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OZET

Insanin nihai hedefi mutlulugu elde etmektir. Bunu hem Yunan hem de Islam filozoflari
ifade etmistir. Insanin mutlu olmasi i¢in ise erdemli bir yasamin miimkiin kilinmasi
gerekmektedir. Erdemli bir hayati kendisine gaye edinen insan, aklini kullanarak hareket
eder. Ahlak felsefesinin onemli bir ismi olan Ibn Miskeveyh de bu kavrama eserlerinde
ayritistyla deginmistir. Bu baglamda ¢alismamizin ilk amaci erdem kavraminin tanimini,
kavramsal yapisim Ve Ibn Miskeveyh oncesi donemde erdemin nasil ele alindigini
belirlemek olacaktir. Calismamizin ikinci amaci ise Islam ahlak felsefesi tarihinde 6nemli bir
yere sahip olan ibn Miskeveyh’in erdem anlayisim erdemlerin karsiti olan reziletler ve
bunlardan kurtulma yollar1 ile birlikte ele almaktir. Bu ¢aligmada erdemin ahlak alaninda
nerede oldugu, igerigi ve Ibn Miskeveyh’in erdem anlayis1 Onun nefs diisiincesi iizerinden
ele alinip degerlendirilecektir.
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1. GIRIS

Tercih edilen bir iyi, ulasmak ve gerceklestirilmek istenen en yiice amag ve
nihai yetkinlik seklinde tanimlanan mutluluk, insanin bikip usanmadan pesinden
gittigi temel hedefi olmustur. Bu baglamda mutluluk, diisiince tarihinin de en temel

felsefi ve ahlaki sorunlarindan biri haline doniigmiistiir.

Diistiniirler tarafindan psikolojiden epistemolojiye, metafizikten ahlak ve
siyasete kadar felsefenin her konusuyla ilintili olarak ele alinan mutluluk, genel
anlayis ve kabule gore daha ¢ok ahlak felsefesi ¢ergevesinde degerlendirilmistir. Bu
noktada ortaya konulan Devlet, Nikomakos’a Etik gibi yapitlar ahlak felsefesi igin
oldugu kadar mutlulugun ne oldugunun anlagilmasi agisindan da Onem teskil
etmektedir. ilk cagdan beri bircok filozof tarafindan insanmn nihai amaci mutluluk
olarak ele alinmis, erdemler ve ahlaki hayat mutluluga bagli bir sekilde, hatta

mutluluga ulastiran araglar olarak belirlenmistir.

Tarihi siire¢ igerisinde toplumlarin degismesi ve gelismesiyle birlikte Islam
diinyasinda da felsefe énemli bir noktaya gelmistir. Islam filozoflar1 felsefenin her
alaninda s6z sahibi olduklar1 gibi ahlak alamiyla da ilgili 6nemli ve orijinal
diistinceler ortaya koymuslardir. Bu filozoflar arasinda tarihten felsefeye, tiptan
edebiyata kadar genis alanda eserler olusturan ve fikirler belirten ibn Miskeveyh de
yer almaktadir. Ibn Miskeveyh &zellikle ahlak ve mutluluk hakkinda diisiincelerini
acikladigr Tehzibu’/ Ahlak adli eseriyle pek ¢ok filozofu etkilemeyi basarmugtir. 10.
yiizyilda yasamis olan Ibn Miskeveyh diisiincelerinden faydalandigi filozoflarin
felsefelerinin de etkisiyle teleolojik bir ahlak anlayisina sahip olmustur. Bu gaye
gidiicii anlayisa gore kisinin ahlakli ve erdemli olmasinin sebebi mutlulugu elde
etmektir. Dogal olarak Ibn Miskeveyh, ahlaka iliskin diisiincelerini agiklarken
mutluluk kavramina yer vermis ve beden, ruh, toplum gibi bircok kavrami da
mutluluk kavrami ile iliskilendirerek ortaya koymustur. Ibn Miskeveyh’in ahlak
anlayisi, biitiin erdemleri kendisinde bulunduran ve reziletlerden ayrilmis bir ruha
dayanan ve mutlulugu temele alan bir sistemdir.? Insanin mutluluga ulasmasinda bir
ara¢ olan erdemi en kisa haliyle bireyin ahlaki bir varlik olmasini saglayan temel 6ge

olarak tanimlayabiliriz. Bir insanin erdemi onun iyi eylemlerde bulunmasiyla iligkili

1 Ahmet Cevizci, Felsefeye Giris (2. b.). Bursa, Sentez Yayincilik, 2007, s.175.
2 Hiisamettin Erdem; Son Devir Osmanl Diisiincesinde Ahlak, Konya 1996, s. 27.



olmaktadir. Insanlarin eylemlerinin ortaya cikip degerlendirilmesi igin ise baska

insanlarin varligina ihtiya¢ duyulmaktadir.

Insan toplumsal bir varliktir. Insan toplulugun iginde kendini gergeklestirme
imkan1 bulur. Toplum, fertleri kendi degerler sistemine gbre bir araya getirir,
biitiinlestirir ve sekillendirir. Toplumlarin ilerlemesinde, gelismesinde insanlarin
eylemleri ve fikirlerinin olusmasinda erdemlerin etkisi belirgindir. Bu etkinin artmasi
toplumlar1 ahlaki ve diislince yoniinden ileriye gotiirlirken etkinin azalmasi ise
toplumu geriye gotiirebilmekte ve hatta ¢okiise siirlikleyebilmektedir. Bu manada
erdemler yalnizca tarihsel zamana uyumu, siirekliligi, ahlaki, toplumsal ya da
kuramsal olusu ile degil, ayn1 zamanda varolussal bakimdan, insan hayatina bir
kimlik kazandirmas1 bakimindan da énemli bir degerdir.® Erdem sayesinde her yeni
kusak ne kadar degisime ugramis olursa olsun bir 6nceki nesil ile baglanir. Erdemin
buradaki Onemi kusaklar arasinda olusan iliskinin benimsenmesini ve
Oziimsenmesini saglamaktir. Erdem ya da erdemli olma miikemmel, ideal olana
yonelme olarak ifade edilir. Erdemli olmak insanin elinde bulundurdugu tiim
potansiyelleri gergeklestirmesi ve insanin kendisine yarasir bir hayata sahip
olmasidir. ibn Miskeveyh de insanin 6ziinii yetkinlestirmesi icin baska insanlara
ihtiyag duydugunu belirtir. Ona goére mutlulugu elde etmek i¢in karsilikli
dayanigsmay1 gerektiren kent yasamina ihtiyag vardir. Zira insan yalnizca baskalariyla
kurdugu iliskiyle kendini gergeklestirebilir. Bu baglamda erdemlerin ortaya

¢ikabilmesi i¢in bagka insanlarin varligi elzemdir.

Mutluluga kaynak teskil eden ve insanlarin kendini gergeklestirmesinde 6nemli
rolii olan erdemlerin belirlenmesi ve sistematik bir sekilde ortaya konulmasi
calismamizin temel gergevesini olusturmaktadir. Calismamizin ilk boliimiinde erdem
kavraminin yapisini ve tarihsel siirecini ele alip degerlendirecegiz. Caligmamizin
ikinci kisminda IbnMiskeveyh’in yasamia ve eserlerine deginecek, genel hatlariyla
felsefesini agiklayacagiz. Calismamizin iiglincii boliimiinde ise mutlulugun
kazanilmasi ve mutlulugun insan nefsinde yer edinmesi i¢in gerekli olan erdemlerin
neler oldugunun yami sira filozofun bu erdemleri tahlil etme big¢imini ortaya

koyacagiz. Bunun yaninda mutsuzluga sebep olan reziletlerin, filozofun ifadesiyle

3 Abrim Giirgen, Erdem Uzerine Tartismalar, Dogu Kiitiiphanesi, Istanbul, 2020, s.7



nefis hastaliklarinin neler oldugunu, bu hastaliklarin kaynaklarin1 ve tedavi yollarini

analiz edecegiz.

Bu c¢alisma ile toplanan veriler 1s18inda, ibn Miskeveyh’in erdem anlayis
cercevesinde ele alinan konularin ve kavramlarin ortaya konulmasi, incelenmesi ve
degerlendirilmesi; giinlik hayatta, gergek mutlulugu saglayacak uygulama
alanlarinin tespit edilmesi; yaygin goriisler ve felsefi kavramlar ¢ercevesinde elde
edilen verilerin arastirilip tartisilmasit saglanarak, bunlarin 1s18inda yeni bakis

acilariin ortaya konulmasi amaglanmaktadir.






2. ERDEM KAVRAMI
2.1. Kavramsal Cerceve ve Tarihi Siirecte Erdem

Ahlak alanindaki ¢alismalarin temel kavramlarindan biri olan ve Yunanca
arete, Latince virtus, Arapga fazilet kelimeleriyle karsilanan erdem, Tirkce ve
Latincede “erlik, erkeklik” anlaminda kullanilirken Yunan dilinde ve Arapgada ise
“dogal durumun &tesinde, yukarisinda olmak” anlamma gelmektedir.*Erdem
kelimesi Antik Yunan’da ahlaki bir i¢erige sahip olmadan evvel “bir varligin yerine
getirmesi gereken islevi kendisinden beklenen en iyi bigimde gergeklestirmesi”
olarak ifade edilmis, Homeros’un siirlerinde “her tiirlii iistiinlilk ya da fazilet i¢in
kullanilmistir.”® Arapgada “fazilet” olarak kullanilmasi da erdem kavraminin bir

fazlalig1 ve iistiinliigii isaret ettigini belirtir.

Tarih boyunca toplumsal yasamin farklilagsmasiyla beraber erdem anlayisi da
degisiklige ugramistir. Antik Yunan’da polis devletine gegis ile birlikte iyi insan
olma ve iistiinliiklerin neler oldugu diisiincesi de farklilasir. Iyi insan olmak, iyi
yurttag olmakla ayni manada kullanilir. Diger bir deyisle iyi yurttas olmak adaletli,
olgiilii ve hikmet sahibi olmakla olanakli goriiliir. Ornegin erdemin bilgi oldugunu
ifade eden Sokrates, bilginin temelde insanin kendini bilmesi oldugunu; nelerden
korkulup nelerden korkulmayacagini, nelere yakin durup nelerden uzaklagilmasi

gerektigini bilmenin 1yi bir yurttas olmak i¢in temel gereklilikler oldugunu diisiiniir.

Toplumu olusturan bireylerin kendi sorumluluklarini en dogru bi¢cimde yerine
getirmesi ve boylelikle toplumsal bir uyumun saglanmasi, tiim insanlara mutluluk
kazandirir. Bu durum, erdemin kisisel ve toplumsal mutlulugun elde edilmesindeki
en Onemli unsurlardan bir1t oldugunu gostermektedir. Bu diisiincenin felsefe
tarihindeki en eski orneklerinden biri Platon’da, onun erdem anlayisinda goriiliir.
Platon’un temel erdemler olarak belirledigi cesaret, olgiiliiliik, hikmet ve adalet tek
bir insanda ruhun pargalarina uygun oldugu gibi, toplumu olusturan siniflarin yerine
getirmesi gereken sorumluluklar1 da ortaya koyar. Dolayisiyla erdem, hem insan hem
de toplum igin en iyi, en giizel ve en dogru olanin yerine getirilmesini ifade eder. Bu

diisiince, Aristoteles’in Nikomakhos'a Etik adli eserinin ilk ciimlesinde de benzer

4 Mustafa Yildiz, Ibn’i Miskeveyh’in Erdem Ogretisi, (Erdem Uzerine Tartigmalar icinde ed. Abrim
Giirgen), Dogu Kiitiiphanesi, Istanbul, 2020, 5.313
5 Alasdair Macintyre, Erdem Peginde, (Cev. Muttalip Ozcan), Istanbul, Ayrint1 Yayinlari, 2001, s. 185



sekilde ifade edilir: “Her sanat ve her aragtirmanin, ayni sekilde her eylem ve her
tercihin de bir iyiyi arzuladig1 diisiiniiliir; bu nedenle iyiyi ‘her seyin arzuladigi sey’
diye yerinde dile getirdiler.”® Aristoteles’in bu ifadelerinden insan i¢in en iyinin bir
deger oldugu anlasilmaktadir. Bunu gergeklestiren ise erdemlerdir. Aristoteles i¢in
iyi, basli bagma bir mutluluktur. Kisileri bu mutluluga ulastiran eylemler ve

davranislar ise erdemler olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Erdem pek ¢ok anlayista ahlaki bir karakter ozelligi olarak goriilmektedir.
Insanin diisiincelerini bigimlendirmenin yam sira eylemlerine de yansiyan bu
karakter 6zelligi, kisinin bir biitiin olarak kim oldugunun belirleyicilerinden biridir.
Dolayistyla erdemli bir kisi olmak bireysel anlamda iyi bir yasamin olusturucusu
oldugu kadar, s6z konusu iyi yasamin elde edilebilmesini saglayan toplumsal yasam

icin de bir zorunluluk olarak goriilmektedir.
2.2. Ilkcag Felsefesi’nde Erdem

Protogoras’in ortaya koydugu “Insan her seyin ol¢iisiidiir.” diisiincesi
epistemolojik bir icerige sahip olmanin yam sira ilkcag felsefesinde etige iligkin
ortaya konan ilk ifadelerden biri olarak da degerlendirilebilir. Insan diisiincesinin ve
eylemlerinin 6znel bir yapiya sahip olduguna isaret eden bu ifade, Antik Yunan’da
etik hakkinda ortaya konan ilk yaklagimlarda ahlaki bir goreceliligin hakim oldugunu
gostermektedir. Protogoras’mn “iyi” tanimiyla birlikte ahlakin temeli bireysel 6l¢iitler
cercevesinde diisiiniilmeye baslanmistir. Fakat bu diisiince her ne kadar bireysel
iyinin 6nem kazandigina isaret etse de, bu yaklasimin bir egoizm savunusu oldugu
iddia edilemez. Zira bu anlayista ¢ogu kez bireysel iyi toplumsal iyi ile
iliskilendirilmeye c¢alisilmis, kisinin salt kendi ¢ikarlarimi gbzeten bir ahlak
anlayisindan kagmilmaya ¢alisilmigtir. Bununla beraber Protogoras’in diisiincesinin
temelini olusturan gorecelilik anlayisi yine de ortak ve evrensel bir 6lgiit diislincesine
izin vermemekle ahlak alaninda da goreceliligi esas alan bir yaklasimin ortaya
¢ikmasima neden olmus ve Protogoras’t takip eden Sofistler gorecelilik goriisiinii,
insanlarin  diger kisilerin 1iyiligini istemek zorunda olmadan her diledigini

yapabilmesi olarak kabul etmislerdir.

Sofistlerin gorecelilik diistincesine epistemolojik a¢idan oldugu kadar degerler

bakimindan da karst olan Sokrates (M.O. 469-399)’in felsefenin temel

6 Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, (Cev. Zeki Ozcan), Sentez Yay, 2014, s.1



disiplinlerinden biri olan etigin kurucusu oldugu kabul edilmektedir. Sokrates’e gore
erdem bilgidir; ruhta sakli olan bu bilgi agiga ¢ikarilabildigi gibi bir bagkasinin da
erdemi agiga ¢ikarmasina yardimci olunabilir. Bilgi sahibi olan insan ruhunda var
olan bilgiye gore davranir. Bu durum hi¢ kimsenin bilerek ve isteyerek kotiiniin
pesinden gitmeyecegini, erdem sahibi olmamanin aslinda bilgisizlik sonucu ortaya
ciktigim gosterir. Insan ancak kendini bilir, ruhundaki bilgiyi agiga cikarabilirse
erdeme kavusabilir. Bilginin agiga ¢ikarilmasi insanin salt dogruya oldugu kadar
iyiye ve glizele de ulasmasini saglar. Sokrates en yiice bilginin iyinin bilgisi
oldugunu ifade etmistir. lyi ise Tanrisaldir, Tanrisallik en yiiksek iyiliktir. Erdem, bu
Tanrisalligr elde etmeye caligmaktir. Bu sebeple insanlarin yapmasi gereken sey

kotiiliikten olabildigince kacip, iyiye yaklasmak olmalidir.

Sokrates’e gore bilginin, dolayisiyla erdemin c¢ikis noktasi insanin kendi
eksikliginin farkina varmasidir. insanin bundan sonraki adimi kendi ruhunu tanimasi
ve akli 6n plana almasidir. Sokrates bireysel iyi’nin toplumsal iyi’ye doniistiigiinde

herkes icin gecerli olan kanunlarin olustugunu belirtir.

Insan kendi varligimin kemale ermesi igin hayatini1 sorgulamali ve kendisi i¢in
neyin iyi oldugunun farkina varmalidir. Sokrates’in “sorgulanmamis hayat,
yasanmaya deger degildir” demesinin sebebi budur. Ahlakin en 6nemli 6zelligi ve
gorevi, insanlarin nihai amacina ulagmasina, onlarin kendilerini gergeklestirerek
mutluluga yani eudoimaniaya varmasini saglamaktir. Sokrates’e gore bu mutluluk -
eudoimania- maddi hazlar pesinde kosarak elde edilemez. Ona gére mutlulugun
gercek olanagi manevi iyide saklidir. O, eudoimania’yr arete (ahlaki erdem) ile

iliskilendirerek ortaya koyar. Sokrates erdem-mutluluk iliskisini {i¢ baglamda agiklar:

- Erdem, yasamla birlikte uygulandiginda insan kendisini bilip, ruhuna

gerekli itinay1 gostermesi anlaminda mutlulukla ayni anlama gelecektir.

- Erdem, adaletli, cesur ve bilge olma gibi davranislarla ortaya ¢iktigi zaman

mutlulugun en 6nemli gdstergelerinden biri olacaktir.

- Erdem eudomaniaya gotiirecek karakter oOzelliklerine karsilik gelecek

sekilde ele alindiginda mutluluga erismenin yegane yoludur.’

7 Ahmet Cevizci,(2018) Etik Ahlak Felsefesi(3.b), Istanbul, Say Yayinlari, s.140-141



Sokrates’e gore insan kendisine uygun olan hayati yasamalidir. Bunu saglayan
da yine onun deyimiyle bilgi olan erdemdir. Insan nihai amacini bilip buna gore bir

hayat yasarsa erdemli, ayn1 zamanda da mutlu olacaktir.

Sokrates’e gore temel erdemler; bilgelik, cesaret, dlgiiliililk ve adalettir. Ona
gore en Onemli erdem bilgeliktir. Bu erdem sayesinde insanlar neyin iyi ya da neyin
kotii oldugunu bilebilirler. Iyi bir hayatin temelinde bu erdem bulunur. Bu agidan

bilgeligin her insan tarafindan kazanilmasi gerekmektedir.

Cesaret erdemi Sokrates agisindan maksatsiz bir kahramanlik, amac1 olmayan
atilganlik ya da herhangi bir tehlikeli durumda diisiincesizce hareket etmek olarak
goriilmemelidir. Sokrates’e gore gercek cesaret, neyin daha tehlikeli ya da tehlikesiz
oldugunu belirleme veya hangi durumda daha az ya da daha ¢ok korkmay1 tartmak
ve dlgmektir.® Kendisini bile bile higbir sebep yokken tehlikeye atan kisi cesur degil,
ahmaktir. Sokrates cesaretin iyi ve kotiiye dayali bilginin kaynagindan bagka bir sey
olmadigin1 savunur. Ahmak insanlarin korkak olduklarini ifade eder. Ahmak insanlar

ayn1 zamanda da bilgelikten uzaktadirlar.

Sokrates Ol¢iiliiliik kavramini insanin her bir pargasinin biitiiniin iyiligi adina
denetlenmesi, tiim ihtiyaglarin uyumlu bir bi¢cimde kargilanmasi, her ihtiyacin
hakkini tam olarak verme olarak tanimlamistir.’ Ona gére insan kendisi {izerinde

hakimiyeti ancak istek ve arzularii bildigi takdirde saglayabilir.

Sokrates’e gore adalet de yine bir bilgidir. Adaletli insan kendi {izerine diisen
sorumluluklar yerine getiren, kendi dogasina uygun isi yapan ve herkese hak ettigini
veren kisidir. Insanin adil olmasin1 saglayan ise diger erdemlerde oldugu gibi, yine
bilgeliktir. Sokrates bir insanin erdemin bilgisine sahipse dogal olarak erdemli de
olacagini ifade eder. Erdemli insan kendi 6ziine gore hareket edip eylemlerde
bulunacaktir. Bu erdemler aracilifiyla kendini gerceklestiren, yetkinlesen insan ise

mutlu olacaktir.

Sokrates’in 6grencisi olan Platon (M.O. 428/427-348/347) tipk1 Sokrates gibi
“iyi nedir, mutluluga nasil ulasilabilir?”’ sorularinin cevabini1 bulmaya ¢alismistir. Bu

sorulara yanit olarak once ise bireysel ve toplumsal anlamda iyiyi tanimlayarak ve

8 Ahmet Cevizci,(2018), a.g.e, 5.143
® Ahmet Cevizci, (2018), a.g.e, s.144.



aralarindaki iliskiyi anlamlandirarak baglamigtir. Devlet adli eserinde sehir ve devlet

idaresindeki toplumsal tabakalari ele almistir.'

Platon ideal bir devlette yoneticinin nasil olmasi gerektigini agiklamis ve
onlarin hem filozof olmasi1 gerektigini hem de akla 6nem veren, pratik zekasi yiiksek
kisiler arasindan segilmesi gerektigini belirtmistir. Platon idareci vasfini elinde
bulunduran kisinin matematik, edebiyat, sanat ve jimnastik alanlarinda egitim almis
olmas1 gerektigini ifade eder. Bu kisi ayn1 zamanda kendini cesaretli olma agisinda

da kabul ettirmelidir.

Platon’a gore insanlar tipki Sokrates’te oldugu gibi mutlak olan iyi ne ise onun
pesinden gitmelidir. Eger birey kendisinin oldugu gibi diger insanlarin da
mutlulugunu ve iyiligini isterse o zaman toplumsal 1yi ortaya ¢ikacaktir. Bu anlayis
kisinin bireysel 1yi diislincesini de degisime ugratabilir. Yani sosyal iyilik en iistiin ve

birincil hale gelir, bireysel iyilik bunun ardina diiser.

Platon’a gore en yiiksek iyi; diisiinceler, idealler ve alemi anlamaya c¢alisan
akildan olusan mutlak iyidir.!! Platon’a gore iyi olan bir birey; bilgi, arzu ve
duygular1 acisindan bir ahenk i¢inde yasayan, ruhunun giiclerinin bir uyum iginde

oldugu, bu giiclerin higbirinin bir digerini engellemedigi biri olarak diisiiniilmektedir.

Platon’un ahlak diisiincesi Sokrates’te oldugu gibi mutlulugun esas alindigi,
eudaimonist bir diisiincedir. Platon’un eudaimonist anlayisinin temelinde ii¢ diistince
vardir. Bunlardan ilki ahlaksal eylemlerimizin nihai amaci olan en yiiksek iyiye,
ikincisi iyinin bir kiside ortaya ¢ikmasina yani erdeme, {igiinciisii ise iyinin sosyal
yasamda gergeklesmesine yani devlete iligkindir. Platon’un felsefesinde erdem ve iyi
kavramlarina yer vermesi, onun diisiincesinde insanlara mutlulugu elde etmenin
yolunu gostermek gibi pratik bir hedefe sahip olduguna isaret etmektedir. Platon
erdem ve mutluluk kavramlarimi ele alirken agiklamalarini ruh anlayisi tizerinden
gerceklestirmektedir. Ona goére ruh “biiyiik oranda, ilahi, 6limsiiz, anlasilir, tek
goriiniimlii, dagilmayan ve her zaman ayni kalana benzer. Beden ise beseri, 6liimlii,

anlasilmaz, ¢ok goriiniimlii, dagilabilen ve hi¢ ayn1 kalmayana benzerdir.”*?Platon’a

10 Platon, Devlet, (Cev. S. Eyiiboglu, M. A. Cimcoz), Istanbul, Tiirkiye Is Bankas1 Kiiltiir Yaymlar1, s.
116

11 Platon, Diyaloglar, (Lakhes), Remzi Kitabevi Yay, Istanbul, 1986, s.187; Bedia AKARSU,
Mutluluk Ahlaki, s. 120

12 Platon, (2017), Phaidon (Cev. Ari Cokona). Istanbul, Tiirkiye s Bankas1 Yay. s.122



gore ruh bedenden ayrildiktan sonra mutluluga wulasacak ve kendisini

tamamlayabilecektir.

Platon ilahi ve oliimsiiz ruhun sagduyulu olana yoneldigini ve bireyin bu
sayede herhangi bir gayesizlikten, zihin yorgunlugundan, korkudan ve kendine kars1
olusabilecek her tiirli kotiiliikten kurtulabilecegini, mutluluga ulasabilecegini ifade
etmektedir.®® Platon ruhu ii¢ pargaya aymrmaktadir. Ilk olarak ruh, insanmn
hesaplayan, diisiinen tarafidir. Buna insanm akli yam denilir. Ikinci olarak ruh,

insanin arzulayan yamdir. Ugiincii olarak ise ruhta insanin dfke yan1 bulunmaktadir.

