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EGİTİM FELSEFESiNDE İDEALİZM 

Yı1tl Doç. Dr. Bayraktar Bayraklı 

Giriş: 

Genel felr.efenin ve eğitim felsefesinin en eski3i idealizmdir. 
Felsefe, Kur'ani anlamda hikmet, insanlığın ortak malı olmuş­
tur. Öyle sanıyorum ki, idealist fels3fe insanlık tarihi kadar e~ki­
dir. Bazan bu felsefe, gerçek bir semavi dinin bulunmadığı top­
lumlarda ortaya çıkan ihtiyaç, ya da boşluğu doldurarak insanla­
rı tatmin etmeğe çalışmış; bazan da gerçek bir cemavi dinin bu­
lunduğu toplumlarda dinle toplum kültürünü kaynaştırma göre­
vini yerine getirmiştir. 

Metafizik abme ve mutlak değerlere önem vermesindendir ki 
idealist felsefe ve onun eğitim görüşü, insanlık için daima yapıcı, 
ve gerçek dinden mahrum toplumların materyalist felsefeye karşı 
en ker.kin silahı olmuştur. 

Batı'da eğitim felsef3siyle ilgilenenlerin, İslam filozofların­
dan hiçbirinin fikirlerine n3dense baş vurmadıklannı, görüyoruz. 
Biz idealist eğitim si3temini yazarken, ·islam ve- Batılı filozof ve 
eğitimcileri aynı çatı altına topluyor; din, millet ve kültür farkı 
gözetmeksizin hepsin3 sormayı, danışmayı ve istifade etmeyi bir 
görev sayıyoruz. 

Eğitimle ilgili en etkili felsefelerden birini ortaya koyanın Ef­
latun olduğu gerçeğini kabullenerek, diyoruz ki; realitenin mad­
di evren3 yayılan, onu ayakta tutan insanın ana gayesi tevhidi 
gerçekleştiren gayri şahsi dünyevi ruh olduğunu söyleyen Hindis-
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·tan' daki Brahmanizm ve Çin'deki Taoizm ondan önce bu felS·3fcnin 
ba~ı e.:;ar.larını müjdelemi§lerdir. 

İDEALİST METAFİZİK VE EGİ'flM 

Teorik ve pratik eğitimde metafizik, tabiat bilimlerinin ce­
vaplandıramadıkları meseleleri tartışır. Mesela, insan hayatın1n 
horhangibir gayesi olup-olmadığı r.orusu, eğitjm alanında metafi­
ziğin ele aldığı ana konulardan biridir. Tabiat bilimlerini ara.~tı­
ranlar, kainatın hi·~bir gayesi olmadığı neticesine ula§ırlarr.a, ken­
di hayatıarına ancak §ahsi · ciarak bir mana verebileceklerdir. Ha­
y~.tlarında takip edecekleri gayelerin n~ olduğunu sordukiar:ında, 
kendilerini tatmin edecek cevabı ancak metafizik bir tavır takın­
dıklarında bulabilirler. 

İr.Iam filozoflarından İbn s~na bize kiinatta hiçbir ôey5n bo­
şuna yaratılmadığını; tam tersine orada h:rşeyin iyice oturmu:j 
bir nizama göre yürüdüğünü ve ilahi bilginin uyarınca oluştuğu­
nu1 hatırlatıyor. 

İn~an ü.:tü bir kudretin temin ettiği bu nizB.mın hakikatına 
ula~mak için, Farabi, varlJk ilkderinin bilinmesi, yani varlığın 
ne, ne ile ve nasıı var olduğu, neden ve niçin var olduğu bfi.gisini 
c~de etmen:n g3rektiğine2 işaret ediyor. 

İslam eğitiminin, hatta daha genel anlanıda din eğiVm:nin 
ve Bv.tı eğitjm felr.efesinin metafizik alanında insanın yaratılış ga­
yesi veya ins8n hayatının hedefi, hc:men-hem:n her filozofu dü­
çündürmüş, ilahi ·vahiyle açıklık getirilecek kadar, mukaddes ki­
taplard'l önemli bir yer tutmuştur. 

Kur'an-ı Kerhn'in ez-Zariyat süresinin 56. ayetini f:SRJ alan 
İr.lam filozof ve eğitimcibri, insanın, Allah'a kulluk etmesi için 
yaratıldığı neticesjne Ula~ıyorlar. 

Metafiziğin, eğitimi ilgilendiren temel meselesi «Zihn-;:n Ma­
hiyeti» konusudur. 

George F. Kneller'e gör3, öğretmenler, öğrenci zihnini ders 

1 bk., İbrahim Madkour, Şifanın Metafizilc (fizikten sonrası) ine Giriş 
(çeviren, Mübahat Türker Kuyel), «İbn Sina Doğumunun Bininci Yıl 
Armağanı, 424, Ankara, 1984. 

2 Farabi, Tahsilu's saade, S, Haydarabad, 1345. 
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üz~rine tek.sif ettiği zaman okulda hiçbir problemi olmaz, fikrini 
ileri sürerken «Zihinden» neyi kardediyorlar? Fikirlerin bizzat 
kaynağı zihjn midir? Belki de «Zihin» dediğimiz ~ey a:.la bir «En­
tity-Maddi Varlık>> d3ğildir.3 

Pnikoloji ve fizyoloji alanlarında «Beyin>> üzerinde yapılan ça­
lıQınalar b:r dereceye kadar bize «Zihin» hakkında dikkat0 değer 
b]giler temin ederken, Sibernetikdler iee, daha m;ı.dd:)ci bir 
izahla «Beyni» ya da «Zihni» bir kompütüre, yani makinaya ben­
z.:ıtiyorlardı. 

Diğer taraftan, Berk~ley «Subjektif Zihin»4 kavrall'!ını, ma­
tcryalizmi mahvedec3k felsefesinin merkezine alırken, bir de «Ob­
jektif Zihin» olduğuna i~aret etmiş bulunuyordu. 

Zihnin nihai anlamı r.orulduğunda, bu tip benzetme ve izah­
l?.r in~anın ilgiPini tatmin edememektedir. Metafizik veya meta­
fi::ikva.ri düşünebilme, eğitimeiyi tatının edebilir. 

İr.lam filozof ve mutasavvıfları inran şahdyetini üçlü bir sis­
tem o!arak ele alıp, inceliyorlar: Zihin, Kalb ve Nefis. Kur'an.;ı 

Kerim'in onl.a.ra ışık tuttuğunu açıkça görüyoruz. Batı fel.::efesi in­
r.an r.ahsiyetjn-in merkezine zihni koymuş, kalp ve nefis unsurla­
rını ihmal 3tmi~tir. Böyle b!r yol izlendiğindendir ki, insan «Zih­
ni» hakkında, doyurucu neticelere ulaşamamışlardır. 

Ar.ırlar boyu metafizikçilerin ilgirini çeken varlıkların nihai 
gayer.i, deva.mlılık ve deği:;me, tabiat vo tabiı3.t ür.tü, insan1n kade-. 
ri. kainatln mahiveti ve realitenin niteliği gibi konular hakkında 
öğretmJnler yeterli bilgiye sahip olmalıdır. George F. Knellrr'le 
beraber, inanıyorrm ki, kendi metafizik boyutları içinde yuka.n­
daki konular1n izahı kadar eğitime hiçbir ~ey yardım etmemiştir.· 

Metafizik ~.çır.·ndan eğitime yaklaşınca, «Nihai Realite»nin 
mahiyeti hakkındaki düşüncelerJe karşılaşıyoruz. idealist filozof­
lara gör3, n5hai realite mahiyet itibarjyle. cirm8.ni oJmaktan çok 
manevi, maddi olmaktan çok zibnidir. E::ki Ela filozofu Parm2ni­
de.r:: «Düşünü1meyen gerçek olP.m'lz.», Bhopenhauer «Dünya be­
njm fikrimdir.» 5 derken, idealismin metafizik görüşünü ifade et­
mişlerdir. 

3 bk., Georg-e F. Kneller, introduction to the philosophy of cducation, 
7-8, New York, 1971. 

4 Osmon-Craver, Philosophical foundations of education, 10, Amerika, 
1981. 

5 George F. Kneller, age, 9. 
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Şüphesiz idealistler etrafımızdaki madde alemini inkar etmi­
yorlar,. fakat onu maddi olmayan raalitenin görüntüsü olarak gö­
rüyorlar. 

· İslam filozofları nihai realite olarak Allah'ı kabul ediyorlar. 
özellikle Farabi'nin, mükemmeliyetin en üst mertebesinde, nok­
san mfatıardan uzak, kendinden daha önce hiçbir varlığın olmadı­
ğı ve diğer varlıklann sebebi olanı6 nihai realita olarak gördüğü 
bir gerçektir; hiçbir İslam filozofu nihai realiteyi, yani Allah'ı 
maddi şahsiyet olarak düşünmemiştir. Fakat Hıristiyan idealistle­
rine göre, nihai realite «Heın n1addi ve hem de· manevi» olabilir. 
Onlar nihai realiteyi üç şahsiyetten teşekkül etmiş olarak görü­
yorlar.7 

Halbuki, Hegel, Allah'ı, maddi olmayan «RUh» olarak görmü~­
tü. Böylece, Hegel «nihai rsalite»yi «Mutlak Ruh=Absolute Spi­
rit»8 olarak kabullenmiş ve izah etmiştir. 

Hıristiyan idealistler, Hıristiyan inançlarından hareket etme­
yen diğer idealistlerin «in~an yapısı» üzerindeki fikirlerini kabul 
etmiş gibi görünüyorlar. Onlara göre, in~an, hür iradesini uygu­
layan ve davranışıarına karşı kişisel sorumluluğu olan manevi bir 
varlıktır. 

Eflatun, inJanın can ve ruhunu tam ve denenınemiş fikirle­
rin en yüksek «sema= gök>>Sından gelen aynı şeyler olarak kabul 
etmiştir. 

18. asır idealistlerinden Barkeley, ruhun ölümsüz olduğu, yer­
yüzünde gerçekleştirdiği hayattan sonra, ebedi hayata ulaşmak 
için Allah tarafından yaratıldığına dair Hıristiyanlığın ortodoks 
görüşünü · benimsiyor. 

Kant'a göre, insan hem hür hem de bağımlıdır; bir ruh oldu­
ğu ölçüde hür, tabiat kanuniarına tabi maddi bir varlık olduğu 
ni;:ıbette de bağımlıdır. 

Hegelciler isa, insanı, Mutlak'ın önemli bir parçası, yani ölü­
münde kendisini yanına alacak ebedi Ruh'un bir kıvılcımı olarak 
kabul ediyorlar.9 

İslam filozoflanndan Farabi'ye göre, insan beden ve ruh un-

6 bk., Farabi, Medinetu'l·fadıla, S, Leidep, 1890. 
7 bk., George F. Knelle:r, age, 9. 
8 Osmon-Craver, age, 13. 
9 b., George F. Kneller, age, 9 
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surlarından teşekkül eder. Beden parçalardan meydana gelmiş, 
m:;kanla s1nulı, ölçülebilir ve parçalara bölünebilir. Halbuki, ruh 
bedene ait bütün özelliklerden uzaktır. Beden yaratılmış dünyanın 
ürünü, ruhsa duyular-üstü alemden en son ayrılan aklın ürünü-
d .. 10 ur. 

