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GİRİŞ 

İSLAM VE BATI EGiTiM 
.FELSEFESİNDE REALİSM 

Prof. Dr. Bayraktar BA YRAKLI 

Kainatta her şey zıddıyla beraber yaratılmıştır. Siyah-beyaz, karan
lık-aydınlık, ekşi-tatlı, .erkek-dişi, sıcak-soğuk gibi ... Bu zıtlardan bazısı 
biribirinden kesin hatlarla ayrılırken, diğer bazılarının gittikçe koyula
şan, ya da hafifleyen çizgilerle biribirinden ayrıldığını görüyoruz; yani her 
zıtlığı birbirine yaklaştıran hafiftonlar vardır. 

Düşünce tarihinde "İ dealist Felsefe", "Realist Felsefe yi" beraberinde 
getirmiştir. Realist felsefenin sayesinde, idealist felsefenin mevcudiyeti
nin farkına varıyoruz. Realist felsefe -niteliği gereği- .idealist felsefenin 
benimsediği baz! meseleleri düşünce alanının dışına ittiği için, mücadele 
daima idealist felsefenin aleyhinde cereyan edegeldiğinden, mukaddes ki
taplar idealist düşünceyi güçlendirmiş ve ayakta tutmuştur. 

Gerçek bir dinin, yani ilahidinin bulunduğu toplumlarda mücadele 
idealist felsefeden yana olduğu için, doğu (islam) dünyası umümiyetle ide
alist düşüneeye bağlı kalmış; gerçek dinden uzaklaşma meselesiyle karşi-· 
karşıya kalan Batı dünyası ise, realist felsefeye gönül vermiş gibi görünü
yor. 

Hakikatte, bu gönül verişin tamamen gerçekleştiğini söylemek de zor
dur. İdealist felsefe ile realist felsefenin arasındaki mücadele realist felse
feden yana neticelendiği dönemlerde, mataryalist felsefe kendini göster
miştir. Bu da bize şunu gösteriyor: Realist düşünce, tarihte çok değişiklik
ler göstermiş, idealismle mücadelelerinde çeşitli kılıkiara girmiştir. Bu 
gelişim süreci içinde realist felsefe, sistematik hüviyetine XVI. asırdan 
sonra ulaşmıştır, hükmüne varmamız sanırım yanlış olmayacaktır. 

XVI. asrın girmesiyle, Batı aleminde yeni bir hayat tarzını başlatacak 
olan yeni bir düşünce kalıbı, yeni bir dünya görüşü ve yeni. bir değerler 
anlayışı kendini gösterrneğe başladı. Bu dönemde Batı Avrupa yeni 
siyasi, ekonomik, sosyal ve dini anlayış ve güçleri karşılıyordu. 
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Batı milletlerinin hayat tarzı eski halini devam ettirme fırsatım ka
çırmış; kitlelerin ilgisi Ahiret'ten çok bu dünyaya çevrilmişti. Bir asalet, 
servet ve güç şuuru insanların ideolojik temelini değiştiriyor, onları geç
mişin gelenek ve gizli otoritelerine saldırmaya teşvik ediyor ve çevreleriy
le ilgili yeni tarzlar icad~tmeğe çağırıyordu. Başka bir ifadeyle, B~tı i;rısa
n:lnın hayatını her alanda etkileyen, atom ve feza çağına açık olan ilmi 
araştırmalar için, insanı harekete geçiren bir inkılap gerçekleşiyordu. 

Zaferi bir daha idealist.felsefeye kaptırmamak üzere, bütün gücüyle 
saldıran bu inkılap, kendini eğitim alanında da hissettirmeğe başladı. Ar
tık Batı insanı okullarını, yani eğitimini kilisenin eline bırakınayı istemi
yordu. Hatta, bu dünyada ileriiyebilmek için, onları kontroluna almayı da 
ihmal etmiyQrdu. Scholastic (doğmatik düşünce) meselelerde maharetli 
olan din adamımn üstünlüğü erirneğe başlamış, yerine hıristiyanlığın tek
lif ettiği en iyi şeyi kendinde toplayan İNSAN gelmişti. 

Artık realist çağ, insana önemli gelmeyen, dikktini çekmeyen ve bir 
bakıma ID8;ntığa aykırı gelen, Batı hıristiyan dinine ait teolojik meseleler 
üzerindeki tartışmayı, düşünce ve değerlerini bir tarafa bırakmıştı. 

İdealist felsefeyi Eflatun' a kadar indirenler, bu kez realist felsefeyi 
Aris to 'ya kadar in direrek doğru bir çizgiyi izlerneğe çalışmaktadırlar. Os
mon-Craver gibi eğitim felsefesi üzerine kitap yazanlar realist e~tim fel
sefesini· klasik, dini ve bilimsel realizm. olarak üÇ,e ayırıyor lar. G~orge F. 
Kneller gibi eğitim felsefesiyle uğraşanlar ise, realist eğitim anlayışım ön
ce akılcı realizm, tabiatcı veya bilimsel realizm, sonra da akılcı realismi 
dinci ve klasik olarak iki kısma ayırmaktadırlar. 

Realist felsefenin ve ona paralel eğitim anlayışının, kendi içindeki 
tartışmalannda yoğunluk kazandığı alan, genellikle dinci realismle bilim- · 
ci -başka bir ifadeyle laik realism arasında cereyan etmektedir. Dinci rea
lizırı, Aristo felsefesiyle Eflatun ve Thomas Aquinas felsefeleri arasındaki 
benzerlikleri gösterirken,. bilimsel realizm Aristo felsefesiyle Bacon, Locke 
ve Russell'in felsefeleri arasındaki ilişkiyi gösterecektir. Ve nihayet, son 
devir realisti olan Whitehead, birbirinden ayrılan realist felsefeleri telif 
edecektir.· 

"Eğitim Felsefesinc:Je İdealism" incelememizde olduğu gibi, eğitim 
felsefesinde de realismi metafizik, bilgi, değerler alamnda ele alıp, eğitim
deki gaye, metod ve proğramını izah etmeğe çalışacağız. 

/ 



REALİST METAFiZiK VE EÖİTİM 

Felsefi realizmin teınel ilkesi maddenin nihai gerçek olduğudur. Çev
remizdeki varlıklar, gözlemci durumunda qlan insanın, hatta Ebedi Göz
lemci'nin (Allah) zihninde basit fikirler değildir. 

Realist felsefenin 'kurcusu olan Aristo, maddenin nihai Realite olma
dığını, onun için -"fikirlerle" meşgul olmamızı öne süren Eflatun'un aksi
ne- fikirlerin önemli olmasına rağmen, maddenin mükemmel tetkikinin 
bizi daha açık-seçik fikirlere götüreceğini söylemiştir. Aristo'ya göre1 Al
lah inancı, ya da bir ağaç fikri madde olınaksızın var olabilir, fakat 
ide(form)siz madde var olamaz. 

Maddenin her parçası hem evı:ensel ve hem de özel bir mahiyete sa
hiptir. Bir tohumun şahsi özellikleri, mesela, kendisine ait olan, onu di
ğerlerinden ayıran özelliklerdir. Bu özellikler onun, ebadı, şekli, ağırlığı 
ve rengidir. Birbirine tamamİyle benzeyen iki tohum yoktur. Bununla be
raber, her tohum evrensel bir özelllği diğerleri ile paylaşır. Buna "Tohum
luluk denilebilir; yani tohumluluk özelliği, evrensel bir özelliktir. Aristo, 
bu noktanın daha iyi anlaşılabilmesi ~çin, insanı misal olarak getirir. ln~ 
sanlar şahsi vasıflarıyla farklılaşır, şekil ve ebatta birbirinde ayrılırlar. 
Tamamenbenzer iki insan yoktur. Fakat onların.müştereken paylaştıkla
·rı ve bizim insanlık dediğimiz özelliğe, sahiptirler. Gerek "İnsanlık!' ve 
gerekse "tohumluluk" realitelerdir. Bu realiteler, yani vasıflar diğer özel 
bir "insan", ya da "tohuma" bakmaksızın ve müstakil olarak mevcuttur. 
Denilebilir ki, form (külliler, fikirler ya da cevherler) lar her özel maddi 
nesnenin, maddi olmayan yönleridir. Bu özellikler, onu, o sınıfa mensup 
diğer h~tün özel nesnelere bağlar. Maddi olmayan "forma", kep.di kendine 
ve bizden müstakil olarak var olan maddi nesneleri yoklayarak varırız. 

Onun için, Aristo herşeyin realitesini araştırmanın ve anlamanın 
önemi üzerinde duruyor. Bu noktada Eflatun ile hemfikirdir. Ayrıldıkları 
nokta şudur:.Aristo, "forma" özel maddi nesneleri incelemeklevarılacağı
nı söylerken, Eflatun dialektik yoluyla ulaşılacağını savunur. Aristo iddia 
ediyor ki, nesnelerin "formu", yani külli özellikleri asla değişmez; fakat 
özel unsurları değişir. Bir tohumun kabuğu parçalara ayrılabilir ve bir to
hum tahrip edilebilir; fakat tüm tohumların "formu" ya da tohumluluk 
vasfı devam eder. · 

Aynen bunun gibi, insan ölür ama "insanlık" kalır. Hatta, bütün in-
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sanlar ölse bile, "insanlık" kalacaktır. Aristo bu noktayı şahsın gelişimi 
açısından ele alır: Fert olarak çocuk, bir çocuğun özel vasıflarına sahiptir; 
büyüdükçe bedeni gelişir ve gençlik çağına girer; daha sonra yetişkin . 
olur. Halbuki "insanlık" ferdin gelişme süreci her zaman değişse bile de
vamlı kalır. ı 

Aristo'nun maddeyi böylesine ·ele alışı ve onda iki tip özelliği görmesi, 
eğitimde araştırma alanlarına farklılıklar getirmiştir. Ona göre, maddeye 
bir bilim açısindan bir de felsefi tarzda yaktaşılır. Her iki tarzın kendine 
has hareketi, sorusu ve ulaştığı neticesi vardır. Maddeyi bilimsel açıdan 
ele almak, onun felsefi tarzda anlaşılınasına yardım edecektir. Mesela: 
Bir tohumun kabuk ve renk gibi maddi yönlerinin tetkiki, bize tohumun 
realitede, yani onun "cevheri', ya da "formunun" ne olduğu konusunda 

· derin bir anlayışa götürecektir. 2 

Bir maddeyi ele aldığımız zaman, soracağımız pek çok bilimsel soru
lar vardır: Nelerden teşekkül ettiği? Bulunduğu yerde ne kadar zaman-· 
dan beri bulunduğu? Ağırlığının ne kadar olduğu? gibi sorular bizi, onun 
fiziki özellikleri hakkında bilgiye ulaştırır. Felsefitavır takinarak da so
rular sorulabilir: Mesela:· Onun anlamı nedir? Onu kim yarattı? Onun ga
yesi nedir? Bu tip sorular bilimsel araştırınayla ortaya könabilir; yani 
maddenin fiziki özellikleri hakkında ne kadar bilgi sahibi olursak, o ka
dar felsefeye yaklaşmış olacağız. 

Felsefi tavır takınarak, bir maddenin gayesi hakkında sorduğumuz 
soruyu aynen· ~nsan için de sorabiliriz. O. zaman eğitim felsefesi alanına 
girmiş oluyoruz. Aristo'ya göre, düşünme kabiliyeti ile yaratılan tek var
lık insandır. Ö~leyse onun gayesi bu kabiliyeti kullanmasıdır. Düşündü
ğümüzde bu gayeyi elde etmiş olacağız; düşünmediğimizde de bu gayenin 
aksine hareket etmiş olacağız. 

Aristo, .maddeden kainata çıkarak, onda da bir plan ve nizamın oldu
ğu neticesine ulaşıyor; oradan ''kader" inancına varıyor. Neticede eğiti
min neleri başarahileceği ve neleri başaramayacağı meselesini modern ve 
İslam'a yaklaşan ·bir tavırla ortaya koyuyor. "Eğitim var olanı geliştirir; 
olmayanı var edemez" ifadesinde somutlaşan modern eğitim anlayışı ve 
fıtratın kimse tarafından değiştirilemeyeceği es asım getiren Rum Sure
sinin 30. ayeti, Aristo'nun ''kader" anlayışını tamamen doğruluyor. Ona 
göre, bir meşe tohuri:ıu,.meşe ağacı olur, çınar ağacı olamaz. Kedi yavrusu 
kedi olur, köpek ol'amaz. Tohum kendi kaderini, kedi yavrusu da kendi 
kaderini takip eder. İnsanın kaderi de gayesine ulaşmaktır. Mademki in-

ı Osmon~Craver, Philosophical Foundations of Education, Amerika, ıgsı s. 4ı-42. 
2 Osmon-Craver, age, s. 43 · 
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sanın gayesi düşünmektir, düşünmediği zaman kainatın nizarn ve yaratı
lışımızın sebebine zıt harekette bulunacak ve neticede mytsuz olacaktır; 
yani doğru fikir, sağlam sıhhat ve mutlu hayat, kainat nifamı ve yaratılı
şı gayesi dediğimiz fıtratın yolunu takip etmekle gerçekleşir.3 

Felsefelerini doğrudan. doğruya Aristo'dan alan klasik realistler ile 
felsefeliririi· önce Thomas Aquinas'tan sonra Aristo'dan alan dinci realist
ler madde aleminin gerçek ve onu gözleyerrlerin zihinleri dışında var ol
duğu fikrinde birleşiyorlar. Aristo felsefesini hıristiyan ilahiyatına tatbik 
ederek yeni bir hıristiyan felsefesi yaratan Thomas Aquinas ve daha son
ra 'Thomism" adını alan felsefi anlayışa göre,. madde ve·ruh, Allah tara
fından yaratılmıştır. 

Allah, kendinin yüce hikmet ve iyiliğinden, muntazam ve makul bir 
kainat yaratmıştır. ·Ailah'ın kainatı yarattığı olgusu, kainatın realitesine 
yeterli bir delil dir; yani ilahi ola~ ak yaratılan herşey gerçek olmalıdır .4 · 

Allah maddeyi yoktan yarattı diyen Thomas Aquinas ·birçok hususta 
Aristo ile aynı fikir p~ylaşmaktadır. Aristo'nun "Hareket ettirilmeyen Ha
reket Ettirici, kainata bir anlam ve gaye vermiştir fikrinin Thomas Aqui- ·. 
nas tarafından benimsendiği açıkca görülmektedir. Özellerin.incelenme-

' siyle küllllere varabileceğimiz fikrinin.Thomas Aquinas'a Aristo'dan gel
diğinden şüphe yoktur.5 

Aquinas, Aristo'nun "Form" kavramı yerine, Ruh kavramını getir
miştir. Ona göre, ''Ruh" bedenin formudur. Ruh insanın bedeni kökenin
den gelmeme~tedir; yaratılmış~ır, ölümsüzdür ve Allah'tandır.6 

İslam filozoflarından el-Farabi, kesinlikle inanıyor ki, dünya, Ebedi 
ve hikmet sahibi bir varlığın eseridir. Böylece, Allah Etkileyici Sebeb'in 
ilk ilkesidir. Aynı zamanda O, dünyayı yaratması için, Allah'ın üzerinde 
çalışacağı maddesi olması gerektiğine inanıyordu. Bundan şu neticeyi çı~ 
kartıyor: ebedi ve yaratılmamış madde, kainaın maddi sebebi olmalıdır. 
el-Farabi bunu şöyle ifade eder: "Maddenin ne zıddı vardır ve ne·de ona 
karşılık yokluk vardır."7 Bu maddenin· başlangıçta "formu"' yoktu ama 
imkan olarak pek çok forn1ları ihtiva ediyoı:du.8 , 

· el-Farabl'nin felsefesinde realitenin mahiyetini te,şkil eden kuvve ve 
fiili durumlarıdır. Potansiyel durum, mükemmel olarnamanın ifadesiy- · 

3 Osmon-Craver, age, s. 43 
4 George F. Kneller,Jntroduction to the Philosophy ofEducation, New york, ı971, s. ll. 
5 bk. Osmon-Craver, age, s. 46. ' 
6 bk. Osmon-Craver, age, s. 46. 
7 el-Farabi, Syasetu'l-Medeniyye, Haydarabad, 1346, s. 10. 
8 Robert Hammond, The Philosophy of el-Farabi and Its Influence on Medieval Thought, 

New York, 1947, s. 31-32. 



118 M.Ü. 1LAH1YAT FAKÜLTES1 DERG1S1 ,. 

ken, fiili durum mükemmelliğin ifadesi oluyor.9 Bu noktadan hareketle 
el-Farabi, imkan halinde olan .fiile çıkarmanın eğitimin işi olduğuna işa
ret ediyor, denilebilir; yani eğitim, insanda "kuvve" halinde var olanı ''fii
le" çıkarma ile karşı karşıyadır. 