Platon, insanin akli yanini degerler kategorisinde bilgelik olarak adlandirir.
Bilgelik, insanin dogru kararlar vermesini saglar. Platon bilgeligi bir 6lgii olarak
ortaya koyar ve bunu saglayanin da akil oldugunu ileri siirer. Diisiinme ve akletme
giicinlin Tanrisal bir glic oldugunu belirterek bu giiclin hi¢bir zaman yok olup
gitmeyecegini ifade eden Platon’a gore akil insandaki bircok seyi diizenler ve
yonetir. Platon’a gore insan dogruya akli sayesinde ulasabilecegi i¢in gerceklestirdigi
tim eylemlerde de aklin1 kullanmalidir. Aklin kullanimi ise insan1 dogrunun yani sira

mutluluga da ulagtiracaktir.

Platon arzu giiciiniin; diisiinmeyen, sadece hazlarin pesinde kosan, siirekli
arzulayan oldugunu ifade eder. Arzu giici yeme i¢cme, bedensel istekler ve
eglencenin izini takip eder. Ruhun ofke giiciinii ise kizgmnlik kavramiyla
aciklamaktadir. Kizginligt hem akildan hem de arzudan ayri tutar. Aklin Ol¢i
oldugunu ve insan1 yoneten tarafin1 kabul eden Platon 6fkenin de aklin emirlerine

uymasi gerektigini belirtir.

Platon ruhu besleyen seylerin kazanilabilir oldugunu, bu baglamda erdemlerin
de ruhu besledigini belirtir. Ciinkii erdemler de kazanilabilir degerlerdir. Platon
toplum i¢in gegerli erdemlerden s6z ederken bunlar1 bireysel erdemler ¢ergevesinde
ortaya koymaktadir. Bir toplum i¢in 6nemli olan erdemler tipk: bir kisi i¢in oldugu
tizere bilgelik, cesaret, Ol¢iiliiliik ve adalettir. En basta bilgelik erdemini ele alan
Platon’a gore toplum ic¢in en dogru karar ve uygulamalar ancak aklin rehberliginde
yerine getirilebilmektedir. Erdemli ve hikmet sahibi olan yani bilge olan kisi,
gelecekte neler olacagir ile ilgili Ongoriilerde bulunur, devletin bekast ve

koruyuculugu igin calisir. Bilgeligi insan eylemlerinde en hakim unsur olarak

13 Platon, (2017),a.g.e, 5.123
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belirleyen Platon, ruhun ve onu idare eden, egiten tiim seylerin pratik hikmetten ve
bilgiden olustugu, ayni zamanda bunlarin da insan i¢in en istiin, en yetkin erdemler
oldugu goriisiinii ortaya koyar.'* Insan bilgi sayesinde iyi ile kotiiniin ve dogru ile

yanligin farkina varir.

Cesaret erdemine baktigimizda bunun devlet i¢in bir koruma oldugunu belirten
Platon cesareti su sekilde tanimlamaktadir: “Iste korkulacak ve korkulmayacak seyler
listiine, yasalara uygun olarak besledigimiz inancin sarsilmazligina yigitlik

diyorum.”®®

Olgiiliiliik erdeminin bir diizene ve uyuma benzedigini belirten Platon, &lgiilii
olmayi isteklerimiz ve arzularimiza vurdugumuz bir cesit engel olarak gérmekte ve
Olciilii kisiyr kendine hakim olan insan olarak tanimlamaktadir. Aliskanliklar ve

calisma sayesinde insanin Slgiilii olabilecegini ifade eder.

Platon’a gore bilgelik, cesaret ve ol¢iiliiliik disinda kalan adalet erdemi bunlari
ortaya ¢ikaran asil degerdir. Adalet, insanin eylemlerini dogru ve olmasi gereken
bicimde yapmasina isaret eder. Platon “Toplumda herkesin kendi igini yapma giicii,
devletin iistiinliigiinde olcii, cesaret ve bilgelik kadar yer tutar. Oyleyse oteki
degerlerle  birlikte devletin  Ustlinliiglini  yapan bu giice adaletsizlik

diyebiliriz”.'®diyerek adaletin ne olmamas1 gerektigini ortaya koymustur.

Kisacasi Platon’a gore saydigimiz tiim bu erdemler; bilgelik, cesaret, dl¢iiliiliik

ve adalet ruhla ilgili olup, erdemlerin kazanilmasini saglayan da akildir.

Aristoteles’in erdem hakkindaki goriislerini anlayabilmek i¢in dncelikle onun
ontolojisine ve insan hakkindaki goriislerine deginmek faydali olacaktir. Aristoteles
ontolojisinde varlik, madde ve formdan olugsmaktadir. Bu bigimde birlesik oldugu
varsayllan madde kendine ait gorevleri yerine getirip formunu edimsellestirdigi
durumda hedefine ulagmaktadir. Ona gore tiim evren ve evrendeki tiim varliklar gibi,
insanin da bir amaci vardir. Aristoteles bu amacin ne oldugunu sorgular ve yaniti
eudoimania mutluluk olarak agiklar. Bu amaca ulagsmanin erdemli bir yasam ile
miimkiin olacagin1 savunur. Aristoteles ahlak ile alakali goriislerini ortaya koyarken

insan eylemlerini gézlemlemistir. Erdemin ne oldugunu da bu gézlemleri neticesinde

14 Platon, (2017), a.g.e, s.115
15 Platon, (2018), a.g.e, 5.128
16 Platon, (2018), a.g.e, 5.132
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belirlemistir. Aristoteles’e gore erdem, bir varligin islevini en iyi sekilde yerine
getirmesidir. Erdemin bu tanim1 “insanin erdemli olmasi nasil miimkiin olur ve hangi
karaktere sahip insanlara iyi denilebilir?” sorularini da beraberinde getirmektedir.
Aristoteles’te varlik beden ve ruhtan olusmaktadir. Insanin bedeni madde, ruhu
formdur. Insan, diger varliklardan ayr1 ve onlardan {istiindiir. Ustiin olmasinin sebebi
ise aklint dogru kullanabilmesi ve kendisinden beklenen islevleri yerine

getirebilmesidir.

Oysa insanda, ruhun akla uygun ya da akilsiz var olmayan bir etkinliginden
ibaret bir fonksiyon vardir ve diyoruz ki, bu fonksiyon her hangi bir bireyde ve
yetenekli bir bireyde aynidir dersek (bdylece bu, bir kitaracida ve iyi bir kitaracida ve
tim durumlarda mutlak bicimde dogrudur); yetenekten kaynaklanan istiinliik,
fonksiyona eklenir (¢iinkii kitaracinin fonksiyonu kitara c¢almaktir ve 1iyi bir
kitaracinin fonksiyonu onu iyi c¢almaktir); o nedenle kabul ederiz ki, insanin
fonksiyonu belli bir hayat biciminden yani ruhun etkinliginden ve akilla bir arada
olan eylemlerden ibarettir; erdemli bir insanin fonksiyonu bu gorevi yapmaktir, bu
gorevi 1yl ve basarili bir bicimde yapmaktir; iistelik her hangi bir sey kendine 6zgii
mitkemmellige gore yapildiginda iyi yapilmustir, -bu durumlarda insan ig¢in iyi,
erdemle uyumlu bir etkinlikten ve pek ¢ok erdem olmasi durumunda onlarin en

iyisiyle ve en miikemmeliyle uyumlu etkinlikten ibarettir.’

Yukaridaki alintidan da anlasilacagi tizere Aristoteles, varliklarin sahip oldugu
isleve 6nemli bir yer vermektedir. Ona goére her varlik kendine 6zgii olan islevleri ile
onem kazanir. Aristoteles bu savini ruh goriisiine dayandirir. Aristoteles’e gore ruh,
{ic basamaktan olusmaktadir. 11k, yani en alt basamakta “bitkisel ruh” vardir. Bitkisel
ruh bitkilerde, hayvanlarda ve insanlarda ortaklaga bulunan ruhtur ve canliliginin
devamu ile beslenmeyi saglar. Ikinci basamakta “hayvansal ruh” vardir. Hayvansal
ruha insanlar ve hayvanlar ortaklaga sahiptirler. Ruhun bu basamagi “hareket” ve
“gii¢” merkezlidir. Ugiincii yani iist basamakta ise insani ruh vardir. Bu yalmzca
insanlara 6zgiidiir. Insani ruhun sahip oldugu en énemli 6zellik “akil”dir. Insani bitki
ve hayvanlardan ayiran, onu 6zel kilan yani, davranislarini belli bir gaye i¢in akil ile

yonlendirebilmesidir.

17 Aristoteles,( 2014), a.g.e 5.65-66, 1098-a.
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Akil teorik ve pratik olmak iizere ikiye ayrilmaktadir. Teorik akil i¢in dnemli
olan varligin nedenleri, ezeli ebedi olusu, varligin ilk ilkeleridir. Akildan beklenen
islevlerin yerine getirilmesi teorik akil i¢in 6nemlidir. insan aklinda ortaya konan bu

ayrim Aristoteles’in erdem anlayisinin temellerini olusturmaktadir.

Akil sayesinde eylemlerini belirli bir amaca yonlendirebilme kabiliyeti olan
insanin mutlaka bir nihai gayesi de olacaktir. Aristoteles insanin nihai gayesinin
mutluluk oldugunu ifade eder. Bu durumda en yiiksek iyi Sokrates’in de belirttigi
sekilde eudoimania olacaktir. Aristoteles, ahlak goriislerinin temelini olusturdugu
Nikomakos’a Etik adli eserinin ilk kisminda, her varligin “iyi”ye olan yonelimini
belirler.“Oyle gériiniiyor ki, her sanat ve her arastirma ve aym sekilde her eylem ve
her tercih, herhangi bir iyiye dogru yonelir. Bu nedenle “iyi, her seyin yoneldigi

5518

seydir”*® seklinde agiklar.

Aristoteles’e gore mutluluk sadece iyi bir sosyal ve siyasal diizen igerisinde
gerceklesebilir.'°Aristoteles mutlulugu, insan ruhunun sahip oldugu akli kullanarak
erdeme uygun ortaya koydugu etkinligi?®® seklinde tanimlamaktadir.“Mutlulugun
genel olarak erdemden ya da herhangi bir 6zel erdemden ibaret oldugunu iddia
edenlere gelince; bizim tanimiz onlarla tam uyumludur, ¢linkii erdeme uygun

etkinlik, gercekten erdeme aittir.”?

Aristoteles’e gore mutluluk, yalnizca gerceklestirilen, ortaya ¢ikmis bir sonug
degil, kendi icerisinde bir amag, iyi bir yasam bi¢imidir. Yani Aristoteles’in asil
ortaya koymak istedigi, iyi bir yasamin nasil elde edilecegidir. Eudaimonia, biitiin
insanlarin erdeme uygun eylemler gerceklestirme yoluyla izinden gittigi nihai bir
hedef olmalidir. Ayni zamanda mutluluga, bir seylerin aracisi oldugu i¢in degil,

yalnizca kendisi i¢in 6nem verilmelidir.

Aristoteles bu nihai ereksellik diisiincesiyle iligkili olarak iyi insanin kim
oldugunu sorgular. Ona gore iyi insan akla uygun eylemleri kendine 6zgii erdemler

ile gerceklestiren kisidir. Bu sayede erdem de beraberinde mutlulugu getirecektir.

18 Aristoteles,(2014), a.g.e, 5.37, 1094-a

19 Ahmet Arslan, Felsefeye Giris, Ankara, Adres Yay, 2015, 5.203.

20 (zlem, Etik/Ahlak Felsefesi, S.57; Cevizci - Kiigiikalp, Bati Diisiincesi/Felsefi Temeller, S.74
Arslan, Felsefeye Giris, 5.203.

21 Aristoteles, (2014) a.g.e, .71, 1099-a.
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Peki, mutlulugu kazanmak nasil miimkiin olacaktir? Aristoteles bunu Nikamakhos’a

Etik’te su sozlerle ifade eder:
Her ne olursa olsun, Oyle goriiniiyor ki, mutlulugun tanrilar tarafindan
gonderilmedigini; fakat bizde erdemin ya da herhangi bir incelemenin veya
egzersizin etkisiyle ortaya ¢iktigini kabul ettigimizde bile, o, en yetkin tanrisal
realitelerdendir: Ciinkii erdemin 6diiliinii ya da amacini olusturan sey, tim
acikligiyla yiice bir iyidir, Tanrisal ve mutlulukla dolu bir seydir. Fakat
mutluluk ayn1 zamanda pek ¢ok insan i¢in ulasilabilir bir sey olmalidir; ¢iinki

erdeme anormal derecede yabanci olmayan herkes, onu biraz incelerse ve biraz
2
g:aba géStGI‘iI‘SG mutlu olabilir.”zz

Buradan da anlasilacagi {izerine mutluluk kazanilan bir seydir. Ruhun erdeme

uygun eylemleri sonucunda ortaya ¢ikmaktadir.

Aristoteles erdemi agiklarken, “Ruhun fenomenleri ii¢ tiirliidiir; bunlar
duygulanimlar, yetiler ve ruhsal durumlardir; o nedenle bu seylerden biri, erdem

olmalidir.”%

seklinde ortaya koymustur. Aristoteles ruhta ortaya ¢ikan bu ti¢ durumu
incelemis ve duygulanimlarin; seving kin, nefret, korku, 6fke, hasret, zevk ve ac1 gibi
durumlarda ortaya ¢iktigini belirlemistir. Aristoteles zevkin erdem i¢in herhangi bir
temel olamayacagini belirlemistir. Ayrica erdemlerin dviilen seyler oldugunu ifade
etmis ve ancak duygularin kisinin bir tercihi oldugunu ortaya koymustur. Dolayisiyla

erdem bir duygulanim olmayacaktir.

Ikinci durum olan yetiler ise duygulanimlar1 hissedebilmektir. Yetiler insanin
dogustan getirdigi bir dzelliktir. Insan iyi ya da kétii olarak dogmaz. Bunu sonradan
edinir. Dolayisiyla yetiler de erdem olamaz. O halde erdem ruhsal durumlardir.
Avristoteles erdemin yapilan isin daha iyi sekilde yapilmasi oldugunu sdyler. Ornegin;
kulagin erdemi duymaktir, duymak onu kulak yapan seydir. Bu durum insan igin de
s6z konusudur. Insanm erdemi; insan ruhunun akilli parcasiyla, gorevlerini yerine
getirmesidir. Ciinkii erdem bir varligin gorevini en iyi sekilde yerine getirme
durumudur. Bu durumda insani iyiyi olusturan sey, erdemlerin yasama yansitilmasi

ile ortaya ¢ikarilan hayattir.

Aristoteles erdemleri ikiye ayirir: “Erdem, entelektiiel erdem ve ahlaki erdem
olmak tizere iki tiirliidiir. Entelektiiel erdemin hem 6grenilmesi hem de gelistirilmesi

biiylik dlgiide, alinan egitime baglidir; bu nedenle entelektiiel erdem deneyime ve

22 Aristoteles, (2014), a.g.e, s.75, 1098-b.
23 Aristoteles,(2014), a.g.e, 5.106, 1105-h.
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zamana mubhtactir. Tersine ahlaki erdem, aliskanligin {iriiniidiir; bu nedenle onun adi

ethos kelimesinin hafif bir degisimi ile olusmustur.”

Aristoteles, insan aklmi teorik ve pratik olmak fiizere iki sekilde ortaya
¢ikarmisti. Buna gore teorik akla uygun diisen erdemler, entelektiiel veya dianoetik
erdemler; pratik akla uygun diisen erdemler ise ahlaki erdemler veya eudaimonik

erdemlerdir.?®
Entelektiiel Erdemler

Aristoteles erdemi kendine has olan kabiliyeti en iyl bigimde yapmak olarak
tanmimlamist. Insana &zgii olan da akil ile diisiiniip eylemlerini ortaya koymaktir.
Akil insani insan yapan, Tanri’ya yaklastirandir. Insan aklin1 gercek olani aramak
icin kullanir. Biitiin bunlar teorik aklin ortaya koydugu yetilerdir. Entelektiiel
erdemleri olusturan teorik akildan bagkasi degildir.

Fakat mutluluk erdeme uygun bir etkinlikse, onun en yiiksek erdeme uygun

etkinlik olmasi, akla uygundur ve en yliksek erdem, bizim en yiice

boliimiimiiziin erdemi olacaktir. Yiice boliimiimiiz, dogas1 geregi, buyruga ve
yonetmeye sahip gibi ve giizel ve tanrisal realitelerin bilgisine sahip gibi
goriilen zeka ya da baska herhangi bir yeti olsun; bu boliimiimiiz tanrisaldir ya

da sadece bizim en tanrisal boliimiimiizdiir; yetkin mutlulugu olusturan sey, bu
boliimiin, erdeme gore etkinligidir, kendi etkinligidir.?®

Entelektiiel erdemler insani insan yapan erdemlerdir. Kisiyi Tanri’ya

yaklastirir. Bu nedenle de mutlulugun kazanilmasinin en 6nemli yoludur.

Aristoteles entelektiiel erdemleri bes grupta toplar. Bunlar; “Kabul edelim ki,
ruhun hakiki olan seyi olumlu ya da olumsuz bir bi¢imde ifade ettigi durumlarin

sayis1 bestir: Bunlar, sanat, bilim, ihtiyat, pratik bilgelik ve sezgisel akildir...”%’

Ahlaki Erdemler

Aristoteles’in pratik ve teorik akil bigiminde ortaya koydugu ayrimda; pratik
akla karsilik gelen erdemlere, ahlaki erdemler denir. Aristoteles ahlak goriisiinde,
insan dogasini bir biitiin olarak ele alir. insan yalmzca entelektiiel yetenege sahip bir
varlik degildir. Insan toplumsal bir varliktir ve diger insanlarla iliski kurar. Insan

yasaminda belirli sorumluluklart olan bir varliktir ve bu 6zelligiyle diger canlilardan

24 Aristoteles, (2014), a.g.e, s.93, 1103-a.
% (zlem, Etik/Ahlak Felsefesi, s.58

2 Aristoteles,(2014) a.g.e, s.107, 1177-a

27 Aristoteles, (2014), a.g.e, s.282, 1139-b
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ayrilir. Insan ruhunun da arzu, istiha gibi hayvani yonelimleri vardir. Ancak bu
Ozelliklere sahip olmast insanin sorumlu bir varlik oldugu gercegini
degistirmeyecektir. Bu noktada ahlaki erdemler devreye girer. Ahlaki erdemler,

insanin sorumlu bir varlik haline gelmesini saglar.

Insanin hayvani yani yok sayilmaz, sadece akil bunu kontrol altina alir,
Boylece diger varliklardan ayrilan insan kendine bir gaye belirleyebilir,
davraniglarini yonlendirebilir, dogru kararlar alabilir ve erdemli bir karaktere sahip

olabilir.

Aristoteles ahlaki erdemlerin temelinde altin orta fikrinin yer aldigini ileri
stirer. Ahlaki erdemlerin ifrat ve tefrite diismeden orta yolda olmasi gerektigini ifade
eder.

Eger her bilim boylece bakis1 orta lizerinde yogunlastirarak ve eserlerini ona

indirgeyerek eserini yetkinlige ulastirirsa (bu yiizden ¢ok basarili eserlerden

s0z ederken deriz ki, onlardan hi¢bir seyi c¢ikarmak ve onlara hicbir sey
eklemek imkansizdir ve bu sozle demek isteriz ki, asirilik ve yetersizlik,
yetkinligi ortadan kaldirir; oysa orta yol onu korur); eger iyi dedigimiz
sanat¢ilar, ¢alistiklar1 sirada, gozlerini bu tam ortaya dikmislerse ve ayrica
doga gibi olan erdem; dogruluk bakimindan ve deger bakimindan diger baska

her sanati asarsa, o zaman her bilim, bu ortaya dogru yonelmelidir. Burada
ahlaki erdemi kastediyorum.?

Ahlaki erdemlerin olugmasi ig¢in orta olanin bulunmasi gerekmektedir.
Aristoteles i¢in ortada olmak, ifrat veya tefrit olmasi agisindan bireye gore ortada
olandir. Yani kisi, eylemlerinde asirtya kagarsa ya da eksik kalirsa, toplum tarafindan
ayiplanir. Bu nedenle ahlaki erdemler orta olmayr hedefler. Ahlaki erdemlerden
comertlik ile ‘orta olma’y1 agiklayalim. Comertlik mal alip verme konusunda israf ve
cimrilikten uzak olmaktir. Israf insanin sahip olduklarmi yersiz ve zamansiz olarak
hizlica kaybetmesine neden olurken; cimrilik kiginin kendisini ve yakinlarini gerekli
olan seylerden mahrum birakmasidir. Bu iki u¢ arasinda ise cOmertlik erdemi

bulunur. Coémertlik sayesinde insanlar yetersizlikten ve savurganliktan kurtulur.

Aristoteles’in erdem konusunun kaynaginin pratige, eyleme doniismesi de
insan ile miimkiin olmaktadir. Bu diisiincesinin temeline de akli yerlestirmistir. O,
erdem anlayisin1 olustururken sadece teorik ile yetinmemis, insan davranislarini

gozlemleyerek ¢ikarimlarda bulunmustur.

28 Aristoteles, (2014), a.g.e, s.110, 1106-b.
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2.3. islam Felsefesi’nde Erdem

Ahlak, insan eylemlerini merkezinde bulunduran bir alandir. insanin hem bu
diinyada hem de ahiret hayatindaki mutluluga nasil ulasabilecegini ele alan bir
disiplindir. Bu nedenle ahlak hem felsefenin hem de dinin konusu olmustur. ilk Islam
filozofu olarak kabul edilen Ebu Yusuf Ya’kub b. ishak b. es-Sabbah el- Kindi,
Antik Yunan’da ortaya ¢ikan yapitlari temel almakla birlikte vahiy ¢izgisinden de

ayrilmadan ahlaki felsefi bir ¢izgide ortaya koyan ilk islam diisiiniiriidiir.

Kind?’nin nefs iizerinden ele aldig1 ahlak anlayisi insami ebedi mutluluga
ulastirmay1 saglayacak tiirdedir. Nefs ve bedenden olusan insan aklint kullanarak,
eylemlerinde orta yolu gozeterek hareket ederse erdemli bir yasayisa sahip olacak ve

mutluluga ulasacaktir.

Insan diisiinen bir varliktir. Insan kendisini diger canlilardan ayiran aklini
kullanarak tistiin duruma gelmektedir. Akil sayesinde nefsin giiclerini dogru kullanan
bir insan erdemli bir yasama ulasir. Nefsin giigleri aklin yonetiminden ¢ikip yanlis
davraniglarda bulunursa o zaman erdemsizlik ortaya cikacaktir. Kindi insanlarin en

giizelini “insani faziletlere biiriinen”?%olarak ifade etmektedir.

Erdemler insanlarin huylarinda ve bagkalariyla olan iliskilerde ortaya
cikmaktadir. Yani bir davranisi erdem olarak adlandirabilmemiz i¢in o davranisin
baskas tarafinda olumlu olarak karsilanmasi gerekmektedir. Ornegin bir insana
adaletli diyebilmek icin diger insanlarla olan iligkilerine, yasantisina bakmamiz

gerekecektir.

Kindi, erdemi kendisinden onceki Yunan filozoflardan Sokrates, Platon ve
Aristoteles’in  erdem anlayislarindan hareketle aciklamaya calismistir. Kindi,
Aristoteles’ten hareketle iyiyi sadece kendisi icin istenen olarak belirlemektedir.*® fyi
olan kalict ve bakidir. Iyinin z1dd1 olan kétiiliik ise gegicidir ve igerisinde pismanlik
barindirir. K6t insan kendi gibi olanlari ve iyilikleri bilemez. Ancak iyi insan hem
kendi gibi iy1 olanlar1 hem de kotii olanlart bilir. Bu sebeple iyi olan insan aym
zamanda bilgili olan insandir. Bilgili ve iyi olan insan da erdemli bir hayata sahip

olacaktir.

2 Kindi,* Kindi’nin Hikemiyati”, Kindi Felsefi Risaleler, ed. Mahmut Kaya, 3. b. Istanbul, Klasik
Yayinlari

%0 Kindi, “Aristoteles’in Kitaplarimin Sayis1 Uzerine” (Kindi Felsefi Risaleler iginde, Ed. Mahmut
Kaya), Istanbul, Klasik Yayinlari, 2014, s. 269
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Kindi, insana ait giizel huylar seklinde tarif ettigi erdemleri iki kisma ayirir.
Bunlardan ilki nefste ortaya ¢ikan eylemlerken ikincisi ise nefsin fonksiyonlar1 olan
bedende meydana gelen davranislara iliskindir. Ilk gruptaki erdemler; hikmet, necdet

ve iffet iken, adalet ikinci gruba girmektedir.>

Nefsten olusan erdemlerin t¢li tasnifinde hikmet akil giiciiyle, cesaret 6fke
giiciiyle, ilimlilik ise arzu giiciiyle iligkilidir. Bu erdemlerin her biri ilgili gii¢le, itidal
durumlarin1 olusturur. Bu erdemler itidalden sapar yani eksiklik ya da asirilik

gosterirse o zaman reziletler meydana gelir.

Kindi dort erdem oldugunu belirtir ve onlarla ilgili kisa agiklamalar yapar,
fakat bu dort erdem kapsamina giren erdemlerin neler oldugu iizerinde durmaz.
Kindi’ye goére hikmet en degerli hakikattir.3> Hikmet erdeminin reziletini Kindi

belirtmez.

