only has the knowledge of appearances. Men did not realize that Homer’s knowledge
was about appearances, and thus wrongly believed that Homer was the wisest: Homer did not understand that “the
invisible structure is greater than the visible (DKB54, dpuovin apavng ¢avepfic kpeittwv)”. Thus, Homer failed to
recognize the true reality behind appearances (phanera), which is invisible (aphanés). Again, this invisible structure
of nature or being can be understood by listening to logos.>> Men were deceived about the wisdom of Homer beca-
use they too did not comprehend the truth about reality. As we have seen above in B113 and 116, Heraclitus thinks
that all humans have the ability to think learn, according to B113 and B116. Therefore, everyone can grasp the truth
about reality if they give an ear to logos: “Having harkened not to me but to the Word, you should agree that wisdom
is knowing that all things are one (DKB50, 00k £u00, GAAG ToU Adyou dkoluoavTag OUOAOYETY 60dOV E0TIV EV TTAVTA
eivat)”. However, it is not easy to understand this logos:

(DK22B93) 6 dvag, 00 1O HaVTEIOV €0TL TO &V AeADOTG, o0Te Aéyel o0TE KPUTITEL AAAS oNpaivEL.

The Lord whose oracle is at Delphi neither reveals nor conceals, but gives a sign.

The neutral translation of “o0te Aéyel” is “does not say” seems paradoxical because the oracle definitely
says something. The motivation behind the translators’ over-translation (such as “‘indicate clearly’, ‘clarify’, ‘reveal’,
‘assert’, ‘declare’, ‘speak out’”) is to save Heraclitus from an “obvious falsehood”.> At any rate, scholars in general
agree that “the utterances of oracles provide an apt symbol for the everlasting Word” because an utterance of the
oracle “admits of multiple interpretations and dimensions of meaning; his [Heraclitus’] own sayings are built on this
model”.> And we should add that only one of these interpretations is true, just like there is a single true understan-
ding of Heraclitus’ divine logos that corresponds to reality. Nonetheless, Heraclitus’ utterances do not provide this,
we should discover it ourselves.”

3. Heraclitus on Human and Divine Wisdom

Now, let’s consider Heraclitus’s fragments regarding the comparison between divine and human wisdom.
According to Heraclitus, there are at least three distinct epistemic states: ignorance (a lack of comprehension), hu-
man wisdom (understanding of the logos), and divine wisdom (whatever that may entail). Heraclitus clearly believes

1% See DK22B48, DK22B51, DK22B59, DK22B60, DK22B103. On an overview of unity-in-opposites and its role in cosmic processes see
Edward Hussey, “Heraclitus” in The Cambridge Companion to Early Greek Philosophy, ed. A. A. Long (Cambridge: Cambridge University
Press, 1999), 93-101.

2 Heraclitus’s logos has a couple of interrelated meanings: his discourse, universal law, and objective cosmic principle. On this Enrique
Hiilsz, “Heraclitus on Logos: Language, Rationality and the Real” in Doctrine and Doxography: Studies on Heraclitus and Pythagoras, ed.
David Sider and Dirk Obbink (Berlin, Boston: De Gruyter, 2013), 287-292.

2 Shaul Tor, “Heraclitus on Apollo’s Signs and His Own: Contemplating Oracles and Philosophical Inquiry” in Theologies of Ancient Greek
Religion, ed. Esther Eidinow, Julia Kindt and Robin Osborne (Cambridge: Cambridge University Press, 2016), 91-92.

22 Graham, The Texts of Early Greek Philosophy, 194.; Tor, Heraclitus on Apollo’s Signs and His Own, 106 underlines that “the language he
[Heraclitus] uses (his logos, his sayings) itself formulates, or somehow coincides or is identical with, those unseen structures of real-
ity (the cosmic logos)”, he just gives “signs”. Therefore, we should search for logos by following Heraclitus’ signs, i.e., his method of
knowledge-acquisition.

2 As we have seen, for Heraclitus it is difficult to discover what there really is. And Heraclitus does not tell his readers the “hidden nature”
and “unseen attunement” are in his book directly and readily, rather “Heraclitus guides and places the attuned inquirer in a position to
arrive at insights into the measures and structures of balance and unity which underlie and frame the phenomena we encounter” (Tor,
Heraclitus on Apollo’s Signs and His Own, 101.)
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that human wisdom is inferior to divine wisdom.> However, he cannot be suggesting that human wisdom is entirely
worthless, as fragments DK22B113 and DK22B116 indicate that humans possess the ability to think and unders-
tand, and DK22B1 emphasizes that humans can know the logos, albeit with difficulty.

(DK22B78) ABo¢ yap AvBpwTIEIOV LEV 00K EXEL YVWHAS, BETov 8& EXel.
Human nature does not have insight, while divine nature does.
(DK22B79) avrp VATILIOGC HKOUGE TIPOC SAIMOVOC OKWOTIEP TIAIG TIPOC AVSPOG.

A man is called childish by a deity, just as a child by a man.

From the perspective of the gods, human opinions are weak and feeble. That said, given Heraclitus’s limited
elaboration on the distinction between human and divine wisdom, it is difficult to fully appreciate why humans lack
insight and why divine wisdom is superior.

(DK22B82, DK22B83) A TiIONKWYV 0 KAAAIOTOC AloXPOC AVOPWTIWY YEVEL CUUBAAAELY [...] AVOPWTIWY O COGWTATOG TTPOG
Beov iBnkoc¢ paveital kai codpiat kai KAAAEL Kai TOIG AANOLS TIAOLY.

The fairest of apes is ugly in comparison with the human race [...] The wisest of men will appear like an ape compared
to a god, in wisdom, in beauty, and in every other respect.

(DK22B70) <mtaidwv dB0puata> veVOULKEV gival <Td avBpwTiva> Sofdopata.

Heraclitus thought “human opinions” to be “children’s toys”.

These fragments implies tha for Heraclitus there is a hierarchy of wisdom and understanding where non-hu-
man animals at the bottom, (adult) humans in the middle, and gods at the top. Presumably, Heraclitus envisions
something like this: non-human animals lack understanding, whereas humans, though limited as suggested by
DK22B18 and DK22B22, have the capacity for understanding. The God, finally, surpasses human knowledge becau-
se (i) his wisdom is unified and complete®* and (ii) he is beyond human conventions as he views things as they truly
are.”

Before turning to Socrates’ views, let’s take stock. First, Heraclitus believes that acquiring wisdom is difficult
and that most people who appear wise are merely imposters. For him, the source of knowledge lies in both sensory
experience and understanding, but most people do not attain the latter. Second, Wisdom, according to Heraclitus,
is knowing the logos, the principle that governs everything.2¢ While all humans possess the potential to know, only
a few manage to realize it, as most people fail to listen to the logos. Ultimately, Heraclitus views human wisdom as

24 On the contrary, Alex G. Long, “Wisdom in Heraclitus,” Oxford Studies in Ancient Philosophy 33, 1, (2007): 13 claims that Heraclitus does not
distinguish human and divine wisdom.

25 Compare DK22B70 with the following passage from Homer’s lliad: “And very easily did he [Apollo] cast down the wall of the Achaeans, just
as a child scatters sand by the sea, first building structures of sand in his childish play (d60ppata), then destroying them with his hands
and feet: so did you, archer Phoebus, destroy the long toil and labor of the Achaeans, and send defeat upon them” (lliad XV.361-366).
Just as children effortlessly demolish their sandcastles, so too did Apollo destroy the Achaeans’ wall. For Apollo, human-made walls are
as fragile as children’s sandcastles. Turning to DK22B70, human opinions, described as d8Uppata (playthings), are similarly fragile and
weak from the perspective of the gods.

26 DK22B32: “One being, the only wise one, would and would not be called by the name of Zeus [life] (€v 10 copov polvov Aéyeabat oUk €0€
Aetkal €0€AeL Znvog dvopa)”. Long, Wisdom in Heraclitus, 6-7 offers an alternative interpretation by suggesting that yovov does not limit
the attribution of wisdom solely to the subject, i.e., God, but rather restricts the predicate attributed to God. According to this reading,
the phrase should be understood as “God is only wise” meaning that God cannot admit the opposite predicate, being foolish. While this
interpretation is possible, | find the traditional reading—restricting full wisdom to God—more convincing, as it aligns with the hierarchy
of wisdom present in the other fragments discussed earlier.

27 DK22B102: “To God all things are fair, good and just, but men suppose some things are unjust, some just (t@t uév 81 kaAa mavta kai
ayada kai dikala, avBpwtol 8¢ & pev adika OmetAfdacty & 5 dikala)”. If we generalize this notion and relate it to Heraclitus’s emphasis
on opposites, we can say that the God’s vision is beyond this complexity.

28 Aylin Cankaya, “What is the Source of Knowledge in Heraclitus?” in Heraklit Im Kontext, ed. Enrica Fantino et. al. (Boston: De Gruyter, 2017),
306-307.
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insignificant when compared to divine wisdom. Now, with these points in mind, | will now examine the philosophy
of Socrates in the Apology and highlight the similarities between his views and those of Heraclitus.

4. The Defence of Socrates

One of the central themes of Socrates’ speech in the Apology is his disavowal of knowledge. In his defence,
Socrates draws a distinction between divine and human wisdom, claiming that he possesses only the latter. As a
result of his divine mission to interpret the oracle at Delphi, which proclaimed no one was wiser than Socrates, he
realizes that this proclamation is true once he had examined the so-called wise men. Socrates discovered that those
often regarded as wise—politicians, poets, and craftsmen—were actually ignorant. By unravelling the oracle’s mea-
ning, Socrates concluded that he was the wisest precisely because he understood that his wisdom was insignificant
compared to divine wisdom (Apology 20d-e).

The nature of Socratic ignorance is a longstanding issue in the study of Socrates’ philosophy. One of most
influential interpretations was put forward by Gregory Vlastos, who argued that human wisdom for Socrates is not
“infallible and unrevisable” but “provisional”.» The debate surrounding the nature of Socrates’ disavowal continues
today.* However, in this section, | am not going to discuss the extensive literature on Socratic ignorance and wis-
dom. Rather, | will focus on showing how Socrates’ ideas align with those of Heraclitus, particularly regarding the
distinction between human and divine wisdom, as well as the false wisdom of authority figures. If my interpretation
of the philosophical connection between these two thinkers is plausible, we can arrive at a more positive view of
Socratic ignorance: like Heraclitus, Socrates criticizes the so-called wise men as frauds and sees human wisdom as
insignificant when compared to divine wisdom. However, Socrates also presents a kind of wisdom that is attainable
by humans.

I will begin with a general overview of Socrates’ divine mission to uncover the hidden meaning behind the
Delphic oracle’s proclamation that “no one is wiser than Socrates,” despite Socrates’ firm belief that he is not
wise. The story unfolds as follows: Socrates’ friend Chaerophon asked the oracle at Delphi if anyone was “wiser
(codwTepog)” than Socrates, and the oracle responded, “no one is wiser (Un&éva copwtepov ivat)» (Apology 21a6-
7). Perplexed by this statement, Socrates questioned himself: “What could the god mean? What is his riddle? | am
fully aware that | am not wise at all, so why does he say that | am the wisest? Surely, the god does not lie, as it is not
his nature to do so”.* In his efforts to understand the oracle’s message by searching for someone wiser than himself,
Socrates eventually realized that he possessed a “certain kind of wisdom (codiav Tiva),” specifically “human wis-
dom (avBpwmivn cooia)” (Apology 20d7-8), while those who claimed to be wise were not wise at all. Socrates said:

I am wiser than this man; it is likely that neither of us knows anything worthwhile, but he thinks he knows something
when he does not, whereas when | do not know, neither do | think I know; so | am likely to be wiser than he to this small
extent, that | do not think I know what | do not know (trans. Grube in Cooper 1997).3

This is what Socrates concluded after examining a man—whose identity remains unknown—3=, before deci-
ding to investigate others who were reputed to be wise, “one after another” (Apology 21e3, épetiig). From this, we

2 Gregory Vlastos, “Socrates’ Disavowal of Knowledge,” The Philosophical Quarterly 35,138, (1985): 28.

30 See Dylan Futter, “Socrates’ Human Wisdom,” Dialogue 52, 1, (2013): 63-65 for a brief overview of the most prominent interpretations.

31 “T{mrote Aéyel 6 Bed¢, kai Ti ToTe alvittetal; £yw yap 8n olte uéya olTe GUIKPOV oLUVOISA ELAUTE 0OPOG WV Ti 00V TTOTE Aéyel PAOKWY
£uE codpwtatov givat; ol yap Srmou YevSetai ye ol yap 0£uig avt®” (Ap. 21b3-7).

32 toUToU Uév ToD AvOPWTIoU YW 0OPWTEPOC il KIVSUVEVEL HEV YaP AUGY 008ETEPOG 008EV KaAOV KAyaBov eiSéval, GAN 00TOG HEV
oletal T1 eidéval olk eidwcg, Eyw 8¢, hoTiep o0V oLK 0ida, o0SE olopat £otka yolv TOUTOU YE OUIKP® TIVL adT® ToUTwW 00PWTEPOS £ival,
OTL8 un 0ida 008E olopal iSéval (Ap. 21d3-d7).

33 paul Allen Miller and Charles Platter, Plato’s Apology of Socrates: A Commentary (Norman: University of Oklahoma Press, 2010), 45 notes
that “Burnet thought this refers to Anytus, one of Socrates’ accusers whom Socrates examined in the Meno, but we do not have direct
evidence”.
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can infer that Socrates already had a sense of the nature of his own wisdom and what those thought to be wise were
lacking since he could not have come to this significant realization after one conversation. In any case, Socrates
proceeded to examine politicians, poets, and craftsmen in turn, discovering that although poets and craftsmen
knew much about their respective crafts, they were not truly wise because they do not know what virtue is (Apology
22a-23b).» Ultimately, Socrates understood that:

What is probable, gentlemen, is that in fact the god is wise and that his oracular response meant that human wisdom
is worth little or nothing, and that when he says this man, Socrates, he is using my name as an example, as if he said:
“This man among you, mortals, is wisest who, like Socrates, understands that his wisdom is worthless” (trans. Grube
in Cooper 1997).3

In this regard, Socrates realized that he was the wisest precisely because he knew that he did not know, and
his wisdom was insignificant compared to that of the gods. This seemingly pessimistic conclusion, however, did not
make Socrates idle or sceptical. On the contrary, he persisted in the pursuit of philosophy.* This distinction, and its
significance, echoes ideas we find in the fragments of Heraclitus. As we have seen, Heraclitus believes that unders-
tanding the logos—which culminates in divine wisdom according to fragments DK22B32 and DK22B78—is difficult
becauseitis “undiscoverable” and “inaccessible” (see DK22B18). Moreover, most of our investigations will end in fa-
ilure (see DK22B22). Yet, as Socrates might argue, this does not mean that we cannot achieve “epistemic progress”.>

| do not claim, however, that Socrates, like Heraclitus, believes in a divine logos that governs everything. In
neither the Apology nor the other Socratic dialogues of Plato does Socrates make metaphysical or cosmological
assumptions. However, both Socrates and Heraclitus share the following beliefs: (i) human wisdom is difficult to
achieve, (ii) human wisdom is insignificant compared to divine wisdom, and (iii) those who are reputed to be wise
are, in fact, not wise. While Heraclitus sees his wisdom as culminating in the understanding of logos as much as is
humanly possible, Socrates’ wisdom lies in recognizing that his wisdom culminates in his disavowal of knowledge—
what we call Socratic ignorance—which drives him to continuously seek wisdom.

Conclusion

Despite their differences, Heraclitus and Socrates assume the mission of exposing the false wisdom of ot-
hers: Heraclitus does so by writing a book that explains what wisdom is (DKB41, DKB50) and how it can be attained
(DKB2, DKB17, DKB34, DKB101, DKB113, DKB116), while Socrates examines individuals to make them aware of their
ignorance (Apology 23b4-7). Now, | would like to conclude with a final but an important resemblance between Soc-
rates and Heraclitus:

(DK22B112) cwdpoVELY APETN LEYIOTN, KAl codpin AANOEa AEYELY Kal TIOLETY KATA GUOLY ETtAlovTac

Sound thinking is the greatest virtue and wisdom: to speak the truth and to act on the basis of an understanding of the
nature of things.

34 Socrates famously believed that virtue is a form of knowledge, and in some ways, it is akin to craft knowledge or knowing how. Recently,
it has been argued that Socratic virtue-knowledge comes in degrees. Unlike factual knowledge, it is not something one either fully pos-
sesses or lacks entirely. This perspective allows for the idea that we can possess virtue to a certain extent—as Socrates himself did—yet it
may still be worthless when compared to the perfect virtue of the gods. See Nicholas D. Smith, Socrates on Self-Improvement: Knowledge,
Virtue, and Happiness (Cambridge: Cambridge University Press, 2021), 20-28.

35 10 8& KIvSuveLEL, @ AvSPEC, TQ) BVTL O B0 00DOG €lval, kai &V TR XpNoud ToUTw ToDTo AEYELy, OTL ) AvBpwTtivn codia dAiyou Tvog atia
£0Tiv Kal 008eVAG. Kal paivetal ToIToV AEYely TOV ZWKPATN, Tpookexpfiofat & TG U@ OvOUATL, EUE TTAPASELYMA TTOIOUUEVOG, WOTIEP
Av <ei> glmot 611 “00ToG PV, W AvBpwWTIoL, COPWTATIC E0TIV, OOTIC WOTIEP SWKPATNS EYVWKEV OTL 008evOC &E10¢ 0Tt T AANBeia TTPOG
codlav” (Ap. 23a5-b4).

3 Futter, Socrates’ Human Wisdom, 66-68 claims that Socrates’ human wisdom can be identified with philosophia since “philosophein and
cognates are used to express the love or desire for wisdom and not the actual possession of it (e.g. Phaed. 61d ff; Rep. 485a; Theat. 174b)”.

37 Futter, “Socrates’ Human Wisdom,” 70-71.
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For Heraclitus, the highest virtue and wisdom are inseparable from knowledge of the world, as discussed in
DKB1, where he explains that wisdom involves “distinguishing each thing according to its nature and showing how it
is (kata pvoLv Slalpewy EkaoTov Kai ppalwv 0kwG £xel)” in accordance with the logos.: Heraclitus refers to human
wisdom and virtue, particularly séphrosuné (moderation or self-control), which is linked to knowledge and probably
to self-knowledge, as suggested in DK22B116, where he asserts that self-knowledge and séphronein (sound thin-
king) belong to all humans. Moreover, according to DK22B101, the inner world reflects the outer world, implying
that knowledge arises from internal inquiry.»

Turning to Socrates, sphrosuné is connected to self-knowledge and it is the source of rational action.® It is
also something according to which a person should act on the basis of knowledge. In the Charmides, Socrates says:

Then only the temperate man will know himself and will be able to examine what he knows and does not know, and in
the same way he will be able to inspect other people to see when a man does in fact know what he knows and thinks he
knows, and when again he does not know what he thinks he knows, and no one else will be able to do this. And being
temperate and temperance and knowing oneself amount to this, to knowing what one knows and does not know (trans.
Spargue in Cooper 1997).4

This passage is clearly related to Socrates’ ability to recognize knowledge and ignorance of others in the Apo-
logy.” This recognition, however, is not connected to an understanding of the nature of things, unlike in Heraclitus’
philosophy. On the one hand, Heraclitus and Socrates emphasize the connection between knowledge, virtue, and
wisdom. If we examine and recognize what we know and do not know—or what we can and cannot know—we be-
come virtuous and wise. Yet, many people only possess a facade of wisdom. Furthermore, in contrast to those who
pretend to have wisdom, acknowledging the distinction between human and divine knowledge enables us to better
understand what we should seek and how to conduct our search. On the other hand, while Heraclitus believes that
knowledge stems from understanding the logos, Plato’s Socrates does not provide a clear method of acquiring
knowledge beyond the practice of cross-examining ourselves and others. It is Plato himself who would go on to de-
velop methods of knowledge acquisition and establish a metaphysical foundation for the possibility of knowledge.

38 Graham, The Texts of Early Greek Philosophy, 193.

3 Christopher Moore, The Virtue of Agency: Sophrosuné and Self-Constitution in Classical Greece (New York: Oxford University Press, 2023),
72-73 argues that “s6phronein could be imagined the affective correlate of the epistemic gindskein heautén, where both amount to found-
ing one’s commitment to some action-guiding element—a desire or a belief—on good reasons” and “those reasons are to be referred to
the logos, some universal intelligible structure or account of the cosmos”.

4 Moore, The Virtue of Agency, 225.

0 dpa cWPPWV HOVOG abTOG TE EAUTOV YVWOETAL KAl 010¢ Te £0Tal £EeTAOAL T TE TUYXAVEL EI8WC Kal Ti PR, kai Toug AAAOUG WOoAVTWE
Suvatog oTal ETICKOTIELY Ti TIG 01OV Ka oleTal, €iTtep 0ideV, kal Ti ad oleTal pév idévat, oidev &’ ob, TV 8¢ AAAwYV o0Seic: kal #oTLv 8
To0TO TO CWPPOVELY TE Kal cWPPooLVN Kal TO EQUTOV ALTOV YIYVWOKELY, TO id€val d Te 0ldeV kal & ur oidev.

42 Walter T. Schmid, “Socratic Moderation and Self-knowledge,” Journal of the History of Philosophy 21, 3, (1983), 342 claims that “the Greek
of [Charmides] 167a3-4, in particular, is very similar to the Greek of Apology 21d4-6”.
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Abstract

Care ethics is essential for establishing a relationship with nature rooted in care, love, and respect. Considering these relationships care
ethics mainly considers them in related to human beings but instead of this view, in this paper, we will examine these relationships through
the lens of Aldo Leopold’s Land Ethics. Accordingly, in this paper, we aim to explore the idea that how can we extend that relationship th-
rough non-human beings such as animals, soils, et cetera. Furthermore, regarding Nel Nodding’s ecofeminist perspective as distinguishing
ethical perspectives as female and male ethical perspectives, firstly, we will argue female ethical perspectives alongside of care ethics and
Aldo Leopold’s land ethics and thus we will discuss the ethical relationship between human beings and nature. On the other hand, we will
discuss male ethical perspectives by taking deontological ethics into account as a complementary view for the application of care ethicsin
the practical sphere. Therefore, in this paper, we contend that combining female and male ethical perspectives will provide as a complete
account of an ethics of nature.

Keywords: Care Ethics, Nature, Aldo Leopold, Ecofeminist Perspecetive, Male Ethical Perspective, Female Ethical Perspective.
Dogayi Sevmek: Doga Etigi Uzerine Bir Tartisma
0z
Ask etigi, dogayla ask, sevgi ve saygiya dayali bir iliski kurmak icin elzemdir. Bu iliskiler genellikle insanlarla ilgili olarak ele alinirken, bu
calismada bu iliskileri AldoLeopold’iin Toprak Etigi perspektifinden inceleyecegiz. Bu dogrultuda, bu calismada hayvanlar, topraklar gibi
insan disindaki varliklarla olan iliskimizi nasil genisletebilecegimizi kesfetmeyi amacliyoruz. Ayrica, NelNoddings’inekofeminist perspek-
tifi cercevesinde kadin ve erkek etik perspektiflerini ayiran bir yaklasim olarak, 6nce bakim etigi ve AldoLeopold’lin arazi etigi ile birlikte
kadin etik perspektiflerini tartisacagiz ve bdylece insanlarla doga arasindaki etik iligkiyi ele alacagiz. Ote yandan, erkek etik perspektifle-
rini deontolojik etigi dikkate alarak tartisacak ve boylece bakim etiginin pratik alandaki uygulamasi icin tamamlayici bir gériis sunacagiz.

Bu nedenle, bu ¢alismada, kadin ve erkek etik perspektiflerinin birlestirilmesinin doga etigi konusunda eksiksiz bir anlayis saglayacagini
savunacagiz.
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Introduction

In recent years, the adverse effects of climate change have impacted the lives of countless living beings. While
it may be considered a natural process, it is primarily the consequence of human exploitation and consumption
of natural resources.: Consequently, it leads to the loss of biodiversity, extinction of species, and drought.*In this
context, the experience of climate change demonstrates that human beings inflict severe consequences on nature
through the excessive use of natural resources. However, this paper will not focus on how to mitigate the adverse
effects of climate change, as that is beyond its scope. Instead, it will explore this issue as a matter of ethical conduct,
examining human behavior toward Mother Nature and other living beings.

Onthataccount, this paper will be based on theidea that care ethics®is essential for establishing a relationship
with nature rooted in care, love, and respect. As Nel Noddings argued in Caring, human beings are interconnected,
and this relatedness and mutual recognition form the foundation of care ethics.This aims to extend the sphere of
care from human beings to “Mother Nature.” By emphasizing the term Mother Nature, this paper seeks to explore
the connection between care ethics and feminist thought, along with the ecofeminist argument that women are
inherently closer to nature than men. Consequently, it advocates for the adoption of care ethics in discussions of

environmental ethics.’

However, since care ethics primarily focus on relationships among human beings, this paper will draw on Aldo
Leopold’s Land Ethics and his emphasis on the ethical relationship between humans and other elements of nature.
In Land Ethics, Leopold extends the concept of community to include soils, waters, plants, and animals, collectively
referred to as “land.” In Leopold’s ethical framework, the role of Homo sapiens shifts from conqueror of nature to
one of respect and love for it. Thus, we can assert that a connection exists between care ethics and Aldo Leopold’s
land ethics.®

In her studies during the 1970s, Carol Gilligan contrasted female ethical perspectives with male ethical
perspectives, describing the former as personal, partial, relational, and natural, while characterizing the latter as
impersonal, impartial, individual, and contractual.°’According to this view, the female ethical perspective tends to
foster attachment to specific loved ones and demonstrates a strong inclination to care for and protect them from
harm.*In contrast, the male ethical perspective does not view people as being connected through particularistic
relationships but instead envisions a broader sphere of interaction based on impartial justice. For instance, in A
Theory of Justice, John Rawls outlines the basic structure of society by arguing that free and rational individuals,
from the standpoint of the “original position,” operate in a hypothetical state of nature. This perspective disregards
individuals’ specific social positions or the generations to which they belong, which stands in stark contrast to
the view of care ethics. However, we should not overlook the valuable contributions that deontological ethics can
offer to an ethical theory of nature.Therefore, as a main thesis, this paper will propose the idea of combining female
ethical perspectives with male ethical perspectives to establish a comprehensive ethical framework for nature.

Furthermore, to clarify possible conceptual misunderstandings for some key concepts discussed in the paper,
we briefly explain how we will examine some key concepts in this paper. So, throughout the paper, we aim to adopt

3 Darrell Moellendorf, “Climate Change Justice,” Philosophy Compass 10, no. 3 (2015): 173.

4 Will R. Turner et al., “Climate Change: Helping Nature Survivethe Human Response,” Policy Perspective 3 (5), (2010): 305.

® Since Care ethics is an academic field that interrogates interpersonal relationships of women and their relationships love, respect and
caring, in its Turkish translation we chose to use “Ask Etigi” instead of its earlier usings of “Bakim Etigi” and “ihtimam Etigi”.

¢ Nel Noddings, Caring: A Relational Approachto Ethics& Moral Education (London, England: University of California Press, 2013), 6.

" Roger J. King, “Caring About Nature: Feminist Ethics and the Environment,” Hypatia 6, no. 1 (1991): 76.

& Aldo Leopold, “The Land Ethic” in A Sound County Almanac, ed. Aldo Leopold (New York: Oxford University Press, 1949).

° Carol Gilligan, “In a different voice: Women’s conceptions of self and of morality,” Harvard Educational Review 47 (4), (1977).

10 Barbara MacKinnon and Andrew Fiala, Ethics: Theory and Contemporary Issues (Boston, MA: Cengage Learning, 2017), 174-175.

