Psikolojik Acidan Ene Bahsinin
Anahtar Kavramlari

Daha once Siileyman Hayri Bolay’in “Bedilizzaman’in Felsefeye Bakis Acisina Elestiriler”
adli tebligine verdigim cevapta bu 30. S6z’lin Birinci Maksadini uzunca agiklamistim. Fakat o
calisma cevap niteliginde kaldigindan ene ve benlige ait olan bu maksat, temel kavramlar
olarak bir derece kapali kalmisti. Simdi insaallah bu birinci maksadi bu boyutuyla ele
alacagiz. Ve c¢ok onemli olan bu ene (benlik) bahsini daha ¢ok Psikoloji bilimi acgisindan
irdelemeye c¢alisacagiz. Ciinkii bu maksadin yazilisinin birinci amaci, Miislimanlar ig¢in
saglam bir Psikoloji epistemolojisini olusturmaktir. iste bu 30. S6z’ii anlatan ilk ciimlede bes
anahtar kelime var; soyle ki:

’

“Tilsim-1 kainat1 kegfeden Kur’an-1 Hakimin miihim bir tilstmini halleden...’

Evet, eski insanlar kainat1 ve varlig1 bir biiyii yani tilsim olarak biliyorlardi. Biiyii ve tilsimin
ise iki temel 6zelligi var:

Bilinmezlik ve korku vermek.. Bu iki nokta ise insan benligini ve psikolojisini oldiiren ve
zehirleyen iki ejderhadir. Buna karsi, Kur’an ise kainat1 ve varligi kesfediyor; aciyor. Yani
son derece bilingli yasa ve kurallar ¢ergevesinde ¢alistigini anlatiyor. Ve bu acgilimini iki seyle
gerceklestiriyor: a) Okuma- yazma (kiraat) ile.. b) Hikmet, bilim ve anlay1s ile.. (Bir daha bu
canli climlenin kelimelerine bakin..)

Fakat kdinat1 ve varlig1 anlamakla ig bitmez. Ciinkii Kur’an ve Kur’anin temsil ettigi din de
basli basma birer tilsimdirlar. Onun mahiyetini anlamak ve onun en biiyiikk davast olan
insanlarin imtihan i¢in yaratildiginin esprisini ¢ézmek ve yasamak, agilmasi ve anlagilmasi
cok zor bir meseledir. Fakat bu zorlukla beraber insan, benliginin mahiyetini bilmekle,
maddeyi ve zerreyi tanimakla bu sorunun ¢oziimiinii basarir. Demek insanda saglikli bir
psikolojinin gergeklesmesi i¢in su bes temel sart gerekir:

a) Bilinmezleri azaltmak

b) Kesif ve basar ile yol almak

¢) Kiiltiir ve bilimde ehil olmak

d) Dini bilmek

e) Dini halletmek.. yani yasamak..

Bu ve benzeri alanlardaki basar1 da, biitlin bu sistemlerin 6zii ve meyvesi olan ve ene denilen
benin mahiyetini (6z yapisini) ve ene tohumu iizerine gelisen sonuglar1 bilmekle ancak olur.
Iste benlik ile ilgili Kur’anin 6nemli bir ayeti:

“Biz, sonsuz llahi varlik sistemi olarak, ézel ve ézerk bir yetkiye sahip olan benligi emanet
olarak goklere, yere ve daglara sunduk. Onlar o benligi tasimaktan kagindilar; ondan
siddetle korktular. Insan ise onu yiiklendi. Fakat insan, bunun sonucunda ¢ok zalim ve cahil

oldu.” (33/72)



Ayetin tefsirine gegmeden once ben ve benlik hakkinda kisa bir ara izah vermemiz gerekiyor;
soyle ki: Ben organize olmus; sinirlar1 belli, 6zerk ve bilingli yapi, demektir. Insanin
yliziindeki ben veya bagka nesnelerdeki benek kelimesi de bu kokten tiiremistir.. Ciinkii ben
ve benek, neticede bir¢ok kiigiik belirti ve datanin birlesmesinden olusmus, belirginlesmis bir
organizmadir. Onun i¢in Arapgada bu ben manasindaki “ene” kelimesi “inna” olarak yazilr.'
Yazi olarak isareten der ki; “ben” dedigimiz gerceklik aslinda bir¢ok data ve farkli nesnelerin
olusturdugu organizmanin kollektif bilinci ve ruhudur. Burada hemen iki soru sorulabilir:

1) Allah dedigimiz sonsuz ve soyut olan vacip varligin benligi yok mu? Ve eger benligi varsa,
onun sonsuz varligi sinirlanmiyor mu?

2) Goklerin, daglarin ve yerin de kendilerine gore benlikleri var. Bunu insana tahsis etmenin
ne anlami var?

Birinci sorunun cevabi sudur: Asil benlik, yetkin biling ve ruh, sonsuz ve soyuttur; bu da
Allah’a mahsustur. Benligin bu gergek boyutu Taha 15. ayette sdylece ifade edilmistir: “Ben
benim, ben Allah’im, sonsuzum’..” Fakat bu yetkin ve askin ben, ehadiyet tarzinda yani lokal
bir bigimde tecelli edince, o da kendine bir¢ok farkli somut datay1 beden olarak edinir. Onun
icin ayette “Ben emaneti, goklere, yere ve daglara arz ettim” denmeyip de “Biz arz ettik”
deniliyor.

Ikinci sorunun cevabi ise sudur: Kainatta her varligin, her nesnenin hatta her olayin da bir
beni, bir bilinci, bir ruh ve formu vardir. Bugiin bilim, esyanin bu boyutuna “yaziliml
dosyalar” diyor. Fakat bu dosyalarin hi¢biri insan benligi gibi 6zel, 6zerk ve serbest calisma
ile sonsuz derecede denilebilecek kadar iyilik ve kdtiiliik yapamiyor.

Evet, varlik ve yaradilis son derece giizel olan bir cennettir. Ve bu cennette her nevi nimet
oldugu gibi emaneten de olsa serbestiyet ve Ozgiirliik tarif edilmeyecek kadar biiylik bir
nimettir. Fakat insan bu emanete hiyanet edince sonsuz bir sekilde zalim olur; sistemin diger
varliklarinin hakkini ¢ignemis olur. Ve emaneti kendi 6z miilkii olarak goérdiigli zaman da
biiyiik bir cehalete ve yamlgiya diiser. Onun igin ayetin sonunda, Insan ¢ok zalim ve ¢ok cahil
oldu, denilmistir.

Demek insan psikolojisinin temel yapisi, asil ve saglikli varligr 6zgiirliiktlir. Biitiin kainat
insanogluna bu hediyeyi vermek icin seferber olmus; yememis i¢gmemis, insan denilen
evladina birakmistir. Onun i¢in ayet: “Biz, insana 6zgiirliikk emanetini sunduk..” diyor. Yani
cogul ifadesini kullaniyor.

Ayette “gokler”’den maksat metafizik alemler; “arz”dan maksat fizik varlik; “daglar”dan kasit
da devlet gibi tiizel benliklerdir, diye farkli bir mana da verilebilir. Bu mana, ger¢ek devletin
cansiz varliklar gibi masum olmasi gerekir, diye bir isaret olur. Ayette anlatilan cansiz
varliklarin ¢ekinmesi ve ¢cokca korkmasi, yapilar: geregidir. Insanin ve seytanlarin emaneten
ozgirliige sahip olmast ise, izin iledir. Yoksa ger¢ek manada Allah’in ortagi yoktur ve
olamaz... Boyle bir iddiaya girisen kisi ve benlik, en kisa zamanda selekte olur; meger
imtihan geregi olarak Allah ona izin verirse. Ilgingtir ki; /nsan emaneti yiiklendi ciimlesinin
harfleri 13’tiir. Bu say1 ise 6zerklik, ehadiyet ve 6zel izin isaretidir.

' Arapcadaki ene de, Tiirkgedeki ben de 52 ediyor. Bu sayinin rakamlarmnin toplami da, ¢ikarmas: da, ¢arpmmi da
¢okluk ve birlik ifade eder.

* “Lailahe illa ene”nin tam gevirisi ben sonsuzum, seklinde olur. Manast da sudur: Sonsuz olmayan bir sey,
ibadete layik degildir.”



Simdi benlik bahsi olan bu Birinci Maksadin anahtar kelimelerinin izahia geciyoruz. Iste:
“Su ayetin biiyiik hazinesinden tek bir cevherine...”

Bu soziin agik anlami, bu ayetin bir anlam ve kavram hazinesi oldugudur. Cagrisim
yontemiyle ikinci manasi ise, insanin ilk olarak miilkiyet ve stok yapma kavram ile benlik
kazandigin1 ve muhtemelen bu miilkiin de ilk basta parlak miicevherler olarak gerceklestigini
hatirlatiyor.

“Emanetin miiteaddid viicuhundan...”

Demek bu emanet kavraminin bir¢cok manasi var. Bunlardan bir mana da ene ve benliktir.
Diger manalar ise vahiy alma, devlet kurma, akil, miilkiyet ve benzeri katmanlardir. Hepsinde
de bu kainat kitabi, Kur’ani1 tasdik ediyor. Evet, bu emanetleri yliklenmekte yegane varlik
insandir.