Ruh inf;an hayatının esasıdır; in:.;an onunla düşünür, hisse .. 
der, iBter ve yine onunla hayat bulur.ıı 

Ruhun maneviliği, onun özel işleyişi olan akıl ve irad3yle 
kendini gösterir. Var lığın işl~yiş tarzı var lığın bizzat kendi mahi­
yetine göredir. Akıl ve irade mücerret ve maddi olmayana ulaşır; 
onun için, ruhun bizzat kendisi de maddeden bağJmsızdır. Aynı 

şekild3, etki kendi sebebine benzer, çünkü kendi faaliyetlerine, sa­
dece neye sahipse onu verir. Onun için, ruhun manevi faaliyetle­
ri bize, ruhun bizzat kencli mahiyeti hakkında gerçek bilgiyi ve­
rir.12 

İmam Gazzali hemen ·hemen Farabi'nin izahını payla§makta 
ve ruhu, hiss3tme, görme, işitme ve koklama gibi hayat nurlarının 
fışkırdığı <<Maddi olmayan bir Varlık=cism'un latif'ün>> olarak 
görmektedir. Aynı zamanda, o, in.:ıanın görünmeyen, bilen ve id­
rak eden bir parçasıdır, görüşünü ileri sürerek, Farabi'nin görüşü­
ne yakın dü~.mer.ine rağme.n13 insan aklının onu tamamen anlaya­
mayacağını, İsra suresinin 85. ayeth1i delil getir3rek ruh hakkın­
d~ki malumatın Allah katında olduğunu belirtmek suretiyle iza­
hına son verir. 

Batılı idealistler insanın manevi bir varlık olduğu konusunda 
hem-fikir olmalarına rağmen, geldiği nihai manevi rcalite ile na­
ml bir ilgisi olduğu hu~usunda anlaşamamaktadırlar. 

Bazı idealistler çocuğun man3vi alemin bir parçası olduğu, 
kendi kabiliyetlerine göre yerine getireceği manevi bir kaderi ol:. 
duğuna inanıyorlar. Bundan dolayı, eğitim çocukla tabiatın ma­
nevi unsurların arasında samimi bir yakınlık aşılamalı ve insanla 

10 b k., Robert Hammond, The philosopby of Alfarabi and ıts influence 
on Mcdiaval thought, 34. Pittsburgh, 1961 (Farabi'nin The Gems of 
wisdom, in collection, 145 den nakil) 

11 Robert Hammond, age, 34 (Farabi'nin A letter in reply to certain 
questions, in collection, 108 den nakil) 

12 Robert Hammond, age, 34-35 (Farabi'nin The gems of wisdom, 145 
den nakil). · 

13 Gazza.Ii, İhya, C. lll, 3-4, Beyrut, ts. 
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kainat arasında doğU§tan var olan ahenk üzerine ısrar etm3lidir, 
diyorlar. 

İ~lam düşünürlerinden, Farabi'ye göre, Allah'ın var olduğu 
i~p:1tlanabilen bir gerçek, dünyanın yaratıldığı da ba§ka bir ger­
çoktir. İnzanın çözrneğe çalıştığı en zor soru şudur: Dünya ile Al­
lah, y21.ni ~onsuzla r.onlu ararında ne tür bir ilgi vardır? Başka bir 
ifadeyle, Allah'la madde arasında n~ alaka vardır? Madde ve ruh, 
rıonsuz ve sonlu ikiliği idealir.t metafiziğin m·S:Selelerini teşkil eder. 
Farabi, Allah ile madde arasındaki ili~kiyi izah ederken, Allah ile 
dünya arar.ında «akıl» ve «kürebr» koyar ve çokluğun bir olan­
dan geldiğini söyler.14 

Bu noktadan :::onra, Farabi, İbn Sina ile beraber «Sudur=ta­
şıpyayılma» nazariyelerini anlatırkS:n; on akıl, dokuz küre ve ay­
altı aleminin teşekkül ettiğini ~öyler. Farabi faal aklın gökle y.:;r 
aramuda bir köprü vazifesi gördüğünü ::::öylüyor. İbn Sina :b:;, 
«SudU.rJ> nazariyesini anlattıktan sonra, bu ilişkir.iyle, Allah'a «su .. 
retleri verici= Vahibü's-Suver» ismi verildiğini öne sürüyor.15 

Kur'an-ı Kerim, Müslüman eğitimeHer ve Batılı idealist 
eğitimeHer kainatla Allah arasında çok yakın bir ilişkinin oldu­
ğunu ortaya koyduktan ::::cnra, öğrencilerden şunu iJtiyorlar: Ta­
b!at alemini inc:;lediğinizde onu ruhsuz ve gayesiz muazzam bir 
makine olarak kabul etmeınelisiniz, onun· bir mana ve gayesi ol­
duğunu görmelisiniz. 

Metafizik idealist eğitim anlayışının diğer ön:;mli Ö3elliklerin­
den biri de devlete olan «sadakat» konusudur. İdealil:t 3ğitim an­
layı:]ına göre, devlet fertten daha büyük bir şahsiyete rahiptir; ya­
ni bütün kendi parçalarından daha önemlidir. Bu bakimdan öğ­
renciye memleket ve c:miye;tine r.aygı duyma~ı öğretilmelidir. Öğ­
renci memleket ve cemiyetinin kültürel mira:; ve ezadarını isteye­
rek araştırmalıdır. Kendi hürriye;tinin, h:m cemiyet ve hem de 
milletine karşı geliştirdiği hizmet duygusu nisbetinde büyüyece­
ğini bilmelidir. 

14 bk., Robert Hammond, age, 30. 
15 bk., Robert Hammond, age, 30; İbrahim Madkour, agm, «İbn Si~ 

na», 424. 
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İDEALİST BİLGİ NAZARİYESİ VE EGİT.İM 

Öğretmcnbr öğrencilerinin zihin8el gelişimleriyle me~gul ol­
malıdır. Onların bedeni ve hizsi sağlıkları hakkındaki kararları 

güvenilir bilgiye . dayanmalıdır. Öğretn1en bilgisinin nihai olarak 
nereye va.racağını fel::ef1 anlamda düf}ünmelidir. 

Felsefenin bilgi ile ilgilenen dalına «Epistcmolo6y=Bilgi ku­
ramı» d:;ndiğini biliyoruz. Bir bilgi nazariyecisi olarak, filozof, 
b]gin1_n mahiyeti hakkında düşüneceği gibi, bilme ile inanma ara:. 
r.ındaki farkın ne olduğunu da ortaya koymalıdır. Ayrıca, «Duyu­
larımızın temin ettiği malumatın ötesind3 neyi bilebiliriz?» Ve, 
Bilginin «Gerçek>> olduğunu nasıl gösteririz?» konularını da uğra­
şı alanına alınalıdır. 

!{onumuz felsefede tartı~ılan bilginin kaynağı ve d:)ğeri olma­
ma:ana rağmen, Batı'da ve İr.lam felsefesinde bilginin çeşitlerjni 
r.ıraladıktan sonra, idcali.:;t bilgi anlayışına geçmeyi uygun gör­
dük. 

1 -Müslümanların Kur'an-ı Kerim'de, Hıristiyanların «The 
Eible = İncil>ı de, Yahudil:;rjn «The Torah = Tevrat» ta, Hindular1n 
«The Bhagavad-Gita ve Upankhadz»larda var olduklarına inan­
dıkları VAHY BİLGİSİ; 

2- İnsanın kendi içinde ani olarak doğan SEZGİ BİLGİSİ; 

3 - Etraf1mızda cereyan eden ~csyal veya tabiat hadiseleri­
nin gözleminden sonra akıldan elde edilen AKLİ BİLGİ; 

4- Dcneybrden elde edilen TECRÜBİ BİLGİ; 

5 - Kontrol etmeden ve tartıçın :ısız kabul ettiğimiz, güveni­
lir ilim adamlarından temin edilen OTORiTEYE DAYANAN BİL­
Gtıs 

İdealizt gebnek içinde pek çok filozof birbirinden farklı bilgi 
nazariyeleri ortaya koyn1uşlardır. Batı geleneğine uyarak idealizt 
eğltimin bilgi nazariye:::iini Plato'dan başlatmak yerinde olur. 

I:flatun, EJokrates'le anlaşarak, duyular vamtasıyle elde edilen 
bilginin şüpheli V3 nokEan olacağını ileri zürüyor. Çüünkü madde· 
alemi varlığın. daha mükemmel olan alanının bozulmU§ bir kopya-_ 

16 bk., George F. Kneller, age, 18-22. 
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mdır. Gerçek bilgi, sadece, aklın ürünüdür; zira akıl nesneleri saf 
manevi .şekillerini maddi varlıklarının ötesinde gören güçtür.17 

Eflatun'un bu görüşünü biraz daha açmak yerinde olacaktır. 
Ona göre, ineanlar hakikatı aramayla ilgilenm:;lidir. Mademki 
hakikat tam ve ebedidir; öyleyse, o, hem tam olmayan ve hem de 
devamlı değişen madde aleıninde bulunan1az. Matematik ebedl ha­
kikatlerin var olduğunu göst3rmiştir. Me.sela: 2+2=4 ettiği gi­
bi ... 

Bütün in~anların ittifak edecekleri «Evrenrel=Alem-şumuh> 
hakikatierin bulunabileceğini matematik göstermiştir. Fakat ma­
tematik, bilginin sadece bir alanını te§kil etmekt3dir. Eflatun inanı­
yor ki, diğer evrenr.el hakikatleri siyaset, din ve eğitim sahaların­
da da araştırmalıyız. 

Eflatun Devlet isimli e~erinde ideler alemi ile madde aleminin 
ayrılışından bah~eder. ideler alemi en yüktek noktasında «İyiye» 
sahiptir. Bu iyi tüm gerç3k bilginin kaynağıdır. Devamlı değişen 
madde alemine güvenilemez. İnsanın iyiye ulaşabilmesi için, mad­
deden alaka~ını kesmelidir. Bu da ancak, gerçek bilgiye geçişi te­
min edecek olan «Diabktik metodu» kullanarak maddeyi aşmakla 
mümkün olabilir. Dialektik, «Madde» ile «İde»yi birbirinden ayı­
ran çizgiyi geçebilir. Bu metod, n1adde aleminde beyni, dili ve el­
leri kullanarak başlar; hakikatı keşfetınekb ideler aleminde son 
bulur. Meşhur «Mağara benzetmer.ind3» Eflatun, karanlıklar ale­
minde zincire vurulmuş mahkumlar mağaranın uzaktaki duvarında 
gördükleri gölgeleri gerçek zannedeceklerdir. Mahkumlardan biri, 
zincird3n kurtulup dışarı çıkınca, gerçek ışık kaynağının güneş 
olduğunu anlayacaktır. Ger•;ek bilgiye ulaştığından mutlu olacak 
ve dışardaki gerçek dünyayı arkadaşlarına anlatmak için dönecek­
tir. Onlar gölgeden teşekkül etmiş bilgilerine zıt bilgiler vereni 
dinlemeyec:)klerdir. Hatta mahkumları serbest bıraksalar onu öl­
düreceklerdir. 

Plato'nun mağara benzetmetinin anlamı şudur: Biz bir göl­
geler mağarasında cehalet ve ilgisizlik zincirine vurulmuş olarak 
yaşıyoruz; zincirlerden kurtul~umuz gerçek eğitimimizin başlan­
gıcı olacaktır. Gerç3k bilgi alemine yükselmiş olan filozof, arka­
daşlarına aydınlık getirmek için, mağaraya dönmelidir. 

17 bk., George F. Kneller, 23. 
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Hıristiyan aleminde dini idealizmin tcmrilcilerinden olan 
Augu~tine, Eflatun'un bu alemlerini «İlahi AlC:mn ve «İnr.an Ale­
min diye ayırarak örnek aldı, ya da dini bir şekil verer:;k tekrar 
etti. İlahi al€m, «RUh» ve «İyi»nin alen1idir. İnr.an alemi, «Zul­
mct», «Cehalet», «Günah» ve «Acı»ların madde alemidir. Augu::.ti­
n') inanıyor ki, inr.a.n mümkün olduğu ölçüde kendini insan ale­
mincen kurtarıp, İls.hi abme girmelidir. ölünceye kadar bunu an­
cak, tefekkür ve imanla kendini Allah'a veren kişi yapabilir. 