Cesaret erdemini tanimlayan Kindi cesareti “yapilmasi gerekeni ortaya koyma,
uzak durulmasi, kagmilmasi gerekeni onleme” olarak belirler. Cesaret erdeminin

asirilig1 asir saldirganlik iken eksikligi korkakliktir.

Kindi’ye gore iffet, bedeni egitmek icin gerekenleri yapmak ve bedene zarar
verecek seylerden uzak durmaktir.®® Arzu giiciiniin aklin denetimine girmesiyle iffet

erdemi ortaya ¢ikmaktadir.

Arzu ve 6fke giiclerinin akil giicline boyun egmesi ve onunla denge icinde
yasamast gerekmektedir. Bu ii¢ giiclin dogru sekilde kullanilmasiyla olusan iffet,
cesaret ve hikmet erdemlerinin ayni nefste olusmasi ile dordiincii bir erdem olarak
“adalet” ortaya ¢ikmaktadir. Kindi adaleti insanin davraniglarinin baskasi tizerindeki
tezahiirii olarak ifade eder.**Kindi’ye gore insanlarin en adaletlisi hi¢bir zaman
haktan uzaklagsmayan ve hakkin ortaya koydugu seyleri yapandir. Adalet erdeminin

rezileti ise zulimdiir.

Kindi, [k Felsefe Uzerine adli eserini kendisine sundugu halife Mu’tasim

Billah’a; “Allah sana uzun 6miirler versin, seni tiim fazilet kisveleriyle donatsin ve

81Kindi, Tarifler Uzerine”, (Kindi Felsefi Risaleler, ed. Mahmut Kaya), 3. b., Istanbul, Klasik
Yayinlari, 2014, s. 187

% Kindi’nin Hikemiyat”, Kindi Felsefi Risaleler, ed. Mahmut Kaya, 3. b., Istanbul, Klasik Yaymnlari,
s.190

3 Kindi, (2014), a.g.e, 5.187

% Kindi,Tarifler Uzerine”, Kindi Felsefi Risaleler, ed. Mahmut Kaya, 3. b., Istanbul, Klasik Yaynlari,
2014, s. 188.
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biitiin rezilet kirlerinden temizlesin.”®®

seklinde dua ile baglar. Bu duadan
anlagilacagi iizerine insanin mutlu olmasini saglayacak olan, erdemlerle donatilmis
bir hayattir. Insanin bu anlamda yapmasi1 gereken de eylemlerinde orta yolu bulup,

reziletlerden uzaklasmaktir.

Kindi’den sonra karsimiza Islam diisiince tarihinin 6nemli filozoflarindan biri
olan Farabi ¢ikmaktadir. Ebu Nasr Muhammed b. Tarhan b. Uzlug el-Farabi (6.

950)“el-Muallimu’s-Sani” unvaniyla anilmaktadir.

Farabi’ye gore ahlak fiillerin ve nefse ariz olan seylerin ya iyi ya da koti
olmasina vasita olan seydir. Iyi ahlaki, iyi eylemlerin ve nefse ariz olan iyi seylerin
olusmasina aract olan ahlak olarak, kotii ahlaki da istenmeyen, hos karsilanmayan
eylemlerin ortaya ¢ikmasina neden olan ahlak olarak agiklayan diisiiniir, insan i¢in
Oonemli olanin mutluluga ulastiracak olan ahlaki edinmek oldugunu ifade
eder.®Farabi varolusun amaci1 olarak belirledigi mutlulugu ifade ederken
“Sa’adetii’l-Kusva” kelimesini kullanir.3’Farabi, “Mutlulugun elde edilmesi insan
varliginin amaci olunca; insan, ne oldugunu bilmeye, onu ama¢ edinmeye ve goz
Oniinde tutmaya ihtiya¢ duyar. Ayrica, mutlulugu elde etmek i¢in yapmasi geren
seyleri bilmesi ve onlar1 yapmasi gerekir.”®8diyerek ahlakla cevrelenmesi gercken
nefs kavramindan bahseder. Nefs bedenin yetkinlesmesine yardimci olmaktadir. Nefs
bedenin suretidir, araz da degildir. Nefsin yetkinlige ulasmas1 gerekmektedir. Bu
yetkinlige ulastiracak olan da erdemlerdir. Farabi’ye gore erdemler sonradan
kazanilmaktadir. Bu nedenle erdemlerin insanlarda huy haline gelebilmeleri igin
defalarca tekrarlanmalar1 gerekmektedir. Bu bi¢cimde elde edilecek erdemler {i¢
tanedir. Bunlardan ilki, diisiinme giicii ile gerceklesecek hikmettir. Ikincisi, ofke
giicii ile gerceklesecek cesarettir. Uciinciisii de arzu giicii ile gerceklesecek iffettir.
Bunlarin uyumundan da adalet erdemi ortaya c¢ikmaktadir. Erdemler orta olandir.
Her bir erdemin karsiti olan kotli eylemler vardir. Bunlar da reziletler olarak

adlandirilir.

% Kindi, “flk Felsefe Uzerine”, Kindi Felsefi Risaleler, ed. Mahmut Kaya, 3. b., Istanbul, Klasik
Yayinlari, 2014, s.126.

% Farabi, Fiisulu’l-Medeni, Tenbih Ala Sebili’s-Sa’ade, Marmara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi
Yayinlari, istanbul 2005. s.164-165

37 Farabi, es-Siyasetii’l-Medeniyye, Biiyiiyenay Yayinlari, Istanbul, 2012. 5.36.

3 Farabi, (2012), a.g.e. .84
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Farabi, insan1 mutluluga gotiirecek olan erdemlerin elde edilmesinde bireysel
cabaya atifta bulunur. Ancak bunun yaninda bireysel c¢aba tek basina yeterli
olmamaktadir. Ciinkii insan yetkinlesme konusunda eksik yaratilmistir. Insan
yasaminda bir¢ok seye muhtactir, ihtiyaglarini tek basina karsilayamaz. Bu nedenle
insanlarin sosyal bir yap1 kurmalar1 gerekmektedir. Olusan bu sosyal yapinin baginda
bilim ve beceriyi elinde bulunduran, insanlara yol goésteren, mutlulugu elde etme
konusunda biitiin eylemleri belirleyecek erdemli bir yoOneticinin olmasi
gerekmektedir. Ancak bdyle bir yoneticinin oldugu toplum mutluluga ulasacaktir.

Ayn1 zamanda bu toplumlara erdemli toplumlar denilmektedir.

Farabi toplumlart dort siifa ayirmistir. Bunlardan ilki erdemli toplumlardir.
Bu toplumlar halkin mutlulugu elde etmesinde ideal olandir. Diger toplumlar ise;
bilgisiz toplum, fasik toplum ve sapik toplumdur. Isimlerinden de anlasilacag: iizere
bu toplumlar erdemli toplumun karsitidir. Varolus amaglari1 olan mutlulugu farkli

seylerde aradiklar1 i¢in bu toplumdaki insanlar ger¢ek mutluluga ulagsamayacaklardir.
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3. IBN MiSKEVEYH’IN FELSEFESININ ANA HATLARI
3.1. Hayati

Tam ad1 Ebu Ali Ahmed b.Muhammad b. Ya’kub b. Miskeveyh el-Hazin’dir.
Dogum tarihi ve yeri konusunda kesin bilgi olmamakla birlikte Miskeveyh’in Rey
sehrinde dogdugu sanilmaktadir. Yasamina iligkin bilgiler sinirli olan Miskeveyh’in
ozellikle cocukluk ve yaslhiligina dair pek bilgi yoktur. Biiveyhiler déneminin iinlii

filozoflarindan oldugu bilinir.

Ibn Miskeveyh heniiz gen¢ yasta Biiveyhi vezirinin ilgisini ¢ekmistir.
Biiveyhilerin hizmetine girmesiyle ilmi ve biirokrat kimligi olugmaya baglamistir.
Biiveyhilerle ilk iligkisi, Muizziiddevle’nin veziri Miihellebi’nin 340 yilinda
Miskeveyh’i kendisine nedim olarak atamasiyla baslamistir.>*Miskeveyh, 352
senesine kadar burada hizmet vermistir. Bu siire boyunca hem ilim sahibi hem de
siyasi kigilerle iletisim kurmustur. Miihellibi, Miskeveyh’in tarih alaninda da
kendisini yetistirmesini istemistir. Miskeveyh bu sebeple Taberi’nin talebesi olan
Kadi Ebu Bekir Ahmed b. Kamil’in yanina giderek ondan tarih ilmini 6grenmistir.

Miihellibi’nin tesvikiyle edep literatiiriine ilgi duymustur.

Miskeveyh, Miihellibi’nin 6lmesiyle gorevinden ayrilmis ve Bagdat sehrinde
ayrilarak Rey’e gitmistir. Burada vezir Ebii’l-Fazl Ibnii’l-Amid’in kiitiiphanecisi ve
defterdar olarak gorev yapmustir. 360 yilinda vezirlik gérevine baglayan Ebu’lFeth,
Miskeveyh’in yine ayn1 gorevlerine devam etmesini istemistir. Vezir Ebu’lFeth ile
birlikte Bagdat sehrine giden Miskeveyh onun 6liimiine kadar burada yagamistir.
Burada kaldig: siire boyunca matematik ve kimya gibi akli ilimlerle ilgilenmistir.

Ebu Siileyman es-Sicistani’den mantik ve felsefe 6grenmistir.

Vezirin dliimiinden sonra Adudiiddevle’nin hizmetine giren Miskeveyh devlet
hazinesinin yénetiminden sorumlu olmustur. Sarayin hekimi olan Ibnii’l Hammar ile
dostluk kurarak tip ilmiyle de ilgilenme firsati bulmustur. Adudiiddevle’nin
Olimiiyle birlikte hiikiimdar Samsamiiddevle’nin yanina gitmistir. Burada onemli

ilim insanlar1 olan sair Ibnii’l- Haccac, diisiiniir Ebu Hayyan et-Tevhidi, Ibn Ziir ve

% fbn Miskeveyh, El-Fevzii’l-Asgar (Cev. Emrah Alagas- Mehmet Zahit Sezer), Endiiliis Kitap Yay.
Istanbul, 2020, s.17
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matematik¢i Ebu’l Vefa el-Buzcani ile tanismistir. Miskeveyh’in yasaminin yaklasik

kirk elli y1lin1 olusturan bundan sonraki dénemi iyi bilinmemektedir.*°

Ibn Miskeveyh’in diisiincesinin ve ilmi kisiliginin olusmasinda devlet
adamlarinin bilime ilgisi ve devlet adamlariyla kurdugu iliski etkili olmustur.
Yasamimin son zamanlarina kadar kendini bilime ve calismalarina adamustir. Ibn
Miskeveyh diisiinceleriyle ve eserleriyle 6n plana ¢ikmis ve bu nedenle kendisine

“el- Muallimii’s Salis” yani tigiincii 6gretmen denilmistir.

Tarih alanindan felsefeye, matematikten tip ilmine, edebiyattan kimyaya kadar
pek cok alanda galismalar yapmis olan Miskeveyh daha ¢ok tarihgi, filozof ve ahlak
diistiniirti olarak karsimiza c¢ikar. Pratik ahlak alaninda yaptigi ¢alismalar bircok
bakimdan ilk olma o6zelligini gostermektedir. Kendisinden sonra gelen bir¢ok

filozofu da etkilemistir.
3.2. Eserleri
Tehzibu’l-Ahlak

Tehzibu’l- Ahlak ve Tathiru’[-A rak, “ Ahlakin Olgunlastirilmasi ve Damarlarin
Temizlenmesi ya da Insanin Mayasmi Temizleme” manalarina gelmektedir. Bu
eserle birlikte Miskeveyh asil {iniinii kazanmustir. islam diisiincesinde ahlak alaniyla

ilgili yazilmus ilk sistematik eser olma 6zelligine sahiptir.

Eserin 6n soziine bakildiginda Miskeveyh’in bu eseri yazmadaki gayesini
anlayabiliriz.  “Bu  kitab1 yazmaktan amacimiz; kendimiz igin, biitiin
davraniglarimizin, iyi olmakla birlikte kolay, sade ve mesakkatsiz olmasin
saglayacak bir ahlaka ulasmaktir.”** Buradan hareketle Ibn Miskeveyh’in amacinin
ahlaki elde etmek oldugu anlasilmaktadir. Miskeveyh biitiin eylemlerinin cevherine
uygun, tam ve miikemmel olarak ortaya g¢ikabilmesi amaciyla insan eylemlerini
lyilestirmeyi amagclayan, Allah’in gazabinda bulunan en asagr mertebedeki insanin

yiikselmesine vesile olan aracin ahlak oldugunu belirtir.

Miskeveyh genel olarak bu yapitta nefse ve Aristoteles’in de Nikomakhos'a

Etik’te belirttigi insan nefsinin gii¢lerinden ortaya ¢ikan dort biiyik erdem ile

40 fbn Miskeveyh, (2020), a.g.e, .19

41 {bn Miskeveyh, Tehzibu’l Ahlak (Cev. Abdulkadir Sener, Ismet Kayaoglu, Cihat Tung), Biiyiiyen
Ay Yay. 2017, Istanbul, s.17
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bunlarin karsitlarina deginmektedir. Diger taraftan Miskeveyh’in bu eserinde iyilik
ve mutluluk, insanin eylemleri, sevginin tiirleri, nefsin hastaliklar1 ve nefsin

hastaliklarinin tedavisi konularinin da ele alindig1 goriilmektedir.
Tecaribii’l-Umem ve Te’akibii’l-Himem

Adudiiddevle’nin 6lim senesi olan 372 tarihine kadar yagsanmis olaylari
anlatan bir tarih kitabidir. Biiveyhiler’in tarihiyle ilgili son kisimda, Ibn Miskeveyh
kisisel gozlemlerine yer vermektedir. Birincil elden verilere dayandigi i¢in son

derece onemli bir kaynak oldugu ileri siiriilebilir.
Cavidan-1 Hired

Arapca El-Hikmetii’l-Halide adiyla da taninan ahlak felsefesine dair eserdir.
Fas, Hint, Arap, Yunan ve Islam Kkiiltiir diisiincesinin sekillendigi eserde, diinya
entelektiiel tarihinde ortak ve devamli bir hikmet geleneginin var oldugu diislincesi

islenmektedir.
El- Fevzii’l -Asgar

Ibn Miskeveyh’in &nemli metafizik eseri, EI Fevzu’l-4sgar’da yaraticinin
ispati, nefs ve niiblivvet meseleleri ele alinmaktadir. “El-Emirii’l-Muzaffer” olarak

bilinen bir devlet adaminin istegi lizerine yazilmistir.
Tertibii’s-Sa’adat ve Menazilu’l-Uliim

Eserin kaleme alinma tarihi kesin olmamakla beraber Arkoun, 358-360 yillar1
arasinda yazildigi tahmin edilmektedir.*?> Miskeveyh eserin basinda kendisine
mutlulugun mertebelerinin soruldugunu ve soruya cevaben bu eseri kaleme aldigini
ifade eder. Cevap vermeye calistig1 baslica sorular, “Insan igin var olan mutluluk
nedir? Mutluluga nasil ulagilir? Mutluluklar arasinda bir hiyerarsi var midir?
Mutluluk ne kadar bir zamanda elde edilir? Mutluluk bir ¢aba ile elde edilir mi?Bu
konuda alimlerin cevabi nedir?” seklindedir.Miskeveyh ilk olarak mutlulugun ne

oldugunu arastirmakla eserine baglamstir.

Mutluluk ilimlerin kazanilmasiyla ortaya c¢ikacaktir. Bu baglamda eserde

Aristoteles  de  zikredilmektedir.  Miskeveyh  Aristoteles’in  eserlerinin

2 1bn Miskeveyh, Tertibii’s-Sa’adat ve Menazilu’l-Uliim (Cev.Hiimeyra Ozturan), Klasik Yayinlari,
2017, Istanbul, s.10.
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simiflandirmasini  yapmak maksadiyla mutluluga wulastiracak hikmet Ogretimi

yontemini ortaya koymustur.
Risale Fi Mabhiyeti’l-adl

Adalet kavraminin felsefi agiklamasini konu alan bu eser Ali b. Muhammed es-
Sufi’nin filozofa sordugu soruya cevap olarak yazilmistir. Varlik kavramiyla ilgili bir
giristen sonra IbnMiskeveyh adaleti dogal, vazii ve ilahi olmak iizere iic kisma

ayirarak ele alir. Eserde Platon, Aristoteles ve Farabi etkileri gortiliir.
Kitabu’l-Hevamilve’s-Sevamil

Kaynaklarda Ebu Hayyan et-Tevhidi’ye atfedilir ancak
Tevhidi’ninibnMiskeveyh’e yonelttigi sorularla (Hevamil) ibnMiskeveyh“in bunlara
verdigi cevaplart (Sevamil) ele aldigindan iki yazarli bir Kitap olarak

degerlendirilmelidir. Eserdefelsefi, ilmi, filolojik ve kelami konular ele alinmistir.
Vasiyye

Ibn Miskeveyh’in yasami boyunca bagli kalmaya sz verdigi ahlaki kurallar:
icermektedir. El-Lezzatve’l-alam; ibn Miskeveyh’e ait on iki risale arasinda yer

almaktadir.

3.3.1bn Miskeveyh’in Felsefi Diisiincesinin Olusmasina Kaynak Teskil Eden

Filozoflar

Ibn Miskeveyh’in felsefesi iizerine yaptigimiz okumalar, Miskeveyh’in
diisiince hayatinin sekillenmesinde Antik felsefenin etkisinin oldugunu gostermistir.
Ibn Miskeveyh, Platon, Aristoteles ve Galen’in goriisleriyle Islam diisiincesini
sentezlemistir. Bu filozoflar icerisinde Ibn Miskeveyh’in felsefesine etkisi

bakimindan Aristoteles’in diger isimlerden daha 6n planda oldugu goriilmektedir.*®

Ibn Miskeveyh’in felsefe anlayisinda Messai felsefenin Yunan ve Islam
diistincesindeki iki Oonemli ismi olan Aristoteles ve Farabi’den sonra ‘“ligiincii
muallim” olarak zikredilmesi bu bakimdan anlamlidir. Ciinkii Miskeveyh’in felsefi

diisiincesinin temelinde Messai gelenek 6nemli bir konumdadir.

Ibn Miskeveyh, metafizige dair diisiincelerini El-Fevzu’l-4Asgar isimli eserinde

ortaya koymustur. Ibn Miskeveyh’in metafiziginde Yunan diisiincesinin etkisi

43 T.J.DeBoer, Islam’da Felsefe Tarihi, (Cev. Yasar Kutluay), Istanbul, Anka Yayinlari, 2001, s. 158.
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asikardir. Oyle ki, Tanri’nin varligina dair ispat1 Aristoteles’in hareket delilidir. Tipki
Messai filozoflarda oldugu gibi Ibn Miskeveyh de varliklarin ortaya ¢ikmasini sudfr
teorisi ile agiklar. Ancak Ibn Miskeveyh, varligi suddr teorisi ile ortaya koymakla

beraber Miisliiman bir filozof olarak yoktan yaratma exnihilo bakis agisin1 da korur.

Ibn Miskeveyh’in felsefesinde din ve felsefenin uzlastirilmasi ¢abasini gérmek
miimkiindiir. Ornegin Miskeveyh, filozoflarin Tanr’nin varlig1 ve birligi ile ilgili

diisiincelerinin peygamberlerin dgretileri ile uyum iginde oldugunu belirtir.**

Miskeveyh’e gore din felsefeden bagimsizdir, 6zel ve 6nemlidir. Felsefe, akla
dayanir, din ise emirlere dayanir. Felsefe, diisiince 0zgiirliiglinden ortaya cikar ve
diyalektigi kabul eder, din ise felsefeden Once gelir. Felsefe, ancak insan akli

yetkinlestikten sonra etkisini gostermektedir.

Ahlak felsefesi, Ibn Miskeveyh’in felsefesinin merkezini olusturur.
Miskeveyh’in, ahlaka 6nem vermesinin temelinde insan davraniglarinin olusmasi igin
ahlakin saglam felsefi temellere dayanmasi zorunlulugu bulunmaktadir. Ibn
Miskeveyh’in ahlak felsefesine dair en onemli yapiti Tehzibu’l Ahlak’tir. Ibn
Miskeveyh, basta Aristoteles olmak {iizere Yunan diisiiniirlerinin ahlakla ilgili
fikirleriyle Islom ahlakini sentezleyerek ahlaka yeni bir yorum getirmistir. Ibn
Miskeveyh zamaninda iki ahlak anlayisi bulunmaktaydi. Bunlardan ilki Farabi’nin
temsilcisi oldugu rasyonel Yunan ahlaki digeri de tasavvuf ahlaki idi. Rasyonel ahlak
orta yolda olmayr ve itidali 6n plana alirken, tasavvuf ahlakinda, sabir ve riza
hakimdi.

Ibn Miskeveyh’in ahlak felsefesinin temelinde rasyonel Yunan ahlaki olmakla
beraber tasavvufi etkileri de barindirmaktadir. Ancak Miskeveyh toplumdan izole
olmaya dayanan miinzeviligi teklif eden bir tasavvuf anlayisina kars1 durmustur. Bu
konuda Aristoteles’in izinden giden Ibn Miskeveyh eyleme ya da harekete énem
atfeder. Insanlar ahlaki olarak yetkinlesmek igin insanlarla bir arada yasamali ve
insanlar birbirlerini sevmelidir. Ciinkii insan, kendindeki erdemleri yalnizca ancak
topluluk igerisinde ortaya cikarabilir ve kotii taraflarini yine sadece bu sekilde
iyilestirebilir. Insan dogasi geregi sosyaldir. Insan, mutluluga ulasmak igin birgok
insanin bir arada bulundugu bir sehre ihtiyag duyar. Insan yetkinlik icin diger

insanlarin sevgisine ve dostluguna muhtagtir. Bu sebeple hi¢bir insan tecrit edilmis

4 Hilmi Ziya Ulken, Islam Felsefesi Tarihi, Istanbul, Osman Yal¢in Matbaast, s. 186
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bigimde yasamak istemez. Bu goriise istinaden ibn Miskeveyh’in de tipk1 Aristoteles

gibi sosyal bir ahlak anlayigina sahip oldugu ifade edilebilir.
3.4. ibn Miskeveyh’in Metafizik Diisiincesi

Bu béliimde amacimiz ibn Miskeveyh’in, metafizik, psikoloji ve niibiivvet
anlayisina dair felsefi fikirlerinin genis bir agiklamasini1 yapmak degildir. Bu, gerek
Islam felsefesi tarihi iizerine yapilan arastirmalarda gerekse diisiiniir iizerine yapilan

miistakil arastirmalarda bulunmaktadir.

Alemin nasil meydana geldigi, diisiince tarihinde tartisila gelen Onemli
sorulardan biridir. Bu konuda dinler ve felsefe ¢ok genis bir yelpazede agiklamalar
yapmustir. Alemin olusmasi noktasinda deist, teist, panteist, panenteist goriislerini
ortaya koyanlar, birbirlerinden ayr1 aciklamalar yapmakta, farkli ispatlar
gostermektedirler. Alemin nasil meydana geldigi sorusu, bu soruyla baglantili birgok
baska problemi de beraberinde getirmistir. Bu problemler arasinda madde-suret, ruh-

beden, zorunlu-mimkiin varlik ve determinizm bulunmaktadir.

Ibn Miskeveyh’in gériislerinin temelinde Tanri’nin varlig: ve alemin bir biitiin
olarak Tanri’dan kaynaklandiginin yer aldigi konusunda herhangi bir siiphe yoktur.
Miskeveyh, diistiniir olarak gordiigii isimlerin bu konuda hemfikir olduklarindan
bahseder. Porfiryus’un sozlerini aktararak bunu El-Fevzu’l Asgar’da su sekilde
belirtmistir. “Yunan’da Hakk’a ittiba etmis olan filozoflarin kabul ettigi {izere

yaratic1 bir Tanr1 oldugu goriisii akil icin agik meselelerden biridir.”*

Ibn Miskeveyh evreni anlamlandirmak igin 6nce Tanri’mmn bilgisinin
aragtirtlmas1 gerektigini belirtir. Cilinkii asil varlik Tanri’’dir ve diger varliklar
Tanri’dan meydana gelir. Tanr1 hi¢bir seye muhtag degildir, Tanr1 kendisiyle kaim
olandir. Tanr1’da dyle bir hikmet vardir ki, O’nun hikmeti bu evrendeki diger biitiin

hikmetler i¢in kaynaktir. O ezelidir ve ilk ilkedir.

Ibn Miskeveyh Tanri’nin bilgisinin bir yéniiyle agik ve kolay, diger bir yoniiyle
de kapali ve zor oldugunu ifade eder. Agik ve kolay olmasi Tanri’nin zati sebebi ile
alakaliyken kapali ve zor olmasi ise beseri varligin idrakinin kisithh olmasiyla
ilgilidir. Tanri’nin bilgisine ulagsmanin yolu, ilimde ilerlemek ve nefsin isteklerinde

olgunlagmak ile miimkiindjir.