’

“Ene zaman-1 Ademden simdiye kadar...’

Yani yiiz bin sene yasayan homosapiens insan, ancak adem olduktan yani miilkiyet, kanun ve
soyut kavramlar1 6grendikten sonra bu emanet ylikiinlin altina girmistir. Geri kalan yillar1 ise
ya hayvaniyet veya masum ¢ocukluk (tufuliyet) dénemidir. Insanoglu bu ilk dénemde emaneti
iistlenmedigi i¢in sorumlu degildir. Fakat bu sorumlu ikinci donemin bir senesi, o eski masum
donemin bin senesine bedeldir.

“Ene bir dali nimetler ve mutluluklar meyve veren; diger dali, zehirler ve acilar doguran bir
agacin ¢ekirdegidir. Birinci dali, nuranidir; yayilmaya elverislidir. Ikinci dali maddidir,
biiyiikliigii dehset vericidir.” (mealen)

Demek bu evrensel ¢ekirdek ¢ift sarmallidir. Demek ikili diyalektik yap1 evrenseldir ve
gereklidir. Demek en saglikli psikolojik yapi, diyalektik siirecten gegmekle ancak gergeklesir;
ikinci sart1, ise nimet ve mutlulukla beraber insanin ilmen aydmlanmasidir. Ugiincii sart: ise
ac1 ve zehir de olsa, maddi yapiy1 gérmek ve yasamaktir. Fakat eger nurani boyut olmadan
insan, bu maddi yapinin dehseti altinda kalirsa; ya zehirlenir, ac1 ¢eker veya tiste ¢ikar,
zehirlenir ve ¢okca aci ¢ektirir.

Bu 6zet tanimdan sonra, giris sayilan bu iki sayfada “Neden boyle bir benlik yaratilmistir?”
gibi bir soruya cevap olabilecek yedi temel kavram var; sdyle ki:

1) “Her biri gizli bir define olan Allah’in isimlerini agmak..” (Yani onlari aklen bilmek,
kalben hissetmek ve fiilen isletmek icin..)

[Mesela biitiin temel kavramlar, biitiin bilim ve sanat dallar1 Allah’in birer isminin somut
yansimalarmin alanidir. Benlik ve 6zgiirlik olmazsa bunlar ne bilinir; ne de istifade edilir.
Burada insana diisen tek vecibe, emanet¢i iken kendini gercek sahip ve malik sanmamasidir.
Metinde vurgulandigi lizere “ene” yani insanin kendini kainattan miistakil olarak hissetmesi,
insan1 kainat1 anlamaya gotiiriir. Fakat Allah’in isim ve sifatlarini anlamasi igin aktif olmasi
gerekir. Ki enenin bu aktif haline “enaniyet” denilir. |



2) “Alemin kapilar: zahiren acik gorviiniir; fakat gercekte kapahdir.” (Bu kapali kapilari
a¢cmak igin..)

[Yani insanoglu benlik ile ve benin miispet gelismesiyle fizik-metafizik biitiin varlig1 anlar,
benlik anahtariyla o kapali kapilar1 agar.]

3) “Mutlak (sonsuz) ve muhit (her seyi kusatan) ve hudutsuz (simirsiz, dolayisiyla tanimsiz)
olan Allah i biitiin sifatlarint (niteliklerini) bildirecek, gésterecek bir ol¢ii olmak igin..”

[Yani ene ile sonsuzluk ve sonsuz nitelikler kazanilir. Clinkii bir seyi bilmek ve gérmek onu
kazanmak gibi bir durumdur. Evet, insan, sonsuzlugu ve dlimstizliigii anlamadan, onu kendi
aleminde yagamadan, insan psikolojisini ezen ve zehirleyen iiziintii ve korku seytanindan asla
kurtulamaz.]

)

4) “Binler gizli haller, nitelikler ve duygular enede saklidir.’

[Iste bundan dolayidir ki; Cenab-1 Hakk “Ben yere ve goge sigmadim. Fakat miimin kulumun
kalbine sigdim..” diye buyurmustur.]

’

5) “Benlik, insanin kalin varlik kordonundan bilin¢li bir teldir.’

[Yani insanin maddi ge¢mis varliginin bir birikimi olan bedenin iginde benlik, sadece bilingli
bir tel (kil) gibi durur. Biz bu tele biling diyoruz. Diger kalin viicut katmanlarina da bilingalt1
veya bilingdis1 diyoruz. Ki, bu katmanlarda biitiin hayvani ve bitkisel duyu ve cihazlar vardir.

Demek tam soyut olmasa da, bitki olsun, hayvan olsun; biitiin canlilarda bilin¢li bir ben bir
ego var. Bu ilk asamada insanoglu heniiz ¢iplaklik doneminde dahi olsa, diger hayvanlardan
farkli olarak kendi kendini bilme bilincine sahiptir. Ve bu bilgi onun i¢in bir benlik olusturur:
Kendini aynada goriince bu benim der.. Hayvanlar ise o kalin varlik kordonuna sahip de
olsalar; onlarda heniiz o bilingli tel filizlenmis degildir. Demek Freud’un bu agamaya sadece
“id” demesi eksik bir tanimdir. Ciinkii burada dahi benlik diyebilecegimiz bir seviye vardir.
Ki; bu asamaya Islam literatiiriinde “nefs-i emmare” (her seye saldiran kisilik) deniliyor. Bu
katman, biyolojik hayatin biitiin ge¢mis birikimine sahip oldugundan biyolojik ilkelligin
ifadesi demek olan ¢ok biiyiik bir ejderha veya ¢ok biiyiik bir balik ile temsil edilir. “Yunus
kendini kinarken Hut (biiyiik balik)onu yuttu.. Eger tesbih edenlerden olmasaydi, (varlik
sistemini pak ve nezih géormeseydi) Kiyamet giiniine kadar onun karninda kalacakt.” (Saffat,
142-144)

Neden insan gibi zarif bir varlia hayvan diyorsun, demeyin. Ciinkii insanin 6zgiin tanimi
“Insan diisiinen hayvandir” seklinde sunulur. Ve gercek insanlik, kendisinin bu hayvani
duygulari iptal edip kesmesi degil de, onlar1 soyut ilkeler emrinde kullanmaktir; diye semavi
dinlerden 6greniyoruz. Bu hayvaniyet boyutu yaninda 6. ve 7. maddelerde anlatilan iki {istiin
boyut daha var ki; gercek insanlik ancak budur.

)

6) “Benlik, mahiyet-i beseriyenin kaftanindan ince bir iptir.’

[Yani insaniyetin varlik boyutu benlik sahibi olacak kadar soyut algilama seviyesine ¢ikinca
diistinceler, dert ve kederler onun beynini gelistirmistir. Bunun iizerine hayvani boyut ve onun
bas sebebi olan hayvani hormonlarin salgilanmasi azalmis; bunun bir sonucu olarak tiiyleri
dokiilmiistiir. Beser tiiysliz varlik demektir. Ve memeliler i¢inde bu 6zellige sahip tek tiir de



insandir. Metinde gecen mahiyet-i beseriye deyimi, bu soyut diisiince ve onun getirdigi
ciplaklik kavrami ve bunun sonucu olan drtiinme hakikati demektir.

Bu ifadede psikolojik yapinin temel 6geleri olan bes seye isaret var:

a) Mahiyet (6z soyut yapi..) Bu nokta, hem insan psikolojisinin 6z yapisidir. Hem insani
gercek insan yapan yani onu mahiyetleri 6grenebilen bir varlik kilan temel bir kavramdir.
Oyle ki mantik ilminde mahiyetleri baska bir tabir ile makuleleri bilmeyen insana akilli
denilmez.

b) Beser, ciplak ten sahibi demektir. Isareten der ki: Ciplaklig1 ve buna paralel olan soyut
sonuglari; Ortiinmeyi ve Ortiinmenin manasini bilmeyenin psikolojisi saglikli olmaz.. Boyle
biri, kendisini ya hayvan olarak hisseder. Veya bedenini satmaya calisan bir esir durumuna
diser.

¢) Kaftan, stsli ve statii bildiren giysi demektir. Demek giysi ve giysinin iki temel 6zelligi
olan siis ve statii, insanin eksiklerini ve ayiplarint 6rtmenin diginda, insan psikolojisinin {i¢
temel ayagidirlar.

d) Ayrica bu kaftan tabiri, insanin yeryiiziinlin yoneticisi kimligini bize gosterir.

e) Ince bir ip deyimi de, insanin kimlik ve benliginin zarafet, sanat ve sanayi boyutunu
hatirlatir.

Demek Freud’un dedigi gibi ortlinmek toplumun baskisi sonucu olan bir is degil de bes agidan
insan benligini ve kisiligini gosteren bir gergekliktir. Ayrica bu temel izahlar bize bildiriyor
ki; insanin varligin1 ve benligini olusturan biitiin bu katmanlar ve asamalarin higbiri fazla ve
yersiz degildir. Ve eger Olgiilii ve sanathi bir bi¢imde kullanilsalar, hi¢biri herhangi bir
hastaliga sebep olmazlar. Tam aksine bunlardan bazilarinin (6zellikle ¢cocukluk ve genglik
doneminde) olmamasi, kiside benlik ve kisilik kirilmalarina, dolayisiyla hastaliklara sebep
olur.