Aristo gibi, el-Farabi de cevherde bir kendi kendine var olma ve de
ğişmenie görürken, farklılaşmaları 've değişmeleri arazdagörmektedir.10 

el-Farabi'nin metafiziğinde madde ve form, varlığın gerçek unsurla
rıdır; gerçek ve yekpare bir bütünü teşkil ederler. Eğer madde ve cevher 
birtarafa atılırsa, ortada sopıut ~ir varlık kalmayacaktır.11 

İslam filozoflarından el-Razi beş şeye ebedilik özelliğini veriyor. Bun
lar: Allah, Evrensel Ruh, İlk Madde, Mutlak Mekan ve Mutlak Zaman.12 

el.; Razi'ye göre, mutlak, ya da ilk madde atomlardan teşekkül eder. 
Her atomun hacmi vardır; aksi takdirde, onların .bir araya gelmesiyle hiç
bir şey meydana gelmezdi. Dünya harap olsa, o da atomlara ayrılır. Mad
de dünyada ezelden vardır; çünkü, herşeyin yokluktan geldiğini söylemek 
imkansızdır. el-Razi maddenin Ezell ve ebedi olduğunu iki delille ispat 
ediyor: 1- Yaratma apaçık ortadadır; öyle ise' bir yaratıcı·oln1alıdır. Yara
tılan, maddenin teşekkülünden başka birşey değildir: Öyle ise, neden ya
ratanın yaratılana önceligini ispat ediyor da yaratılanın önceliğini ispat 
edemtyoruz? Maddenin, bir failini kudreti ile bir ş~yden yaratıldığı doğru 
ise, o takdirde bu fail kendi eyleminden önce var ve sabittir. Bu gücün ey
lemini alan şey de, bu eylemi almadan önce var olmalıdır. Bu, alıcı mad
dedir. ıÖyle ise, madde de, Ezell ve Ebedidir: 2- İkinci delil, yaratmanın 
imkansızlığına dayamr; birşeyi yoktan yaratmak oıiu tertip etmekten da
ha kolaydır. Allah'ın in~anları bir anlık eylemle yaratması kırk yılda ter
tip etmesinden daha kolaydır. Hikmet sahibi olan yaratıcı, kendi gayesin
den daha fazla olanı yapmayı daha kolay olana tercih etmez. Allah 
kainati yaratmamış, tertip etmiştir. Diğer şeylerin 'kendisinden terkip 
edildiği şey de maddedir. Onun içiri, madde Ezell ve Ebedidir.13 

Diğer realist filozoflar gibi, Razi de maddeyi nihai realite olarak gör
mektedir. 

9 bk. Robert Hammond, age, s, 13. 
10 Robert Hammond, age, s. 13 (el-Fiiriibl'nin The Gems of Wisdom isimlieserinin 174: 

sayfasından naklen.) · 
ll Robert Hammond, age, s. ı3 (el-Fiirabl'nin Political Regime isimli eserinin 26. sayfasından 

naklen.) 
12 Abdurrahman Badawi, "Muhammed ibn Zakariya al-Razi" A History of muslim Philosophy, 

Weisbaden, 1973, I, s.441 
13 Abdurrahman Badawi, age, s. 443-444. 
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İslam aleıninde Dehriyyun diye anılan maddeciler, ruhun maddeden 
bağımsız olduğuna inanıyor ve her varlığın bir bakımdan maddi başka. bir 
bakımdan da ruhi olduğunu öne sürüyorlar.14 

"Yokluğun tasavvuru imkansızdır", diyen Aristo'nun görüşünü takip 
eden Batiniler, alemin başlangıçsız (=kadim) olduğunu iddia ediyor lar .15 

Realist filozoflar arasında görünmemekle beraber İbn Sina da Aristo. 
gibi, metafiziğin merkezine varlık problemini yerleştirerek metafiziği var
lık ilmi diye tanımlıyor ve varlığı düşüncemizin temeli olarak görüyor .16 

Klasik ve dinci realistler incelemelerinde daima genelden özele giden 
bir düşünce tarzını takip etmeleriyle tanınmışlardır. Başlangıçta herşeytil 
hakikatının ellerinde olduğunu zannediyorlardı. Bilimsel inkılap ile bu 
tarz düşünce, yerini özelden genele giden düşünce tarzına bırakmıştır. 

Varlık alemini bu tarz ele alan realist felsefeye, tabiatçı ya da bilimci 
realizm denilmektedir. Her iki ismin bir anda da. kullanıldığı görülmekte
dir. 

Klasik ve d!nci realizmde felsefi düşünme tarzı, va:dığı felsefi sorula.r
la izah etme yolu takip edilirken, bilimci realizmde felsefi izah tarzı yerini 
hemen-hemen ilmi çözüme bırakmıştır. Başka bir ifadeyle, bilimci realiz
min çıkışıyla felsefenin alanı da daralmış, çeşitli bilimlerin bulguları ile 
kavramlar arasındaki ilişkiyi bulma gibi, bilimin uzananıadığı alanlar 
kalmıştır. 

XV. ve XVI. asırlarda çıkan inkılabın önderleri, Bacon, John Locke, 
DavidHumeve John Stuart Mill, XX. asırda Ralph Barton Parry, Alfred 
North Whitehead ve Betrand Russell'dir. Bu simalarla realizmin zarfı ka
lıyor, fakat mazrufu değişiyordu; yani isim realizm olarak kalıyordu ama, 
kavramın muhtevası hemen-hemen değişiyordu. 

Bilimsel inkılap çağını açan XVI. asır filozoflarından Bacon, teolojik · 
düşünme metodunu benimserneleri ve bilimin uyuşuk şeklde gelişmesine· 
yardımcı olmaları sebebiyle, Aris to' culara şiddetle muhalefet etti. Dini 
araştırmalar doğma, apriori tahmin ve genelden özele giden neticelerden 
hareket ettiği iç:ln, Bacon'ın dikkatini çekmemiş, hatta düşmanlığını ka-
zanmıştır.17 . 

Mizaç itibariyle, şüpheci ve deneyci olan bilimsel realizm, felsefenin 
bilimin incelik ve objektifliğini taklit etmesini öne sürüyor. Mademki et-

14 Hilmi Ziya Ülken, İslam Felsefesi, Ankara, 1967, s. 23 
ı5 Hilmi Ziya Ülgen, age, s. 26. 
16 Hilmi Ziya Ülken, age, s. ıoo 
17 Osmon-Craver, age, s. 47. 
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rafımızdaki dünya gerçektir; öyle ise, onun özelliklerini araştırma, felsefe
den ziyade bilimin görevidir. Kainatın en önemli özelliği, onun ebedi ve 
kalıcı oluşudur. Değişme gerçektir; fakat o, kainata devamlı bir yapı ka
zandıran tabiatın sonsuz kanunlarıria göre gerçekleşir.ı8 

. Bu görüşten hareketle bilimci realistler manevi alaJU inkar ediyorlar 
veya en azından varlığımn ispat edilemeyecegini. söylüyorlar. 

Diğer taraftan, insanı, sinir sistemi ve hayali gelişmiş, sosyal tabiatlı 
biyolojik bir organizma olarak ilan eqiyorlar. Onun kültürel başarılarını, 
ruhunun, ya da zihninin ürünü olarak görüyorlar.19 Pek çok bilimci rea
list, serbest iradeyi reddetmektedir. Onlara göre, insanın genetik yapısı
na tesir eden maddi ve sosyal çevrenin etkisiyle ferdin önceden ne yapa
cağı belirlenmiştir.20 

XVI. asırdan çağdaş reali'zme kadar gelen çizgide, bilimci realistler, 
insan iradesini inkar ederken, İslam' daki C~briye fırkasının21 görüşüne 
yakın düşmüş oluyorlardı; şu farkla ki Cebriye, ilahi iradenin karşısında, 
kulun iradesini inkar etmiş, başka bir deyişle kulun fiillerini tayin eden 
ve yaratan Allah'tır inancını benimsemişlerdir. BilimCi realistler, ferdin 
iradesini reddederken, belirleyici olarak fiziki ve sosyal çeyreyi getirmiş
lerdir; yani bu çevreleri Allah'ın yerine koymuşlardır: 

İlın! realizmin metafizik anlayşından şu tarz bir eğitim görüşü çık
maktadır: Mademki dünya insandan bağımsız olarak vardır ve pek az 
kontrol edebildiğimiz kanunlarla idare ediliyor, öyle ise, okul, öğrenciy~ 
etrafındaki dünyayı tanıtmayı proğramının merkezine almalıdır. Oysaki, 
dinci realistler kainattaki nizarn ve alıengin ilahi yaratışın neticesi oldu
ğunu kabul ediyor ve tabiatı Allah'ın eseri olarak incelemeınİzin gereğine 
inanıyorlar.22 -

Bilimci realizm çağımızda, daha yumuşak bir tavır takınmaya başla
mıştır. Onun için, bu döneme çağdaş realism dememiz daha doğru olacak,. 
tır. 

Çağdaş realizmin en önemli simalarından biri olan Whitehead'ın yö-. 
nü, Killli Modelleri kabul ettiği için·, Eflatun'a yöneliktir. Whitehead'in 
felsefesi ile, felsefi çözüm tarzı yine önem kazanmıştır, denilebilir. O, ob
jektif varlıklarla, subjektif idrak gibi felsefi zıtlıkları birleştirmeğ·e çalış
mış ve her iki yönü tanımamızın g~rektiğine inanmıştır. Bir şeyin kendi 

ı8 bk. George F. Kneller, age, s. 12. 
19 bk. George F. Kneller, age, s. 12. 
20 bk. George F. Kneller, age, s. 12. 
21 İrfan Abdulhamid, İslamda İtikadi Mezhepler ve Akaid Esasları (tre. M. Saim Yeprem), 

İstanbul, 1981, s. 284. 
22 George F. Kneller, age, s. 12. 



. İSLAMDAVE BATI EGİTİM FELSEFESİNDE REALİZM 121 

içinde ferdiliğini kabul etmekle beraber, onun evrensel özelliklerini de ta
nımıştır. Bunlardan birinde diğerinin zararına ileri gitrneğe karşı çıkmış
tır. Whitehead'in model fikri Aristo'nun form kavramına benzemekte
dir.23 Bu tavrı ile Whitehead realizmin eğitim anlayışına da bir yenlik ge
tirmiştir .. 

Ona göre, öğrenilmesi gereken önemli şeyler "fikirler"dir. Bu anlam-
da Eflatun'u and~r·an bir çizgiye girdiğini söyleyebiliriz. Fakat, hangi fı
kirlerin öğrenileceğini sorunca da, Eflatun'dan ayrıldığı görülecektir. Yine 
ona göre, ~ğitim yaşayan fikirlerle, yani öğrencilerin tecrübeleriyle ilgi
li, başka bir ifadeyle, faydalı .ve varlığın birleşmesine yardım eden fikir
lerle ilgilenmelidir. Aynı zamanda o, geçmişte olduğu gibi, basit fikirlerle 
ilgilenilmesini istemiyor. Eğitim bize varl~ğın akışına, yani realitenin mo
deller prosesine girmeyi temin etmelidir, düşüncesiyle de uzviyetçi kay
naklı olduğunu göstermiştir.24 

XX. asır filozoflarından Bertrand Russell, kainatı modelle niteleyebi
liriz diyen Whitehead'in düşüncesini benimsiyor. Russell'a göre, bu mo
deller kesinlikle ispat edilebilir ve bunların matematiksel tahlili yapılabi
lir. Modeli, tatbiki ve matematiksel olarak anlayabilmek için, rpantıkla 
matematiği birleştirıpek gerekir.25 

N eti ce. olarak, realist metafizik ve eğitim söz konusu olunca, temelde 
üç görüş karşımıza çıkmaktadır: 

1- Tabiat üstü alem ve varlığı kabul etmekle beraber, madde ve 
kainatın Ezell ve Ebedi olduğunu savunanlar. Bunlar, madde karşısında 
hem ilmi ve hem de felsefi soruların sorulacağını, araştırmaların bu iki 
kanaldan yapılacağını önermişlerdir. Bu görüşten.hareket edenler, mad
dede cevher ve arazın, başka bir ifadeyle cevher ve formun olduğu ne
ticesine ulaşniışlardır. Her varlık kendine has bir kadere sahiptir; eğitim. 
bu kaderi izlemek zorundadır; eğitim -var oh1m gerçekleştirebil~r, olmaya
nı var edemez, esasını benimseyen ilk dönem realistleri, ·eğitime eskime
yen bir prensip getirmiş oldular. 

2- Tabiat üstü güçleri tamamen reddeden bilimci realism, eğitimin 
merkezine dış düny~yı koymuş, hareket·noktası olarak maddeyi almıştır. 
lnscının kültürel mirasını, onun çevresi ile etkileşiminde gÖren bilimci re
alistler, insanın ruhi cephesini görmezlikten gelmiş, onu adeta bir robot 
olarak düşünmüşlerdir. 

23 Osmon-Craver, age, s. 51. 
24 Osmon-Craver, age, s. 52 
25 Osmon-Craver, age, s. 52 

' 
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3- XX. asır realistleri, telifçi bir yol izlemiş, Eflatun'un idealaarını 
yeniden canlandırarak, Aristo'nun form kavramı yerine pattern kav
ramını getirmiş, idealizmle realizm arasında bir köprü kurmağa 
çalışmışlardır. Bu filozoflar sayesinde, birbirine düşman gibi görünen 
idealism·ile realizm -az da olsa- yumuşamış, yıkıcılığını yitirmişlerdir. 
Realist eğitim anlayışını bütün hatları ile ortaya koyabilmek için, onun 
metafiziğinden kaynaklanan bilgi nazariyesini ele almamız gerekmekte
dir. 

REALİST BİLGİ KURAMI VE EGİTİM 

Realist felsefenin ku;rucusu olduğu söylenen Aristo, Denge mefhumu
nu bilgi nazariyesinde de öne sürmektedir. Değerler konusunda üzerinde 
ısrarla durduğu dengeyi, bilginin teşekkülünde ararke~, bedenle zihin 
arasında bir zıtlık düşünmez. Bilginin teşekkülünde her ikisinin payını 

·eşit olarak görür. Ona göre, beden duyu idraki vasıtasıyle malumatı bize -
getiren vasıtadır. ·Duyu idrakini-n ham malumatı, zihnin akıl 

yürütmesiyle tertip edilir. Külli ilkeler, zihin tarafından ortaya konu
lur; zihin onları duyu idrakiniri özelleri tetkik etmesiyle elde eder . 

. Böylece, zihiİı ve beden -insicamla denge esası içinde- beraberce 
çalışırlar. 26 

ei-Farabi'ye göre, Aristo bilgi üzerindeki ~görüşlerini şöyle ifade ediy
or: Bizim duyu idrakimiz tabi~ varlıkların çokluğuna Şehadet ediyor. 
Duyu idraki, tabii varlıkları -önce yerlerine göre- algılar ve ayırdeder. 
Bizde onların önce çelişik olmayan yönlerini, sonra da çelişik olan 
yönlerinf kavrarız. 27 

Duyu malumatı bilkuvve olarak vardır; akıl onu kuvveden fiile 
çıkarır. 28 Bütün realistlere göre, var olmak idrak edilmeyi gerektirmez; 
yani, varlıklar alemi, idr ak edilmese bile vardır. 29 

el-Farabi, düşünce (= ~J)I )',i bilginin kaynağına yerleştirir .. Ona 
göre, hayal gücü (=el-muhayyile), d\lyulur nesnelerin görüntülerini 
(=rusume'l-mahsusat) korur. Ayrıca, iyi ve kötü hariç, faydalı ve za
rarlıyı, haz ve elem veren şeyleri idr ak eder. 30 

26 Henderson, Introduction to Philosophy of Education, s. 204. (Aristotle, De Anima, II, s. 
412b'den naklen, Şikago, 1947.); bk. Osmon-Craver, age, s. 44. 

· 27 el-Farabi, "Aristo Felsefesi", Farabi'nin Üç Eseri, (tre. Hüseyin Atay), Ankara, 1974s .. 119. 
28 Henderson, age, s. 217 · 
29 Henderson, age, s. 221. 
30 el-Farab!, Siyasetu'l-Medeniyye, s. 4; Medinetu'l-Fadıla, Mısır, ts., s. 47-51. 
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Böylece, el-Farabi de dı~ dünya ile insan zihninin payını eşit olarak 
görmektedir. Dini realismin temsilcisi olan ve XIII. asırda yaşayan 
Thomas Aquinas is·e, kendi metafizik anlayışına paralel bir bilgi nazariy
esi geliştirmiştir. Aristo ve el-Farabi'den etkilendiğini göstererek bilgi 
nazariyesini izah edebiliriz. O'na göre, Allah Saf Akıldır; öyle ise, kainat 
da saf akıldır; aklı kullanan Aristo ve el..:Farabi'nin teklif ettiği gibi, nes
nelerin hakikatını anlayabiliriz. Dış dünya hakkında bilgi elde etmek 
için, duyu organlarımızı kullanmalıyız. 