% Ibn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.14.
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Ibn Miskeveyh hakikati bilmenin iki yolu oldugunu ifade eder. Bunlardan
birincisi insanin bes duyusu ile algiladiklaridir. Burada bahsedilen, madde ve surete
ihtiya¢ duyulmadan hayvani suret ile bilmektir. Ikincisi de, insanin aklin1 kullanarak
algilamasidir. Bu bilme sekli yalnizca insana bahsedilmistir. Insan bu giicii sayesinde

hayvandan farklilasarak iistiin hale gelmektedir.*®

Ibn Miskeveyh, idrak ederken {i¢lii bir siniflama yapar. Bilim smiflandirmasina
duyusal olana en yakin olanla baslayip bu siniflandirmay1 ona en uzak olanla bitirir.
Miskeveyh’e gore matematik, baslangi¢c ve alistirma icin gerekliyken, bu siralamada
sirastyla felsefenin aleti olan mantik, fizik ve ardindan da metafizik gelir. Yani
matematik, fizik ve metafizikle Tanri’nin ve metafizik ilkelerin bilgisine

ulasilabilir.*’

Metafizik bilgiyle belirli bir seviyeye gelen akil, Tanri’nin bilgisine
ulasacaktir. Kisi bu yolla aynt zamanda Tanri’nin, bir ve biitiin varligin faili de
oldugunu 6grenecektir. Bu bilgiyle birlikte bir olan Tanri’dan alemin nasil olustugu
sorusu ortaya ¢ikmaktadir. Ibn Miskeveyh bu soruyu aciklarken suddr teorisi ve
yoktan yaratma ile hareket delilinden bahseder.

Miskeveyh’e gore hareket delili Tanri’nin ispat1 ve Tanr1’ya ulastiran ilk ve en
acik delil olmasi bakimmdan en onceliklidir.®® Bu delil ile birlikte varliklar

arasindaki bag da ortaya ¢ikmaktadir.

Ibn Miskeveyh, Messai gelenegin izinden giderek hareketin ya dogal ya da
irade vasitasiyla olabilecegini ifade eder. Eger hareketin kaynagi dogal ise onu
harekete gegiren tabiattir. Hareket irade ile gerceklesiyorsa bu hareket ya isteyerek
ya da zorlamayla ortaya ¢ikar. O vakit hareketin kaynaginda bir neden bulunmalidir.
Oyle ise hareket eden kendisi disinda bir gii¢ yani muharrik nedeniyle hareket ediyor
denilebilir. Bu hareket, sonunda kendisi hareket etmeyen ilk hareket ettiricide sona

erer.*®

Miskeveyh Messai gelenege atifta bulunarak varligin hareket ettiricisinin
hareketli olmadigini, varligin hareket ve amacinin ve nedeninin Tanr1 oldugunu ifade

eder. Her gok cismi hareketlidir; varligin ilkesi ve nedeni olan hareket etmeyen bir

%6 Tbn Miskeveyh, (2020),a.g.¢, s.27-28.
47 Tbn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.30.
“8 Tbn Miskeveyh, (2020), a.g.e, 5.35.
 Tbn Miskeveyh, (2020),a.g.¢, 5.40.
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hareket ettiriciye sahiptir, var olan her seyin cevheri ve varligimi ayakta tutan
Tanr1’nin varhigidir, zira varlik, kavram ve gerceklik olarak diger biitiin seylerde bi’l-
araz bulunurken Tanri’da bi’z-zat bulunmaktadir. ibn Miskeveyh bu fikrini
desteklemek icin filozoflarin, varligin herhangi bir seyde bi’l-araz, baska bir seyde
ise bi’z-zat olarak var oldugunu ve bir seye eklenmenin bir etki, etkinin ise bir tiir

hareket olduguna dair goriislerini ortaya koymaktadir.*

Miskeveyh ayrica dogal varliklarda duraganliktan ziyade hareketli olmanin
onemli oldugunu vurgular. Ciinkii ona gore hareket var olani isaret ederken,

duraganlik yoklugu gostermektedir.

Miskeveyh Tanri’nin ezeli oldugunu belirtir. O’nun ezeli olusunu su kiyas

tizerinden aciklar:
Her hareket veren hareketli degildir.
Her hareketli olus siirecine tabidir.
Her miitekevvin yaratilmistir.

Tanrimiiteharrik olmadigina goére herhangi bir seyden olusmus degildir.

(Ciinkii tekevviin hareketsiz olamaz).
Miitekevvin olmayan muhdes degildir.
Muhdes olmayanin 6ncesi olmaz.
Oncesi olmayan ise ezelidir.>!

Tanr1’nin ezeliligini bu sekilde agiklayan Miskeveyh, alemin meydana gelisi ile
ilgili birbirine ters goriinen iki diisiinceden bahseder. Bunlardan ilki suddr teorisi,
ikincisi yoktan yaratmadir. Onun ifadelerinden bu iki diisiinceyi uzlastirdigini
gormek miimkiindiir. S6yle ki, Miskeveyh ruhani alemin sudér halinde, cismani
alemin ise madde ve suretin birlesmesiyle yoktan yaratildigini ifade eder. Ona gore
varliklar varoluslarint Tanri’dan dogrudan ya da dolayli sekilde elde ederler.
Tanrr’dan ilk sudir eden varlik “Faal Akil”dir. Faal Akil Miskeveyh’e gore siirekli,
tam ve degismeyendir. Faal Akil Tanr1i’ya gore eksik, Tanr1 disindaki varliklara gore

ise eksiksiz ve ebedidir. Varlik hiyerarsisinde ikinci sirada bulunan semavi nefs, akil

% fbn Miskeveyh, (2020), a.g.e, 5.39-40.
51 {bn Miskeveyh, (2020), a.g.e, 5.47.

28



araciligiyla olugsmustur ve ona gore eksiktir. Ancak tabii cisimlere nazaran varligi
eksiksizdir. Akla benzemek ve kemale erismek ic¢in semavi nefs, harekete ihtiyag
duymaktadir. Gok cismi, nefs araciligiyla meydana gelir. GOk cisminin nefse oranla
varligi tam degildir, kemale erebilmesi i¢in harekete ihtiyag duyar. Bu hareket ise

mekansal harekettir.

Ibn Miskeveyh, Tanr1’dan suddr eden Faal Akil’dan olus bozulus alemine inen
kozmik bir siralama yapar. Buradaki madde ve suret arasindaki iliskiye dikkat ¢eker.
O, madde ve suret arasindaki iliskinin bir hareket oldugunu ifade eder, bu hareketin
de disaridan bir hareket ettirici ile miimkiin oldugunu belirler. Miskeveyh’e gore ne
madde suretsiz olabilir ne de suret maddesiz olur. Madde ve suret es zamanli olarak

birlesirler. Madde suret iliskisini ele alirken “yoktan yaratmaya” vurgu yapar.

Maddi alem, cansiz ve canli olarak ikiye ayrilmaktadir. Cansizlar, inorganik
maddelere isaret ederken canlilar da bitkiler, hayvanlar ve insanlardan meydana
gelen organik alemi olusturur. Gerek organik gerek inorganik cisimler arasinda bir
hiyerarsi mevcuttur. Bu hiyerarsi ay iistii dlemden ay alt1 dleme sirayet etmistir.
Miskeveyh bunu birbiri ardina dizilmis kusursuz boncuk tanelerine benzetir. Cismani
alemde cansizlarda madde- suret iligkisi bulunurken; canlilarda nefs- beden iligkisi
s6z konusudur. Ay {iistii alemde akil, nefs ve felek arasindaki iliski ile ay alti
alemdeki akil, nefs ve madde arasindaki iligki benzerdir. Bir baska deyisle
hiyerarsinin en {istlinde bulunan varlik, siralamada altta bulunan varligin hareketinin
nedenidir. Aklin bir harekete ihtiyaci yoktur. Bunun nedeni hareketin tamliga dogru
olmasidir. Akil ise tamdir. Cismin harekete ihtiyaci vardir. Cisim; derinlik, genislik
ve uzunluga gore var olur. Nefsin hareketi, cismin hareketine benzemez. Nefs iligkili
oldugu cismin hareketinin nedeni ve yoneticisidir. Nefs akla dogru hareket ederse

aydinlanir, maddeye dogru hareket ederse de onu aydinlatir.

Ibn Miskeveyh, Messai felsefesine uygun olarak nefse, akil ile madde arasinda
ontolojik bir yer vermektedir. Nefsin en 6nemli 6zelligi hareket etmesidir, ancak bu

hareket mekanik bir hareket degildir. Nefsin hareketi kendindedir.
3.5. ibn Miskeveyh’in Niibiivvet Anlayisi

Ibn Miskeveyh peygamberlik ile goriislerini aciklarken varliklarin
mertebelerinden yola ¢ikarak her varligin hiyerarsik olarak siralandigini, her

mertebenin de kendi kemalini gergeklestirmek iizere varliginin sinirlarina ulagma
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amaci tasidigim ortaya koyar.’? Ona gore varliklarin tiimiinde bulunan Gercek
Bir’den kaynaklanan akict hikmet varliklar1 var eder ve onlarda miikemmel bir
tasarim meydana getirir. Bu tasarimda her varliktaki cinsin sonu diger varligin basi
ile ittisal haldedir.>® ibn Miskeveyh bunu bir ipe dizilen inciye benzetir. Biitiin
bunlardan tek bir diizenin ¢iktigini belirler. Bu diizeninde ortaya koydugu siralamada

en agagidan yukartya dogru bitki, hayvan ve insan mertebelerinden bahsetmektedir.
Bitki mertebesi

Ibn Miskeveyh ilk unsurlarin karismalariyla birlikte alemde ilk ortaya ¢ikan
etkinin bitkilerdeki canlilik hareketi oldugunu belirtir. Bitkilerin beslenme ve hareket
ozellikleriyle cansizlardan ayrildigini ifade eder. Bitkileri {ic mertebeye aymrir. flk
mertebenin kendi tiiriinii devam ettirmek i¢in tohuma ihtiyaci olmayan otlarin
oldugunu belirtir. Buradaki bitkilerin cansizlarla olan temel farki nefsin etkisinden
dolay1 zayif bir harekettir. Ikinci mertebenin en altinda dikilmeye gerek duyulmayan
1ss1z ¢ollerde ve daglarda yetisen agaglar bulunmaktadir. Bu bitki agir hareket eder
ve yavag gelisir. Daha sonra bu mertebeden hikmetin etkisi yiikselir ve zeytin, ayva,
nar gibi agac tiirleri olusur. Hikmetin etkisini artirmasiyla yiikselme ve deger
kazanma asma ve hurma agacina kadar ulasir. Ugiincii mertebe hurma mertebesidir.
Hurma bitkiden hayvan mertebesine gegis tiirii olarak ifade edilir. ibn Miskeveyh Hz.
Peygamberin su soziinii aktarir: “Halaniz olan hurmaya saygi gosterin, zira 0
Adem’in ¢amurunun kalanindan yaratilmistir.”® Sonug itibariyla bitki cesitleri
arasinda hayvan mertebesine ulasan hurma olmustur. Ibn Miskeveyh hurmanin
dollenmesi i¢in tozaklamaya ihtiyact oldugunu bunun da hayvanlarin tiremesine

benzedigini ifade eder.
Hayvan mertebesi

Ibn Miskeveyh bitki tiirlerinin son asamaya gelip degerinin en {ist noktasmna
ulagmis olsa da buranin hayvan mertebesinin en asagi noktasi oldugunu ifade eder.
Bu seviye hayvanliga en yakin ve onun en diisiik mertebesidir. Bitkinin yiikseldigi ve
hayvanlik seviyesine ulastiginin en énemli kanit1 bitkinin topraktan ayrilmasidir. bn

Miskeveyh hayvanlarin kendi aralarinda mertebelere ayrildigini ifade etmektedir.

52 Mehmet Bayrakdar, TDV Islam Ansiklopedisi(ibn Miskeveyh/Niibiivvet), 1999
5 {bn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.116
5 ibn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.118
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1.mertebe: Nehir kenarlar1 ve s1g denizlerde yasayan istiridye ve salyangozdur.

Bu hayvanlarin sadece dokunma duyusu gelismistir.

2.mertebe: Dokunma duyusuna ek olarak yer degistirme duyusu da eklenen

hayvanlar bulunur. Bunlar kurtguk, bocek ve kelebektir.

3. mertebe: Nefsin etkisinin artmasi sonucu, kostebek ve benzeri dort duyuya

sahip hayvanlar mertebesi ortaya cikar.

4. mertebe: Bu mertebede karinca, balaris1 ve petekgozlii hayvanlar gibi gérme

giicii zayif olan canlilar yer almaktadir.

5. mertebe: Bu mertebedeki canlilarin bes duyusu gelismistir. Ibn Miskeveyh,
bu mertebede yer alan hayvanlari da kendi arasinda ikiye ayirir. ilki duyular
gelismedigi i¢cin alik olan hayvanlar, ikincisi de sdyleneni yapma, ayirt etme ve
egitilme kabiliyetine sahip canlilardir. At ve atmaca gibi canlilar bu mertebede yer

almaktadirlar.

6. mertebe: Hayvanlik siniriin en tist mertebesi ile insanlik mertebesinin ilk
mertebesinin  bulundugu seviyedir. Ibn Miskeveyh’e gore artik hayvanlhk
mertebesinin sonunda bulunan tiiriin en yiiksek sinirina ve insanligin ilk mertebesine
varilmistir.>® Bu mertebe degerli olmasina ragmen yine de insanlik mertebesinden
uzak ve asagidadir. Maymun ve benzerleri bu mertebede yer almaktadir. Maymun bu
mertebeyi asarsa insanlik mertebesine geger. Insanlik mertebesine gecildiginde iki
ayag1 iizerine kalkar ve hala hayvan mertebesinde olmasi sebebiyle onda zayif
sekilde bir idrak giicii bulunur. Bu mertebede bulunan egitim almada en verimli

durumdadir.®®
insan Mertebesi

Hayvan mertebesinin sona ermesiyle insan mertebesinin baslangicinin ilk
derecesinde maymunlardan ayrilan topluluklar gelmektedir. Ibn Miskeveyh bu
mertebeyi hayvan ve insan aras1 gegis toplumu olarak kabul eder.>’ Bu mertebedeki
canlilarda nefsin etkisi arttikca kavrama ve idrak giigleri de gelisir ve egitimi kabul

ederler. Ancak bu seviyedeki insan gelismis yetkin insana gore oldukca diisiik ve

5 Tbn Miskeveyh, (2020), a.g.e, 5.120

% ibn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.120

57 Cevdet Kilig, ibn Miskeveyh’te el-Hikmetii’s Sariye Kavrami Baglaminda Varhign Tekamiil
Siireci, Firat Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 2010, s.21

31



asagidadir. Kuzey ve giineyde diinyanin uzak koselerinde yasayan insanlar bu
mertebededir. Bu insanlar hem hikmeti liretemezler hem de komsu milletlerin
hikmetini de kabul etmezler. Bu nedenle yasam sartlar1 kotiidiir. Bu insanlar yalnizca

kole olarak kullanilmaya mahktimdurlar.

Insanda bulunan diisiinme giiciiniin artmasiyla kuzey ve giineyden orta
kusaklara gelindiginde insanda idrak, zeka ve kavrama gelisir. Sonra bu mertebedeki
insanlar arasinda farklilasmalar meydana gelir. Bu Oyle bir diizeye ulasir ki; sezgi
giici ve diisiinme hizi, isabetli ve saglikli diisiinmede, gelisen olaylar1 dogru
degerlendirmede ve gelecekten haber verme konusunda insanlar farklilasir.®® Insan
bu mertebeye ulastiginda melekler ile kuracagi iliski sebebiyle artik kendi
mertebesinin sonuna yaklagmistir. Insani varliktan daha iistiin olan varlik tiiriine
yaklasilmistir. Burada insan ile melek arasinda ¢ok az derece farki bulunmaktadir.
Bu mertebe en iist insanlarin mertebesidir. Burada artik insanlarin anlayamadigi

seyleri kavrar.

Iste insan, kamil insan olup kendi ufkunun sonuna ulasinca yiice ufkun 15181
onu aydmlatir. O insan ya iy1 bir filozof olur, kendisine felsefi ¢aligmalarda ilham
gelir ve akli faaliyetlerde semavi destekler alir, ya da Tanr1 katindaki mertebelerine

gdre vahiy alan bir peygamber olur.*®

Ibn Miskeveyh’e gore filozofla peygamberin dile getirdigi gergekler birbiriyle
celismez. Aralarindaki fark, filozofun asagi duyulur alemden akledilir gerceklere
felsefi cabasiyla yiikselmesi, peygamberin ise kendisine ineni telakki etmesidir.
Filozof i¢in ¢ikis, peygamber icin inis s6z konusudur.®® Metafizik hakikatlerin
kavranis1 filozofta felsefi terakki, peygamberde ise feyezan sonucu gerceklesmekte,
yiiksek hakikatler peygamberin miitehayyilesinde filozoftan farkli olarak duyu
planinda algilanabilir 6rneklere doniistiiriilmektedir. Peygamber, siradan insanlarda

bulunmayan bir giice ve vahiy almast i¢in yaratilmis 6zel bir mizaca sahiptir.%

5 Tbn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.121

%9 Cevdet Kilig, (2010), a.g.m, 5.22

% ibn Miskeveyh, (2020), a.g.e, s.132-133

61 Mehmet Bayrakdar, TDV Islam Ansiklopedisi(ibn Miskeveyh/Niibiivvet), 1999
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4. IBN MiSKEVEYH’IN ERDEM ANLAYISI
4.1. Nefs Kavramm

Ibn Miskeveyh, erdem &gretisini nefsin giigleri ile iliskili olarak ele almis ve
erdemleri, nefsin Platon’dan itibaren bilinen ii¢ giicii {izerine temellendirmistir. ibn
Miskeveyh’e gore hikmet, iffet ve cesarete ek olarak adalet, nefsin dort erdemi

olarak belirlenmistir. Adalet bu ii¢ erdemin uyumu manasindadir.

Ibn Miskeveyh, Tehzibu’l Ahlak adli eserinin hemen girisinde bu eseri yazma
maksadini su sekilde ortaya koyar: “Bu kitab1 yazmaktaki gayemiz, kendimiz igin,
tim eylemlerimizi giizel olmakla birlikte, kolay, kiilfetsiz ve mesakkatsiz olarak
ulagacagimiz bir ahlaki elde etmektir. Bu da bir sanat ve egitimle miimkiin olur.
Bunun yolu da su sekildedir: ilk olarak nefislerimizin ne ve nasil oldugu ve ni¢in

yaratildigin1 bilmemizden geger.”%?

Ibn Miskeveyh’e gore Tanri ilk olarak insanlarin nefislerini farkli yaratmistir

daha sonra insanlar egitim araciligiyla gelisebilirler.

Miskeveyh’e gore nefs ne cisim ne cismin parcasi ne de arazdir. Nefs tekamdil
etmez ve degisime ugramaz. Nefs tiim seyleri esit olarak kavramaktadir. Nefste bir

yorgunluk, zayiflama ve noksanlik bulunmaz.%®

Miskeveyh’e gore nefs cisim degildir. Ona gore tiim cisimlerin bir sureti
vardir. Cisim ayni cinsten bir sureti sadece ilk suretten biitliniiyle ayrildiktan sonra
kabul eder. Miskeveyh buna su 6rnegi verir: “Cisim tiggen olma gibi herhangi bir
sureti ve bigimi alinca dortgen ya da gember gibi baska bir bicimi kabul etmez, ilk
bi¢im ayrildig1 takdirde bunlardan birini kabul eder.” ® Ancak nefs duyulur ve
diisiiniiliirlerin (mahsus ve makulleri) suretlerini tiim ayrimlarina ragmen bir biitiin
olarak kabul etmektedir. Nefs bunu yaparken ilk suretten uzaklasip digerini almaz.
Nefsin bu anlamda giiciinden higbir sey eksilmez. O, sekilleri pes pese almaya
devam eder. Hatta ilk suretle kendisine gelen suretleri kabul etme giicii de

artmaktadir. Bu 6zellik cisme zittir. Buradan anlasilacagi tizere nefs cisim degildir.

Nefsin araz olmayisina ele aldigimizda Miskeveyh’e gore arazin kendinde bir

bagka arazi tagimadig1, zira arazin kendisinin baska bir seye dayandigi goriliir. Araz

62 Tbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.17-18
6 bn Miskeveyh, (2017), a.g.e s.21
6 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.21-22
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daima baska bir seyle birlikte bulunur. Dolayisiyla arazin kendi basina bir varlig
bulunmamaktadir. Ancak nefs daima cisimlerden daha miikemmel ve arazlar1 kabul
eden bir cevherdir. Cisimde uzunluk, genislik ve derinlik gibi 6zellikler bulunurken
nefste bunlar yoktur. Nefs cismani ve araz degildir, bozulup yok olmaz. Cisimler
yalnizca duyulara yonelir. Bu duyular bilgilere, bedeni istekler, intikam alma gibi
duygularla elde edilen her seyle ulasmak ister.®® Cismin ancak bu sayede giicii
fazlalagir ve miikemmellige ulasir. Ancak nefs bu bedensel arzulardan uzaklasir ve
kendi 6ziine donerse giicii ve miilkemmelligi artar. Nefsin dogasiyla cismin dogasi
birbirinden ayridir. Nefs en serefli cevherdir ve bu alemdeki biitiin varliklardan daha

ustiindiir.

Ibn Miskeveyh nefsin duyulurlardan farkli oldugunu ifade eder. Duyulur
olanlar yalnizca duyulurlari kavrar. Oysa nefs, duyulurlardan ileri gelen uyumluluk
ve degisimlerin nedenlerini de idrak eder. Bu nedenle nefs, cisim ve etkilerinden

higbirinden yardim gérmeden elde ettigi diisiiniiliirlerdendir.®

Cisme ait olan duyu bilgileri bazen yamiltict olabilmektedir. Ornegin goz,
biiyiik olan bir nesneye uzaktan bakarsa bunu kii¢iik olarak goriir, diinyadan yaklasik
olarak yiiz altmis kat daha biiylik olan giinesi ¢ap1 bir karis olan ayna olarak gérmek
gibi. Yine suyun igine diisen bir objenin duyularimizi yanilttigini; susuzluk ya da
hastalik nedeniyle tatliy1 aci1 olarak algilayan tatma duyumuzun bizi yanilttigim
belirtir. Kisacast duyularin yanilgis1 fazladir. Ancak nefs, duyularin hataya
diistiiglinii ve hakikatin onlarin idrak ettiginden ayr1 oldugunu bilir ve tiimiinii
gergekleri olan hale iletir.®” Nefs duyularin yanlis ve dogrulugunu bildigi vakit bu
bilgiyi duyudan almaz. Dolayisiyla nefsin bildigini bilmesi asla bir baska nedenden
kaynaklanmaz. Bu bilgi, onun kendi 6zii sebebiyle yani akil vasitasiyladir. Nefs

kendi 6ziinii kavramak i¢in bir bagka seye muhtag degildir.

Miskeveyh nefse dair bu aciklamalarindan sonra nefsin giiclerinden
bahsetmektedir. Ona gore hayvan ve bitki gibi canlilar ile her tiirlii cansizlarin, su,
hava, toprak ve su gibi basit varliklarla semavi cisimlerin kendi varliklarini olusturan
ve kendilerini bagkalarindan farklilagtiran yetenekleri, eylemleri ve giigleri

bulunmaktadir. Bunun yaninda her birinin ortak bazi &zellikleri de vardir. Insan

6 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, .23
% fbnMiskeveyh,(2017), a.g.e, 5.25
67 ibnMiskeveyh, (2020), a.g.e, 5.67
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oteki varhiklardan ayiran giic ise iradi gergeklerdir. Insana has olan bu iradi
gerceklerin temelinde de iyilik ve kotiiliikkler bulunmaktadir. Eger insan iyiye ve
mutluluga yonelirse varolus amacina da uygun hareket etmis olacak, birtakim
engeller kisiyi bu amagtan uzaklastirir ya da alikoyarsa bu durumda da mutsuzluk
veya kotiiliik ortaya cikacaktir. Miskeveyh’e gore iyilik insanin yaratilisi amacinin
belirlendigi seylerde ortaya c¢ikarken, kotiilik insanin kendi iradesi, gilicii ve
ilgisizligi sonucunda bu iyiliklere varmasina engel olan seylerde ortaya c¢ikar.
Miskeveyh Tehzibu’l Ahlak’ta “insanlar arasinda en istiiniin kendine 6zgii gorevleri
yapmada en giiclii olan ve kendini diger varliklardan ayiran, cevherin amaglarina en
cok sadik olandir.”® biciminde ifade eder. Insanin gérevi bu agidan miikemmel
olmayi saglayan ve insanin varolus gayesine hizmet eden iyilikleri istemek ve onlara
ulasmak i¢in caba harcamak, onlara ulagsmay1 engelleyecek tiim kotiiliiklerden
kaginmaktir. Miskeveyh, insanlarin iyi olan eylemlerini azaltir ve varolus gayesinin
gerisinde kalirlarsa bu kisilerin insanlik derecesinden hayvanlik mertebesine diismesi
gerektigini belirtir. Bedeni arzularin pesine diisen, bayagi davranislarda bulunan

insan Tanri’nin gazabina ve cezasina ugramaya layiktir.

Bu diisiincelerden anlasiliyor ki biitlin varliklarin mutlulugu, s6z konusu
varliklarin kendine 6zgii eylemlerini tam ve yetkin sekilde yerine getirmeleriyle
miimkiindiir. Ibn Miskeveyh mutlulugun diisiinme ve diisinmeye konu olan nesneye

gore derecelerinin bulundugunu ifade eder. Bunlardan en iistiin olan1 en yiice varlik
hakkindaki diistincedir.