’

7) “Ve benlik, sahsiyet-i ddemiyetin (soyut insani kisilik) kitabindan bir eliftir.’

[Yani insan varliginin ve benliginin, bilingalt: ile ifade edilen birinci birikim asamasi {izerine,
bireysel benlik denilen beden, elbise ve zihinsel (mahiyet) boyutunun yaninda, bir de
tamamiyla soyut, kiiltiirel kisilik olan sosyal benlik boyutu var. Bu boyutta insani degerler
(ademiyet,) kitap (yasa ve hukuk) ve soyut bir nam (isim ve statil) ortaya ¢ikar. Elif soyut
manastyla degerlere, harf manasiyla kitaba ve aligkanlik manasiyla da sosyal dokuya isaret
eder.

Freud bu {igiincii asamaya siiper ego diyor. Beseriyet boyutuna da ego diyor. Alt basamaklarin
birikimine de id diyor. Ve adeta, ego ve siiper egoyu suglar gibi; neden idin biitiin isteklerine
yol verilmedi, diye dinleri ve insanlig1 sugluyor.

Halbuki gercek manasiyla din (yani takint1 tarzinda degil;) idi de, egoyu da, siiper egoyu da
bir nefis (can) kabul eder. Her nefsin kendine has haklar1 vardir, der. Biitiin varlik katmanlari
arasinda adaleti saglar; saglikli bir beden, saglikli bir birey ve saglikli bir sosyal hayat kurar.
Ve der: Varligin biyolojik boyutu gercek oldugu kadar, soyut ve sosyal boyutu da o kadar
belki daha fazla gercektirler.



Soyle ki: Varligi, benligi ve benligi olusturan insan bilincinin bu yedi temel gorevini bilen ve
ona gore yasayan kisi nefsini (benligini) arindirir; “Benligini arindiran kesinlikle kurtulur”
(91/9) ayetinin manasina misal olur. Emanet olarak ona verilen benligin sorumlulugunu
yerine getirir. Onun benligi her seyin anlamli ve manali oldugunu goren bir mercek olur.
Insan ruhunu ezen bilinmezlik ve absiirtliik sikintilarindan kurtulur. Allah’1 ve onun geregi
olan ebedilik ve sonsuzlugu yakalar. Ger¢ek manasiyla miilk de, 6vgii de, yarg: da, merciiyet
de Allah’a ait oldugunu kabul eder’.

[Burada Arabi ibarede gegen bu dort kelimede insan benliginin gelismesinin dort asamasina
isaret eder:

a) Ilk énce, bu tarla, bu esya benimdir, diye sdylenmek ve sahiplenmekle gelisen miilkiyet
kavrami.. (6zellikle genclerde..)

b) Giizel hayat yasamak ve onun sonucu 6vgii istemek.. (6zellikle ¢cocuklarda..)
¢) Yargilamak ve yonetmek.. (6zellikle orta yasta..)
d) Merciiyet makami olmak ve sonsuzlugu anlamak.. (6zellikle yaslilarda..)

Eger benlik bu gorevlerini yapmazsa, kendini ger¢ek malik ve sonsuz sanirsa (yani yanilgilar
yasarsa, o zaman “Nefis ve benliginin o katmanlarint arindirmayip, onlari desise ve hilelerle
orten kisi ise o, biiyiik bir hayal kirikligina ugrar.” (91/10) ayetinin altina girer.

Evet, hayal kirikligina ugrar; ¢linkii bu tarzdaki bir ene ve benlik, kendini ebedi ve tanr1 sanir;
ona gore yasar; bir de ne gorsiin!. Yokluk kuyusuna diistliglinii, iistii siisli, alt1 kirli oldugunu
goriir. Bakin, Kur’an kafirleri tarif ederken genellikle Habitat a’maliihiim (Biitiin isleri
patlayip bosa gitti.) tabirini kullanir. Habitat kelimesi canli bir bedenin sisip patlamasi
demektir. Evet, kiifiir insan benini esas aldigindan onu sonsuza dek gelistirmek zorundadir.
Bu ise tabiati geregi benin patlamasi ve heba olmasi demektir. Ve bu en biiylik hayal
kirikligidir: En ¢ok sevdigin bir seyin en parlak ve biiyiik oldugu bir anda patlayip yok olmasi
durumudur.

Evet; insan benligi ince bir elif, bir kil kadar zayif ve vehmi bir varlik iken mahiyeti bilmezse,
ona gdre yasamazsa, yanilgl ve desiseler topragi altinda gelisir, gittikce kalnlasir. Insanin
biitiin varligina yayilir; koca bir ejderha gibi gercek insan boyutunu yutar. O insan biitiin
varlik ve duygulariyla adeta benlik kesilir. Sonra diger biitiin insanlarin ve milletinin benlik
ve degerlerine dayanip diinya biiyiikliigiinde bir ben olur; sonsuz olan ve sonsuz biling tastyan
Allah’m emirlerine karsi kendi bencil ilkeleriyle karsi koyar ve eli ulagamadigi diger
varliklar1 da sebeplere verir; kdinatin sonsuz birligini bozar; sayisiz malikleri kabul etmekle
biiylik bir sirke diiser; hadsiz bir zuliim islemis olur.. “Sirk en biiyiik zuliimdiir.” ayetinin
mealine misal olur.

Clinkii zulim dengesizlik demektir. Ve varligin biitiin katmanlar1 ancak denge ile var
oldugundan, zalimlere en biiyiik ceza olan yokluk cehennemi biitiin boyutlar: ile yedirilir.
Evet, fizik demek denge demektir; biyoloji demek denge demektir; saglik demek denge
demektir. Boylece incelerseniz her seyin mayasinin denge oldugunu goriirsiiniiz.

? Bu s6zde sirasi ile insan benligini ve insaniyet tarihini olusturan amillere isaret var: Miilkiyet ve ekonomi; din
ve inang; hukuk ve devlet; ideoloji ve sosyal akimlar.



Ve bu konumdaki bir benlik, karanliklar i¢inde oldugundan kendi duygu ve Ol¢eklerini
kullanamadigindan, kainattan ve bilimlerden gelen sayisiz verileri dahi géremez; sinirsiz bir
cehalet iginde kalir; her sey onun nazarinda anlamsiz ve ruhsuz olur. Iste bundandir ki; “Bu
kadar okumus insanlar, nasil boyle yanlis diisiiniir?”” diye insanlarin ¢ogu sasirir.

Bu haldeki eneye saf bilgi ve kesin manalar da gelse, sinirsiz bir absiirtliige doniisiir. Cilinkii
zaylf ve smurlt varligini sonsuz ve yikilmaz goren birinin bakisinin rengi ve mabhiyeti; ya
sirktir. Yani sayisiz tanrilar1 kabul etmektir. Veya ta’tildir. Yani bir tanrty1 kabul ettigi halde
onu niteliksiz ve aksiyonsuz gormektir. (Ta’til inancinin modern karsiligi deizmdir.) Veya
Allah’1 inkardir. Bu {i¢ agama kiifiir tarihinin {i¢ asamasini bize hatirlatir; 6nce putperestlik ve
sirk; sonra deizm; en sonunda da inkdr ve hicbir deger kabul etmemek... Demek kiifiir
gittikce gerilesen bir irtica hareketidir.

Burada giris bitti. Simdi bu benlik ¢ekirdegi lizerinde gelisen, sosyal hayat bostanindaki sonug
ve gelismeleri gorecegiz. Iste:

Ene ve benlik bir yazilim, bir ¢ekirdek, sanal ve farazi bir dosya da olsa, biitiin insanlik
alemini saran iki sikli bir agacin asli olmustur. Ondan iki biiyiik akim (cereyan) ¢ikmais; birey,
simif ve toplum bazinda her seviyede kendi mahiyetini muhafaza eden iki fikir zinciri ve
seceresi her tarafa dal budak salmistir.

Biri peygamberlik ve onun pratik sekli olan dindarlik seceresi ve zinciridir. Digeri ise felsefe
ve onun pratik sekli olan hikmet zinciridir. Her iki akim ve zincir gercekligin “ben” ile
bilinecegini sOylemekte miittefik.. Fakat felsefe benin kendine 6zgiin, miistakil, yetkin bir sey
oldugunu iddia ediyor. Ve benin en islevsel cihazi olan akli esas alir; onu yeterli ve yetkin
goriir. Peygamberlik de akli ve beni gerceklik 6l¢iisii olarak kabul eder. Fakat asil ger¢ekligin
olarak kabul eder. Hulasa; felsefe, kendini miistakil sanan beni amac¢ olarak goriir.
Peygamberlik ise, onu ancak arag olarak kabul eder. Ve sonsuz gerceklige gegmek i¢in sonsuz
bilgi dagarcigi olan kalbi ve kalp yoluyla gelen vahyi esas alir...