Hakikat Allah'dan insana -vahy yoluyla- intikal etmiş ise de, Allah 
insanı, hakikatı araştırması için akıl gücüyle donatmıştır. Aquinas aklı 
vahyden sonra ikinci sıraya koymaktadır.3ı el-Farabi, duyum bilgisinde 
maddi faktör~ verdiği önem kadar manevi faktöre de vermiştir. Çeşitli 
duyurnlara ait organlar olmaksızın, duyurnun da olmayacağını öne 
sürn1üştür. Gözlerimiz olmadan göremeyiz, kulaksız işitemeyiz. Bir duy
um organı, pasifbir imkandır. Fiil haline dönüşmesi uyarıcı objeye aittir. 

Bir obje, duyuni organına etki edince onun çinde kendisine benzeyen 
bir değişiklik meydana getirir, genellikle buna, duyulur nesnelerin 
görüntüleri denir. Duyulur nesnelerin görüntülerini alırken, duyuın kuv
veden fiile geç~r. Duyulur nesnelerin görüntüleri, duyu organında mey
dana gelince, bunlar duyum dediğimiz karşıt reaksiyonu meydana getir
meleri gerekir. Bilginin kaynağı, bilginin meydana gelişinde zihnin rolü 
ve zihnin yapısı ~onusunda el-Farabi, Thomas Aquinas, İmam Gazzali ve 
John Locke'un mukayesesİnde fayda vardır sanırım. · 

el-F,arabi 

Every idea comes from sense
experience according to the adage: 
"there is nothing in the intellect 
that has not first been in the sens
es, "The mind is like a smooth tab
let on which nothing is written. It 
is the senses that do all the writing 
on it. The senses are five: sight, 
hearing, smell, taste and touch. 
Each of these has a proper sensible 
thing for its object. In every sensa
tion the s ense re ce i ve s the form or 
species of sensible things without 

sı Osmon-Craver, age, s. 46. 

Thomas Aquinas 

Now, sense is a passive power 
and is naturally changed by the ex
terior sensible. Where fore the ex
terior cause of such change is what 
is direcly perceived by the sense, 
and according to the diversity of 
that exterior cause are the sensi
tive po:wers diversified. Now, 
change is of two kinds, one natural 
and the other spiritual. Natural 
change takes place by the form of 
the changer being received; accord
ing to ıts natural existance into the 
thing changed, as heat is received 
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the matter, just as wax receiv.es the 
form of a seal without any of the 
matter ofıt.32 

The sensations we have once ex
perienced are not utterly dead. 
They can reappear in the form ·of 
images. The power by which we re
ceive a past sensible experience 
without the aid of any physical 
stimulus is called imagination (=el
motak?-ayilah) 

The power by which we combine 
and divide images is called the co
gitative (=el-mufakarah). If we 
were limited merely to the experi
ence of our actual sensations, we 
would have only the present, and 
with it there would be no intellectu
allife at. all. But fortunately we are 
endowed with the power of calling 
back a fornier experience, and this 
is called memory (=el-hafızah el
zakirah).33 

el-Farabi 

"Her fikir duyum tecrübesinden 
gelir" veeizesine göre: ·:önceden 
duyumlarda olmayan. şeyler zi-

. hinde de yoktur." Zihin, üzerinde 
hiçbirşey olmayan bir tablo. gibidir. 
Üzerindeki herşeyi duyumlar ya
zar. D-uyu organları beştir: Görme, 
işitme, koklama, tat:ma ve dokun
ma. Bunlardan herbirinin kendi ob., 
jesine ait duyular uygun bir nesne-

in to the thing ·changed, Where as 
spiritual change takes place by the 
form of the changer being received 

· according to a spiritual mode of ex
istance, into the thing changed, as 
the form of color isreceived into the 
pupil which does not thereby be
come colored. Now, for the opera
tion of the senses, a spiritual 
change is required, whereby a~ in
tention of the sensible form is ef
fected in sensible organ. 34 

For the retention and preserva
tion of these forms (sensible forms), 
the phantasy or iınagination is ap
pointed; which are the same, for 
phantasy or imagination is as it 
w ere a. storehouse of form s. received 
through the senses. Furthermore, 

·for the apprehension of intentions 
which are not received through the 
senses, the estimative power is ap:-. 
pointed: and for the preservation 
thereof, the memorative power, 
which is a storehouse such like .in
tentions. 35 

Tho~as Aquinas 

"Şu halde; duyum pasif bir 
güçtür ve tabii olarak dışardan ge
len duyumla değişir. Bundan do
layı, bu değişikliğin dış sebebi, 
duyu organıyla doğrudan-d.oğruya 
alınan şeydir. Dış sebepte meydana 
gelen değişiklik duyum kuvvetini 
de değiştirir. Öyl~ ise, değişme iki 
çeşittir: Biri maddi, diğeri manevi 

32 Robert Hammond, age, s. 3B (el-Farabl'nin The Gems of Wisdom, s. 149; el-Farabl, Political 
Regime, s. 47-51'den nakil) · ' 

33 Robert Hammond, age, s. 39. 
34 Robert Hammond, age, s. 38 
35 Robert Hammond, age, s. 39. 
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si vardır. Her du~m olayında duy- (psikolojik) dir. Maddi değişme, 
um, madde olmaksızın duyulahilen eşyanın kendi tabii varlığına göre, 
şeylerin, mekan ya da şeklini alır, sıcaklığın ısıtılan nesneye işlediği 
tıpkı mühür maddesini almksızın gibi, değiştiricinin, formu değişen 
şeklini alan balmumu gibi. eşyaya işlemesiyle gerçekleşir. Hal-

Önceden tecrübe ettiğimiz duy- buki, manevi değişme, varlığın ma
umlar ölü değildir. lmaj şeklinde nevi şekline göre, tıpkı rengin for
yeniden ortaya çıkabilirler. He- mu, içine işlediğinde renkleşmeyen 
rhangi bir maddi uyarıcının göz gibi, değişen nesneye işleyen 
yardımı olmaksızın geçmiş bir duy- değiştiricinin formu ile gerçekleşir. 
um tecrübesini kendisiyle aldığımız Bu durumda duyumların işlemesi 
güç, el-muhayyile (imagination) is- için, bir manevi değişme gereklidir; 
mini alır. bununla duyu Şeklinin anlamı, 

duyu organında meydana gelir. 
· K e n d i s iyI e i m aj 1 ar ı 

birleştirdiğİrniz ve ayırdığımız güce Duyulur cisimlerin zihinde tu-
de el-mufekkira (cogitative) denili:r. tulup muhafaza edilmesi için, mu
Eğer biz fiili duyumlarımızla sınırlı hayyile görevlendirilir. Bu muhayy
olsaydık, sadece şimdiki zamana ile, duyumlar vasıtasiyle alınan 
sahip olacaktık ve ·asla zihni hayat · duyulur cisimlerin görüntülerinin 
olmayacaktı. Fakat ne talihtir ki, bir anbarı gibidir. Ayrıca, duyum
bize geçmiş bir tecrübeyi. geri lar vasıtasıyle alınamayan anlam
çağırma (hatırlama) gücü verildi; ların idra,ki için, değerlendirİcİ güç 
bu da el-hafıza, el-muzakkira (me- görevlendirilir. Bu tip anlamların 
mory) ismini ı;ı.lır." anbarı hafıza gücüdür." 

Modern realizmin kurucularından Francis Bacon ise, tek-tek hadise
leredayanan gözlemlerden hareketle genel kanunlara varan ve oradan 
elde edileri bilginin gerçeği ifade edebileceğini öne sürüyor. Mesela: genel 
bir kanun koyabiliriz. Bu kanun, suyun bu derecede donması devam 
ettiği müddetçe geçerli olabilir. Eğer, atmosfer ve yerYüzü şartlarının 
değişmesi sebebiyle su arhk 32"de donmamaya başlarsa, kanunumuzu 
değiştirmek mecburiyetindeyiz. lnsaiı eğitim vasıtasiyle, inançlarını 
değiştirebilir, ama mutlak hakikatlerle başlayınca, onları değiştirmesi 
no tr malumatla başladığını değiştirmesinden daha az muhtemeldir. 36 

Bacon' a göre, önceden kabul edilmiş bilgilerimizi yeniden tetkik etme
liyiz. En azından, zihnimizi, önlerinde düşüncemizi boyun eğdirdiğimiz 
çeşitli putlardan arındırmalıyız. Zihnimizde dört çeşit put vardır: birinci-

i • 

36 Osmon-Craver, age, s. 48 
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si, the idol of the Den' dir. ·Bununla sınırlı tecrübemizden dolayı bazı . 
şeylere inanırız. Mesela: eğer biz bıyıklı bir şahısla kötü bir tecrübe 
yaşadıysak, apaçık yanlış bir genelleme ile, bütün bıyıklı kimselerin kötü 
olduğu neticesine ulaşırız. lkinisi The idol of the Tribe'dir. Bununla 
biz, pek çok kimse inandığı için, bazı şeylere inanırız; yani içinde bulun
duğumuz gurup veya toplum neye inş.nıyor ve kabulleniyorsa onu 
tartışmasız kabul ederiz. Doğruluğunu tetkik etmeksizin, onlar öyle 
düşündüğü için, öyle düşünürüz. Üçüncüsü, The idol of of Market
place'dir. Bu put, dille ilgilenir. Bacon'a göre, kelimeler çoğu zaman an
layı~ı önleyecek şekilde kullanılır. Mesela: "hür fikirli", "muhafazakar" 
gibi kelimeler halka uygulanınca dar bir anlam taşır. Çünkü, bir şahıs 
bir. ~onuda h ür fikir li, diğer bir meselede ise, muhafazakar olabilir. 
Dördüncüsü de The idol of the Theatre'dir. Bu da, dünyayı objektif ola
rak görmemizi önleyen, dinimiz ve. felsefeınİzin putlarından teşekkül 
eder. 37 

Bacon, geçmiş ölü fikirlerden uzaklaştığımız yerde, zihnimizi 
türnevarım metodunu kullanarak yeniden başlamaya çağırmaktadır. 
Bacon'ın bilgi nazariyesi, metod anlayışı ile beraber yürümektedir. 

Netic~ olarak, diyebiliriz ki, Aristo, el-Farabi, Thomas Aquinas bilgi
nin meydana gelişinde maddi alemle zihnin payını eşit olarak görürken, 
Bacon daha çok metod üzerinde durmuştur. Bu yönüyle de, realist bilgi 
nazariyesinde ve buna paralel eğitim anlayışında bir kavgayı 
başlatmıştır. Aristo'nun tümdengelİm metodunu tamamen yanlış buhı
rak, yerine türnevarım metodunu yerleştirmiştir. Yukarda zikrettiğimiz 
filozoftarla Bacon'ın ortak yanı, özelleri sistematik olarak gözlemekle 
elde edeceğimiz malumatın bilgimizin hamurunu oluşturacağını söylemiş 
olmalarıdır. 

Böylece, Bacon realist eğitim anlayışına yeni bir boyut ka
zandırmıştır. Eğitim. sadece yeni bilgiler kazandıran bir faaliyet değil, 
aynı zamanda geçmiş fikirlerin doğru olup-olmadığını yeniden ele alan 
bir faaliyettir. 

İngiliz filozofu John Locke, DavidHumeve onlardan asırlarca önce 
yaşamış olanel-Farabi ve İmam Gazzall, bilgilerimizin duyum, düşünce, 
akıl, tecrübe ve gözlemden geldiğini ileri sürmüşlerdir. Doğuştan zihinde 
bilgi olmadığım ifade eden Ayet ile yola çıkan el-Farabl'nin görüşü, önce 
Gazzall ve Thomas'ı etkilemiş, oradan Batılı realistlere intikal etmiştir, 
denilebilir. Aşağıda verilecek metinler bunu doğrulayacaktır sanirım: 

37 Osmon-Craver, age, s. 49 
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Ayet 

ı:f ~_;>-\.illi J 

~~10~ 

Gazzali 

~i·~ o w ':ı' ı f' ~ w1ıı 
_r.>- ':ı' b.-~ L.. l) \.:.:.. Jb:- ö )a.iJI 

J JW Jı1 -1\_y ,y .ı.-. 
~ 0r-W':l r-

tı yı>- li\ J ... ö ~ ~lyJI 

~\ ~ r. J jS' f!li.J~':JI ~\.f. r-1WI,y 

ö~':l\JJ~':l\J 

0J~~ 
(Nahl Süresi, 78) 

"Siz 
hiçbirşey bil
mediğiniz hal-

. de Allah sizi 
annelerinizin 
karnından çı

kardı, şükre

desiniz diye si
ze kulaklar ~ 
gözler ve kalp
ler verdi." 

Jb:- ..:.ıl5\.J.:ı':ıll:; !llj~l 

ı:.r- r-~~ J>-· -tı ow':Jı F
r-llyJ~ 0:ıJ J .:..ı b~ _,ll 

((ub ~ ).1 U"~\ 

"İlk yaratılışında in-' 

sanın cevheri bilgiden boş 
(halı) ve arınmış (şazic); 

Allah'ın alemlerinden ha

bersiz olarak yaratılmış

tır. Alemler çoktur ... 

İnsan alemlerden an~ 

cak, idrak vasıtasiyle ha

berdar olur. İdraklerden 

herbiri, insanın kendi

siyle kainattaki alemler

den birine vakıf olması 

için, yaratılmıştır. Alem

lerden kasdımız var

lıkların çeşitleridir." 

iJohnLocke 

"Let us then suppose the mind to be, as 
we say, white'paper, void of all characters, 
wihout any ideas; how comes it to be fur
nished? Whence come it by that vast store, 
which the busy and boundles fancy of man 
has painted on it with an almost endless 
variety? Whence has it all the materials of 
reason and knowledge? To this I answer, in 
.one word from experience; in that all our 
knowledge is founded, and from that it ulti
mately derives itself. Our observation, em
ployed either about external sensilıle ob
jects, or about the internal operations of 
our minds, percievd and,.i"eflected on by 
ourlesves, is that which suplies our under
standings with all the materials of think
ing. These two are the fountains of knowl
edge, fr~m whence all the ideas. we have, or 

can naturally have, do sipring."39 · 

Şu halde, zihnin üzerinde hiç yazı ve 
fikir bulunmayan beyaz bir kağıt parçası 
olduğunu düşünelim. Bu takdirde o kağıt 
p~rçası nasıl işlenecektir? İnsanın hudut
suz ve taşkın arzusunun hemen-hemen 
namütenahi çeşitlikle doldurduğu o geniş 
hazine nereden geldi? Zihin, akıl ve bilgi
nin tüm malzemelerini nasıl eldeetti? Bu
nun cevabı tek kelime ile tecrübedir; zira 
bizim bütün bilgimiz orada bulunur ve ora
dan çıkar. 

Duyulahilen dış obj~l~ri, ya da zihinle
riınİzin iç faaliyetlerini kullanan, algılayan 
ve bize yansıyan gözlemimiz, düşüncenin 
tüm malzemelerine sahip bilgilerimizi be
sler. 

Gözlem ve tecrübe, sahip olduğumuz 
bilgilerin pınarlarıdır." 

Daha sonra, İmam Gazzali beş duyu organının .nasıl çalışacağını ob
j el erin hangi vasıflarını algıladıklarını izah etmektedir. Diğer taraftan, 
Gazzall, Bacon'ı müjdelercesine, bilginin türnevarım yoluyla elde edi-

' leceğini öne sürer ve buna Kur'an-ı Kerim'den deliller getirir. Ona göre, 
bilgi genel kanunlardan özeHere inerek elde edilmez; özellerden genel ka
nunlara vanlarak elde edilir. Böylec o, Aristo·'nun · genelden özele giden 
metodunu bir tarafa atmış, Batı aleminin XVII. asırda farkına varacağı 
modern bilimin temelini atmış oluyordu. 

38 İmam Gazzall, el-Munkiz Mine'd-Dalal, Mısır, ı303, s. 34. 
39 Locke's-Essay Concerning Human Understanding (Selected by Mary Whiton Calkins), Amerika, 

1933, s. 25-26. . . 
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Gazzali'ye göre, "Allah'ın zatı hakkında düşünülmez 

. .illı ı.:_,\~ Li ?J 4J ~ 
ancak, yaratılanları düşünerek, yaratanın kudret ve azametine varılır. "40 

Filozofumuz, özelden genele gitme metodunun Kur'an-ı Kerim'den 
geldiğini ~öyler ve buna birçok ayeti delil getirir. Burada Gazzali, 
herşeyin yaratıcısının Alla~?- olduğu geneHemesine varahilrnek 'için, 
özellerden başlamamı:Zı istiyor. Gazzall'nin delili olan Kur'an-ı Kerimay-
etlerinde.n bazılarını verelim: . 