Eflatun gibi Augur.tine de, öğrenimde dialektik m:::todun kuv­
vetli r:avunucusudur. Ona göre, Allah ve insan hakkındaki fikirle­
rln keşfine bu metod imkan hazırlayacaktır. Eflatun gibi, iru:;anın 

dünyevi alaka ve düşünceden kendini uzaklaştırmasını istiyor. 
İr.lam filozoflarından Farabi de in~anın r.aadete ulaşması için, 

b3.şka bir ifadeyle en yükr,ek ~aadete ulaşınca, maddeden bıkar ve 
ondan myrılır. Nefis, maddenin etkisinden kurtulunca, cisimı.ere 
ait durumlardan ayrılmış olur.18 İnsan ruhunun maddeye ihtiyaç 
göstermeyecek bir geli~me safhae.ına ulaşması eaadettir. Bu da ci­
sim olmayan nesne ve cevherlerle beraber olmamyla mümkün­
dür.19 

Maddeye bula~mış olduğundan, cevherimiz, Allah'ın cevherjn­
don uza.kla§mış; cevherimiz O'na yaklaştıkça, O'nu anlayı§ımız da­
ha mükemmel, daha doğru ve daha gerçek bir durum kazanıyor. 
Bundan şu neticeye varıyoruz: biz maddeden uzakla~tıkça, «İlk 
Varlık= Allah'ın daha iyi anlıyoruz. Biz bilfiil akıl oldukça, O'na 
daha çok yaklaşıyoruz. Neticede, maddeden tamamen .::nyrıldığı­
mız an, zihnimiz O'nu en mükemm:;l .surette kavrar.20 

Böylece, Farab1 insanın ancak bedeni engellerden kurtuldu­
ğunda, tam r.aadeti elde edeceğini ileri sürüyor. 

Madde ile ruh arasında bir n1ücadelenin olduğu, intanın mad­
d:;ye hakim olmadığını kabul ederek, yalnız ruhlar aleminde ak­
lın maddenin zincirinden ve hatalar örtüsünden kurtulup madde­
ye tam anlamıyla hakim olacağını söylüyor.21 

Nefr.in «beden» ve iç gözü ile bilen «kalb»den teşekkül ettiği­
ni, kalbin hakikati «Gayb Akminndedir diyen İınam Gazza11, kal-

18 Ffmlbi, Medinetu'l·fadıla, 94, Mısır, ts. 
19 Farabi, age, 66. 
20 Farabi, age, 14. 
21 bk., İslam Ansildopedisi, C. IV, 466, İstanbul, 1965. 
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bin bu alemde yabancı olduğunu, insanın bir taraftan «yaratış = 
halk» al3minde, diğer taraftan «İlahi Kudret= Emir» aleminde ol­
duğunu ileri sürerken, önceki filozoflara benzer izahlar getirmiş 
oluyor.22

• İnsanlar bu dünyada uykudadırlar; ölünce uyanır­
lar3 ifadesiyle Gazzali, iki alemin farkını bize ana batiariyle çiz­
miş oldu. 

Mevlana da, bedende noksanlık ve aybın olduğunu, canın 

bunlardan myrılınca, lutuf cahibi Allah'a varablleceğini söylü­
yor.24 Gözlerd3 duygu bağı çözülmıc:lidir; maddi kulağımız can· ku­
lağımıza bir engeldir; beden anc~.k karada gezebilir, can yürüyü­
şü göklerin üstünde olur; «Ab-ı Hayat= İH\hi bilgi» ancak, can be­
denden ayrılıp gökler üstünde gezince bulabilir.25 

Fakat Mevlana bu dünya ile öteki dünyayı birbirinden kesin 
hatlarla ayırmadığı, onları birbirin3 yaklaştırdığı ve bu dünyayı 
bir rüya alemi, ya da görüntüler alemi kabUl etmediği için, hem 
Eflatun ve hem de İslam filozoflanndan ayrılır ve §öyle der: <<Bu 
alemde gördüğümüz her şey öteki alemde de aynen öybdir. Bu 
dünyada bulunanlar belki öbür dünyanın birer örneğidir ve bun­
ları oradan getirmişlerdir. Bunun için, Kur'an-ı Kerim' de: «Hiçbir 
şey yoktur ki, O'nun hazineleri bizim yanımızda bulunmasın. Biz 
onu ancak belli bir ölçü nisb3tinde göndermiş oluruz.» (Hicr, 21) 
buyurulmuştur,»26 diyor. 

Feriduddin-i Attar ((Pendname=Öğüt Kitabın sinde, bu dün­
yanın rüyada gördüğümüz şeylere benzediğini, insan ancak cihan­
dan ayrılınca · uyanacağı, bu dünyada entrika ve acıların olduğu­
nu belirtmiştir. Bir ay parçası gibi gönlümüzün nurlu olması için 
eteğimizi bu aşağılık ·dünyadan çekmeliyiz; dünyada düzen ara­
mamalıyız; Tanrı sıfatıyla mfatlanmalıyız; nefsin arzuları arka­
~nndan koşmamalıyız. 

Bilgi nazariye;:Jinde şu ana kadar elde aldığımız filozof ve mu­
ta~;avvıfların görü§lerind3n şunu anlıyoruz: Bir maddi alem, bir 
de manevi alem vardır. Madde alemi geçici, değişken, karanlık, 

22 Hilmi Ziya Ulken, İslam Felsefesi, 130, Ankara, ts. 
23 Gazzall, İhya, C. I, 8. 
24 bk., Mevlfma, Mesnevi (Şerh, Abdulbaki Gölpınarlı), C. I, 450, İstan­

bul, 1985. 
25 bk., Mevlfma, age, c. I. ıso. 
26 Mevlana, Fibi Mafih, 96 (Çeviren, Meliha Ülker Anbarcıoğlu), İstan­

bulJ> 1974. 
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acı, günah ve rüyalar alemidir. Gerçek bilgiye bu dünyada ulaşa­
mayız. Bedenimiz ve madd3 aleıni ruhun ona ula0mar.ını engelli­
yor. İşte eğitim in~ana maddeyi nasıl aşacağını, hakikat bilgisine 
nP.ml ulaşacağını, ruhun maddeye naE:ıl hakim olacağının yolunu 
gösterecek ve ona rehberlik edecektir. Bedenin duyu organları va­
mtasıyla aldığıınız bilgiler g3rçek değildir; onlara güvenilmez. 

Bazı idealistler S oc ra tes'in bilgi nazariyesini takip etmekte­
dirler. Bilgi öğrenciye dıçardan verilmez. O, öğrencinin içinde ge­
liJtirilmeye muhtaç imkanlar olarak bulunur. Aynı görüşü Eflatun 
ve Kant da takip etti. Eflatun'a göre, insan bilgi yaratamaz. Bir za­
manlar o g3rçek bilgiye :::ıahipti. Bilgiyi mahveden maddi bedene 
yerleşince, onu kaybetti. Böylece, in~anın en büyük görevi bir za­
manlar bildiğini hatırlamar.ıdır. Socrates kendisini, insanların bil­
giye gebe olduklarını ter. bit eden bir e be olarak tanı tıyor. Asla bil­
giye r:ahip olduklarını bilmeyen insanlarla, bilgiyi doğurmalarınd::ı 
yardım etmek için tartı§malar yaparak, <<Hatırlama Dcktrini» ni 
ortaya koydu.27 Bilgi öğrencinin zihnine «Akıtilmaz=Poured in­
to>> ama «Söküp=Wrung out» alınır.28 

Aynı görüş, dini kisveye bürünmüş haliyle, M.S. dördüncü 
asırda yaşamış Augustine'de görülür. İnsan bilgi yaratamaz. Bil­
giyi Allah yaratır. İnsan Allah'ı buln1aya çalı.şırken, onu keşfeder. 
Augu:;tine, ruhumuzun içinde var olan gerçek bilgiyi aramamız ge­
rektiğine inanıyor. Böylece o, eğitiınde r.ezgici bir yaklaşJmı yü­
celtmiş oluyor. Kendimizi fiziki alem üzerine teksif etmemizin bi­
zi gcrç:;k bilgiden uzaklaştıracağı görüşünü Eflatun ile paylagı­
yor.29 

Doğduğun1Uzda hiçbir şey biln1ediğin1iZi bildiren Nahl sur:si­
nin 78. ayet-i kerimesinin manasına göre hüküm yürüten İ.sl~.m fi­
lozofu Farabi'ye göre, her fikir duyulardan elde edilir. Baf]langıç­
ta zihin, hiçbirQey yazılmamı;ı boş bir levha gibidir. Onun üzerine 
herşeyi yazan duyulardır. Duyu organları, görme, i§itn13, koklan1a, 
tatma ve dokunmadan ibarettir. Bunlardan her biri kendi objeleri 
için mükemmel duyma özelliğine sahiptir. Her duyumda duyu or­
ganı, duyulabilecek nesnelerin ~ekli veya türbrini, madde olmak-

27 Osmon-Craver, age, 5 
28 George F. Kneller, age, 10. 
29 Osmon-Craver, age, 1 
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mzın alır; tıpkı maddesi olma<:lan mühürün şeklini alan bal mumu 
gibi..3() 

önceden tecrübe ettiğimiz duyumlar tamamen ölü değildir. 
Bazan imaj şeklinde yeniden ortaya çıkabilirler. Q;)çmiş bir duyu 
t·ecrüber.ine hayat verınemizi temin eden güce «el-Mutahayyile>> 
denilir; imajları birle§tirme ve ayırınayı sağlamamızı temin eden 
güce de «el-Mufakkira = Cogitative» denilir. Sadece şimdiki du­
yumlarımızın tecrübeleriyle sınırlandırıl:;aydık şu ana ~ahip ala­
caktık. Bundan dolayı da, zihni hayat olmayacaktı. İyi ki, geçmiş 
bir tecrübeyi geri çevirm3 gücü bize ihsan edilmiştir. Bu da «el­
Hafıza el-Zakirah==Memory>> i~ınini alır.31 

Farabi duyumu gerçek bilgi olarak kabul etmemektedir, ona 
göre, insanın ilk bilgisi «Algı»dır. Algı duyumdan sonra gleir; ferdi 
bir bilgidir; zihni faaliyet istemez. El-Medinetu'l-fadıla isimli es3-
rinde, akli kuvvetlerin de bir zayıf yönü olduğu için, Allah'ı tam 
anlamiyle ta~avvur edemediğimizi ~öylüyor. 

Farab1 özet olarak, şöyle diyor: İlk durumda akıl ruhun bir 
gücüdür. Sadece mümkün bir varlığa sahip olduğu için, «Akl he­
yülan1=The ınaterial int3llect==Maddi akıl» adını alır. Çünkü o, 
madde gibi şekil alma kapasitesine ~ahiptir. Gerçekten~ maddi, ya 
da pa.sif akıl kuvveden fiile geçer. Fakat pasif aklı kuvveden fiil~ 
geçiren r.ebep nedir Farabi'ye göre, bu güç Allah'dan sudur eden 
faal akıldır. Faal akıl insanda gizli olarak bulunanı uyandırır ve 
fiil haline getirir. 32 

İslam filozoflarından İmam Gazzali de insanın doğuştan bil­
gi getirmediğini, Allah'ın yarattığı varlıklardan habersiz olarak 
yaratıldığını söylemekle, hem yukarıda zikredilen Kur'an-ı Ke­
rim'in ayetine ve h::,m de Farabi'nin bilgi nazariyesine uygun dü­
çen görüşünü ortaya atmış oluyordu. 

