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16  

Devletin Dibi – Emir Veren Kim, Uyan Kim? 

 

 

Sabah markete gidip süt alırken devlet seni koruyor. Akşam televizyon 
izlerken seni vergilendiriyor. Seçimde oy veriyorsun ama hangi seçimin 
kazandığını sen bile bilmiyorsun. Peki bu "devlet" neyin nesi? Neden var? 
Kim kurmuş? Biz niye itaat ediyoruz? Otorite nereden geliyor? 

Filozoflar bu sorularla yüzyıllardır uğraşıyor. Bazıları devleti kutsallaştırıyor, 
bazıları yıkmak istiyor, bazıları ise "devlet biziz" diye havaya giriyor. Bu 
bölümde, devletin doğası üzerine farklı felsefi akımların görüşlerini 
keşfedeceğiz. 

 

Antik Yunan: İdeal Devlet ve İnsan Doğası 

Antik Yunan filozofları, devleti insan doğasının bir uzantısı olarak görmüş ve 
ideal bir toplum düzeni arayışına girmişlerdir. 

Platon: Devlet, Ruhun Aynadaki Yansımasıdır Platon'a göre iyi bir devlet 
kurmak için önce iyi bir ruh inşa etmek gerekir. Çünkü devlet, ruhun büyük 
ölçekli halidir. İnsan ruhu üç parçaya ayrılır: 

• Akıl: Yönetir, bilgeliği temsil eder. 
• İrade (öfke/cesaret): Korur, cesareti temsil eder. 
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• İştah (arzu): Çalışır, üretir, ölçülülüğü temsil eder. 

Devlet de bu üç ruhsal fonksiyona paralel olarak üç sınıfa ayrılır: 

• Filozof krallar: Akıllı, bilgili olanlar (yöneten sınıf). 
• Askerler: Cesur olanlar (koruyan sınıf). 
• Zanaatkârlar / çiftçiler: Arzularına hâkim olanlar (üreten sınıf). 

Platon der ki: "Her sınıf işini yaparsa adalet olur." Ama asıl bomba şudur: 
Platon demokrasiye karşıdır. "Cahil halkın yönettiği sistem, bir gün 
tiranlığa dönüşür" der. Bu yüzden onun ideali: Filozof kral. "Ya filozoflar 
kral olmalı, ya da krallar filozof." Modern bir tabirle: "Ülkeyi bilen biri 
yönetsin, dayı!" 

Aristoteles: Devlet, Doğal Bir Organizmadır Platon'a çok da katılmayan 
Aristoteles, devlete daha "doğal" bakar. Ona göre devlet, insan topluluğunun 
doğal gelişimiyle ortaya çıkan bir organizmadır: Aileden doğar, köy olur, 
sonunda polis (şehir devleti) olur. İnsan ise: "Politikon zoon" – siyasi 
hayvan. Yani tek başına yaşayamayan, topluluk olmadan gelişemeyen bir 
canlıdır. Aristoteles'e göre iyi devlet, orta sınıfın güçlü olduğu devlettir. Aşırı 
zenginlik de fakirlik de devleti bozar. "Orta yol, en güvenli yoldur" der. 
Yönetim biçimlerini üç doğru biçim ve onların bozulmuş halleriyle inceler: 

Doğru Biçim Bozulmuş Hali 
Monarşi (Tek kişinin erdemli 
yönetimi) 

Tiranlık (Tek kişinin kendi çıkarına yönetimi) 

Aristokrasi (Azınlığın erdemli 
yönetimi) 

Oligarşi (Zengin azınlığın kendi çıkarına 
yönetimi) 

Politeia (Orta sınıfın erdemli 
yönetimi) 

Demokrasi (!) (Yoksul çoğunluğun kendi çıkarına 
yönetimi) 



Felsefe Gerekli Bize 

 112 

Demokrasi, Aristoteles için çok da "harika" bir şey değildir; çoğunluğun 
menfaatinin öne geçmesinden ve demagojiden korkar. 

 

Doğu Felsefesi: Ahlak, Uyum ve Maneviyatın Devleti 

Doğu felsefeleri, devletin işlevini ve meşruiyetini ahlaki erdem, doğal uyum 
ve bireysel ruhsal gelişimle sıkıca ilişkilendirir. 

Çin Felsefesi: Tao Devletin Üzerinde Mi Altında Mı? 

