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İdeal Devlet: Filozof Kral mı, Çaycı Dede mi? 

 

 

Şimdi elini vicdanına koy: Devlet nedir sence? Vergi mi toplar? Trafik cezası 
mı keser? Yoksa sadece e-Devlet şifresinden mi ibarettir? Filozoflar için 
devlet, öyle bir şeydir ki... "Bireyin ruhu neyse, toplumun siyasal yapısı da 
odur." – Platon. Yani devleti anlamak için önce insanı anlamalısın. Sonra 
insanları bir araya toplayıp "bu kalabalık ne yapsın?" sorusunu soracaksın. Ve 
işte orada, siyaset felsefesi başlar. 

 

Antik Yunan: Erdemli Yönetim Arayışı 

Batı siyaset felsefesinin temelleri, Platon ve Aristoteles'in ideal devlet 
tasarımlarıyla atılmıştır. 

Platon: Filozof Kral Gelecek, Her Şey Güzel Olacak Platon'un siyaset 
felsefesi, başyapıtı "Devlet" (Politeia) adlı eserinde karşımıza çıkar. Bu kitap, 
adalet nedir, kim yönetmeli (halk mı, bilge mi, güçlü mü?) gibi temel sorulara 
cevap arayan bir tür "sorun çözme" planıdır. Platon, şuna inanır: 

• Halk kararsız ve duygusaldır. 
• Güçlüler çıkarcıdır. 
• Filozoflar ise "İdealar"a vakıf oldukları için adaletli ve bilgedir. 
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O halde çözüm: Filozof kral! (Ya da mevcut kralı filozof yapmaya çalışmak 
– ama o biraz zor tabii.) Platon'un ideal devleti, ruhun üç parçasına benzer 
şekilde, üç sınıfa ayrılır: 

Sınıf Ruhun Karşılığı Erdemi Görevi 
Filozoflar Akıl Bilgelik Yönetmek 
Askerler İrade Cesaret Korumak 
Üreticiler Arzu Ölçülülük Üretmek, çalışmak 

Adalet, her sınıfın kendi işini yapması ve başkasının işine burnunu 
sokmamasıdır. Platon'un devletinde kimse "çift meslek" yapmaz. Bir filozof 
çobanlık yaparsa, koyunlar özgürlük ister; bir demirci kral olursa, devleti örs 
zanneder! 

Aristoteles: Ne Aşırı Zenginlik Ne Aşırı Yoksulluk Aristoteles, siyaseti 
Platon'dan çok daha gerçekçi ve gözleme dayalı bir biçimde ele alır. 
"Politika" adlı eserinde pek çok şehir devletini inceler, farklı yönetim 
biçimlerini karşılaştırır. Ona göre yönetim üç temel biçimdedir ve bu biçimler 
yozlaştığında farklı isimler alır: 

Yönetim 
Türü 

İyiyken… Bozulunca… 

Monarşi Krallık (Tek kişinin erdemli 
yönetimi) 

Tiranlık (Tek kişinin kendi çıkarına 
yönetimi) 

Aristokrasi Erdemliler Meclisi (Azınlığın 
erdemli yönetimi) 

Oligarşi (Zengin azınlığın kendi 
çıkarına yönetimi) 

Politeia Karma yönetim (Orta sınıfın 
erdemli yönetimi) 

Demokrasi (!)* (Yoksul çoğunluğun 
kendi çıkarına yönetimi) 

(*) Aristoteles'e göre demokrasi, "halkın" değil, "yoksul çoğunluğun" çıkarları için yönettiği 
ve demagojiye açık bir sistemdir. Bu yüzden biraz mesafelidir; "demokrat" ama "temkinli 
demokrat" diyebiliriz. Aristoteles'in önerisi: orta sınıfa dayalı karma yönetim. Ne çok 
zengin, ne çok fakir, ne çok bilmiş, ne çok cahil. Ne filozof kral, ne de kalabalık çığırtkanlar. 
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Doğu Felsefesi: Ahlakın ve Doğal Akışın Devleti 

Doğu felsefeleri, devleti Batı'dan farklı olarak, daha çok ahlaki uyum, doğal 
denge ve bireysel dönüşümle ilişkilendirir. 