Ona göre, ner:neleri duyu organlannın bize temin ettiği du­
yun1larla algılarız. Duyular aleminin dışında bulunan ve du,yular­
la algılanması mümkün olmayan varlıkları yedi yaşından :::onra 
başlayan temyiz kudreti ile algılarız. Bu safhanın ötesinde akılla 
temin edilecek bilgileri idrak etme döneıni başlar. Aklın ötesinde, 

30 Robert Hammond, age, 38 (Farabi'nin The gems of wisdom, 149; 
Political regime, 47-50 den nakil) 

31 Robert Hammond, age, 39. 
32 bk., Robert Hammond, age, 39. 
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b::t§ka bir safha daba vardır. O safhada, aklın anlayamayacagı 

~eyleri anıayacak nurun insan kalbine akması ile bilgiler elde edi­
lir.33 

İmam Gazzali, İhya'sında aklı bilginin kaynağına yerle.ştirir 
ve şöyle der: «Bilgi, meyvanın ağaçtan, ışığın güneşten ve görme­
nin gözden çıktığı gibi, akıld8n çıkar.» 34 

Görüldüğü gibi, Gazzali İhya'sında akli bilgiy3 sonsuz bir gü­
ven bet:Ierken, el-Munkız mine'd-dalalinde hem duyu organlarının 
temin ettiği duyurnlara ve hem de akıldan kaynaklanan bilgiden 
şüphe eder ve <Cİlahi Nftru» gerçek bilginin kaynağına yerbştirir. 

Batı'da modern idealizmin öncülerinden kabul edilen De:car­
tes şüphe edilmeyecek «Fikir=İdeas»lcri araştırıyordu. O, şöyle di­
yordu: Açık ve reçik olan fikirleri keşfedebilseydik diğer gerçek fi­
kirleri bina edebileceğimiz sağlam temelleri bulmuş ols.caktık. Biz~ 
r:at kendisinin düşündüğü, ya da şüphe ettiği müster.na, h3r şeyi 
şüphenin içine attı. Descartes, düşündüğünden şüphe etmedi. Bu 
durumda, meşhur «Düşünüyorum öyley~e varım» Hk~sine ulaştı. 

Duyular hataya tabidir. Bir fikir veya düşünce diğer bir fikre bağ­
lıdır. Açı, derece ve çizgilerle ilgilenmekr.izin, bir kişi, üçg-rni ta­
r.avvur edemez. Böylece o, bir fikrindiğer bir fikre işarette buluna 
ması zarureti ile karşı karşıya geldi. 

Descartes i.sarette bulunmanın duracağı nihai bir fikre ulaşa 
mak istedi. Mükemmel varlığa, yani Allah'a, sonsuz ve zamansız 
Yaratıcı'ya, herşeyin kaynağına ula~acağını zannetti. 

Böylec3, Descartes sistemini üzerine bina edeceği «Cogito = 
düşünüyorum öyleyse varım= I am thinking therefore I am.» ve 
«The D8ity = Ulfthiyet» denen iki prenE!ibe ulaştı; yani insan dü­
şünce~inden §Üphe edilemeyeccği ve düşüncenin bütün objelerinin 
uhlhiyette temel bulduğuna inandı. Bu ilkeler idealizm gelene­
ğinde bulunabilir. Allah'ta bulun8.n düşünmenin objelerini tcfek­
kür eden ronlu zihin veya Platonik anlamda fikirlerden nihai 
realiteyi düşünen inss.n zihni. .. 35 

Bir pap~z olan Berkeley'e göre, idrak edilmeyen hi·~bir,~.ey var 
olamaz. N3sneler vardır; çünkü, onlar Allah tarafından idrak edi­
lir. 

33 Gazza.Ii, El-Munlnz mine'd-dalal, 20, 27 (Türkçe tercümesi bir heyet 
tarafından yapıldı), İstanbul, 1963. 

34 Gazzali, İhya, C. I, 73. 
35 Osmon·Craver, age, 8-9. 
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D:ni anlayışla . şartlanan Berkeley'in feleefi görüşüne göre, 
m:?.ddi olmayan varlık, yani fikirler ya da ruh bilimin ortaya koy­
duğu Allah'sız .si.stE:m tarafından kirletilmiştir. Var olan madde 
değil, ruh, fikir, ya da Allah'tır.36 

18. asır filozoflarında Kant'In idealizn1i, insanın düşünce aır .. ')­
liyer.i üzerine yoğun çalışmadan kaynaklanıyor. Ona göre, rasyona­
listler «Tahlili==analitic», den3yciler de «terkib1==tıynthetic» dü­
şünüyorlar. Kendisi tahlili ve terkibi n1antık hükümlerine daya­
nan bir :.:lı:ıtem kurmaya çalı~tı.37 

Kf'.nt'ı takip eden pek çok ınodern idealist iddia ediyorlar ki, 
b]ginin özü duyular vasıtası ile elde edilen malumatın üzerine an­
lam ilave etm'.)si için yard·m etn1ek değildir. 

Ş:1h.r~iyetçi olarak bilinen bazı idealistler, öğrenciye verilen 
ma.lumatla, şahren kendi~i için önen1li olanı öğrenmeni için önce­
ki tecrüb:;ler arasında bir alaka kurmalıdır.38 

İDEALİST DEGERLER VE EGİTİM 

İdeali~t filozoflara göre, d~:ğerlerin sabit bir de:t'ecelenme:.i 
v~,rdır ve olmalıdır. Derece1enınede manevi d.ağerbr me.ddi olan­
lardan daha ürı.t r.ırada yer alır. Nihai gavemizi anlamamı.za ve 
m"1.nevi nizrmı.a birıe~.n1emi.ze ye.rdın1 eden dini değerl3r en üst ~e­
vivede tutulur. Değerierden bahsrdilince, aklımıza «İyi» ve «Kö­
tü» kavramları gelÜ:·; iyfve· kötücterf bahSediliric3 de, ~<AhU\k» ha­
tırlanır. 

Genel olar9-k, değerler konusunda tartı~nJan en önemU mer.e­
lolor rınların «Mutlak», va da «Değişken)>, «Objektif==afak'i)), ya da 
«Subiektif==enfud==indi)), ba~ka bir ifad.evb, «Şah~i», ya da «Gay­
ri ı::ah~i» clu!) oJmadıklarıdır. Gerek eski Yunan ve gerek İ.~l2m ve 
Be.tılı filozoflar hemen-hen1en birbirine benzer görüşler ileri sür­
müşl<1rdlr. 

Bütün jdea1istl3r içjn, değerler mutlaktır. «İ vi», «Ger~ek» ve 
«Güzel» nesilden n.er.ile ve toplumdan topluma değif.mez. Öz bakı­
m'ndan devamlı kaJmaktadırlar. İnsan yapısı değildirler; ama 
kainatın bir parçasıdırlar. 

36 Osmon-Craver, a.ge, 10. 
37 Osmon-Craver-aP-"e, ı 1. 
38 bk., George F. Kneller, age, 23. 
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Eflatun'un <ddea»leri mutlaktı. Çünkü onlar gerçek realiteyi 
temsil ediyor; evr:;nsel geçerlilikleri yer, zan1e.n ve zemin, fiziki 
dünyanın sınırlarıyla sınırlanmamışlardır. Bu «idea»ler pratik bil­
ginin çıktığı ger·~eklerdir. Mutlak olan şeyler, son~uz, sınırsız ve 
hudutsuzdur. Onun için, mutlakları anlayan zihinler de sınırsız ve 
hür olmalıdır. Eflatun, ezeli değerleri, Socrates'in ifadesiyle, doğru 
harekete götüren hatasız rehberler olarak düşünmüştür. 

Eflatun'un idealist değerler anlayışı ile Hıristiyan dinci idea­
listlerin anlayışları arasında bir b~nzerlik vardır. Her ikisi de in­
tıan hayatının ileriye yönelik olduğunu söylüyor. Hıri:;tiyan, Al­
lah'a bakarken, Yunan felsefesi iyi, gerçek, adalet, ve· güzellik gibi 
mutlak fikirlere yönelikti. Her ikisi de, gerçeğin zaman ve z3mi­
nin mn1rları ötesinde olduğuna dair inancı paylaşıyordu. Her ikisi 
de, insanın maddi ve manevi kişiliğe sahip olduğuna inanıyordu.3t 

Bir eğitimci olarak idealist, insanın varlığında manevi unsu­
run maddi ki~iliğinden daha önemli olduğuna inanıyor. idealist 
oğitim:!i ile ct. Paul arasında büyük ölçüde bir benzerlik vardır. St. 
Paul, geçici olarak ruhu kuşatan «Dünyevi vücudun hapishanesi» 
hakkında konuşurken, idealist eğitimci «Ruh bir vücuda niçin sa­
hib olmalıdır?» 40 sorusunu soruyor ve aynı çizgiye geliyorlardı. 

Mutlak değerler bizim tüm davranışlarımızı kontrol eder ve 
tenkitten uzaktırlar. Herkese aynı çağrıda bulunurlar ve onların 
çağnlarına kar~ılık verenler aynı tarzda davranırlar. Böylece, 
mutlak değerlerin istediğine uygun düşen davranışların ortaya çı­
kı~ını seyrederiz, ve bu davranış modelleri ne.:iller boyu devam 
eder.41 

Alfred W eber'in ifadesiyle, idealist Eflatun, en yüksek iyiyi haz­
da değil, fakat Allah'a gittikçe tam olan benzeyişimizde bulu­
yo:~.-.4z 

Bir Hıristiyan filozofu olarak bilinen Augustine «İyi» ve «Kö­
tü>> ile oldukça ilgilenmiş; neticede şuna inann1ıştır: Madem ki in­
san Adem'jn günahını tevarüs ediyor, öyleyse günah işlem~den 
evvelki []afiyetini yeniden kazanmak için devamlı olarak mücade-

39 bk., Hanry Scofield, The Philosophy of education, 206-207. 
40 bk,, Hanry Scofietd, age, 207. 
41 bk., Hanry Scofield, age, 207-208. 
42 Alfred \Veber, Felsefe Tarihi (Çeviren, H. Vehbi Eralp), 56 İstanbul, 

1949. 
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le etmelidir. Bu görüş Ef;.?..tun'un, ruhların iyiye yakın ya'1adıklan 
yıldız ef~anesine benziyor. Ruhlar acı ç::kn1ek, ölmek v~ daha önce 
bulundukları yere tekrar dönm0k için manevi varlıkları uğrun:ı 

mücadele vermek üzere, madde alemine g3tirilmi§lerdir.43 

İnlam filozoflarından Farabi'ye göre, bir§eyin değerli olduğu 
ya kamunun görüçüne veya bir dine göre, ya da bizzat kendiliğin­
den bilinir. 

O, en güçlü düşünm3 erdrm~ni ahlaki erdemden ayırmamak­
tadır.44 Farabi pek çok değerin memleketten m::,mlekete değişece­
ğini, bazı değerlerin r.aattan saata, bazılarının günden güne, diğer­
brinin aydan aya, bir kır:m!nin yıld1n yıla ve bir kıt.m!nın da asır­
dan asıra deği~ebileceğini f;öylerken in:::.anın in.r.an olarak değeri­
nin, mutlak bir değer olduğu için deği~n1eyeceği45 düşüncesine 

ula:;:mış oluyordu. 
Aynı zamanda o, milletten millete deği§m3yen, millet ve §e­

hirler için umumi olan mutlak değerlerin olduğuna ve bu değer­
leri keşfeden düşünme erdeminin kanun koyma kabiliyetin3 dJnk 
dü:ıtüğüne işaret ediyordu. 

Farab1 «Düşünce»yi b:r değer olarak kabul ediyor. Ahiakl de­
ğerlerle «Düşünce» d3ğeri bir arada o'malıdır; «İyi» olmayan, ya­
ni r.hlaki değere eahip olmayan insan, ba~kaları adına iyiyi veya 
gerçek iyiyi nasıl ister? Kendir.i «İyi» değilse, iyi olmadığını «Dü­
şünce» değeri olmadan nasıl .ke.:fedebilir? 