Göklerin ve yerin yaratılışını, gece ile gündüzün birbiri ardına 
gelişini incelerneyi isteyen, Al'u İmran, 190. ayet; . 

Kendi şahsiyetimiz üz.erinde düşünmemizi emreden, Zariyat, 21. 
ayet; 

Topraktan, meniden yaratılışın, ölümün ibretle incelenmesini isteyen, 
Abese, 17 ,..22; Rum, 20. ayetler; .. 

1 

Anne karnındaki çocuğun tetkikini isteyen, Murselat, 20-22. ayetler. 

Bütün bunlar özel vak'alardır. Bunların incelenmesiyle varılacak ge
nelleme şudur: "Ya Rab, herşeyi yaratan sensin, hiçbirşeyi boşuna yarat
madın." 

Gazzali, İhya isimli eserinde· tek-tek duyumların yeterli olamaya
cağını, beş duyu organının bize temin ettiği duyumların bir araya gelme
siile insanın zihninde müşterek bir duyum(=.!.\~ c..,.r->) meydana gel
mesinin gerekli olduğunu kaydecliyor. 

Müşterek duyum, zihnin ön tarafında teşekkül eder; o, genellerne
lere varamaz; tek-tek duyumlardan neticelere (= ylyJI) ulaşamaz. Bu 
anda, Gazzali aklı devreye sokar. Müşterek duyum, duyu organlarını ca
sus olarak kullanır; onların getirdiği duyumlar toplar ve akla teslim 
~der. Neticede bilgi akıldan fışkırır. Meyvenin ağaçtan~ ışığın güneşten 
ve .görmenin gözden çıkınasi gibi, bilgi de akıldan çıkar. Bu noktada 
Gazzali John Locke'dan biraz daha farklı düşünürken, müşterek duyum 
fikri ile de İslam filozoflarından İbn Sina'nın. fikrini paylaşır. 

Gazzali duyu· organlarının. bize temin ettiği duyumları bilginin teme
line yerleştirmesiyle ;vetinmez, tecrübeYi de bilginin kaynaklarından biri 
olarak kabul eder. Ona göre, tecrübe insanı olgunlaştırır. Tecrübelerden 
neticelere ulaşanlar, akıllı kimselerdir; tecrÜbelerden istifade edemeyen-

40 İmam Gazzall, İhya, IV, s. 435-44 7, ayrıca aynı eserin 434. sayfasında şu ifadeyi kullanmaktadır: 
"Allah'ın yaratıklarını düşününüz, fakat Allah'ın zatını düşünmeyiniz." 
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ler ahmaktır. Hatta, Gazzall felsefesinde tecrübe, aklın bir parçası olarak 
yer alır;41 yani bir fıtri akıl vardır; bir de kisbi (sonradan kazanılan) akıl 
vardır. Kisbi olanı, tecrübe ile elde edilir, başka bit ifadeyle, tecrübeden 
doğar. 

Neticede, Gazzall, diğer realistler gibi, bilginin oluşumunda obje ile 
zihnin payını hemen-hemen eşit görmektedir. 

Gazzall, -John Locke kadar olmasa bile- bilginin diğer kaynağının 
gözlemlerimizde olduğunu Kur'an-ı · Kerim'den delillerle ispat etmeğe 
çalışır. Bu hususta Kur'an-ı Kerim'den· getirdiği deliller şunlardır: 

"Gözünün gördüğünü gönlü yalanlamadı.,., Necm, ll; 

"Bunun gibi, İbrahim'e yer ve göklerin gizlilik (Meleküt) lerini 
gösteririz." En'am, 75; 

"Gözler kör olmaz, göğüslerdeki kalpler kör olur." Hacc, 46 

Bv. aye~lerle Gazzall, kainatın ilahi nizarnını anlamak için, gözlemin 
şart olduğUnu, ancak, bir duyu organı göz, bir de kalb gözü oldğunu ayet
lerin ışığında öne sürmüştür. Böylece, gözlemin temin ettiği duyum, iki · 
kaynaklı oluyor: Birisi kafa gözü, öbürü kalb gözü. Dış obj_elerin gözlemi 
kafa gözü ile yapılır; sonra kalb gözü onu tasdik eder· (birinci ayette 
olduğu gibi). Fakat, fizik ötesini ancak kalb gözü gözleyebilir, ya da an
lar. 

İslam filozoflarından saf akılcı olarak bilinen, araştırmaları gözlem ve 
tecrübeye dayandırmak ·isteyen el-Razl'ye göre, Allah bize aklı, 

yaşadığımız anda ve istikb!J.lde büyük faydalar elde etmek için vermiştir. 

Bizim için faydalı olanı ve hayatımızı güzelleştirecek herşeyi akılla 
(arkeder ve anlarız; o, bize Allah'ın en büyük nimetidir. Gizli ve uzakta 
olan şeyleri onunla biliriz. Bilginin en yükseği olan Allah hakkındaki bil· 
giye onunla sahip oluruz.42 

'. 
el-Razi'ye göre, bilgi ve davranışın yegane ölçüsü olan aklın dışında 

vahy ve mistik sezgiye yer yoktur. Böylece o, peygamberliğe, vahye ve 
: . bütün akıl dışı düşünce temayüllerine karşı çıkmaktadır. Bu noktada el

Razi insanın ortaya koyduğu kültür mahsülünü, akıl ve onun eğitiminin 
ürünü olanik ·görmektedir. İnsanlar bilgi .için eşit kabiliyette doğarlar, 
diyen. el-Razi, farklılaşmaların eğitimin sonucu olduğu fikrini savuıi
muştur.43 

41 İmam Gazzall, İhya, I, s. 75-76. 
42 Abdurrahman Badami, age, 439 
43 Abdurrahman Badami, age, 440 
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Görüldüğü gibi, el-Razi, John Locke'dan daha cesur bir tavırla aklın 
ötesinde gerçekleşen ilahisezgi ve vahyi reddetmiş, tümevarış metodu
nun bilgiyi elde etmekte biricik yol olduğunu söylemekle, Bacon'ın iziey
eceği yolu asırlar önce çizmiştir. Bilimci realistleri müjdeleyen el-Razi 
"Allah" meflıumunu kabul etmekle de materyalist felsefenin dışında kal
mayı başarmıştır. 

Aristo, Stoa ve Eflatun'culuğun bir çeşit terkibini yapan Cabir, bilgi
nin duyum ve tecrübeyle elde edildiğini söyler; ve bu duyu bilgisinden 
derece derece akla ait bilgiye çıktığımızı öne sürer. Çocuk doğunca 
öğretim yoluyla konuşmaya başlar, ama bilgisini tamamen kendi gözlem 
ve tecr~beleriyle elde eder.44 · 

XIV. asırda yaşayan İslam filozofu · Seyid Şerif Curcani, dıştaki tek
tek o b jelerin mahiyeti· belirttiği ve bunlar hakkında zihinde teşekkül 
eden malıiyetİn dışındaki mahiyetiere benzediğini söylerken, bilginin 
teşekkülünde obje ile zihnin payını eşit görmüş oluyordu. Böylece filozof
umuz, realist bir çizgiye girmiş, bütüncü görüş yerine unsurcu görüşün 
taraftarı olduğunu göstermiştir. Oİıa göre, dışımızdaki ~objeyi algılarken, 
o obje bizim zihnimizde izler bırakır; .zihin bu izler hakkında hükümler 
verir; bu hükümlere göre bilginin doğruluğu ortaya çıkar.45 

İslam düşünüderinden el-Maturıdi,· bilginin üç yolla elde edileceğini 
söylemektedir: 

1- Duyu organları (=el-a'yan) 

2- Haber (=el-ahbar) 

3- Akıl (=el.:nazr) 

Ona göre bu kaynaklardan en önemlisi akıldır. Zira, onsuz duyu or
ganları ve haber, gerçek bilgi veremez. Pek çok durumlarda, akıldan 
başkası hakikatı izah edemez. 46 Aklın gerçek bilgi veremeyeceğini zanne
denlerin fikirlerini reddederek, onların aklı kullanmaksızın görüşlerini 
savunamayacaklarını söylüyor.47 

Bununla beraber, el-Maturidi aklın gücünü sonsuz olarak 
görmemekte ve bir çok konu9-a bilgi veremeyeceğini itiraf etmektedir. 
Ona göre,. akıl da duyumlar gibi, ötesine geçemeyeceği sınırlada 
çevrilidir. Bazan insan zihni, 'birçok dış etkiler yüzünden, kendi alanı 
içinde olan nesnelerin, gerçek bilgisini bize veremez. 

44 Hilmi Ziya Ülken, age, s. 35-37. 
45 Hilmi Ziya Ülken, age, s. 143-144. 
46·el-Mıiturid1, Kitabu't-Tevhid, (nşr. Fethullah Huleyf), 1970, s. 7-11. 
47 el-Maturid!, age, s. 176-185. 
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Bu ana kadar, klasik realistlerin yolunu izleyen el-Maturidi, bundan 
sonra dinci realistlerin çizgisine girerek, ince ve nazik meselelerde 
gerçeği anlamakta, aklın bir rehbere ihtiyacı olduğunu söyler ve ilahi va
hye baş vurur. İlahi vahyi reddeden ve aklın her bilgiyi bize temin 
edeceğini söyleyenlerin, akla çok yük yüklemiş ve onu ezmiş olacaklarını 
iddia etmiştir. 48 

XII. asrın Batılı eğitimcilerinden olan Comenius'a göre, tüm bilgi, beş 
duyu organı vasıtasiyle elde edilir. Bu kapılardan geçmeyen hiçbirşey zi
hinde mevcut olamaz. Duyu organları doğru ve açık bir şekilde 
eğitilmelidir. Duyu tecrübelerimiz, çevrenin süresiz ve ham 
tecrübelerinden daha fazla ise, muhayyile tarafından alınır, genişletilir, 
geliştirilir ve anlayışa sunulur.49 

Bilgi nazariyelerine göre, realist eğitimeHer şöyle bir eğitim teklif 
ediyorlar: mademki bilginin meydana gelişinde dış objelerle zihin faaliye:. 
ti aynı paya sahiptir, öyle ise, gerçek bilgi dünyaya olduğu gibi uyan bil
gidir. O~ulun en önemli görevi, insanlığın bilgi hazinesini bir elemeye 
tabi tutmak, realiteye uygun olanlarını seçip öğrenciye aktarmaktır. 
Kültür mirasının aktancısı öğretmendir. Sınıfta okutulacak konuya 
öğrenci değil, öğretmen karar vermelidir. Konular, öğrencinin kişisel ih
tiyaç ve alakalarını doyurmalıdır. 

İslam filozoflarından Cabir ve Batı eğitimcilerinden Pestalozzi, 
öğrenci kendi gözlem ve tecrübeleriyle karşı karşıya kalmalıdır diyorlar. 
Bunlardan Pestalozzi şöyle diyor: "Çocuk kendi kendine görsün, işitsin, 
bulsun, düşsün, kalksın ve yanılsın. Kuşlar güzel güzel cıvıldarken ve bir 
yaprak üzerinde kurt dolaşırken sen dil alıştırmalarına hemen ara ver. 
Bilki, kuş ve böcek çocuğa daha iyi ve daha çok şey öğretir. Sen sadece 
sus.50 

. Realist eğj.timcilere göre, eğitim tabiatı sistematik olarak araştırınayı 
temin etmelidir. Düşüncede mantık! metodu kullanmalı, özelleri iyice 
araştırarak genellernelere varmalı ve insan tabiatının akılcı yönleri 
üzerinde durulmalıdır. 

Bilginin sonradan kazanıldığını ileri ·süren İslam filozofları da 
eğitimin dış dünyayı çocuğa tanıtması, duyum, gözlem, tecrübe ve aklın 
yetmediği konularda ilahi vahye başvurulmasını savunmuşlardır. 

48. el~Maturid1, age, s. 176-185. 
49 S.E. Frost, Historical and Philosophical Foundations of Western Education, Amerika, 1966, s. 

221. 
50 Halil Fikret Kanad, Pedagji Tarihi, İstanbul, 1963, s. 412. 
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REALİS1.' DEÖERLER VE EGİTİM 

Realistler temel değerlerin ebedi olduğu konusunda 1dealistlerle hem
fikirdir ler. Hangi değerlerin önce geldiği ve ebedi olduğu meselesinde re
alistler kendi içinde guruplara ayrılıyorlar. 

Klasik realistler Aristo'nun değerler anlayışını hemen-hemen benim
siyor, ·. görünüyorlar. Aris to değerleri tartışırken ilk ele aldığı konu ya
ratılışdır. Nicomachean Etbics isimli eserinde, davramşları fıtrata te
mellendirmeğe ·çalışmaktadır. Davranışların netice sini, karakterin nasıl 
olduğuna bir cevap ola~ak değerlendirir.51 

Aristo, insanların doğuştan iyi olup olmadıkları hususundaki fikirleri 
tartışır. Bazıları insanın doğuştan, bazl!ları da alışk.anlık yoluyla, diğer 

. bazıları da eğitini yoluyla iyi olduğunu söyler. "İnsanın iyi olmasında 
fıtratın payı bizim kudretimizin dışındadır." diyen Aristo, ilahi etkilerin 
bir netice olarak bahtlı kişilerde bulunduğunu sa\runmuştur.52 Bu görüŞü 
ile Aristo, insan eğitiminde ~ıtratın yerini ileri bir vukufla göstermiş 
oluyordu. 

Aristo'nun eğitimiride fıtrattan sonra, en önemli meselesi Denge ko
nusudp.r~ Ona göre·, ruhuı:ı; nebati, hayvanı ve akli olm'ak üz.ere üç.hali 
vardır. İnsanın, hiçbir gayret ve zihni faaliyet göstermeksizin yaşad.ıw 
hayat, bitkisel hayattır. Bu bir nevi tefrittir. Aşırı bir şekilde kızdığı ve 
düşmanlık gösterdiğinde de hayvansal bir tavır takinarak ifrata gitmiş 
oluyor'. Aklını kullandığı zaman, ne bati ve hayvanı hallerini . ahen
kleştirmiş; Başka bir tabirle dengelemiş; bu dengeyi bulmakla da ya-

. ratılış gayesine ulaşmış olacaktır. 53 Nicomachean Ethics isimli e.se.; 
rinde, ahlaki faziletin bir denge olduğunu söyleyen Aristo'ya göre, iyi 
olmak kolay bir iş değildir. Çünkü, herşeyde ortayı bulmak zordur. 
Herkes para harcar; bu kolaydır; aynı şekilde kızabilir; fakat ne z3:man 
nered.e ve nasıl harcayacağını, kime ne kadar kızacağını, uygun şekilde 
yapması, herkesin karı değildir.· Onun için, dengenin bulunduğu fazilet, 
hem nadirdir, hem methe layıktır ve hem de mükemmeldir. 