11 John Rawls, A Theory of Justice (Cambridge, Massachusetts: Belknap Press, 1999).
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a relational perspective on nature and ethics, which will be proposed in later parts by Aldo Leopold’s land ethics
and Nel Noddings’ conception of care ethics. Besides, in this paper, we do not aim to establish a definite boundary
between human beings and nature or redefine nature as a boundary concept. In contrast, aligning with land ethics
and care ethics, we aim to challenge the anthropocentric understanding of ethics and emphasize relational ethics
and an interconnected nature.

Therefore, the concept of nature is regarded as an interrelated ecological community, while what is “natural”
will signify the intrinsic value of all living beings in this ecological community. Also, although the concept of nature
is more related to the Aristotelian sense of nature regarding the motion of nature, it is different from this view since
it directly opposes the human-centred understanding of Aristotle. There is no hierarchical relationship between
human beings and nature; all are part of the same ecological community.2 On that account, about the general fra-
mework of the paper, we aim to develop a broad account for “ethics” by combining male and female perspectives,
firstly by regarding the intrinsic value of all living beings and later focusing the deontological ethics to implement
this view in the practical realm.

The first part of this paper will provide a comprehensive account of care ethics to illustrate the significance of
love, care, and respectin leading an ethical life. The second part will examine Aldo Leopold’s Land Ethics, comparing
and contrasting it with the main ideas of care ethics, while also addressing key arguments from the ecofeminist
perspective and Nel Noddings’s account of care ethics. The third section will serve as a complementary segment,
presenting the main thesis by integrating care ethics with deontological ethics, as an example of the male ethical
perspective. This paper will argue that to develop a nuanced ethical understanding of nature, we should not dif-
ferentiate or dismiss ethical perspectives as male or female; rather, we can cultivate a robust ethics of nature by
synthesizing both perspectives. The fourth part will offer concluding remarks for the paper.

1. Understanding Care Ethics

Care ethics, as a relational ethic, focuses on the relationships between individuals. The discipline of care
ethics emerged in the 1970s through the work of Carol Gilligan. In her studies, Gilligan specifically examined male
and female ethical perspectives in various ethical dilemmas. According to her findings, she determined that ma-
les were more inclined to respond to ethical dilemmas from individualistic, neutral, and impartial perspectives. In
contrast, females approached the same ethical dilemmas through their feelings, sense of responsibility, and partial
perspectives.’ While one might easily critique the female moral perspective as being entirely subjectivist, thereby
challenging the predictability of such ethical judgments, care ethics offers a holistic account of ethical views. In, In
a Different Voice: Women’s Conceptions of Self and Morality, Carol Gilligan especially referred to that attitude as a
characteristic of feminine voiceby depicting that “in a social world which is reflected in the understanding and the
resolution of conflicts that arise between self and others.” By criticizing Lawrence Kohlberg’s moral development
theory which claims that morality occurred from different stages and women are not adaptable to the highest stage
of the morality since cannot often reach the capacity of impartiality and universality, women are morally inferior to
men.* Gilligan responded to Kohlberg by claiming that women’s insistence on care brings a sense of responsibility
which recognizes the troubles of the world. Thus, women, unlike Kohlberg claimed earlier, can develop moral judg-
ments about ethical dilemmas and they can take responsibility for these troubles.

12 Gregor Schiemann, “Contexts of Nature according to Aristotle and Descartes,” The Proceedings of the Twenty-First World Congress of
Philosophy, vol. 5, eds. Stephen Voss, Berna Kiling and Giirol Irzik (Ankara: Philosophical Society of Turkey, 2007), 66.

13 MacKinnona and Fiala, Ethics: Theory and Contemporary Issues, 174.

¥ Gilligan, “In a different voice: Women’s conceptions of self and of morality,” 483.

5 Lawrence Kohlberg, The Psychology of Moral Development (San Francisco: Harper & Row, 1984).
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Another critique of the male ethical perspective comes from Annette Baier. In her essay “The Need for More
than Justice,” Baier begins by explicitly challenging John Rawls’s conception of justice and his assertion that justice
is “the first virtue of social institutions.”sAccording to Baier, care represents a challenge to the concept of justice.
Here, we argue that Baier’s criticism of justice is rooted in her critique of the male ethical perspective. She explicitly
states in her paper that care ethics offers not the “cold, jealous virtue of justice,” but rather “warmer” communita-
rian virtues and social ideals.” In this sense, Baier critiques the Rawlsian conception of justice, which perceives the
social structure as composed of rational agents who are independent in their moral judgments. In contrast, care
ethics presents an interrelated social structure in which individual agents are concerned with one another in their
moral judgments.

In her paper, Baier questions the differences between the care perspective and the justice perspective. Re-
ferencing Carol Gilligan, Baier argues that women perceive social reality differently than men. According to Baier,
while men view social reality through the lens of autonomy and control, women emphasize interconnection and the
activities of care.®*In summary, Baier distinguishes Gilligan’s warmer account of care ethics from the “cold, jealous”
justice perspective by highlighting their differing emphasis on individuality. While justice underscores the signifi-
cance of individuality, Gilligan views it as alienating and isolating, instead emphasizing the moral dependence of
agents on one another. Baier also critiques the patriarchal tradition of Kantian/liberal thought, acknowledging that
care ethics recognizes the essential role of women in social reality.

Another key difference between the two views lies in their focus on discourses of choice and responsibility.
The liberal tradition centers on the moral individual agent who possesses the capacity for free choice, whereas
care ethics asserts that an agent may not always be in a position to exercise free choice, a concept Gilligan refers to
as “the unchosen nature of responsibilities.” Finally, care ethics diverges from the liberal tradition by rejecting its
emphasis on rationalism. In this regard, Baier critiques the notion of rational control over emotions, such as parents
controlling their children’s emotions. She argues that children require love and care rather than control, marking a
significant distinction between the two views.*

At the end of this section, we would like to provide brief remarks on Nel Noddings’s account of care ethics.
In her book Caring, Noddings seeks to develop a feminist approach to caring. While care ethics has always been
associated with the feminist tradition, as evidenced in Carol Gilligan’s study of the distinctions between male and
female ethical perspectives, Noddings’ work attempts to locate the ethical attitude within the concept of “eros,”
which she describes as the epicenter of the feminine spirit, contrasting it with “logos,” which she associates with
a male-oriented concept.” To realize the ethical ideal of care ethics, Noddings does not propose to divide male
and female perspectives; rather, she advocates for entering into a dialogue that transcends traditional notions of
masculinity and femininity in moral issues. She defines the ethics of caring as a realistic and feminine conception,
asserting that the foundation of this view relies on the idea that: “How good | can be is partly a function ofhow you
-the other- receive and respond to me. Whatever virtue | exercise is completed, fulfilled, in you.”

So far, we have examined care ethics and the concept of caring in opposition to the male-dominated libe-
ral tradition, highlighting their differences in emphasis on concepts such as rationality, love, interrelatedness, and
autonomy. In this regard, we have established that while the liberal moral tradition, from the perspective of care
ethics, portrays an isolated, independent ethical agent, care ethics rejects this notion. Instead, it presents an image

6 Annette Baier, “The Need for More than Justice,” Canadian Journal of Philosophy 13, (1987): 41.
7 Baier, “The Need for More than Justice,” 43.

18 Baier, “The Need for More than Justice,” 46.

9 Baier, “The Need for More than Justice,” 48-56.

2 Noddings, Caring: A Relational Approach to Ethics & Moral Education, 1.

2 Noddings, Caring: A Relational Approach to Ethics & Moral Education, 6.
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of the ethical agent as dependent on others within an interconnected realm. This reveals a fundamental distinction
between the two traditions of thought, which this paper will specifically explore in the third section.

In the next section, the discussion will build on Nel Noddings’ views regarding the care of animals, plants,
and objects, providing a brief overview of ecofeminist perspectives. The final part of the section will examine Aldo
Leopold’s Land Ethics and assess the compatibility of ecofeminist arguments with the idea of caring for nature.

2. Considering Care Ethics in Caring for Nature and Leopold’s Land Ethics

In the seventh chapter of Caring, Nel Noddings specifically addresses the issue of caring for non-human ani-
mals. Noddings begins the chapter by asserting that there is no value hierarchy between human beings and non-hu-
man animals. Unlike male ethical perspectives, such as Kantian liberal thought and Kohlberg’s moral development
theory, Noddings’s ethics of caring does not establish a hierarchical relationship among living beings. Moreover, in
the context of human relationships, Noddings emphasizes that the principle of reciprocity is fundamental to the
relationship of caring. Caring, in her view, is a two-sided relationship; if one party fails to fulfill their responsibilities,
it cannot be considered a caring relationship. However, Noddings argues that non-human animals do not meet
this principle of reciprocity, leading to the question of whether we can truly enter into a relationship of caring with
them?>

In her discussion of relationships with sentient non-human animals, Noddings establishes a human-ecosys-
tem-based relationship. To elaborate on this, she first references Peter Singer’s Animal Liberation, which is grounded
in utilitarian premises based on the principle of harm as a moralideal. Briefly stated, according to Singer, all animals
possess the capacity to suffer, and this capacity for suffering is a precondition for having interests. Therefore, it is
morally wrong to harm animals.22Noddings partially agrees with Singer’s view. However, she disagrees with Singer’s
assertion that we can kill animals if it serves the greater interests of the majority in cases of conflict between human
and non-human animals.*s Instead, she offers a more restricted account of caring in relation to non-human ani-
mals. As noted earlier, Noddings clearly establishes a two-sided ethical relationship in her account of caring, which
involves a cared-for being and a caring person; however, animals do not fulfill this necessity. She navigates this mo-
ral dilemma by proposing that we can enter into an ethical relationship with non-human animals we encounter. For
example, she cites the responsiveness of cats, which she argues sustains our capacity to care. Conversely, if we do
not have any relationship with a non-human animal, Noddings’s care ethics does not require me to form an ethical
bond with them.? In this sense, Noddings’s human-centred framework is more closed to the Aristotelian account
in this regard and also Noddings draws us a Cartesian duality between human beings and nature on the account of
fulfilling responsibility.”” So, we will argue later in the paper that this limitation within care ethics does not provide
a fully developed account of our responsibilities toward non-human animals.

When it comes to our relationship with plants, the dynamic remains one-sided due to their lack of engage-
ment in a reciprocal relationship. To understand the logic of caring, it is essential for both parties to possess the
capacities for caring and being cared for. However, for Noddings, this condition can also apply to rational agents.
Here, we recognize that caring for someone or something is conditional. If | care for someone, | want assurance that

| will also be cared for in return.

22 Noddings, Caring: A Relational Approach to Ethics & Moral Education, 148-149.

2 Peter Singer, Animal Liberation (New York: Harper Collins Publishers, 2002), 7.
24 Singer, Animal Liberation, 36.

% Noddings, Caring: A Relational Approach to Ethics & Moral Education, 152.

% Noddings, Caring: A Relational Approach to Ethics & Moral Education, 152-158.

2" Schiemann, “Contexts of Nature according to Aristotle and Descartes,” 66-67.
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In this one-sided relationship with plants, Noddings offers a very restricted perspective. She suggests that
we can care for plants because of their aesthetic values; they provide us with amusement, joy, and happiness.
Again, Noddings explicitly refers to plants that we can encounter. She raises the question of how one might care
for deserts, admitting that this is a challenging question for her to address. Her argument regarding non-sentient
living beings is thus confined to their aesthetic value, and she cannot provide more substantial insights into their
significance. On this basis, we argue that Noddings encounters a paradox in her ethical view of non-human beings
by situating them within the human ecosphere. If plants and non-sentient beings have no chance of encountering
humans, why should we care about them? What compels us to care about rainforests or non-human animals that
are under threat of extinction? Noddings’s ethics of caring does not provide answers to these pressing questions.

2. 1. Ecofeminist Arguments

Ecofeminists assert that environmental ethics can be derived from the ethics of care. They are more incli-
ned to the ethics of care in their argument that women are generally more likely to care for nature in contrast to
men.* However, in light ofNoddings’ account of care, how can we assert that a female ethical perspective is more
predisposed to care than a male perspective?

Some ecofeminists, as Roger King noted, perceive both the experiences of women and nature similarly, argu-
ing that patriarchy and industrialization oppress both.:* However, this view does not resolve Noddings’ paradox. It
remains an anthropocentric understanding of nature, suggesting that we can care for nature only to the extent that
we equate it with ourselves. This perspective confines nature within the realm of anthropocentrism, making it con-
tingent on human recognition. If human beings do not care for nature, it could lead to the extinction of species, the
loss of habitats, and other detrimental consequences.:2 Nonetheless, care ethics and ecofeminism do not provide
solutions to these pressing issues.

For instance, Peter Martin’s study, “Caring for Environment: Challenges from Notions of Caring,” seeks to
provide a proper answer to the main concern of this paper: how to escape anthropocentrism. Martin emphasizes
the importance of educating future generations about caring for nature so that students can emotionally and rati-
onally recognize this issue. He proposes fostering a sense of friendship between students and nature, particularly
with animals, to strengthen their emotional bonds. Additionally, this approach aims to enhance direct personal
experiences, thereby shaping the relationship between humans and nature.®* However, Martin still understands the
relationship between human beings and nature from an anthropocentric perspective.

2. 2. Land Ethics

Rather than the ecofeminist account, Aldo Leopold’s “Land Ethics” expands our understanding of our relati-
onship with nature. The land ethic introduces a new sense of community by broadening the boundaries of commu-
nity from a human-centered perspective to include soils, waters, plants, and animals, which he collectively refers
to as “the land” which is a consistent view of Aristotelian sense of nature through interconnectedness of nature and
its emphasis on self-movement but it distinguishes from this account by rejecting any dominion over non-human
beings and nature from human beings.* In this context, what he calls the land encompasses not only his active

2 Noddings, Caring: A Relational Approach to Ethics & Moral Education, 159-160.

» King, “Caring About Nature: Feminist Ethics and the Environment,” 75.

30 King, “Caring About Nature: Feminist Ethics and the Environment,” 76.

31 King, “Caring About Nature: Feminist Ethics and the Environment,” 82.

32 King, “Caring About Nature: Feminist Ethics and the Environment,” 86.

33 peter Martin, “Caring for the Environment: Challenges from Notions of Caring,” Australian Journal of Environmental Education 23, (2007):
62.

3 Leopold, “The Land Ethic,” 204.

temasa #22 @ Aralik 2024



Caring for Nature: A Discussion on the Ethics of Nature @ 200

political co-citizens but also their surroundings, whether he has encountered them or not.

So, he states that: “This sounds simple: do we not already sing our love for and obligation to the land ofthe free and the
home of the brave? Yes, but just what and whom do we love? Certainly not the soil, which we are sending helter-skelter
downriver. Certainly not the waters, which we assume have no function except to turn turbines, float barges, and carry
off sewage. Certainly not the plants, of which we exterminate whole communities without batting an eye. Certainly not
the animals, of which we have already extirpated many of the largest and most beautiful species. A land ethic of course
cannot prevent the alteration, management, and use of the “resources,” but it does affirm their right to continued exis-
tence, and, at least in spots, their continued existence in a natural state”.*

If we compare this perspective with that of care ethics, we find ourselves in an ambiguous position regar-
ding the determination of rights for non-human beings. However, Leopold’s conception of land ethics, first and
foremost, acknowledges the moral value of non-human beings as being equal to that of human beings. Unlike care
ethics, which emphasizes the necessity of reciprocity between the caring and the cared-for, Leopold does not argue
that both parties must fulfill these requirements to engage in a fully-fledged caring relationship. Instead, he criti-
cizes Homo sapiens as the conquerors of the land, aiming to save the land through human action rather than from
human dominance.*

Furthermore, Leopold advocates for an ecological conscience to establish a state of harmony between hu-
mans and the land. This harmony reveals that Leopold reject any sense of duality between human beings and
non-human beings; so, he directly opposes the Cartesian sense of dualism. He also objects to a system that is solely
based on economic self-interest, which views nature only through the lens of its use value. According to this perspe-
ctive, if profit can be gained from activities like deforestation, even at the expense of habitat loss, such actions are
justified in the name of self-interest. In contrast, Leopold’s land ethics acknowledges the intrinsic value of non-hu-
man beings and emphasizes the necessity of respecting the lives of other beings.*’

Ultimately, while care ethics depicts community through relational bonds, Leopold’s land ethics emphasizes
the interconnectedness of all living beings in his discourse. In his concept of the land pyramid, the relationship
begins with the sun, whose light is absorbed by plants. This creates a flow of energy from plants to soil, from soil to
insects, and from insects to animals, et cetera.® This sense of relatedness, distinct from the relational emphasis of
care ethics, fosters an ethical consciousness toward nature by understanding it within a vertical relationship. In this
framework, every entity within the land is perceived as a necessary component of life. In other words, this perspe-
ctive encourages viewing non-human beings as integral members of the community.

Ultimately, while care ethics depicts community through relational bonds, Leopold’s land ethics emphasizes
the interconnectedness of all living beings in his discourse. In his concept of the land pyramid, the relationship
begins with the sun, whose light is absorbed by plants. This creates a flow of energy from plants to soil, from soil to
insects, and from insects to animals, and so on.* This sense of relatedness, distinct from the relational emphasis
of care ethics, fosters an ethical consciousness toward nature by understanding it within a vertical relationship.
In this framework, every entity within the land is perceived as a necessary component of life. In other words, this
perspective encourages viewing non-human beings as integral members of the community.

¥ Leopold, “The Land Ethic,” 204.
3 Leopold, “The Land Ethic,” 204.
3 Leopold, “The Land Ethic,” 207-210.
% Leopold, “The Land Ethic,” 215-216.
% Leopold, “The Land Ethic,” 215-216.
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3.Arguing the Possibility of Complete Perspective of Caring for Nature: Combining Male and Female Ethical
Perspectives

Carol Gilligan’s account of care ethics explicitly distinguishes between two ethical perspectives: male and fe-
male. Ethical perspectives typically relate to concepts that are impersonal, impartial, individual, universal, and ra-
tional. In contrast, female ethical perspectives emphasize the personal, partial, solidaristic, compassionate, and re-
lational. Annette Baier critiques the male ethical perspective, particularly within Kantian and Rawlsian frameworks,
for undermining the role of women in political thought. | argue that this criticism is valid. However, can we engage
in a meaningful discussion about distinguishing these two traditions? In this sense, Baier suggests that these moral
theories not only exclude certain individuals but also empower them to advocate for more.* Care ethics does not
deny the significance of what is often labeled the male ethical perspective. Yet, as previously discussed, care ethics
falls short in providing a comprehensive view regarding non-human beings. Firstly, since it focuses on the principle
of reciprocity, Noddings asserts that non-human beings do not meet this criterion, preventing the establishment of
afully developed caring relationship with them. Secondly, even if we accept Noddings’s requirement for encounter,
it remains unclear how to concretely establish this ethical relationship in everyday political life.

Baier claimed the “need for more than justice,” a claim that we believe is controversial. If we accept this pre-
mise, we can highlight the significance of rights movements throughout the history of women’s movements. It is es-
sential to establish solidarity-based communities to demand more from society; however, we cannot overlook the
necessity of justice for fostering a more predictable life within that political community. We do not need to prioritize
one over the other. Therefore, in this section, we aim to develop a comprehensive account of caring relationships
with nature. As argued in both care ethics and Leopold’s land ethics, it is crucial to cultivate a sense of relatedness,
love, and compassion while respecting the intrinsic values of each living being. Simultaneously, we must advocate
for the rights of non-human beings.

However, in deontological tradition, non-human beings cannot be recognized as ethical agents since they
lack the capacity of reasoning. As Kant stated that:

“Now | say that man, and in general every rational being, exists as an end in himself and not merely as a
means to be arbitrarily used by this or that will. He must in all his actions, whether directed to himself or to
other rational beings, always be regarded at the same time as an end... Accordingly, the value of any object
obtainable by our action is always conditioned. Beings whose existence depends not on our will but on nature
have, nevertheless, if they are not rational beings, only a relative as means and therefore called things.”

This statement from Kant illustrates that, in his deontological framework, non-human beings hold inferior
significance compared to rational human beings. Similarly, Rawls, in A Theory of Justice, defines the basic structure
as a cooperative venture for mutual advantage.” This characterization also excludes non-human beings, as well
as human beings who lack the capacity to contribute to the mutual advantage of the basic structure. However, to
foster an understanding of caring for nature, it is not necessary for deontological ethics to align with the notion of
non-human beings as morally equal to humans. Instead, we require a deontological framework to establish a righ-
ts-based approach for non-human beings.

Thus, if we approach our relationship with nature solely through the lens of care ethics, we risk adopting a
wholly subjectivist stance. This perspective implies that we care only for what we encounter, leading to no obliga-
tion toward living beings with whom we have no connection. Consequently, this understanding of relatedness can

40 Baier, “The Need for More than Justice,” 50.

“ Immanuel Kant, “Grounding for the Metaphysics of Morals” in Classics of Moral and Political Theory, ed. Michael L. Morgan (Indianapolis:
Indiana, Hackett Publishing, 2011), 966.

42 Rawls, A Theory of Justice, 7T3-74.
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be perilous, as it allows for the possibility of disregarding the extinction of habitats we have never experienced,
rendering them irrelevant to me. Therefore, we need Leopold’s land ethics in this context, which establishes a ver-
tical relationship between human beings and non-human living beings within the circuit of life and energy. This
framework recognizes that each entity has intrinsic value and is an integral part of social life. Furthermore, if we
consider Kant’s notion of a cooperative venture for mutual advantage, we can expand the boundaries of this ventu-
re to include non-human beings.

In our society, we engage in intersubjective relationships with non-human animals, sharing a social life that
integrates them into our communities.” However, this logic implies that we often care only for those beings we en-
counter directly, leading to a lack of concern for other living beings. In Leopold’s land ethics, every living being pos-
sesses intrinsic value, which serves as a fundamental precondition. They have the capacity to flourish, pursue their
own lives, and enjoy their existence independently of humans. Donaldson and Kymlicka characterize non-human
beings as sovereign agents in light of these traits.* While we will not delve into the principle of rationality in this pa-
per, it is essential to recognize that non-human beings can fulfill various conditions from both ethical perspectives.
They are self-sufficient entities, capable of enjoying their partiality and making limited choices—not necessarily
political decisions—while remaining in relation to other living beings.

In this context, we might debate how climate change impacts biodiversity if we would like to expand our
knowledge with a specific example. In this sense, the escalation in the severity and frequency of fires, storms, or
droughts is one of the main effects of climate change on biodiversity. For example, fires in Australia may have cont-
ributed to a 14% increase in the number of vulnerable species.* Aside from the fact that climate change poses a
threat to marine biodiversity and the environment, one of the main causes of the decline in marine biodiversity
is human-induced fishing. The primary effect of fishing on the marine ecosystem is a decrease in fish species and
density, which also raises carbon dioxide levels and seawater pH. Because biodiversity is nature’s insurance policy
against catastrophic calamities, marine biologists argue that it is imperative to conserve it.*

Therefore, to ensure the lives of all living beings, we need to integrate both male and female ethical perspe-
ctives. This means combining an impartial concern for every living being with the acknowledgment of our respon-
sibilities toward nature, which includes respecting the sovereignty of each being and incorporating them into the
social contract. Here, deontological ethics play a crucial role in avoiding arbitrary decision-making processes re-
garding the rights of non-human beings. In Rawls’ theory, social institutions serve as the fundamental structure of
society, shaping and regulating the interests of individual agents.” By recognizing non-human beings as moral equ-
als to humans, we can extend the scope of social institutions to include non-human entities as well. This extension
would impose duties on humans to support and protect the livelihoods of non-human beings. Consequently, this
framework would guarantee respect for the basic rights of all living beings by safeguarding their rights within social
institutions, ensuring that no human can act arbitrarily concerning non-human beings and that they must adhere
to the principle of respecting the fundamental rights of these beings.*

In conclusion, it is essential to recognize that an ethics of care alone is inadequate for fostering a compre-
hensive approach to caring for nature. To create equitable foundations for caring for the natural world, we must

4 Sue Donaldson and Will Kymlicka, “Interspecies Politics: Reply to Hinchcliffe and Ladwig,” The Journal of Political Philosophy 23, no. 3
(2015): 322.

4 Donaldson and Kymlicka, “Interspecies Politics: Reply to Hinchcliffe and Ladwig,” 335.

% The Royal Society, “Climate Change and Biodiversity,” The Royal Society accessed November 11, 2024. https://royalsociety.org/
news-resources/projects/biodiversity/climate-change-and-biodiversity/

46 Sadguru Prakash, “Impact of Climate Change on Aquatic Ecosystem and Its Biodiversity: An Overiew,” International Journal of Biological
Innovations 3 (2), (2021): 315-316.

47 Rawls, A Theory of Justice, 131.

48 Rawls, A Theory of Justice, 293.
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integrate this perspective with male ethical viewpoints, particularly deontological ethics. This combination will
help ensure impartial, universal rights for all living beings, thereby establishing a more robust and inclusive fra-
mework for ethical relationships with nature.

Conclusion

In summary, this paper sought to establish a comprehensive understanding of caring for nature. In the first
section, we outlined the primary arguments of care ethics. Drawing on the works of Carol Gilligan, Annette Baier,
and Nel Noddings, we highlighted that care ethics distinguishes between two different ethical perspectives: male
and female. The male ethical perspective tends to emphasize autonomy, impartiality, and universality, while the
female ethical perspective focuses on solidarity, compassion, relationality, and partiality.

In this context, care ethics primarily critiques dominant moral theories for neglecting the importance of the
female ethical perspective, often portraying women as morally inferior to men. However, care ethics rejects this
notion, emphasizing the value of relationships grounded in love and care. This approach prioritizes emotional con-
nections and relational dynamics over what they term the “cold, jealous justice” often associated with traditional
moral frameworks.

In the second section, we initially explored Nel Noddings’ views on caring for non-human beings. Noddings
bases her framework on the principle of reciprocity in caring relationships, asserting that to establish a fully realized
caring connection, both parties must possess the capacity to care and to be cared for. However, she argues that
non-human beings lack this capacity, as they cannot engage in caring for others. This leads Noddings into a para-
dox within her ethical framework: while she critiques male ethical perspectives for favoring reason over love and
care, she simultaneously dismisses non-human animals for failing to meet the reciprocity requirement. Moreover,
Noddings introduces another contentious aspect by confining the caring relationship to non-human beings that we
can directly encounter. This implies that we bear no moral obligation toward living beings that are outside our im-
mediate experience. Consequently, care ethics, as articulated by Noddings, does not offer a comprehensive ethical
framework for engaging with non-human beings.

Later in that section, ecofeminist arguments revealed that they do not approach the issue of caring from the
perspective of care ethics; instead, they maintain an anthropocentric lens regarding nature as well. This paper finds
its non-anthropocentric foundation in Aldo Leopold’s land ethics. In “Land Ethics,” Leopold presents a comprehen-
sive vision of interrelatedness between human beings and non-human beings, viewing them as moral equals who
possess intrinsic value. He emphasizes their connections through the circuit of life and the flow of energy, fostering
a deeper understanding of the ethical relationship between all living beings.