İıwana iyiyi arzulatan düşünce V3 ahlaki değer «Yaratılıştan 
var olan=Kainun bi't-tab'» tabii, yani mutlak bir değer olmalı­
dır. Böylece bir yaratılıştan gelen, bir de insan iradezinden kay­
naklan'"'n değe-rler vardır.46 

Farabi, Augtwtine gibi, kötünün p~ikolojjk verar-et yoluyla ne­
r.ilden nesile intikal ettiği görüşünü il:~ri süren Hıristiyan fikrini 
kabul etn1iyor ve diyor ki: Kötü, insanJn irader.i ile eld~ edilir. 
«İyinn!n en yüce.si ~ehirden küçük toplumlarda bulunamaz. İyi 
d~.vrr.nışlar saadete götüren, kötüsü ke saadzte engel olanlar­
dır.47 

43 Osmon-Craver. age, 7. 
44 bk., Farabi, Tahsiln's-saade, 26. 
45 bk., Farabi, age, 25-26. 
46 bk., Fttn1bi, a!!e. 2627. 
47 bk., Farabi, Medinetu'I-fadıla, 66-67, Mısır, ts. 
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Farabi eeki Yunan ve modern Batılı filozoflar gibi «İyi» ile 
«Kötü»yü biribirinden tamamen ayrı esaslar olarak ele almaz. O, 
kJtü o:masaydı, iyinin bir kıtını da olmayacaktı görüşünü ileri sü­
rer V3 şöyle der: Allah'ın inayeti her varlıkta görülür. Kötü, İlahi 
kontrol altındadır ve bozulan nesnelere bağlıdır. Böylece, dünya­
da olan her §ey tesadüfe atfolunamaz. Dünyada kötü olan, iste­
me:ierek iyidir; çünkü eğer kötü olmasaydı, dünyada iyinin bir 
miktarı da olmayacaktı.48 

Farabi düşünceyi en büyük değ3r olarak alırken, İmam Gaz· 
zali de c<Bilgi»yi en büyükdeğer olarak gösteriyor. Gazzali'ye göre, 
bir şeyin değerli olması ya ba~ka şeyden, ya da zatından veya hem 
zatı ve hem de başka şeyd3n dolayıdır. «Bilgi», değerini herhangi 
bir ~eyden almadığından, zatından dolayı mutlak bir değerdir. 
Çünkü o, Allah'ın kemal nfatı, melek ve peygamberlerjn şerefidir. 
Filozofumuza göre, zatından dolayı mutlak olan bir değer, ba§ka 
bir ~.ey3 nitbetle değerli ol~.ndan daha ü:ıtündür. Zatından dolayı 
mutlak olan değer, ahiretteki ~aadet ve Allah'ın cemaline ba.ktş­
tan kaynaklPuan «Haz=lezzet»dir. Hem zatı ve hem de başka şey­
d'.:!n dolayı dej!erliye misal olarak «Vücut sağlığı» nı veriyor. İnsan­
oğlunun en büyük hedefi ebe:di saadettir. Ona anca.k «bilgi» ve 
«P.mel» ile ulaşılır. Arnele de ancak bilgi ile ula:_:.ılır. Dünya ve ahi­
rette saadetin aslı bilgidjr. Neticede <<bilgi» «amel»den daha üs,.; 
tündür. Bilginin en önemli meyve~i Allah'a yaklaştırması, insanı 
m~Iekl:)stirmesi ve manen yükselt.me:ıidir.49 

İslam düşünürlerinden Mevlana, Fa.rabi gibi, en büyük değer 
olP,ra.k «düşünceyi» görteriyor. Hatta, Farabi'den daha ileri gide­
r0k, «İnı-:an demek» «düşünce)> demektir diyor. Düşünceden bark~, 
in~anda k:;mik ve k~.sların kaldığını söylüyor. «İn~an konu~an bir 
havvandJr » ifadesindeki «Nutk» kavramını Mevlana «Düşünce» 
olarak alıyor ve ~ö:1le diyor: «İnsan fikir ve düşünceden ibarettir; 
geri krJa.n kemik ve sinirdir.» 50 

· 

Mevlana «İyi» ve «Köti:i»nün dn.Q:u~ta.n gelmediğjne if.aret et­
tikten sonra h3rf.eyin var edeni, sebebi ve ortaya koyanının Allah 
olduğunu nöylüyor. 51 

48 bk., Robert Hammond, age, 32 (FarAbi'nin The Sources of questi· 
ons, 7S den nakil) 

49 bk., Gazzali, İhya, C. I, 12-13 
so Mevlana, Faht Mafih, . 299. 
Sl bk. Mevlana, Mesnevi, C. I, 1S3. 



202·. Bayraktar Bayraklı 

İslam filozofları gibi Mevlana da «bilgi» yi Allah'ı bilmeye va­
mta olduğu için bir değer olarak kabul ediyor. 

Diğer İslam düşünüderinden Maverdi alılakin kaynağı dinin 
a:ılı, dünyanın direği, inr.anları tevıiide ulaştıran gücün kaynağı 
ve tüm değerlerin en üstünü <<akıl»dır diyor.52 · · 

Diğer İslam düşünürlerindzn biraz daha farklı duşünen Ma­
verdi, neyin iyi neyin kötü olduğunu tezbit eden ve ayıranın da 
akıı olduğunu belirtecek kadar ileri gidiyor. Yasin süresinin <<Li 
yunzire men kane Hay'yen =canlı olanı korkutn19.k için» şeklinde­
ki ayetinde yer alan «Hayy=canlı» kelin1e.:Jini «Akıl» ile izah 
eden Maverdi onu, doğuştan gelen akıl ve sonradan kazanılan akıl 
diye, iki kır.ma ayırdı. 'Düşünürümüz, Hz. Ali'ye atf3ttiği bir sözle 
değ-erleri şöyle sıralar: Akıl, din, bilgi, yumu§aklık, cömertlik, iyi­
lik, sabır, şükür ... 53 

Değerler sözkonusu olunca, idealistler diyor ki, öğr3nciye de­
ğerlere nar.ıl tahammül edeceği, onlarla beraber nasıl yaşayacağı 
öğrotilmelidir. Çünkü değerler geldiğimiz ve dönec3ğimiz en bü­
yük varlıkla bizi ahenkleştirme~tedir; ve yine ö.7.renci, kötünün 
kDndin1ni, toplumu ve bir bütün 'ÖJ.arak tüm insanlığı rahatsız et­
tiğini anlamalıd.ır. Değerlerin in~anı kainatın nihEti man3vi niza-. 
miyle karşı karşıya getirdikleri ölçüde önemli olduğunu farketme­
lidir. 

Bizi Allah'a, saadete ve değruya götüren değer ne olursa ol- , 
nun onların bizim vaTlığımızın bir parçası, n1anevi hayatımızın 
ı§ığı ve kainat1n OCJnsuza uzanan mutlak dü.sturları olduğunu ka­
bul etmek, bilm3k ve _takip etmek zorunluluğunu hissetmelidir. 

Bazı idealistler kötüyü · iyinin olması içh1 zaruıi görürken, ba-
nları onun tam o~maya iyiden, diğerleri de cehaletten kaynak­
landığını, diğer bazıları da kEtinatta var olan siste:min örnek alın­
mayıf]ından doğan sistemsizlik neticesinde doğduğunu söylüyor. 
Ama, e~ki Yunanlı, Müdürnan ve mod3rn idealistlerin hepsi ina­
nıyorlar ·ki, İlah'i irade kainatta tam anlamıyla tezahür etltiği za­
man, dünya daha tam, daha makul, daha mükemmel olacak ve 
kütü yavaş yavaş kaybolacaktır. Tüm idealist düşünürler ia;in 
okulda kötü öğrenci yoktur. Fakat, iyi düşünmeyen ve kainatın 

52 bk., Maverdi, Edebu'l-dünya ve'd-din, 19. 
53 b k., Maverd', age, 20, 30. 
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temel ahlak nizamııu anlayamamaktan dolayı yoldan çıkanlar 
vardır. 

Modern idealiı:ıtlerde!l olduğu kabul edibn Berkeley, Mevlana'­
ya yakla~arak, Allah'ın varlığını ve O'nun her§eyin gerçek nebebi 
olduğunu açıkca ortaya koyan §eylere değer demektedir .. O, mad­
deyi tamamen reddediyor; ezeli ve ebedi Allah'ı bize tanıtan bil­
giyi en üst değer olarak kabul ediyor.54 

Kant'a göre, insanların, iyiyi dü§ünmeye ve arayıp bulmaya 
sevk edece:k eğitime ihtiyaçları vardır. Bunu hisseden sadece in­
~andır. Kant'ın «Mutlak er;nirler=Cat3goric imperatives»ind€·Ii bi-· 
ri, herker-e vasıta olarak değil, gaye olarak muamele etmektir. 
Böylece Kant, değerleri mralarken, «İyi»yi en ba§a almakta­
dır.55 

Kant'a göre, öğrenci yanlış bir davranı§ta bulunduğu zaman 
öğretmen ona: Herkes bu §ekilde davranırsa ne olur?56 Sorusuyla, 
mnıf arkada§lannın takip edec3ği iyi bir örnek te§kil edip etme­
diğini r.oracaktır. Aynı zamanda öğretmen bu soruyu kendisine de 
normalı dır. 

Kant «Mutlak Emirleri» ahlaka götüren rehberler olarak ka­
bul etti. Onun «iyi davran» §eklind3ki kaidesi mutlak itaati ge­
rektirir; çünkü, iyi davranmak keninlikle akla uyar. İyi davranış· 
bizzat kendisi için yapıimalıdır. 

Hanry Schofield The philoc,ophy of education on intveduction 
inimli er.erinde «On Emir» in, Kant'ın <<Mutlak Emirleri» ne benz{di­
ğini söylüyor. Allah'ı reveceksin gibi müsbet ·emir br le ba§ladık­
tan ;:;onra, öldürmeyeceksin, zina etmeyeceksin gibi bir yığın olum­
suz emirlerle devam etmektedir. İr.rail oğulları bu emirler3 uyma­
ya zorlandılar, çünkü onlar Allah tarafından Hz. Musa'ya gönde­
rildiler. 

idealist eğitinl felsefesinde d:siplinden · r:apmal~r, benlikçili­
ğin bir ifaC:esi olarak kabul edilir ve bu ;:;apmaların, zamanın olu:ı­
turduğu umumi kültürle iç içe girmi§ ahlak kurallarına göre ce­
zalandırılmarı öne sürülür. Onlara göre, öğrencinin cezalandınla­
cağı ahlaki ilkelerin bir kıEmı dinden veya en azından ebedi ha.; 
yat görüşünden kaynaklanır. 

54 Osmon-Craver, age, 10. 
55 Osmon-Craver, age, 12. 
56 George F. Kneller, age, 34. 
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· Hegel'.in takipçilerind·en olduğu eöylenen Royce, değerlerin 
birinci ::;ırar.ına, ahlak ilkelerine «sadakat duygusunu» 57 koyuyor. 
Ona göre, en yüksek iyi, ancak bu sadakatla elde edilebilir. En 
yüksek iyinin elde edilmesinde diğer önemli ~art, fikirlerin eylem 
halin3 dönüşmesidir. Bu dönüşme olmasaydı, dış dünya manasız ka­
lacaktı. 

Hegel'in çağdaşı olan ve Batı idealist felsefesini nazariyeden 
pratiğe geç-irmekte büyÜk çaba sarfeden Frobel'in bütün eğitim 
çalı~malannın altında yatan felsefenin hakim teması, herşeyin 
Allah'ta birleşri:ıesidir. Eğitimcimize göre, herşey Allah'ta ve Allah 
va:ntaeiyle yaşar ve varlığına sahip olur. Varlıklar arasındaki 

farklılıklar asla mutlak değildir. Eğer keşfedilebilirse farklılıklar 
aramnda blr ilişkinin olduğu görülebilir. Evrenin e:n. yük:: ek ma­
nevi kanunları, canlı ve cansız varlıkların görüntüleriyle temsil 
(•J.iliyor.58 derken, değerlerin başına «Allah'ta birleşme»yi koy­
muş oluyordu. 