-----

eder (birlesir ve homojen olurlar.) Bu dénemlerin ismi asr-1 saadettir. Iste Ziil-karneyn.. Iste
Siileyman.. iste Muhammed.. Bunlar biitiin zitlari, baris ve dengeleme demek olan islam
hakikati icinde birlestirip insanlik alemine giizel baharlar1 getirmislerdir. Fakat bu bahar
stirecleri az olmugtur. Genelde iki akim ayr1 ayri1 gitmislerdir. Bu durunda gergeklik ve
giizellik sadece peygamberlik ve dindarlik (diyanet) tarafinda kalmistir. Cilinkii benligin canlt
olmast ve gelismesi igin ii¢ temel giicii ve duyusu var:*

Kuvve-i seheviye veya cazibe giicii: Beslenmek i¢in kendisine lazim olan seylere karsi
istahlanip onlari i¢ine cezp etmek giicii.. (Istah ve sehvet ayn1 kokten gelir.)

Kuvwve-i gadabiye: Organizmasini ve birligini bozacak seylere karst kizarak saldiriya gecip,
benligini yikacak seyleri defetme giicii..

Kuvve-i akliye: lyi ile kotiiyii, dogru ile yanlisi ayirt eden diisiince ve akil giicii demektir.

* Isaratiil-I’caz’da ruhun bedende kalmasi i¢in ona bu ii¢ kuvvet verilmistir, deniliyor. Burada ise benlik i¢in
deniliyor. Ciinkii ruh, nefis ve ben kavramlar1 bir agidan ayni sey; diger agidan nitelik ve gorev farklari olan 6z
ve 6zgilin duyulardir. Mesela nefis i¢in ruhun somut seklidir, benlik i¢in ruhun bilingli boyutudur, denilebilir.



Iste Allah’1, sonsuzlugu, ebediyeti kabul etmeyen ikinci benlik ve bunun ilk meyvesi olan
felsefe, akil alaninda insanlik tarlasinda, dehriyyun, maddiyyun ve tabiiyyunlar yetistirmistir.

Dehriyyun, her sey, her olay bilingsiz ve kor bir siirectir; cebri ve karanlik bir varolus ve kor
bir kaderdir, diyen akimin adamlar1 demektir. Maddiyyun, gerceklik, kat1 kaba maddeden ve
maddenin hareketinden ibarettir, diyen akimin adamlar1 demektir. Tabiiyyun ise, tabiat¢ilar
demektir. Yani bunlar bir diizeni goriiyor; i¢inde Onemli bazi seyleri hissediyorlar. Fakat
bunun sonsuz, ilahi bilingten kaynaklandigini kabul etmiyorlar; kendi benliklerini yine nihai
yetkin kaynak olarak goriiyorlar; aydinlanamiyorlar; ebediyeti kazanamiyorlar.

Dehrilik, kiifriin ilkel bi¢imidir; maddecilik onun ikinci asamasidir; tabiatgilik ise son seklidir.
Eger buradan sonsuz Ilahi bilinci anlamaya ¢ikabilseler zaten imana gelmis olurlar.

Kuvve-i gadabiyede benlik ve felsefe, Nemrudlari, Firavunlar1 ve Seddatlar1 dogurmustur.
[Nemrud Dogu sembolii, Firavun Bat1 sembolii, Seddat Ortadogu sembolii olarak se¢ilmistir.]

“Evet, Nemrutlari, Firavunlar: yetistiren ve dayelik (analik) edip emziren, eski Misir ve
Babil’in, ya sihir derecesine ¢ikmis veyahut hususi oldugu i¢in etrafinda (civar bolgelerde)
sihir telakki edilen eski felsefeleri oldugu gibi, aliheleri (tapinak heykellerini) eski Yunan
kafasinda yerlestiren ve esnami (putlary) tevlid eden (doguran) felsefe-i tabiiye batakligidir.
Evet, tabiatin perdesiyle Allah’in nurunu gormeyen insan, her seye bir uliihiyet (tanrilik)
verip kendi basina musallat eder.”

Felsefenin asil aldig1 benlik, kuvve-i seheviyede sayisiz sanem ve tanrilari dogurmustur.
Bunlar, kendilerini insanlarin tanrilar1 ve biricik sevgilileri olarak gdsterip, insanlarin biitiin
gelirlerini, sevgilerini ve ibadetlerini somiirmiislerdir. Sohret saikasiyla insanlarin biitiin
manevi yeteneklerini ezip Oldiirmislerdir. Her tarafa, her koseye bu haksiz ve zalim
sOmiiriiniin taglasmis somut bi¢imleri olan putlarin1 dikmislerdir.

Demek kiifiir ve benlik toplumlarinda ancak milyonda bir insan psikolojisi zirveye c¢ikar,
gelisir. Diger insanlar ise, ezik ve kdk seviyesinde kalir. Ki, zirveye ¢ikan o bireyler dahi,
kendilerini 6liimden, yokluk ve tesadiif karanliklarindan kurtaramadiklar1 i¢in, Cebbar da
olsalar, kendi benlikleri, korkak ve acizdir..

Peygamberlik ve din ise, Allah’a sonsuz manevi kulluk kapisini agar; biitiin bu beseri zuliim
kapilarint kapatir. Cilinkii dinde manevi meziyet ve fazilet disinda herkes esittir; herkes
kardestir; herkes sadece Allah’a kulluk eder. Iste gercek kisilik gelismesi ancak bu ortamda
gerceklesir.

Evet, peygamberligin kabul ettigi benlik, akil ve diisiince dalinda enbiya ve elgiler, evliya ve
gercekei alimler (siddiklar) ¢ikarmastir.

Dafia ve savunma dalinda’ adil yoneticileri, melek karakterli melikleri (krallar1) meyve
vermistir.

Cazibe ve istah dalinda; gilizel ahlaki, masum ve nezih giizelligi, comertlik ve ikram
hakikatlerini netice vermistir.

> Dinde gazap ve kizginlik yok. Evet, kuvvet bazen kullanilir; o da sadece dafia olusturmak ve savunmak igin..



Simdi burada benligin bu iki farkli vechini (yOniinii) esas alan niiblivvet (peygamberlik) ve
felsefenin ilkelerini mukayese edecegiz; iste:

1) Peygamberligin benlige bakis ilkesi, saf ibadettir. ibadet ise kélelik ve esaret manasinda
degildir. Metinde anlatilan maddelerde insanin sonsuz bir hakikate bagl oldugunu anlamasi
ve ona gore yasamasi demektir. Evet, ibadet kelimesi etimolojik olarak asla esaret manasinda

degildir. Sadece onemli bir merciye mutlak manada tabi olma ve uyma manasindadir; soyle
ki:

a) Benlik bu vecihte baskasi i¢in hizmet eder. (Dolayisiyla bencillik ve is endisesinden
kurtulur.]

b) Mahiyeti harf gibidir; bagkasinin manasini bildirir. Bu da nasil olursa olsun; her durumda
ve her bicimde gerceklesir. (Dolayisiyla ben soyle diistiim, s6yle oldum, diye hayiflanmaktan
kurtulur.)

¢) Bu yonde; benligin varlifi baska sabit bir varlik ile ayakta kalir. (Dolayisiyla yok
olacagim, diye endise etmez.)

d) Miilkiyet hakki sanaldir.. (Dolayisiyla kayiplardan dolay1 iiziintii gekmez.)

e) Hakikati (kendini gergeklestirmesi) gdlgeseldir. (Eksinin artiya ayna olmasi tarzindadir.
Bu da insanin eksiklik ve kusuru nispetinde gerceklesir.)

f) Gorevi, bilingli bir sekilde Allah’in esma ve sifatlarina 6l¢ii olup onlari bilingli (suurlu)
olarak yasamaktir. Her ismi bir bilim dali olarak yasayip yeryiiziinii bir irfan mektebi
yapmaktir.

Peygamberligin bu birinci ilkesinin dzeti, iman ve ibadet kavraminin ger¢ek manasidir. Fakat
burada; Insan béyle yasarsa, fizik varhigi ve dolayisiyla bilimleri égrenemez; diinyadan,
hayattan ve ger¢eklikten kopar! gibi bir iddiaya kars1 sdyle bes madde ile cevap veriliyor ki;
bu bes madde, peygamberligin ikinci ilkesini olusturuyor:

* Miimin insan, varligin ve niteliklerin her sathasinda sonsuz bir birlige inandig1 i¢in, diger
insanlardan yiiz kat daha fazla bilimlere yatkin ve yakindir. Ciinkii bilim demek birlik ve
diizen demektir.

« Tabiat denilen bilimsel alani, Allah’in dogal seriati olarak goriir. Inang ve ibadet
ilimlerinde bilgili oldugu kadar; fen ilimlerinde de en az o kadar bilgili olmas1 gerektigini
anlar.

» Tabiatin Ilahi bilingli kanunlar mecmuasi oldugunu ispat eder. [Burada her kanun bir bilim
dali demektir. Tabiatta onlarca bilim dali oldugundan, biz bu kanunlar mecmuasi deyimini
“Bilimler Ansiklopedisi” diye ¢eviriyoruz.]

» Tabiatin Allah’in kudret ve enerjisinin bir kullanim mistart (gizelgesi) oldugunu fiilen
gosterir. [ Yani miimin kisi, tabiat alemi gibi enerjiyi en verimli tarzda kullanir. Bu tutum ise,
bilimlerde zirve bir konumun belirtisidir.]



* Besincisi ise, miimin kisi Allah’in esma ve sifatlarini bilimsel olarak kullanir; onlar1 sadece
sozciiklerde birakmaz.