This perspective builds a bridge between male and female ethical perspectives, suggesting that our caring for
nature should not be limited to compassion for non-human beings; rather, they possess intrinsic value regardless
of our feelings towards them. While care ethics and Leopold’s land ethics emphasize the importance of love, care,
and respect in our social lives, the male ethical perspective is essential for establishing a fair foundation to protect
the basic rights of non-human beings. Thus, we can achieve a comprehensive understanding of caring for nature by
integrating both male and female ethical perspectives.
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Abstract

The romantic urge for home, to which one belongs but where one can no longer be, recalling the longing for the lost Garden of Eden, may
have different origins for different writers. Yet the impulse to write about one’s homeland is inevitable for immigrant writers, and Suda-
nese-British writer Leila Aboulela is no exception. While themes of exile, faith, identity, and belonging are central throughout Aboulela’s
body of work, this analysis will focus specifically on her novels Minaret (2005), The Kindness of Enemies (2015), and Bird Summons (2019). By
engaging in comparative analysis and tracing thematic threads and stylistic shifts across a broader spectrum of Aboulela’s writing, this pa-
per explores how Sufism serves as both a thematic and structural foundation, offering a lens through which homelessness, belonging, and
spirituality are reimagined. It examines how Aboulela creates spaces of fresh promise where both her protagonists and Aboulela herself
feel at home again, highlighting the progression of Sufi influences across her three novels. The analysis demonstrates how her engagement
with Sufi principles deepens over time, culminating in a unique hybrid narrative mode—situated at the intersection of novel and masnavi
traditions—that employs magical realism to destabilize Western logic and bridge Eastern and Western literary traditions.

Keywords: Leila Aboulela, Sufism, Homelessness, Bird Summons, The Kindness of Enemies, Magical Realism, Belonging.
Sinirlarin Otesinde Ev Bulmak: Leila Aboulela’nin Yazilarinda Sufizm ve Yurtsuzluk
0z

insanin kendini ait hissettigi ancak artik dénemedigi bir eve duydugu ézlem, kaybedilen cennet bahcesine duyulan 6zlemi hatirlatir. Kisinin
kendini ait hissettigi yere duydugu hasret, farkli yazarlar icin farkli nedenlere dayanabilse de, kendi vatani hakkinda yazma diirtiist gog-
men yazarlaricin kaginilmazdir. Sudan asilli ingiliz yazar Leila Aboulela da bu duruma bir istisna olusturmamaktadir. Aboulela’nin nerdeyse
tlim eserlerinde siirgiin, inang, kimlik ve aidiyet temalari 6n planda olsa da bu analiz 6zellikle Minaret (2005), The Kindness of Enemies (2015)
ve Bird Summons (2019) romanlarina odaklanacaktir. Bu makale karsilastirmali bir analiz ile Aboulela’nin yazilarinda tematik konularin ve
Uslup degisimlerinin izini stirerken, Sufizm’in hem tematik hem de yapisal bir temel olarak nasil hizmet ettigini ve evsizlik, aidiyet ve mane-
viyat kavramlarinin bu baglamda yeniden nasil tasarlandigini incelemektedir. Makale, Aboulela’nin hem kahramanlari hem de kendisi icin
yeniden “evde hissetme” alanlari yarattigini ve Sufi etkilerinin tic romani boyunca nasil derinlestigini vurgulamaktadir. Analiz, Aboulela’nin
Sufi ilkelerine olan bagliliginin zamanla nasil giiglendigini ve roman ile mesnevi geleneklerinin kesisiminde, biiyili gergeklik araciligiyla

Bati mantigini yapibozuma ugratarak Dogu ve Bati edebi geleneklerini birlestiren benzersiz bir hibrit anlati modu ile sonuglandigini ortaya
koymaktadir.

Anahtar Kelimeler: Leila Aboulela, Sufizm, Evsizlik, Bird Summons, The Kindness of Enemies, Blyiili Gergekgilik, Aidiyet.
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Introduction

With the increased migration and globalisation, the notion of belonging becomes more and more complica-
ted. Individuals frequently experience disconnected from traditional geographic and cultural markers, leading to
a sense of displacement and a crisis of identity. This struggle to locate oneself within a fluid and often fragmented
social fabric is further complicated by the inherently political nature of belonging, which entails drawing bounda-
ries and defining the “other.” This naturally brings with it the notion of “homelessness.”

The human desire for “belonging,” however, goes beyond social and political considerations and frequently
has a deep spiritual component. This yearning for connection resonates not only within religious terms, such as
being reunited with the divine or returning to the bliss of the Garden of Eden, but also within psychological terms,
which can be understood as the primal desire for security experienced in the womb. Regardless of culture and belief
systems, people wish to return to a state of wholeness and bliss. This desire is heightened in settings where the
comfort of the known is absent.

Within the complex framework of displacement, immigrant writers experience a multifaceted alienation, fa-
cing not only the modern world’s frequent inability to provide existential meaning but also the profound sense of
displacement that arises from being uprooted from their indigenous cultures. This wish to belong, thus, manifests
itselfinimmigrant writers’ need to write about their homelands. Leila Aboulela’s work, for example, exemplifies this
profound engagement with themes of displacement, belonging, and the enduring search for a home. By interwe-
aving her narrative and her search for a home with an understanding of Sufism, Aboulela endeavours to find a so-
lution to her search within a spiritual framework. Sufism, rooted in Islamic mysticism, offers a spiritual framework
emphasizing self-transcendence, divine love, and the unity of existence (tawhid). The Masnavi, “a narrative poem”
closely associated with Sufi tradition, encapsulates these principles through allegory and lyrical storytelling.: This
paper uses these frameworks to explore how Aboulela navigates themes of homelessness and belonging, situating

her narratives within a transcultural spiritual discourse.

This longing also echoes Wittgenstein’s assertion that “the urge towards the mystical comes of the non-sa-
tisfaction of our wishes by science. We feel that even if all possible scientific questions are answered our problem
is still not touched at all.™ Sufism offers an answer to this existential predicament in its capacity to resonate across
cultural boundaries and to subvert the boundaries between self and other. Its focus on spiritual enlightenment and
connection to a higher power speaks directly to the yearning expressed by Wittgenstein - the search for meaning
beyond the material realm and the limitations of a purely rational worldview.

Leila Aboulela, as part of this literary diaspora, exemplifies this struggle; her narratives reflect the multifa-
ceted experiences of navigating cultural hybridity and seeking solace in the echoes of a distant home. This paper,
thus, explores the intertwined concepts of homelessness and belonging in Leila Aboulela’s fiction through the lens
of Sufi thought. While themes of exile, faith, identity, and belonging are central throughout Aboulela’s body of work,
this analysis will focus specifically on her novels Minaret (2005), The Kindness of Enemies (2015), and Bird Summons
(2019). By concentrating on these particular works, this analysis seeks to shed light on the evolution of Aboulela’s
journey as a writer. Both literally and figuratively, Aboulela writes to go beyond the transcendent homelessness in
most of her novels. Drawing from Sufism, the paper strives to question how the Sufi dialect can parallel the langu-
age of magical realism, and this can become an avenue of escape beyond the limitations of restricted boundaries
of “home” and “nation.” The paper further discusses to what extent and how Sufi motives capture the essence of

3 Didem Havlioglu and Zeynep Uysal “Introduction” in Routledge Handbook on Turkish Literature, eds. Didem Z. Havlioglu and Zeynep Uysal
(London: Taylor & Francis Group, 2023), 7.
4 Ludwig Wittgenstein, Notebooks 1914-16, trans. G. E. M. Anscomb. (Chicago: University of Chicago Press, 1979), 51e.
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homelessness and provide a space where Aboulela creates herself anew.

While numerous articles discuss the religious aspect of Aboulela’s work, as her narrative presents faith as the
central element, few of them approach the narratives through the vantage point of Sufism. Billy Gray’s book chapter
(2021) and Saleh Chaoui’s article (2024), however, are two seminal works that discuss Aboulela’s writing from the
Sufi point of view. Gray maps out Aboulela’s engagement with Sufism across her novels, focusing on the Kindness of
Enemies as reflecting the inner dynamics of Sufism.s Chaoui, also mainly concentrating on the Kindness of Enemies,
analyses how Aboulela presents Sufism as a means of empowerment for her female migrant protagonists to resist
marginalisation and redefine agency.s While the present article definitely benefits from the previous research, par-
ticularly these two works, it diverges from them as it mainly focuses on Bird Summons, a novel not yet addressed by
previous studies, and also argues that Aboulela manages to create a Sufi Dialect through the use of magical realism
and a hybrid narrative mode that exists at the intersection of novel and masnavi tradition.

By engaging in comparative analysis and tracing thematic threads and stylistic shifts across a broader spect-
rum of Aboulela’s writing, this paper further seeks to reveal the author’s transcendent search as it finds expression
in her evolving literary output. This approach first explores how Aboulela writes about the problem of belonging.
This is followed by an analysis of faith as a supra-national framework that can transcend cultural boundaries. The
selected texts are read through the lenses of homelessness, spiritual guide, Sufi language, and palimpsestic la-
yering. In merging these elements, Aboulela shapes a hybrid narrative that exists at the intersection of novel and
masnavi, East and West, rationality and sensory experience—a unique literary space that defies traditional genre
boundaries and invites readers into an enriched dialogue between cultures and forms.

1. The Problem of Belonging

In all the novels under examination, Aboulela accentuates the fragile nature of belonging for immigrants, es-
pecially those whose identities are visibly marked as “other” within the dominant culture. The themes of alienation
and the desire to belong manifest differently across the three novels. In Minaret, for instance, Najwa acknowledges
her otherness and its potential to disturb others, as reflected in her observation: “He might not know it, but it is safe
for us in playgrounds, safe among children. There are other places in London that aren’t safe, where our very pre-
sence irks people.”” Meanwhile, in The Kindness of Enemies, Aboulela investigates the complexities of grappling with
a hybrid identity, exploring the inner conflict that arises from navigating multiple cultural worlds. Natasha recounts
experiencing anxiety from a young age, triggered by images of hybrid creatures that juxtaposed disparate elements.

| was seeing in these awkward composites my own liminal self. The two sides of me that were slammed together against
their will, that refused to mix. | was a failed hybrid, made up of unalloyed selves. [...] My atheist [Russian] mother who
blotted out my Muslim heritage. My Arab father who gave me up to Europe without a fight. [...] My intellect could rebel
and | was well-read on the historical roots and taboos against miscegenation [...], but revulsion and self-loathing still
slithered through my body in minute doses. The disease was in me despite the counselling and knowing better. Natasha

Hussein would always be with me.?

As becomes apparent within the above-quoted passage, Natasha’s experience of being a “failed hybrid” un-
derscores the difficulties- even the impossibility- of inhabiting such a liminal space. In Birds Summons, Aboulela
explores the experience of otherness through the characters’ search for a mentor and their efforts to adapt to their

® Billy Gray, “From the Secular to the Sacred: The Influence of Sufism on the Work of Leila Aboulela” in Narratives Crossing Borders, The
Dynamics of Cultural Interaction, eds. Herbert Jonsson, Lovisa Berg, Chatarina Edfeldt and Bo G. Jansson (Stockholm: Stockholm
University Press 2021), 145-168.

¢ Saleh Chaoui, “Ensouling agential praxis in a secular world: A Sufi spiritual turn in Leila Aboulela’s the kindness of enemies,” Critique:
Studies in Contemporary Fiction 65/2, (2024): 272-284.

" Leila Aboulela, Minaret (New York: Black Cat, 2005), 111.

8 Leila Aboulela, The Kindness of Enemies (New York: Grove Press, 2015), 42.
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adopted homeland. Salma, Moni, and Iman—three British Muslim women—embark on a pilgrimage to the Scottish
Highlands to pay respects at the grave of Lady Evelyn Cobbold, a 19th-century Scottish woman who converted to
Islam. Inspired by Lady Evelyn’s life, they contemplate their own experiences as Muslim women navigating British
society, seeking to reconcile their faith with the British national identity and to demonstrate the compatibility of
these seemingly disparate aspects of their selves. As Aboulela writes:

She still believed in the purpose of the visit — to honour Lady Evelyn Cobbold, the first British woman to perform the
pilgrimage to Mecca, to educate themselves about the history of Islam in Britain, to integrate better by following the
example of those who were of this soil and their faith, those for whom this island was an inherited rather than adopted
home.®

Leila Aboulela adeptly penetrated the turmoil of adapting to a place that feels inherently foreign. Her cha-
racters’ search for a role model—someone who embraced both Muslim identity and Edwardian fashion, hunted
deer, and even requested bagpipes at her funeral—embodies a hope that they, too, might achieve a harmonious
hybridity, fully embracing both identities without sacrificing one for the other. This struggle resonates deeply with
Aboulela’s own experience as an immigrant mother who wants her baby to feel at home. In a poignant passage that
encapsulates the essence of her journey, Aboulela writes:

His home. This grey will be my baby’s home and everywhere else he will travel to in the future he will measure against
it. His place of childhood; snow instead of sun, Lochness monsters and unfamiliar songs. A happy childhood, | hoped,
that was steady and full of trust. It was our fate to have different childhoods, different places for a homeland. The fate
of all first and second-generation immigrants. | wanted him to love his homeland like | loved mine. | wanted him to love
Scotland in spite of the Gulf War and in spite of the cold. Why love it? Because loving one’s homeland, like travel, is part
of faith.*

This passage captures the bittersweet reality of displacement, where the yearning for a lost homeland co-
exists with the imperative to embrace a new one. Aboulela highlights the intergenerational impact of migration,
acknowledging the “fate” of those who inherit a fractured sense of belonging. The act of loving one’s adopted ho-
meland, she suggests, becomes both a necessity and an act of faith. The spiritual dimension of moving away from
one’s homeland (traveling) is also emphasised by Jalal al-Din Rumi, one of the most renowned Sufi masters. Rumi
illustrates the transformative potential of movement and change with the “tree” metaphor: “If the tree were able
to move from one place to another; It would not suffer from the saw and the harsh wounds inflicted upon it.” This
reflects Sufism’s perspective on travel as not merely a physical act but a spiritual journey of self-discovery and
transcendence, resonating deeply with Sufi themes of safar (travel) and tawakkul (trust in God’s guidance during
change). These principles also become a source of inspiration for Leila Aboulela. With this Sufi philosophy in mind,
Aboulela approaches immigration and living in another country as an opportunity for transformation and transcen-
dence, echoing the words of a Sufi saint: “But travel is part of our faith... Travel and the difficulties you face will be
medicine for your ego’s badness. You will become softer and wiser.”

2. Faith: a Supra-National and Transcultural term

Although leaving one’s homeland can be an important step in the journey of self-discovery, developing a sen-
se of belonging to the environment in which one finds oneself presents a different challenge—one that is inherent
in the experience of displacement itself. This struggle to belong also resonates with Aboulela’s own experience as a
writer seeking to carve out a space for herself within the landscape of British literature, where faith stands as a de-
fining theme. However, this was a challenging task to embark on. As Christina Phillips puts forward, “Literary texts

° Leila Aboulela, Bird Summons (London: Weidenfeld and Nicolson, 2020), 1.

0 | eila Aboulela, “Travel is part of faith,” Wasafiri 15731, (2000): 42.

11 Quoted in Fatemeh Keshavarz, Reading Mystical Lyric: The case of Jalal al-Din Rumi (Columbia: University of South Carolina Press, 1998), 5.
12 Aboulela, “Travel is part of faith,” 41.
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may contain religious themes, characters, and imagery, but if they wish to be taken seriously by critics, these must
be secularised.” This is also noted by Aboulela herself:

I want to write about faith but it is so difficult to talk about this when everyone else is talking about the political aspects.
I’m concerned that Islam has not just been politicised but that it is becoming an identity. This is like turning religion into
a football match, it is a distraction from the real thing.**

Therefore, for Aboulela, while staying true to herself, writing about what mattered and establishing a literary
identity simultaneously took much effort and necessitated a space that she had to carve out herself. Billy Gray no-
tes “this desire to incorporate characters who are practising Muslims into contemporary English language literary
fiction [...] necessarily entails the charting of a new literary space.” As this paper will further explore, Aboulela,
following in the footsteps of Lady Evelyn a harmonious hybrid who preserved both her faith and Scottish identity-
infuses her writing not only with faith but also successfully places it within the annals of British literature.

Faith, for Aboulela, becomes an umbrella term that transcends the limitations of political borders and na-
tional identity, offering a model of belonging grounded in supra-national and transcultural force. While this fait-
h-based belonging inherently possesses its own set of boundaries and parameters, it simultaneously offers a more
permeable and inclusive model. This model transcends geographical and cultural origins, positing a shared space
of belonging rooted in spiritual affiliation, as exemplified in her novel Minaret.

When | was writing Minaret, | was thinking it would be a Muslim feminist novel. The female protagonist is disappointed
inthe menin her life [...] In the end, she relies on God and her faith. That’s how my logic went. And | thought that if this
were a secular feminist novel, then at the end she would rely on her career and maybe her friends after her disappoint-
ment with men. In Minaret, on the other hand, | wanted it to be that at the end she’s relying on her faith rather than a
career.”®

As Gray argues, Aboulela presents faith “as a viable alternative to secularism and specific elements of Wes-
tern modernity.”” Her understanding of faith, mainly rooted in Sufi traditions, with its capacity to adapt and reso-
nate with various traditions, transcends geographical and cultural limitations, offering a unifying transcultural and
transnational force in a divided world.®* This is precisely why it plays a significant role in Aboulela’s exploration of
faith as a unifying, transcultural force in her writing

My mother is Egyptian. I've lived everywhere except Sudan: in Oman, Cairo, here. My education is Western
and that makes me feel that | am Western. My English is stronger than my Arabic. So | guess, no, | don’t feel
very Sudanese though | would like to be. | guess being a Muslim is my identity. What about you?=

Aboulela’s writing, as reflected in Minaret, highlights this transnational and transcultural approach to faith.
She identifies primarily as Muslim, suggesting faith supersedes national or cultural affiliations. This perspective
permeates her narratives, exploring how faith, particularly Sufism offers a sense of belonging and a framework for
understanding homelessness.

13 Christina Phillips, “Leila Aboulela’s the Translator: reading Islam in the West,” Wasafiri 27/1, (2012): 66.
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(2013): 59.

1% Gray, “From the Secular to the Sacred,” 146.

16 Claire Chambers, British Muslim Fiction: Interview with Contemporary Writers (UK: Palgrave Macmillan, 2011), 113.

7 Gray, “From the Secular to the Sacred,” 146.

8 Francesco Piraino and Mark Sedgwick, “Introduction” in Global Sufism: Boundaries, Narratives and Practices. eds. Francesco Piraino and
Mark Sedgwick (London: Hurst & Company, 2019), 3.
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3. Homelessness and Search for a Spiritual Home

“Homelessness” becomes a recurring motif, representing a profound spiritual yearning that transcends the
physical longing for a specific place. It emerges as the central motif that drives Aboulela to seek a spiritual home
that transcends geographic or cultural boundaries. In Minaret, for instance, Aboulela initially frames the search to
fill an unnamed hollowness from a psychological framework as a desire to return to the bliss experienced in the
womb. As Najwa declares there was nothing that she lacked, no dream corroded, no desire buried. Yet sometimes,
she would recall pain like a healed wound. She also recalls the feeling of being together in her mother’s belly with
her twin, facing each other, twisting and kicking. She wishes she could return to that time. Later, she hears azan (call
to prayer).

The sound of the azan, the words, and the way the words sounded went inside me [...] and it went to a place | didn’t
know existed. A hollow place. A darkness that would suck me in and finish me.?°

The journey to fill this hollowness with meaning begins with the call to prayer, whose rhythmic words evoke a
bliss reminiscent of the womb or the Garden of Eden. The azan serves as a catalyst, awakening a dormant spiritual
awareness and revealing a void that material possessions or social standing cannot fill.

In The Kindness of Enemies, she examines how this hollow place, homesickness, can transform into a guiding
force to discover inner peace. Aboulela starts The Kindness of Enemies with the following quote from Herman Hes-
se’s Steppenwolf. “...we have to grope our way through so much filth and rubbish in order to reach home! And we
have no one to show us the way. Homesickness is our only guide.” The evocative quote that prefaces the novel en-
capsulates this idea, suggesting that the search for spiritual fulfilment often begins with acknowledging a profound
sense of displacement and longing. Through her characters’ journeys, Aboulela suggests that faith, particularly the
mystical practices of Sufism, offers a path to navigate this homesickness and discover a sense of belonging rooted
in spiritual connection rather than geographical location. On her website, Aboulela further reveals her desire to
attain a spiritual home in the following words: “Natasha is “homeless,” so is Jamaleldin, and Shamil fought until
he lost his homeland. But perhaps home is not a physical place. Perhaps it is not Sudan for Natasha or Russia for
Jamaleldin, or even the Caucasus for Shamil. Perhaps there is a spiritual home that we can aspire to.”>

In an interview with Keija Parssinen, Aboulela further acknowledges that her experiences with homesickness
led her to embrace the Sufi concept of a “spiritual homeland.” She states, “My fascination with the idea of home
and my intense homesickness let me accept the Sufi concept of the home having a spiritual homeland different than
that of the physical body.” This concept resonates with her characters, particularly those navigating the complexi-
ties of migration and belonging in Western societies. Chaoui argues that Aboulela’s characters utilise spirituality,
particularly Sufi practices, to create “an alternative space” where they can find solace and belonging.> This reso-
nates with Natasha’s reflection in The Kindness of Enemies, where she acknowledges that while her homesickness
persists, it guides her towards a spiritual grounding and purpose. Through their journeys, Aboulela’s characters de-
monstrate that the experience of displacement can become a catalyst for spiritual growth, leading to the realisation
of a “home” not defined by physical location but by a profound connection to faith and community.

Aboulela constructs and deconstructs this search for a “spiritual home” through her narratives, often drawing
upon Sufi philosophy. The core symbol framing Leila Aboulela’s narratives is the journey concept, reflecting the Sufi

20 Aboulela, Minaret, 31.

21 Aboulela, The Kindness of Enemies, 1.

2 Leila Aboulela, “The Kindness of Enemies: Inspiration,” Leila Aboulela, accessed 31 October 2024. https://leila-aboulela.com/books/
the-kindness-of-enemies/

2 Keija Parssinen, “Writing as spiritual offering: A conversation with Leila Aboulela,” World Literature Today 94/1, (2020): 29.

24 Chaoui, “Ensouling Agential Praxis in A Secular World,” 274.
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understanding of a spiritual quest toward truth. As Rumi articulated, the “Sufi path” is a process of mystical awa-
kening achieved through a deliberate embarking upon a journey, often marked by hardship and deprivation. This
concept of “depriving while giving” underscores the transformative power of hardship, echoing the Sufi belief that
physical and emotional trials act as catalysts for spiritual growth and renewal.

The journey undertaken by the protagonists in Leila Aboulela’s Bird Summons transcends a physical pilgri-
mage, evolving into a quest for self-discovery deeply intertwined with Sufi philosophy. As quoted above, Aboulela
observes, “Travel away from home and the difficulties will be a medicine for your ego’s badness; you will return
softer and wiser.” This sentiment underscores the transformative potential of literal and metaphorical journeys
within the Sufi tradition.

4, Sufism in Leila Aboulala’s Works

Aboulela’s fascination with Sufism permeates all her works. In her earlier works, such as The Translator, Days
Rotate, Minaret, Lyrics Alley, and The Kindness of Enemies, Sufism is woven into the narrative and character develop-
ment, as also noted by Gray. In these narratives, Aboulela’s characters frequently engage with Sufi texts, teachings,
and practices. While The Translator, for example, includes a Sufi-inspired uncle, Lyrics Alley references Sufi-influ-
enced poetry by Umar Ibn al-Farid and Days Rotate in Coloured Lights cites from the diwan of Sheik AlAlawi. The
Kindness of Enemies, however, becomes one with a significant focus on Sufism, with references to Sufi rituals, Sufi
sheikhs, and Sufi Tarigas, as well as elaborating the story of Imam Shamil, a true Sufi, whose teacher Sheikh Jamal
el-Din al Husayni, preferred books to war.

Bird Summons, in contrast, marks a significant departure as it does not include any Sufi Sheikhs or characters
with deep Sufi knowledge. On the surface, the story does not even have any direct references to Sufism. However,
a deeper excavation reveals all the connections and the Sufi core of the narrative, from the bird symbol to the ele-
ments of magical realism. As Gray observes “a detailed reading of Aboulela’s fiction reveals the extent to which the
“outer” and “inner” aspects of Sufi religious practice are visible in her texts.”® While | fully endorse this statement, |
propose that the true inner aspect of Sufism is more fully realised in Bird Summons than in The Kindness of Enemies,
emerging particularly through Aboulela’s invocation of the Masnavi tradition.

The masnavi form, often employed for writing lengthy narrative works due to the ease it provided in finding
rhymes,» serves as a significant point of reference in literary traditions associated with Sufi mysticism. While Bird
Summons adopts a Western novel form, it is permeated with features reminiscent of the masnavi tradition. Aboulela
invokes this tradition through structural elements such as lyrical composition, a multi-layered narrative, and the
use of magical realist and allegorical language. These elements not only echo the narrative and symbolic comp-
lexity of the masnavi but also embed Sufism deeply within the text’s symbolic and linguistic fabric, creating a hybrid
narrative mode that bridges Eastern and Western literary traditions.

4.1. Need for a Spiritual Guide

One of the main tenets of Sufism is the necessity of a mentor on the spiritual path. Ibn Arabi asserts, “It is
through God that one knows masters, and through masters that one knows God.”° In Bird Summons, the hoopoe, a
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recurring symbol in Sufi literature, emerges as a guide for the three women’s arduous journeys- a kind of spiritual
pilgrimage. This transformative experience is reminiscent of the relationship between a sheikh and their Sufi dis-
ciples, where the sheikh guides the seekers on a path of spiritual enlightenment. The hoopoe, much like the sheikh,
offers wisdom and direction, guiding the women towards self-discovery and spiritual awakening.

This mentor motif resonates with Aboulela’s previous works, such as Minaret and The Kindness of Enemies,
where characters grapple with the complexities of faith and identity, often finding solace and direction through the
guidance of mentors. Natasha reflects on the situation:

Malak, the teacher disguised as an actor. Natasha the student, acting the part of a teacher. | had come to her today
needing to connect, wanting to spend time in her company. Perhaps it was time to acknowledge that what | was after
was spiritual. She was ready to be a guide, and | would fight my weaknesses in order to follow.*

Aboulela underscores the need and challenges of having a mentor: “Without a guide, one can go no further.
But not everyone finds a guide. Not everyone accepts a guide.” This statement highlights the challenges inherent
in the spiritual journey, emphasising that seeking guidance is essential, yet the willingness to accept and embrace it
rests with the individual. Through her characters’ experiences, Aboulela suggests that the path to spiritual enligh-
tenment is rarely solitary; it requires acknowledging our vulnerabilities and embracing the wisdom offered by those
who have navigated the path before us. Yet it is nearly impossible for a guide to convey fully what they have felt on
this journey, as the spiritual path brings unique sensations to each individual. Sufis have creatively expressed their
experiences to bridge this gap, using symbolic language, metaphors, narrative techniques, and abstract visualisati-
ons. These methods help to communicate complex feelings and states of being, allowing others to grasp the nature
of a journey that words alone cannot describe.

4.2. Allegorical Language and Sufism

The hoopoe, a richly layered symbol serves not only as a mentor but also as an allegorical figure -breaking
through rational boundaries by introducing magical realism into the narrative. By having hoopoe as both mentor
and second author, Aboulela in a way reimagines a classic masnavi, Farid ud-Din Attar’s The Conference of the Birds
and connects the story to Sufi literary traditions. As a symbolic bird, the hoopoe is used allegorically and becomes
the medium through which Aboulela navigates between rational and sensory, resisting rational interpretation. This
approach resonates with key characteristics of the masnavi form. As identified by Cem Dilgin, one of the defining
features of the masnavi is to be filled with events that defy rational and logical boundaries.® While this literary tech-
nique has deep roots in Eastern literary tradition, it is often recognised today through the lens of magical realism. By
employing magical realism, she constructs a literary space where spiritual experiences can be articulated beyond
the limitations of conventional language and logic. As Fatemeh Keshavarz suggests, “by its very existence, [mystical
poetry] promises to express the inexpressible,” Aboulela’s work similarly attempts to communicate what cannot
easily be captured by rational discourse.* In one of her interviews, Aboulela addresses the need for a new language
to express faith: “If modern-day secular discourse does not have the language to explain [faith], then | have to create
this language or chart this new space. This is the biggest motivation I have to write.”s

It is also important to note that in Bird Summons, Aboulela attains this “new space” by employing magical
realism not merely as a stylistic device but as a means of deconstructing conventional narrative structures and
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mirroring the non-linear, often paradoxical nature of Sufi thought. This approach can also be understood as a de-
colonial strategy. In parallel to Chaoui’s argument regarding Aboulela’s ability to “infiltrate the English linguistic
repertoire with experiences that fall within the spiritual and religious contours of Islam” as a decolonial strategy,
Aboulela’s act of infusing masnavi, a form associated with the mystical, into a secular genre can also be interpreted
as a decolonial approach.