Ibn Miskeveyh insanin ahlak sorumlulugunun basladigi yer ve insanin
eylemlerinin baglangi¢ noktasi olarak nefs ve nefsin sahip oldugu giiclere isaret eder.
Miskeveyh’in diigiincelerinde nefsin {i¢ giicii ve dort temel erdem konusunda
Platon’un etkisi goriilirken, orta yol diisiincesinde de Aristoteles’in izleri

gorilmektedir.
Ibn Miskeveyh, insan nefsinin ii¢ giicii oldugunu belirtir. Bunlar;
1. Diisiince, ayirt etme ve olaylarin hakikatleri hakkinda akil yiiriitme giicii,

2. Ofke ve tehlikeler karsisinda atilganlik, hakim olma, yiicelme ve her tiirlii

onuru kazanmay1 arzu etme giicii,

6 fbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, .30
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3. Bedeni isteklerin ger¢eklesmesini, yeme-igme ve her tiirlii haz verici seyleri

isteme giiciidiir.®®

Miskeveyh’e gore bu ii¢ gii¢ birbirinden farklidir. Diisiinme giiciine “meleki
gii¢” denir. Bunun bedende kullanildig1 ara¢ beyindir. Arzu giiciine “behimi gii¢” adi
verilir. Arzu giiciiniin bedendeki araci karacigerdir. Ofke giiciine verilen isim ise

“sebu’i gli¢”tlir. Bunun viicuttaki arac1 da kalptir.

Diisiinen nefsin davranigi olgtlii olup, o kendi 6ziine uygun davrandigi,
kendisini gercek bilgilerle yonettigi zaman hikmetle birlikte bilgi fazileti ortaya
cikmaktadir. Behimi gii¢, Ol¢iilii olup diislinen nefsin emirlerine uygun hareket
ederse onda iffet fazileti ortaya cikacaktir. Ofke giicii de ayni sekilde diisiinen nefsin
buyruklarina uyarsa onda yigitlik fazileti olusacaktir. Daha sonra bu ii¢ faziletin
uyumlu ve dengeli hareket etmeleriyle miikemmellik ve biitiinliik fazileti olan adalet

ortaya ¢ikacaktir.

fbn Miskeveyh diisiinen nefsin en iistiin oldugunu ifade eder. Insan bu nefse
sahip oldugu icin meleklere benzer ve hayvanlardan ayrilir. Insanlarin en sereflisi bu
nefsten nasibi olandir. Ayn1 zamanda yine diisiinen nefse tam ve daha ¢ok yonelen
insan da yine serefli olacaktir. Eger bir kisinin diisiinen nefsi degil de digerleri tistiin

gelirse, o kisi bu dlgiide insanlik mertebesinden asagi diiser.

Miskeveyh, diisiinen nefsi benimseyen insanin iistiin bir insan oldugunu ifade
eder. Bu insan canlilarin en iistiinii olma yolunda ilk adimi atar. Insanlarin en asagist
ise akli az ve hayvanlara yakin olandir. Bu insanlar diinyanin kuzey ve giineyine
yakin u¢ bolgelerde yasamaktadirlar. Bu kisilerin iyi ve dogru olani ayirt etme
konusunda maymunlardan ¢ok az bir farki bulunmaktadir. Giiney ve kuzeyden orta
bolgelere dogru gidildikce akil ve ayirt etme giicii artar. Boylece bu insanlar arasinda
tam akilli ve bilgili kisiler ¢ikar. Bu insanlar daha sonra kendi aralarinda birbirlerini
gecerek, akil ve diisiinme giiciiyle insanin varabilecegi yere kadar gelirler. Boylece

kisi, insan ile melek arasindaki bir diizeye ulasir ve vahyi alabilecek hale gelir.

Insan mertebelerinin en altinda diisinme giigleri zayif olan insanlar

bulunmaktadir. Bu insanlar hayvan diizeyindedirler. Bu insanlarda hayvani nefs

% ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.32-33
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giiclenmistir. Yeme i¢gme, giyinme ve bedeni arzulara yonelmislerdir. Bu insanlar

sehvetlerin pesinden korkusuzca giderler.

Ibn Miskeveyh ii¢ gii¢ arasindaki iliskiyi egitimle iliskisi noktasinda da ele
almaktadir. Yaratilis bakimindan egitilmis {istiin nefs, diisiinen nefstir. Egitilmemis
ve egitilmeyi kabul etmeyen nefs hayvani nefstir. Egitilmeyen ancak egitimi kabul
eden nefs ise 6fkeli nefstir. Diisiinen nefs kendi 6neminin farkinda olur ve Tanri
katindaki derecesini anlarsa diger giicleri egitmek ve idare etmek konusunda kendine
diisen gorevlerini hakkiyla yerine getirir. Miskeveyh Tehzibu'l Ahlak’ta Platon’un su
sozlerine yer vererek diisiinen nefsi agiklar: “Diisiinen nefs egilme ve yumusaklik
noktasinda altin gibidir. Hayvani nefs ise sertlik ve katilik noktasinda demir
gibidir.”"®

Ibn Miskeveyh bu diisiincesini somutlagtirmak igin insani, kullandig1 binegi ve
avlanmak i¢in yedeginde gotiirdiigli yirtict bir hayvant metafor olarak kullanir.
Buradaki insan diigiinen nefsin, at behimi nefsin, yirtici hayvan da 6fke giicliniin
karsiligidir. Buna gore binek ve yirtict hayvani yonlendiren insandir. Hayvanlar
avlanirken, yolda giderken insana uyar. Insan, yirtict hayvan ve at arasinda uyum
oldugu siirece insan binegini istedigi yere istedigi bi¢imde gotiiriir, ayni bigimde
yirtict hayvanini da istedigi sekilde kullanir. Ancak insan idareyi ihmal eder de bu iki
hayvanin boyundurugu altina girerse hepsi zarara ugrar. Bu konuda Miskeveyh
Tehzibu’l Ahlak’ta filozoflarin su sozlerine yer verir: “ Diisiinen nefsin idaresini
thmal edip sehvete boyun egen kisiyi elinde giizellik bakimindan altin ve glimiisle
boy Olclisemeyecek kadar degerli bir yakut bulunan ve onu yanan atese atarak
kireclenmesine ve ondaki faydalarin kaybolmasina neden olan kimseye

benzetirler.”’?

4.2. Nefse Ait Olan Erdemler

Insanin nihai hedefinin mutluluk oldugunu belirleyen ibn Miskeveyh buna
ulagmak i¢in gereken yollar1 ortaya koymaya calismistir. Mutlulugun ortaya ¢ikmasi

ve pratik yasamda goriilebilmesi i¢in erdemlerin 6nemi biiytiktiir.

Ibn Miskeveyh mutlulugun erdemler araciligiyla ortaya ciktigi

belirtmektedir. Temelinde erdemlerin bulundugu davranislar insanlara erdemlerden

©{bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.75
"' Tbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.74
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ne kadar yararlandigin1 gostermektedir. “Erdem, mutlulugun bir aracidir. Zira erdem,
insanin tabiatin1 tam olarak ortaya koydugu, kendi kemaline ulastig1 bir durum olan
mutluluga gotiiren, kendisiyle s6z konusu mutluluk gayesine ulastigr deger ya da
niteliktir.”’?> O halde erdem mutluluk igin zorunlu olan bir degerdir. Erdem iyiye
sahip olmaktir. Daha 0zelde soylersek 1iyi bir ahlaki insanin kendisinde
bulundurmasidir. Erdem ile birlikte ruh yoniinii mutluluga cevirir, mutsuzluktan
uzaklasir. Erdem sahibi insan amacinin ne oldugunu bilir ve bunu gergeklestirmek
i¢in uygun yollar1 arar. Kemale ermek i¢in ¢aba harcar. Kendinde olan noksanliklarin
farkinda olur ve bunu gidermek i¢in ¢alisir. Erdemli olmakla birlikte kisi siirekli
iyilik halinde olur ve sevinir, kotiiliige sabreder. Se¢imlerinde hiir olur ve eylemlerini

akilla kontrol eder.

Yapilan davranisin erdem oldugunu bilmek, bunun bilincinde olmak, bu
erdemli davranis1 basit davraniglardan farklilastirma giiciine sahip olmak, herhangi
bir zorlamaya maruz kalmadan isteyerek davranislar gergeklestirmek ve bu davranisi
aliskanlik haline getirip kesintisiz bir bicimde yapmak, bu yapilan davranisin erdemli

bir davranis oldugunu ortaya ¢ikarmaktadir.

Erdemlerin duyguda, diisiincede ve davranista orta yolu hedeflemek ve takip
etmek oldugu fikri -Aristoteles’te oldugu gibi- Ibn Miskeveyh’de de erdem
diisiincesini ortaya ¢ikarmaktadir. Bu diisiinceye gore davraniglarda asirilik, eksiklik

ve orta olma soz konusudur.

Ibn Miskeveyh, erdemlerin orta yol oldugu fikrini, erdemleri bir gemberin
merkezine; erdemlerin tersi olan reziletleri de, merkezden gegecek bigimde ¢emberin
bir kenarindan Obiir kenarina gizilen ¢izginin kenarlara temas eden noktalarina
benzeterek ifade etmektedir. Cemberin kenarlar1 tistiindeki noktalardan biri asiriligi
(ifrat), obiirii de eksikligi(tefrit) ifade etmektedir. Cemberin merkezi de erdem olarak
kabul edilir. Soyle ki:

1) Orta yol olan yigitlik erdeminin iki ucunda korkaklik ve go6zii peklik

bulunmaktadir.
2) Olgiiliiliik erdeminin iki ucunda aggdzliiliik ve gevseklik bulunur.

3) Hikmetin iki ucunda aptallik ve kurnazlik yer alir.

2 Ahmet Cevizci, Etige Giris, Paradigma Yaynlari, Istanbul 2002, s. 41.
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4) Adaletin iki ucunda ise zuliim ve zulme katlanma vardir.”

Ibn Miskeveyh’e gére erdemler, insanlarn varliklarmin tamamlanmasinda ve
insanlar arasindaki muamele ve iletisimde énemli bir yere sahiptir. Ornegin adalet,
insan iligkilerinin dogru olarak devam etmesi ve haksizligin ortadan kalkmas1 igin
gerekli olan bir erdemdir. Olgiiliiliik erdemi sayesinde insanlar kendilerini kétii ya da
gegici hazlara yonlendiren diisiince ve davraniglardan uzak dururlar. Cesaret erdemi
de yine insanlarin tehlikeli durumlardan uzak durmasi ya da kendini ve baskalarini

korumasi1 anlaminda insan1 yonlendirmektedir.

Ibn Miskeveyh’e gore mutluluga ulasmak ve mutlulugu diger insanlarla
paylagsmak icin kisilerin toplumsal yasama etkin bir bi¢imde katilim gostermesi
gerekmektedir. Insanin mutluluga ulasmasi icin gereken pek ¢ok iyilik vardir. Ancak
insanin tek basina bunu yerine getirmesi miimkiin degildir. Bu sebeple toplumun bu
konuda rolii biiyiiktiir. Sosyal hayattaki her bir insan iizerine diisen gorevleri yerine
getirdigi takdirde her bir insan miikkemmellesir ve boylelikle mutluluk elde edilmis

olur.

Yukarida da belirtildigi gibi islam ve Yunan diisiincesinde dort temel erdem
mutluluk i¢in 6n kosul olarak ortaya konmustur. Bu erdemler; hikmet, ol¢iiliiliik,
cesaret ve adalettir. [bn Miskeveyh bu erdemleri ve bu erdemlerin kapsamia giren
alt erdemleri ele alip inceler. Bu ¢alismada Miskeveyh’in temele aldigi hikmet,
yigitlik, comertlik, dl¢iiliiliik, adalet, sevgi ve dostluk erdemlerini alt bagliklar olarak

inceleyecegiz.
4.2.1. Hikmet

Hikmet diisiinen ve ayirt eden nefsin bir erdemidir. Tiim varliklar1 var olmalari
sebebiyle bilmektir. Ibn Miskeveyh hikmetin ilahi ve beseri olaylar1 bilmek oldugunu
ileri siirer. Nefs de bu erdem sayesinde hangi eylemleri yapacagini, hangilerinden

uzak duracagini bilir.

Hikmet nazari ve ameli olmak iizere ikiye ayrilmaktadir. Nazari hikmet
aracilifiyla gercek bilgiler elde edilirken nazari hikmet ile kendisinden giizel

davraniglarin ortaya ¢iktig1 erdemli haller kazanilir.

73 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.42-44
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ibn Miskeveyh, filozoflarin dogru bilgiyi nisan tahtasindaki alamete
benzettiklerini ifade eder. Bu isaret bir tanedir. Herkes bu isarete atig yapar ancak bu
isarete isabet eden az, isareti 1skalayan c¢oktur.”* Ibn Miskeveyh bu benzetmeyle
aslinda dogru bilgiye ulasmanin zorlugunu ortaya koymak istemistir. Dogru bilgiye
ulagsmak i¢in insanlarin belirli bir yeterlilige sahip olmalar1 gerektigini vurgular. Bu
nedenle bir alet ya da sanata ihtiya¢ vardir. Bu sanat mantiktir. Mantik aragtirmacilar
i¢in bir kanun, 6l¢ii niteligindedir. insan nazari hikmet ile birlikte ilimleri dgrenir ve
tabiat ilmini ilk olarak arastirmaya baglar. Derece derece yiikselerek metafizik ilmine

ulagir.

Nazari hikmet disinda var olan ahlaki hikmet sayesinde de kisi ev ekonomisini,
sehir ydnetimini ve ahlakinin iyilestirilmesini &grenir. Ibn Miskeveyh nefsini
yoneten kisinin ahlakini olgunlastirmada ve nefsin diismanlarin1 yok etmede kendini
yetkinlestiren insanin ev yonetiminde de bilgili ve s6z sahibi olacagini diigiiniir. Ev
yonetiminde istikrar ve diizeni saglayan kisi sehir yonetiminden de sorumlu
olacaktir. Eger kisi hem nazari hem de ameli hikmeti tam anlamiyla elde ederse

hakim ya da filozof olacak ve mutluluga ulasacaktir.”

Hikmet disiince giiciinii gereksiz sekilde kullanma ile diislince giictini
kullanmama anlamm ifade eden aptallik arasindaki orta yoldur. Ibn Miskeveyh
diisiince giiciinii gereksiz kullanmaya “sefihlik” demistir. Aptalliktan kasti ise
isteyerek diisiince giiciinii yok saymaktir. Insanin erdeminin tam olarak ortaya
¢ikmasini saglayan sey diisiinme giicline bagl olarak olusturdugu iradi gerceklerdir.
Gergek bir mutlulugu, hikmet arzusuna ve nefsin olgunlastirilmasima baglayan ibn

Miskeveyh, insanin kararli olmasinin ¢ok 6nemli oldugunu belirtir.

Ibn Miskeveyh hikmet erdeminin kapsamina giren alt erdemlerden bahseder.

Bunlar;

1. Zeka: Nefste sonuglarin hizla ve kolaylikla ortaya ¢ikmasidir. Zeka sinsilik
ve budalalik arasinda bir orta yoldur. Her ortanin bir ucu fazlalik bir ucu da
eksikliktir. Sinsilik, kurnazlik ve kot hileler zekanin fazlalik tarafini

olustururken; aptallik ve acizlik de zekanin eksik yanini ortaya koymaktadir.

7 ibn Miskeveyh, (2020),a.g.¢ 5.94
7> ibn Miskeveyh, (2020), a.g.e, 5.95
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2. Hatirlama: Aklin ya da kuruntularin olusturdugu suretlerin tespitidir.
Ogrenilmesi gereken seyleri ihmal ederek unutma ile &grenilmesi

gerekmeyen olaylara 6nem verme arasinda orta yoldur.’®

3. Akletme: Nefsin varliklari oldugu bi¢imiyle kavramasindaki uyumdur. Bir

seyi oldugu durumdan az veya fazla diistinmek arasindaki orta yoldur.

4. Cabuk anlama: Iyice anlamadan bir seyin hayalini kurmak ile onun 6ziinii

anlamada gecikme arasindaki orta yoldur.

5. Zihin agikligi- berrakligi: Sonug ortaya ¢ikarmak i¢in zihinde bulunan bir
yetenektir. Nefs derinlemesine disiinmektedir. Arzu edilen seyi ortaya

cikarmada donuk ya da parlaklik arasindaki orta yoldur.

6. Kolay 6grenme: Nefsin bir giiciidiir. Keskin anlayis, teorik konular bununla
ogrenilir. Zihinde ilmin sureti hizla yerlesmekle, onun zor ve imkansiz

olmasi arasinda bir orta yoldur.”’
4.2.2. Yigitlik (Secaat)

Ofkeye iliskin nefsin erdemidir. Bu da ilgili nefsin insanda diisiinen nefse
boyun egmesiyle ve tehlikeli durumlarda akli kullanarak yapilmasi ve sabredilmesi

oviilmiis olan tehlikeli islerde geri durmamasiyla olusur.’

Ibn Miskeveyh’e gore yigit kimse iyi islerde ortaya ¢ikan zorluklara 6nem
vermezken kotii durumlara sabreder, halkin biiyiik gordiigii seyleri kiiglimser. Hatta
daha {stlin bir durumu segerek Oliimii bile goze alir. Elde edemedigi bir seye
tiziilmez, bir felakete ugradigi zaman sakinligini korur, gereken durumlarda gereken

kisiye otkelenir. Yine intikam almasi da ayni1 sartlara gore olur.

Yigit kisiler tim davramislarini yerli yerinde yapar. Aklin kontrolii disina
cikmazlar. Mutluluga ulagmak i¢in sabir gosterirler. Mutlulugu diinyevi islerde

aramazlar. Yigit kimsenin mutlulugu ilahi kaynaklidir.

Yigit bir kimsenin ¢irkinlikten olusan korkusu, 6liim korkusundan daha ¢oktur.
Bu nedenle yigit bir kimse giizel bir 6liimii, ¢irkin gecirilen zamana tercih eder. Yigit

kisi islerin basinda zevk almaz, ona gore islerin baslangiglar1 sikicidir. Ona gore

76 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.44
7 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.45
78 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, .35
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islerin sonu daha zevk vericidir. Eger Tanri’nin varligina ve birligine inanmis ve hem
bu diinya hem de ahiret hayati i¢in insanlara adaletli davranmis, dinini ve hakikatleri

savunmus ise bu zevk, hayat1 boyunca ve 6liince de devam edecektir.”

Yigit insan kendi onuruna ve sehrine saldiran diismana karsi koyar, kagmayi
gururuna yediremez. Kagmanin korkaklik ve kiigiiklilk oldugunu bilir. Yigitlik
insanlarin kendi 6zlerine kars1 duygusal olmalarini engeller. Kisi kendi gergekleriyle

yiizlesmelidir, kendini tanimali ve kusurlarini diizeltmelidir.

Ibn Miskeveyh’e gore yigit, korkulmas1 gereken durumlar sonucunda gerektigi
sekilde davranarak korkan, cesaret edilmesi gereken durumlarda kendine giivenip
cesaretli davranan kisidir. Yigit kisi aklin gosterdigi sekilde davraniglarini ortaya
koyar. Korkulacak durumlarda kendini 6ne atan, davranisinda asiriya kacan kisi
cliretkardir. Ciiretkar insan yigitlik taslar. Korkmakta asirtya kagan kisi de korkaktir.
Yigitlik erdeminde de asirilik ve eksiklikten uzak durup orta yolda olmak
gerekmektedir.

Ibn Miskeveyh yigitlik olarak goriilen ancak yigitlik erdemiyle higbir ilgisi
bulunmayan davramislardan da bahseder. Ornegin savas durumunda mal ve
menfaatleri ugruna kendilerini tehlikeye atan insanlar boyledir. Bu kisiler yigit degil
sadece acgozliidiirler ve her tiirli erdemden uzak olduklar1 halde erdemliymis gibi
davranirlar. Her tiirlii iskence ve yaptirima karsi sabirli davranirlar, hatta 6liimii bile
goze alirlar. Bunu {in kazanmak ya da 6viilmek i¢in yaparlar. Bazen de kendinden
gligsiiz insanlart yenebilme yeteneklerine giivenerek yigitlik yaparlar. Bu insanlar
kendilerindeki giice giivenerek karsisinda caresiz kalan insanlara yigitlik taslarlar.
Ibn Miskeveyh bunu aslan ve fil 6rnegiyle agiklar. Aslan ve fil diger hayvanlardan
{istiin olduklarmi bilerek giiclerine giivenirler ve kendilerini 6ne atarlar.%’ ibn
Miskeveyh’in ortaya koydugu benzetmede de goriildiigii lizere bdylesi kisilerin
giiclerine gilivenerek yigitlik taslamalar1 gercekten erdemle yapilmis bir davranisi
ifade etmez. San, séhret elde etmek ve menfaat igin yapilan eylemler ile yigitlik
erdeminin bunlara alet edilmesi Miskeveyh tarafindan hos karsilanmamakta,

kinanmaktadir. Ona gore yigitlik akil denetimi ile birlikte ortaya ¢ikmaktadir.

Yigitlik erdeminin kapsamina giren alt erdemler bulunmaktadir. Bunlar:

7 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.131
8 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.131
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1- Nefs biiyiikliigii: Basit seyleri kiigiimsemek ve felaketlere karsi katlanma

giictidiir.

2- Gozii peklik: Nefsin tehlikeli durumlarda kendine giivenmesi ve iiziintiiye

kars1 dayanakli olmasidir.

3- Biiylik himmet sahibi olmak: Nefsin biiyiik 6l¢iide mutlu olmasi ve 6liim

anindaki sikintilara katlanmasidir.

4- Sebat: Nefsin acilara karsi dayanakli olmasi ve korkulu durumlara karsi

koymasidir.

5- Siiklinet: Tartisma, dini kurallar1 ya da kutsal seyleri savunurken taskinlik

etmemektir.

6- Yumusak huyluluk (Hilm):Nefse huzur veren, onu acelecilikten koruyan bir

erdemdir. Nefsin hemen dfkelenmemesini saglar.
7- Yiireklilik: Iyi bir sohret kazanmak igin biiyiik islere kars1 gdsterilen hirstir.

8- Sikintiya katlanma: Nefsin iyi aligkanliklarda bedeni organlari kullanma

giiciidiir.8
4.2.3. Comertlik

Ibn Miskeveyh mutlulugun kazanilmasinda énemli olan bir diger erdem olarak
comertlikten bahseder. Comert olan insan hayata iiretken ve etkin bir sekilde
katilarak kendisini ifade eder. Kisi ne kadar degerli bir sey iiretir ve bunu ¢evresiyle
paylasirsa o kadar 6nemli olur. Comert insanlar irettiklerini paylastiklart zaman
mutluluga eriseceklerdir. Comert insanin mal biriktirme gibi bir istegi yoktur. O
servetine ve gerekli seylere gore harcama yapar. Comertlikte 6nemli olan iyi olani
paylasmak ve bunu isteyerek yapmaktir. Comert insan almak i¢in, deger gérmek i¢in
ya da iin kazanmak i¢in bagka insanlarla paylasimda bulunmaz. Aksine paylasma,
tiretme ve bir sey verme kendisi i¢in yiice bir eylemdir. Onu eylemde bulunmaya

gotiiren comertligin kendisi, erdemin yiiceligidir.

Ibn Miskeveyh diger erdemlerde oldugu gibi comertlik erdeminde de orta

yoldan bahseder. “Comertlik iki kotiiliik arasinda bir durum olup biri savurganlik ve

8 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, .39
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israf digeri de cimrilik ve kiskangliktir.”® Savurganlik hakki olmayan biri igin asir1
Ol¢iide harcama yapmak; cimrilik ise verilmeye layik olan kisiye hicbir sey
vermemektir. Insan bu durumda asmihiga ve eksiklige diismemek icin aklin

kontroliinden disar1 ¢ikmamalidir.

Ibn Miskeveyh’e gore comert olmadigi halde bu sekilde davranan insanlar
bulunmaktadir. Bu kisiler gosteris yapmak i¢in ya da mevki sahibi insanlara yakin
olmak i¢in kendisine, ailesine gelecek bir zarar1 Onlemek i¢in mallarini arzular
ugrunda kullanan veya onlar1 kotii insanlar i¢in harcayan, daha fazla para kazanmak
icin kullanan kimselerdir ve bu kisiler cOmert degildir. Bunlarin kimisi
oburlugundan, kimisi malin degerini bilmediginden elindekini savurur. Boyle

insanlar mal kazanmanin zorlugunu bilmezler.

Mutluluk i¢in kazanilmasi gereken erdemlerden biri olan comertlik sosyal
hayatin en 6nemli unsuru olan insanin iizerine diisen sorumluluklart hakkiyla yerine
getirmesi, iiretim yapmast ve bunu paylagmasi ile ortaya c¢ikacaktir. Comertligin

kapsamina giren alt erdemler bulunmaktadir. Bunlar:

1- Eli bol olmak: Insanin géniillii olarak elindeki mali yararl islerde
kullanmasidir.

2- Baskalarina ikramda bulunmak: Kisinin kendisinin de ihtiyaci olan seylerin
bir kismini ihtiyaci olan birine vermesidir.

3- Seving duymak: Nefsin biiyiik islerle seving duymasidir.

4- Yardimseverlik: Dostlarla ve ihtiyaci olanlarla mal ve yiyecekleri
paylagmaktir.

5- lyilikte bulunmak: Gerekli olmadig1 durumda baz1 seyleri vermektir.