[Ki birinci ilke olan ibadetin son gorevi olarak bu noktaya dikkat ¢ekilmisti. Demek en biiytik
ibadet ilim 6grenmek, 6gretmek ve onu uygulamaktir. Peygamberlik yolunda insan, bilimleri
ve bilimlerin arastirma alani olan sebepleri, birer perde olarak gordiigiinden, bilim ehli olmak,
sonsuz derecede etkin ve yetkin olan Allah’a inanmaya engel degildir. Iste metindeki “esbabi
birer perde-i kudret bilir.” ifadesi bu manay1 anlatmak i¢indir. Demek gercek dindar kisi, bu
bes sart1 yerine getirendir. Eger getirmiyorsa ona dindar demek yanlistir. ]

Eger “Her iki durumda da insanlar oliip gidiyorlar. Bir fark kalmiyor!!” gibi iddial1 bir soru
gelirse cevap su gelen paragraftir. Bu da peygamberligin digiincii ilkesini olusturur:

“Peygamberligin ve diyanetin tuttugu su parlak nurani, giizel yiiz, canli ve anlamli bir
cekirdek hiikmiine ge¢mis ki, Halik-1 Ziilcelal, bir secere-i tuba-i ubudiyeti (ebediyete entegre
olma sistemini) ondan halk etmistir ki; onun miibarek dallari, alem-i beseriyetin her tarafini
nurani meyvelerle tezyin etmistir. Biitiin zaman-1 mazideki ziilumati (ge¢cmisin biitiin
karanliklarin1) dagitip, o uzun zaman-1 mazi, felsefenin gordiigii gibi bir mezar-1 ekber (en
biiyiik mezar) ve yokluk iilkesi olmadigini, belki istikbale ve saadet-i ebediyeye atlamak i¢in
ervah-1 afiline (gayb alemine gecen ruhlara) bir medar-1 envar (aydinlanma ve nurlasma
sebebi) ve muhtelif basamakli bir mirac-1 miinevver (nurani yiikselis basamagi) ve agir
yiiklerini birakan ve serbest kalan ve diinyadan gociip giden ruhlarin nurani bir nuristani (1s1k
iilkesi) ve bir bostan1 (yeserme ve yeniden canlanma alani) oldugunu gosterir..”

Demek peygamberligin birinci esast ibadet, ikinci esast ilim; iigtincii esasi ise ruhanilesmek,
ermek ve olmaktir.

Buna mukabil felsefenin ise su tig ilkesi var:

1) Benlik sadece kendini anlatir. [Demek eger bu anlatim eksikse ki, dogal olarak herkesin
birgok eksigi var; o zaman kendinden nefret eder. Evet, bu nefret miimin olmayan herkeste
var. Fakat degisik perdelerle bastiriliyor.]

Ustad bu manay1 ikinci bir ifade ile sdyle aciyor: Felsefeye gore, benlik sadece kendine
¢alisir. [Dolayistyla yani ben ige baktigi icin kendini asil ve sonsuz bilir, ¢aligmasi ise,
disarida kaldigindan yaptiklarini kiiciik ve gecici olarak goriir. Bu ise, biiylik bir sikayet ve
memnuniyetsizlige (siikiirsiizliige) sebep olur.]

2) Felsefe benligin sabit ve 6ziinde var oldugunu; asil deger ve gerceklik 6l¢iisii olarak onu
gormek gerektigini iddia eder.

[Iste sitf bu iddiadan dolayidir ki; bugiinkii Bat1 bilimleri, zirve olacak kadar gelistikleri halde
bir diizen, bir gerceklik, gercek bir ilim olusturamamaiglardir.]

3) Felsefe, olmak ve ermek gercegi konusunda narsizm denilebilen hubb-u zatiyi ve makyaj
denilebilen tekemmiil-ii zatiyi Onerir.

[Narsizmle, bencillik ve makyaj ile insanin ne kadar olgunlasabilecegini artik siz diisiiniin.

Hubb-u zati, yalnizca kendini sevmek; tekemmiil ise niceliksel olarak glizellesmek ve
gelismek demektir.]
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Eger “Iddia ettigin bu durum, ¢agdas felsefe icindir. Eski felsefe boyle degildi?” dense® Ustad
cevaben soyle diyor:

“Hatta silsile-1 felsefenin en miikemmel fertleri ve o silsilenin dahileri olan Eflatun ve Aristo,
Ibn-i Sina ve Farabi gibi adamlar “Insaniyetin gayetii’l-gayat1 (en zirve amaci) tesebbiih-ii
bi’l-Vacibdir yani Vacibii’l-Viicuda (sonsuz derecede yetkin ve gercek varlik olan Allah’a)
benzemektir” deyip firavunane bir hiikiim vermisler. Ve enaniyeti (benligi) kamgilayip sirk
derelerinde serbest kosturarak, esbapperest, sanemperest, tabiatperest, niicumperest gibi ¢ok
enva-i sirk taifelerine meydan agmuslar. Insaniyetin esasinda miinderi¢ olan acz ve zaaf, fakr
ve ihtiyag, naks ve kusur kapilarini kapayip ubudiyetin yolunu seddetmisler. Tabiata saplanip,
sirkten tamamen ¢ikamayip, siikriin genis kapisini bulamamaiglar.”

Bu paragrafin 6zeti ise sudur: Felsefenin bu iddiasi, fikirde, inangta, sosyal hayatin biitiin
katmanlarinda sizofrence yasamak oldugu gibi; olgunlasma ve gercekten var olmay1 kazanma
yollarin1 kapamak demektir. Ciinkii boyle bir iddia, smrli bir seyin sonsuz oldugunu
sOylemek gibi bir seydir. Gergekligin ziddina doniismesi demektir.

Iste kiifriin, felsefenin ve sirkin bu iflasina karsi peygamberlik, temel bir gare ile beraber bu
gelen bes adab1 uyguluyor:

Asil care: “Allah’in isimleri (ahlaki) ile ahlaklanmak yani onlar1 yasamak ve secaya-y1 hasene
ile (glizel karakterlerle) tahalluk etmekle (yasamakla) beraber:

1) Aczini (caresizligini) goriip Allah’ i yetkin kudretine siginmak.. [Demek sonsuz bir ¢are
var. Herhalde bilim ehli caresizligin ne kadar yikici bir sey oldugunu biliyorlar.]

2) Zayifligim goriip Allah’1in kuvvetine (giicline) dayanmak..

3) Kuthigmi goriip sonsuz Ilahi rahmete giivenmek.. [Psikolojide giiven duygusu dzellikle ¢ok
onemlidir.]

4) ihtiyacim goriip, Allah’in ginasindan (bollugundan) istimdat (medet istemek..)
5) Kusur ve yanlisini goriip af dilemek, Allah’in kutsalligina ve kemalatina siginmak..
[Demek pisiriklik, caresizlik, ¢okiis, fakir kalmak dindarlik degildir. Ciinkii goriildiigii gibi

dindarlik, gercekleri goriip onlarin geregini yapmaktir. Eksileri goriip bu sayede sonsuz
artilara gegmektir. |

® Eski edebiyatta yazinin gelismesi i¢inde hatira gelebilecek sorular yazilmadan, konu bolinmeden direkt olarak
onlara cevap verilirdi. Bdyle sorulara mukadder sualler denilir. Iste bu sanatin edebi yénden birkag faydas: var.

a) Belli bir soru yazilmakla konu daraltilmiyor. Ciinkii cevap olacak yazi kisminin bu soru gibi baska sorulara da
cevap olacak yonleri vardir.

b) Konuyu evet, hayir seklinde daraltmadan, diisiinceyi genisletmek, yazilan parganin genisligine ve derinligine,
dikkatleri ¢ekmek i¢in bu yontem segilir. Aksi takdirde o kadar ¢ok detay yazilir ki; ana hedef kaybolur.

¢) Okuyucuyu basit bir dinleyen makaminda alip, metnin sahibi ve diisliniirii seviyesine yiikseltmek i¢in.

d) Yazida ve sozde tasarrufa gitmek i¢in.. Bu ise dogal ve 6z bir davranistir.
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“Boyle diyorsun; fakat medeniyetlerin ¢ogu felsefeden baslamislar; onun ilkeleri sayesinde
gelismigler..” seklindeki bir iddiaya karsi Ustad soyle li¢ noktay1 nazara veriyor: Diger
mukayeseleri ise 12. S6z’e havale ediyor.

*Rakipsiz goriinen su medeniyetin ge¢miste de, simdi de kuvve-i seheviye alaninda bel
kemigi ve temeli sayisiz sanemler (putlar) ve aliheler (tapilan figiirlerdir.) Yani kim giiclii
olmussa put olmus ve tanr1 edinilmistir. Cilinkii beseri anlayis ve felsefede kuvvet ve gii¢
miistahsendir (giizel goriiniir.)’ Evet, bir medeniyet ki, zulmii alkisliyorsa ve cebbarlara
(diktatorlere) tapiyorsa, o medeniyet olmasa daha iyi...

Bu medeniyet, ekonomi ve siyasette (kuvve-i seheviye alaninda) bir¢cok put edindigi gibi;
sanattaki sonsuz soyut ilahi giizelligi inkar ettigi i¢in, giizel olan her seyi de put edinir. Sonsuz
giizellik kaynagini gérmez, belirli ve dar bir noktada bogulur.