The novel Bird Summons challenges the limitations of the “rational mind,” as the hoopoe, serving as a second
narrator and spiritual guide, manifests a defiance of reason. Along with the hoopoe, the characters also undergo
transformations that defy logical explanation. For instance, Salma’s metamorphosis into a doormat, Moni’s into a
swiss-ball, and iman into a beast symbolise a shedding of ego and surrendering to a higher power. This echoes the
Sufi understanding of the self’s dissolution in the face of the divine, a concept often described as fana (annihilation),
which parallels the dissolution of boundaries between self and other. By disrupting the familiar boundaries of the
body and its functions, Aboulela invites the reader to embrace a different way of perceiving reality that transcends
the confines of logic and reason.

By deconstructing traditional narrative structures and embracing the fluidity of magical realism, Aboulela
creates a space for exploring Sufi concepts in a way that resonates with both the heart and the mind. This embrace
of the irrational aligns with the core tenets of Sufism, which often challenges Western binary thinking. As Fontana
notes, while the Eastern mind can embrace the “both-and” principle, Western logic adheres to “either-or” logic,
which brings limitations to it.>” This resonates with Sufism’s understanding and magical realism’s ability to hold se-
emingly contradictory truths simultaneously, creating a space where the impossible becomes possible. As Geoffroy
also puts forward in the Koran, God presents Himself as both the Outer (al-Zahir) and the Inner (al-Bdtin), under se-
emingly opposite names. The Sufi, through their spiritual search, seeks to reconcile these apparent contradictions,
illustrating the synthesis of opposites that is central to Sufi practice.?

Along with employing magical realism to confront the rational mind, another strategy adopted by Aboulela is
a lyrical narrative that echoes a key feature of the masnavi, which literally translates to “each string of the couplet
rhyme.” This lyrical approach enhances the narrative’s emotional depth while aligning with Sufi literature’s poetic
traditions. Though the book’s cover displays only the title and the author’s name, its specific writing font and co-
lours turn the letters into a visual dance and foreground the novel’s lyricism. As also acknowledged in The Guardian
review, Bird Summons is “a lyrical examination of identity.” This lyrical quality not only mirrors the spiritual journeys
of the three protagonists but also creates a rhythmic, reflective tone reminiscent of the lyricism in Sufi poetry and
spiritual writing.

4.3. Palimpsest Usage

Another technique Aboulela employs that also defies the either-or concept and aligns with the masnavi tradi-
tion is the palimpsestical layering of texts and symbols. In masnavis, the themes and stories are not often original;
instead, they are translated, adapted, or rewritten from earlier works. As Cem Dil¢in notes, the Ottoman masnavi
poet aims to elevate existing stories through unique style and imagery, making the text distinct even if the content
follows tradition.* This aligns with Aboulela’s multi-layering strategy -palimpsestic layering - to explore themes of
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alienation and belonging. She constructs a narrative tapestry that reveals the interconnectedness of seemingly dis-
parate cultures by interweaving myths and stories from diverse traditions. This approach is particularly evident in
the Kindness of Enemies where she presents a layered narrative, weaving together Imam Shamil’s historical struggle
for independence against Tsarist Russia with the contemporary experiences of Natasha Hussein, a history lecturer
of Russian and Sudanese heritage, residing in Scotland. Similarly, in Bird Summons, the hoopoe has a diverse reper-
toire of tales, encompassing Sufi poetry, Sanskrit fables, and Scottish folklore. As a secondary narrator, the hoopoe
weaves together Celtic and Sufi myths, reflecting the palimpsestic structure permeating the narrative. As Aboulela
notes, this literary strategy dismantles the notion of the “Other” by highlighting shared human experiences across
cultures: “The similarity between them was more than difference.”

In her author’s note, Aboulela explicitly acknowledges the hoopoe’s palimpsestic nature, stating, “The Hoo-
poe in the novel comes with stories...Having now reached the Scottish Highlands, the hoopoe is also well versed in
the fables of selkies and shape-shifters...He is familiar with The Pilgrim’s Progress and the fantasy world of George
MacDonald.” This deliberate juxtaposition of cultural and religious references highlights the universality of story-
telling and its power to bridge cultural divides.

Through the hoopoe’s multifaceted narratives, Aboulela invites readers to recognise the shared threads that
connect humanity across geographical and cultural boundaries. The hoopoe, having “seen east and west, north
and south,” becomes a symbol of unity and interconnectedness, embodying a spiritual philosophy that transcends
cultural differences and fosters a deeper understanding of our shared human heritage. This shared human heritage
is also conveyed through another intricate layering, the references to the castles and religious places in all her no-
vels. Aboulela underlines the historical significance of these places, such as Dunnottar Castle in The Kindness of Ene-
mies and an unnamed castle in Scotland in Bird Summons. In both instances, Aboulela underscores the importance
of superimposed stories of the places, echoing an archaeological excavation of the history. In Bird Summons, this
palimpsestic nature of the spaces—where characters walk and touch the places once inhabited by those who lived
centuries ago—reveals the deep connection one can have with previous generations. This physical interaction with
history emphasizes the continuity of human experiences, allowing characters to engage with the past personally
and fostering a sense of belonging to a larger narrative. Through these evocative settings, Aboulela illustrates how
the echoes of past lives resonate in the present, enriching the characters’ understanding of their own identities and
spiritual journeys.

It struck her that Lady Evelyn must have come here as a girlin the late nineteenth century, as an adult in the twentieth.

[...] Once again Salma felt a closeness to her, an awareness that was more than curiosity. In the chapel, she stood on

consecrated ground, the sky above her withholding rain. In 1276, people knelt here and worshipped. They were not her
ancestors and she did not share their religion, but she understood them.*

As becomes evident, the historical resonance and spiritual undertones bridge past and present in these set-
tings. In this space, characters encounter the cumulative wisdom of those who came before.

Conclusion

In this unsettled age, marked by an unprecedented rate of migration and globalisation, individuals across cul-
tures and religions search for meaning and belonging. Leila Aboulela herself, in search of a spiritual home, needed
to craft a literary space that resonates with this quest. From her debut novel, the Translator, Leila Aboulela elucida-
ted her interest in Sufism by including Sufi-inspired characters and Sufi knowledge - sometimes with just a word, at
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44 Aboulela, Bird Summons, 40.
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other times through extended passages. However, as her literary journey progresses, her engagement with Sufism
deepens and transforms. In her later work, particularly Bird Summons, the narrative becomes infused with a Sufi
dialect, evolving beyond the Western novel form into a hybrid that blends elements of the masnavi with the novel,
where arich, layered poetic form deeply rooted in the Sufi tradition bourgeons. This new space was needed to voice
mystical ideas, capture the fluidity of reality, and voice alternative ways of knowing and being. By embracing the

magical and the mystical, Leila Aboulela challenges readers to look beyond the confines of Western rationality and
embrace a more expansive and multifaceted view of the world.
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0z
Son yillarda sosyal medyanin da icinde yer aldigi internet teknolojileri glinimiiz toplumlarini sosyal, kiiltlirel ve yapisal anlamda hic ol-
madigl kadar ¢ok degistirmis ve donlstiirmistiir. Teknoloji ve sosyal medya tiiketim toplumunun olusmasinda yeri biiylk olan tiiketim
kiiltirini yeniden insa ederek toplumsal yapinin doniismesini saglamis iki olgudur. Kiiresel sirketlerin reklamlari sosyal medya lizerinden
bize her an ulasabilmektedir. Modern toplumlarin tiiketicileri sosyal medya kaynakli yonlendirmeler ile istenilen ve durmadan arzu eden
tliketiciler haline gelmistir. Tiketim toplumunda tiiketiciler bedenlerini gordiikleri bu 6gretiler ile insa etmeye baslamislardir. Bu siirecte
tliketicilerin yasam tarzina dahil edilen her meta yeniden insa edilmistir. Modern cagda degisen ve doniisen tip teknolojileri sayesinde
sadece kiyafetler degil bedenler de modaya gore degismeye baslamistir. Estetik operasyonlar sonucu 6zellikle kadinlarin bedenleriniinsa
etme siirecinin analiz edilmesi tiiketim toplumunun anlasilmasi agisindan oldukga 6nemlidir. Kadinlar eril bakisin yonlendirdigi sekilde
maruz kaldiklari giizellik algilari sonucunda estetik operasyonlara basvurmaktadirlar ve toplumsal onaydan gececek miidahalelere razi

olmaktadirlar. Sosyal medya, 6demede taksit gibi kolayliklar, yapilan fotograf paylasimlari estetik operasyonlarin sayisini arttiran etken-
lerden sadece birkacidir. Bu calismada tiiketim toplumu ve estetik operasyonlar toplumsal cinsiyet agisindan analiz edilmistir.

Anahtar Kelimeler: Kiiltiir, Tliketim Toplumu, Toplumsal Cinsiyet, Sosyal Medya, Estetik Operasyonlar.
Consumer Society, Capitalism and Women: Aesthetic Operations

Abstract

In recent years, internet technologies, including social media, have changed and transformed today’s societies more than ever before in
social, cultural and structural terms. Technology and social media are two phenomena that have transformed the social structure by re-
building the consumption culture, which has a great place in the formation of the consumer society. Advertisements of global companies
can reach us at any time via social media. Consumers of modern societies have become desired and constantly desiring consumers with
guidance from social media. In consumer society, consumers have begun to build their bodies with these teachings they have seen. Du-
ring this process, every commodity included in the lifestyle of consumers has been reconstructed. Thanks to changing and transforming
medical technologies in the modern age, not only clothes but also bodies have begun to change according to fashion. Analyzing the pro-
cess of building women’s bodies because of aesthetic operations is very important for understanding consumer society. Women resort to
aesthetic operations as a result of their perception of beauty, guided by the masculine gaze, and they consent to interventions that will be
socially approved. Social media, easy payment options such as installments, and photo sharing are just a few of the factors that increase
the number of aesthetic operations. In this study, consumer society and aesthetic operations were analyzed in terms of gender.

Keywords: Culture, Consumer Society, Gender, Social Media, Estetic Operations.
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Giris

Kitle iletisim araclariile etrafimizin kusatildigi glinlimiiz tiiketim toplumunda ge¢mis donemlere nazaran bir-
cok fakli olgu ile karsi karsiya kalmaktayiz. Yanimizdan hi¢ ayirmadigimiz hatta kolumuzun biyonik bir uzantisina
donisen telefonlarimiz bizi daha onceki toplumlara da gitmeye de gerek yok, anne babalarimiz zamanindan bile
farkli bir diinyaya siiriklemislerdir. Giin icerisinde her ana her dakika ylzlerce bildirime, reklama, gerekli gereksiz
bircok bilgiye maruz kalan insanoglu gegmise oranla ¢ok farkli seylerle miicadele etmektedir. Ya da daha dogrusu
coktan kaleyi teslim etmistir. Gegmiste sosyal medyayi dvgiler ile karsilayan bir¢cok uzman glinimuzde ne kadar
hatali bir davranista bulunduklariniitiraf etmektedirler. Mitolojilerde Kral Midas’in esek kulaklarini etrafa fisildayan
sazlarin gorevini glinimiizde kitle iletisim araclari ve reklamlar Ustlenmistir. Hic ihtiyacimiz yokken, hatta aklimizda
dahi yokken bir metayi almamizi bize fisildayan bu araclar nedeniyle dolaplarimiz tim émriimiiz boyunca giysek
de eskitemeyecegimiz bircok kiyafet, ayakkabi vb. gibi uriinler ile doludur. Bazi gardiroplarda kullanim sirasinin
kendisine gelmesini bekleyen etiketi dahi ¢cikarilmadan birakilmis birgok tirlin vardir. Buna ragmen hicbir esyamiz
yokmus gibi her gbziimiizii actigimizda zamanin nasil gectigini anlamimizi dahi istemeyen o nedenle hicbir saat
olmayan, kulagimiza her magazanin fisildadigi miizik ve burnumuzda parfiim kokulari esliginde alisveris merkezinin
kisin sicak ve huzurlu yazin serin ve glivenli kollarinda kendimizi buluyoruz.

Tlketim toplumunda yasanan bu durumun arkasinda giinlimiiz insaninin, tiiketim metalari araciligi ile top-
luma kim oldugunu séylemesi vardir. GliniimUzde bireyler kimliklerini yeniden ve yeniden insa etmektedirler. Ve
bu insa siirecinde kitle iletisim araglarindan gordiigii, maruz kaldig bircok seyi kullanmaktadir. Kimlik kisileri ta-
nimladig gibi ayrica bir yasam tarzi da sunmaktadir. Ve bu yasam tarzi da kisiye bir kimlik kazandirmaktadir. Bu
tarz diyalektik stirecler tiiketim toplumunda oldukga sik goriliir. Geleneksel toplumlarda kabaca kimlik kisinin ait
oldugu yere, cinsiyetine ve soya gore belirlenmekteydi. Kisinin ahlakli ve diiriist, ¢caliskan ve basarili olmasi, fakir
ama gururlu olmasi ona iyi bir vatandas olma payesi vermekte ve toplumdaki statiist ylikselmekteydi. Gliniimiizde
her ne kadar deger ¢oziilmelerine ragmen hala ahlaki degerler ve insani degerler yerini korusa da asil bu degerlere
cok daha farkli degerler eklenmistir. Artik kisinin basarisi onun zenginligi ile olculiir bir hale gelmistir. Zenginse bu
zenginligi elde etme yontemi ¢ok sorgulanmamaktadir. Onun statiisl, basarisi, iyiligi zenginlik olmustur. Kisinin
kiyafetleri, arabasi, oturdugu evi, kullandigi telefonu kimliginin olusmasinda 6nemli faktorler olmustur. Fakirlik ba-
sarisizlikla ve becerisizlikle anilir. Tiketim olgusu ile kimlik ingasi kavrami modern diinyada i¢ ice ge¢cmis karmasik
bir olgudur. Tiiketim olgusu basta ekonomik oldugu kadar, psikolojik ve tabi ki sosyolojik bir olgudur:. Calismamiz-
da kapitalizm kavramina yer verdikten sonra, tiketim toplumu, tiiketim kiltiirii kimlik insasinda tiiketimin yerine
deginecegiz. Ozellikle bireyin tiiketim toplumundaki yeri, kimlik insasi, toplumsal cinsiyet perspektifinden de yola
¢ikarak en son nokta olan kadinin kendi bedenini estetik operasyonlar ile degistirme cabasina deginilerek estetik
operasyonlarin bu kadar yogunlasmasina neden olan faktorler analiz edilerek sonug bolimiine gecilecektir.

1. Kapitalizm

Kapitalizm kelimesini glinimiizde hemen her giin farkli dergilerde, kitaplarda ya da sempozyumlarda gec-
mesine ragmen ge¢miste uzun bir zaman net bir anlamda kullanilmamistir. Hatta kapitalizme kavram olarak karsi
¢ikanlar bile olmustur. Kapitalizm ilk olarak 13. yy’da fon, {irlin stogu, para miktari gibi anlamlarda Avrupa’da ti-
caret jargonu olarak kullanilmaya baslanmistir. 17. Yiizyilda da Hollandali tiiccarlar tarafindan kullanilmistir. Fakat
kapitalizm kavrami Avrupa’da tiiccarlar tarafindan yaygin olarak kullanilmasina ragmen bilimsel bir sekilde kulla-
nimi oldukga sinirli kalmistir. Ozellikle 20. Yiizyila kadar bircok dnemli iktisatcinin calismalarinda kavram olarak yer
bile almaz*. Britannica Ansiklopedisinde kapitalizm, feodalizmin tarih sahnesinden ¢ekilmesinden sonra Avrupa’da

2 Robert Bocock, Tiiketim (Ankara: Dost Kitabevi, 1997), 10.
3 isaya Uslir ve Maurice Dobb, Ek Béliim: Kapitalizmin Gelisimi Uzerine incelemeler (istanbul: Belge Yayinlari, 2007).
* [saya Usiir ve Maurice Dobb, Ek Bélim: Kapitalizmin Gelisimi Uzerine incelemeler (istanbul: Belge Yayinlari, 2007).
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gecerliolan bir iktisadi sistem olarak yer almistir. Kapitalizm olarak adlandirilan sistem aslinda en kisa sekilde, iire-
tim araclarinin sahipleri ile emeklerini tretim aracglarinin sahiplerine satan 6zgiir fakat sermayesi olmayan (toprak,
maden, para, fabrika vb.) isciler arasindaki iliskilerdirs. Harari¢ esprili bir sekilde kapitalist inancgta ilk kutsal emrin
Uretimden elde edilen karin tekrar tretime yatirilmasi seklinde oldugunu soyler. Harari bu nedenle zaten kapita-
lizme kapitalizm denilmistir der. Karl Marx kapitalizmi durmadan arti degeri sermayeye ceviren ve bu sermayeden
tekrar yatirim yapan ekonomi-politik bir sistem olarak tanimlar. Amag is¢i sinifini sémiirerek daha da biylimektir.
Marx kapitalizmin oldugu sistemde degisim degerinin kullanim degerinin yerini aldigini sdyler.

Tarihte birden fazla sosyolog, tarihci ve teorisyen kapitalizmin gelismesinin arkasindaki asil nedeni bulmaya
calismislar ve her bir kisi farkli teoriler ortaya atmislardir. Ornegin Karl Marx, kapitalizme neden olarak tiretim arac-
larinin gelismesi, tekniklesmesi ve miilksuizlesmeyi gostermistir. Max Weber, ekonomik faaliyetin akilcilagsmasini ve
Protestan etigini/ ahlakini yani tasarrufu isaret etmistir, Sombart ise Yahudi tiiccarlarin etkinligine vurgu yaparak,
erotizm ve savurganligl neden olarak gostermistir. Henri Pirenne, daha piyasa odakli giderek (iretimi ve tlketimi
pazar araciligiyla gerceklestiren tiiccar kapitalizminin yeniden canlanmasini neden olarak gostermistir. Baechler,
olaya siyasal yaklasir ve feodal diizenden kalma siyasi anarsi ve ayni kiiltlirel ortamda birden fazla siyasi giiclin kaos
yaratarak bir arada bulunmasini kapitalizmin gelisimini sagladigini ifade etmislerdir. Tiim bu teorilerin farkliliklari
yaninda hepsinin vurguladig tek bir ortak paydasi sadece Bati’ya 6zgii olan fabrika uretim sisteminin ortaya ¢ikmis
olmasidirs. Sermaye birikimi, bilimsel gelismeler ve bu gelismelerin teknolojiye uygulanmasi ve girisimci insan 6zel-
ligi ile endlistri devrimi meydana gelmistir. Kapitalist zihniyete ve enduistri devrimine yol acan etkenler farkli sosyal
bilimciler tarafindan farkli sekillerde agiklanmistir. Fakat ortak olan nokta Harari’ye gore buyimedir. Kapitalizm
aslinda ¢ok az seye sahip olan sayica ¢ok fazla olan is¢inin, az sayida kapitalistin kar etmesi icin metalar Urettigi
calistigi ekonomik bir sistemdir, az sayida kapitalist ise Giretim araclari dahil olmak lizere her seye sahiptir. Marx’a
gore kapitalizm esasinda ekonomik bir sistemden ¢ok daha fazlasidir. Kapitalizm ayni zamanda bir iktidar siste-
midir, siyasal bir sistemdir. Ekonomik iligskilere donusen siyasal iktidarin gucu kapitalizmin ardindan yatan sirdir.
Kapitalizmin glic uygulamasi iscileri kolayca somiirmesinin bir bicimdire.

Endistri devrimi 6ncesinde toplumsal hayat dogal bir akis icerisinde devam ediyordu. Geleneksel bir sekilde
gerceklestirilen tarim tabiatin dogal sartlarina ve kanunlarina bagliydi. isler saat ve zaman cizelgeleri olmadan ya-
piliyor, her sey glinesin hareketine, mevsimlere ve bitkilerin buyume dongustine gore sekilleniyordu. Oysa endistri
devriminden sonra her sey yeniden tanimlanmistir. is ve is disi yasamin sinirlari birbirinden ayrilmis, kurallar yazili
bir hale gelmis ve mesai kavrami hayatimiza girmistir. Herkes ayni zamanda gelip mesaisine gore isten ¢ikmaya
baslamstir. isin bitmesi 6nemli degil siirekliligi dnemli bir hale gelmistir. Kapitalizm sanildiginin aksine sadece mal
Uretmez. Kapitalizm bireylerin yasaminda birden fazla yeni deger kaliplari Uretir. Yeni deger kaliplari arasinda ticari
antlasmalara saygl, siddetsizlik, kisisel sorumluluk, her kosulda ticaret ve tiiketim olgusu bunlardan sadece birka-
cidir. Bu tarz yeni degerler kapitalist sistemin olustugu her toplumda kendine yer bulmaktadir. Bu perspektiften
bakildiginda kapitalizmin cesitli yonlerinin oldugu ortaya ¢ikar. 19. yiizyildaki kapitalizm ve kentlesme ile blyuk
kentlerde goriilen tiiketim kulturiiniin ozelliklerini glinimuzdeki tiiketim toplumunun giindelik hayatin estetikles-
mesi ya da stirekli degisen metalar, imajlar ve bedenler selinin yansimalarinda gorebiliriz. Ayrica ilk kapitalist buyik
kentlerdeki pasajlar tiim bu tliketim kiiltlriiniin devamli olarak iretildigi mekanlarin basinda gelmektedir. Tiiketim
kulturlnin bu riiya alemleri olan pasajlar glinimiiziin mega alisveris merkezleri Karl Marx'in Kapital’de bahsettigi

® Ayn.Rand “Kapitalizm Nedir?,” Liberal Diisiince 10, sayi: 37 (2005): 167.

¢ Yuval Noah Harari, Hayvanlardan Tanrilara Sapiens, insan Tiiriiniin Kisa Bir Tarihi (istanbul: Kolektif Kitap, 2015), 309.
" George Ritzer, Klasik Sosyoloji Kuramlari (Ankara: Deki Basim Yayin, 2014), 171.

8 Abdiilkadir Zorlu, Tiiketim Sosyolojisi (Ankara: Glocal Yayinlari, 2006), 13.

° Harari, Hayvanlardan Tanrilara Sapiens, insan Tiiriiniin Kisa Bir Tarihi, 302.

10 Ritzer, Klasik Sosyoloji Kuramlari.

1 Guy Sorman, Kapital Devami ve Amaglari (istanbul: Afa Yayinlari, 1998), 147.
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meta fetisizmleridir=.

Yapisal degisikliklerin yaninda modern kapitalist donemde az ile yetinmeyen yeni bir insan tipi kiltiri ve
yasam tarzi da kendini gostermistir. Bu insan etken bir insandir. Edilgenlik artik gegmiste kalmistir. Modern insanin
sergilemek zorunda oldugu ve sergiledigi ruh hali siirekli bir etkinlik icermektir. Aksi halde modern insan sadece
sahip olduguyla yetinmek ve toplumdisi kalma tehlikesine dogru hizla yol alacaktirs.

2. Tiiketim Toplumu

Tuketmek yok etmek bir seyleri bitirmek, sonlandirmak anlamina gelen tiiketim olgusu anlasilmasi kolay
olmayan bir kavramdir. Tiiketim olgusu doygunluk ile ya da maksimum fayda kavrami ile agiklanamaz. Eger Oyle
olsaydi bireyler bir sekilde doygunluk noktasina gelir ve tiiketim sonlanirdi. Fakat tam tersine sonlanma yerine bi-
reyler daha fazla tiiketme ihtiyaci icerisine girerler. Tiiketimi faydaya gore de aciklamak bir tarafin eksik kalmasina
yol acar. Cuinkii bireyler faydadan ¢ok esyanin kendilerine kazandirdigi kimlik ve prestij ile ilgilenirler. Kalin bir bot
kisin ayagi yagmurdan veya kardan koruyabilir. Fakat birey modaya uygunlugu 6l¢iit alarak acik topuklu bir ayakka-
biyi tercih ederek maksimum faydayi goz ardi edebilir. Bu nedenle tiiketim sadece budur diye tanimlayip icinden
kolayca ¢ikabilecegimiz bir kavram degildir. Ciinki tiiketimin sosyolojik, psikolojik ve kiiltlirel yansimalari vardir.
Odabasr’nin da ifade ettigi gibi klasik iktisat teorilerine gore birey kendine en ¢ok fayda saglayacak uriinu seger.
Oysa sosyoloji durumun 6yle olmadigini soyler. Ciinki bireyler kendi kimliklerini ve toplumdaki yerlerini diger si-
niflara gostermek icin bu islevi yerine getiren markalara ve Grlinlere yonelirler. Ornegin her seyi cok rahatlikla icine
alabilecek bir canta yerine icine hicbir sey sigmayan el ¢antalari gibi. O nedenle tiiketimi kiltirden ayri sadece
pazardaki miibadele ve talep kavramina gore agiklamak konuyu anlasilmaz bir hale getirebilir=.

Kdltdr bir topluma ait olan ve onu maddi ve manevi olan her seyi ile tanimlayan bir olgudur. Tiiketim kavrami,
tliketim toplumunda kiiltiirel bir olgu haline gelmistir. Tliketim kiltiirl tiketimin kiiltlirel bir tst deger olarak ka-
bul edildigi ve toplumun merkezinde oldugu durumu anlatmak icin kullanilir. Tliketim kdlttirli mottosu tiketicinin
devamli harcama yapmasi ve satin almasi tizerinedir. Tlketiciye hep satin alma fakat tatmin olmama, yeni arayislar
icinde olma davranisi 6giitlenirs. Tliketim kiiltiirQ, bireylerin ihtiyaclarinin sinirsiz ve doyurulamaz, tatmin edilemez
oldugu diistincesini vurgular. Tiiketim kdltiri, sosyal konumun ifade edilmesi ve gosterilmesi anlaminda kimlik ve
statliniin modern toplumlarda hep birlestirici hem de ayristirici bir ortam saglamaktadir”. Liiks mekanlarda kahve
icen bir tlketici sosyal medyada aynen soyle demistir. Bu pahali kahveyi benimle ayni ortamda bulunamayacak
olan insanlardan kendimi ayirmak icin tiketiyorum demistir. Bu ifade tiiketim toplumunun viicut bulup dile gelmis
bir seklidir. Bireylerin toplum icindeki statiileri, konumlari imajlari, kim olduklari tiikettikleri nesneler ve bu nesne-
leri nerede ve kimler ile birlikte tiikettikleri ile 6l¢lilmekte ve tanimlanmaktadir. Ani yasamayi vurgulayan hedonist
bir felsefe ile hayata bakan hazci bir kltur siirekli olarak bireylere her tiir aracla empoze edilerek adeta beyinleri
yikamaktadir. Disari gezmeye ciktigimizda milyonluk bir ses diizenegine sahip bir Tofas arabanin kaputunun tzerin-
de “Carpe Diem” aniyasa yazisini gorebiliriz. Unli filozof Descartes’in tarihe gecen en bilinen diistiniiyorum dyleyse
varim “cogito ergo sum” sozi yerine glinimiizde “tiiketiyorum 6yleyse varim” mottosu gecerli olmustur. Maalesef
glinimiizde tliketmek dustinmekten once gelmektedir. Satin aldigimiz birgok Uriinl eve gider gitmez hatta ¢ogu
zaman daha aligveris merkezinden ayrilmadan ben bunu niye aldim diye pismanlik duymamiz aslinda bundan kay-
naklanmaktadirs. Baudrillard bu durumu ambalaj kiiltiiri ile agiklar, bir kez o tirlin ambalajindan ¢iktiginda triiniin

12 Mike Featherstone, Postmodernizm ve Tiiketim Kiiltiirii (istanbul: Ayrinti Yayinlari, 2005), 122.

13 Jean Baudrillard, Tiiketim Toplumu (istanbul: Ayrinti Yayinlari, 1997), 89.

1 Jean Baudrillard, Nesneler Sistemi (Ankara: Dogu Bati Yayinlari, 2020), 268.

15 Yavuz Odabasi, Tiiketim Kiiltiirii (istanbul: Sistem Yayincilik, 2009).

6 Baudrillard, Nesneler Sistemi, 214.

" Cengiz Yaniklar, Tiiketimin Sosyolojisi (istanbul: Birey Yayinlari, 2006), 54.