Çin Felsefesi: Devlet, Ahlâkın Gölgesidir 

• Konfüçyüs: Erdemle Yönet, Kanunla Değil Konfüçyüs'e göre 
devletin özü li (ahlaki düzen) ve ren (insan sevgisi/şefkat) 
kavramlarında yatar. İdeal yönetici, halkı korkutarak değil, kendi 
erdemli davranışlarıyla örnek olarak yönetir. "Halk, kraldan 
korktuğu için değil, onu sevdiği için itaat etmeli." Yönetim, ailede 
başlar: Bir baba çocuğuna nasıl davranıyorsa, bir kral da halkına öyle 
davranmalı. İdeal toplum yapısı: Kral merhametli ve adaletli, 
memurlar bilgili ve ahlaklı, halk ise erdemli örneği takip eden 
bireyler. Sonuç? Devlet, büyük bir aileye dönüşür. Konfüçyüs'e göre 
en tehlikeli şey: ahlaksız ama kurallara tapan bir bürokrasidir. 

• Lao Tzu: Yönetim, Akmayan Suyun Sabırlı Gücü Taoizm'in 
kurucusu Lao Tzu'ya göre en iyi yönetici, neredeyse görünmeyendir. 
Devlet çok müdahale etmez; su gibi davranır: Yumuşak ama delici, 
sessiz ama dönüştürücü. "Yöneten, doğayı taklit etmeli. Zorlamadan 
yöneten, gerçekten yönetendir." Devletin fazlası zarar getirir; 
kanunlar çoğaldıkça, suçlar artar. Lao Tzu, devletin gücünü değil, 
halkın doğal ve spontane yaşamını önceler. 

Hint Felsefesi: Dharma’yla Yönet, Karma’dan Kork 

• Kautilya (Çanakya): Devlet Akıl İşidir, Ama Kalpsiz Olmasın 
MÖ 4. yüzyılda yaşamış Hintli siyasetçi Kautilya'nın "Arthaşastra" 
adlı eseri, bir tür Machiavelli öncesi "Prens" gibidir. "Kral, halk için 
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vardır; halk kral için değil." Devlet üç sacayağı üzerinde durur: 
Dharma (ahlak/adalet), Artha (ekonomi/refah) ve Danda 
(ceza/düzen). Yani: Adalet, geçim ve disiplin. Ancak Kautilya'ya 
göre kralın tek amacı sadece adil olmak değildir; ayakta kalmak ve 
devletin bekasını sağlamak da zorunluluktur. Bu, yönetimde biraz 
pragmatizme de yer olduğunu gösterir. 

• Vedik Gelenek: Raja, Kozmik Düzenin Temsilcisidir Hindu 
kozmolojisinde kral (raja), sadece bir yönetici değil, rita adlı evrensel, 
kozmik düzenin yeryüzündeki koruyucusudur. Eğer kral adil değilse, 
kozmik düzen bozulur: Kuraklık olur, hastalık yayılır, halk mutsuz 
olur. Yani devletin ruh hali, kelimenin tam anlamıyla evrene yansır. 

Zen: Devlet mi Dediniz, O da Bir İllüzyon Olmasın? Zen geleneği, siyasi 
sistemleri fazla ciddiye almaz. Ona göre gerçek özgürlük, içsel sükunette ve 
bireysel aydınlanmada yatar. İdeal yönetici, halkın üzerine çökmeden, 
mümkün olduğunca az müdahale ederek yöneten kişidir. "En iyi lider, işini 
öyle yapar ki, sonunda halk 'biz kendimiz başardık' der." Devlet? 
Olabildiğince küçük. Yönetici? Egodan arınmış. Amaç? Her bireyin kendi 
doğasına dönmesine engel olmamak. Zen, devleti bir araç olarak görür – ama 
asla amaç değil. 