Bu medeniyet, kuvve-i seheviyenin cinsellik sahasinda ise “Herkese satilan, muzahraf (kof,)
hodfrus (bedeni satan,) gosterici (teshirci,) riyakar (samimiyetsiz) bir hiisnii (maddi giizelligi)
istahsan ettigi (begendigi) igin riyakdrlart alkislamis, tanrica kesilen (sanem misal) o
gizelleri kendilerine tapanlara kul ve kole ettiriyor. Yani o sanem-misaller perestiskarlarinin
hevesatlarina hos goriinmek ve tevecciihlerini kazanmak icin riyakdarane gosteris ile ibadet
gibi bir vaziyet gosteriyorlar.”

Gergekten bugiinkii medeniyetin ¢arsist da, ekran1 da kasaplar deresinden ¢ok farkli degildir.
Bu medeniyetin begrand ise sahtekarlik, kokusmusluk ve fuhus batakligidir.

*Kuvve-i gadabiye dalinda ise, ne kadar canavar, despot cebbar varsa hepsi bu medeniyetin
cocuklart olarak ortaya ¢ikmustir.

*Akil ve diisiince dalinda ise, o kadar ¢ok farkli kafalar ¢ikmis ki; bu kadar bilimlere ragmen
insanlik adeta sizofren olmustur. Ustad bu noktay1 Felsefe, beserin beynini bin parca etmistir,
diye Ozetliyor. Ve ardindan dort misal ile felsefe ve peygamberligin bir kisim sonuglarini
acikliyor:

Birinci netice, bireysel hayat alamindadir: Peygamberlik topluma onem verdigi gibi her
bireyi de bir toplum kadar 6nemser. Oliimlii ve fani olan bireyi su diistur (prensip) ve kaide ile
kurtarir; ona ebedi bir hayat saglar.

“Her birisi sonsuz ve ebedi bir hazine olan Allah’in isim ve sifatlarimin yasanmus sekilleri
olan Allah in ahlaki ile ahlaklanin.”

[Metinde gecen Allah’in ahlaki ile ahlaklanmak onun soyut olan isim ve sifatlarinin halk
olmus, karakterize olmus somut sekillerini yasaym, uygulayin, demektir. Bunun manasi
sudur: Insan soyut ve sonsuz olan Allah’in niteliklerine giremez. Fakat o niteliklerin hulki
(somut) boyutlar1 olan kainattaki gerceklikleri yasarsa, kainat sistemi kadar bir varlik kazanir.

“Peki, her haliikarda insan fanidir, bu ¢are de onun derdine deva olamaz” gibi bir soruya kars1
sOyle deniliyor:

7 Bundandur ki; insanlarm ¢ogu, genellikle giiclii diismanlarini severler.

1



“Cenab-1 Hakka (viice gergeklik olan Allah’a) al¢ak goniilliiliik ile yonelin; ¢aresizliginizi,
sonsuz fakrimizi ve faniliginizi bilip Onun ebediyet dergdhina abd olunuz (entegre olup,
baglaniniz.) Bu sonsuz aczinize ve faniliginize biricik ¢aredir.”

Buna mukabil felsefe, insanin bu faniligi ve caresizligi icin su kaideyi oneriyor: “Insan nefsi
ve beni ozgiin bir varliktir. En sonunda tanri gibi soyut (vacip) bir noktaya gelir. Dolayisiyla
her insan tanri gibi olmaya ¢alismaldr.”

Ve Ustad bu paragrafin son ciimlesinde bu prensibin yanlis oldugunu sdylece ozetliyor:
“Ebediyet konusunda her yonden ¢aresiz (aciz) olan ve ¢ok az bir giice sahip (zayif) bulunan;
sonsuz ihtiyaglarla miiptela olan insanin mahiyeti (6z yapisi) sonsuz gii¢ ve enerjiye, sonsuz
bolluk ve imkanlara sahip, sonsuz etkinlik ve yetkinlikte bulunan Allah’in mahiyetini asla elde
edemez..”

[Olsa olsa, acz ve fakrmn acilar iginde kivranan saf bir ruh olarak kalir. Onun igin Ustad,
baska risalelerde; ispritizmacilig1 ve saf ruhanilesmeyi tavsiye eden bazi tasavvuf akimlarini,
“Bunlar Islami degildir; bunlar felsefenin bir iiriiniidiirler” diye uyartyor.] (27. S6z’{in Zeyli
ve Emirdag II)

Bir daha hatirlatalim; Allah’mn ahlaki demek, Ilahi hakikatlerin, kainatta ve madde aleminde
sekil almis miisahhas hakikatler, demektir. Halk ve ahlak sekil almis somut varlik ve karakter
demektir. Yoksa hasa! Allah, sonradan olan ahlaklanmak gibi bir kavramdan miinezzehtir.

Ikinci netice, toplumsal hayat alamindadir: Peygamberlik, galaksilerden ay ve giinese kadar,
bitkilerden hayvanlara, hatta beslenme hiicrelerine ve bedene kadar her sahada yardimlagma
prensibinin, kerem (6diil) kanununun, ikram yasasinin gecerli oldugunu soyler. Felsefe ise
toplumsal hayatta yegine yasa, miicadele prensibidir, der. “Hayat bir miicadeledir” diye
hiikiim koyar.

Burada Ustad, satir arasinda bu prensibi kabul eder, fakat ¢cok dar bir alanda bunun gegerli
oldugunu soyler. Bu da sadece zalim ve canavar insanlarin ve vahsi hayvanlarin fitratlarini
(ruhi yazilimlarini) su-i istimallerinden (kétiiye kullanmalarindan) kaynaklaniyor; der.

[Evet, Ustad kendisi de Miinazaratta “Hayat bir cidaldir” der. Her millet kendi 6zgiin adet ve
dillerini korumakla beraber, siyasette ve iktisatta diger milletlerle rekabet etmeli, diye soyler.
Fakat burada maksadi, miispet manadaki yarigtir. Ki; Kur’anda bu mana dort yerde miisabaka
(yaris) kelimesi ile geciyor. Evet, yaris ve miisabaka, milletler arasinda da, dinler arasinda da
gecerlidir. Evet, miispet manada milliyetcilik ve rekabet, insan1 evrensel degerlere ve evrensel
teaviin ve yardimlagsmaya gotiirtir.

Uciincii misal, tevhid (baska bir tabir ile ontoloji) alanindadir: Iste peygamberlik; i¢inde ve
oziinde birlik olan her sey, ancak sonsuz birlige sahip olan Allah’in eseri olabilir; der. Ciinkii
her bir seyde birlik oldugu gibi, biitiin kadinatta da sonsuz bir birlik vardir. Bu ise sonsuz bir
diizen ve bilimsellik demektir. Bu ise Allah’in varliginin ve birliginin apagik ayetidir.

Eski felsefe (yani Aristo ise) asirt ruhanileri ve hicbir diizen ve degeri kabul etmeyen
sofestaileri susturmak i¢in, kainattaki nedensellik ve nasillik ilkesine ¢ok 6nem verdi. Bunun
sonucunda deist oldu. Yani bir Allah var; fakat bu, sadece ilk temel yasay:1 (akl-i evveli)
yaratmistir. “Birden ancak bir ¢ikar” dedi. (Yani Allah soyut oldugu i¢in ancak soyut temel
yasay1 yaratmigtir.) Ki Aristo ve onu esas alan Messai akimi, yaratma da demiyorlar, sudur
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(¢c1kis) diyorlar. Aristocu akim, bu ilkeden dolay1 ve giiya bilimsel gitmek gerekir, diye, ylizde
yiiz olarak sebepleri esas alirlar, Ilahi iradenin, sonsuz yetkinligin bir neticesi olan mucize ve
kerameti, inayet ve kast1 inkr ederler. Islam feylesoflari olan Farabi, ibn Sina ve Ibn Riisd,
bu akimdandirlar. Onun i¢in Gazali boyleleri tekfir ediyor. Fakat bunlar kafir degiller. Cilinkii
bunlarm Messai kimlikleri yaninda baska Islami kimlikleri de vardi. Mesela Ibn Riisd, yiiksek
derecede fikih ve tefsir bilir. Aristo’nun Sarihi olarak deist goriinse de, fakih ve miifessir
niteligiyle, Allah’in inayetini kabul ediyor, kasten her seyi yarattigini soyliiyor. Eg’arilerin
hudus ve imkan teorilerinin Allah’1n agkinli§ina yakismadigini iddia ediyor.

Farabi ve ibn Sina da, Messai kimlikleri yaninda Platoncu, Ismaili ve hatta Karmati kimliklere
sahiptirler. Islam felsefesinin Messai ekoliinii temsil ettikleri gibi, islam felsefesinin ve bir
¢esit Islam tasavvufunun adamlari olan Israkiyyun grubunu da temsil ediyorlar. Onun igin
burada Ustad “Feylesoflarin yiiksek kismi olan Israkiyyun boyle karistirsalar, nerede kaldi,
maddiyyun ve tabiiyyun gibi asagi kisimlari! Bunlarin ne kadar karistiracaklarini siz kiyas
edin..” diyor. Iste bu farki bilmeyenler, Bediiizzaman neden burada bu ismi, yanls
kullanmustir? Burada Ibn Sina batmis, diyor; Iktisad Risalesinde ise, ona dvgiiler yagdiriyor,
diye itiraz ediyorlar.