6- Hosgorii: Insani hakki oldugu bazi seylerden vazgegmesidir.®
Tiim bu erdemler insanin iradesi ve se¢imiyle gerceklesmektedir.
4.2.4. Olciiliiliik (iffet)

Iffet ahlak felsefesinde olgiiliik olmak anlaminda kullanilmaktadir. Nefsini

kontrol etmek manasina gelen iffet Miskeveyh i¢in en 6nemli erdemlerdendir.

8 fbn Miskeveyh, (2017),a.g.e, 5.45
8 fbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.40-41
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iffet erdemi sehvet duygusu ile ilgilidir. Bu erdemin insanda ortaya cikist
arzularmi akla gore yonetmesiyle olur. Yani dogruyu ayirt etmeye uygunlukla
miimkiin olur. Insan arzularma boyun egmemeli, onun kélesi olmamali ve dzgiir

olmalidir.2* Buradaki 6zgiirliikten kastedilen aklin yasama yon vermesidir.

Asiriliklardan kaginarak hayata dengeli yaklagsmak kisinin yasamini idare
etmesinde énemlidir. Ornegin bir bitkiyi beslerken ona ¢ok fazla su vermek ve onu
ihtiyacindan fazla giines 1s1gina maruz birakmak ile ona hi¢ su vermemek ve onu
giines 1s18indan mahrum birakmak bitki i¢in olumsuz bir durumdur. Bitkinin ihtiyaci

olan dengeli bir ortamda biiylimektir.

[ffet erdeminin ortaya ¢ikmasini saglayan en onemli deger 6lciilii olmaktir.
Ancak buradan Olciilii olmaktan arzularin tamamen yok edildigi ya da bastirildig:
anlagilmamalidir. Arzularin yok edilmesi mutlulugun 6niinde bir engeldir. Burada
kastedilen arzu, istek ya da duygularin akil ve hikmetin kontroliinde olmasidir. Iffetli
kimseler a¢g6zlii olmadiklart gibi gevsek de degildirler. Onlar, akil ve hikmetin

dogrultusunda orta yolun pesinden giderler.

Iffetli insanlar kotiiliik yapmaktan, kinanip soviilmekten kaginirlar. Arzularinin
hareketlenmesi durumunda sakin kalip kotii zevklere ve bedensel isteklere karsi
dayanikl1 olurlar ve akillarini devreye koyarlar. Iffetli insanlar yeme igmede giyinip
siislenmede asirrya kagmazlar. Iffetli olmak iyi ve dogru olana boyun egmektir. Isleri
gerektigi gibi diizenlemek, makul kararlar almak nefsi istenen yonde
miikemmellestirmek nefsin istekleri dogrultusunda dayanikli ve diger insanlarla

uyum i¢inde olabilmek dnemlidir.

Ibn Miskeveyh gergekte iffetli olmadiklar1 halde bu sekilde davranan
insanlardan bahsetmektedir. Ornegin yeme igme gibi isteklerini ve diger insanlarin
diiskiin oldugu arzular terk eden insanlar boyledir. Bu insanlar ya i¢inde bulundugu
durumdan daha fazlasini ister ya da onu hi¢ bilmez, tatmamistir. Sehirden uzakta
yasayan bedeviler ya da daglarda yasayan ¢obanlar boyledir. Bu insanlar herkesin
zorunlu gordiigli seyleri elde etmek ya da kullanmaktan kendilerine bir zarar
gelecegini diisiiniip korkar ya da kendilerine yasaklandigi i¢in bundan uzak durur.
Boyle kimseler iffetli gibi goriinseler de aslinda sadece iffetli gibi davranirlar.

Gergekten iffetli olan kimseler ise so6z konusu eylemi herhangi bir baska amag igin

8 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, .35
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degil, kendisi bir erdem oldugu icin yapar.® Iffetli kimseler arzularmin her birini

ihtiyac1 kadar gerektigi bicimde, zaman1 gelince ve yalnizca ihtiyag olan durumda

kullanirlar.

Iffet erdeminin alt kapsamina giren erdemler bulunmaktadir. Bunlar:

1-

O-

Utanma: Nefsin kotiiliikleri yapmaktan korkmast ve agik¢a kinanmaktan

¢ekinmesidir.
Suktnet: Arzularin hareketlenmesi sirasinda nefsin sakin kalmasidir.

Sabir: Nefsin kendisini kotii hazlara kaptirmamasidir. Bedeni hazlara karsi

dayanikli olmaktir.

Ozgiir olmak: Nefs usuliine gére mal kazamr. Yine bu mali usuliine gore

harcar.
Kanaat: Yeme i¢cme ve siislenmede asiriya kagmamaktir.®

Diizenlilik: Nefsi iyi olaylara ve isleri gerektigi sekilde diizenlemeye

yoneltir.
Iyi hal: Giizel niteliklerle nefsi miikemmellestirmektir.

Barigseverlik: Nefsin baska kisilere kars1 zorla degil de isteyerek gosterdigi

anlasma durumudur.

Agirbaglilik: Nefsin istekleri sirasinda sakin ve dayanikli olmaktir.

10- Kotiiliiklerden sakinma: Nefsin milkemmelligini saglamak i¢in giizel islere

yonelmektir.8’

Insanlarin 6lgiilii olmasinda kontrolii saglayan akildir. Akil sayesinde insan

orta yolu bulur. Béylece davranislarinin degerlenmesinde 6nemli olan iffet erdemin

ulasacaktir.

4.2.5. Adalet

Adalet, ahlak filozoflar1 arasinda en temel erdemlerden biri olarak kabul

edilmistir.%8 ibn Miskeveyh de hikmet, cesaret ve iffetin birbirleriyle dengeli iliskileri

8 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.129
% ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.37
8 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.38
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sonucunda bir biitiinliigin ve miikemmelligin ortaya ¢iktigini, bunun da adalet
erdeminin kendisi oldugunu diisiiniir. Adalet erdemiyle birlikte insan 6nce kendi

nefsine sonra da bagkalarina kars1 insafli olmay1 6grenir.

Adalet biitiin erdemlerin temelinde yer almaktadir. Ornegin 6l¢iilii olan biri,
adalet erdemine sahip olmadiktan sonra tam anlamda 6l¢iilii sayillmaz. Bunun gibi
diger erdemlerde adalet erdeminden bir parca tasimadiklar: siirece gercek anlamda
erdem olarak kabul edilemezler. Gergekte adil olan kisi isinde, eylemlerinde veya
yasaminin her alaninda adaletli davranir. Bunlar arasinda bir 6lgiisiizliikk bulunmaz.
Sonra kendi disindaki tiim insani iliskilerde de ayni sonug¢ ortaya c¢ikar. Biitiin
bunlarin temelinde adalet erdemi vardir ve tim davranislar bu erdemden dolay:
kaynaklanmaktadir. Kisi davraniglarini samimi bir bi¢imde yapiyorsa biitiin
eylemleri ona gore olusuyorsa adalet erdemi o kisi icin gerceklesmis olmaktadir

denilebilir.

fbn Miskeveyh’e gore adalet, gereksiz ve uygun olmayan yolla kazang elde
etme olan haksizlik etme ile yine kazang elde etmek i¢in gereksiz yere kisilere boyun
egmek ve ezilmek olan haksizliga ugramak arasinda bir orta yoldur.®® Adaletli kisi bu
iki asir1 ugtan uzaktir. Adil kimsenin durmasi gereken yer orta noktadir. Adil insan
kazanglarina hakki olan yerlerde ulasir, haksiz kazangtan uzaklagir. Bu erdem
sayesinde kisi faydali olan seylerde biiyiik pay alip baskasina kiigiik pay vermez;
zararl olan seylerde paym azini alip bagkalarina ¢ogunu vermez. Ibn Miskeveyh
haksizlik edenlerin diinyada elde ettikleri kazanglarin haksizliga ugrayanlardan fazla

oldugunu belirtir.

Ibn Miskeveyh adalet erdeminin kapsamina giren alt erdemlerden de

bahsetmektedir. Bunlar:

1- Dostluk: Gergek bir sevgidir. Arkadaghigin gerektirdigi her seye kiymet
verilir. Dost i¢in yapilmas: miimkiin biitiin iyilikler gozetilir.
2- Ulfet: Diisiince ve inanglarda ortak hareket edilir. Gegimi saglama

konusunda yardimlagma ve paylasma onemlidir.

8 Hiiseyin Karaman, “Islam Ahlakinda Temel Erdemler”, (islam Ahlak Esaslar1 ve Felsefesi i¢inde,
ed: Miifit Selim Saruhan), Grafiker Yay., Ankara, 2013, s. 207.
8 ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.45
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3- Yakinlarla iyi iliskiler stirdiirmek: Yasanan yerdeki akrabalarla iyilikleri
paylasmaktir.

4- QOdiillendirme: lyilige ayn1 oranda ya da fazlasiyla karsilik vermektir.

5- Iyi muamele: Ortak iliskilerde herkes igin uygun o&lgiide alis veris
yapmaktir.

6- Bir seyi giizelce yerine getirmek: Pismanlik ve minnet duymadan adaletle
karsilik vermektir.

7- Sevgi: Insanlarin dostluklarmi ve sevgilerini kazanmak icin iyi isler
yapmaktir.

8- Dindarlik: Tanr’y1 yiiceltmek, peygamberlere saygi gostermek, seriatin

buyruklarina uymaktir.%

Ibn Miskeveyh’e gére adalet asir1 uclarin ortasinda yer alir. Adalet eksik ve
fazlay1 orta yola getirir. Bu anlamda da erdemlerin en miikemmeli ve birlige en ¢ok
benzeyenidir. En yiiksek onur, en iistiin derece birliktedir. Birlige gotiiriicii bir
ozelligi bulunmayan cokluk dayanak ve siireklilikten mahrumdur. Seyler arasinda
dengeyi koruyan bir iliski bulunmuyorsa onlar fazlalik, eksiklik, ¢cokluk ve azliktir.

Seylere birlik ve birlik anlami kazandiran da dengedir.®

Aritmetikte kullanilan oranlarin en {stlinli esitliktir. Bu sebeple esitlik
boliinemez. Ayn1 zamanda da tiirleri de bulunmamaktadir. O birligi ya da benzeri

seyleri ifade eder.%?

Ibn Miskeveyh, adaleti dogal (tabii), uylasimsal (vaz’i) ve Tanrsal (ilahi)
olmak tizere lic kisma ayirir. Adaletin bu {i¢ tiirii disinda bir de insana 6zgii olan
ihtiyar1 (istemli) adaletten bahseder. Ihtiyari adalette nefsin giicleri arasinda bir
istlinliik yerine denge vardir. Nasil saglik bedenle dengeli bir iliski i¢inde ise ihtiyari
adalet ile nefs de iliski igindedir.®® Nefsin kontrol edilmesi ve olgunlasmasi igin
ihtiyari adalet onemlidir. ibn Miskeveyh tabii adaletin maddi yapidaki fiziki
varliklar, ilahi adaletin ise manevi yapidaki ezeli-ebedi varliklar igin gecerli
oldugunu ifade eder. Insan iliskilerini belirleyen 6rfi adaleti ise genel ve 6zel adalet

olarak ikiye ayirir. Genel orfi adalette insanlar i¢in evrensel kurallar bulunmaktadir.

% fbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.41-42

% Tbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.136

% ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.136

% fbn Miskeveyh, Adaletin Mahiyeti Uzerine (Cev. Ilyas Altuner), Igdir Universitesi / Igdir
University ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 2014, s.4
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Genel 6rfi adalet herkes i¢in her zaman gegerlidir. Ozel 6rfi adalet ise iki kisi ya da
milletler ve devletlerarasinda belirlenen kurallar ve bunlara bagli kalmakla ilgili

hiikiimlerin bulundugu adalet tiiriidiir. Herkes i¢in gecerli olmayabilir.%*
Ibn Miskeveyh adaletin ii¢ yerde oldugunu belirtir.
1- Mallarin ve sereflerin dagitiminda,
2- Alim- satim ve degisim gibi iradeyle yapilan davraniglarda
3- Haksizlik ve tecaviiz bulunan seylerde®

Ibn Miskeveyh biitiin bu davranislarda &l¢iiyii belirleyenin hukuk oldugunu
ifade eder. Ibn Miskeveyh’e gore insanlar medeni ve sosyal varliklardir. Bu
baglamda insanlarin birbirleriyle paylasim yapmasinin, yardimlagsmasinin ve alig
veris yapmasinin gerekli oldugunu vurgular. Yapilan bu islemlerde 6l¢ii ve dengeyi
saglayacak olan arag¢ paradir. Eger parayla ¢6ziim bulunamiyorsa bu durumda araya
hakim girmelidir. En yiiksek hakim Tanri’dir. ibn Miskeveyh bu konuda Tehzibu’l
Ahlak’ta Aristoteles’in Nikomakhos’a Etik adli eserinden alint1 yaparak bu konuyu
aciklar: ““ En biiylik yasa Yiice Tanri’dan gelen yasadir. Hakim de onun katindan
gelen ikinci bir yasadir. Para ise {i¢iincii bir yasadir. Tanri’nin yasasi tiim yasalar i¢in

ornek olusturur.”%

Adaletin yasalara uymakla iligkili olmas1 mutlulugun kazanilmasi agisindan da
onemlidir. Ciinkii adil olan insan yasalara uygun davranir ve insanlar arasindaki
esitligi On plana alir. Yasalar tiim insanlar i¢in gecerlidir. Yasalar ortak iyiyi, fayday1
ve haklar1 gozetir. Mutlulugun olugsmasini saglayan, koruyan ve giivence altina alan
yasalardir. Bu baglamda adalet erdemi de hem bireyin kendisiyle hem de baska
insanlarla iliskisinde belirleyici konumdadir. Adalet mutlulugun olusmasi i¢in bir
ara¢ olmasinin yani sira rasyonel, entelektiiel, bireysel ve toplumsal yasama da katki
saglamaktadir. Bu erdeme dayal1 bir yasam iyi bir hayattir ve bu erdemin sonucunda

olusan mutluluk akildan gelen bir mutluluktur.®’

Ibn Miskeveyh adaletin nefs iizerindeki olumlu etkisinden s6z eder ve bunun

sonucunda insanin mutluluga ulasmasi gercegine isaret eder. Ayni zamanda bu

% Tbn Miskeveyh, 2014, a.g.e 5.9-10

% ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.137

% fbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.139

9 Mehmet Kasim Ozgen; Mutluluk Problemi, Artus Yay, istanbul, 2007, s. 233.
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olumlu etki sayesinde insanin kemale ermesi de gergeklesir. Ciinkli insan adalet
erdemini gerceklestirdigi an nefsin tiim boliimleri onunla aydinlanir. Nefsteki
catisma ortadan kalkar. Nefs yiikselir ve kendine ait eylemleri en {istiin sekilde yerine

getirir. Bu da mutlu insanin Tanr1’ya yaklasmasinin son noktasini olusturmaktadir.
4.2.6. Sevgi

Ibn Miskeveyh, insanlar arasindaki birligin ve diizenin saglanmasimin
nedeninin sevgi oldugunu ifade eder. Kisilerin beraber yasadig1 toplumlarda islerini
devam ettirebilmeleri i¢in yardimlasmalar1 gerekmektedir. Bu yardimlasmay1
saglayan sey de sevgidir. Insan iliskilerinde sevginin temele alindig1 toplumlarda

adaletli bir hayat ve mutluluk kaginilmaz olmaktadir.

Insanlar dogas1 geregi sosyal yakinlik duygusuna sahiptir. Bireylerin
birbirlerine muhtag oldugu kaginilmaz bir gergektir. ibn Miskeveyh’e gore, her insan
kendi olgunlugunu saglamak icin baska insanlara muhtagtir. Insanlar birbirleriyle
yardimlagmak zorundadirlar. Zira insanlar birtakim eksikliklerle yaratilmiglardir.
Insanlar bu eksikliklerini tamamlamak zorundadirlar. Her insanmn tek basina
mitkemmellige ulagmasi zordur. O halde biitiin organlar1 faydali bir fiili yapmada
birlesen bir viicut gibi, birbiriyle uyumlu bir toplum olmak i¢in daginik bireylerin

sevgiyle birlesmelerine ve kaynasmalarina ihtiyag vardir.%

Ibn Miskeveyh’e gdre sevginin birgok tiirii vardir. Bunlarm sebepleri de tiirleri

kadardir.
1- Hemen olusan ve hemen kaybolan sevgi,
2- Cabucak olusan ve yavas yavas kaybolan sevgi,
3- Yavas yavas olusan ve ¢abucak kaybolan sevgi ve
4- Yavasca olusan ve yavasca kaybolan sevgi.*

Ibn Miskeveyh insanlarin hayatlarinda ii¢ amacinin oldugunu belirtir. Bunlar
zevk, 1yilik ve menfaatlerdir. Bunlarin birlesmesiyle de dordiinii bir amacin oldugunu
aciklar. Sebebi zevk olan sevginin yukaridaki birinci sevgi tiiriine ait oldugunu;

sebebi iyilik olanin ikinci tiir sevgi oldugunu; sebebi menfaat olanin da iigiincii sevgi

% ibn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.163
% ibn Miskeveyh, (2017), a.ge., s.163
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tiriine ait oldugunu sdyler. Bunlarin birlesmesiyle de dordiincii sevgi tiirii

olusmaktadir.

Ibn Miskeveyh’e goére bu sevgilerin ortaya ¢ikmasinda insanlarin
diistinmesinin, iradeleriyle hareket etmelerinin etkisi vardir. Miskeveyh, diisiinmeyen
canlilarda ortaya ¢ikan sevgiyi yakinlik olarak adlandirmanin daha dogru olacagini
belirtir. Cansizlar arasinda olusan sevgi kendilerine ait merkezlere yonelme ile
miimkiindiir. Cansiz varliklar arasinda onlarin ilk unsurlarindan olusan karisimlarina

gore karsilikli bir itme ve benzesme olur.

Ibn Miskeveyh canlilar arasindaki sevginin daha 6nemli oldugunu belirtir.
Dostlugun sevginin 6zel bir tiirii oldugunu ve buna “meveddet” adi verildigini
belirtir. Askin ise daha dar gergevede oldugunu ve yalnizca iki kisi arasinda meydana
geldigini ifade eder. Devamli olan sevginin insana daha c¢ok yakistigini belirten
Miskeveyh, temelinde iyilik olan ve siireklilik saglayan sevginin insant mutluluga

ulastirdigini belirtir.

Ibn Miskeveyh sevginin toplumda olusmasini saglayan en onemli unsurun,
insanlarin birbirlerine gosterdigi yakinlasma duygusu oldugunu sdyler. Bu yakinligin
saglanmasi igin gelenek, din ve gesitli kanun ya da kurallar belirlenmistir. Ornegin
Islam dininde giinliik namazlarm ya da bayram ve cuma namazlarinin birlikte
kilinmasi, Miisliimanlarin Mekke’de toplanip ibadetlerini yerine getirmesi ya da
cesitli toplantilarin yapilmasi gibi durumlar, bireyler arasindaki yakinlagmay1 saglar.
Ayrica bireyler arasinda ortak iyinin paylasilmasina ve sevgi baginin giiclenmesine
olanak verir. Sevginin insanlar arasinda artmasinin ve siirekli hale gelmesinin

saglanmasinda devlet baskaninin da rolii bulunmaktadir.

Ibn Miskeveyh aile igindeki sevginin siirekliliginin saglanmasini ailedeki her
bir ferdin tlizerine diisen gorevleri hakkiyla yerine getirmesine baglar. Esler arasinda
ortak ityilikler ve iyiligin ortaya ¢ikmasini saglayacak menfaatler bulunmaktadir.
Esler bu iyilikleri ve menfaatleri elde edebilmek i¢in yardimlasirlar. Bu yardimlagma
ile birlikte evlerinin senlenmesine katkida bulunurlar. Esler arasindaki ortak amag
tyiliklerin birlikte korunmasi ve faydali bicime doniistiiriilmesidir. Esler arasinda biri
gbrevini yerine getirmedigi zaman yani davraniglarinda bozulmalar gelmeye

basladigi an sikayetler baslar ve sevginin gosterilmesinde sorunlar ortaya ¢ikar.
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Sikayet ve kinamalarla birlikte bu is boyle devam eder ve sonunda kotii sonuglar

ortaya ¢ikabilir. 1%

Ibn Miskeveyh insanin varligimi ve mutlulugunu borglu oldugu Tanr1’ya, anne
babasina ve 6gretmenlerine (filozoflara) karsi sevgi ve saygisinin en iistiin sekilde
olmasi gerektigini belirtir. Tanri’ya duyulan sevginin en yalin ve kusursuz Sevgi
oldugunu ifade eder. Tanr’ya olan sevgi her tiirlii etkilenmeden uzaktir. Ikinci
derecede Onemli olan sevgi ise filozoflara duyulan sevgidir. Ciinkii filozoflar
insanlarin nefsini egiterek onlarin ylice ve ebedi mutluluga ulagsmasma yardimci
olurlar. Ugiincii derecede dnemli olan sevgi ise anne babaya duyulan sevgidir. Onlar
bedenimizin ve yaratilmamizin ikinci nedenidirler. Insan son derece caba harcasa
dahi onlarin hakkin1 6deyemez. Anne babaya hak ettikleri degeri vermek Snemlidir

ve mecburidir.

Miskeveyh’e gore dogal yakinlasma ya da zorunluluk gibi her ne sebeple
meydana gelirse gelsin sevginin insani pek ¢ok erdeme gotiirdiigii ve ylice mutluluga

ulastirdig1 goriilmektedir.
4.2.7. Dostluk

ibn Miskeveyh dost i¢in Aristoteles gibi  Sen olan bir baskasidir.”'%! seklinde

bir tanimlama yapar ve dostlugun ender bulunan bir sey oldugunu belirtir.

Dostluk, birbirine muhtag ya da beraber yasamak zorunda kalan insanin,
yasamina anlam katan ve mutluluga ulastiran sevgi erdeminin somutlasmis halidir.
Dostluk sayesinde insan1 mutluluga gotiiren erdemler kazanilir ve paylasilir. Tbn
Miskeveyh’e gore, insanin mutlulugu, dostlariyla miikkemmellesir. Miikemmelligin
tek basma olusmasi zordur. O halde mutlu birey, dost kazanan, dostlarina iyilikte
bulunmak i¢in ¢aba harcayan kimsedir. Zira insan tek basina kazanamadigi seyleri

onlar sayesinde kazanmaktadir.

Ortak amaglari iyilik, erdem ve mutluluk olan kisilerin kurdugu dostluklar
yalnizca iyilik igindir. Bu kisiler arasinda herhangi bir ¢ikar iliskisi s6z konusu
degildir. Iyilik &zii itibartyla degismeyen bir yapidadir. Bu baglamda iyilige sahip

olan kimselerin sevgisi de degismez ve siireklidir. Iyi kisilerin ve erdemli, birbirine

100 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.171
101 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.173
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benzeyen insanlarin dostlugu miikkemmeldir. Bu insanlar iyi olduklar1 i¢in karsilikli
olarak birbirleri icin de iyilik isterler. Iyi ve erdemli insanlar herkes tarafindan
sevilirler. Oziinii ve islerini severler. Bulundugu durumdan kendisi seving duyarken,
baska insanlar da onun adina seving duyar. Herkes onunla birlikte olmak ve dostluk
kurmak ister. O kendisinin dostu oldugu gibi, insanlar da onun dostudur. Onlara

yalnizca kotii kimseler ters diiser.

Dostluk karsilikli ¢aba ve samimiyet gerektirir. Kisi kendisi i¢in bir sey
istediginde bunu dostu iginde istemelidir. Ibn Miskeveyh dostluk ve sevgide hile

yapan insanin altin ve giimiiste hile yapan kimseden daha kotii oldugunu ifade eder.

Mutlu olmak i¢in dostun varlig1 elzemdir. Dostlugun varlig: ile insan birlikte
yasamaya, paylasimda bulunmaya, toplumsal varlik olmaya ve kendisini ifade
etmeye baslar. Dostluk, bireylerin birlikte olmalarim1 gerektirir. Ayni ortami
paylagmalar1 ve beraber bir seyler yapmalart gerekir ki kisiler arasindaki dostluk
anlamli ve devamli hale gelebilsin. Dostluk, karsilikli bir seyler paylasmayi

gerektirir.

Ibn Miskeveyh dost olarak secilecek insanlarin bazi dzelliklerinden bahseder.
Bireyler dost edinecegi zaman karsisindaki insana anne babasi, kardesleri ve
tanidiklartyla iligkisinin nasil oldugunu sormasi gerekir. Eger bu kisilerle iligkileri iyi
ise 0 zaman bu insanla dostluk kurulabilir, iligkiler kétiiyse bu insandan uzaklagmak
gerekir. Dostluk kurulacak insanin rahatina diigkiin olup olmadigina, en kolay islerde
bile yavas hareket edip etmedigine, altina, glimiise olan diiskiinliigiine, onlar
biriktirmeyi sevip sevmedigine dikkat edilmelidir. Zira dost olan kimselerin ¢ogu
gorliniirde birbirlerini sevdiklerini belirtirler, fakat araya bu metaller ile alakal bir 1s
girerse birbirlerine diigmanlik gosterirler. Ayrica dostun hiikkmetmeyi sevip
sevmedigini incelemek gerekir. Cilinkii hilkmetmeyi asir1 sekilde seven kisi ayni
degerde dostluk gostermez. Kibir ve gurur kisiyi dostlarini kiiciimsemeye gotiiriir.
Bunlarin sonucunda dostluk devam etmez ve bu durum diismanhiga, kine ve

kiskangliga yol agar.1%2

Ibn Miskeveyh dostun eglenceye olan diiskiinliigiine de bakilmasi gerektigini

sOyler. Ciinkii eglenceyi seven biri dostunun derdine gereken yardimi gosteremez.