B·S:rlece Frobel, diğer modem idealistlerden daha maneviyat­
çı, başka bir ifadeyle .daha dinci bir yol izliyordu. Frobelin eğitim 
görüçü bir bütün oi'arak el3 alındığında, din ve insan tabiatının, 
değerlerin başında yer aldığı görülecektir. 

İDEALİST EÖİTİMİN GAYELERİ 

Fı--:ki Yunanlı ve modern idealirıtıer, metafizik, bilgi nazariyesi 
ve değerlerde çoğunlukla zihin ·üzerinde durmuş, mes3lelere o doğ­
rultuda çözüm aramış ve onu hem?:n-hemen herEJeyin kaynağı ola­
rak ele almışlardır. Şunu bir gerçek olarak görmeliyiz ki, idealist 
filo~ofların gerçekleştirdikleri ve gerçekleştirmeye çalıf)tıklan 

idealist eğitim fel:.efe~inin üzerine durduğu yı:ı.lnız zihin değil, ha­
kikatı arama, kendini bilme ve şahsivet gelişimi gibi inBan haya­
tının ayrılmaz unsurları da onların ilgi alanına girmiştir. 

57 Osmon-Craver, age, 15. 
58 bk., William Boyd ~nd Edmund J .. King, The History of Westem 

education, 352, London, 1977. 
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Hakikatı Arama 

Eflatun hakika.tı, başka bir ifadeyle doğruyu, sonlu olan ve de­
vamlı değişen madde alemind3 bulunamayacağını düşünmüş; öğ­
rencilerini duyular aleminden ziyade, fikirlerin kavramsal alEmi­
ni araştırmaya teşvik etmiştir. 

Ona göre, gerçeğe ula§mak için cehalet ve hiseizlik zincirini 
kırmak ger3kir. Bu faaliyeti yapabilen kişi aydınlığın yolunda bu­
lunacak ve hakikata varabileeektir. 

Onun için Eflatun, «felsefi hikmet» ya da «gerçek fikirlerin 
kavramı» hakikatını bulmak isteyenlerin eğitiminde en yüktek 
gayeyi teşkil edeceğini ileri sürmüştür. 

Bir neo-Platonist olan Augustine eğitimde en yük~ek gayenin 
hakikatı aramak olduğu meselesinde Eflatun ile h3mfikirdir. Ger­
çek eğitimin Allah'a götüreceğini, hakikatı araştırmanın Allah'ı 
ara~tırmak olduğunu söybyen Augustine, maddeden ziyade fikir­
lerle ilgileneceğini ilerisürerek, hakikatin tamamen manevi oldu­
ğu me~elesinde Eflatun'dan daha lieri gitmiş oluyordu. 

İslam dü§ünürü Farabi'ye göre, her meselede «Hakikat=Hak­
k:ı'l-yakin»ın59 elde edilmesi esas gayelerdendir. 

Farabi, Eflatun ve Augustine'den daha realist bir çizgiye gire­
rek, bu dünyadaki varlıklar hakkında da «gerçek bilgi»ye ul~ıla­
ce.ğına inanmış ve bizi «Hakke'l-yakin»e götürecek olan ancak 
c<öğretim ilkeleri»60 olacağını eöylemiştir. 

Filozofumuz hakikatı araştırırken, öncelikb maddeden soyut 
(mücerret) olan varlıklardan başlanması, sonra kavranma.::ıında 
ve anlaşılmasında maddeye pek az ihtiyaç gösteren varlıklara ve 
nihayet kendilerini aniayıp düşünmemizde tamamen madde olma­
sı gereken varlıklara varılınası g3rektiğini ileri sürüyor.61 

Hz. Musa'nın Hızır'ı aran1aktaki gayesini «gerçeği anla­
mak»62 olduğunu bize söyleyen Mevlana, insan ruhunun «Hak» ile 
m:ı~gul olduğuna63 inamyor ve herkesin istediği «Hak»tır.64 diyerek 

59 Farabi-Tahsilu's-saade, 3. 
60 bk., Fan1bi, age, 4. 
61 bk., Farabi, age, 10. 
62 b k., Mevlana, Mesnevi, C. III, 227. 
63 Mevlana, F'ıhi Mafih, 286. 
64 Mevlana, age, 114. 
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hakikatın, Allah olduğuna işaret etmiş bulunuyordu. Ayrıca Fibi 
M:afilı isimli e.:.;3rinde hakikatın asırlar geçse bile deği:jıneyeceğ:ni 
ve dünyanın her yerinde aynen .kalacağını belirtıni~tir. 

inianı düşünürlerinden Fer:duddin Attar Penilnfun{}'sinde 
hakkı batılın karşıtı olarak almış ve öğrendsin3 hakkı aram:ı.yı 
tavr.iye etmiştir. İlahi bilgiye sahip olamn gönlünde «Hakııtan 
b~ka birşey olmayacağına ü;:aret eden düşünürümüz, Hakk'a ulaş­
mamn yolunun kalbi heva ve heventen çeviıme:kten geçtiğini söy­
lemi;~tiı·. 

ıcHakikatı ara::;tırmaıı gayesini diğ3r İslam filo-zoflarından da­
ha geniş çapta ve daha tanavvufi manada izah eden Gazzall, İhya· 
sında «Hakikat» anlamında iki ana kavram kullanmaktadır: «Ya­
klnn, ıcHakikat». 

Filozofumuz, Ebu Nuaym'den naklettiği bir hadiste Peygam­
bor (A.S.) 'ın «Hakikatı öğreniniz=ta'allemu'l-yakinıı 65 şeklindeki 

emrini bize nakletmekte, «Yakin=hakikatııın araştırılıp öğrenil­
mesind3 zaruret olduğuna işaret etmektedir. Ona göre, «Yaklrı»in 

azı «İlm»in çoğundan hayırlıdır. Böylece, Gazzali'nin, hakikatı 
mfubet bilimin, ya da bilginin ötesinde aramakta olduğu apaçık 
ortaya çıkmaktadır. 

Filozofumuz hakikatın ıcHaller» ve «Kerametıılerin ötesinde 
olduğunu66, nefsimizin Allah ile kul ara~.ında bir perde teşkil et­
tiğini bundan dolayı da hakikata varam9.dığını söylüyor. Bu per­
de kalkınca, «İlahi Nur», yani «Hakk'ın hakikatın kalbin mrrında 
k:mdini gösterir. 67 

Bir bakıma Gazzall, hakikatı araştırmanın «Hak=Allahııı 

araştırmaktan ba::kg_ bir§ey o!madığına işaret etmiş; Kur'an-ı Ke­
r2m'in bu konuda getirdiği kavramıara sadık kalarak; bizlere vor­
diği malumatı zenginle::;tirmi§tir . 

. Modern idealli:tlerd~·n Kant <<Saf akılıı ile «pratik aklmıı ger­
çek olduğuna inanmış; Hegel is3, hakikatın basitten daha zengi­
ne ve daha karmaşık fikirlere doğru hareket ve geli§m3 olduğu­
nu dü::;ünmüştür. 

E~ki Yunan, İslam ve modern idealist eğitjm felsefe.::inde 
mutlak hakikatın olduğu ve araştınp bulmanın eğitime ana hedef 

65 azzali. İhya, C. I, 72. 
66 Gazzill, age, C. II, 290. 
67 Gazzill, C. III, 407. 
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olarak tayin edildiği görülm:;ktedir. Bunun yanında İslam filozof­
larından Farab1, maddi alemde de hakikatın olacağını ifade etmiş 
ve madde olmayandan madde alemine gidiş usUlünü kullanmış­
tır. Hıristiyan idealistleri, m:rddeden kurtulmadıkça, hakikate ula­
şılamayacağı fikrini savunurken Gazzali gibi İslam filozofları, ne­
fillten sıyrılmadıkça hakikate ula§ılamayacağı görüşünü ben:m­
s:ımiş görünüyorlar. 

Aynca, klasik ve modern ideaJ.btler, hakikatın nerede teza­
hür edeceği? meselesine bir açıklık getirmezken, Gazzali onun 
kalpte te§ekkül edeceğini söylüyor; o da Farabi gibi zihni ikinci 
plana itmiş oluyordu. Farabi hakikatın kainat kitabında okunabi­
leceği ve oradan Hakk=Allah'a varılabileceğini Eöylemekle de Hı­
rbtiyan idealistleri kadar Allah'ın ezerl olan madde alemini kü­
çümsememiş oluyordu. 

Bütün idealistl::ırin ortak noktası olarak şunu görüyoruz: Hcp­
r.i öğrencilere hakikatı aramanın zamretini anlatıyor ve onu eği­
timin ana hedefi olarak tayin ediyorlar. Böylece, Hakk'a ulaşmayı 
eğitim fek.efesinin e:::as uğraşıları arasına almakla, insanın takın­
macı gereken metafizik tavrı açık-seçik ortaya koymuş bulunu­
yorlar. 

Kendini Bllme 

Özünde dini öğretiler taşıyan kültürler ve bunların oluşturdu­
ğu feLsefe ile dini öğretilerin geniş çapta yer almadığı kültürlerin 
olu::;turduğu felsefenin temel uğraşılarından biri, insana «Kend!ni 
bllmeıısini hatırlatması ve öğretmesidir. İlk inSanın, işlediği güna­
hı aifettirmesi için, Allah'a karşı bulunduğu itirafta «Nefsıı keli­
mesini kullanmış olma.:::ı, bize o dşvirde bile insanın «kendini» ta­
mdığını ir.patlamaya yeterlidir. 

Vahye dayanan İlahi eğitirn"!.e, felsefeye dayanan inrani eği­
tim «kendini bilmeııyi ana gaye olarak almışlardır. Böylece hem 
İDlam eğitim felr:efesinin ve hem de Batı eğitim fewefesinin or­
tak problemi, ortak uğraşısı ve müşterek hedefi haline gelen «ken­
dini bilme», insanın kendine dönüşü, kendini gözlemesi, kendini 
araması ve kendi özünde bilinçleşmesi anlamında kullanılma:.:;ı 

uygun Qlacaktır. 
Batı idealist eğitim felsefesindeki «Self-realitationıı, k2ndini 

bilmek, ha~ka biİ' ifadeyle kendini gerçekleştirmek ani?,mında kul-
lanılmıştır. · · ·· 
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İslam eğitim felsefesinde isa, «Ma'rifetu'n-nef::m, kendini bila 
rnek manamnı ifade etın~ktedir. 

«Kendini bilmek» eğitime ferdiyetçiliği, başka bir ifadeyle 
subjektivizmi getirmiştir. Bunun tersini ;:;öyl~mek d3 mümkündür. 
İslam filozofları, mutasavvıfları «Kendini bilme»ye büyük önem 
vermi§lerdir. özellikle İsfahani, i.nEanın kendini bilmesi ·ne ilgili 
Kur'an ayetlerini göstererek İslam eğitiminin esas gay~lerinden 
biri olduğuna işaret eder. «Kendi nefisleri hakkında düşünmedHer 
mi? Allah, gökleri ve yeri, ve ikiEinin arasında bulunanlan hak 
ve nihayete erecek bir süre için yarattı.>> Rum sureti 7. ayetini etas 
ale.n İsfahan1 insanın kendisini bilmekle «Diğer varlıkların haki­
katini (hakke'l-mevcudat) » bilir; yani hangisi sonlu (fani) ve han­
gini sonsuz (baki) ve yine kendisini bilmekle göklerin ve yerlerin 
he.kikatini de bilir; neticed~ Allah'a ulaşır. İnsan kendisini bil­
mekle, manevi alemi de bilmi.J olur; kendi eksikliklerini anlar ve 
kend~ni kötü yola sevkede:n dürtülerini de tanımış olur. «Kendi 
nefsinizde birçok alam~tler var, gör~eyecek mi:iniz?» (ez-Zari­
yat 21), «Allah'ı unutan ve Allah'ın da kendilerini kendilerine 
unutturduğu kim:eler gibi olmayın» (Ha!".r 19) ayetlerini gösteren 
İr.fahani, bize kendini bilmenin İlahi eğitimde önemli bir yeri ol­
duğunu68 göst~riyor. 