5ı Henderson, age, s. ı22 (Aristotle, Nicmachean Ethics, ııı.5.114'ten naklen). 
52 Adsto, Nicomachean Ethica, s. ll 79h . 
53 Osmon-Craver, age, s, 43. 
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Filozofuriıuza göre en büyük değer "fazilettir." Fazileti zihni ve 
ahlaki olmak üzere, iki kısma ayırır. Zihni fazilet, hem doğuştan gelir ve 
hem de öğretim yoluyla kazanılır; yani tecrübe ve zamana ihtiyaç 
gösterir. Halbuki, ahlaki fazilet alışkanlığın neticesi ortaya çıkar. 
Böylece Aristo, ahlaki faziletierin fıtrat gereği ortaya çıkmarlığını söyler 
ve şu delili getirir: Kendi fıtratına aykırı, fıtratı gereği bir alışkanlık ya
ratan hiçbirşey mevcut değildir. Ona göre, faziletler tecrübeyle elde edi
lir. Sanatlarda olduğu gibi, yapıp öğrenerek gereken şeyleri öğreniriz. 
İnsanlar, inşaat yaparak inşaatcı,. çalgı çalarak çalgıcı olurlar. Aynı 
şekilde biz de doğru davranışlarda bulunarak doğru,. mutedil dav
ranışlarda bulunarak mutedil, kahramanca hareketler yaparak kahra
man oluruz. Aristo, bu tarz fazilet anlayışından şöyle bir neticeye 
varıyor: Kanun koyucular iyi vatandaş yetiştirmeleri için, vatandaşlarda 
iyi alışkanlıklar meydana getirmelidir ler. 54 · 

Filozofumuza göre, his, kabiliyet ve karakter durumu, ruhta bulunan 
üç uns~rdur. Faziletin temelinde his yoktur. İyi, ya da kötü oluşun1uzun. 
hissiyatimızla alakası mevcut değildir. Bunun fazilet ve reziletlerimizle 
alakası vardır. Hislerde seçim yokken, faziletlerde seçim vardır. 55 

Aristo felsefesinde iyi, gayelerin gayesidir. İnsan tüm hayatı boyunca 
görevlerini akıllıca yerine getirdiği zaman iyiye· ulaşabilir. Eğitimin ana 
hedeflerinden biri, faziletleri araştırma ve tanımak değil, halkı onlara sa
hip olmağa ve onları kullanmaya sevketmektir. Gençlik arasında kuvvet
li zihne sahip olanlar teşvik edilmeli ve harekete geçirilmelidir. Asil 
olanın g:erçek aşığını v·e faziletin kontrolüne hazır bir şahsiyeti yarat
malıyız.56 

Fa:zilete yö~elik bir terbiyeyi tesis etmenin zor olduğunu söyleyen 
J\:risto, disiplinin halka hoş gelmediğini görerek, terbiye ve mesleklerin 
kanunlarla belirlenınesini ister. Çünkü bazı kimseler delilden çok zora, 
asil olanın. anlamından çok, cezalara itaat eder, diye:q. Aristo, bazı 
alışkanlıkların zorla kazanılacağını iddia etmiştir. 57 

Eğitimi bir alışkanlık formasyon u olarak gören A:dsto, ruhun bir akli, 
bir de gayri akli cephesi olduğunu ileri sürer; hikmetin ve öğrenme kab
iliyetinin ruhun akll·olan yönüne, ahiakın da gayrı akll olan yönüne ait 
olduğunu söyler. Aristo'nun "nebati", "lıayvani" ve "akli" kavramları 

54 Aristo, a~e, s. 1103a-ııosb, 1105b (The Works of Aristotle, trancilated into English by Sır David 
Ross, London, 1963) 

55 Aiisto, age, ııo5b-ııo6a 
56 Aristo, age, 11 79a-11 79b 

57 Aristo, age, 1179b-ıısoa 
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Eflatun'da "pirinç", "gümüş" ve "altın" kavramları olarak geçer. 58 

Aristo inanıyor ki, iyi eğitim "dengeyi" elde etmeğe yardım eder, ruh 
ve bedenin ahengini yücelten eğitimdir.·Eflatun'a göre, iyinin bilgisi kim
seyi iyi yapmaz. fEğer insanın mayasında fazilet yoksa, onu öğretmenin 
hiçbir değeri yoktur. İyi hususunda nazariyeler geliştirmek ve anlat
manın ferd üzerinde hiçbir etkisi olamaz; yani faziletierin yolu akıldan 
geçmez. Eflatun bu görüşüyle, "tohumu beslemek için, toprağın işlenmesi 
gerektiği gibi, insanın ruhunu da asil zevklere ait alışkanlıklarla 
işlememiz gerekir," diyen Aristo'ya ters düşmektedir.59 

X. asır İslam filozoflarından eı:-Farab1, Tahsilu's-Saade isimli ese
rinde, değerlerin yapı ve kaynağını tartışır. Değerlerin bir kısmının ya
ratılıştan geldiğini, bir kısmının da sonradan kazanıldığını ileri süreri. el
Farab1, onlar için "tabii" ve "iradi" kavramlarını kullanır. Değerlerin za
man ve zemine göre; kısa ve uzun zaman dilimleri içinde değiştiğini iddia 
eden el-Farabl'nin bu ·konuda Aristo'dan daha realist bir çizgiye girdiği 
söylenebilir. 

En güzel ve en faydalı olanı, ya kamunun görüşü (=meşhur), ~eya 
bir din (=mille), tayin eder; ya da o şey mutlak (=fi'l-hakika) olarak 
öyledir. Aynı şeyi değerler alanındada düşünür. Fazilet ve iyi, yuk~rda 
zikredilen üç kaynaktan gelir.60 Bu konuda Aristo'nun '"fıtri fazilet" kav
ramı, el-Farab!'de "mutlak fazilet"e dönüşür. 

Akıl, el-Farab1 için en önemli değerlerden biridir. İnsan. akılla ke~di 
fıtr1 özelliklerini anlar, uğruna yaratıldığı gaye ve en yüksek olgun
luğa (=el-kemalu'l-aksa) ulaşır. Filozofumuz eğitimde insan ilmine çok 
önem vermektedir. İnsanı kemale erdiren şeylere iyilikler, faziletler ve 
güzellikler; ona ulaşmayı engelleyen şeylere de kötülükl~r (şurur), nok
sanlıklarve rezaletler demektedir.6l Kemal, el-Farabl'nin felsefesinde çok 
önemli bir yer tutar. Olgunluğa ulaştıran veya ona varmayı engelleyen 
şeylerin nasıl ve neden olduğu açık ve seçik bir şekilde öğretilınelidir. 
Böylece, ahiakın temel prensipleri ortaya çıkmış olacaktır. 

Ahlaki faziletin kaynağını düşüncede gören el-Farab1, iradenin 
hürriyetle karıştınlmaması gerektiğini söyler. Hürriyet sadece mümkün 
olanı seçebilir; halbuki irade mümkün olmayanı da seçebilir. İkincisi 
daha geneldir; bunun için, her hürriyet iradedir ama, her irade hürriyet 
değildir. 62 

58 Osmon-Craver, age, s. 43-44. 
59 Osmon-Craver, age, s. 44. 
60 el-Farab!, Tahsilu's-Sahade, s. 26; Medinetu'l-Fadıa, s. 64-65. 
6ı el-Farabı, Tahsilu's-Saade, s. ı5-16. 
62 Robert Hammond, age. 
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Batı'da dinci realizmin temsilcisi olan Thomas Aquinas, akhn insan 
hayatındaki önemini tanıyarak, hürriyetin insan aklında kök saldığını 1 

söylemektedir. Thomas'ın akla önem veren bu görüşünü daha geniş boy
utlara uzatmak isteyen Maritain, hürriyeti her akıllı varlığın özü olarak 
kabul eder. Hür hareket, akıllı harekettir. İnsan her zaman sonunu 
düşünmek ve kaderi hakkında karar vermek için, kendi kendisiyle iş bir
liği yapar,63 fikrini ileri sürmüştür. 

Klasik realistler, akıllı varlıklar olarak hepimizi bağlayan bir alem
şümül ahlak kanunu kabul ederken, hıristiyan dinci realistler ise, bu 
ahlak kanununun Allah tarafından konulduğunu, aklımızı kullanarak 
onu anlayabileceğimizi iddia etmektedirler. Zaten Allah bize, aklı kendi
sini anlamak için vermiştir. Dinci realistlere göre, ilahi yardım ol
maksızın, ahlak kanununu anlayabiliriz; fakat, İlk Günahla64 bizim 
fıtratımız bozulduğundan, onu Allah'ın yardımı olmaksızın tatbik ede
m~yiz.65 

İslam filozoflarından Maverdi, aklı iki kısma ayırır: 

1- Doğuştan (=garizi) akıl; 

2- Sonradan kazanılan (=mükteseb) akıl. 

Ona göre., işlerin gerçekleri (=hakaik), iyi ile kötünün bilinmesi 
akılla olur. Ahiakın varlığı aklın varlığına bağlıdır. Kişinin aklı ne kadar 
olgunlaşırsa, ahlakı da o nisbette olgunlaşır. 66 · 

Filozofumuz, "Akıl, kalpte hakla batılı ayıran bir nurdur." hadisini 
örnek verir ve Gazzali'nin, aklı, bilginin kaynağı göstermesi gibi, o da 
faziletierin üssü ve ahiakın kaynağı olarak görür. 67 

Diğer bir İslam filozofu Nasiruddin Tüsi, "çocuğun vicdanı doğuştan 
temizdir; iyi ve kötü vasıfları toplumdan alır, ona mal ve· mülk sevgisi 
değil, akılla elde edilen faziletleri öğretmeliyiz,"68 derken, faziletin kay
nağına aklı yer leştirmiştir. 

A History of Muslim Philosophy isimli eserde, N asır al-Din Tusi 
adlı makalesinde Bakiıtyar Ruseyin Sıddiq1 filozofuın:~zun, Aristo e İbn 
Miskeveyh'e yaklaşarak dengenin (i'tidal) yokluğunu, ahlaki hastalık du
rumunda gördüğünü belirtmektedir. 

63 Henderson, age, s. 130. 
64 Hıristiyanlar Adem (AS)'ın cennette işlediği günahın psikolojik veraset yoluyla. nesilden nesile 

intikal ettiğine ve Hz. İsa'nın kendini çarmıha gerdirmekle insanlığı bu günahtan temizlediğine 
inanırlar. 

65 George F. Kneller, age, s. 34-35 
66 Maverd!, Edebu'd-Dunya, s. 20. 
67 Maverd1,age,s. 19,22. 
68 Hilmi Ziya Ülken, age, s. 136. 
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Tı1si'ye göre iyi ile kötü bu dünyada karışık olarak bulunur. 
Kötülüğün araya girişi' Allah'ın ihsanına zıt düşmemizdendir. İyi 
Allah'tan gelir; kötü ise, iyinin yolunda tesadüfen ortaya çıkar. Tıpkı 
akan suda ortaya çıkan köpük gibi. 

Tftsi'nin iyi ile kötüyü anlatırken kullandığı bu misalin bir benz~rini 
Allah Ra' d Suresinin 17. ayetinde .hakla batıl arasında yapmaktadır: 
"Allah gökten bir yağmur indirdi ve vadiler kendi miktarınca sel oldu. 
Sel de, üzerine çıkan bir köpük yüklenip götürdü. Bir de süs eşyası veya 
alet yapmak için, ateşte üzerini yakıp erittikleri madenierden de bunun 

. gibi bir köpük (posa) vardır. İşte Allah hak ile batılı böyle misallendirir. 
Köpüğe gelince atılıp gider (batıl da böyledir). İnsanlar~ faydası o_lan (öz 
kısım) ise yerde kalır (hak buna benzer). Allah, iş~e böyle misaller verir." 

Bu görüşüyle Tftsi, şu neticeye varıyor: Dünyada kötünün menşei 
yoktur; fakat tesadüf olarak ~addenin zarur1 bir beraberliği, ya da 
ürünüdÜr .. İnsanlar aleminde kötü, ilahi ihsan olan serbest iradeyi yanlış. 
kullanma veya yanlış hüküm verme netic~sinde ortaya çıkar. 

Allah'·ın bizzat kendisi, §,lemşümül iyiyi hedef alır; fakat, duyumların, 
hayalin, kuruntunun, müşahedemizi engellemesi, zihni görüşümüzü ka-

. rartır, perdeler ve bu hedefi engeller. Böylece, davranışların neticelerini 
önceden göremeyecek, kötüyü doğuracak yanlış· seçime varacaktır. "Bizim . 
kötü hakkındaki hükmümüz daima değişken ve mecazidir," fikrini ileri 
süren filozofumuz, mutlak iyinin varlığını ·savunurken, mutl,ak. 
kötünün olmadığını açıkca ortaya koymuş oluyordu. O, k~tüyü cehaletin 
ürünü, ya da fiziki zaafın neticesi veya iyiyi temin eden şeyin yokluğı:ı ol-
arak görmüştür.69 · 

Köt~yü iyinin akışı anında ortaya çıkan arizi bir şey olarak gören 
Tftsi, "Kötülük olmasaydı, iyilik olmayacaktı." diyen İbn Sina ile ters 
düşmektedir, ama yukarda zikredilen ayetten etkilendiği de bir 
gerçektir. KötÜlük zorunsuz alemdedir; fertlerdedir; insan günah işler ve 
azap çekerse, bu, maddenin eksikliği yüzündendir diyen İbn Sina, .Tftsi 
ile birleşir. 

İbn Sina, "İyi ile kötünün ayırdedilmesi, selim fıtrata ait akılla 
olur. "70 demekle; Batılı dinci realistleri müjdelemiştir. İnsan eylemlerini!). 
akıl gücünden çıktığını 71 söyleyen İbn Bacce, Tftsi ve İbn Sina' dan daha 
akılcı bir çizgiye girerek, klasik realistlerin habercisi olmuştur. 

69 Bakhtyar Ruseyin Sıddık1, age, s. 578-579. 
70 İbn Sina, Hudud, s. 51-52. 
71 Hilmi Ziya Ülken, age, s. ı49. 
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İslam düşüncesinde vahy ve akıl üzerinde yapılan tartışmaların iyi ile 
kötünün kaynağı üzerinde yoğunlaştığını görüyoruz. · 

Mütezile okuluna göre, ahlaki hüküm, yani bit davranışın iyiliği ve 
kötülüğün ün. ölçüsü vahy değil, akıldır. Varlıkların ve insan dav
ranışlarının hakikatı ve ahlak~ değeri, akıl tarafından belirlenir. Dav
ranışlar ne iyidir ne de kötü, ilahi kanun onların iyi ya da kötü olduğunu 
tesbit eder; diyen Eş'ar1 okulu, Mütezile okuluna tamamen zıt bir çizgiyi 
takip eder. 

"İnsan ke~di davranışlarını (=amellerini) yaratı:r,72 görüşünil savunan 
Vasıl İbn Ata ve el-Cübba1, iyi ve kötünün zamandan zamana, mekandan 
mekana ve kişiden kişiye değişeceğine, neticede evrensel iyi ve kötünün 
·olmayacağına işaret etmiş oluyordu. 

Kul, davranışlarının yaratıcısıdır, prensibini ortaya atan Mutezile, 
neyiniyi neyin kötü olduğunu ilahi vahy belirler, diyen Eş'ar1 ve mutlak 
determinizmi benimseyen Cebr1ye okullarına karşı, orta yolu izlerneğe 
çalışan el-Matürid1, Allah ile insan arasındaki ilişkinin, Allah ile madde 
arasındaki ilişki gibi düşünülmemesi gerektiğini savunmuştur. Çünkü, 
Allah insana doğru ile yaniışı ayırmak için aklı vermiştir. İnsan, zihnini 
Jrendisine faydalı olduğunu düşündüğü birşeye doğru yönlendirir; zararlı 
olanlarından da sakındırır. Bizzat kendi aklının tecrübesiyle çeşitli dav
ranışlardan birini seçer. İnsan düşünürken, isterken, yönelirken, 
seçerken ve davranışta bulunurken, daima kendinin hür olduğunu telak
ki eder ve asla davranışı kendini zorlarlığını d:üşünmez, ya da hissetınez. 
el-Matürid1, bir değer olarak kabul 'ettiği bu hürriyet bilincininrealite 
olduğunu beyan ediyor. 73 

Bilimci realistler, değerlerin. tabiat üstü herhangi bir kaynağı 
olduğunu kabul etmiy~rlar. İyi, bizi çevremize 1ntibak ettiren şey, kötü 
ise, bizi ona yabancılaştıran şeydir. Hem insan tabiatı ve hem de fiziki 
tabiat sürelidir; öyleyse insanı tabiata intibak ettiren değerler de 
ebed1dir. "Dünyanın her yerinde sosyal müesseseler ve uygulamalar 
büyük ölçüde değişmesine rağmen, bazı temel değerler aynı kalıyor." 
görüşü doğrudur. Bilimci realistler insanı noksan kabul ederken, idealis
tler ıslah edilebilir fikrini savunmaktadırlar. 

Mütezile okulu, davranışıninsan eseri olduğunu savunurken. Batı'da 
William G. Sumner gibi sosyologlar, Nietzsche, Callicles ve Thrasyma
chus gibi filozoflar ahiakın insan icadı olduğuna inanmışlar ve bunu 

'72 Min Valiuddin, M.A. Mu'tazilism. (A History ofMuslim Philosophy) Weisbaden, 1973, I, s. 205 
73 el-Maturid1, age, s. 221-222 
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müdafaa etinişlerdir. Başka bir ifadeyle, ahlak, bazı insanların gayele
rhıe ulaşmaları için diğer insanlara zorla kabul ettirdikleri insan yapısı 
ilkeierdir. 7 4 

Henders on, Introduction to Philosophy of ·Education isimli ese
rinde bilimci realistlerin ahlak görüşünü. şöyle özetler: Birşeyin doğru ya 
da yanlış olduğunu söylemek, basit bir şekilde onu seviyorum veya sev
miyorum demektir. Ahlak, sevgi ve nefret gibi değişir. Sevgi ve nefret sa-· 
dece zamandan zamana, kişiden kişiye değişmez, aynı zamanda bir fertte 
de değişir, diyorlar. Bu görüşleriyle Vasıl İbn Ata ve el-Cübbai'ye yak
laŞan bilimci realistler, tabiat üstü kaynaklı mutlak ahlak kurallarının 
varlığını reddediyorlar. 