102 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.188
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Ibn Miskeveyh’e goére insan dostlugun siirekliligini saglamak istiyorsa
dostunun hatalarin1 aragtirmaz. Kiigiik kusurlarin1 gérmezden gelir. Dostuna kars1
giiler yiiz gosterir. Dostlarinin seving ve sikintili giinlerinde yaninda olur. Giice ya da
zenginlige ulastifinda dostlarina karsi kibirli ve gururlu davranmaz. Dostunu her
zaman gozetir. Dostunu ihmal etmez. Dostunun sevgisini kaybetmeyi asla goze
almaz. Dostuyla gereksiz tartismalara girmez, onu baskasinin yaninda kiigiik
diisiirecek davraniglarda bulunmaz. Bilgi sahibi oldugu konuyu dostuyla paylasir.
Bilgide cimrilik kotii bir huydur ve dostlugu yok eder. Arkadaslariyla ve c¢evresiyle

alay etmekten sakinir, alay edilmesine izin vermez.'%

Insanlar arasinda dostlugun gelismesi maddi ve manevi gelisim igin énemlidir.
Dostlugun bir erdem oldugu unutulmamalidir. Erdem ve iyilik tizerine kurulmayip da

menfaat lizerine kurulan dostluklarda yakinma, kiskanma ve kinamalar var olacaktir.
4.3. Nefsin Hastalklar:

Ibn Miskeveyh Tehzibu’l Ahlak adli kitabinda ahlakin iyilestirilmesi
konusunda hastaliklarinin tedavisinin tipki bedenin tedavi edilmesi gibi oldugunu
belirtir.1®* Hastaligim nedeni belirlendikten sonra gerekli tedavinin uygulanmasimin
miimkiin oldugunu ifade eder. Miskeveyh nefsin cisim olmadigini da ortaya koyar.
Nefsin 0zel bir mizaca sahip oldugunu vurgular. Miskeveyh, nefsin ilahi bir gii¢
oldugunu, bedenle dogal bir iliskisinin bulundugunu, bu sebeple de bedende
meydana gelen bir seyin nefsi ve nefste olusan bir seyin de bedeni etkiledigini ifade
eder. Bedende olusan hastaliklarda Ozellikle iki uzuv olan dimag ve kalbin
hastaliklarinda insanin akli dengesi bozulmaktadir. Ayn1 sekilde kizginlik, {iziinti ve
Otke durumlarinda da insanin fiziki yapisi etkilenmektedir. Bireyde titreme, sararma,

kizarma, zayiflama ya da kilo alma goriiliir.

Ibn Miskeveyh, nefste tiireyen hastaliklarin kaynaginin arastirilmas: gerektigini
vurgular. Bu nedenler arastirilir ve hastaligin kaynagi ortaya ¢ikarilirsa nefse tedavi
uygulamak miimkiin olur. Nefsin hastalanmasinda kotii seyleri diistinme, zihnen
bunlarla ugrasma, korku duyma, siddetli isteklerin ortaya ¢ikmasi gibi durumlar s6z

konusuysa o halde gerekli tedavinin uygulanmasi gerekmektedir.1%

103 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.189-194
104 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.207
105 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.208
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Ibn Miskeveyh, bedenle ilgili olarak tedaviyi,
a) mevcut sagligi koruma ve
b) bozulan saglik durumunun 1yilestirilmesi olarak ikiye ayirir.

Miskeveyh, ayni sekilde nefs saghiginda da bu iki durumun séz konusu
oldugunu ifade eder. Insan var olan nefs sagligini korumali ve hastalanan nefsini de
tedavi etmelidir. Miskeveyh nefs sagligi i¢in erdemlerle donanmak gerektigini ve
onlara ulagsmak isteyen insanin kendisi gibi kisilerle yakin olmasinin, onlarla vakit
gecirmesinin dogru oldugunu belirtir. Ona gore kotii aliskanliklara sahip kisilerle
arkadaglik iligskisi kurmaktan kacinilmalidir. Ayrica kotii aligkanliklara sahip
insanlarin muhabbetleri hos karsilanmamali, siirleri iyi goriilerek anlatilmamali,
toplantilarina ve sevinglerine icabet edilmemelidir. Ibn Miskeveyh’e gére bu kisilerin

hikayelerini dinlemek nefSte uzun zaman tedavi edilecek lekeler meydana getirir.

Ibn Miskeveyh’e gére insanin dogas1 geredi olan bedensel istekleri ve cismani
rahatliklar1 sevmesi, kendisindeki eksikliklerden kaynaklanir. Insanin yaratilisindan
itibaren bunlara karsi egilimi vardir. Bunlar akilla kontrol altina alinmalidir. Ibn
Miskeveyh nefsin sagliginin bozulmamasi icin pratik amele de dnem verilmesinin
gerekliligini ortaya koyar. Nefsin tembellige ve rahatlia alismamasi gerekir. Bu
baglamda nefsin gilizel seylere yakinlasmasi i¢in diislinmesi, arastirmasi
gerekmektedir. Tembellige alistigi vakit diistiniip taginmaktan uzaklasan nefs, helake
yaklagir. Nefs hayvan diizeyine iner, bu da ahlakin ¢okiisiine zemin hazirlar.'%ibn
Miskeveyh ahlaki ¢okiintiinlin ortaya ¢ikmamasi i¢in, bireyin daha gencliginden
itibaren egitilmesi gerektigini sdyler. Insanin su dért ilmi; aritmetik, geometri,
astronomi ve miizigi O0grenmesi gerektigini belirtir. Bu ilimlerden sonra gercegi
ogrenmek icin bireyin felsefe 6grenmeye baslamasimin gerekliliginden bahseder. ibn
Miskeveyh, ilimde ilerleyen bireyin ilim Ogrenmeyi birakmamasi gerektigini
vurgular. Zira ilmin sonu yoktur. Ancak kisi 6grendiklerini unutmamalidir. Ciinki

“unutma” ilim i¢in tehlikedir.

Nefs sagligin1 koruyan kisi Tanr1 tarafindan kendisine verilen iistiin nimetleri
korumus gibidir. ibn Miskeveyh insanlarm diinya malindan ¢ok bu gercek nimetleri

korumasi gerektigini sdyler. Ciinkii diinya mal1 zahmetli ve gegicidir. Ayn1 zamanda

106 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.208
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onun sonu yoktur. Oysa manevi zenginlikler kalici, kazanilmasi kolay ve
zahmetsizdir. Miskeveyh maddi zenginliklere sahip olan insanlarin siirekli bir korku
icinde olduklarii ifade eder. Ciinkii bu insanlar siirekli uyanik olup elindekileri
korumak zorundadirlar. Bu insanlar bedeni ve nefsi yonden yorgunluk igindedirler.
Ayni zamanda maddi anlamda zengin olan insanlar hicbir seyden tatmin olmaz ve
hep daha fazlasini isterler. Bu konuda hiikiimdarlarin da yasamlarina deginen
Miskeveyh onlarin da yasamlarinin huzurlu olmadigimi ifade eder. Hiikiimdarlar
goriiniirde neseli olsalar bile i¢lerinde liziintiilii ve kaygilidirlar. Bu kimseler az olan
bir seyde bile kiskanglik duyacaklardir, daha fazlasini isteyeceklerdir. Elinde
bulundurduklarina bir siire sonra aligtiklar1 i¢in sahip olduklar1 onlara yetmeyecek, az
gelecektir.  Ibn Miskeveyh, insanin bdyle bir yasami istemesinin iyi bir sey

olmadigini ifade eder.

Ibn Miskeveyh, insanlarin 6zlerindeki nimetlerin Tanri’nin insanlara bir vergisi
oldugunu ve insanin bu nimetler araciligryla nimet iistiine nimet ekledigini belirtir.
Ibn Miskeveyh, gercek ve degismeyen mutlulugun bu nimetlere sahip olmaktan
gectigini ifade eder. Ibn Miskeveyh, Aristoteles’inde dile getirdigi gibi “yeteri kadar
mala sahip olan ve orta derecede mutlu olan insanin hayatin diger isleriyle

ugrasmamasini ister.” %’

Ibn Miskeveyh, nefs saghg acisindan &nemli olan iki giigten bahseder.
Bunlardan biri 6fke giicii, digeri sehvet giiciidiir. Nefs sagligin1 koruyan kimse bu
giiclerini, bunlar araciliglyla kazandigi birtakim zevkleri diislinerek hareket
etmemelidir. Miskeveyh, sehvet ve O6fke giicliniin insana ihtiya¢ aninda kullanilsin
diye verildigini belirtir.

Ibn Miskeveyh’e gére nefs sagligmi koruyan bir kisi aklmi 6n plana alarak
yonettigi nefsin giiglerini kullanmada dikkatli olmalidir. insanlarmn yaptig1 isler gogu
zaman diisiindiigii ve tasarladigina ters olarak ortaya ¢ikabilir. Boyle durumlarda kisi
nefsini egitmek icin kendisine birtakim cezalar verebilir.® Ornegin, diyetteyken tath
yiyen biri kendini bu yiyecekten alikoymalidir. Yersiz yere birine dfkelenen biri
kendisinden daha 6fkeli birinin hakaretlerine kendisini maruz birakmalidir. Faydali

bir iste tembellik eden biri zorlu bir is bularak kendini cezalandirmalidir. Kisacasi

07 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.215
108 {bn Miskeveyh,(2017), a.g.e, 5.218
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Ibn Miskeveyh’e gore kisi kendisi icin smrlari ve zorunluluklari olan kurallar

belirlemeli ve bunlara uymalidir.

Insan, gelisiminin basindan itibaren kendisini nefsin kotiiliiklerine karsi

egitmelidir. Ciinkii insan, ancak bu bi¢imde bir egitimle nefsiyle basa ¢ikabilir.*®

Ibn Miskeveyh, nefsi sagligimi koruyan kimsenin kendi kusurlarmi iyice
aragtirmas1 gerektigini ifade eder. Galinos’un /nsan Kendi Kusurlarini Bilmeli adl
eserinden alint1 yapar. Miskeveyh Galinos’un soyledikleriyle yetinmemek gerektigini
dile getirir. Galinos’a gore “Insan kendisine hatalarin1 soyleyecek dostlar
edinmelidir. Hatta dostu hatalarini1 sdylemedigi zaman ona kendi hatalarini sdylemesi
icin bask1 uygulamalidir. Dostu kendisine hatalarini sdyledigi zamanda dostunu giiler
yiizle karsilamali ve ona tesekkiir etmelidir.”**°Ancak Galinos’un bu sekilde
belirttigi dost gercekte yoktur. Ibn Miskeveyh’e gére bu konuda diisman dosttan

daha faydali olabilir. Zira diisman kusurlar1 sdylemekten ¢cekinmez.

fbn Miskeveyh bu konuda Kindi’nin goriislerine katilir. Kindi’ye gore kendisi
icin erdem isteyen insan tiim tanidiklarinin suretlerini bir ayna olarak goérmelidir.
Insan diger kimselerin kétiiliiklerini goriir ve kendisine bu kétiiliiklerden bir pay
cikarir. Kendisi bu kotiilikleri yapmis gibi nefsini kinamalidir ve ona sitem
etmelidir. Kindi insanin kendi 6ziinii korumasi gerektigini belirtir. Kendi 6ziini

koruyan insan kétiiliiklerden uzaklasip, iyilik yapmaya ¢aligir.!tt

4.4, Nefsin Hastaliklarimin Tedavisi

Ibn Miskeveyh, hastaliklardan nefsin temizlenmesine Tehzibu’l Ahlak adh
eserinin son kisminda yer verir. Ibn Miskeveyh, bu hastaliklarin olusmasinda kisinin
erdemlerden uzaklasmasinin ve ortaya ¢ikan reziletlerin siirekli hale gelmesinin rol
oynadigini ifade eder. Miskeveyh reziletlerin erdem olarak kabul edilen merkezin
tam karsiti oldugunu belirtir. Bu reziletlerden birisi eksikligi, digeri de asirilig
olusturur. Tiim erdemlerin belirli ve gosterilen iki ucu vardir, ancak bunlar arasinda
ise gosterilmesi miimkiin olmayan sayisiz nokta vardir. Miskeveyh merkezin tek

oldugunu, bunun da erdem denen sey oldugunu ortaya koyar.

Miskeveyh reziletleri dort grup iizerinden sekize ayirir. Bunlar;

109 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.220
110 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.221
111 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.222-223
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......

2- Orta yol olan iffetin iki ucunda bulunan a¢gozliiliik ve gevseklik,
3- Hikmetin iki ucunda olan aptallik ve budalalik,
4- Adaletin iki ucunda bulunan zulmetmek ve hakarete katlanmaktir.1?

Bu sayilanlar nefs sagligini ortaya koyan erdemlerin zitti olan hastalik

gesitleridir. Bu reziletlerin altinda birgok alt tiir bulunmaktadir.

4.4.1. Korkaklhik-Ataklik ve Tedavi Yolu

......

Ibn Miskeveyh’e gore bunlarm nedenlerini ve kaynagini olusturan, dfkeli nefstir.
Ofke nefsin bir davranisidir. O¢ alma duygusuyla kalpteki kanin galeyana gelmesiyle
ofke olusur. Ofke siddetli sekilde ortaya cikarsa aklin durumu kétiilesir ve calismasi
yavaslar. Bu baglamda Ibn Miskeveyh filozoflarin akli su hikdyeye benzettigini
sOyler:
Insan ates dolu ve alev alev yanan bir magara gibidir. Magaray1 duman ve alev
sarar, sicaklik artar, atesin siddetinden sesler gelir ve bdylece yanginin caresi
bulunmaz ve sondiiriilmesi miimkiin olmaz. Sondiirmek i¢in kullanilan biitiin
yontemler yanginin daha da artmasina ve giiclenmesine neden olur. Bu sebeple
insan kontroliinii kaybeder yatistirict sozlere kulagini tikar. Hatta bu teskin

edici sozler kisinin daha da kizmasia neden olur. Bdyle durumlarda herhangi
bir ¢are aramak da yarar saglamayacaktir.'!3

Ancak insanlar bu durumlarda huylarina gore ayrim gosterebilmektedirler.
Ornegin huyu sicak ve kuru olanlar ufacik bir kivileimla tutusan kiikiirde benzer.
Eger kisinin huyu bunun tam tersi ise davranisi da ayni bigimde bunun tersi olur.
Miskeveyh konunun daha iyi anlasilmasi i¢in Sokrates’in verdigi bir 6rnekten yola
cikar. Sokrates’e gore, firtinaya kapilan dalgalarla sallanan ve daglar kadar biiyiik
dalgalara gébmiilen geminin kurtulma sans1 6fkelenmis insandan daha fazladir. Cilinkii
gemide bulunanlar durumu kurtarmak icin ¢aba gostereceklerdir. Ancak 6fkelenen
nefsin bundan kurtulmasi i¢in yardimcist bulunmamaktadir. Ofkeli kisiye sdylenen
nasihat ve sakinlestirici sozlerin higbir faydasi yoktur. Bu yanan atese atilan odun

gibi daha da alevini arttiracak ve 6fkesi biiyiiyecektir.

112 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.229
113 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.230
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Ibn Miskeveyh kendini begenme, dviinme, tartisma, inat, saka, kibir, alay etme
ve kiskan¢ligin 6fkeyi meydana getiren durumlar oldugunu belirtir. Biitiin bunlardaki
ortak nokta 6¢ alma istegidir. Ancak kisi de 6fkelendikten bir siire sonra pismanlik,

cezalandirma, huyun degismesi ya da ac1 duyma gibi duygular olusur.

Dostlarin kinini kazanmak, diismanlar1 sevindirmek alaylara ve sakalara maruz
kalmak 6fkenin olusmasina zemin olusturmaktadir. ibn Miskeveyh dfke igin kisa
siiren bir delilik benzetmesini yapar. Bu bazen kalbin 1sisinin bozulmasiyla agir
hastaliklara hatta oOliime neden olmaktadir. Tiim bu olumsuzluklarin tedavisi
bulunmaktadir. Hastaligin istiine gidilir, hastalii olusturan nedenleri bertaraf
edersek ofkenin giicli zayiflar ve kaynagi kurur. Bu hastaliklardan birine maruz
kalinca insanlarin yapmasi gereken akla boyun egmek ve aklin belirledigi kurallara

uymaktir. Akl rehber aldig: takdirde insan yigitlik erdemine ulasir.
4.4.2. Kendini Begenme, Oviinme ve Tedavi Yolu

ibn Miskeveyh kendini begenmeyi, gergekte kisinin kendini layik olmadig1 bir

14 Kisi kendini bilmelidir. Bundan kasit kisinin

yerde gormesidir seklinde belirtir.
kendisinde barindirdigi eksikliklerin ve kusurlarin farkinda olmasidir. Ustiinliik
insanlara o sekilde dagitilmistir ki birinin mitkemmel olmasi ancak diger her birinin
erdemiyle olusur. Erdeme ulasmak i¢in baska insanlara ihtiya¢ duyulduguna gore

insanin kendini begenmemesi gerekmektedir.

Ibn Miskeveyh &viinmenin de buna benzedigini belirtir. Zira dviinme distaki
seylerle Ustlinliik saglamaktir. Miskeveyh insanlarin genelde sahip olamadiklariyla
listiinliik yarisina girdigini ifade eder. Bu konuda Ibn Miskeveyh insanin her an
tehlikeye agik, yok olmaya maruz kalan ve gilivenemeyecegi seylere nasil sahip
olabilecegini sorar. Bu konuya aciklik getirmek i¢in Kehf Suresindeki su ayeti 6rnek
verir: “Onlara diinya hayatinin tipki s6yle oldugunu anlat: Gokten indirdigimiz su ile
yerylizlinde yetisen bitkiler birbirlerine karisir, sonunda kum bir ¢op haline gelip

riizgar onu savurur. Allah’m her seye giicii yeter.”!%°

Insan elinde bulundurdugu maddi seylerle oviindiigiinde kendindeki bir
giizelligi dile getirmez. Ibn Miskeveyh erdemlerden yoksun olan bir insanin maddi

ve gegici seylerle Gviinmesinin dogru olmadigini, bunun anlamsiz oldugunu savunur.

114 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.232
115 thn Miskeveyh, (2017), a.g.e, $.232
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Ibn Miskeveyh, bir hikdyeden yola ¢ikarak su 6rnegi anlatir: “Bir filozof, sahip
oldugu birgok biblolarla Gviinen siis esyast meraklisi zengin bir kimsenin yanina
girmis, bu sirada agzina gelen balgami, evde sagina soluna baktiktan sonra ev
sahibinin suratina atmis. Bu konuda kendisi kinaninca, soyle cevap vermis: “Eve ve
icindeki biitiin esyaya goz gezdirdim. Orada senin yiiziinden daha kot bir sey

bulamadim ve bunun i¢in balgami senin yiiziine attim.”*®

Ibn Miskeveyh erdemlere sahip olmadigi halde kendisini &ven kisiyi bu
ornekteki insana benzetmektedir. ibn Miskeveyh kendisinde bulunmayan bir 6zellige
sahipmis gibi davranan insanin hasta oldugunu belirtir. Bunun merkezinde kisinin,
diger insanlarin sahip oldugu 6zelliklerin kendinde bulunmamasini bir eksiklik ya da
kusur olarak ele almasi ve bu kusurlarini sahip oldugu maddi esyalar ile kapatmay1
calismas1 yatmaktadir. Ibn Miskeveyh’e gére bu durum erdemsizliktir. Bu hastaligin

ortadan kalkmasi i¢in kisi bakis agisini degistirmeli ve erdemlere yonelmelidir.
4.4.3. Saka, Kibirlilik, Alay Etme, S6ziinde Durmama, Zuliim ve Tedavi Yolu

Ibn Miskeveyh sakanmn 6lgiilii yapildigi takdirde iyi oldugunu sdyler.
Peygamberin de saka yaptigini1 agiklar. Ancak saka konusunda o6l¢iilii olmanin gii¢
oldugunu belirtir. insanlar saka ile baslar fakat nerede duracaklarimi kestirmezler, bu
sebeple sakanin sinirt kaybolur. Sonucta yapilan saka insanlar arasinda sogukluga
doniistir, gizli bir kin ve 6fke ortaya ¢ikar. Hatta Kimi zaman garesi bulunamayacak

kadar biiyiik anlagmazliklar dogar.

Ibn Miskeveyh insanlarin kibirli olduklarindan bahseder. Kibirlilik, kendini
begenmeye benzemektedir. Aralarindaki fark; kendini begenmis kisinin kendini
kandirirken, kibirli insanin baskalarina dstiinlik kurarken kendine yalan
sOylememesinde ortaya ¢ikar. Ancak bu ikisinin tedavi yolu aynidir. Akilli insanlar
bunlara yol agan seylerin degersiz olduklarini bilirler. Mutluluga katkis1 olmadigi
icin bunlara 6nem vermezler. Zira bu gibi seyler degiskendir ve yok olduklar1 i¢in

giivenilmezdirler.

Ibn Miskeveyh alay konusuna da deginir. Diisiiniire gore alay etme terbiyesiz,
maskara ve Kkarsilastiklart seylere onem vermeyen insanlarin bagvurdugu bir

durumdur. Alay eden kimseler karsisindaki insana yaptig1 seyin kat kat fazlasina

116 {bn Miskeveyh, (2017),a.g.e, 5.233
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maruz kalirlar. Ciinkii alay eden insan kiiglimsenmeye ve asagilanmaya aligsmis ve

bunu memnuniyetle karsilamistir. Hatta bu isi ileriye gotiirerek para kazanir.

Ancak erdemli bir insan bdyle durumlardan ¢ok uzakta durmaktadir. Ciinkii o
onuruna diigkiindiir. Erdemli ve serefli insan alay konusu olmak istemez ve hatta

seref ve kisiligini hiikiimdarin hazinesine bile degismez.

Ibn Miskeveyh sdziinde durmamanin birgok tiirii oldugunu ifade eder. Bunlar
makamda, malda, ailede ve dostlukta karsimiza ¢ikar. Ancak hangi alanda olursa
olsun bu davranislar herkes tarafindan kinanmistir. S6ziinde durmamanin karsiti
vefadir. Vefasizligin kotiligiini bilen akilli kimseler bundan uzak durur, hatta nefret

ederler. Iyi yaradilish kimseler bunu reddederler.

Ibn Miskeveyh birini haksizlik ve dfkeye maruz birakmanin zuliim oldugunu
ifade eder. Bu bazen 6¢ alma duygusuyla da ortaya cikabilir. Insanlar zulme
ugradiklar1 zaman hemen 0¢ almamalidirlar. Clinkii 6¢ almaya bagladiklart an daha
biiyiik bir durumla karsilagilabilir. Boyle durumlarda akli 6n plana alarak hareket

edilmelidir.
4.4.4. Kiymetli Esyalarin Ardina Diisme ve Tedavi Yolu

Ibn Miskeveyh az olan esyalarin insanlar arasinda kiymetli oldugunu belirtir.
Insanlar bu kiymetli esyalari elde etmek igin miicadele ederler. Bu miicadeleye orta
halli insanlarin yaninda biiyiik hiikiimdarlar dahi katilmaktadir. ibn Miskeveyh bu
davranglarin yanlis oldugunu vurgular. Ornegin bir hiikiimdar hazinesinde kiymetli
bir esyaya sahip oldugunda onu kaybedecegi korkusuyla yasar ve bu duruma {iziiliir.
Ancak dogada bulunan nesneler var olup yok olma gibi tehlikelere maruz kalacaktir.
Hikiimdarlarin titizlikle koruduklari az bulunan objeleri kaybederlerse degerli
esyalarmi yitirmek felaketine ugrayan diger kimseler gibi iiziilecegini belirten ibn
Miskeveyh, onlarin da benzerini yerine koyamayan fakir kimse durumuna

diisecegini, hiiklimdarin acisina dost ve diigmanlarin taniklik edecegini ifade eder.

Ibn Miskeveyh orta halli insanlarmn da giizel bir aleti, kiymetli bir tast Snemle
sakladiklarini 6ne siirer. Cevik bir binege ya da degerli bir nesneye sahip olan insan

onu satmak ister. Ancak alic1 bunun bedelini vermezse kisi bu kez canini tehlikeye
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atacaktir. Aksine bu konuda miisamaha gosterirlerse de yersiz sikint1 ve iiziintiiye

diiserler. 't

Ibn Miskeveyh’e gore insanlarin kiymetli esyalara, paraya ya da miilke diiskiin
olmas1 insanlarin olumsuz duygu ve davranislara yonelmesine neden olmaktadir.
Hatta kimi zaman canini ortaya koymasina yol agmaktadir. ibn Miskeveyh insanlarin
bu sikint1 ve iizlintilerden uzaklagmasi icin kisinin kiymetli esya sevgisinden ve
diiskiinliigiinden feragat etmesi gerektigini vurgular. Insan bu nesnelerin gelip gegici

oldugunun farkinda olmalidur.