«İleride biz onlara hem yer-yüzünün etrafında, hem bizzat 
kendilerinde (nefislerinde) ayetlerimizi göstereceğiz ... » Fur.silet 
53-ayetini izah eden Elmalılı Harndi Yazır, bir hakikatın bulun­
mam ya afak1 (obj:;ktif) veya enfusi (subjektif) yolla olur. Vücut 
bu iki pencereden görünür,59 diyor. 

Akla göı:e davranabilmek için, öncelikle kendi aczimizi bilme­
miz gerektiğini ileri sürrn İtla.m eğitimcilerinden Zernuci kendi 
aczini aniayanın Allah'ın kudretini aniayacağını ve n3ticede, ne­
fi.::; ve aklına güvenmeyip, Allah'a tevekkül edeceğini söylüyor.'~0 

Batılı çağdaş eğitimcilerden J. Donald Butler, «self» (nefis) in 
idealwt metafiziğinin merkezinde bulunduğunu, nihai r:alitenin 
«self» yani «self»ler topluluğu, ya da «Evreru:;el Self=Allah» olarak 

68 lsfahani, Tafsilu'n-neş'eteyn ve tahsilu's saadeteyn, 10-14, Mısır, 1323. 
69 Elmalılı Harndi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, C. VI, 4216, İstanbul, 

1968. 
70 Zernuci, Ta'lhnu'l-mutaallim, 26, İstanbul, 1292 
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kabul edilebileceğini öne :3ürüyor. Bir İtalyan eğitim~isi olan Gio­
vanni Gentile de <<kendini bilme»yi eğitime nihai bir gaye olarak 
tayin ediyor. 

Daha önce gördüğümüz gibi DeEcartes da ((Düşünen self» 71i 
metafizik alemin ve metodik araştırmasının temeline yerleştir­
miştir. 

20. asır Amerikan idçalistlerinden olduğu cöylenen, eğitimi 
ferdin kendini «Evren:el Ruh'»la bütünle~me halinde bulunması­
dır diye tanımlayan Horne'ye göre, öğrenci «r.onsuz ideal» e benze­
yecek olan sonlu bir şahsiyete sahiptir. Öğr3ncinin, olgunlaşma­
mış olmasınd~.n dolayı, ona, r.onsuz olana götürecek doğru yol bo­
yunca rehberlik etme görevi öğretınene verilmiştir. Bundan dolayı, 
öğretmen, bu gayeye ulaşahilmesi için, ger3kli bilgi ve yeteneğe 
sahip olmalıdır.72 

Yine bir Amerikan filozof ve eğitimci::i olan Harris, İsfahani 
ve ZernCı.ci'ye benzer görüşleri ileri sürerek şöyle der: KiQi, tüm 
varlıkların manevi tabiatı, Allah'la birle§mesini ve kendi aczini 
bllmelidir. Diğer t~.raftan Hegel'in etkir.i ile öğrenciye Mutlak'ın 
mahiyeti hakkında bir görüş kazandırılmalıdır, tavr.iyesinde bu­
lunur.73 

Netice olarak, diyebiliriz ki, kainatla bütünleşmiş «nefsnin bi­
linmesi hem İslam eğitim felref3sinin ve hem de Batı eğitim fel­
sefesinin temeli, merkezi ve ana gayesidir. 

İslam filozof ve eğitimcileri kendine yönelen, kendinin şuu­
runa varan vç kendini tanıyan, çoğul ne.::nelerden kainattaki mad­
di ve manevi varlıkların mahiyeti hakkındaki bilgiye ve oradan 
tek Allah'a varmış, yani çoğuldan teke doğru bir yük~eliş yolunu 
izlemi§lerdir. Batılı idealist eğitimci ve filozoflar -Harris müs­
ter.na- ize, kendini bilen fertlerden doğrudan Allah, V3ya Hegelci 
ifadeyle Mutlak'a varıyorlar. 

Şah~iyet Gelişimi 

Bütün idealist eğitimeHer karakter gelişimine büyük önem 
vermiş ve öğretm:;nin daha çok felsefi geçmişi olan bir şahıs ol­
manını tercih etmi§lerdir. Bu, daha çok, kendilerini tatmin edecek 

71 Osmon-Craver, age, 18. 
72 Osmon-Craver, age, 19. 
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bir dine sahip olmayan kültürlerin idealist eğitimeilerinde goru· 
len bir· tavırdır. İslam eğitimcileri öğretmenin daha çok ·imanlı ol­
masım tercih etmiş, fakat- felsefi bir geçmişi olmasını da küçüm­
sememişlerdir. İdealistlere göre, öğretmen öğrencilerine, önemli 
olan şeyleri seçmek, en derin ·tarzda düşünmelerini geliştirme ar­
zusunu uyandırmakta yardım etmelidir. Böylece, her kültürün 
idealist eğitimeisi öğrencilerin zihni yapısını geliştirmeyi esas al­
mış olmasına rağmen, İslam eğitimeisi kalb eğithnine ve bunun 
yanında nefis. terbiyesine de çok büyük önem vermiştir. 

İnsan şahsiyetini Kur'an-ı Kerim'in ışığında üç boyutlu ola­
rak ele aldıkla!ından, bu tarz bir yol izlemişlerdir. 

Tüm idealistler insamn gelişıneye hazır bir potansiyel (im­
kan) e sahip olduğunu kabullenmiş ve onu bir imkanlar varlığı 
olarak görmüşlerdir. Ailenin eğitimdeki ağırlığını kaybettiği; çev-·· 
renin yıkıcı, yoldan çıkarıcı ·ve insan şahsiyetini bozucu olduğtı 
toplumlarda idealistlerin ahlaki değerlere sahip olacak öğrencile­
ri yetiştirme görevini tamam·en okula verdiklerini açıkca görüyo­
ruz.· İslam filozoflan ailenin ve çevrenin ağırlığını Kur'an-ı Kerim 
ve Hz. Peygamberimiz'in önderliğinde tereddütsüz kabullenmiş­
lerdir. Kötüye müşahhas (somut) bir varlık veremeyeceklerini bil:. 
dikleri için, idealistlerin, öğrencilerin zararlı şeyleri tercih edebJ­
leceklerine dair, bir te.reddütleri vardır. Bundan dolayi, idealist­
ler, öğrencinin örnek alabileceği ve rehber olarak takip edebilece­
ği modelleri ona sunma görevini tamamen okula vermişlerdir:·· Bu 
açıdan denilebilir ki, idealist eğitimde öğretınenin çok önemli ve 
hayati bir yeri vardır. 

idealist öğretn1en hayati önemi ve sonsuz değeri olan konula­
rı öğrencilerine öğretmeli ve onları bu konularda soru sormaya· 
teşvik etmelidir. 

Orta çağ KiliSe anlayışına göre, çocuk günahkar doğar; eği~ 
tirnin görevi onun günahkar tabiatına yeni bir şekil vermektir.7

" 

Karakter gelişimi için, nefsi kontrol altına almasını, öğrenci­
nin davranışıarına haki:ın olmasını önlerneyi ve onu, Kur'an'ın 

eş-Se:m.s suresinin 9 .. ayeti uyarınca «temizleme>>yi esas alan is- . 

73 Osmon-Craver, age, 19. 
74 bk., Hanry Schofield, age, 221; S.E. Frost Jr, Historlcal and pbllosop~ 

hical foundatlons of Westem education, 117, New York, 1966. 
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lam filozof ve eğitimcileri, ayrıca, kalpte kuvvetli bir iman ve ira­
denin teşekkülünü gerekli görmüşlerdir. Özellikle İbn Sina şah­
~üyetin gelişimi için «denge» esası üzerine ısrarla durur. 75 

Augustine gibi bazı Hıristiyan filozof ve eğitimcileri eğitimi 
bir «kurtuluş» faaliyeti olarak görmüş, dialektik metodun hali ha­
zırda öğrencinin ruhunda var olan hakikatleri gün ışığına çıka­
l'acağına inanıyor lar dı. 76 

Bazı idealistler, düşünerek yapılan eylemlerin ürünü olan ah­
laki. karakter le ilgilenn1işler ve hikmeti _en yü_ksek ahlaki ilke ola-· 
rak almışlardır. 

Aklı ahiakın merkezine alan Kant gibi idealistler de karakter 
gelişiminde, vazife ahlakı üzerinde ısrarla durmaktadırlar. 

Donald Butler gibi idealistler ise, yalnız vazife duygusunu de­
ğil, ayriı zamanda irade kuvveti ve sadakatın geliştirilmesini ka­
rakter e ği timinin temeline yerleştirmişlerdir. 77 

İDEALİST EGİTİM METODLARI 

idealist eğitimciler, günümüz okullarında, özellikle yüksek öğ­
retimde uygulanan belli bir konuda derinleşme, ihtisaslaşma me­
todunu tenkit ederek metodlarını tesis etmek istiyorlar. Onlar gü­
nümüz üniversite· öğrencilerini robot olarak vasıflandırıyorlar. Mo- · 
dern öğrenciler herşeyin parça ve kırıntıları ile uğraşıyor; eğitim­
lerinin derinlemesine boyutu yoktur. Olguların dış konuları ile · 
uğraşır}\jen, içteki vicdan! kısmı bir tarafa bırakıyorlar. 

idealistler geçmişin edebiyatını çağdaş problemlerle yakından 
alakah görüyor; fert ve topluın aUıkasının asırlar boyu büyük dü­
şünürler tarafından tartışıldığına inanıyor; onların bu konuda 
söylediklerini görmemezlikten geln1enin imkansızlığını belirtiyor­
lar. 

idealistler «bütüncü görüşe» verdikleri önemi, ihtisaslaşmış 
bilgiye vermemektedir ler. Parçalardan ziyade bütünü görmemizi · · 
istiyorlar. idealizmin bu «bütüncü» tavrı veya metodu, liberal bir 

75 bk., Nihat Keklik, İbn Sina'ya Göre Çocukta ve Gençlerde MutedU 
Mizacm Şartlan, «İbn Sina», 253, Ankara, 1984. 

76 Osmon-Craver, age, 20. 
77 Osmon-Craver, age,--21. 
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eğitime yaklaştıklarını müjdeliyor. Bu bakımdan, idealist eğitim­
ciler~n pek çoğu, basitten karmaşığa., parçadan bütüne, tez-anti­
tez'd:;n E:'enteze götüren dialektik metodu benimsemişlerdir. Bu 
metod EfUı.tun tarafından taşvip görmüş ve daha sonra idealwt­
lerde, özellikle Heg:;l'de görülmüştür. 

İslam filozofları da Kur'an-ı Kerim'in parçalardan bütüne, 
tcz-antitez'd::n ~enteze gid::n metodunu b3nimsemişlerdir. Fara­
b1'nin şüpheyi yönlendirmede ve gerçeğe varmakta kullandığı me­
tod hep parçad2n bütüne doğrudur. 