Dordiincii misal, bizzat felsefi alanda yani esyanin hikmet ve amaclarint tespit etme
sahasindadir; soyle ki:

“Her seyin, her zi-hayatin (canlinin) neticesi ve hikmeti, kendine ait bir ise, Saniine
(sanatkarina) ait neticeleri, Fatirina (yaratanina) bakan hikmetleri binlerdir. Her bir seyin,
hatta bir meyvenin, bir agacin meyveleri kadar hikmetleri, neticeleri vardir, tarzindaki mahz-1
hakikat (saf gerceklik) olan diistur-u hikmet nerede? Felsefenin “Her bir zi-hayatin neticesi
kendine bakar veyahut insanin menfaatlerine aittir” diye, koca bir dag gibi agaca hardal gibi
bir meyve, bir netice takmak gibi gayet manasiz, abesiyet i¢inde gordiigii hikmetsiz hikmet-i
muzahrefe (faydasiz kof felsefelerinin) diisturlar1 nerede? Su hakikat, Onuncu S6ziin Onuncu
Hakikatinde bir derece gosterildiginden kisa kestik.”

Iste bu dort misale binler misali kiyas edebilirsin. (12. Sézde, 17. Lem’ada ve Lemeatta 10
misal daha veriliyor, diye hatirlatalim.)

Biraz da Islam alemindeki benlik ve felsefenin kisa tarihcesine bakalim. Iste Islamiyet
metinlerinin mucizevi manalar1 miirur-u zamanla kaybolunca, basta Ibn Sina ve Farabi olmak
iizere Islam Aalimleri, felsefenin bilimsel parlakhigina kapildilar. Ciinkii onlara gére dini
metinler, avama ancak hitap ediyordu; varlik ve olus i¢in hicbir bilimsel izah getirmiyordu.
Felsefe ise akli, bilimi ve bilim kisvesine biirlinmiis izahlar1 esas aliyordu. Haliyle dinden
soguyup, felsefeye sigindiklarindan iman konusunda siradan bir avam gibi kaldilar. Hatta
Imam Gazali, onlarin bir kisim ilkelerini delil getirerek onlari tekfir etmistir.

Islam’mn 2. yiizyilinda Kelam ilminin biiyiik alimleri olan Mutezile imamlar1, felsefenin sekli
giizelligine tutulup, ciddi bir bicimde felsefe ile iligki i¢inde olduklarindan akli hakim
edindiklerinden (tek gecerli ve zorunlu deger olarak akli kabul ettiklerinden) iman konusunda
giinahkar, bidact bir miimin derecesinde kaldilar. Akli hakim tutmalarinin manasi sudur:
Allah, akla gore hilkkmetmek zorundadir, dediler. Mutezile imamlar1 ibn Sina ve Farabi kadar
dini metinleri dislamadiklarindan, onlar i¢in sadece “felsefeye temas ettiler” diyor.

[Zaman gosterdi ki; Ibn Sina ve Farabinin tutulduklar1 felsefenin bicimsel parlakligi ve
Mutezilenin tutulduklar felsefenin sekli siisii ve Eg’arilerin kullandig1 baz1 felsefi prensipler,
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kof, bos ve binlerce yonden yanlislanabilir spekiilasyonlardir, 6z manalarin1 kaybetmis,
kohnelesmis, Aristo’nun ve Platon’un tortularidir. Maalesef bugiinkii Bat1 bilimine kars1 bir
care Uretemeyen sOziim ona c¢agdas Miisliimanlar, yine bu miiteaffin felsefeyi bir daha
kullaniyorlar. Miislimanlarin kendi mucizevi kaynaklarma geri donmelerini bilmeden
engelliyorlar.]

“Edebiyat alaninda ise Islam edebiyatcilarmin meshurlarindan ve karamsarlikla bilinen, Ebul-
Ala El-Maarri; ve yetimane aglayisiyla (psikolojik ¢okiintii) ile anilan Omer Hayyam, nefsi
oksuyor ve nefse tam zevk veriyor, diye felsefeden beslendikleri i¢in bir¢ok alim ve kamil
insanlar tarafindan edepsizlik ve edebiyatsizlikla su¢lanmiglar. Bunlar dinsiz olduklar1 gibi
dinsizleri yetistiriyorlar, diye reddedilmislerdir.”

[Maalesef bugiin igin Islam diinyas1 da, dis diinya da edebiyat ve sinema konusunda heniiz bu
cukurdan ¢ikmis, degildir.]

Iste dinin metinlerinin mucizevi manalarinin kaybolmasiyla, felsefenin her sahada her seyi
tasallutu altina almasiyla ve diinya edebiyati tamamiyla hedonist ve zevk-perest gitmesiyle
insan ve insanlik en son su hale gelmistir:

“Hem meslek-i felsefenin esasat-1 fasidesindendir ki; ene, kendi zatinda hava gibi zaif bir
mabhiyeti oldugu halde, felsefenin mes’um (ugursuz) nazariyla mana-yi ismi cihetiyle baktigi
icin, giiya buhar-misal o ene temeyyli edip (sivilasip) sonra iilfet cihetiyle ve maddiyata
tevaggul (asir1 dalmak) sebebiyle giiya tasallub ediyor (katilasiyor.) Sonra gaflet ve inkar ile o
enaniyet tecemmiid eder (donar.) Sonra isyanla tekeddiir eder, seffafiyetini kaybeder. Sonra
gittikce kalinlagip sahibini yutar; nev-i insanin efkariyla siser. Sonra sair insanlari, hatta
esbabi1 kendine ve nefsine kiyas edip, onlara —kabul etmedikleri ve teberri ettikleri halde- birer
firavunluk verir. Iste o vakit Halik-1 Ziil-celalin evamirine (emirlerine) karsi miibareze
vaziyetini alir, “Clirimiis kemikleri kim diriltebilir” der, meydan okur gibi Kadir-i Mutlaki
acz ile ittiham eder. Hatta Halik-1 Ziil-celalin evsafina miidahale eder; isine gelmeyenleri ve
nefs-i emmarenin firavunlugunun hosuna gitmeyenleri ya red, ya inkar veya tahrif eder.”

Felsefenin ¢agimizda vardigr bu vahim duragin neticesinde, insanlik dleminde su bes sakat
inang bicimi ortaya ¢ikmistir: [Bu bes hastaligin tespiti, bizim bu bahse bir ilavemiz degildir.
Burada iktibas ettigimiz bu paragraftan sonraki iki sayfanin muhtasar 6zeti ve icmali bir
aciklamasidir. Boyle bir mana Ustadin buradaki sozlerinin nazm-1 maanisinden anlasiliyor.
Soyle ki:]

1) Allah’a inanir, fakat onun giiclinlin sonsuzlugunu bir tiirlii kabullenemez. Dine inanir, fakat
isine gelmeyeni ya reddeder veya tahrif eder. Ciinkii yozlasmis bir mecburiyetten dolay1
Allah’a ve dine inansa da, benliginin firavunane serbestiyetine aykir1 olacak seyleri asla kabul
etmez.

2) Allah’m sonsuz giiclinii ve sonsuzlugunu ilmen gorse de Onun soyut olan iradesini
reddeder. Allah mucib-i bizzattir; mecburiyetten ve otomatik olarak yapiyor; yegane irade

benim ve benim temsil ettigim milletimindir, der.

3) Allah bir¢ok seyi bilse de, kiigiik seyleri 6zellikle bireysel isleri, 6zelikle beni bilemez, diye
kendi benine dokunulmazlik koyar.
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4) Baz1 seyleri Allah yaratmigsa da, diger bazi seyleri tabiat ve baz1 seyleri de insan yaratir,
diye diisiinsel ve psikolojik olarak kendini kaosa ve karanliga atar.

5) “Hem, Onuncu Sozde isbat edildigi gibi, Cenab-1 Hak biitlin esmasiyla ve kainat biitiin
hakaikiyla ve silsile-i niibiivvet biitiin tahkikatiyla ve kiitiib-ii semaviye biitiin ayatiyla
gosterdikleri hasir ve ahiret kapisini bulmayip hasri nefyedip (yok sayip) ruhlara bir ezeliyet
isnad etmigler. [Metinde maddi dirilisin delileri olarak gecen dort climlenin izahi sudur:

a) “Cenab-1 Hakk, biitiin esmasiyla..” [Yani kainatta her biri bir isim (bilim alani olan)
miisahhas olarak da var olan ve yansimalar1 gorlinen; her biri, tiikkenmez birer hazine olan
Allah’1n biitiin isimleri, cismani dirilisi gerektiriyor.]

b) Kainat biitiin 6zellik ve gergekleriyle yine bu cismani dirilisi gerektiriyor. Mesela varligin
tiikenmezligi, gelismesi, gilizelligi, soyut ve somut biitiinligli ve mutlaka bir meyve verme
ozelligi kainatin binlerce olan ger¢ekliklerinden sadece bes tanesidir.