Tabiiyyun filozofları (Tabiatçılar), "iyi ile kötünün tesbiti, Allah'a ait 
şeylerin bilinmesi ve dünya işlerinin düzenlenmesi için akıl yeterlidir; 
başka biı;- rehbere ihtiyaç yoktur, derken en büyük değeı;- olarak aklı ka
bul etmiş oldular. Buraya kadar anlatılan realist değerler anlayışını's.on 
olarak Kur'an-ı Kerim'in değer anlayışı ile bitirelim. 

Kur'an-ı Keriıp, aklı en büyük değer olarak kabul etmiştir. B.aR:ara 
Suresi'nin ·269. ayetinde hikmetin en büyük değerlerden olduğu Allah 
tarafından gösterilmiştir. Mü'minun 96. Şura 34.; ayetlerine göre, Allah 
insana seçmek, karar vermek ve iyi ile kötü~ ayırdetmek için iradeyi 
verdi. Ona akıl ve çeşitli kuvvetler ihsan etti ki, bizzat kendi gayreti ile 
mücadele verebilsin ve imkanları ortaya koyabilsin. Ayrıca, ona iyiye 
yönelik fıtri temayül de verdi. 

Ra'd Suresinin,22. ayetine göre, 1\llah insana vahy ve ilham yoluyla 
rehber verdi ve ona kötüyü iyilikle savmasını tavsiye etti. N isa Suresinin 
79. ayetinde ise, insanın kötünün aleyhinde bir temayüle sahip olduğu; 
yani onun aklı kötüye karşı olduğu beyan edilmiştir. Vahy kitaplarında 
kötüye karşı ona bir uyarıda bulunulmuştur; onun için, ona veya ondan 
gelen herhangi bir kötülükten kendisi sorumludur. En' am Suresinin 107. 
ayetine göre, eğer Allah dileseydi, kötüyü mahvederdi; ya da onun var 
oluşuna müsaade etmezdi. lsteseydi, bütün insanlık iman etmiş· olacaktı; 
fakat, O'nun isteği bu değildir. 

Allah insana. seçme gücünü vermiş, yani seçme için bütün imkanları 
hazırlamıştır. Dilerse iyiyi dilerse kötüyü seçer. 6/104; 18/29; 76/29. 

1 \ 

7 4 Henderson, age, s. 96. 
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İnsana çeşitli durumlara karşı, uygun tedbir ve önlemleri alma mu
. hakemesini vermiştir, 4171. İlahi nizamda insanın rolü, kör, sağır, dilsiz 
çobamn sürdüğü hayvanlar gibi değildir. 2/171; 7/179. 

İmanda bir zorlama yoktur. Allah'ın hidayeti, istifade edecek olana 
açıktır, 81/28. Dileyen Rabbine bir yol tutar, 76/29. 

Allah insana balışettiği değerli nimetleri, onlar kendilerini 
değiştirmedikçe değiştirmez, 8/53; 13/11 mealindeki ayetlerden kötünün. 
kaynağının bizzat insanın kendisi olduğu, açıkca ortaya çıkmaktadır. 
Aynca, İslam'ın en önemli değerleri şöyle sıralanmaktadır: Akıl, iman, 
hikmet, bilgi, irade, seçme ve düşünme ... 

İslam, Batı'lı dinci realistler gibi, Allah'ın dünya ile ilişkisi olduğunu 
belirtmiş, bilimci realistler gibi değerlerin kaynağını fizik ötesi alemden 
kesmediğini ilan etmiştir. 

Kur'an-ı Kerim'de, realist eğitim felsefesinin kurucusu olarak kabul 
edilen Aristo'nun dengesi görülmektedir. Kur'an-ı Kerim aşırılıkları, 
yani ifrat ve tefriti tasvip etmemektedir. Bakara Suresinin 190. ayetinde 
denge tavsiye edilmektedir. İsra Suresinin 29. ve Furkan Süresinin 67. 
ayetlerinde harcamaların bir Denge (= il}) esasına göre yapılması 
önerilmektedir. 

Böylece İslam, ruhla beden arasında, harcamalarda, düşüncede ve 
bütün işlerde dengeyi aramakta, eğitimle dengeli insanlahn 
yetiştirilmesini hedef almaktadır. 

Değerler bahsinde eğitim söz konusu olunca, realistler, öğretmenierin 
kesin olarak belirlenmiş değerlerin qğrencilere verilmesinde ittifak halin-

. dedirler. Onlara göre, çocuğa öğrettiğimiz temel ahlaki ve estetik 
değerler geçici meselelerden _etkilenmemeliir. Çocuk doğru ve yanhşın 
mahiyetini açıkca anlamalıdır. Ahlaki ve estetik manada meydana gelen 
değişiklikleri dikkate almadan tarafsız olarak :lyi ve güzel olana saygı 
göstermelidir. 75 

Klasik realistler, proğram üzerinde ısrar etmekle beraber, okulun 
1 

mükemmel kişiler yetiştirmesini de, yani İslam Dininin ve Aristo'nun an-
ladığı manada herşeyde dengeli ~nsanın yetiştirilmesini canü gönülden 
istiyorlar. 

75 George F. Kneller, age, s. 35. 
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Hz. Muhammed (a.s.)'in alemşümül ahlak üzere olduğunu söyleyen 
Kalem Süresinin 4; ayetini dikkate alan İslam realistleri ve buna paralel 
olarak Batı'lı klasik realistler, çocuğa, mutlak ve evrensel ahlak 
ölçülerine göre yaşaması öğretilmelidir, görüşünü ileri sürüyorlar. 

· Böylece, her iki taraf ahiakın son,radan öğretileceği fi~rini pay
laşmaktadır. Onlara göre, doğru olan tüm insanlığa aittir, belli bir ırk ve 
topluma değil. 

Çocuklar için, iyi alışkanlıklar kazanmak önemlidir; çünkü fazilet in
sana kendiliğinden gelmez, fakat öğrenimi e meydana çıkar. İslam ve 
hıristiyan dinci realistler, tabiatçı ahiakın yetersiz olduğunu söylüyorlar, 
çünkü, insan, tabiatı aşmak ve tabiatın ötesine ulaşmak için ya
ratılmıştır. 

İnsanın doğuştan günahkar yaratıldığını iddia eden Hıristiyan dinci 
realistler, eğitimin ana gayesi, ruhiann kurtuluşudur, demekle İslam an
layışın~an uzaklaşmış oluyorlar. Hıristiyan dinci realistlere göre, çocuğa 
ilahi lutufla irtibat halinde olması öğretilmelidir: Çocük iyiyi araŞtırmalı 
ve kötüd'e.n uzaklaşmalıdır; bunu? akıl istediği için değil, Allah istediği 
için yapmalıdır. 

İslam ve Hıristiyan dinci realistler, insan zihninin eğitimi kadar, 
irade eğitimine de önem vermektediri er. Hıristiyan dinci realistlere göre 
Allah, kurtuluşu İslam'a göre, doğru yolu teklif eder; dileyen kabul, 
dileyen r.eddeder. Böylece, iyi seçim yapabilmesi için, iradeye alışkanlık 
kazandınlmalıdır. Müslüman realistlerin, eğitimin koruyucu, düzeltici ve 
yönlendirici rolünü kabul etmelerine rağmen, Hıristiyan dinci realistler, 
eğitimin düzeltici rolünü ilk günah prensibini ortaya attıklfir.ından; ka
bul etmektedirler. İslam arilayışına göre, insanı hayrete düşüren biyolo
jik bir yapının içinde, esrarengiz bir manevi aleme sahip, günahsız ya
ratılan insan, eğitilmeğe müsaittir. Bozulma yaratılıştan değil, 

sonradandır. 

Batı'lı ·Hıristiyan dinci realistleri kötü alışkanlıkları ortadan 
kaldırmak, iyi alışkanlıklar kazandırmak için dıştan gelen sıkı bir disi
pline ihtiyaç gösterir; ama İslam eğitimi iyi alışkanlıkların ka
zandırılması için, bir iç disiplini önerir. Bununla beraber; el-Farabi gibi 
İslam realistleri, eğitimde zorlama metodunu kullanmayı faydalı 
görürler. 

George F. Kneller'e göre, dinci realistler~ aklın yegane hakim 
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olduğunu kabul etmiyorlar. Nesnelerin mahiyeti hususunda mükemel bir 
anlayış, gücünün ötesindedir. Bu anlayışa bizi, ancak iman götürür. Akd 
imanı desteklemelidir; çünkü, Allah bize, onu kendisini daha iyi· aniaya
bilmemiz için vermiştir. Bilimci .realistler doğru ve yanlışın tabiatı anla
mamızdan geldiğini, dini prensiplerden gelmediğini öğretiyorlar. Ahlak, 
hayvanın en yüksek türü olan insana en faydalı olaıiı gösteren bilimsel· 
araştırmaya dayanmalıdır. Yaşadığımız çevreyi· geliştirerek, kötünün 
üstesinden gelebiliriz. 

Bilimci realistlerin bir çoğu, bumeyanda mesela: John.Locke, fazileti, 
hikmeti ve iyi terbiyeyi bilgiden daha önemli tutmaktadır. İnsanın 
değerli kılınması, başkaları tarafından sevilmesi ve benimsenmesi için 
fazilet, mutlak bir ihtyaçtır. John Locke'a "fazilet nedir? sorusunu so
runca şu cevabı alıyoruz: "Bu kelime, Allah'a derin saygıyı, hakikat 
aşkını ve diğerlerine karşı iyi niyeti ifade eder. Bu, mükemmel bir dini 
terbiyenin neticesidir. Eğitimin ilk ve en önemli gayesi, din ve ahl~k 
bakımından iyi insanı yetiştirmektir. Diğer her şey ikinci derecede gelir. 
Bütün arzu ve dürtüler akla itaat etmelidir, d!yen John Locke, 
temayülleri üzerinde hakimiyeti olmayan ve aklın yolnu takip etmeyen
lerin asla iyi olmayacağı neticesine ulaşıyor. 76 

REALİST EÖİTİMİN GAYELERİ 

Metafizik, bilgi ve değerler alanında realist filozoflarda görünen 
fa~klılıklar, eğitimin gayelerinde de görülmektedir. Bir kısmı ayrı ölçüler 
kullanınakla beraber, aynı neticeye ulaşıyorlar. Diğer bir kısmı da, 
madde ve onun ötesi hakkındaki görüş ve inanışların farklılığı sebebiyle, 
ayrılıyorlar. ·Genel olarak realist filozof ve egJ.timcilerin ittifak ettikleri 
gayeler şunlardır: ' 

1- Hayatta Kalma: 

Bilimci, ya da laik realistler ,-"insan, hayatını garanti altına alması 
için, dünyayı bilmelidir", diyorlar. Hayatta kalma fikrine ulaşmak ve 
bunu gerçekleştirmek eğitimin ana gayeterinden biridir. Mesela: İngiliz 

76 S.E. Frost, age, s. 280. 
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fılozofu Spencer, kendini korumayı eğitimin ilk ve esas gayesi olarak 
görmüştür. 77 

Bir çocuğun bilmesi gereken şeyler, bir fert; bir aile üyesi ve bir va
tandaş olarak varlığını devam ettirecek olan şeylerdir. Bilim.ei realistler, 
insanlığın başlangıcından bu· yana, tabiatla mücadele halinde 
olduğumuzu derin bir vukufla görmekte, ona hakimiyetimizin büyük 
gelişmeler geçirdiğini söylemektedirler. Tabiata hakim olmak için, onun 
hakkındaki yanlış bilgi ve inançları bir tarafa atmamız gerekınektedir. 
Tabiat hakkındaki yanlış bilgi, bizi sahte inançlara götürmektedir. Hay
atta kalabilmek için, tabiata hakiı;n olmalıyız. Batı ve Rus eğitimciıeri, 
eğiti:ın:e realist bir tavırla yaklaşınca, teknik ve siyasi gelişmeyi hedef a~
maktdırlar .. 

2- Tabiatı Aşma: 

İ dealist felsefenin kurucusu Eflatun' a göre, hakikat, iyilik ve güzellik 
gibi mücerret kavrarnlara varmak için, fikirleri araştırmamız gerekir. 
Aris to ise, ·bu kavrarnlara ulaşmak için, maddeyi incelemenin luzumlu 
olduğunu söyl~miştir. 

Dinci realistler ise, maddeyi aşmak için,· araştırma yapmayı teklif 
ediyorlar. Onlara göre, saf ruh olan Allah, kainatı yarattı. Onu yöktan 
yarattı; sonra kendisini onun içine koydu ve ona nizarn verdi. :pünyayı 
dikkatle araştırırken, ondaki nizarnı keşfeder ve Allah hakkındaki bil
giye ulaşırız. İşte tabiatın ·ötesinde olan bu bilgi, dinci realist eğitim an
layışının en önemli gayesidir. 

İslam filozofu el-Farabi'ye göre, İlk Sebebi ve onun sıfatlarını, mad
deden uzak, yani soyut varlıkların özelliklerini ve faal akla varıncaya ka
dar, varlıkların bilinmesi gerekir. Semavi cisimlerin cevher ve özellikleri, 
onların altındaki tabii cisimler ve bu cisimlerin nasıl yaratıldığı ve nasıl 
bozuldukları öğretilmeliir. Bu varlıkların nasıl özelliklere sahip bir 
va:dık tarafından yaratıldığı, sonra insanın nasıl yaratıldığı, ruhi kuvvet
lerin nasıl meydana geldiği, onların faal aktlla ilişkisi ve bu ilişkiden 
doğan aydınlanmanın bili!-1-mesi, öğretimin gayesidir~ 78 

Realist eğitimeHer arasında zikredilen Comenius'a göre, en 
mükemmel anlamıyla eğitim, kainat hakkındaki olguları öğrenmek sure
tiyle, bu dünya ve Ahiret hayatı için hazırlıktır. Biz okul için değil, hayat 
için öğreniriz. İnsan Allah'ın en mükemmel ve en tam yaratığıdır. Onun 

77 Osmon-Craver, age, s. 280. 
78 el-Farab1, Medinetu'l-Fadıla, s. 101-102; Kitabu'l-Mille, Beyrut, 1968, s. 44-45. 
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nihai hedefi bu dünyanın ötesinde, yani ebediyettedit. Bu hayat sadece 
ebedi hayata hazırlıktır. Ebediyete hazırlamak için, insan her şeyi bilme
li, her şeyin üstünde bir güce sahip olmalı, kendini ve her şeyi Allah'a ad
amalıdır. Okul çocuklara, kendi sınırlı kapasitelerine göre, her bilgiyi 
öğretmelidir; onları faziletli yapmalıdır. içlerine sevgi ve Allah'a ibadet 
aşkını damla damla akıtmalıdır.79 

BilimCi realistler tabiatı anlamayı ve ona hakim olmayı, klasik dinci 
realistler ve İslam_ filozofları tabiatı anlamayı ve onu aşmayı hedef al
maktadırlar. 

Aristo'ya göre, tabiatı araştırmak ondaki nizarnı anlamaktır, bilimci 
realist ve İslam filozofları, tabiat kanunlarını keşfetmeyi esas alırlar. Bi
limci realistler tabiat kanunlarında takılıp kalırken, İslam filozofları, o 
kanunların yaratıcısına varmak istemektedirler. 

3- Zihni Putlardan Temizleme: 

İslam filozoflarına gÖre, insanzihnininen büyük putu "Taklittir." 
Bakara, ı 70; Maide, ı04; A'ra( ı 72. ayetlerine göre, insanı dğru 
düşünmekten alıkoyan geçmiş nesillerin görüşlerini olduğu gibi, hiç ten
kit süzgecinden geçirmeden kabul etmektir. 

Bacon, The idol of the Tribe dediği gurup putunu, asırlar evvel 
Kur'an-ı Kerim, Mü'miiıün süresinin 53. ayetinde· şöyle göstermiştir: 
"Nihayet milletler, dinleri hususunda; aralarında parçalara bölündüler. 
Her gurup kendi din ve mezhebine güveniyor;. yani hak olduğuna 
inanıyor." Bu ayet şuna işaret ediyor: İnsan içinde bulunduğu gurubun 
düşünce tarzını taklit eder; yanlış olsa bile, tenkit edemez. Gurubun
içinde kaybolan zihinlerde, taklide götüren ve ona boyun eğdiren putlar 
oluşur. Ferdin hür düşüncesi yoktur, grubun arzuları vardır. 

Casiye Süresinin 23. ayetinde, duyu organlarını ve kalplerini 
çalıştıramayanların, kafalarındaki sabit bilgiden dolayı, yaniışı takip ed
ecekleri, açıkca ifade edilmiştir. 