Ofkenin nedenleri ve hastaliklarin1 bu sekilde belirten ibn Miskeveyh adaleti
saglayan insanin bu hastaliklar1 tedavi etmesinin kolay oldugunu belirtir. Zira 6fke
bir tiir zuliimdiir. Bu nedenle 6fke Oviicii bicimde nitelendirilemez. Kinanan bu
davranista bir¢ok kotii eylemler ortaya ¢ikar. Kisi kendisine, ailesine, arkadaslarina,
akrabalarina zulmeder. Boyle davranan insanlar dostlarinin yitirir, kendilerine dogru
yolu gosterenlerden mahrum kalir. Bu yanlis davranislartyla mutluluga erisemez,

stirekli olarak tiziintiilii olur. Ac1 dolu bir yasam siirer.

Ibn Miskeveyh’e gore nefsin hastaliklarinin en biiyiigii 6fkedir. Insan 6fkeye
yol acan durumlarin Oniine gecerse onun kendisine hilkkmetmesinden korkmaz. Bu

konuda maruz kaldig1 seylerin tedavisi daha kolay ve ¢abuk olur.
4.4.5. Korkaklik, Cesitleri ve Tedavi Yolu

Nefsin bir diger hastaligi da korkudur. Nefsin sakin kalmasi ve 6¢ alma
duygusundan vazgeg¢mesi korku ve gevsekligi meydana getirir. Korku ve gevsekligin
ardindan nefsi hor géorme ve kotli bir hayat siirme ortaya ¢ikar, siradan insanlarla
devam edilen bir yasam hiikiim siirer. Ayrica sebat gosterilmesi gereken konularda
sabir azalir. Korkaklik ve gevseklik insanlarin rahata diiskiinliigiinii arttirir, tembellik
ortaya cikar. Korkak insan herkese ayak uydurur, her tirlii zulmii ve kotuligi
sorgulamadan kabul eder, haksizliga boyun eger ve her tiirlii rezalete katlanir. Bu
hastaliklarin tedavisi i¢in onlarin karsitlarina bagvurmak gereklidir. Hastalanan nefs
silkinip harekete getirilerek uyarilmalidir.''® Kisi nefs saghgina kavustugu zaman

rezilete diismemek i¢in kendine hakim olur ve siirini1 asmaz.

117 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, s.237
118 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.242-243
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Korkunun koti bir seyle karsilagmaktan ve sakinilmasi gereken durumu
beklemekten ileri geldigini belirten Ibn Miskeveyh akilli insanin korkmamasimin
dogru oldugunu savunur. insan heniiz olusmamis olaylar i¢in korkuya kapilip aci
duymamalidir. Kotii seylerin zararindan korkmanin 6l¢iisii, onlarin gergekte olusma
derecesine gdre olmalidir. lyi bir hayat umuduna sahip olma ve iyimserlik sayesinde
insanlar meydana gelmemis kotiliiklerle ilgili diisiincelerini terk eder. Kisi kendine
zarar verme ihtimali olan eylemlerden uzak durmali, gereksiz yere korku veren
diisiincelere  kapilmamalidir. Insanlar korkuyu uzaklastirmak igin akillica
davranmalidir. Ornegin bir insan uzun émiir istediginde yaslilik dénemindeki olasi
zaaflart ve giicslizliige ugrayacagini aklina getirmelidir. Bunlarin tabiattaki dogal
seyler oldugu unutulmamali dolayisiyla yashliktan korkulmamalidir.!'® Yaslaninca
viicuttaki 1s1 ve ona bagli olarak nemlilik azalacak ve dolayisiyla sogukluk, kuruluk
ve organlarin gii¢siizliigli gibi durumlar ortaya ¢ikacaktir. Hastaliklar ve acilar bas

gosterecektir.

Ibn Miskeveyh insanin en biiyiik korkusunun 6liim korkusu oldugunu ifade
eder. Bu korku biitiin insanlar1 i¢ine alan ve diger biitiin korkulardan daha siddetli
yasanan bir haldedir. Oliim nefsin bedenden ayrilmasidir. Miskeveyh oliimiin
Tanri’nin  adaletinin  bir gostergesi oldugunu vurgular. Miskeveyh o6liimden

korkmanin nedenlerini su sekilde siralar:
1- Oliimiin gergegini bilmemek,
2- Oliimden sonra ne olacagini bilmemek,
3- Nefsin baki oldugunu bilmemek,
4- Oliimden sonra cezalandirilmaya inanmak,
5- Oliimden sonra ne olacagindan habersiz olmak,
6- Insanin arkasinda biraktig1 aile ve cocuklarna dair ac1 duymak.?

Ibn Miskeveyh’e gore, oliimle birlikte nefs yok olmamaktadir. Zira nefs
cevherdir. Cevher olan yok olmamaktadir, yok olan arazlardir. Nefs, bedenden
ayrilinca kendine 6zgili hayatini siirdiiriir, doganin kirlerinden arinir, tam mutlulugu

elde eder ve yok olmasi s6z konusu degildir.

119 Ali Zakheri, Ibn Miskeveyh’in Ahlak Felsefesi, Yeni Zamanlar Yayinlari, 1997, Istanbul, 5.99
120 Ali Zakheri, (1997), a.g.e, 5.100
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Ibn Miskeveyh’e gore nefsinin ne olacagimi bilmediginden veya bedeni
coziilerek dagildigi zaman 6ziiniin ve nefsinin de yok olacagini sanarak Sliimden
korkan kimse, nefsin dliimsiizliigiinii ve kiyametin nasil olacagini bilmemektedir. Bu
kisi, gercekte 6liimden korkmamakta, yalnizca bilmesi gereken seyi bilmemektedir.

O halde korkuyu olusturan sey, cehalettir.1?!

Filozoflar ise bu gercegi bilen kimselerdir. Onlar1 ilim 6grenmeye iten ve bu
konuda sabir géstermeye siiriikleyen sey budur. Filozoflar, bedensel arzulari bir
kenara birakmiglar, zahmet ve uykusuzlugu tercih etmislerdir. Diisiiniirler,
bilgisizlikten kurtulmanin verdigi rahatligin, gercek rahatlik oldugunu ifade ederler.
Gergek zahmetin de bilgisizlikten meydana geldigini zira bilgisizligin nefs igin
devamli bir hastalik olusturdugunu ve bundan kurtulmanin sonsuz bir mutluluk
oldugunu belirtirler. Olmemek i¢in hirslanmak, gelip gegici seyler ugrunda zahmet
gostermek anlamsizdir. Bu baglamda Ibn Miskeveyh filozoflarin iki tiir dliimden
bahsettigini ifade eder. Bunlar tabii 6liim ve iradi 6liimdiir. Filozoflarin iradi 6lim
olarak bahsettikleri, sehevi arzulardan vazge¢cmek iken tabii 6liim ise nefsin
bedenden ayrilmasidir.'??insan tabii olan 6liimden korkmamalidir. Ciinkii bu insanmn
dogasina aykiridir. Insan diisiinen, 6liimlii ve birlesik bir canlidir. Her bilesik olan
canli, unsurlarina ayrilmaktadir. Olmemeyi istemek hi¢ var olmamay:r istemek
demektir. O halde akil sahibi kimse bu tiir isteklerden uzaklasmali ve kendini

yetkinlestiren ugraslarla mesgul olmalidir.

Ibn Miskeveyh kétii olan seyin 6liimiin kendisi degil, bundan duyulan korku
oldugunu belirtir. Ciinkii insan bu konu hakkinda bilgisizdir. Bu cehaletin tedavisi ise
bilgidir. Bilgi, insan1 acilardan ve bilgisizlikten dogan korkularindan kurtaracak olan

hikmettir.123

Ibn Miskeveyh’e gore oldiikten sonra basina ne gelecegini bilmedigi igin
olimden korkan kisinin hali, bilgisizliginden dolay1 6liimden korkan cahilin haline
benzemektedir. Bunun tedavisi bilgisini artirmak i¢in 6grenmektir. Bilen kisinin

giiven duygusu gelisir ve sliphelerini giderir. Bu sayede mutlulugu yakalar. Ger¢ek

121 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.248
122 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.249
123 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.252
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bir gaye i¢in dogru yoldan ayrilmayan insan elbette gayesine ulasir. Bilgiyle ortaya

cikan giiven kesindir. Dinini anlayan ve hikmete sarilan kisinin durumu béyledir.'?*
4.4.6. Uziintii ve Tedavi Yolu

Nefste ortaya ¢ikan bir diger hastalik da iiziintiidiir. Uziintii, 6fke ve korkudan
sonra gelir ve insani erdemlerden uzaklastirir. ibn Miskeveyh iiziintiiniin ruhani bir
acl oldugunu belirtir. Bu sevilen bir seyin kaybi1 ya da istenen bir seyin elde
edilememesi sonucu meydana gelir. Uziintiiniin olusmasinda maddi varliklara ya da
bedeni arzulara gosterilen istek veya aggozliiliik, kaybedilen, elde edilemeyen seylere

duyulan arzu 6nemlidir.

Diinya nimetlerinden elde ettigi seylerin siirekli kendinde kalacagini diigiinen
insan bunlar1 kaybedince {iizilir. Eger kisi kendisine karsi adil olursa ve bu
diinyadaki her seyin siirekli ve kalici olmadigini, devamli ve kalict olanin akil
aleminde oldugunu bilirse ne ulasilmaz olani {imit eder ne de onun pesinden gider.!?®
Boyle bir seye timit baglamayinca bu diinyadaki arzuladigi seylerin kaybolmasindan
da tiziintii duymaz. Bu insan daha ¢ok mal elde etmek i¢in ugrasmaz. Cabalarimni
temiz amacglara yoneltir. Bir nimete ulasinca ondan yeteri kadarmni alir, onlar
biriktirmez. Bu bi¢gimde davranan kimse giliven duyar, acit ¢ekmez, sevingli olur,
liziintiiye ugramaz. Ancak imkansizi isteyen insan biiyiikk hayal kirikligina ugrar,
{izgiin olur ve iizgiin olan kimse mutsuzdur.!?® Insan diinyada sahip oldugu
giizellikleri, maddi varliklari, ailesini kaybetmek istemez. Bunlardan herhangi bir
kayip yasadiginda iiziintii duyar. ibn Miskeveyh bu konuda yasamin, her seyin gelip
gecici oldugunu, bu diinyada sabit bir seyin olmadigin1 bu nedenle {iziintiiye
kapilmamak gerektigini vurgular. Hayata bu bigimde bakan bir kimse gereksiz yere

liziilmez ve an1 yasar.

Miskeveyh’e gére iiziintii bir arazdir, nefsin temelli seylerinden degildir.*?’Bu
goriisiinii temellendirmek i¢in Kindi’nin Risdle fil-hile Defi’l Ahzdn adl kitabindan
su alintiyr yapar: “Uziintii insanin {izerine ¢ektigi ve kendisinin buldugu bir seydir,

liziintii tabii seylere dahil degildir.”*?® Uziintii dis bir meseledir. Buna kanit olarak,

124 Tbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.253
125 fbn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.256
126 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.257
127 Ali Zakheri, (1997), a.g.e, 5.100

128 {bn Miskeveyh, (2017), a.g.e, 5.258
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insan sevdigi birini kaybettigi zaman iiziiliir. Ancak bir slire sonra onu unutur.
Sonrasinda iizlintii tamamen ortadan kaybolur. Bir dostunu, yakinini ya da malin
kaybeden veya bir seyi elde etmek isteyip de elde edemeyen kisi {liziintiiye kapilir.
Sonra bu iiziintiisiinii incelediginde, bunlarin kendisi iizecek kadar kiymetli
olmadigini fark eder. Yakinlarin1 kaybeden bir kimse acis1 daha yeni iken bundan
dolay1 ¢ok tiziiliir. Aradan bir miiddet gegtikten sonra kalbi sogur ve bu iiziintiisii
gecmeye baglar. Eski sevingli ve mutlu haline geri doner. Elde ettigi kiymetli esya ve

malini kaybeden bir kisinin de i¢ine diistiigii durum buna benzer.

Uziintii ibn Miskeveyh’e gore tipki diger hastaliklar gibi gelip gegicidir. Akill
insan boyle gelip gegici bir duruma kendisini kaptirmayacaktir. Bu hastaligin esiri

olmayacaktir.

Uziintiiniin ortaya ¢ikmasinda etkili olan bir baska neden de kiskangliktir. Tbn
Miskeveyh’e gore kiskanglik hastaliklarin en c¢irkini ve kotiiliiklerin en beteridir.
Kiskanglik akil ortadan kalktifinda meydana gelir. Kiskanglik insanin sahip
olamayacagi seyleri istemesiyle dogar. Kiskan¢ insan her seyi kendisi igin ister.
Kendinden baska hi¢ kimsenin iyilik ve giizelliklerden faydalanmasini istemez.
Miskeveyh bunu algaklik ve rezaletin son derecesi olarak belirtir.'?® Dostunun

tyilikten mahrum kalmasini isteyen insan ona kotiiliik etmektedir.

Sonug olarak Ibn Miskeveyh nefsin hastaliklarinin nedeni agisindan nefsani
tibbin iki temeli bulundugunu belirtir. ilki erdemi ve ahlaki kazanmak suretiyle kotii
tutumlardan uzaklasarak iyiye yonelmektir. Ikincisi de nefsi 6fke, sehvet ve akla
bolmesidir. Ofke ve sehvet akla tabi olmalidir. Ahlakta iyilestirme Miskeveyh’e gore
nefse tabiata ve ilme baglidir. Nefsin hastaliklarinin olusmasinda da 6fke ve sehvet
giiclerinin meydana getirdigi reziletler sorumludur. Nefsin saghigi akil ve denge
tizerine kurulu bir yasamdan olugmaktadir. Miskeveyh akil giiclinden bahsederken
irade kismini da ele alir. Erdemler insanin eylemlerine ve ona 6zgii olup onu insan
yapan vasiflaridir.®®® Erdemler; irade, diisiince ve ayirt etme giiciine baghdir. Iyilik
insanin istegiyle ulasilan erdemli seylerin ugrunda ¢abalamaktir ve insan bu sebeple
yaratilmistir. Kotiiliik ise hayirdan uzaklasmaktir. insan eylemlerinde &zgiirdiir.

Disaridan bir miidahale s6z konusu degildir. Ancak insan davranislarindan

129 Ali Zakheri, (1997), a.g.e, 5.101
130 Ali Zakheri, (1997), a.g.e, 5.103
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sorumludur. Bu sorumluluk hem diinyevi islerde hem de mutluluga ulasmada
belirleyicidir. ibn Miskeveyh’e gére insanin kaderi disarida yazilmamistir. insan
tyiligin ve kotiiliigiin sorumlusudur. Bir musibet karsisinda sabirli ya da sabirsiz
olmas1 kendi iradesiyle ilgilidir. Yasamini mutluluk veya felakete gotiirmesi insanin

kendi elindedir.

67






5. SONUC

Ibn Miskeveyh Islam Felsefe tarihinde ahlaki miistakil bicimde ele alan, bu
bakimdan olduk¢a agik ve kapsamli analitik bir sistem gelistiren ilk Miisliiman
diisliniir olmustur. Bunun yami sira ortaya koydugu fikirleriyle Antik Yunan
diisiincesi ile Islam dininin ahlak goriislerini birlestiren dnemli bir sentez oldugu
ifade edilebilir. Sunu da belirtmek gerekir ki Ibn Miskeveyh’in ahlaka dair
caligmalar1 gerek yasaminda gerekse oliimiinden sonra ahlak iizerine yazilmis birgok

yapita kaynak teskil etmistir.

Ibn Miskeveyh’in ahlak anlayisinin en temel 6zelligi, ahlaki bir ahlak egitimi
miifredatiyla birlikte insanin biligsel durumu ile kisiligi ya da karakteri arasinda
ayrima yer vermeden ortaya koymus olmasidir. Ibn Miskeveyh bilginin davranisi
onceledigine dair bir vurgu yapar. Ibn Miskeveyh’in ahlak diisiincesinin temel
noktasi insan olma durumuna iligkin biligsel bir etkinliktir ki bu suretle insan nihai

mutluluga ulagsma imkani bulmus olsun.

Insanin éncelikle ele almasi gereken problem ontolojik yapisina iliskin bir 6z
farkindalik gelistirmesidir. Ibn Miskeveyh insanin beden ve nefsten olusan yapisina
dikkat ¢eker. Bu iki tdz birbirine karsittir ve bu karsitlik oncelikle suretleri kabul
etme bigimleriyle ilgilidir. Bu baglamda beden ya da madde bir sureti aldiginda bu
suret kendinde kaybolmadik¢a yeni bir sureti alamaz. Oysa nefs biitiin duyulur ve
diistintiliir suretleri tiim ayriliklarina ragmen tam olarak alir. Nefs her bir sureti

aldikca yetkinlesir.

Ibn Miskeveyh’in erdem telakkisinde metafizik ve epistemolojik baglamiyla
nefsin suretleri alma yoluyla yetkinlesmesi diislincesi yer almaktadir. Burada nefsin
yetkinlesmesinden kasit kendine 6zgii eylemleri yapmasi, bilgi ve bilgelige istek
duymas1 ve maddeye, bir baska deyisle bedene yonelik eylem ve isteklerden
kacinmasidir. Nefs bilgiyi kendi 6ziinden elde eder ve bedensel seylerden siyrildikca
giicii ve yetkinligi artar. Duyulardan gelen yanlis bilgileri diizeltir. Nefs yalin bir
tozdiir. Nefs duyular tarafindan algilanamaz. Nefs bilgi ve bilgelige istek duydugu
icin bunun saglanmasinda 6nemli araglar olan erdemlere ve yetkinlige varmay1 arzu
eder. Bu yolda kendisini bu hedefinden alikoyan her tiirlii hazlarla miicadele eder.

Dolayistyla insanin yetkinligi biligsel olarak erdemi ne dlgiide aradigiyla ilgilidir.
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Zira erdemler insanin insan olabilmesi i¢in kendisine eklenen vasiflar olmasi

neticesinde bu yetkinlesmesinin belirleyicisi olmaktadir.

Kindi ile birlikte islam filozoflar1 Platon’un ii¢ parcali ruh anlayisii kabul
etmisler ve bunu gelistirmislerdir. Bu noktada Ibn Miskeveyh’te de tipki selefleri
gibi erdemler ruhun vyetileri ile ilgili bir kazanim ve yetkinlesmedir. Ibn Miskeveyh,
Platon’da oldugu gibi nefsi lice ayrmigtir. Diisiinme, 6fke ve arzu olmak iizere ii¢
parcadan bahsetmistir. Erdemler diisiinme giiciine bagli olarak bilgelik(hikmet), 6fke

giicline 6zgii olarak cesaret ve arzu giicline bagh iffet olarak belirlenir.

Ibn Miskeveyh’in erdem tasnifi Platon’un belirledigi dort temel erdemden ¢ok
farkl1 degildir. Fakat Miskeveyh her bir temel erdemin alt kapsamina giren alt

erdemlerden de bahseder.

Ibn Miskeveyh i¢in erdemlerin ¢ikis noktasi insanlarin nefsinin diisiinme ve
ayirt etme giiclidlir. Ahlakin amaci da nefsin 6fke ve arzu giiglerinin kontrol altina
alinmasi1 ve temel erdemler igin karakter olusmasmin saglanmasidir. Insanin iffeti
kendisinde bulundurdugunun en énemli belirtisi, bedeninin ihtiya¢ ve arzularini akla
gore idare etmesi ve arzularinin kolesi olmaktan kurtulmasidir.  Erdemlerin
kazanilmasi noktasinda diislince giicti diger giicleri sadece yonlendirmekle kalmaz
aynt zamanda onlart iyiye yonlendirir. Bu suretle denge ve uyum iginde olan
erdemler sayesinde bagka bir erdem olan adalet erdemi ortaya ¢ikar. Bu dort erdemi
basaril1 bir sekilde kendinde gerceklestiren kisi kendi basina bir evren olusturur. Zira
bu kiside biitiin varliklarin sureti toplanir ve kisi, giicii dl¢iisiinde bu suretleri bir

nizama koyar ve Tanr1’nin hikmetli diizenine uyum saglar.

Ibn Miskeveyh’in Platoncu ruh diisiincesi Ibn Miskeveyh’in erdem anlayisinin
sadece bir kismimi olusturur. Nitekim Ibn Miskeveyh erdemin ne oldugu ve ahlaki
gelisim siireci konusunda fikirlerinin olusmasinda Aristoteles’in Nikomakhos’a Etik

adli eserinden de istifade etmistir.

Ibn Miskeveyh erdemlerin kaynag: ve insanlarin iyilige yonelmesi i¢in dogal
bir potansiyellerinin olup olmadigi noktasinda Aristoteles’in pesinden giderek
erdemlerin kazanimsal yapisina vurgu yapar. Ona gore ahlak baslangigta diigiinme ile
olusur, sonrasinda ise bir aligkanlik haline gelir ve dolayisiyla karaktere doniisir.
Eger ahlakin dogustan geldigini kabul edersek akil yetisini ortadan kaldirmaya ve

insanlar1 basibos birakmaya baglar, gencleri de egitimsizlige yoneltiriz.
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Erdemler, bedensel isteklere karsi miicadele ile ortaya c¢ikan ve ahlaki
davraniglarin siirekli tekrarlanmasiyla kiside yerlesen bir karakter olusumudur.

Bunun gergeklesmesi de bir egitim siirecini miimkiin kilmaktadir.

Ibn Miskeveyh yine Aristoteles’ten hareketle “orta yol” dgretisini takip eder.
Ibn Miskeveyh erdemleri bir cemberin merkezinin kenarlarma olan uzakhig: gibi
diistinerek, kotiiliklerin ortas1 olarak belirler. Bunu dlgiiliilik ya da oranti olarak
kavramsallastirir. Bunu bagka bir bi¢imde ifade etmeye calisirsak erdem, karakteri
belirleyen bir durumun eksikligini ya da fazlaligini olusturan reziletlerin ortasidir.
Omegin hikmet erdemi, diisiinme giiciiniin gereksiz yerde ve sekilde kullanimi
demek olan sefihlik ile bilingli olarak diisiinme giiclinii kullanmama olan ahmaklik
arasinda bir orta yoldur. Orta yoldan kiigiik bir sapma dahi olursa bu durumda insan

erdemlerden uzaklasir.

ibn Miskeveyh yine Aristoteles’in izinden giderek her varligmn bir amacinin
oldugunu belirtir. insan iyi olan seyi arzular ve amac edinir. Mutluluk insanin en
yiice amacidir. Bu acidan erdemler insanin bu amacina ulasmasi yolundaki
aracilardir. Insan1 bu amacindan alikoyan, uzaklastiran seyler ise ruhsal eksiklikler,
bir baska deyisle reziletlerdir. Erdemin kazanilmasindaki en onemli husus insan

davraniglarinin tiimiiniin mutlak iyilik olan ilahi eylemler haline gelmesidir.

Platon, Aristoteles ve Farabi insanlar1 sosyal varliklar olarak tammlarlar. ibn
Miskeveyh de bu goriisii benimser. Ona gore insan kendini yetkinlestirmede yeterli
olmadig gibi, yasamini idame ettirmek ve durumunu daha iyi bir hale getirmek icin
baska insanlarin yardimina ihtiya¢ duymaktadir. Zira insan ancak baskalariyla ortaya
cikan iligkileriyle kendini gergeklestirebilir. Bu baglamda erdemlerin olusmasi baska
insanlarin  varligin1  gerektirir. Kisi ancak faal olarak topluma katildiginda
yetkinlegebilir. Erdemli olmak baska insanlarin destegini ve onlarla iletisimi

gerektirir.

Insanin toplumsal olusu ve erdemlerin ancak toplum sayesinde ortaya ¢ikmasi
ahlaki hayatta sevginin sorgulanmasi meselesini de ortaya ¢ikarir. Clinkii erdemler ve
onun sonucu olan mutluluk baskalariyla kurulan iliskilerle gercekleseceginden dolay:
bunun temeli sevgi ve dostluk esasina dayanmalidir. Bir insam1 sevmemek ya da

insanlarca sevilmemek, erdemleri olanaksiz kilar. Bu sebeple ibn Miskeveyh mutlu
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olan insan1 erdemlerden bagka hicbir seyle siislenmeyen ve dost sahibi olan kisi

olarak agiklar.

Ibn Miskeveyh insanlar1 mutsuzluga siiriikleyen durumlardan da bahseder.
Mutlulugun 6niindeki engel Ibn Miskeveyh’e gdre nefsin hastaliklaridir. Nefste
hastaliklarin ortaya ¢ikmasinda kisinin ihmalkarligi, tembelligi ve bilgisizligi
bulunmaktadir. Ayrica kisi nefsini gerektigi gibi egitememistir. Insanlarin mutlu bir
yasam siirdiirebilmeleri i¢in nefs sagliklar1 6nemlidir. Nefs saglinin korunmasinda
her tiirli cehaletten, olumsuz duygu, diisiince ve eylemden uzak durmak

gerekmektedir. Insan, kendisini erdemlerle donatmalidir.

Tiim bunlardan 6tiirii Ibn Miskeveyh’in erdem diisiincesini ortaya koymak
insanin insan olmasi bakimindan amacinin ve iyinin ne oldugunu yeniden
diisinmeye yardimci olacagi gibi, toplumsal dayamismaya yonelik diisiinceleri
nedeniyle de giiniimiiz ahlak calismalar1 agisindan Onemli bir kaynak

olusturmaktadir.
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