18 \lehbi Bayhan, “Tiiketim Toplumunda Bireyin Ontolojik Mottosu: Tiiketiyorum Oyleyse Varim,” Sosyoloji Konferanslari sayi: 43 (2011): 221.
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tim blydsU, aurasi bozulur der®. Gergekten de her irliniin gekiciligi ambalajdan ya da kutusundan ¢ikana kadardir.

Tarihsel olarak tiiketim toplumu aslinda ilk once bilim, teknoloji ve endustri devrimleri sonucunda Avrupa ve
Amerika’da ortaya ¢ikmis bir olgudur. Kapitalizmin gelismesi ve fabrikalasmanin rasyonel, birokratik bir hayat tarzi
ile birlikte gelmesi sonucu tiiketim toplumu var olmustur. Endiistri Devrimi sonucu toplumlarda meydana gelen sos-
yal ve ekonomik degisim geriye dondiriilemez bir sekilde devam etmektedir. Ozellikle kirsal bélgelerden kentlere
dogru yasanan blyiik go¢ sonucu olusan demografik degisim ilk defa bu kadar ¢ok bireyi kitleler halinde bir arada
yasamaya sevk etmistir. Bu devrimin sonucunda tretimde kullanilan icatlar ve yeni teknikler kitlesel bir tiretime ve
kitlesel bir Gretim de kitlesel bir tliketime neden olmustur®. Buna glizel bir 6rnek tnll sanayici otomobil Ureticisi
Amerikali Henry Ford’tur. Ford herkes icin makul ulasilabilir bir fiyat ile seri Giretim seklinde Urettigi ve sattigi ara-
balari ile tiiketim kiltiiriiniin olugmasina biyuk katki saglamis biridir. Henry Ford kendi adini verdigi arabasini tek
tip ve tek model seklinde lretmistir. Tarihe gegen Unlii s6zu musterilerim sadece siyah renk olmak lzere her renk
arabayi alabilirlerdir. Ford’un bu kapitalist tarihe gecen basarisina Gramsci fordizm adini vererek kavramlastirmis-
tir. Fordizm o donemin ruhunu yansitan bir kavramdirz. Demografik ve teknolojik degisimler toplumlara rahatlikla
tlketebilecekleri tiriinleri sunmustur. Toplumlarda su ana kadar goriilmeyen farkli bir kiltirel algida olusmustur.
Tuketim ile yasam ilk defa esdeger kabul edilmistir. Baudrillard’a gore tliketim aslinda bir séylemdir. Ve biz tiike-
ticilere devamli bir seyler fisildar. Bizlerde toplum olarak diger bireylere durmadan bir seyler anlatiriz ayni sekilde
onlarda bize>.

Baudrillard’in bahsettigi bu séylemin ana temasi kimliktir. Tiketim toplumunda tiiketim olgusu toplumsal
siniflarin farkliliklarini ve benzerliklerini belirleyerek bu farkliliklari ve benzerlikleri tasnif ederek bize bir yasam tarzi
perspektifi sunarz. O halde tiiketim sadece glindelik sabit ihtiyaclarimizi gidermeye yonelik bir eylem degildir. Top-
lumda reklamlar, markalar ve daha pek cok farkli yontem ile yaratilan sdylem yeni bircok duygu ve arzu barindirr.
Metalar ile yaratilan bu yeni duygular imgeler ve gostergeler seklinde iliskilendirilir*. Bu duygular toplumdaki her
bireye olabildigince kiigiik yaslardan itibaren asilanmaya calisilir.

Bauman, okuma yazmayi dahi 6grenmeden tiiketim toplumunda c¢ocuklarin aligveris bagimlisi olduklarini
soyler. Tiketici rolli toplumsal cinsiyetten bagimsizdir. Erkek ve kiz ¢ocuklari farkli egitim stratejilerine maruz kal-
maz. Tuketim toplumunda herkes tiiketiciler olarak esittir. Herkesin meslegi tiiketiciliktir. Hatta Bauman’a gore bu
tim dinyada gecerli evrensel bir insanlik gérevidir=. Uriinlerin her biri bizlere birer kimlik sunar demistik. Bireyler
mallar ile kimlik degeri olusturmakicin ilgilenir. Mallarin toplum tarafindan kabul edilmis simgesel degeri, bireylerin
kimliklerini ifade etme eylemleriyle birlikte tiiketimde bulunduklarinda ortaya ¢ikars. Bunu saglayan da mallarin
Uzerindeki etiketler yani markalardir. Bir irlinlin piyasada tutunabilmesi icin begenilmesinin yaninda marka haline
gelmesi de sarttir. Marka sadece urtnleri ve hizmetleri birbirinden ayirmak icin kullanilan adlar, semboller veya
harfler degildir. Ayni zamanda tiiketicinin anlam diinyasinda da karsiligi olan bir degerdir~.

Tuketim toplumunda markalarin bizlerde uyandirdigi anlam ve degerler ¢cok 6nemlidir. Clinkii markalar biz-
lere kimlik insamizda herkes tarafindan onaylanmis ve ortak bir sekilde kabul edilmis sembolik anlamlar sunar.
Marka sadece bir etiket ya da bir semboldiir ama onu kullanan kisilere vaatleri coktur. Markalar toplum tarafindan

19 Baudrillard, Tiiketim Toplumu.

2 Aylin Yonca Gengoglu, Muglak Ekonomi ve Bir Miicadele Hikayesi, Geleneksel Ekonomiden Kapitalizme Kayseri Carsilari (Konya: Cizgi
Kitabevi, 2020), 48.

21 Robert Bocock, Tiiketim (Ankara: Dost Kitabevi, 1997), 29.

22 Baudrillard, Tiiketim Toplumu, 241.

% Baudrillard, Tiiketim Toplumu, 39.

% Featherstone, Postmodernizm ve Tiiketim Kilttirii, 186.

25 Zygmunt Bauman, Tiiketici Hayat (istanbul: Can Sanat Yayinlari, 2023).

% Yaniklar, Tiiketimin Sosyolojisi, 114-117.

21 7eki Duman, Tiiketim Sosyolojisi (Ankara: Ani Yayincilik, 2018), 104.
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onaylanmis 6nemli sembolik degerleri lizerlerinde barindirirlar. Aslinda marka ilk olarak ciftlik hayvanlarinin diger
ciftliklerdeki baska hayvanlar ile karismasini engellemek icin kovboylarin kendilerini tanimlayan sembollerini kiz-
gin demirler ile hayvanlarini damgalamalarina verilen addir. Aslinda markanin glinumuzdeki islevi gegmisteki ile
aynidir. Tabi gliniimuzde hi¢gbir marka musterisini kizgin demirle damgalamiyor fakat onu satin aldigi tirtinde kendi
amblemini tasimasina gonulll olarak razi ediyor ve bizi diger toplumsal siniflardan (giftliklerden) ayri oldugumuzu
hissettiriyor. Markalar sayesinde kendi Urettikleri metalari diger Uriinlerden ayirmak Ureticiler agisindan oldukga
onemlidir. Her markanin kendisine gore bir prestiji ve yine kendisine gore vermek istedigi bir mesaj vardir. Tiiketici
kisi Grtintin Uzerinde o etiketi ya da sembolu gordiigiinde bu bir timsah ya da bir kaz (mesela marka olarak dogasi
geregi yolculuk, 6zgurluk, birlik ve beraberlik anlami uyandirmaktadir), li¢ ¢izgi ya da polo oynayan biri, o lirtin hak-
kinda bir fikri olusur. Kalite, sayginlik, 6zgtirlik, cilginlik, asalet, hepsi bu sembollerin bizlere sundugu vaatlerdirs.
O nedenle bir trlinun orijinalini almaya yetecek maddi giicti olmayan binlerce tuketici Grlnlerin sahtelerini giymeyi
tercih ederler. Taninmamis orijinal bir marka giymek yerine taninmis bir trliniin sahtesini her daim tercih ederler.
Gunku o Girtin sahte bile olsa karsi tarafa iletecegi mesaj cok farkli olacaktir.

Markalar hem (riin hakkinda bilgi verirler hem de biz tiiketicilere duygusal bircok anlamlar yiiklerler. Cogu
konuda toplum olarak anlasamasak bile markalarin ¢ogunda tasidiklari anlamlarda birlesebiliriz. Aslinda Baudril-
lard bu anlamlarin yapay sentetik bir duygusallik ile olustugunu soyler. Buna kendisi psikolojik etiket adini verir. Bu
etiketler, sozcukler biz onlar tekrarladigimiz oranda degerlidir. Hatta marka sadakati dyle bir noktaya gelmistir ki
bizdogrudan markayi gordiiglimizde diisiinmeden refleks seklinde tepki veririz. Markaya bagli olmak ya da marka
sadakati kavramlarini tiiketim toplumunda oldukga sik duyariz. Bir kisi dmri boyu esini, arkadaslarini, isini ve bir-
cok duygusal anlam tasiyan seyi birakabilir fakat kisi mri boyunca ¢ok az marka degistirir. Sahiplendigi o markaya
sadik olmak tiiketiciler icin cok onemlidir. Gelecegini borglanarak sevdigi marka telefonun yeni bir modelini alabilir.
Hatta bu konuda fiziksel ihtiyaclarini bile geride birakabilir. Ornegin o telefona ulasmak icin giinde sadece tek bir
oglin bile yemek yiyebilir. Bu bir telefon, araba, bir makyaj malzemesi, canta ya da gozliik olabilir. Ve tiketiciler
markaya sadik olmalariile 6viindr.

Tuketim toplumunda tiiketmek, 6zellikle Amerikan anayasasina sozlli olarak eklenmis yazili olmayan muta-
bakata varilmis son bir madde gibidir. Ulkesini seven her yurttas (lkesi icin tiiketmek zorundadir. Alisveris yap-
mak ve sonra oy vermek tiiketim toplumunda sorumlu vatandaslik igin tek oOlglittiir. Whyte’a gore tasarruf etmek
Amerikalilik degildire. Amerika’da 11 Eylul'de ikiz kulelere saldirn dizenliginde herkes olayin soku ile evlerine ka-
panmisken, dénemin Amerikan baskani Bush tiim Amerikalilara televizyondan seslenerek onlari alisveris yapma-
ya ¢agirmistir. Alisveris yapmanin vatanseverlik oldugunu ve tlkesini seven her Amerikan vatandasinin Amerikan
bayraklarini yanlarina alarak dogrudan alisveris merkezlerine kosmasini ve alisveris yapmasini istemistir. Tiketim
toplumunda planli bir kiltiir emperyalizmi de vardir. Amerikan kultiirlini yaymak icin her firsatta yararlanilmistir.
Ozellikle Amerika, soguk savas doneminde Amerika Marshall Yardimlari ile hem gelismekte olan dlkeleri sosyalizm
disuncesinden uzak tutmak hem de onlari Amerikan irtnlerine alistirmak istemistir. Ama¢ Amerikan Uriinlerine
alismis uluslararasi tuketici kitleleri yaratmaktir. 1964 yilinda Amerikali senator George McGrown bugtin yardim
ettigimiz toplumlar yarin bizim musterilerimiz olacaktir diyerek planin arkasinda yatan dusiinceyi agikga kamuoyu
ile paylasmistir. Amerikan kilttriinu yansitan trtnlerin satildigi bu toplumlarda gelecegin Amerikasinin kurulaca-
gini belirtir. Amerikali diyet uzmanlari uzak dogulu iscilere kahvaltida misir gevregi tavsiye etmekteydi. Genclere de
hamburger meniileri®.. Diyetlerinde oldukca kati olan Uzakdogu toplumlari ve daha bir¢ok toplum Amerikan alis-
kanliklarindan olusan yasam tarzlarini benimsemislerdir.

28 Metin Ozkul ve Emine Yilmaz Ugak, “Tiiketim Toplumunda Meta-Marka Bagimliiginin Gériinimleri,” Siileyman Demirel Universitesi
Vizyoner Dergisi 11, say1: 27 (2020).

2% Baudrillard, Nesneler Sistemi, 253.

30 Baudrillard, Tiiketim Toplumu.

31 Ahmet Alpay Dikmen, “Kiiresel Uretim, Moda Ekonomileri ve Yeni Diinya Hiyerarsisi,” Toplum Bilim sayi: 86 (2000): 284.
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Giunlimizde tiiketim toplumu dogdugu Amerika sinirlarinin cok 6tesindeki toplumlara yayilmasina ragmen
yine de kabul goren biitiin tiiketim sembolleri Amerika’ya aittir. Disneyland eglence parki her yil Vatikan’a gelen
ziyaretci kadar turist agirlamaktadir. Coca Cola uriinleri tim diinyada 200°den fazla tlkede satilmaktadir. Satis ra-
kamlarina gore diinyada giinde 2,2 milyar bardak kola tiiketildigi tahmin edilmektedir. Hatta Coca Cola sirketi icki
icilmeyen Misliiman tlkeleri kendi pazarlariigin bir riiya tilkesi oldugunu ifade etmistir. Dlinyanin farkli bir tilkesin-
de farkli bir sehrinde her giin bir McDonald’s restorani, kiiresel bir giyim magazasi ya da bir Starbucks kahve diikkani
acilmaktadir2. Cin’in politik durusunu goz oniine alarak internette sorgulattigimizda Cin’de 4.700 Starbucks kahve
diikkani, 2.500 McDonald’s subesi oldugu goriilmektedir. Bu da tliketimin aldig1 boyut acisindan oldukga ilgingtir.

Tiketim toplumunda tiiketimin yapildigi mekanlar da en az tiiketim faaliyetleri kadar 6nemlidir. Tlketimin
yapildig1 blyili mekanlar olan alisveris merkezleri tiiketim toplumunun Ritzer’in ifadesi ile birer katedralidir. Bau-
man, giinimuzde tuketici bireylerin, dogumlarindan olimlerine kadar alisveris merkezlerinin tam da yasamlarinin
merkezinde oldugunu ifade eder. Tliketici bireylerin tim istiraplarini ve hastaliklarini dindirecek, onlara sifa vererek
iyilestirecek, sifali yerler Bauman’a gore alisveris merkezleridir. Bauman, tiiketim toplumunda bireylerin aldiklari
egitim ve sosyalizasyon sonucunda bu diisiinceye sahip olduklarini belirtir. Bu nedenle tiiketici bireyler icin biiy-
[ Urlnlerin satildigl magazalarda bulunmak buralardan alisveris yapmak onlara gore adeta diinya disi biydli bir
sureg gibi algilanmaktadirs. Alisveris merkezlerinin bireyde yarattigi duygusal soyut etkinin yaninda pratik somut
etkileri de vardir. Alisveris merkezlerinde bireyler tek bir mekanda bircok magazadan alisveris yapma imkanina ka-
vusurlar. Tlketiciler alisverislerini yaparken acikirlarsa yemek yerler, sinema salonunda film izleyebilirler ya da artik
Ulkemizde de olmaya baslayan spor merkezlerinde spor yaparlar. Tim bunlari yaparken de mevcut hava kosullarin-
dan etkilenmeden glivenli bir sekilde yaparlar. Kisaca bireyler alisveris merkezlerinde oldukga giizel ve biydli vakit
gecirirlers.

Tiketimin rahat ve hemen hizmet saglayan sisteminin rahatligina alisan tiiketici artik hayata da bu sekilde
bakmaktadir. Hayat onlar icin ihtiyaclarin hemen elde edildigi sekilde iyidir. isteklerin karsilanmasi geciktiginde
mutluluklari ellerinden kayip gider. Stephen Bertman, glinimiiz tiketim toplumunun yasam tarzini “simdici” kultiir
seklinde tanimlar. Bertman’a gore artik hayatta her sey acele edilmesi gereken bir seydir. Eger acele edilmez ise her
sey kacip gidecek hissi bireylerde vardir. Jameson’a gore de tuketim toplumu hemen toplumudur. Sonsuz bir simdi
duygusu tim bireylere hakimdir. Tliketim toplumu sabreden degil her seyin hemen olmasini isteyen bir toplumdur
ve bireyle istekleri arasinda hicbir gli¢ giremez®.

Turistik gezilerde dahi durum boyledir. Yeni bir yere gidildiginde telas icerisinde her sey deneyimlenmeye ca-
lisilir. O yerin eksik kalan goriilmeyen yerleri kaldiginda bu durum biiyiik bir basarisizliktir. Seyahatte bolca fotog-
raf cekilir ve doniis ucaginda her detay paylasilir. Her seyin hemen olmasi istenir. Ozellikle Bauman’a gére akiskan
bir modern zamanda tlketimin dogasi bunu gerekli kilar. Gelecege yonelik tasarruflar ve uzun vadeli planlar artik
yoktur. Bircok iirlin son kullanma tarihleri gectiginde hemen atilir. Akiskan toplumda sinirsiz arzular ve bitmek
bitmeyen istekler vardir. Ve bu durum toplum ile gayet uyum icerisinde ilerlemektedirs. istekler bir kot pantolon ya
da kirtasiye urlind, televizyonlar, radyolar, otomobiller icin, isterse bir ugak yolculugu yapabilmek icin duyulsun bu
mal ve deneyimler, bati medyasi ile iliskide olan kisiler temel gereksinimlerini giderebildikleri siirece, satin alinmasi
arzu edilen seyler olacaklardir. Arzu edenler grubu gercekten tiiketen ve boylece firmalarin is yasaminda kalmasini
saglayan yeterli sayida tiiketici bulunmasiyla varligini siirdiirebilir”. Bu nedenle her sey belirli nesneler icin ihtiyac-

32 Alan Durning, Ne Kadari Yeterli? Tiiketim Toplumu ve Diinyanin Gelecegi (Ankara: Tiibitak Tema Vakfi Yayinlari, 1997), 15

3 Kamil Sahin ve Mehmet Anik, Tiiketimin Sosyolojisi, Gésteris Amacgli Tiiketim ve Genglik (Ankara: Gazi Kitabevi, 2017), 51.

3 George Ritzer, Toplumun McDonaldlastirilmasi, Cagdas Toplum Yasaminin Dedisen Karakteri Uzerine Bir Inceleme (istanbul: Ayrinti Yayinlari,
2011).

3% Durning, Ne Kadari Yeterli? Tiiketim Toplumu ve Diinyanin Gelecedi, 24.

3 Zygmunt Bauman, Tiiketici Hayat (istanbul: Can Sanat Yayinlari, 2023), 44-45.

37 Bocock, Tiiketim, 60.
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larin yaratilmasi degil sistem dgeleri olarak ihtiyac icin ihtiyacin arzu icin arzunun yaratilmasidir. Urlinler insanlarin
ihtiyaclarindan ¢ok, sistemin ihtiyaclari geregi ortaya ¢ikmaktadirs.

Tuketim toplumunda lriinlere devamli olarak degisen degerler atfedilir. Degerlerdeki bu degisimler ile bir-
likte suirekli olarak toplumda ihtiyaclar yaratilmistir. Fakat tiketiciler bu ihtiyaclarin yapay ya da gercek ihtiyaclar
oldugu ayrimini kaybetmislerdir. Tliketicilere gercek ihtiyaglarini sordugumuzda bu ayrimi yapamayacak duruma
gelmislerdir. Sahte ya da yapay olarak adlandigimiz aslinda hayatimizdan ¢iktiklarinda hi¢bir sey kaybetmeyecegiz
bircok truin tiiketim toplumunda hayatin tam merkezindedir. Sahte ihtiyaclar gercek ihtiyaclarimiza yonelik Grtinler
asla degildir. Sahte ihtiyaclar tamamen icinde bulundugumuz kapitalist sistemin devamina yonelik projelerdir. Kiil-
tlr endistrisi tarafindan yaratilan bu sahte ihtiyaglar bireylerde devamli olarak bir talep olusmasini saglarlar ve bu
talep beraberinde devamli bir tiiketimi getirir=. ihtiyac normal anlamda bir eksikligi olmasi gerektigi halde olmayan
bir nesnenin gerekliligini ifade eder. Glinimuzde bu kavram var olmayan bir eksikligin veya yaratilan bir eksikligin
giderilmesi anlaminda kullanilmaktadir. Yaratilmis olan bir ihtiyac ki bu sahte ihtiyactir. Bireyde yapay, gecici ve so-
guk bir tatmin hissi uyandirir. Bundan dolayi ihtiya¢ oldugu diisiiniilerek satin alinan her nesne bir siire sonra yerini
baska bir nesneye birakmaktadir. Bu kisir dongi, tiiketimin ediminin her defasinda yeniden tekrar edilmesini saglar
ki bu tliketimin tlketilmesine yol acar (Duman, 2018: 80).

Baudrillard artik neyin ihtiyac neyin degil iyice i¢ ice girdigini ve artik ayirt edilemeyecek bir duruma geldigini
ifade eder. O nedenle tiiketime ihtiya¢ kavramindan ¢ok farklilik kavrami ile yaklasmanin daha dogru bir yaklagim
oldugunu ifade eder. Baudrillard’a gore tiiketim toplumunda bir seye ihtiyacimiz oldugu icin degil tam tersine ihti-
yacimiz olmasa bile tamamen diger bireylerden farkli olmak igin tiiketiriz. Bu farkliliklar bize hangi tiriinii nasil ti-
kettigimizi tanimlar. Bu nedenle Baudrillard’a gore tiiketimin bir gercekligi yoktur®. Douglas ve Isherwood, tiiketimi
bireylerin iletisiminden ve etkilesimlerinden ¢ikardigimizda tiim sosyal yapinin ¢oziilecegini ifade ederler. Tiiketimi
miizige benzetirler ve nasil tek bir notanin tek basina anlami olmayip notlarin bir araya gelmesi anlamli bir biitiin
olusturuyorsa toplumda Uriinlerin de bir araya gelmesi boyle bir senfoni olusturur. Douglas ve Isherwood’a gore
urtinlerden fiziksel bir haz alma ¢ok eskilerde kalmistir. Tliketim toplumunda bireyler diger bireyler ile ayni tiiketim
kodlarinin paylasilmasinin hazzini yasarlar. Hazlar artik tamamen duygusal bir noktaya evrilmistir®.

Modern tiiketim toplumunda tiiketicinin bedeni basta olmak lizere, kiyafetleri, iletisim halindeyken telaffuzu,
bos zamaninda ne yaptigl, gida tercihleri, nerede oturdugu, otomobilinin markasi ve modeli, tatil secimleri kisinin
begeni duygusunun, yasam tarzinin isaretleri olarak gorilir=. Ozellikle beden tiiketim toplumunun merkezinde yer
alir. Bedenin bu sekilde tiiketimin merkezinde olmasi icinde bulundugumuz kapitalist sistemin ¢ikarlarina uygun
olarak dizayn edilmistir ve kitlesel tliketimin sirekli biiylimenin oncelikli unsuru olmasina olanak saglar. Tiiketimi-
nin suirekli olarak bireysel mutluluk, sosyal stati ve basariya giden tek yol olarak isaret edilmesine bagli olarak bu
sistem devamli olarak kendini yenileyerek devam eder=.

Kapitalist sistem bu noktaya hemen gelmemistir. Kendi tarihi icerisinde karsilastigl problemleri asmak ve
kendi bekasi icin bircok strateji gelistirmistir. Ama tum bu stratejilerin tek bir ortak noktasi tiiketimin devamli bir
sekilde kesilmeden devam etmesidir. Dlinyada yasanan bircok ekonomik kriz 6zellikle 1929 bugrani kapitalistle-
re tlketicilerin kendi baslarina asla birakilamayacagini neyi ne kadar ve ne zaman tiiketmeleri konusunda kontrol

38 Cengiz Yaniklar, “Tiiketim Kiiltiirii, Kapitalizm ve insan ihtiyaclar Arasindaki iliski Uzerine Bir Tartisma,” C.U. Sosyal Bilimler Dergisi 34,
sayl: 1(2010): 29.

3 Yaniklar, “Tiiketim Kiiltiirii, Kapitalizm ve insan ihtiyaclari Arasindaki iliski Uzerine Bir Tartisma,” 25.

40 George Ritzer ve Jeffrey Stepniski, Cagdas Sosyoloji Kuramlari (Ankara: Deki Basim Yayin, 2013), 205.

4 Mary Douglas ve Baron Isherwood, Tiiketimin Antropolojisi (Ankara: Dost Kitabevi, 1999), 90.

“2 Featherstone, Postmodernizm ve Tiiketim Kiiltiirti, 140.

4 Aysel Guinindi Ersoz, “Tiiketim Toplumunda Sifir Beden Séylemi Neden ve Sonuglari Uzerine Sosyolojik Bir Degerlendirme,” Hacettepe
Universitesi Edebiyat Fakiiltesi Dergisi 27, sayi: 2 (2010): 37.
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edilmeleri gerektigini 6gretmistir. Kapitalizm insanlarin tiiketim toplumuna giderek daha ¢ok katilmasina ve tiiket-
mesine ihtiya¢ duymaya baslamistir. Clinkii kapitalizm devamli sermaye artisina ve buyiumeye yonelik bir sistemdir.
Bu nedenle tiiketim toplumunda kapitalistler, insanlari kendi Grlnlerinin aktif ve diizenli tiiketicileri olmaya ikna
etmeye calismak zorundadir. Bu ikna siireci icerisinde sistem basarili bir sekilde tlim metalar bir kiiltiir haline
dondstirmustir. Bu donustim kulttr endlstrisi kavrami ile ifade edilmektedir. Kiltir calismalarinda ve kiltir en-
distrisi kavramini kullaninca ilk akla gelen Frankfurt Okuludur. Calismalarinda ortak nokta modern toplumlarda
bos zamanin artik endustrilesmis oldugudur. Popiiler kiiltiir ve popiler kiiltiiriin etkiledigi televizyon, sinema, mu-
zik, dergi ve gazetelerin olusturdugu eglence endistrisi anlamina gelen kiiltiir endiistrisi olarak kavramlastirdiklari
alanda arastirmalar yapmislardir. Modern toplumda kdiltiir Gretimi standart bir hale gelmistir. Kiltlir endistrisinde,
diger endustrilerde oldugu gibi kar arzusu vardir. Tiiketim toplumunda bos zaman bir enddistrisi haline gelmistir. O
nedenle bos zaman artik tiiketim faaliyetleri ile dolu dolu gegirilen bir zamandirs. Kiltiirel Gretimler kitle kulttiri
icinde yer alirlar. Kitle kiltlirii moda deyimiyle stirekli “in” ve “out” hali icindedir. Tlketim toplumunda moda olan
urtinler cok kisa zamanda hatirlanmaz bile. Sonra tekrar ayni trtinler farkli temalar ile tiiketicilere sunularak tekrar
moda haline getirilir. Glinimuzde eski olarak kabul edilen irtinlerin retro kavrami ile yeniden hayatimiza girmesi or-
nek olarak verilebilirs. Kultur endiistrisinde devamli olarak evrensel bir merak toplumlara pompalanir. Bir Amerikan
sloganivardir. “Bir de isa’yi deneyin” der. Bu toplumda her seyi denemek gerekir. Clinkii tiiketim insani bir seyi hangi
tirden olursa olsun bir hazzi atlama korkusuyla yasar”. Tabi bu korku icinde tiiketen birey uriinleri secerken basin-
da, medya da yer alan unli kisilere 6ykiindr. Bir pop yildizi, yildiz bir futbolcu, bir film artisti ya da kisa zamanligina
meshur olmus bir fenomen dykiinenler arasinda yer alir. Bu tarz tinlllerin kullandig1 ya da tavsiye ettigi irlinlere ula-
samamak Baudrillard’in dedigi gibi tiiketicilerde eksiklik duygusu yaratir. Clinkl esas mesele bir gruba ait olabilme
hissiyatidir. Tabi tiiketici uzun ¢cabalar sonucunda gruba ait oldugunu dislintirken bu uriinlerin biiylisi birden sona
erer ve tekrar sonu gelmez bir sekilde baska bir lirtin ile dongii devam eder. Hicbir zaman bir son yoktur.