Geçmiş nesillerin, hatta kendimizin az önce gaflette olduğumuzu 
düşünerek, gözümüzden taklit perdesini ~aldırmalıyız. 

İşte bu gafletin yenilip, zihinlerdeki taklit putunun yıkılmasını istey
en Kaf Suresinin 22. ayeti, insaiun daha önce gaflette olduğunu daha 
açık ve net görebilmesi için, bu gaflet perdesinin kalkması gerektiğine 
işaret ederek. islam eğitiminin esas gayesini ortaya koymuş oluyordu. 

79 S.E. age, s. 225. 
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Bilimc:l realistlerden Bacon, zihnin genelleme, dil ve felsefe putundan 
temizlenmesini ilk gaye olarak tesbit ediyor. John Locke;' ~Bacon'ın bu 
görüşünü paylaşıyor. 

4- Ahlak: 
Osmon-Craver, Philosophical Foundations of Eelncetion isimli 

eserinde, realist filozofların eğitimde, ahlaka çok önem verdiklerini 
söylüyor. Onlar ahlak ve karakter gelişimini, eğitimin pratik yönü olarak 
ele almaktadırlar. Batı'lı bilimci realistlerin pek çoğu, dine alaka duyma
makla beraber, ahiakın zaruretine inann;ıaktadırlar. Bu filozof ve 
eğitimcilerden. özellikle, John Locke, F. H.erbart ve Herbert Spencer 
eğitimin esas gayesinin ahlak olması gerektiğini söylüyorlar. Çağdaş re-:
alist filozoflardan Whitehead'e göre eğitimin özü dindir. Bu görüşüyle o, 
yukarda bahsedilen filozoflardan ayrılır. Çünkü onlar, özellikle Spencer, 
bilimin hem ahlaki ve hem de zihni eğitimi temin edeceğine inamyorlar. 
John Locke'a göre, ahlak eğitimi zihin eğitiminden önce gelir. Herbart ve 
Spencer, ahlak eğitiminin bilgi üze:dne bina edileceği fikrini paylaşıyor. 

Ruhun .. kurtuluşunu eği-timin ilk gayesi olarak kabul eden Cornelius 
J ansen, "Bilim ve edebiyata dayanan ahlak, okulun hedefi olmalıdır," 
diyor.80 · · 

REALİST EGİTİMİN METODLARI 
Bazı re ali st . filoz.of ve eğitimeHer, metod denilince öğretimi 

hatırlıyorlar._ Bir kısmı da, hem öğretimi ve hem. de eğitimi kastediyorh1r. 
Realist eğitimin metodları şunlardır: 

1- Alaka Uyandırma: 
Yukarıda bahsedilen gurupların ikincisinden olan Herbart, ahlaklı in

san yetiştirmek için, çok yönlü alakanın geliştirilmesini istiyor. Doğru 
eğitim, gençlere geniş bir tecrübeler alanı veren eğitimdir. Tecrübeler 
alakaya, alakada ahlaka götürür. Burada Herbart "alaka yaratma", 
"tecrübe kazandırma" metodlariyle ahlaka gidiyor ve bize yalnız 
öğretimi değil, eğitimi de hatırlatinış oluyor. Onun felsefe .ve psikoloji-· 
sinde yer alan "alaka", zihindeki fikirler arasında var· olan ilişkilerin bir 
neticesidir. Fert, çevresiyle karşılıklı ilişkide bulununca, fikirler ortaya 
çıkar. 

İslam filozoflarından İmam Gazzall, İhya isimli eserinde, alaka kon
usunu ele al~rken Herbart'ı müjdeliyordu. Gazzall, çocuğun küçük yaşta 
çevresine alaka duyduğunu görmüş, onun için, Herbart gibi alaka yarat-

80 S.E. Frost, age, s. 238. 
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. mayı değil de, alakayı yönlendirme metodunu önermiştir. Filozofumuza 
göre, çocuğun ilk ve en çok aliika duyduğu şey yemektir. Bu husust_a 
çocuğun eğitilı;nesi gerekir. Onun luzumsuz ve gelecekte hayatını 
uğurl(;,lrına harcayacağı zararlı alakalardan uzaklaştırılınasını isteyen 
Gazzall, alakanın yönlendirilmesini, alakanın yaratılmasından daha 
önemli görür. 

Gazzall ile Herbart'ın alaka konusunda ayrıldıkları diğer nokta, 
alakanın yeri.meselesidir. Herbart, Ruh gerçeği, diğer gerçeklerle ilişki 
kurunca fikir doğar.-Bu fikirler zihnin malzemeleridir. Böylece, alakaya, 
oradan bilince, oradan iradeye, oradan ahlaka varan faaliyetler zihinde 
yer alır. Fakat Gazzali, alakanın ·zihinde değil, kalpte teşekkül ettiğine 
işaret ediyor. 

Gazzall ~ilgi nazariyesinde· insan zihninin boş olduğunu söylerken, 
bilginin öğretirole dıştan verildiğine işaret etmişti. Eğitim söz konusu 
olunca da, insan kalbinin boş yaratıldığını, eğitimle _ona bir ,çok davranış 
kalıpları kazandırıldığını ifade etmiştir. Böylece, Batı'lı filozofların ahlak 
ve bilginin yerini zihinde gören görüşlerinden ayrılarak, kalbi ahiakın 
kaynağı olarak gcrmüştür. Batı eğitim felsefesinde kalb kavramı büyük 
çapta işlenmemesine rağmen, İslam eğitim-felsefesinde kalb önemli bir 
yer tutar. Bunu daha objektif bir şekilde anlamak için, Gazzall ile John 
Locke'u mukayese etmek gereklidir sanırım. Bilgi konusunda insan zih
nini boş bir kağıda benzeten JohnLockebu defa ahlak konusunda da, in
san zihnini, her yöne akıtılan suya b enzetir. Aşağıdaki metinden 
anlaşılacağı gibi, Gazzali ahlak konusunda insan kalbinin her vasıftan 
yoksun· olduğunu söylemektedir. Böylece, bilgide zihne işaret eden 
Gazzali, ahlakta kalbe atıfta bulunur. 

İmam Gazzali, 

~ ,y- ~\.:.:. 4>.-~\..... ~ ö~ .J>. ~l,bJı ~. _, 
J!JL.) J.:AJ Lo js:J Jli' ~) 'öJ_,.....) J--Z . 
~ L!J ~) .r.=ı-ı ~ y 0~ ,<~:.)ı <Lı Jl\ L.. ~ 

l)~i .ı..ıı_; ~.ıS'}...! J ö_r:.~ı J t.;..Uı ~ -Lwı _, 

jAı J _r!Jı ~.r 01 J y~ _;.. J .J ~ ~ .J 

4J ~ J))ı0l5" J ~)~~~ı J~ı 

(81) ' .. .J Jı)ı .) ~ ~ı 

8ı İmam Gazzall, İhya, III, s. 72 
82 Osmon-Craver, age, s. 2ı9. 

JohnLocke 

There it is, as in the fountains of some riv
ers, where a gentle application of the hand turns 
the Flexible waters into chanels, that make 
them take quite contrary courses and by this 
little drection, given them at first, in the source, 
they receive different tendencies, and arrive at 
last at very remote and distant places. · ' 

I imagine the minds of children, as easily 
turned, this or that way, as water itself; and 
though this be the principal part, and our main 
care should be about the inside, yet the clay cot-
tage is not to be neglected.82 
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İmam Gazz~ili John Locke 

Çocuğun kalbi, temiz saf bir 
cevherdir. ·Her çeşit nakış ve 
şekilden boş ve arınmıştır. Verile
cek her şekli almaya· müsait, ken
disine yönelen herşeye meyledici
dir. İyi şeylere yönlendirilip, iyi 
işler yaptırılırsaı iyi bir ins~n ola
rak yetişir, dünya ve ahırette mut
lu olur. Onu böyle yetiştiren anne
baba, öğretmen ve mürebbi, sevap
ta ona ortak olur. Kötü işlere 

yöneitilir ve hayvanlar gibi ihmal 
edilirse, yoldan çıkar ve helak olur. 
Onun bu kötülüklerine veli ve 
yetiştiTicisi de ortak olur. 

İşte bazı. n ehirlerin kaynak
larında olduğu gibi, hafif pir el do
kunması uysal suları kanallara 
nasıl yöneltir ve .onların oldukça 
ters bir yöne akmasına sebep olur
sa, kaynakta verilen bu küçük 
yönlendirme ile onlar farklı te
mayüller kazanır ve sonunda çok 
ayrı ve uzak yerlere varırlar. 

Bence, çocukların zihinleri su 
gibi, her yöne çevrilebilir. Üzerinde 
duracağımız esas mesele bu ol
makla beraber, temel de dikkati
miz içe (ruha) yönelik olmalıdır, 
ama çamur kulübe de (beden) ih
mal edilmemelidir. 

İslam filozoflarından el-Farabi, eğitimde söz ve ikna metodunu, 
"alaka" uyandırmak için teklif etmektedir. Ona. göre, düşünme ve ahlaki 
(amell) faziletlerle, sanat işlerinde alışkanlık elde edilmelidir. Bunun için 
de, inandırmak ve alakayı uyandırmak metodu .takip edilmelidir; o za
man ahlaki faziletler, şahsiyette (~nefs) yerleşmiş olacaktır. Demek ki el
Farabi, söz ve ikna metoduyla alakayı uyandırıyor, alaka tahayyülü 
geliştiriyor, tahayyül faziletierin modelierini şahsiyete yerleştiriyor; neti
cede eğitimin istediği faziletli kişi yetişmiş oluyor.83 Faslu'l"makalisimli 
eserinde İbn Rüşd, aym metodu teklif etmektedir. 

2- Zor Kullanma: 

Haz ve elem duyguları dikkate alınmadan, eğitimde hedefe ulaşniak 
zordur. Onun için, İslam filozofu el-Farabi, zor (ikrah) metodunu teklif 
ediyor. İnsanın, uğruna yaratıldığı saadeti elde etmek için, gereken 
işlerin yapılmasından kaçınan kişilere karşı, bu metodun kullanılmasım 
isteyen el-Farabl'nin, Aristo'nun desteğine sahip olduğunu söylemekte 
fayda vardır. el-Farabi, Fususu'l-medeni isimli eserinde, kötü olan bir 

, kişiden kötülük; o kişinin ruhunda fazilet yerleştirilerek, · y~ da nefsini 
kontrol altına alarak gi'derilemez ise, Medine'den çıkartılır. Aynı fikri 
asırlar önce Aristo, şöyle savundu: "İtaatsız ve adi tabiatlı kişilere ceza
lar uygulanır . .ıslahı imkansız olanlar, tamamen kovulur."84 

83 el-Farab'i, Tahsilu's-Saade, s. 30-31. 

84 Aristo, Ethica Nicomachea, (translated by W.D.Ross), New York, 1941, X. s. ·1180a 
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el-Farabi, Tenbih isimli eserinde, haz ve elemi daha çok çocukların 
terbiyesinde kullanmak ister. Çocuğun davranışiarına ait hazlar, ya apa
çık veya gizlidir. Açık olanlar, geçici ve d uyuma bağlıdır. Elem de bu ko
nuda haz~a benzer. Kanunungetirdiği haz ve elemler de, davranışlardaki 
haz ve eleıniere benzer. Hangi çeşidi olursa olşun, insam kötüye sevkeden 
haz ise, karşıtı olan elemle ortadan kaldırılmaya çalışılır. 

Filozofumuz, haz ve elemi bazan, insanın kendikendini eğitmesinde 
kulla~acağına' işaret etmiştir. Alışkanlıklar kazanmaları için insanların 
zorlanabileceğini savunan Eflatun, Aristo ve et-Farabi'yi bu konuda müj- , 
delemiştir. Batı'lı realist filozoflardan Ratke, eğitim veeöğretimde, hazzın 
elemden daha etkili olacağını savunmuştur. Ratke, "şiddet ve zor kullan
ma, dış motivasyonu belirlenen vazifeler, doğuştan gelen alakaya nisbetle 
zayıfbedellerdir," derken85 hem Gazzall gibi, alakanın doğuştan geldiğine 
işaret etmiş ve hem de şiddet ve zor kullanmanın, alakanın yerini alama
yacağı fikriyle, Eflatun, Aristo ve el-Farabi'ye ters düşmüş oldu. 

Aile ocağını çocuğun ilkokul u, anneyi de ilk öğretn1eni olarak gören 
Comenius, The School of Infancy isimli eserinde, çocuğun alaka ve 
kabiliyetlerine uygun olan faaliyetlerle, bütün kanunları öğrenmeye baş
lamasını teklif eder~ 

3- Beden Eğitimi: 

Türk kültürüne "ata sözü" olarak yerleşmiş olan "Sağlam kafa sağ
lam vücutta bulunur." cümlesi İngiliz .Filozofu John.Locke tarafından ay
nen kullanılır: "A sound mindin asound body."86 Filozofumuz, bu sözü bu 
dünyada mutluluğun tanımı olarak alır. Onun bu görüşü, Aristo'nun be
den eğitimi ile ruh eğitimi arasında kurduğu ilişkiye işarette bulunduğu
nu söylemekte·fayda vardır. Aristo, eğitimde alışkanlığın akıldan, ·bede
nin de zihinden önce geldiğine işaret etmiŞtir. Onun için Aristo, çocukla
rın kendilerinde beden alışkanlığı yaratacak olan terbiyecilere teslim 
edilmesini istiyor. Buna, güreş hocasını misal olarak getirir. Beden eğiti
minin, cesareti harekete geçireceğine işaret etmektedir. 

Aristo, beden eğitiminin, eğitimde kullanılmasım tavsiye etmekle kal-
mıyor, onun bir eğitim olması gerektiğini de söylüyor. · 

İslam filozoflarından İmam Gazzall, beden eğitiminiı;ı terbiyedeki 
önemi üzerinde durur. İhya isimli eserinde, çocukların günün belli vakit
lerinde beden eğitimi yapmalarını istemektedir. Aksi takdirde onlarda 

85 S.E. Frost, age, s. 219. 
86 Osrnon-Craver,age,s. 74 
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. durgunluk ve tembellik meydana geleceğine işaret etmektedir. Gazza.li bu 
konuyu o kadar hassasiyetle ele alıyor ki, çocuğun nasıl koşacağına ve 
ağır hareketleri yapınamasına bile dikkati çekiyor. 

Ders yorgunluğunun atılması için Gazzali, dersten sonra oyun oyna
manın gerekli olduğuna inanıyor. Çocuk oyundan alıkor ve sadece derse 
bağlanırsa Kalbi ölür, zekası kaybolur, hayattan bıkar; hatta bu sıkıcı. 
hayattan kurtulmak için, hilelere baş vu\ur.87 

Bu görüşleriyle İmam Gazzali, beden eğitimi -oyun da dahil- ile zihin 
' ve kalb arasındaki ilişkinin önemini vurgulamış; eğitimin değişmez pren

siplerinden biri haline getirmiştir. Aristo, Batı'lı diğer filozof ve eğitimci
ler, oyunun zihinve bedenle alakası olduğunu görmüş, ama Gazzali hem 
zihin, hem kalb ve iıem de bedenle alakasını keşfetmiştir. Filozofum~z 
''k.alb" kavramİyle burada, kavrayış, işin sonunu anlamak manasına ge-
len ''kal b gözüyle gö~meyi" kas de tıniştir. · ' 

İslam filozoflarından N asırftddin Tftsi de, eğitimde yürftm~k, hareket . 
etmek, binicilik ve buna benzer spor faaliyetlerinin çok önemli bir yeri ol-
duğunu Üeri bir vukufla görmüştür. , · 

Çağdaş realist filozoflardan Betrand Russell, Education And The 
Good Life isimli eserinde, oyunun psikolojik kaynağı üzerinde ·durduk
tan sonra eğitimdeki faydasını ele alır. Kendisi, bazı psikanalistlerin, ço
cuklann oyunlannda cinsel sembol görrneğe çalışmalarım tamamen saç
ma gördükten sonra, oyunun yegane kaynağı olarak "hakimiyet isteği
ni'', başka bir ifadeyle ~'güçlü olma" isteğini tesbit etmiştir. Ona göre, 
·aşa~lık duygusu çocuklarda çok kuvvetlidir, bu duygu iyi eğitilince gay
rete sevkedici olur; iyi· eğitilmezse, mutsuzluğa sebep olur. Ç9cuklardaki 
bu duygu, oyunlar vasıtasiyıe.faydalı yöne sevkedilebilir. 

Başka b1r realist filozof Herbert Spencer de, tirnde oyunun önemine 
değinmiş, fikir eğitimi ile beden eğitim arasındaki bir denkliğin olmaşını 
gerekli görmüştür.88 · 

Realist eğitim felsefesinin terbiye için önerdiği "alaka uyandırma", 
"zor kullanma" ve ''beden eğitimi" usull~rinden başka öğretim için kul
landığı metodlar da vardır. Ancak, öğretim için teklif edilen metodların 
bir çoğu, bilginin elde edilişinde hemen hemen anlatılmış olduğundan, bu
rada sadece önemli olanlarımn üzerinde durmaya çalışacağız. 