¢) Biitlin peygamberler, arastirma ve gozlemlerine dayanarak cismani dirilisin gergek
oldugunu sdylemislerdir.

d) Kainatin gercek bilinci ve ruhu olan vahiy sonucu gelen semavi kitaplar, hasri ve dirilisi
acikliyorlar.

Bu dort sahide ragmen, dindar olduklar1 halde feylesoflar, felsefenin dar ve kisa goriislii
nedensellik ve nasillik ilkelerine yaslandiklar i¢in “Hasir (cismani dirilis) aklin Slgiilerine
gore degildir. Sadece ruhlar 6liimsiizdiir, ezelidir.” demislerdir.

Bunlarin piri olan Aristo ise, bireylerin degil de tiirlerin cismani dirilisini kabul ediyor. Buna
mukabil Ustad, birkac yerde “Insanin her bir ferdi, fikir ve yapisimin ¢ok¢a genislemesiyle,
adeta bir nev (tiir) gibi oldugundan insanin her bir ferdi, bizzat hasr olacaktir..” diyor. (17.
Lem’a 3. Nota)

Iste felsefe bu ve buna benzer binlerce yanlis ilke ve ¢iiriik degerlere dayandigindan en
sonunda mutlak dinsizlik cereyanina doniistii. Birey bazinda da, toplum bazinda da, hatta
tabiat bazinda da Allah’a kars1 gelen, Allah’in sistemini bozan ve zehirleyen bir yap1 halini
ald1. Kur’anin dilinde bu yapinin ismi ¢ok ¢ok azgin manasina gelen Taguttur.

“Evet, seytanlar, giiya enenin gaga ve pengesiyle dinsiz feylesoflarin akillarini havaya
kaldirip, dalalet derelerine atip dagitmistir. Kiiciik alemde ene, biiyiik dlemde tabiat gibi
tagutlardandir.” Bu uzunca ciimle Bakara 256. ve Hacc 31. ayetlerin mealidir.

Bundan sonra Ustad, kesfen gordiigii felsefenin mahiyetini kaleme almustir; bu manevi kesif
ve seyahatini, Fatihanin sonundaki ayetin ¢ok manalarindan bir manasinin tefsiri olarak
sunuyor. Bu manevi seyahati okumak isteyen metinden okusun. Biz burada bu kesifte gecen
4-5 semboliin yorumunu verip yaziy1 bitirecegiz.

Risale-i Nur literatiiriinde, Vaka-i Hayaliye deyimi, ehl-i velayetin kesif dedigi seydir. Cilinkii
ehl-i velayetin kesif dedigi gerceklik, hayal duygusunun fazlaca gelismesi sonucu olarak
goriinen sembolik imgelerdir.. Nitekim kendisi de bu deyimi “hadise-i misaliye” ve “riiyaya
benzer bir olay” ifadeleriyle agikliyor.
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Metinde gegen sahra-i azime gergegi, ucu bucagi olmayan bu varlik alanidir. Burada
bilinmezliklerden dolay1 her taraf karanliktir, hayat sikici ve bogucudur. Insana nefes
aldiracak bir maneviyat esintisi, onu aydinlatacak bir marifet 15181, hayatin1 devam ettirecek
bir inan¢ burada goriinmiiyor. Mecburen bu sahay1 gecip, baska bir yiizde bu ii¢ seyi temin
etmek gerekiyor.

Iste ilk yolda, kati karanlikli maddeyi geg¢ip, maddenin 6teki yiiziinde bu ii¢ seyi temin etmek
ve onlardan faydalanmak i¢in bir tiinele girmekle basliyor. Bu maddi kiire felsefeciler icin,
tabiiyyat ve ilahiyat dedikleri metafizik konulardir. Yolculuk da tabiat ve maddenin 6tesinde
gercegi kesfetme yolculugudur.

Feylesoflar, bu sahada ¢ok derin gitmislerse de neticede maneviyat, irfan ve imam
bulamamuslardir. Ibn Sina ise, gerek dindarligindan ve gerek asir1 zekasindan, bu sahada ¢ok
cazip ilke ve sozleri varsa da, bu felsefl bakis acisinda neticede o da bir sey bulamamastir.
Bedilizzaman da bu yolda gitmis. Fakat Kur’andan aldig1 bilgi (lamba) ve manevi gii¢ (alet)
ile kurtulmustur.

Bu birinci yol tabiatgilar ve maddeyi inceleyenler yoludur. Islam feylesoflar1 bu yolda
Israkiyyun sayilirlar. Fakat Aristo talebeleri olarak kaldiklarindan, maneviyat ve ruhaniyatta
iistad olan Eflatun ve Sokrat seviyesine ¢ikamamiglardir. Ciinkii Aristo Eflatun’un 6grencisi
de olsa, kendi zamanima gore bilimselligi ve nasilligi dolayisiyla esbabi esas aldigindan,
gercege ulasamamustir. Kiireyi dolasarak ¢ikanlar ise, Messaiyyun denilen Ibn Sina, Farabi ve
diger Aristo 6grencileridir.

Dallin, saplananlar demektir. Ciinkii birinci yolun yolculari, maddeye ve tabiata saplanmislar.
Evet, buradan gerceklige ve aydinlanmaya yol var. Fakat bu biiyiik kiitleyi gecmek cok
zordur. Genellikle buradan gidenler, bogulurlar. Ikinci yol, akil, ilim ve fikir gibi araclarla
yola ¢ikanlarin yoludur. Bunlar, varlig1 sadece dis yoniiyle incelerler. Bu yolda da cok
badireler var. Insanin basina birgok bela gelir. Onun icin bunlara “Gazaba ugrayanlar” diye
isaret edilmis.

Ucgiincii yol ise, vahyin gosterdigi yoldur. Herkese acik, en kolay ve verimli yoldur. Bu yolun
yegane araci olan vahiy ekstra bir nimet oldugundan bu yolun yolcularina “Kendilerine 6zel
olarak nimet verilenler” denmistir.

Bu {i¢iincii yolun sahipleri i¢in hazirlanan araglari tarif ederken, ucak, araba ve zembil diye ii¢
ara¢ cesidi anlatilir... Kuvvet ve yetenege gore onlara binilir. Bu da Islam alemindeki, arif,
alim ve sofilere isarettir.

Son Bir Hatirlatma:

Ustad Lemeatta “Felsefe yolunda binde bir kurtulan olur; Eflatun, Sokrat gibi.” der. Burada
ise iki yerde Eflatunu Aristo ile beraber zikreder ve onun da battigim1 soyler. Bu farki
aragtirmak gerek.. Fakat biiyiik bir ihtimalle Plotino ile Eflatun dizgi de birbirine
karistirilmustir.® Ki; bu Plotino ile Eflatun dedigimiz Platon birbirine karistirilmasm diye
bazen Eflatuna “Eflatun-1 ilahi” deniliyor. Plotino ise yeni Eflatunculukla yani Eflatun ile
Aristo’yu birlestirmekle meshurdur. Fakat kendisi felsefe Ogrencisi oldugundan, agirlikli
olarak Aristo’ya meyletmistir. Ciinkii Aristo felsefenin piridir.

¥ Demek bu tahlile gore bu kelime Eflotin seklinde dizilmeli.
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Iste bu farki ya bdyle agiklayacagiz. Veya bir kardesimizin dedigi gibi; Eflatun ve Sokrat’in
kurtulusu esbap yolundadir. Madde ve tabiat konusunda ise hi¢ biri kurtulmamistir, diyecegiz.
Ki, metinden de boyle bir ayrim anlasiliyor.

Burada bir ara (mukadder) sual varid oluyor. Fakat metin ile birebir uyumlu olmadigindan
Ustad o soruyu ve cevabini ayr1 bir dipnotta agiklamustir; sdyle ki:

“Eger desen: “Sen necisin, bu mesahire karst meydana ¢ikiyorsun? Sen bir sinek gibi olup da
kartallarin u¢malarina karisiyorsun?” Ben de derim ki: Kur’an gibi bir iistad-1 ezeliyem
varken, dalalet-aliid felsefenin ve evham-alid aklin sakirtleri olan o kartallara, hakikat ve
marifet yolunda sinek kanadi kadar da kiymet vermeye mecbur degilim. Ben onlardan ne
kadar asag1 isem, onlarmn {istad1 dahi benim {istadimdan bin defa daha asagidir. Ustadimin
himmetiyle, onlar1 gark eden madde, ayagimi da 1slatamadi. Evet, biiyiik bir padisahin, onun
kanununu ve evamirini hamil kii¢iik bir neferi, kii¢iik bir sahin biiylik bir miisirinden daha
biiyiik igler gorebilir..”

Bu notun 6zet manasi ise sudur: Ustad bu hasiyede: “Felsefe, kiiciik insan zihninin diisiincesi
ve mantig1 ise, Kur’an ve Kur’anin temsil ettigi vahiy, kainatin akli ruhu ve mantigidir”
demek istiyor.. 20. Mektupta da izah ettigi gibi; fen ve bilimleri felsefeye degil de vahye ve
Kur’ana ilhak ediyor. Ciinkii bilimler, miisahhas bir vahiy, ilim ve hikmet olan kainat
kitabinin tefsiridirler. Tasidiklar1 sonsuz biling ile kdinatin ruhu ve mantigidirlar, denilebilir.

22.07.2011
Bahaeddin Saglam
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