 

İslam Felsefesi: Peygamber + Filozof + Adalet = Devlet 

İslam filozoflarına göre siyaset, ahlaki bir görevdir. Çünkü birey de toplum 
da aynı nihai hedefe sahiptir: kemal, yani olgunluk ve mutluluk. Bu kemale 
ulaşmak için birey nefsiyle mücadele ederken, toplum da adaletle 
örgütlenmelidir. 
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Farabi: Erdemli Şehir (el-Medinetü’l-Fazıla) Farabi'ye göre şehirler, tıpkı 
beden gibi organlardan oluşur. Her organ (yani sınıf veya meslek grubu), bir 
görevi yerine getirir. Ama bu bedenin "beyni" (akıl) kimdir? Tabii ki imam-
feylesof, yani bir tür Peygamber filozof modeli. Erdemli şehrin özellikleri: 

• Adalet temellidir. 
• Lider bilgedir, hakikate ulaşmıştır. 
• Herkes yeteneğine göre konumlandırılır ve görevini en iyi şekilde 

yapar. 
• Mutluluk (saadet) en yüce amaçtır. Farabi, bu erdemli şehrin 

karşısına cehalet, ahlaksızlık ve sapkınlık şehirlerini koyar. Ona göre 
şehirler bile "erdem sınavı"na tabi tutulur. 

İbn Sina: Devlet, Ruhun Yansısıdır İbn Sina, siyaseti kendi felsefesinin bir 
devamı olarak görür. Ona göre bireydeki "nefsin terbiyesi" nasıl akıl 
aracılığıyla gerçekleşiyorsa, toplumda da "yasaların işlevi" aynı görevi görür. 
O halde bireyde akıl nasıl kontrol mekanizmasıysa; devlette de kanun koyucu 
aynı görevdedir. İbn Sina'nın modeli, Farabi'ninkine yakındır ama tıbbi 
benzetmelerle süslenmiştir: "Devletin başı, hekimi andırır. Yasa, ilacıdır. 
Halk ise tedavi edilen beden gibidir." (Not: Bu analoji, bazı bürokratların 
hala "halka iğne yapar gibi vergi uygulama" eğilimini açıklayabilir.) 

İbn Rüşd: Platon’un “Devlet”ini Kurtarmaya Çalışmak İbn Rüşd, 
Platon'un "Devlet"ini şerh eder ancak eleştirel bir bakış açısıyla yaklaşır: 
"Platon'un idealleri güzel ama uygulamada feci zor." Yine de onun için 
filozofun yönetimi hala makbuldür. İbn Rüşd'e göre, din ile felsefe aynı 
hakikatin iki farklı dilidir. Dolayısıyla: Peygamberler, aslında birer "hikmetli 
siyasetçidir." Onun ana vurgusu şudur: "Halk eğitilirse, filozof kral modeline 
yaklaşmak mümkündür." Yani halkı küçümsemek yerine, onlara düşünmeyi 
ve hikmeti öğretmek gerekir. 
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Bonus: Siyaset = Ahlak + Toplum + Güç 

Siyaset felsefesi, üç temel çakışımın alanıdır: 

• Ahlak: Ne yapmalıyız? (Adil mi olmalı, özgür mü?) 
• Toplum: Kimle yapacağız? (Birey mi, kolektif mi?) 
• Güç: Nasıl yapacağız? (Otoriter mi, demokratik mi?) 

Platon ve Farabi için siyaset, ahlâkın toplumsal uzantısıdır. Aristoteles için 
ise, siyasetin amacı iyi yaşamdır (eudaimonia). İslam filozoflarına göre 
siyaset, insanı bu dünyadan öte dünya mutluluğuna hazırlar. 

 

Sonuç: Devlet, İçimizde Başlayan Bir Projedir 

İdeal devlet arayışı, insanlık tarihi boyunca sürmüş ve her coğrafya ile çağın 
kendine özgü koşulları altında farklı biçimler almıştır: 

• Platon: Devlet = Ruhun dışavurumu ve aklın yönetimi. 
• Aristoteles: Devlet = Doğal eğilimlerin düzenlenmesi ve orta sınıfın 

dengesi. 
• Farabi: Devlet = İnsanlığın en yüksek formu ve erdemli bir 

organizma. 
• İbn Sina: Devlet = Bedenin aklı ve kanunların kontrolü. 
• İbn Rüşd: Devlet = Eğitimli toplumun meyvesi ve filozofik 

rehberlik. 

 

 