İslam filozoflarından el-Farabi, realist felsefenin kurucularından olan 
Aristo'nun öğretimdekullandığı metodlardan birinin "cedel metodu oldu-

87 İmam Gazzall, İhya, III, s. 73. 
88 HalilFikretKanad, age, s. 517. 
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ğunu, söylüyor. el-Farabi'ye göre, Aristo bu metodu tabiat ilimlerinin 
araştırılıp öğretilmesinde kullanmıştır.89 

Bağım~ız realitenin yapısını araştırmak için, Aristo mantıki metodu 
kullanmıştır. Halbuki Eflatun, gerçek hususunda zıt olan fikirleri senteze 
ulaştırmak için dialektik metodu kullanmıştır. Aristo'nun mantıki meto
du "kıyas''tır; yani önermelerin mantığını denemektir. Aslında, Arist'nun 
mantıki metodu dediğimiz kıyas, tümdengelim (dedu~tion) metodudur. 
Genel kanunlardan özellere inen bu metod asırlarca ilim adamlarının 
sürçme taşı olmuştur. 

el-Farabi, Tahsilu's-Saade isimli eserinde, öğre~imiiı ,(=ta'lim) iki 
esastan teşekkül ettiğini söylemektedir: 1- Okunanı anlatmak; 2- Anlamı 
zihinde yerleşen şeyin inandırılması, yani kabul ettirilmesidir. 

Bir meselenin öğrenciye kavratılabilmesi için de el-Farabi iki yol de
ner: 1- Nesnenin mahiyetini anlamak; 2- Ya da o nesneye benzeyen bir 
şeyle haal edilmesidir. · 

Kabul ettirmekte de iki yol vardır: 1- Kesin delil; 2- İnandırma. 

el-Farabi'nin yukarda önerdiği metodlarla bize, hem çağdaş filozoflar
dan olan Betrand Russell'ı ve hem de diğer realist filozofların anlatım me,. 
toduna verdikleri önemi hatırlatıyor. Çünkü el-Farabi, bilgisi verilmek is
tenen şeyin ya zatım veya zatımn hayal edilmesini temin etmekle gerçek
leşeceğini söylemiştir. Ona göre, bu da ancak anlatım yolu ile.olur. Ayın 
görüşü, Betrand Russell, öğretimde hakikatın önemli olması kadar haya
linde önemli olduğunu, hatta, çocukluk yıllarında hayalin geliştiğiıli söy
lemekle, paylaşmış oluyordu.90 

Diğertaraftan el-Farabi'nin aniatma (=tefhim)9 ı metodu, Batı'lı rea
listlerin lectur~ metoduna verdikleri önemle, hem benimsenmiş ve hem 
de öğretimde devamlılığı sağlanmıştır. el-Farabi, anlatım metodunda, dış 
dünya hakkında kesin delil (=el-burhan el-yakin) kullanarak öğrencilere 
bilgi. aktanmını isterken, Batı'lı realistler, sistematik bilginin verilmesine 
taraftardırlar. Batılı realistlerden Herbart~ öğretimde beş hasarnaklı bir 
metod getirmiştir. 

;Birinci basamakhazırlık safhası, bu safhada öğretmen vereceği der
sin malzemelerini temin eder. Aynı zamanda yeni fikirleri anlamak için, 
öğrencilerin zihni hazırlama bu safhada gerçekleşir. Burada, öğrencilerde 
yeni konuya karşı alaka uyandırmak, çok önemli bir yer tutar. 

89 el-Farab1, "Aristo Felsefesi" Farabi'nin Üç Eseri (tre. Hüseyin Atay, Ankara, 1974, s. 125. 
90 Betrand Russell, Education and The Good Life, New York, 1929, s. 128. 
91 el-Farabi, Tahsilu's-Saade, s. 40. 
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İkinci safhada öğretmen, öğretilecek konulan takdim.eder. Bu safha
da öğretmen daha açık ve seçik bir bilgi verebilmesi için, somut (müşah
has) nesneler kullqnır. Basit konulardan başlayarak, daha karmaşık ya 
da zor konulara geçer. 

Herbart bu iki safhaya açıldık safhası da demektedir. Öğretilen ko
nuda açıkhk elde edebilmek için, öğretmen daha önce öğrenilmiş olan bil
gileri bilinç alanına getirmeli ve yenilerini mümkün olduğu ölçüde mu
şahhas bir şekilde vermelidir. 

Üçüncü safha çağırışım safhasıdır. Bu safhada, öğrencilerin önceden 
bildiklerini, yenileri ile birleştirir. Yenilerini eskilerine kaynaştırır. Öğ
retmen yeni ile eskinin benzer ve ayrılan taraflarına işaret eder ve öğren
cilere, yeni bilgileri zihin hazinesine maletmek için yardım eder. 

Bu safhayı genelierne safhası takip eder. Burada yeni duyum tecrübe
leri analiz edilir; soyut özellikler anlaşılır hale getirilir; yeni ile eski bilgi
lerin arasında görÜlen ilişkilerden genel fikirler teşkil edilir. Herbart, ge
nellemeye kadar bilginin düşük seviyede, yani idrakseviyesinde olduğu
nu,· genelierne ile fikri seviyeye yükselinil diğini kabul eder. 

Son safha, uygulama safhasıdır. Bu safha9-a öğrenci, öğrendiklerini 
özel şartlar altında kullanır, kendine mal eder, doğruluğunu görür, daha 
ileri öğrenimi için hazırlar; yani mevcut bilgisini, yenisini elde etmek için · 
kullanır. 

Herbart'ın öğretim metodunda geçen bazı temalar, el-Farabi'de de gö
rülür. Mesela: el-Farabi, '~birşeyin müşahhas yönü öğretilir" derken, zat 
kavramını kullanırken, Herbart müşahha~ kavramını kullanır; yani öğre
timde her iki filozof, eşyanın bizzat maddi varlığının kullamlmasım öneri
yorlar. Ayrıca, el-Farabi, öğrenilen şeyin zihinde (=nefıste) yerleşmesini 
teklif ederken, Herbart da yeni bilginin zihinde eski ·bilgilerle birleşip yer
leşmesini istemektedir. Yalnız burada, el-Farabi'nin "nefs" kavramına 
şahsiyet manası verebileceğimiz gibi, mecazi anlamda zihin kavramı da 
kullanılabilir. 

REALİST EÖİTİMDE PROGRAM 

Eğitim felsefesinde realismi anlatırken ele aldığımız metafizik bilgi, 
değerler, gayeler ve metodlarda her zaman Aristo'dan başladık. Proğram 
meselesini ele alırken de aynı yolu takip etmemizde isabet vardır. 

Aristo, çocuklara faydalı şeylerin öğretilmesini istiyor. Ona göre, fay-
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dalı şey gerçekte gerekli olan şeylerdir. Filoz.ofumuz öğretim de faydadan 
hareket ederken, dört çeşit derslik bir proğram. önermektedir: ı.: okuma
yazma; 2- Beden eğitimi; 3- Müzik; 4- Resim. 

Aristo proğramına müziği neden aldığını çok uzun bir şekilde izah et
mektedir. Ona göre, müzik boş zamanımızı iyi kullanmamızı temin eder. 
Aristo, eğitimde boş zamanı işten daha önemli görmektedir. Boş zamanı
mızdane yapmalıyız? Zor işlerde çalışan insanların dinlenıneye ihtiyaçla
rı vardır. Eğlence, rahatlammyı beraberinde getirir. Öyle ise, eğlence zor 
işlerde çalışanların ilacıdır. Zevkten dinlenmeyi elde ederiz. En iyi insa
nın zevki, asil kaynaktan gelen en iyi zevktir. Aristo, müziğin karaktere 
şekil vereceğine inanmıştı. Ritm ve melodiler dinleyicilerin üzerine büyük 
tesirler yaratır. Bununla beraber Aristo, aşk şarkılarına, ruhu doğru h:ı
reket etmekten uzaklaştıracağı sebebiyle alaka duymamıştır. Hatta, bu 
tür müziğe proğramda yer verilme~ini istememiştir. Vatandaşların irade 
ve metanetini kuvvetlendirecek askeri ve zafer melodilerinden meydana 
gelecek olan müziğin eğitici olabileceğini savunmuş ve proğram için öner:
miştir. Ayrıca, Aristo müzik çalışmalarının meslek adına yapılmasını is
temiyor. Çocukluk yaşlarında "takdir ve anlayış" duygusunu geliştir
mek için, iyi müziğin dinletilmesini istiyor. 

S.E. Frost, Historical And Philosophical Foundation ofWestern 
Education isimli eserinde Aristo'nun temel eğitimin üstünde, bir öğTe
tim proğramını ele almadığını söyledikten sonra, yetişkinlerin eğitin1inde 
önerdiği de:t;is konularını tahmini olarak bize vermektedir. Niatematik, 
aletle müzik çalışması, şiir, granıer, belagat, edebiyat ve coğrafya Aris
to'nun proğramında yer almaktadır. Yüksek öğretimde psikoloji, siyaset, 
.ahlak eğitimini önerirken, lisans üstü öğretimde de biyoloji, fizik ve felse
feyi ön görmektedir. 

·X. asır İslam filozoflarından el-Farabi Tahsilu's-Saade isimli eserin
de, aritmetik, geometri, ışik bilgisi ;-ı astronomi, müzik ve mekanikten mey
dana gelen bir proğramı önermektedir. el-Farabi,- maddi olmayan varlık
lardan maddi olanlarına doğru giden bir çizgiyi takip etmek istemektedir. 
Metafizik, insan (ahlak ve psikoloji) ve siyaset ilininin proğrama alınma
sına ısrar etmektedir. İnsan biliminden kasdı, insanın uğruna yaratıldığı 
gayeyi, yani elde etmesi gereken olgunluğu, bu olgunluğu nasıl ve hang! 
vasıtalarla elde edeceğini araştırmaktır.-·Filozofumuzun burada gösterdiği 
incelik, Batı'da ilimierin felsefeden ayrılmadığı döneınıerden çok önce fel
sefe dışında ilimleri bağımsız olarak ele alması ve öğrenimi için, tekiifte 
bulunmuş olmasıdır. 

İlimleri dini ve akli olmak üzere ikiye ayıran İmanı Gazzall de el-



152 M.Ü.İLAHİYAT FAKULTESİ DERGİBİ 

Farabi'nin yolunu izleyerek tabiat ilimlerini felsefeden bağımsız .olarak 
proğramına.koymaktaır. İmam Gazzali proğramına aldığı akli ilimler, ön
celikle iki kısma ayrılıyor: maddi (=dünyevl) ilimler, bunlar tıp, matema
tik, geometri, astronomi ve diğer teknik i.Hmlerdir; manevi ~=uhrevi) ilim
ler de şunlardır, Psikoloji (=ahvalu'l-kalb ve afatu'l-a'mal) ye akaid ilimle
ridir. 

İmam Gazzali dünyevi ilimlerde ilerleyenler uhrevi ilimleri ihmal 
edecek, uhrevi ilimlerde ilerleyenler de dünyevi ilimlerden habersiz kala
caktır, diyor. Her iki grubun derslerini hazmetmenin·de çok zor olduğuna 
işaret etmekten de geri kalmamıştır. Filozofumuz, her iki ilim gurubu 
arasındaki dengeyi bulmaya çok ısrar ettiği içindir ki, sadece birinde iler-
Jemenin nasıl bit hataya sebep olacağını· göstermek için Kur'an-ı Ke
rim'den ve Peygamberimizin hadislerinden deliller getirir. · 

' . 
. Yunus Süresinin 7. ayetinde fizik ötesi aleme İnanmayanların, dünya 

hayatına razı olup onunla tatmine ulaştıklarından ilahi bilgilerden yok
sun oldukları ifade edilmekte; Rum Süresinin 7. ayetinde de bu tip i~san
ların dünyanın dış görünüşüne ait bilgiye sahip oldukları, uhrevi ilimler
den haberleri olmadıklan anlatılmakta; Necm Suresinin 29 ve 30. ayete
rindeise, uhrevi ilimlerden yüz çevirenlenn ilirnde hedef aldıkları bu dün
. yanın olduğuna işaret eden İmam Gazzali, · dünyevi ilimlerden haberi ol
mayanların ahmak olduğunu bildiren hadisi Hz. Enes'ten nakletmekte-
dir. Böylece, filozofuro uz tek yönlü bilginin işe yaramayacağını içtenlikle 
ifade etmiştir. 92 

İslam filozoflarından İbn Sina, metafizik, fizik, psikoloji ve mantık 
ilimleri yanısıra din ilimlerine de proğramında yer vermektedir. 

Bir ilahiyatçı ve eğitimci olan Batı'lı realistlerden Comenius, tabiatın 
araştırılması '(].zerine ısrar eder. Onun proğramı fizik optik,' ast~onomi, 
coğrafya ve mekanik derslerini ihtiva etmektedir. Ona göre, okullar sem
patik öğretmenlerin bulunduğu yerler olmalıdır. 

Herbart'ı eğitim alanı:q.da etkileyen Pestalozzi, tabiatı izlemeyi insan 
eğitin;ıinin esası olarak görmüş, matematikle objelerin arasındaki ilişkiyi 
yüceltmiştir. Pestalozzi'nin yolunu izleyen Frobel de nesnelerin araştırıl
ması üzerine ısrar etmiş, proğramını müzik ve spor kabiliyetleri üzeine 
yoğunlaştırnuştır. Böylece, maddi nesneleri araştırınakla yola çıkan Fro
bel, kendini insanın ruhunda tecelli ettren Allah'ı araştırınakla sona ula
şır. Maddi ve manevi ilimiere önem 'veren Frobel, Milton'ı etkilemiş, 
İmam Gazzall'yi de takip eder gibi olmuştur. 

· 92 İmam·Gazzall, İhya, III, s. 18. 
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Pestalozzi'nin qiğer takipçisi olan Herbart, öğretimin çok yönlü olma
sını istiyor. Coğrafya, ekonomi ve tarih öğretiminde ısrar ediyor. Eski ile 
yeninin ilişkisini kurduracak bir proğrami öneriri. Zihinde· fikirler canlı 
tutulmah, derste kitap takip edilmeli ve anlatım metodu kullanılmalıdır. 

Aristo, el-Farabi, John Locke, Frobel ve Milton "üst~n yetenekli" ço
cukların ayrı yetiştirilmesi taraftarıdırlar. 

Faziletli insanı eğitim proğramının temeline koyan John Locke, din 
eğitimine de önem verir. O, kendi kendine yeten insanı yetiştirmek isti
yordu. Memleketini seven, aristokratik, iç ve dış meselelerden haberi 
olan, ahlak ve politika ile ilgilenen, idare, hukuk ve tarih bilgisiyle teçhiz 
edilmiş bir insanı yetiştirmeyi hedef almıştı. Dar ve sabit kafalılıktan , 
hoşlanmayan John Locke, eğitimi kafaları açmak için yapılan bir faaliyet 
olarak tanımlamıştır. Zihin ve bedene uygulanan disiplin, filozofurouzun 
eğitim anlayışında kilit noktayıteşkil eder. O, kendi kendine kontrol 
vasıtasiyle ahlakı ayakta tutmak istemiştir.· 

Bir kısmı eğitime, bir kısmı da öğretime ağırlık vern1esine rağmen re
alist eğitimciler, tabiatı okunacak en iyi kitap olarak kabul etmişlerdir. 
Her filozof, yaşadığı asır ve kültürü kendi proğramında yansıttığını söyle
mekte fayda vardır, sanırım. İslam ve Batı'lı r~alistler, bilgi ve değerler 
konusunda birbirlerine çok yanaşmaktadırlar. Batı'lı filozofların elinde, 
düşüncelerine yön verecek, onlara rehberlik edecek ölçüde bir kutsal ki
tapları olmamasına rağmen, kendi çabalarıyle ortaya attıkları fikirlerden 
dolayı onları tebrik etmemekmümkün değildir. İslam düşünürleriyle mu
kayese edilince görülen benzerlikler, doğu kültürünün Batı'ya taşınması 
şeklinde yorumlanabilir. Bu benzeriikiere rağmen, yine de kendi bağımsız 
düşüncelerinf işlemiş, kendi eğitim anlayışlafını yaşadıkları topluma mal , 
etmeğe çalışmışlardır. Batı realist filozoflarda görülen sivri tartışmaları, 
toplumların geçirdiği hızlı değişim ve gelişmenin ürünü olarak görmekte 
yarar vardır. ' 