Horkheimer ve Adorno kiiltiir endiistrisinin bireyleri sadece tiiketici olarak degerlendirdigini ifade eder. Kiiltlr
endustrisinde her sey birbirine benzer, standart bir hale gelir ve tektiplesir. Birey bu siirecte bir nesne haline gelir®.
Nesnelesen tuketicilerin duygu ve distinceleri de Urlinler gibi standart ve tekdiize bir hale dontismektedir®. Zaten
hedeflenen tam da budur standartlasmis bir birey her tirlini ¢ok kolay bir sekilde kabul edip tiiketecektir. Hork-
heimer ve Adorno icin reklamlar tam da bu ise yarar. Reklamlar tiketicileri metalari satin almalari yoninde ikna
ederler. Amac tiketicilerin vaat edilen {irlini alarak sayginliga kavusacaklarina inandirilmasidirs. McLuhan’in arag
mesajdir sozliyle televizyonun kendi basina bir diinya goriisi ve diisiinme bicimi yarattigi gercegi bilindigi glinden
beri tiiketicilerin reklamlar ile yonlendirmeleri ¢ok basit olmustur. Reklamcilik var olan gereksinimleri gidermeyi
degil olmayan gereksinimleri yaratmayi amaclamaktir. Glinimizde tiketicileri tesvik etmek lzere basta yazili ve
gorsel medya olmak lizere kitle iletisim araclarinin timi kullanima sokulmusturs2,

Tuketim toplumunda baskalari tarafindan deger verilme ve saygi duyulmaya olan bu gereksinim tiiketim ara-
ciligiyla disa vurulmaktadir. Veblen’in maddi gérgii olarak tanimladigi seyin bir isaretidir. Fazla tiiketim kabul gérme
arzusuyla glidilenmektedir. Dogru giysileri giymek, dogru arabayi kullanmak ve dogru semtlerde yasamak, kisaca
ben iyiyim ve gruba dahilim demenin yollaridirs.

4 Ritzer ve Stepniski, Cagdas Sosyoloji Kuramlari, 203.

5 Anthony Giddens, Sosyoloji (istanbul: Kirmizi Yayinlari, 2013), 647.

46 Naci Bostanci, Sosyolojiye Giris: Toplum ve Kiiltiir (Ankara: Marti Kitap Yayinevi, 2002), 149.

47 Baudrillard, Tiiketim Toplumu.

8 Yaniklar, “Tiiketim Kiiltiirii, Kapitalizm ve insan ihtiyaclari Arasindaki iliski Uzerine Bir Tartisma,” 25-32.
4 Sezgin Kizilgelik, Frankfurt Okulu (Ankara: Ani Yayincilik, 2000), 235.

50 Zeki Duman, Tiiketim Sosyolojisi (Ankara: Ani Yayincilik), 2018.

St yaniklar, “Tiiketim Kiiltirii, Kapitalizm ve insan ihtiyaclari Arasindaki iliski Uzerine Bir Tartisma,” 30.

2 Duman, Tiiketim Sosyolojisi.

53 Durning, Ne Kadari Yeterli? Tiiketim Toplumu ve Diinyanin Gelecedi.

Aralik 2024 @ #22 temaga



226 @ Ahmet Burak Kahraman

Tlketim ile ilgilenen ilk sosyologlardan olan Veblen, gosterisci tiketim kavrami ile zengin sinifin kendini di-
ger siniflardan ayirma cabasi icinde oldugunu ifade eder. Veblen’e gore, israfa varan eglenceler, kimsenin 6nemse-
medigi bir dili 6grenmek, aylakca sokaklarda dolagmak, anlamsiz koleksiyonlar, yararsiz ugraslar birer gosterisci
tuketimdirs.

Bourdieu’ya gore kiltiirel mallardaki begeni sinifsal bir damga islevi gormektedir. Yiiksek bir ekonomik
sermayeye sahip olanlar sanayiciler, isverenler, is yemeklerinden, ithal otomobillerden, miizayedelerden, ikinci bir
eve sahip olmaktan, tenis oynamaktan, su kayagi yapmaktan, Paris’te Sen Nehri’nin sag yakasinda kalan galerileri
ziyaret etmekten hoslanirlar. Bu davranislarin her biri tiiketicilerin yogun c¢abalari sonucu kendilerini yeniden insa
etmeleri seklinde sonuclanir. Ust siniflar William Leiss’in konumsal mallar dedigi mallara yapay bir arz kitlig: yara-
tilmasindan dolayi bu mallara ulasmak icin miicadele edeceklerdir. Tiiketim toplumunda hicbir sinif rahat degildir.
Tilketim baskisi her sinifta hissedilirs.

Tlketim toplumda reklamlarin 6nemi ¢ok biyuktir. Frankfurt Okulu’nda tartisildigi gibi reklamlar tiiketici-
lerin satin alma davranislarini etkilemek ve yonlendirmek amaci ile kapitalizmde yogun olarak kullanilan enstri-
manlardan biridirs. Debord’a gore reklamlar sayesinde tiiketiciler tiketim zamaninin geldigini anlarlar ve evlerinde
rahat koltuklarinda otururlarken diinyanin istedigi noktasindan metalari siparis edebilirler. Tiketim toplumu buyuk
bir gosteri sahnesidir. Reklamlarda blyUlk gosterinin onemli bir parcasidir. Herkes bu gosteriye katilmak zorundadir,
gosteriden ve reklamlardan kagmak imkansizdirs’. Reklam sistemden kusku duyulmasini istemez. Degisimi kusku
uyandirmadan guven asilayarak yapar. Reklam adeta kapitalizmin sanat bigcimidir.

Tuketim toplumunda tiiketiciler ne kadar ¢ok tatmin olmamislarsa sistem tarafindan bu istenilen bir durum-
dur. Arayis ne kadar fazla ise o kadar iyidir. Tlketicilerin arzulari reklamlar sayesinde harekete gecirilir. Reklamlar-
daki amag tuketicilerin arzularini devamli yliksek tutmak ve onlara yeni arzular bulmaktir. Bunun icin de siklikla
arzular eskir ve yerine arzular yaratilir. Hatta bunu yaparken cogu eski liriin karalanir ve degersizlestirilir. Camasir
deterjani reklamlarinda bu taktik ¢cok kullanilir. Ayni marka Griintin eski ambalaji gosterilir once kotilenir, deger-
sizlestirilir sonra da yeni Griinlin ambalaji ekrana gelir ayni tirlin buiyiik bir kesif gibi ovulir. Aslinda degisen tek sey
ambalajdir trlin yine ayni Girlindiir. Bauman’da bu siireci magazadan ¢ope giden siirenin kisalmasi olarak agiklar. Bu
stire ne kadar kisa olursa bu istenilen arzu edilen bir durumdur. Clinkli umutlarin yarattigi boslugu yeni umutlarin
doldurulmasi gerekir®.

Tuketim toplumunda reklam bizleri diger tiiketiciler ile rekabete zorlar. Bunu yaparken hem bizi farkli olma-
miz icin zorlar hem de digerleri ile ayni tektiplestirerek bir grubun tyesi haline getirir. Reklamlar tiiketicilere bunu
alin ¢linkli bu bambaska bir sey derken, diger yandan da herkes bunu aliyor siz de alin der®. Reklamlar bir Grini
tanitirken onceligi kadin bedenidir. Her ne kadar glinimiizde erkek bedeni de kullanilsa 6ncelik kadindir. Gereksiz
ve alakasiz bir sekilde her iirlinde bu distince sergilenir. Kadin ve erkek bedeni bir metaya dontismistiir. Amag 6nce
zihinleri ele gecirmektir sonra bedene miidahale etmek ¢ok kolaydire.

Diinya ¢capinda kozmetik tizerine tiretim yapan Body Shop magazalarinin kurucusu Anita Roddick, genc kizla-
rin once beyinleri, sonra benlikleri, sonra da clizdanlari kozmetik sirketlerin kolesi haline geliyor seklinde agiklama

5 Bocock, Tiiketim.

% Featherstone, Postmodernizm ve Tiiketim Kiltirii, 149.

%6 Odabas, Tiiketim Kiiltiiri, 69.

57 Songiil Demirel ve Ceren Yegen, “Tiiketim, Postmodernizm ve Kapitalizm Orgiisii,” ilef Dergi 2(1), (2015): 127.

58 Ali Ergiir, “Televizyon Reklamlarinda Sikinti, Sanalligin Erdemi ve Bastirilmis Olanin Geri Déniisl,” Toplum Bilim sayi: 86 (2000): 318-342.
% Bauman, Tiiketici Hayat, 61.

0 Baudrillard, Tiiketim Toplumu, 243.

51 Bocock, Tiiketim, 62.
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yapmistir. Bu durum ancak devrim ile diizelebilecegini ifade eders. Reklam tiiketicilere iirlinii tanitmaktan ¢ok o
Urtind kullandiginda farkli olacagi, seckin bir grubun lyesi olacagini, yasaminin olumlu bir yonde degisecegini ifade
eder ©.

Reklam ve moda birbirinin icine gecmis kavramlardir. Reklamlar moda olan bir Griinii ihtiyac haline getir-
mektedir. Baudrillard tiiketim toplumunun bir 6zelliginin yeniden ¢evrim oldugunu ifade eder. Birey devamli olarak
toplumun bir parcasi olmaya calisir. Bu cabadan kisa bir an bile yorulsa hemen toplumun disina ¢ikar. Birey hep
toplum icinde onaylanmak zorundadir. Moda bireyin devamli olarak ¢evrim icinde kalmasini saglar. Modaya uymak
icin herkes birbirinden haberdar olmak zorundadir. Bunu yapamayan insanlar tiiketim toplumunun gercek vatan-
dasi olamazlar. Moda basit bir kavram gibi goriinebilir fakat bireyde yogun bir baski yaratir. Birey toplum icinde
kabul, onaylanma ya da dislanma gibi durumlar, kismen moda kavrami ile de alakalidir. Moda bir baski unsurudur.
Seviyeleri farkli da olsa her insan modaya uyar®. Moda taklide dayanan gegcici yenilikler yaratan bir sanat ve anlik
yasamayi ifade eden bir kavramdir. Yenilik, farklilik ve taklit modanin ruhunu yansitires. Moda, tiiketicilere belirli bir
sinifa ait olmayi devamli olarak vurgulayan bir kavramdir. Bu ait olmanin gerekli oldugunu da tiiketicilere her za-
man hatirlatiree. Simmel’in moda tizerine kullandig metaforunda moda tiiketicileri diger siniflardan, birlestirmek ve
dislamak amaciyla kopriiler ve kapilar gibidir?. Moda hem bireyi gruptan ayirir hem de gruba ait kilar. Simmel mo-
dadaki diyalektigi vurgular. Moda tiiketicileri moda disinda kalmamalari icin trendleri takip etmelerini saglayarak
toplum icinde farklilik yaratir. Bu anlamda 6zglinliik 6n plandadir. Bircok kisinin modayi takip etmesiile de 6zgiinliik
siradanlasir. Bu siradanlasmayl moda yeni trendler yaratarak asar. Bu bir dongtidur. Kapitalist mantik agisindan
baktigimizda bu istenilen bir durumdur. Clinki yeni trendler adi altinda yeni rlinler piyasada talep gorecektir. Bu
Uriinlerin dolasima sokularak arzu nesnesi haline gelmesi moda sayesinde olmaktadire. Modayi sadece kiyafet ya
da ufak metalar olarak diisinmemek gerekir. Gliniimiiz toplumunda bedenler de modaya gore degismektedir. Ozel-
likle kadin bedeni bu durumdan en ¢ok etkilenen ve nesneye donlismiis bir bedendir. Beden Byung-Chul Han’in
dedigi gibi glinimuz teshir toplumunda sergilenecek bir nesnedir. Glinimuzde sergilemek, gostermek, acik etmek
¢ok onemlidir. Tiiketim toplumunda aklimiza gelebilecek her durum ve ortam sergilenmek icin kullanilir, tiiketim
toplumunda her sey disa déniiktiir. Artik mahremiyet kavrami toplumda pek karsilik bulamamaya baslamistr. ister
kamusal hayatta ister sanal hayatta gosteri ve teshir toplumu tim hiziyla devam eder®.

Reklam metinler ile tlketicilere gosteri toplumunda rol modeller sunmaktadir 6zellikle cinsiyet rolleri olduk-
¢a on plandadir. Bu rol modellerinden sliper anne stereotipi durmadan vurgulanir. Hep goz onuinde tutulan basarili
bir is kadini viicudu genc bir kizin beden 6l¢iileri ile ayni olup ayni zamanda iyi bir es ve ¢ocuklarini ihmal etmeyen
bir anne roliidur. Coward kapitalist sistemin kadinlara durmadan ¢alisin seksi olun, basarili olun, esiniz ve ¢ocukla-
rinizile ilgilenin mesajini verdigini ifade eder. Kadin yasliliginda bile giizel goriinmek zorundandir®.

3. Tuiketim Toplumunda Estetik ve Beden

Bourdieu, beden olgusunu toplumsal pratikleri de icerecek sekilde kuramsallastiran ilk sosyologlardandir.
Bourdieu bedeni habitus, sinifsal ayrimlar, simgesel siddet, sermaye tiirleri ve dilsel kodlamalar agisindan ele alir.

62 Odabasl, Tiiketim Kiiltiirdi, 97.

63 Nesrin Kula Demir, “Kiiltiirel Degisimlerin Reklamlarda Kadin ve Erkek Rol Modellerine Yansimasi,” Firat Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi
16, sayi: 1 (2006): 288.

¢ Baudrillard, Tiiketim Toplumu, 217.

 Duman, Tiiketim Sosyolojisi, 107.

% Duman, Tiiketim Sosyolojisi, 28.

57 Featherstone, Postmodernizm ve Tiiketim Kiltiirii, 182.

& Sahin ve Anik, Tiiketimin Sosyolojisi, Gosteris Amacgli Tiiketim ve Genglik, 54.

¢ Sedat Karal ve Melek Mehmetoglu “Tiiketim Toplumunda Giindelik Hayat Sembolizmi: Poset Tasima Uzerine Sosyolojik Bir inceleme,”
Uluslararasi Toplum ve Kiiltiir Calismalari Dergisi sayi: 7 (2021): 14-25.

™ Demir, “Kiiltiirel Degisimlerin Reklamlarda Kadin ve Erkek Rol Modellerine Yansimasi,” 291.
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Featherstone, sinifsal begenilerin ve tarzlarin bireyin bedeninde yansidigini sdyler. Merleau Ponty’de 6znenin dis
diinya ile iliskisini, bilincin biyolojik, psikolojik, sosyal ve kiiltlrel tim iliski aglarini icine alan ve diinyaya bedeniyle
bir biitiin olarak yonelimini ifade eden bir iliski oldugunu ifade eder. Oznenin bedeni nesneler icinde bir varlik olarak
surekli bir etkilesime sahiptir. Bilin¢ dlinya ve algilayan insan bedeni birbirinden ayri varliklar degildir. Tam tersine
ic ice dolasmis karsilikli olarak baglidirlar. Bir insanin kendisini cevreledigi nesnelerden yegledigi renklerden, dolas-
maya gittigi yerlerden o insanin zevki, kisiligi, diinyaya ve disardaki varliklara tutumu okunur. Beden fiziksel olarak
gozlemlenebilir maddi bir gerceklige sahip bir nesne olarak tanimlanir. Oysa sosyolojide ve antropolojide beden
gordiklerimiz ve deneyimlediklerimiz ile sekillenen kultirel olarak insa edilmis algilandigimiz bir imgedir. Bedeni
bizler kendi kiiltiirel gozliiklerimiz ile goriirtiz™.

Bourdieu bu durumu habitus kavrami ile aciklar. Habitus Bourdieu’ya gore bireyin yasam tarzinda
sorgulanmadan alisilmis bir refleks haline gelmis tepkileridir. Habitus kiltirel yatkinliklarin disa vurumudur.
Habitus bedene donlsmis toplumsalliktir. Kiltiirel Griinler, sanat, tatil, hobi gibi yaptigi tercihlerdir aslinda. Bu
tepkiler bedene de yansir. Bedenin durusu, ylriyus, kilosu, kiyafet secimi, oturus tarzi, ses tonu, bedensel jestler,
habitusun bedendeki yansimasidir. Habitus toplumda iyi ya da kot, guizel ya da ¢irkin olani belirler. Her beden der
Bourdieu o nedenle belli bir sinifa aittir#. Ornegin Brezilya’da Edmonds’un™ calismasinda yer alan katiimcilar glizel
olmanin hizmet sektoriinde tercih edilen bir 6zellik oldugunu belirtmislerdir. Bu nedenle estetik operasyonlari ge-
lecege yonelik bir yatinim gibi algiladiklarini ifade etmislerdir. Brezilya’da Bourdie’nun ifade ettigi gibi beden sinifsal
temelli bir gostergedir. Katilimcilar estetik operasyonlari adeta bir sinif atlama araci olarak degerlendirmektedirler.
Erkeklerde futbol kadinlar da ise tinlii olmaktir. Egitime erisim sinirli oldugu icin beden zihne gore kimlik icin daha
onemli bir gii¢ kaynagi haline gelmistire. Estetik operasyon gegiren erkeklerin kimlik, is iliskileri ve yasam tarzi gibi
faktorler acisindan ele aldiklari nitel yontemli calismalarinda Holiday ve Cairnie™ estetik cerrahinin Bourdieu’nun ¢a-
lismalarindan yola cikilarak bir beden sermayesi yatirimi olarak kabul edildigini ifade etmislerdir. Onlara gore este-
tik cerrahinin alicisi hastadan tuketiciye evrilmistir ve kadinlar kadar erkekler icinde buyuk bir pazara dontismustdr.

Beden Bourdieu’ya gore eril tahakklimler ile sirekli olarak taciz edilen bir yerdir. Bedene dogal olmayan
yollarla yapilan miidahaleler plastik cerrahi, botoks, silikon vb. bedensel uzami somirgelestirmenin en dolaysiz
araclaridir. Artik beden sosyal kabul ve dislanmanin temel gosterini olarak vardir®. Feminist bakis agisindan bedene
baktigimizda ezen grubun kriter ve kurallarina gére insa edilmis bir beden vardir. Ozel ya da 6znel bir beden yoktur.
Kadinlar kadinsi giizellik standartlarina iliskin beklentiler de dahil olmak tizere erkek egemenligini saglayan ideolo-
jik cinsiyet onyargili aga hapsolmustur®.

Beden, tiiketim toplumunun niteliklerini {izerinde toplayabilen bir nesne olan otomobilden bile daha fazla
anlam yukli bir nesnedir. Uzun yillar sakli kalan ve utanilan beden reklamlarda, moda Uriinlerinde defilelerde ve
kitle kultlrinde ayri bir sembolik nesne haline dontismdustiir. Bedeni kusatan diyetler, bakim {rinleri zayiflama
programlari, glizellik programlari, detokslar bedenin farkli bir nesneye donistiigiiniin birer gostergedirler®. Bu tarz
ugraslar tiiketim kiltlrt tarafindan olusturulan glizellik standartlaridirs. Tliketim kiltirliniin toplumdaki hakimi-

! Featherstone, Postmodernizm ve Tiiketim Kiltirii, 152.

2 Aysun Aydin, “Merleau Ponty’nin Bedenlenme Fenomenolojisi Biling ve Beden Biitiinliigl,” Kilikya Felsefe Dergisi sayi: 1 (2020): 77-90.

™ Annamaria Silvana de Rosa ve Andrei Holman, “Social Represantions of Female-male Beauty and Aesthetic Surgery: A Cross-cultural
Analysis,” Temas Em Psicologia 19, sayi: 1 (2011): 77.

™ Hiiseyin Kose, “Bourdieu Diislincesinde Tahakkiim-itaat iliskisi ve Sosyo-politik Beden,” flef Dergisi 3, sayi: 2 (2016): 173-179.

™ Alexander Edmonds, “The Poor Have The Right To Be Beautiful: Cosmetic Surgery In Neoliberal Brazil,” Journal Of The Royal Anthropological
Institute 13, (2007): 363-381.

® Edmonds, “The Poor Have The Right To Be Beautiful: Cosmetic Surgery In Neoliberal Brazil,” 363-381.
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yeti oldukca fazladir ve her sinifi etkisi altina almaktadir.

Bocock’un ifade ettigi gibi beden sadece et ve deriden olusmaz. Beden tiim toplumsal izleri listlinde tasir.
Ritueller, dustinceler, giysiler, folklor, inanglar, yeme icme bicimleri bedenlerimize sekil vermektedir®. Toplumsal
anlamda benligin yaratilmasinda sosyal begeninin 6nemi oldukga fazladir. Dislanma ve onaylanma konusunda mo-
day1 6rnek verebiliriz. Moda da glindelik modaya uymayan insanlar toplumda dislaniyorsa ayni sekilde o donem
topluma ait beden standartlarina uymayan insanlarda toplumdan dislanmaktadir. Bu dislanma onaylamama, ba-
kislar ve daha bircok sembolik siddet tiirii ile yapilabilir. Estetik operasyonlar, fit bir beden icin spor salonlari ve gi-
zellik merkezleri dislanmayi engelleyen kurtarici etkenler olarak gortilmektedirs. Rosa ve Holman’in® ¢calismasinda
bir katilimci genel anlamda insanlarin kitabi kapagina gore yargilamadiklarini ama 6zelde giizel bir kapagin daha
yakindan okumayi tesvik ettiginin de altini cizerek bedenin tiiketim toplumundaki 6nemini ifade etmistir.

Beden algisi ve bedenin dlcileri tarih icerisinde degisime ugrasmistir. Kilolu bedenlerden sifir bedenlere
dogru bir kayis olmustur. Guzellik algisi artik kilolu bedenleri saglikli ve ¢ekici bulmamaktadirs. Cekici bedenler
artik batili goriinisli, ince, bakimli, beyaz derili, bazen de solaryum bronzu, fit ve spor yapan bedenlerdir. Tiiketim
toplumunda bu tarz bedensel imajlara yonelik algilari belirleyen kaynaklar moda, reklam ve kiiltiir endistrisidir.
Toplumda ideal ve normal olani medya belirler. Medya tarafindan olusturulan kaliplara uymayan bircok kadin dep-
resyona girmektedir. Yeme bozukluklari kendi bedeninden memnun olmama ve devamli bir kaygili ruh hali glinu-
miiz toplumunun insanini tanimlamaktadir. Sok diyetler ile sagliklarini, huzurlarini ve paralarini kaybetmektedirler.
Kadin giizel ve zayif bir beden konusunda her tiir mecrada sosyal ve yiiz yiize ¢ok fazla etkiye maruz kalmaktadir. O
nedenle de yeme bozukluklari 6zellikle gelismis modern ulkelerde genc kizlar arasinda en yaygin davranis bozukluk-
larindan biridir. Anoreksiya, bulimia gibi yeme bozukluklari sonucu bir¢ok gen¢ kadin yasamini kaybetmektedir. Bu
ylizden Baudrillard tliketim toplumunda sagligin bedenle iliskisinin kalmadigini ifade eder. Bedenin statliye bagli
bir olgu oldugunu ifade eders. 2000 yilinda BBC News’da yayinlanan bir haberde ciddi karaciger tahribati yapan bir
parazit hastaligin tedavisinde kullanilan bir ilaci Greten Amerikan ilag Sirketi diinyada bu hastaliktan etkilenen 200
milyondan fazla insan olmasina ragmen builacin kari azaldigi icin tiretimini durdurmustur Kapitalizmin is ahlakinda
temel unsur kardir. Karli yatirimlar icin her tiirld yol mesrudure.

Bu acidan baktigimizda disarida herhangi biri ile karsilastigimizda sinifsal yansimayi ve sinifsal aidiyeti kolay-
likla algilayabiliriz. O kisinin kullandigi araba, yazi yazdigi kalem, oturdugu ev, giydigi kiyafet, dinledigi muzik, yedigi
yemek, ictigi icecek ve daha bircok seyin toplami sembolik degeri olan irunlerdir. Giddens’ta bedenin toplumsal
yonunin biyolojik yoniinden daha énemli oldugunu belirtir. Beden toplumsal kurallardan etkilenire, Ornegin bazi
toplumlarda ve zamanlarda zayif bir bedene sahip olmak hastalanma riskini gosterir. Kilolu ve sisman olmak tam
tersine saglik gostergesidir. Hatta gliniimiizde lilkemizde genellikle anneleri ile kizlari arasinda ¢ocuklarin zayiflig
ve sismanligi hep bir tartisma konusu olmaktadir. Biiylikanneler icin sisman torunlar daha sagliklidir. Oysa kizlari ve
doktorlar icin bu durum iyi degildir. Bedenler, toplumsal yapinin kiiltliriin ve daha bircok seyin lizerinde cisimlestigi
zamana bagli olarak devamli insa edildigi mekanlardir. Beden sosyolojik bir arastirmada hem konu amag hem de
aractire.

82 Bocock, Tiiketim, 94.
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Tiketim toplumunda bedenin anlami da degismistir. Beden Orta Cagda dogmatik degerlerden kaynaklanan
bir bakis ile sadece etti. Sanayi devrimine gelindiginde beden sadece emekti. Tiiketim toplumunun narsist bedenin-
de artik giizellik ve erotizm on plandadir. Glizelligin adeta dinsel bir buyruga donustiigiini Baudrillard ifade eder.
Orta cagda bedeni ve ruhu terbiye etmeye yonelik yapilan diyet, tiiketim toplumunda sadece giizellik ve toplumsal
onay icin yapilmaya baslanmistir. Bu nedenle Baudrillard’in giizellik ve dinsel buyruk arasindaki iliskinin bircok yo-
nuni tuketim toplumunda gorebiliriz.