Dialektik metodun yanında, Müslüman ve modern Batılı din­
ci idealistler vahyi ve sezgiyi de bir öğretim metodu olarak kabul 
etmişlerdir. Mesela: Augustine insanın kendini alıcı durumuna 
getirirse Allah'la konuşabileceğine inanır. Bunun için, inr,an ken­
dini. maddi alakalardan k:;smelidir. Bir insan kör ve sağır olabilir, 
ama önemli hakikatleri öğrenip Allah'a varabilir.78 

Farabi, mutahayyile kuvveti tam olan inJanların faal akıl va­
sıtasiyle vahy alabileceğini Eöylüyor.79 Bir bak~ma sezgi ile vahyi 
İlahi öğretimin metodları olarak kabul etmekle, ~adece insanın 
insanı öğretınezi, ona bir§eyler kazandırmar-ının öğr:;tim olmadığı­
nı, insanın yaratanı ile arasında bir bilgi öğretimi olduğunu örtü­
lü bir şekilde ifade etmiş oluyordu. 

Günümüz idealistleri artık dialektik metodu kullanmaktan 
ziyade, geç.miş erer, yazı ve sanatların büyük fikirler ver:;ceğine 
inandıklarıridan, gençliği onlarla tanıştırn1a, geçmişi onlara ak­
tarma uJiHünü takip etn1eyi tercih ediyorlar. Özellikle Amerika'­
da ba§latılan «büyük kitapları» tetkik etme faaliyeti buna bir mi­
sal olarak veril3bilir. Onlar İncil'den Marx'ın Kapitaline, Augus­
tine'nin Confes~ior..s (İtira.flar) ından Volter'in Candideine uzanan 
Ireteler yaptılar. Onlar bu kitapların, hepsinin bize gerçeği öğre­
teceğini dü§ünmemişler~ ı!lDanın ortaya koyduğu ve insanlar tara­
fından benimsenen fikirl3ri ihtiva ettiklel'ini düşünmüşlerdir. 

Aynı tip çalışmaları Batılı Orientalistlerde de nisbeten gör­
m:~k mümkündür. 

Modern idealistler, özellikle Hegelciler, Augustine'in conlu­
nun sonsuz (Allah) da bil'le;~mesini, f:;rdin bütünde birleşmesi 
~ekline çeviren Hegelciler eğitime «hizmet etnle» metodunu getir-

78 bk., Osmon Craver, age, 22. 
79 bk., Farabi, Medinetu'l·fadıla~ 51-52, Leiden, 1890. 
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dilcr. Çünkü fert gerçek anlamını, devt:;te hizmet ettiği sürece ve 
kendinin kozn1osla ahikah olö.uğunu bildiği Büroce kazanmış ola­
caktır. 

İd:)alistler ilk, orta ve lise çağında öğr-enciye ya~adığı dünya 
hakkında gen~ş bir anlayış verilmesinin zarurotine inanıyor, ilk­
okul, hatta okul önce0i E:~itin1d3 öğrenciler, anlayış, sabır, tole­
ranJ ve çok çalışma alışkanlıkları kazanmalıdır; çünkü bunlar iler­
de, de,ha büyük araştırmalara başladıklarında, onlara yardım ede­
cektir, diyorlardı. Onlara göre, öğretiinde ilk yıllar, daha sonra 
derin ve zor çalışmaların üzerine bina edileceği hazırlık yıllarıdır. 

Böylece, idealistler öğretmeni ogrencının yetiştiri1n1esinde 

önen11i bir unsur olarak görın-aktedirler. Öğretmen sadece neyi, ne 
zaman ve hangi öğretin1 ::ıafhasında öğreteceğini bilmemeli, aynı 
zamanda öğretimin nihai gayelerine göre devamlı harek3t etme­
sini de göz önünde tutmalıdır. Bir cümle ile idealistler öğretmeni 
§Öyle tanımlıyorlar: <<Öğretmen, çocuklarımızın olmat.ını iJtediği­
miz tipte bir kişi olmalıdır.» 80 Böylec3, onlar eğitin1de «Emulati­
on=Birine benzemeğe çalıgma» u.:::ulünü getirn1işierdir; yani 
Kur'an-ı Kerin1-in getirdiği «Üsve'tün=Örnek» kavram~nı eras 
alan İslam eğithncileri ile <<Prototype =Örnek» i etas alan Batılı 
eğitimcil3r, eğitime «Öğretmenin örnek olman gerekir» şeklindeki 
eskimez ve değişmez kanunu getiı:mi.~lerdir. 

Her nekadar tüm dünya idealistleri mutlak metod, mutlak de= 
ğer ve mutlak fikirlerin olduğunu benimsemişlerse d3, öğretme­
nin mecaz anlamda yaratıcı olmasını iJtiyorlar. Öğrencilerin soru 
sorup konuyu tartışmaları, onlara yeni alternatiflerin kapılarını 

açacağı fikrini ileri sürmekle de <<Cedel =tartışma» metodunu öğ~ 
retimin t3meline yerleştirmiş bulunuyorlar. 

«Takrir=anlatma» n1etodu idealist eğitim fekefesinin be­
nimsediği metodlar arasındadır; ama bilgi aktarmaktan ziyade düo 
şünceyi harekete geçiren bir metod olarak görülmektedir. 

«Not tutma» Uf3ulu idealistl3r tarafından beniınsenm3mekte~ 
dir. İdealir-m ve ideali.st eğitimin büyük gayelerinden biri er.ki Yu­
nan ve İ.::lam'ın «Kendini Bil» ilkesidir. idealistler kendini bilme­
yi eğitimin ana gayelerinden biri olarak alırken, h3defleri eğiti­
min ferdin kendi kendine göstereceği bir faaliyet olduğuna işaret 
ctmekti. Eğitin1in, ferdin kendi içinde gerçekl3şeceğini kabul 

80 Osmon~Craver ,age, 23. 
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eden idealistler, öğretnıenin, çocuğun · rul:ıuna giremiyeceğinden, 

öğretim için gerekli olan metod ve malzemeyi temin edemiyeceği­
ne inanıyorlar. 

Onlar en büyük malzeme olarak öğrencinin eğiti:rn faaliyetle­
rine vereceği «cevap» .ya da .göstereceği «tepki»yi kabul ediyorlar. 
Böylece, «kendi kendini eğitmek» _ tüm idealistıerin benimsediği 
en geçerli, etkili ve verimli metod olarak görülmüştür. Öğretme­
nin olmadığı zaman, zemin ve şartlarda da eğitim devam edece­
ğine göre, «Proje metodu)) kendi kendine eğitimin .ayrılmaz bir 
parçası halin:e ·geldi. 

Kısaca denilebilir ki, idealist eğitim anlayışı eskiden kullanı­
lan metodların uygulaması taraftarıdır, ama yeniliğe açık oldu­
ğundan ·eğitimde yeni usullerin kullanılmasına karşı çıkmamak:~ 
ta, hatta zorlamaktadır. Herşeyden önce, idealist eğitim insan fıt­
rat (tabiat) ına çok önem verdiği için, «kendi kendini eğitme» usu­
lünün en ·koyu taraftarı olarak karşımıza çıkmaktadır; 

İDEALİST EÖİTİM PROGRAMI 

·-idealist eğithnciler kime, neyi, ne zarnan ve nasıl öğretileceği 
meselesini açıklığa kavuşturmuş; birbirine benzer proğramları 

teklif etmişlerdir. Aralarındaki ufak farklılıkların, farklı düşün­
düklerinden değil,· yaşadıkları asrın--farklılığından kaynaklandığı­
nı sanıyoruz. 

İslam düşünüderinden Farabi Tahsilu's-sıaade isimli eserinde 
öğrencilere nasıl düşünecekleri öğretilmeli, sonra metafizik mese­
leler proğrama alınmalı, daha sonra matematik (a'dad), geometri 
(a'zam), ışık bilgisi (menazır), astronomi (el-a'zamu'l-mutaharri­
ke elieti hiye'l~ec-samu's-semaviyye), mtisiki, ağırlık (el-asgal), 
mekanik (el-hiyel) gibi ilmi konularda bilgi verilmelidir, diyor. 
Ayrıca, insanın kendi kendine özdeşleşmesi (tecevhur). için, var 
olmanın ilkelerini, nefsi ve akıllı varlıkların incelenmesini de 
programına almaktadır. 

İmam Gazzali İlıyasında inanç, davranış ve yapılmaması ge­
rekeı;ı şeyleri öğrenmenin farz ilimlerd~n olduğunu söyleyerek 
herkesin bu konularda bilgi sahibi olmasını teklif ediyor. Ayrıca, 
herkesin araştırınakla sorumlu olmadığı, fakat dünya hayatının 
devamı için, bazı ki§ilerin öğrenmesi gereken. bilgileri. programına 
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almaktadır. Mesela: aklın ürünü olan. matematik, tecrübenin 
ürünü olan tıb, lisan, ziraat, küçük el sanatları ve siyaset gibi. .. 

İslam ve Batılı modern idealist eğitimciler, fikir1erin hayatı 
değiştireceğine, insanın daha asil ve daha makul olması için, dü-

. şünme kabiliyetinin geliştirn1esinin zaruretine iilanıy.orlar. Bun­
dan dolayı, Batılı modern idealistler klasik eserlerin kullanılması­
-nı öneriyorlar. İnsanın en önemli kısmı zihin olduğuna göre, onun 
.beslenmesi ve geliştiriln1esi gereklidir; çünkü, o olgulan toplar, 
anlam- verir ve yaratır. 

William ·T. Harris, beş derslik bir programın şu derslerden 
teşekkül edebileceğini öne sürüyor: matematik ve fizik, bioloji, 
edebiyat ve sanat, dilbilgisi ve tarih .. Horne, buna psikolojiyi de 
ilave ediyor.81 

Batılı modern idealistlere göre, kainatı tam anlayabilmek için, 
sanat ve tabiat bilimlerini öğrenmek zaruridir. 

idealistler haklı olarak, günümüzün okullarını, çok önemli 
bir görevi ihmal ettiklerinden, yani geçmişin hadiseleri öğretilir­
ken, zihni kullanıp yeni bir neticeye ulaşmayı teşvik etme yeri~ 
ne, tarih ve isimleri ezberlettiklerinden dolayr tenkit ediyorlar. 

Kısaca, dünya hayatının yürümesi, insanı sadece bu dünyanın 
değil metafizik alen1in bilgisini verecek ve insanı geçmişinden 

. koparınadan hali. ve ·geleceği yaşatacak bir programı öneren ·idea­
listler, insanı maddi ve manevi yönüyle ele alarak bütüncü görüşe 

. varmak istiyorlar. . 

Netice 

idealist eğitim felsefesi, insan hayatının en önemli görüntü­
leri olan manevi değerlere büyük bir önem vermekte ve yücelt­
mektedir. Nihai realiteyi araştırıp anlamal\: için, insan tabiatının 
araştırılınasını teklif etmektedir. E'ğitim insanla kainat arasında 
karşılıklı ilişkiyi kuran bir faaliyettir. 

idealist eğitimeHer çocuğu manevi alemin bir parçası olarak 
kabul etmekte; onun kendi güçlerini geliştirmeye müsait ve ma~ 
nevi bir kaderi olduğuna inanmaktadırlar. 

81 bk., Osmon-Craver, age, 25. 
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Birçok idealist eğitimci bilginin çocuğun zihnin3 akıtılama­
yacağı, aksine söküp alınabile·::!eğine inanırken, Kur'an'ın ışığında 
İslam eğitimci ve filozofları doğu§tan bilgi getirmediğimizi, bil­
ginin ~onradan öğrenilebileceğini savunmu§tur. 

Eğitim her yönü ile hür, Allah'ını bilen, ınemleket V3 yaşadı­

.ğı cemiyetine saygı duyan, zihnen geli§miş ve nefsini kontrol al­
tına alan insanı yeti§tiren bir faaliyettir. Eğitim in~anı tabiatın 
kucağından alıp ideal alemine götüren bir prograrnı takip etm~li­
dir. Eğitimin gayelerine ula;mar.ı için, gerekli olan tüm metodla­
n kullanarak öğretmen, öğrencilerinin §ahsiyetini ihya etmelidir. 
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