Tuketim toplumunda bedenin anlami degismistir clinkii beden artik bir projedir. Kitle iletisim araclari saatler
boyunca araliksiz hi¢ durmadan kulaklarimiza glizellik sirlarini fisildamaktadirlar. Kiiltiir endistrisinin yarattigi ve
pazarladigi ideal beden her an karsimizdadir. idealize edilen yeniden yaratma gérevi moda ve estetik enduistrisin-
dedir. Glinimuzde estetik cerrahlar herhangi bir bozuklugu ya da deformasyonu olmayan saglikli uzuvlarimizi top-
lumun glizellik algisina gore sekil vermektedir:. Bu nedenle estetik operasyonlar sadece bir giizellik pratigi degildir
ayni zamanda bir beden politikasidir. Bireyin benligi ve bedeni arasinda insa ettigi bir gecittir?. Pacteau kadin bede-
ninin tiiketim toplumunun kendisinin devam ettirebilecegi araglardan biridir der. Clinkl toplumsal cinsiyet rolleri
Mazur’a gore kadina daima guizel ve ¢ekici olmasini sdyler. Kadinin 6zgliveni bedeni ile iligkilidir. Erkekte bu iliski
kadina oranla daha zayiftir. Kadinlarin benlik algisi biiylik oranda beden memnuniyetine baglidirs. Illich hayatin tip-
lastirilmasi ve estetiklestirilmesi soylemi ile saglikli ve uzun yasamak, zayiflamak, glizellesmek, estetik cerrahi, spor
merkezleri, fitness uzmanlari, diyetisyenler hayatimizin vazgecilmez bir pargasi haline gelmislerdir der. Illich’in ifa-
de ettigi gibi Tibbilestirme (medikalizasyon) yani insan dogasi geregi olagan yasanan durumlarin tip otoritelerince
hastalik olarak tanimlanmasi sonucu bedene yonelik bircok sey hastalik olarak tanimlanmaya baslanmistir. Bedene
yonelik tanimlamalar da ornegin kiiclik géguslii olmanin “hypo-mastia” diye adlandirlarak bir kategoriye sokul-
masl ve ameliyat gerektiren bu duruma indirgenmesini verebiliriz>. Kadin bedenin de yasa bagli olarak bedensel
degisimler bile ameliyat edilmesi gereken deformeler olarak tanimlanarak dogal yaslanma siireci dahi tibbilestirili-
yore. Tibbilestirme agisindan Asyali 6zelliklerde patolojik olarak ele alinir. Kozmetik cerrahiile patolojik olarak kabul
edilen irka 6zgti Asya 6zellikleri ortadan kaldirilir. Cerrahlar irka ait bu 6zellikleri en basta diger calismalarda oldugu
gibi bir eksiklik olarak ele alip siniflandirmaktadirlar. Asya ozelliklerinin entelektiiel ve davranigsal kapasitede,
toplumsal ve ekonomik hayatta bati degerleri goz oniinde bulunduruldugunda bireye negatif etkisinin olacagini
ifade ediyorlar. Ve bireyi estetik ameliyat olmaya yonlendiriyorlar. Asyali irksal ozellikleri batili degerler ile ele
aldiklarrigin pasiflik, enerji diistikligi, uyku hali, olumsuz kisilik gibi stereotiplestirme icinde oluyorlar. Cogu Giiney
Kore internet sitesinde ince goz kapakli gozler, kalin goz kapakli gozler ya da uykulu goriinimli gozler ile olumsuz
icerikleri paylasildigi icin Batili 6zelliklerin normal ve kabul edilebilir referansa olarak kabul edildigi tibbilestirme
surecini irksal 6zelliklerin s6zde etkinligine care olarak estetik cerrahi gosteriliyor”.

Moda endistrisi de kadinin bedeninin standart bir hale gelmesine yonelik calismaktadir. Endlstrinin tiim
kollari hep birlikte esglidim halinde calismaktadir. Estetik operasyonlar tuketim toplumunda bir zorunluluk hali-
ne gelmistir. Bircok birey ellerinde magazin sayfalarindan gordigu lnliilerin fotograflari ile estetik cerrahlara yiiz-
lerce talepte bulunmaktadirlar. Bu operasyonlar saglik icin degil tamamen psikolojik yonden bir tatmin saglayan
ameliyatlardir. Ornegin giizel ve etkileyici bir giiliis adi altinda son derece saglam ve saglikli disler sokiilerek yerine
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implant porselen disler takilmaktadir. Featherstone, 6zellikle kii¢lik burjuva olarak adlandirdigi kesimin kendi bede-
nine yonelik bu tarz faaliyetlere giristigini sdylers. Tiirk Dil Kurumunun tanimina gore estetik insanda giizel duygu-
sunu uyandiran, giizellik duygusu ile ilgili olandir®. Estetik cerrahi ise bireyin bedenine miidahale ederek onun daha
mutlu bir hayat slirmesini saglayan bir daldir®. Sézliik tanimlarinin disinda aslinda durum biraz farklidir. Wolff’a
gore (1991) ataerkil hegemonya ve kapitalist sistem aslinda kadinlarin istegi gibi duran bedenlerine yonelik estetik
operasyonlari kadinlarin istedikleri gibi bilincli bir sekilde insa etmelerine izin vermemektedir. Kadinlar tiiketim
toplumunun birer kurbanina donismektedirler:. Neyin giizel ve cirkin olduguna aslinda sistem karar vermekte ve
kadinlara sanki istedikleri sey buymus gibi onlara sunmaktadir.

Uluslararasi Estetik Cerrahlar Birligi ISAPS’In 2014 yili arastirma sonucunda 20 milyondan fazla kisi estetik
yaptirmistir. Amerika Birlesik Devletleri, Brezilya, Meksika, Japonya ve Gliney Kore diinyada en fazla estetik yap-
tiran Ulkeleridir. Tiirkiye 9. Siradadir. Diinyada en fazla, gozkapag estetigi, meme biyiitme, yag enjeksiyonlari ve
burun estetigi yapilmaktadir. Estetik yaptirma orani kadinlarda % 86, erkeklerde %14’tiir. Kadinlar daha cok meme
buylitme, liposuction (yag alma), yag enjeksiyonlari (yag enjekte etme), karin germe, gozkapagi ve burun estetigi
yaptirmaktadir. Erkekler icin ilk sirada meme kiigiiltme gelmektedir. Tiirkiye’de en fazla burun, yag alma, karin ger-
me ve meme ameliyatlaridir. IPSAS’Iin 2020 raporuna gore de durum hemen hemen aynidir. Diinyada 24,5 milyar
estetik amacli operasyon yapilmistir. Yalniz Tlirkiye dokuzdan besinci siraya yikselmistir. Ayrica Tirkiye’de botoks
ve dolgular adeta estetik dlinyasinda bir devrim yaratmistir. Kolay uygulanabilir ve ucuz olmalari talebi artiran et-
kiler arasindadir. Dolgun dudaklar, keskin elmacik kemikleri, belirgin cene hatlari dev bir pazar yaratmistir. Hatta
botoks turizmi diye bir turizm ¢esidi bile ¢cikmistir. Emegin diger lilkelere nazaran daha uygun oldugu tlkeler bu tarz
estetik miidahalelerde tercih edilmektedir. ilk sirada Meksika ikinci sirada Tiirkiye bu tarz operasyonlarda tercih
edilen Ulkelerdir. 2024 yilinda burun estetigi sehirlere gore farklilik gostermekte 58 bin ile 235 bin TL arasinda de-
gismektedir, Estetik operasyonlar sadece giizel goériinmek icin degil giizelligin faydalarindan da yararlanilmak icin
tercih edilmektedir. Bircok arastirmaya gore ¢ekici olan kisilerin digerlerine oranla daha zeki, daha yetenekli, daha
popiiler olduklari distiniilmektedir:,

Kapitalizm icin en 6nemli olgu bliyiime ve kardir. Bu agidan baktigimizda estetik operasyonlar oldukga kar
getiren islemler arasindadir. 2021’de ISPAS’in raporuna gore, diinyada estetik sektoriiniin biiylikligu 64 milyar do-
lardir. 2028’de tahmin edilen para 124,7 milyar dolardir. Amerika’da bir yilda estetik ameliyatlara harcanan para
16,5 milyar dolar, Tlrkiye'de ise bir yilda 10 milyar TL harcanmaktadirs. Tiiketim kiltiriine sahip Batili toplumlarda
israf ve savurganlik inanilmaz boyutlara varmistir. Ornegin Amerikalilar ve Avrupalilar evcil hayvanlarini beslemek
icin yilda 17 milyar dolar harcamaktadirlar. Oysa diinyadaki her insanin temel saglik ve beslenme ihtiyaciicin yilda 4
milyar dolar fazlasiyla yetmektedir. Avrupalilar dondurmaya yilda 11 milyar dolar harcamaktadir. Tiim diinya niifu-
sunun temiz suya gereksinimleri icin 2 milyar dolar fazlasi ile yetmektedirws.

Akman Démbekgis, burun estetigi yaptiranlarin sosyal etkileri ve motivasyonlarini inceledigi ¢calismasin-
da estetik yaptiranlarin en fazla geng¢ kadinlardan olustugunu soyler. En 6nemli etkenler arasinda sosyal medya
(fenomenler, Unlller, estetik cerrahlarin sosyal medya paylasimlari) ve sosyal cevre, ideal olarak tanimlanan gi-
zel standartlarina uyma istegi kendini begenmeme ve buna bali olarak ruhsal problemlerdeki artis, hekimlerin
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yonlendirmesi, salt estetik dislincesi, statii gostergesi, tibbi imkanlarin ve ameliyati yapacak doktorlarin sayisinin
artmasi ve tip merkezlerinin ¢ogalmasi, yer almaktadir. Estetik ameliyat olma daha ¢ekici olma nedeni ile degil ce-
kici olmama korkusuyla iliskilidire. Gurler arastirmasinda estetik yaptiran kadinlara ideal beden nedir diye sordu-
gunda, katiimcilar ideal bedeni, bakimlilik, zayif goriinmek, glizel glilmek, kadinsi olmak, fit goriinmek, renkli gozlii
olmak, etkili bakislar seklinde tarif etmislerdir. Temelde bakildiginda batili modern kadin tipi ya da algisi ortaya
cikmaktadir. Yukarida da ifade ettigimiz aslinda tiiketim kiiltlriintin batili degerleri tasimasi neticesinde bireylerin
bedenlerine de bu kiiltlire gore sekillendirme c¢abalari ¢ok agiktir. Dogulu her toplum batili giizellik algisinin etki-
sindedir. Ozellikle Giiney Kore ve Japonya’da en fazla goz biiyiitme ve boy uzatma ameliyatlari bu durumun kaniti
gibidire, Ornegin Brezilya’da Afrika burnu olarak tabir edilen burunlarin daha Avrupa tarzinda burunlar ile diizeltme
istegi vardir. Zenci olarak algilanan yiiz ve saclarin damgalandig Brezilya’da daha acik bir ten daha yumusatilmis
ifadeler burun vb. daha melez bir tarz tercih edilmektedirte.

Toplumsal cinsiyet rolleri bedene olan bakisi etkilemektedir. Giirler’in arastirmasinda giizel glilmenin ne anla-
ma geldigi soruldugunda katiimcilar toplumsal cinsiyet rolleri icerisinde eril bir bakisin etkisi ile cevap vermislerdir.
Onlarigin giizel glilmek kahkaha atmadan tiim dislerini géstermeden giilmektirt. Toplum tarafindan kadina bicilen
nasil edepli guliiniir davranisi ile dustintrler. Erkek hastalarda da ayni durum gecerlidir. Ozellikle farkli calismalarda
ortak vurgu erkegin gii¢ ve iktidar nesnesi olmasidir. Ve en biyiik korku bu giiciin ve iktidarin kaybolacag sekilde
sonuglanan estetik operasyonlardir. Calismalarda estetik cerrahlar erkeklere burun ameliyati yaparken onlarin
iktidarini, erilligini, gliclinii yok edebilecek bir algi yaratacak sekilde bir burun yapmakistemediklerini belirtmislerdir.
Erkekte burun onlara gore iktidar kaynagidir. O nedenle kiglik ya da giizellik sinirlari icerisinde kalkik burun asla
yapmak istemedikleri bir burun seklidir. Ve bu sekilde gelen erkek hastalara uyarilarda bulunmaktadirlar, Erkek-
ler toplumsal cinsiyet rollerine uygun cogunlukla sa¢ ya da sakal ektirmektedirler. Sag ve sakal yine iktidar ve glic
meselesiile alakalidir.

Tiiketim toplumunda muhafazakar ya da sekiiler gibi kavramlar tiiketim kiiltiirii icerisinde birbirine karis-
mistir. Ve tek hakim tarz tliketim kiltiirl normlaridir. Fidan’in calismasinda tesettiirli kadinlarin da modernitenin
kadini mikemmellestirme iddialarina uydugunun altini ¢izer. Kadinlar bedenlerini modernitenin tavsiyelerine ve
ogutlerine gore diizenlemislerdir. Hatta hayatlarinin belli donemlerinde girdikleri depresyonlardan 6z bakim, be-
dene yonelik glizellesme faaliyetleri ile ¢ciktiklarini belirtmislerdir:. Kinnunen’in saha ¢alismasindan gortstugu bir
kadin dindar bir kisi olarak gecirdigi sayisiz ameliyatlarin ahlaki bir ikilem yarattigini ifade etmistir. Finlandiya’da
Luthercilik geleneksel olarak giizellestirmenin bos ve glinah oldugu yoniindeki ahlaki goriisi icermektedir.

Tiketim kiiltiiri sadece manevi anlamda bir olgu degildir maddi anlamda da somutlasmis yapilardir. Ozellikle
estetik operasyonlarin bu kadar yayginlagsmasinda hastanelerin ve tip merkezlerinin de sayisinin artmasi ve ulasila-
bilir olmasi 6nemli bir etkendir. Diger yandan estetik operasyonlar bizzat hastaneler tarafindan da tesvik edilmekte-
dir. Ozellikle 6zel hastaneler ve klinikler calisanlarina 6zel indirimli ve taksitli estetik ameliyat imkani sunmaktadir.
ingiltere’de klinikler hastalarinin tekrar gelmeleri icin onlara sadakat kartlari vermektedirs. Kredi kartlarina yapilan
taksitler bu operasyonlarin yapildigi yerlerin mahalle aralarina kadar yayilmasi toplumdaki talebi arttiran maddi ve
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yapisal kolayliklardir. Diger bir etken kitle iletisim araclari ve sosyal medyadir. Saglik ve tiiketim arasindaki kopri
ozellikle sosyal medya araclari tarafindan kurulmaktadir. Sabah programlarina adeta birer stiperstar gibi katilan
doktorlar, bizzat doktorlarin kendi yurittiigii ve konuk agirladigl programlar, sosyal medya fenomeni doktorlar
saglik endiistrisine katki saglayan aktorlerdir. Hasta hekim iliskisi cogu zaman musteri iliskisine dontsmektedirte.
Estetik operasyonlar ilk 6nce 19. ylizyilda plastik cerrahi seklinde biytiik olctide rekonstriiktif cerrahi yani viicudun
seklini ve islevini kaybeden alanlarin geri kazanilmasi icin cerrahi teknikler ile dogum bozukluklari, fiziksel travma-
lar, savas yaralanmalari ve bulasici hastaliklardan kaynaklanan deformasyonlari diizeltmeyi amacliyordu. Ozellikle
Birinci Dlinya Savasi sonunda plastik cerrahi beklenmedik boyutlara ulasti ve bu uygulama yiiz yaralarinin, yanik-
larin ve yaralanmalardan kurtulan askerlerdeki diger ilgili deformasyonlarinin tedavisinde gerekli bir hale gelmistir.
Daha sonra plastik cerrahinin rekonstriiktif islevlerinin ardindan kozmetik cerrahi kisa siirede belirli fiziksel 6zellik-
leri patolojik hale getirerek tedavi modelini yakindan takip eden proseduirleri kullandi ve gelistrimistir.

Akman Dombekgci’nins calismasinda, goriisiilen bir estetik cerrah ameliyat olmaya gelen bireylerin yasadik-
lari cevreden etkilendiklerini ifade eder. Ona gore bu bir algi operasyonudur. Toplumda 6nce ihtiyaclar yaratilir ve
sonra bu ihtiyaclarin karsilanmasi beklenir. Hekimlerin estetik uygulamalari yeni isimler kullanarak popdiler bir hale
getirdigini belirtir. Ornegin Hollywood Yanag adli bir islemin eskiden beri var oldugunu ama bu isimle reklaminin
yapildiktan sonra en ¢ok istenen estetik operasyon haline geldigini calismada ifade etmistir. Bunun gibi bircok ope-
rasyon meshur olmustur. Bir katilimci ileride herkesin asagi yular birbirine benzeme ihtimalinin oldugunu ifade
eder. Clinki teknikler ve modelleme ayni sekilde yapilmaktadir. Degisen moda akimlari ile birlikte hastalar modaya
uygun olarak doktorlarindan bu ameliyatlari yapmalarini istemektedirler. Ornegin bir dénem dolgu modayken kisa
bir zaman sonra herkes dolgularini ¢cikarmak icin gelmektedir. Yine bu haberler sosyal medyada unlu bir sahisin
operasyonu ve resimleri ile topluma sunulmaktadir. Saglikli bir bedene sahip olma arzusunun yaninda giizel yaslan-
ma talebi de artmistir. Giizel ve ¢ekici yaslanma imajini topluma katan televizyon sovlarinda, film ve dizilerde, rek-
lam yuzlerinde yer alan yasindan ¢ok daha geng ve ¢ekici gortinen unlulerdiree. Bu yasli tinlulerin guizellik ve estetik
sirlari magazin programlarinda devamli olarak tekrarlanir. Sonucta artik sadece saglikli yaslanmak onemli degildir
onemliolan glizel bir sekilde yaslanmaktir. Yaslilar diger yasitlariile bir rekabet halindedir. Yasam siiregleri de uzadi-
glicin artik orta yas neredeyse 60 yasin basina kadar genislemistir. Bu nedenle geng ve giizel gériinmek arzusu yasli
insanlarda giderek artmaktadir. Estetik operasyonlara basvuran kisilerin yas araligi oldukga fazladir. Kinnunen’in»
Finlandiya’da estetik ameliyat olan orta ve yukari yasi olan insanlar tizerinde yaptigi calismasinda kisilerin daha iyi
bir yasam kalitesine kavusmak icin bit cesit yatirim olarak ameliyat olduklarini tespit etmistir. Finlilere 6zgu kalitsal
ozelliklerinden daha batili bir goriinls icin ameliyat olarak kurtulmak istiyorlar. Gorusiilenler hem duygusal hem de
fiziksel durumlarini diizeltmek icin ameliyat oluyorlar. Kadinlar toplumsal cinsiyet rolleri agisindan yaslanmaya kar-
si daha tedbirli davraniyorlar. Hatta Wilson (2002), kapitalist toplumlarda gogiis bilylitme bazi kiltlrlerde stinnetin
algilanisiyla karsilastirilabilecek 6lgiide kadinliga giris toreni haline geldigini ifade etmistir:. Estetik cerrahlarda
fiziksel guizelligin mesru tibbi bir hedef oldugunu iddia ediyorlar. Asyali tnlilerin yer aldigi trendler idealler olu-
yor. Asyali kadinlar hem irksal hem de toplumsal cinsiyet agisindan baskiya maruz kaliyorlar®2. Rosa ve Holman,
insanlarin estetige karsi olumsuz bir yaklasim icinde olmalarina ragmen estetik ameliyat akiminin “bunu bir akim
olarak tarif etmislerdir” yayilarak devam ettigini ifade etmislerdir. Ozellikle bir akim gibi artmasindaki en 6nemli
etken kitle iletisim araclandir. Kisiler estetik ameliyatlari toplumda ve sosyal medya da kendilerini ifade etmek icin
de kullanmaktadirlar.

us Démbekgi, “Estetik Operasyonlarin Sosyal Etmenleri ve Tibbilestirme ile iliskisi Rinoplasti Uzerine Nitel Bir Calisma,” 31.

7 Aquino, “Big Eye Surgery: The Ethics of Medicalizing Asian Features,” 215.

18 Dombekgi, “Estetik Operasyonlarin Sosyal Etmenleri ve Tibbilestirme ile iliskisi Rinoplasti Uzerine Nitel Bir Calisma,” 90.

119 Alptekin ve Delibas, “Estetik Uzmanlarin Bedenin Yeniden insasina Dair Gériislerinin Sosyolojik Bir Degerlendirmesi,” 163-186.
120 Kinnunen, “A Second Youth Pursuing Happiness And Respectability Though Cosmetic Surgery In Finland,” 258-271.

121 Kinnunen, “A Second Youth Pursuing Happiness And Respectability Though Cosmetic Surgery In Finland,” 258-271.

122 Aquino, “Big Eye Surgery: The Ethics of Medicalizing Asian Features,” 219.

123 Rosa ve Holman, “Social Represantions of Female-male Beauty and Aesthetic Surgery: A Cross-cultural Analysis,” 75-98.
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Fardouly (2018) arastirmasinda Instagram gibi fotograflarin paylasildigi sosyal medya uygulamalari bede-
ne yonelik daha fazla kayg yarattigini ifade etmistir. Ozellikle bu kaygilara bagli olarak kétii beslenme, yeme
bozuklugu, fiziksel kaygilar, ruh sagligi sorunlari ortaya cikmaktadir. Ozellikle son zamanlarda spor ve beslenme
alanlarinda sayilari hizla artan YouTuberlar sagliksiz davranislar tesvik etmektedir. Bu kisileri izleyen ve takip eden
bireylerin bedenlerine karsi olumsuz bir tutum icine girdikleri gortilmektedir. Bu olumsuzluk anorexia nervosa gibi
olumcil derecede a¢ kalma veya athletica nervosa gibi asiri spor yapma ile sonuglanabilir. Glinimuizde ozellikle
erkeklerde takintili bir sekilde bliylimeye yonelik viicut gelistirme sporu yapma heniiz bir¢ok otorite tarafindan
hastalik olarak tanimlamasa bile bigorexia olarak siniflanmaktadir. Bu sporu yapan erkekler icin bedenleri her
zaman kiiclik olarak kabul edilir ve hep daha biiylimeleri gerekir. Bu da devamli bir sekilde egzersiz yapmak ve
bircok zararli madde kullanarak bedeni zorlama ile sonuclanir. Tlrkiye Euronews®¢ haberine gore belirli tiirdeki vi-
deolara ozellikle beden algistiile ilgili olanlara tekrar tekrar maruz kalmak genglerin 6zgtivenlerine ve beden imajina
zarar verebilecegi belirtilmistir. Bu nedenle Youtube belirli viicut tiplerini idealize eden fitness ve saglik videolarina
sinirlandirma getirecegini aciklamistir. Youtube Health’in basinda bulunan Dr. Garth Graham ve Youtube Youth’un
Uruin yonetimi direktorlii James Baser’in agiklamasinda bu tarz videolara maruz kalmak kisinin bedenine yonelik
memnuniyetsizlikler yarattigini belirtmislerdir. Biricik*” arastirmasinda sosyal medya da estetik ile ilgili sayfalan
ve fenomenleri takip eden bireylerin kendi gortuiniimleri konusunda memnuniyetsizlikleri oldugunu ifade etmistir.
Medyanin etkisi ile bedene yonelik algilar durmadan ve yeniden insa edilmektedir. Giinlimuz toplumu esi, cocuklari,
arkadaslari ve yasitlari tarafindan “like almak”, begenilmek iltifat almak istiyor. Bunun icinde her mecrayi kullani-
yor. Alptekin ve Delibas®, calismalarinda goriistiikleri estetik cerrahlar sosyal medyanin estetik olma istegini cok
fazla arttirdigini ifade etmislerdir. Hatta bir gorisllen Instagram’in basina bir sey gelse hepsinin issiz kalacagini
belirtmistir. Son derece blyiik maliyetli reklamlarin bile Instagram’daki tek bir paylasim kadar etkili olamayacagini
sdylemislerdir. ingiltere’de estetik ameliyat olmak isteyen kadinlara ydnelik “Breast Buddies” (Gogiis Kardesligi)
adli bir forum sitesi bulunmaktadir. Tiim kadinlar her tiirlii sorularini bu forumda sormaktadirlar. Bu forumlar diger
forumlar gibi islemektedir ama ana konu gogislerdir. Gogis implantlarinin pahali olmalari bir statii gostergesi, gos-
terisci tiiketim haline gelmistir. Ameliyat olan kadinlar bunu kendilerini diger kadinlardan ayirmak icin yapiyorlar.
Kisacasi bir nesnelestirme s6z konusudur. implantlar bir tiiketici nesnesi gibi kullanilmaktadir. Bunu tiiketen kadini
guclendirecek bir sey gibi ve 6z guivenliklerini arttirabilecek bir sey gibi sunulmaktadir. Bu noktada estetik cerrahi
sirketleri tarafindan kadinlarin arzulari manipiile edilmektedir.

Tulketim toplumunda bedenler kisa vadeli olarak dustinilur. Estetik operasyonlar bir hayat tarzina donustirs.
Modern toplumda kadinlik arzulari kusursuz bir ideal bedene ulasma vaadiyle kiskirtilir. Kendi bedenine karsi duy-
dugu hosnutsuzluk ideal bedene sahip oldugunda ortadan kalkacagi vaat edilir:. Kusursuz bedene ulasmanin yolu
da estetik operasyonlardan gecer. Bu disiince tliketim toplumunun bizi nasil kusattiginin bir gostergesidir. Estetik
operasyonlar bireylerin ilerleyen yasina ragmen tiiketim toplumunun kisa vadeli diislincesi dogrultusunda hareket
eder. Tiiketim toplumunda kiskirtilan rekabetgi ve taklitci davranis estetik operasyonlarda da goriilmektedir. Kadin,
arkadas ve akraba baglarinda estetik operasyonlar kiimelenme seklinde artmaktadir. Sosyal kaygilarimiz bedene
yansitilarak ameliyat olma sikligimiz artmaktadirs2.

124 Giirler, “Estetik Cerrahi Miidahale Gérmiis Bireyler Uzerine Bir Alan Arastirmasi,” 153.

125 Featherstone, “Estetik Cerrahi Miidahale Gérmiis Bireyler Uzerine Bir Alan Arastirmasi,” 153.

126 Euronews, erisim 7 Agustos 2024. Tr.euronews.com/saglik/2024/09/07/youtube-avrupali-genclerin-fitness-videolarina-erisimini-sinirla-
yacak

127 Kiibra Biricik, “Popller Kiltiir Baglaminda Sosyal Medyanin Beden ve Estetik Operasyonlara Etkisi” (Yayimlanmamis Yiiksek Lisans Tezi,
Sakarya Universitesi, 2024), 203.

128 Alptekin ve Delibas, “Estetik Uzmanlarin Bedenin Yeniden insasina Dair Gériislerinin Sosyolojik Bir Degerlendirmesi,” 41-42.

129 Jacqueline Sanchez Taylor, “Fake Breasts And Power: Gender, Class and Cosmetic Surgery,” Women’s Studies International Forum 35,
(2012): 464.

130 Bauman, Tliketici Hayat.

131 Fidan, “Tesettiirli Kadinlarda Oz Bakim ve Estetik Yonelimler,” 104.

122 Edmonds, “The Poor Have The Right To Be Beautiful: Cosmetic Surgery In Neoliberal Brazil,” 363-381.
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Televizyonlarda estetige yonelik cok fazla yapim bulunmaktadir. Her zaman ana vurgu eski bedeninden kur-
tulup kozasindan ¢ikmis bir kelebek gibi yeni bedeninin miikemmelligidir. Medyanin gengler ve cocuklar tizerindeki
etkisi tartismasizdir. Bu yapimlar sonucunda gelecegin potansiyel musterileri olusmaktadir. Amerika’da Extreme
Makeover, (Ekstrem Makyaj) Fox’s The Swan, (Cirkin ordek yavrusu masalindaki degisen kugu), | Want a Famous
Face (Meshur Bir Yiiz istiyorum), gibi estetik yonelimli yapimlarda her zaman bireyin éncesi ve sonrasi verilerek es-
tetik miidahaleler sonrasi bireye sihirli bir degnek degmiscesine seyircide miikemmel oldugu izlenimi uyandirilirs.
Ozellikle bu programlarda kadinlar vardir. Ve kadinlarin esleri ve cocuklari da olaya dahil edilir. Estetik olan kadinin
cocuklari, esleri veya yakin arkadaslari ile konusulur kadinin eski halinden kimse memnun degildir. Arkadaslari,
cocuklar ve esler kadini sadece beden olarak takdir ettikleri gortlir. Beden her seyden énemlidir bu programlarda.
Extreme Makeover adli programin Amerika’da yayinlanmasindan sonra Amerika’da estetik yaptiran kadinlarin ora-
ninda %44’luk bir artis olmustur=*. Medyanin 6zellikle gencler ve ¢cocuklar tizerindeki etkisi oldukca fazladir. Medya
da yer alan programlar neticesinde her yastan birey saglik tiiketicilerine dontismektedir. Bu tiiketiciler medyanin
yonlendirmesi ile yasam tarzlarini ve bedenlerini yeniden insa etmektedirler. Girlers arastirmasinda katilimcilar
glizelligin sosyal hayatta her alanda pozitif bir etkisi oldugunu belirtmislerdir. Cirkin biriysen hayata ekside basladi-
gini ifade etmislerdir. Toplumsal damgalanmadan kaginma, sosyal gruplar tarafindan kabul goérme, takdir edilme,
ilgi gorme, daha geng ve ince gorlinme estetigin arkasindaki motive edici unsurlardir. Medya hep giizellige ve giizel
olana vurgu yaparak glizeli 6ne ¢ikarmaktadir. Masallarda, televizyon dizilerinde, sinemada masumlar, basarililar,
diristler ve iyiler hep glizel goriinimlii olur. Koti karakterler ise bozulmus, girkin, cogu zaman gliniimiizde dogulu
bir goriiniime sahip, hatta bazi durumlarda girkin uzuvlari saklanamayacak kadar deforme olmus bedenlerdir. Holl-
ywood film endistrisi bu eski kadim kurali her zaman uygular degisim cok nadir olmaktadir. Gazetelerde de durum
bir benzeridir. Alptekin ve Delibas® calismalarinda estetik operasyonlarin her sinifa hitap ettigini vurgulamistir.
Ozellikle kredi kartlari her sinifa yayilmasinda énemli bir etkendir. Bircok insan borclanarak, para biriktirerek ya da
diger ihtiyaglarindan kisarak estetik ameliyat olmaktadir. Artik sadece estetik ameliyatlar zenginlerin ait oldugu bir
sureg degildir. Hatta calismada bir estetik doktor katilimci giinden topladigi altinlar ile estetik ameliyata gelenlerin
oldugu ifade edilmistir. Daha genis bir yas, sosyo-ekonomik bir kitle estetik ameliyat olmaktadir. Bu kisilerin temel
motivasyon kaynaklari toplumda begenilen bir insan olmak ve statdilerinin ylikselmesidir=’. Ayni sekilde Brezilya’da
da insanlar estetigin sadece zenginlere degil fakirlerinde hakki oldugunu savunmaktadirlar. Ameliyatlardaki fiyat-
larin indirilmesi, kredi karti taksitleri, orta sinifin ameliyat olmasindaki engelleri maddi anlamda yumusatan ¢o-
ziimlerdir=s, Taylor= 2008’de ingiltere’deki ekonomik krize ragmen kadinlarin estetik ameliyatlarinda talebin %35
arttigini ifade etmistir. ingiltere’de her yil 8 bin kadin en fazla gégiis implanti yaptirmistir. Beyaz isci sinifindan olan
kadinlarin bu ameliyati kendilerini sosyal dunyalarinda yeniden konumlandirmak igin yaptirmaktadirlar. Bu kadin-
lar ameliyati fiziksel kusurlarini diizeltmeye calismaktan ¢ok cinsiyet vermenin bir yolu olarak olmaktadirlar. Ataer-
kil kiiltlir ve glizellik endUstrisi bu kadinlarin ameliyat olmalarinda oldukga etkilidir. Eril kurallarin oldugu toplumda
bu kadinlar ameliyat olarak daha stratejik oynamaktadirlar. Bu stratejide daha bakimli ve daha guizel olmaktir.
Estetik operasyonlar modernligin cazibesini vadediyor. Edmond’un Brezilya'da yaptigi goriismelerde birgok kadin
ellerinde UGnli Batili film yildizlarin fotograflari ile estetik operasyona geldiklerini gozlemlemistir. Hatta bir katiimci
kadin elinde (inlii sinema yildizi Sharon Stone’un fotografiile gelip doktora bu kadina benzemek istedigini soylemis-
tir. Medyada yer alan glizellik kralicelerinin haber yapilmalari kadinlarda estetik yaptirmailgisini arasinda dogrudan
bir iliski bulunmaktadir=.

133 Dombekgi, “Estetik Operasyonlarin Sosyal Etmenleri ve Tibbilestirme ile iliskisi Rinoplasti Uzerine Nitel Bir Calisma,” 38.

134 Girler, “Estetik Cerrahi Miidahale Gérmiis Bireyler Uzerine Bir Alan Arastirmasi,” 141-172.

135 Girler, “Estetik Cerrahi Miidahale Gérmis Bireyler Uzerine Bir Alan Arastirmasi,” 141-172.

136 Alptekin ve Delibas, “Estetik Uzmanlarin Bedenin Yeniden insasina Dair Goriislerinin Sosyolojik Bir Degerlendirmesi,” 163-186.
137 Alptekin ve Delibas, “Estetik Uzmanlarin Bedenin Yeniden insasina Dair Gériislerinin Sosyolojik Bir Degerlendirmesi,” 163-186.
138 Edmonds, “The Poor Have The Right To Be Beautiful: Cosmetic Surgery In Neoliberal Brazil,” 370.

139 Taylor, “Fake Breasts And Power: Gender, Class and Cosmetic Surgery,” 458-466.

140 Taylor, “Fake Breasts And Power: Gender, Class and Cosmetic Surgery,” 458-466.

1“1 Edmonds, “The Poor Have The Right To Be Beautiful: Cosmetic Surgery In Neoliberal Brazil,” 363-381.

Aralik 2024 @ #22 temaga



236 @ Ahmet Burak Kahraman

Odabasi**2004-2006 yillari arasinda u¢ biiylik gazete de yer alan estetik operasyonlar ile ilgili haberleri analiz
ettigi calismasinda estetik operasyonlari yonlendirici bir etkisi olarak medyanin giiclinii ortaya koymustur. Gazeteler
ilgi cekici basliklarile 6rnegin” 6gle arasi estetik molasi, hangi Gnliinlin neresi son moda, estetik halka indi, yoksulla-
ra bedava estetik, mezuniyet hediyesi estetik operasyon” estetige olan ilgiyi artici bir sekilde haber yapmaktadirlar.
Bu haberlere genelde 6ncelikli olarak basarili Instagram da takip edilen fenomen erkek doktorlarin resmiile devam
edilir. Burada da toplumsal cinsiyet rolleri aktiftir. Erkek doktor kadina oranlar toplumda daha giivenilir addedilir.
Kadin her zamanki gibi nesne konumundadir. Fotograflarda sadece beden olarak vardir. Bedenler genelde batili bir
goriinis seklinde verilir. Beyaz tenli tnliiler bas roldedir. Kahraman vd.** arastirmasinda kadinlarin bedenlerini bir
nesne gibi ele aldiklari ifade edilmistir. Sosyal medya kullanimi beden algisini olumsuz yonde etkilemektedir. Kadin
kendisini ve bedenini eril bakis icerisinde daima glizel ve bakimli olma zorunlugu icerisinde ele alir. Ayrica estetik
operasyonlar tiiketim toplumunun devami icin sagligin endustrilesmis bir sekline dontismustiir.

Sonug

Glinimiizde icinde yasadigimiz toplum her yénii ile tiiketim kiiltiiriinii besleyen bir toplumdur. ister sanayi-
lesmis ister sanayilesme macerasinin ortasinda olan toplumlar olsun her toplum diinyada tiketim kiiltiirtinu yasa-
maktadir. Bu durumun aslinda maddi ve manevi yonden bircok sakincasi da bulunmaktadir. Ozellikle uzmanlarin
calismalariile ifade ettikleri bu kadar fazla toplumun tiiketime katilmalari ile maddi anlamda yasli diinyamizin kay-
naklarini hizli bir sekilde yok edebilecegi seklindedir. Diger yandan manevi yonden de bir¢ok olumsuz durum bizleri
etkilemektedir. Tlketim bagimligi alisveris yapmadan duramayan bircok insan yaratmistir. Bu tarz bir yasam tarzi
hem ruhsal agidan hem de sosyal acidan oldukga yipratici olmaktadir. Hazza dayali hedonist kiiltiir yabancilasmayi
hizlandirmakta kisiyi yasadigi cevreden ve toplumdan sosyal anlamda uzaklastirmaktadir. Artik herkes gegici ve
oldukga sig iliskiler icerisinde olacaktir. Komsuluk sadece asansér komsulugu seklinde kalacaktir. Ondan bir adim
Oteye bile gecemeyecektir. Metalar ile yogun bir iliski icerisinde olan bir birey artik diger insanlar ile de iliskisi ayni
sekilde olacaktir. Daha tahammiilsiiz, asabi, ikinci bir firsati vermeden ilk tokezlediginde hemen yari yolda birakan
bir zihniyet gelisecektir. Eskinin tamir etme ve tekrar kullanma kiiltliri artik kalmamistir. Giinlimiizde hemen ¢ope
at ve yenisini al mantig1 hakimdir. iliskiler de bu sekille dogru kaymaktadir.

Tlketim kultiru ani yasamayi seven, insanlarin kiltiridur, anlik haz tizerine kurulu bir kiltirdur. Tuketim
kultirunde en istenmeyen sey ertelemedir. Bu nedenle kredi kartlari ve ddeme kolayliklarinin hepsi ani kurtarmaya
yoneliktir. Alisveris merkezleri tiketim kiltlriini yayan mabetler gibidir. Toplumun her kesiminden bireyin vakit
gecirdigi, genclerin hafta sonu ya da okul ¢ikisi bulustugu, emeklilerin yazin serin, kisin sicak olmasi hasebiyle otu-
rup dinlendigi ve bircok kisinin alisveris yaptigi huzur buldugu mekanlardir. Alisveris merkezleri tamamen bireyleri
orada daha fazla tutabilecek sekilde planlanmistir. Ornegin disariy1 gérecek bir pencere ya da zamanin nasil gec-
tiginin anlasilmamasi igin saat yoktur. Ortam ¢ok temiz, huzurlu ve glivenlidir. Her magazanin renkli vitrinlerinde
sergilenen Urlinler alicilarini cezbetmeye calisirlar. Tliketim toplumunda insanlar bos vakitlerinde alisveris merkezi
dolasmaktan baska cok fazla bir sey yapmazlar. Hatta alisveris merkezleri olmadan nasil bos vakit gecireceklerini
bile bilemezler.

Tilketim toplumunda bedenlerimiz de artik bir metaya bir nesneye donlismiistiir. Sosyal medya basta olmak
lizere bircok etken bedensel bitiinliglimiize yonelik alglyr bozmaktadir. Eril bir bakis ile kadin ve erkekler kendi
bedenlerinde eksik olarak sosyal medya tarafindan isaret edilen gosterilen kisimlari estetik operasyonlar ile degis-
tirme derdine dismuslerdir. Saglik anlayisi giizellik anlayisinin gerisinde kalmistir. Artik glizel, ince ve batili bir gori-
nis ile goriinmek sagligin 6tesine gecmistir. Estetik operasyonlarda toplumsal cinsiyet rolleri de devam etmektedir.

142 0dabasi, Kiiltiir ve iletisim, 53-72.
1“3 Ahmet Burak Kahraman, Riimeysa Cirdi, Funda Aslan, Yadigar Naciye Yasan ve Miserref Cetinkaya, “Tiiketim Kultiiri Ekseninde Estetik
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Bireyler kendilerine bicilen cinsiyet rolleri icerisinde bedenlerine miidahale ettirmektedirler. Ornegin kadinlar daha
fazla eril bakisin onlara bictigi rollere gore bir degisim gecirmektedirler. Erkekler ise daha erkeksi ve giicli 6n plana
cikarak sekilde estetik operasyonlari tercih etmektedirler. Hatta bu konuda erkek doktorlar bile erkek hastalarini bu
konuda uyarmaktadirlar. Erkeksi duruslarini kaybettirecek operasyonlardan onlari korumaktadirlar. Estetik ope-
rasyonlar bu giizellik idealine kavusmalari icin topluma ¢ok glizel pazarlanan bir ticaret haline gelmistir. Hastaneler
ve bizzat estetik cerrahlar bunu hastalarina tavsiye etmektedirler. Birgok Doktor Instagram sayfalarinda oldukga
aktiftir. Estetik ameliyat olan hastalarinin fotograflarini paylasmaktadir. Ve bu paylasimlar potansiyel hastalarin
olusmasina zemin hazirlamaktadir. Yine ayni sekilde televizyon programlari da bu konuda insanlarin fikrini degis-
tirmektedir. Bu tarz konularin ele alindigi televizyon sovlari tamamen bedenin degisimine yonelik programlar yap-
maktadir. Genellikle belli bir yasta kadinlar secilerek estetik operasyon sonucu bu kadinlarin ne kadar degistikleri
vurgulanir ve en yakin cevresi bile bu yeni kisinin eskiye oranla ¢ok daha iyi oldugunu dusiinirler. Karakter, iyilik
veyahut manevi tarz bu programlarda konu bile edilmez. Amacg bedenin degisimiyle daha iyi bir insan olunulacagi
yoniindedir. Ve bu propaganda da oldukga basarili olunmustur. Bir¢ok kisi hi¢chir saglik sorunu olmamasina ragmen
bedenlerinde bircok uzvunu degistirmektedir. Saglam disler sokilmekte, sapasaglam burunlar kirilmaktadir. Estetik
operasyonlar her yastan ve her sosyo-ekonomik siniftan kisinin bagvurdugu ve toplumun genis kesimlerine yayil-
dig1 bir olgu haline gelmistir. Yapilan saha ¢alismalarindan da gordiigiimiiz Gizere lise ya da Universite mezuniyetin-
den sonra 6diil olarak anne ve babalar ¢cocuklari ile birlikte estetik cerrahlara gitmektedirler. Bircok kisi ellerinde
fotograflarile doktorlara gelerek benzemek istedikleri tinliiniin burnunu ya da baska bir yerine kavugsmanin hayalini
kurmaktadirlar. Estetik cerrahin arastirmada belirttigi gibi Instagram tiim reklam faaliyetlerinin toplamindan daha
fazla oranda kisiye ulasarak bu konudaki fikirlerini degistirmektedir. Sosyal medyanin 6zelikle Instagram’in insanla-
rin davranislari lizerinde oldukga biytik bir etkisi vardir. Diger yandan fitness diye adlandirabilecegimiz kisisel spor
uzmanlari da Ozellikle her yastan bireye basta gencler olmak uzere ¢ok yanlis yonlendirmeler ile belli diizeylerde
etkilerde bulunmaktadir. Estetik kliniklerin fazlalasmasi gibi neredeyse her mahallede bir spor salonu agilmaktadir.
Bu tarz spor salonlarinda onlarca genc Instagram’dan takip ettikleri fitness YouTuberlari’na benzemek onlar gibi
olmak icin sonsuz bir caba icerisinde ter dokmektedirler. Herkes gosteri diinyasinda benden olarak var olmak ve
sohret olmak istemektedir. Aslinda her sey ¢ok acgiktir tiiketim toplumunda sosyal medya da yer alan ¢ok az seyin
gerceklikle bir bagi vardir. Artik insanlar reklam replikleri gibi yasamakta ve her gordiikleri reklami gercek sanmak-
tadirlar. Tiketim toplumunda hayat bir gosteriye donismistiir. Herkes bu gosteri toplumu icerisinde yerini almak
ve kendi hiinerlerini gostermek icin sabirsizlanmaktadir. Son s6z olarak Pop-Art akiminin temsilcisi Andy Warhol’a
atfedilen bir glin herkes 15 dakikaligina meshur olacak sozii tiiketim toplumunun gecici séhret ve medya iliskisini
cok glizel 6zetlemektedir. insanlar temel gereksinimlerini karsilamak icin stirekli bir tiiketim ve tretim iliskisi icinde
olmuslardir. Daha ¢ok geleneksel toplumlar kimi zaman gecimlik bir ekonomi icinde giindelik ihtiyaclarini karsilar-
ken, modern toplumlar pazara doniik bir tretim ve tiketmek icin Gretmek seklinde ihtiyaclarini karsilamislardir.
Glinuimiizde yasamak icin tiiketmek dustlincesi yerini tiikketmek icin yasamak duslincesine birakmistir. Mal ve hiz-
metlerin kullanim degeri degisim degerine yenik digsmustiir. Nihayet geldigimiz noktada insanlar igin tiiketim dogal
ihtiyaclarin rasyonel olarak giderilmesi ugrasisinin cok 6tesinde sembolik diizeyde anlamlar kazanmistir+,

Bu kisirdongiiden ¢ikmanin bircok yolu vardir fakat bizim unuttugumuz biiyiikanne ve biyiikbabalarimizin
hayata olan mana yukli tutumlu, tretken ve saygili yaklasimlaridir. Onlar gibi hicbir seyi israf etmeden sade bir
tiketim aliskanligiile gelecegi de icglidiisel olarak duislinerek dogaya ¢ok fazla ylik olmadan olabildigince az karbon
ayak izi birakarak yasamaktir. Hizli yasam yerine dogaya daha ¢ok saygili yavas bir yasam olduk¢a 6nemlidir.

144 Duman, Tiiketim Sosyolojisi.
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Yazarlara Notlar
temasa

1. Temasa, Erciyes Universitesi Felsefe Bolimi biinyesinde yayin hayatina baslayan, Haziran ve Ara-
lik aylarinda olmak tizere alti ayda bir yayimlanan uluslararasi hakemli bir dergidir.

2. Felsefe disiplinleri kapsaminda yer alan 6zgtin arastirma tiriinlerine, metin nesirleri ve gevirileri ile
kitap degerlendirmelerine yer verir. insan ve toplum bilimlerinin diger alanlariyla ilgili yazilar ise editoryal
degerlendirmeyle dikkate alinir.

3. Degerlendirilmesi maksadiyla gonderilen makalelerin kabul gorebilmesi icin daha 6nce hicbir yer-
de yayimlanmamis olmasi sarti aranmaktadir.

4. Derginin yazi dilleri Tiirkce ve ingilizce olup Almanca ve Fransizca eserlere editoryal degerlendirme
sonucunda karar verilir.

5. Sunulan makaleler ilk olarak editorler ve yayin kurulu tarafindan incelenmektedir.

6. Hakemlik stirecinde kor hakem sistemi uygulanir ve tim makaleler iki hakem tarafindan degerlen-
dirilir. Hakem ihtilafi s6z konusu oldugunda yazinin yayimlanmasi karari editoryal degerlendirmeye veya
gerekli goruldugu takdirde uglincu bir hakeme birakilir. Bir makalenin yayimlanmasi hakemlerin onayina
baglidir ve yazarlar hakemler tarafindan istenen gerekli diizeltmeleri yapmakla yiikiimliidar.

7. Makaleler hazirlanirken ulusal ve uluslararasi gecerli etik kurallara uyulmalidir. Makaleler, basvu-
rusu kabul edildikten sonra intihal tarama programindan gecirilmektedir. Arastirma ve yayin etigine uygun
bulunmayan veya intihal riski tespit edilen makaleler degerlendirilmeye tabi tutulmamaktadir.

8. Bigim Ozellikleri:

a. A4 boyutunda hazirlanmasi gereken c¢alismalar, asagidaki gibi diizenlenmelidir:

b. Kagit Boyutu: A4 Dikey, Ust Kenar Bosluk: 2,5 cm, Alt Kenar Bosluk: 2,5 cm, Sol Kenar Bosluk: 2,5
cm, Sag Kenar Bosluk: 2,5 cm.

c. Yazi Tipi: Times New Roman, Yazi Tipi Stili: Normal, iki yana yasli.

9. Calismanin, asagida belirtilen bolumleri icermesi gerekmektedir:

a. Baslik: Bold, ortali ve bas harfler biyuk, 14 punto.

b. Yazar Bilgisi: Basliktan bir satir bosluk ile ortali, bas harfler biiyiik, 12 punto yazilir. ismin dipnotu-
na unvan, ¢alisilan kurum, e-posta adresi bilgilerine yer verilmelidir.

¢. ORCID: Yazar isminin altina (ORCID: 0000-0000-0000-0000 seklinde) ortali, 10 punto girilmelidir.

d. Oz: ORCID’den bir satir bosluk ile 150-250 kelime araliginda, 10 punto 6z bulunmalidir. Baslik bold,
ortali, yazi ise girintisiz, 6nce 0 nk-sonra 0 nk, satir araligi 1.

e. Anahtar Kelimeler: Oz'de bir satir bosluk ile iki yana yasli, baslik bold olacak sekilde 5-8 kelime
arasinda anahtar kelimelere yer verilmelidir.
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f. ikincil Baslik: Anahtar kelimelerden bir satir bosluk ile bold, ortali, 10 punto. [Calismanin ana dili
Tirkce ise ikincil olanlar ingilizce, degilse Tiirkce olmalidir.]

g. ikincil Oz: Birincil 6z ile ayni bicime sahip olmalidir. [ikincil 6z kisminda ceviri sorunlari nedeniyle
kelime siniri degil, birincil Oz ile uyum sarti bulunmalidir.]

h. ikincil Anahtar Kelimeler: Birincil anahtar kelimeler ile ayni bicime sahip olmalidir.

i. Giris: Baslik numarasiz, ana metinle ayni bicime sahip olmalidir. Bu boliimde problem, literatir
degerlendirmesi, amac, yontem ve sinirliliklara yer vermelidir.

j- Ana Metin: Metin kismi, ana ve alt basliklar seklinde ve birincil diizey 1., 2.; ikincil dlizey 1.2, 1.2. vd.
seklinde numaralandirilmalidr.

i. Metinde; 12 Punto, paragraf araligi dnce 6 nk - sonra 6 nk, ilk satir paragraf girintisi 0,5 cm, satir
araligi 1,50.

ii. Dipnotta; 10 Punto, paragraf araligi dnce 0 nk - sonra 0 nk, paragraf girintisi yok, satir araligi 1.

iii. Uzun Alintida: 11 Punto, paragraf araligi dnce 6 nk - sonra 6 nk, paragraf girintisi tim satirlar igin
0,5, satir araligi 1.

k. Sonug: Baslik numarasiz, ana metinle ayni bicime sahip olmalidir. Sonug bir 6zet mahiyetinde de-
gil, temel argimanin calismadaki bulgulara dayali bir izahini ve onerileri icermelidir.

l. Kaynakca: Baslik numarasiz, bold, ortali, 12 punto, once 6 nk-sonra 6 nk, ikinci satirdan itibaren
paragraf girintisi 0,5 cm,satir araligl 1.ana metinle ayni bicime sahip olmalidir. Sonug bir 6zet mahiyetinde
degil, temel arglimanin calismadaki bulgulara dayali bir izahini ve dnerileri icermelidir.

10. Makalelerin imla ve noktalamasinda Tiirk Dil Kurumu imla Kilavuzu esas alinmalidir.

11. Referans gostermede Chicago Manual of Stye 17th Edition kullanilmalidir. Tirk¢e uyarlamasinin
ayrintilari icin “Atif ve Kaynakga” bollimune bakiniz. Orijinal kaynaga ait rehber i¢in bkz. https://www.chi-
cagomanualofstyle.org/tools_citationguide/citation-guide-1.ht

12. Yazarin bir sayida birden fazla makalesi yayinlanamaz.

13. Yukarida belirtilen ilkelere ve yazim kurallarina uygun olarak hazirlanmis yazilar, DergiPark lize-
rinden gonderilir. Yazarlarina raporlar dogrultusunda gelistirmek ve/veya duzeltilmek lzere gonderilen
yazilar gerekli dizenlemeler yapildiktan sonra en ge¢ 15 giin icinde tekrar dergiye ulastirilir.

14. 2018 Ulakbim (TR Dizin) kriterleri sebebiyle dergimizde makale yayinlamak isteyen arastirma-
cilarin ORCID numarasina sahip olmalari gerekmektedir. Atif sistemlerindeki isimden kaynaklanan kari-
sikligin online gecilebilmesi i¢in kullanilacak olan numara, http://www.orcid.org sitesinden icretsiz olarak
edinilebilmektedir.

Bilimsel Etik ve intihal Politikasi
1. Calismalar Turnitin veya iThenticate ile intihal denetiminden gecirilerek, rapordaki benzerlik orani
ve icerigine bagli olarak yazarlardan diizeltme istenebilir veya ¢alisma yazarlara iade edilebilir.
2. Calismalarin etik ve hukuki sorumlulugu oncelikle yazarlara aittir.
3. Yukarida bahsedilen kurallarin makale bagvurusunda bulunan tiim yazarlar tarafindan kabul edilir.

Atif ve Kaynakga Gosterimi

Kitap:
.[Sayfa no i¢in hi¢bir yerde s. kullanilmamalidir.]
Dipnotta
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Adi Soyadi, Kitabin Adi (Sehir: Yayinevi, Tarih), sayfa no.
Adi Soyadi ve Adi Soyadi, Kitabin Adi (Sehir: Yayinevi, Tarih), sayfa no.
Adi Soyadi, ed., Kitabin Adi (Sehir: Yayinevi, Tarih), sayfa no.
Adi Soyadi, Kitabin Adi, ¢ev. Adi Soyadi (Sehir: Yayinevi, Tarih), sayfa no.
Kaynakc¢ada
Soyadi, AdI. Kitabin Adi. Sehir: Yayinevi, Tarih.
Soyadi, Adi ve Adi Soyadi. Kitabin Adi. Sehir: Yayinevi, Tarih.
Soyadi, Ad, ed. Kitabin Adi. Sehir: Yayinevi, Tarih.
Soyadi, AdI. Kitabin Adl, ¢ev. Adi Soyadi. Sehir: Yayinevi, Tarih.

Kitap Boliimii:

Dipnotta

Adi Soyadi, “Kitap Bolumi Ad1”, Kitabin Adi icinde, ed. Adi Soyadi (Sehir: Yayinevi, Tarih), sayfa no.
[ingilizcede “icinde” yerine “in” ifadesi Kitabin Adrndan 6nce yazilmalidir.]

Kaynakc¢ada

Soyadi, Adi. “Kitap Bolumu Adi”. Kitabin Adi icinde, ed. Adi Soyadi, sayfa araligi. Sehir: Yayinevi, Ta-
rih. [ingilizcede “icinde” yerine “In” ifadesi Kitabin Adrndan dnce yazilmalidir.]

Makale:

Dipnotta

Adi Soyadi, “Makale Ad1”, Derginin Adi cilt no, sayi no (Tarih): sayfa no.

Adi Soyadi, “Makale Ad1”, Derginin Adi sayi no (Tarih): sayfa no.

Adi Soyadi, “Makale Ad1”, cev. Adi Soyadi, Derginin Adi cilt no, sayi no (Tarih): sayfa no.
Kaynakc¢ada

Soyadi, Adi. “Makale Adi”. Derginin Adi cilt no, sayi no (Tarih): sayfa araligi.

Soyadi, Adi. “Makale Adi”. Derginin Adi sayi no (Tarih): sayfa aralig.

Soyadi, AdI. “Makale Ad1”, cev. Adi Soyadi. Derginin Adi cilt no, sayi no (Tarih): sayfa aralig.

Tez:

Dipnotta

Adi Soyadi, “Tezin Ad1” (Yiiksek Lisans/Doktora tezi, Yazildigi Universite, Tarih), sayfa no.
Kaynakc¢ada

Soyadi, Adi. “Tezin Ad1”. Yiiksek Lisans/Doktora tezi, Yazildig1 Universite, Tarih.

Bildiri:

Dipnotta

Adi Soyadi, “Bildiri Ad1” (Organizasyon Adi, Yapildig Kurum, Tarih), sayfa no.
Kaynakcada

Soyadi, Adi. “Bildiri Adi”. Organizasyon Adi, Yapildigi Kurum, Tarih.

Not: Diger kaynak turleri icin dergimizdeki makale 6rnekleri veya Chicago Manuel of Style 16. edisyon
Tlrkce uyarlamalari incelenebilir. ihtiyac halinde redaksiyon ekibimiz gerekli destegi verecektir.
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