• Laozi: Yönetenin En İyisi Varlığı Belli Olmayandır Taoizm'in 
kurucusu Laozi, devleti doğallığın önünde bir engel olarak görmez, 
ancak onun da doğaya uygun olması gerektiğini söyler. Devletin en 
iyisi, kendini göstermeyendir. "En iyi yönetici, halkın varlığını zar 
zor bildiğidir." – Dao De Jing. Yani halk şunu diyorsa: "Devlet mi 
vardı ya, fark etmedik bile," o zaman ideal devlet budur. Tao'da 
zorlayıcı yasalar, yapay müdahaleler ve sert otorite istenmeyen 
şeylerdir. Taoist devlette: az konuşulur, çok susulur; az emir verilir, 
çok yol açılır; zorla yönetilmez, birlikte akılır. 

• Konfüçyüs: Devlet, Ahlaki Örnekle Yönetilir Laozi'den farklı 
olarak Konfüçyüs, devlete daha yapısal bakar. Ama onun temel 
iddiası şudur: "Yönetici erdemli olursa, halk da erdemli olur." Yani 
zorbalıkla değil, ahlaki otoriteyle itaat sağlanır. Devlet üç şeyle 
ayakta kalır: Yiyecek, asker ve halkın güveni. "Eğer biri feda 
edilecekse önce asker, sonra yiyecek. Ama halkın güveni yoksa, hiçbir 
şeyin anlamı yoktur." Bu yüzden Konfüçyüsçü yönetici modeli, bilge 
bir baba gibidir. 
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Hint Felsefesi: Dharma’yla Uyumlu Olan Yaşar 

• Arthashastra ve Kautilya: Gerçekçi Devlet, Soğukkanlı Güç 
Kautilya (ya da Chanakya), Machiavelli'den 1800 yıl önce 
Hindistan'da "devlet nasıl yönetilir?" sorusuna çok sert bir cevap 
verir. "Kral, devleti korumak için yeri geldiğinde yalan da söyler, 
dost da satar, düşmana gül de atar." Yani Hint geleneğinde de 
idealist değil, realist bir devlet aklı vardır. Ancak bu pragmatik zeka, 
dharma (kozmik düzen ve etik sorumluluk) ile uyumlu olmalıdır. 
Devlet, sadece güvenlik sağlamaz; bireyin ruhsal yolculuğuna da 
engel olmamalıdır. 

• Vedik Gelenek: Krallık İlahi Bir Vazifedir Hindu kozmolojisinde 
hükümdarlık (raja), tanrılarla yapılan ritüel bir anlaşma gibidir. Kral, 
dharma'yı korur, ritüelleri yerine getirir, düzeni sağlar. Ama 
saparsa… doğa bile isyan eder: Kuraklık, salgın, kaos baş gösterir. 
Yani "Tanrının kırbacı" halk değil, evrenin kendisidir. 

Zen ve Devlet: Sadece Otur ve Gitmeyeceğini Bil Zen Budizm'de tam 
anlamıyla bir devlet felsefesi yoktur, çünkü Zen, devletin de tıpkı diğer tüm 
formlar gibi bir "öz"ü olmadığını savunur. Zen der ki: "Emir veren kim? 
Düşünen kim?" Bu sorular, doğrudan "ben" kavramını hedef alır. Zen'e göre: 
Emir almak da vermek de bir yanılsamadır; gerçek otorite, içsel uyanıştır. 
Devlet, zihindeki korkuların ve arzuların kurumsallaşmış halidir. Yani: 
"Zihnini yönet. Devlet mi? Zaten geçer gider." Zen'in önerisi şudur: Buda 
gibi otur, kral gibi sus. 
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İslam Filozoflarında Devlet: Peygamber-Filozof Modeli 

İslam düşüncesinde devlet, sadece siyasi değil, aynı zamanda ahlaki ve ilahî 
bir sorumluluktur; bireyin ve toplumun kemale (olgunluğa) ulaşmasının 
aracıdır. 

Farabi: El-Medinetü’l Fazıla (Erdemli Şehir) Farabi, Platon'un "Devlet"ini 
alır ve İslami çerçevede yeniden kurar. İdeal devletin başında: 

• Filozof-Peygamber vardır. 
• Halk, hikmetle ve vahiy ile yönetilir. 
• Devlet, bireyin kemal'e (mükemmelliğe) ulaşması için vardır; sadece 

düzen sağlamak değil, ruhu yükseltmek için kurulur. Farabi, erdemli 
şehrin karşısına cahil şehir, sapık şehir, fasıklık şehri gibi "kötü 
modelleri" koyar. Yani Farabi'ye göre devlet, bir tür ahlak 
fabrikasıdır. 

İbn Sina: Akılcı Yönetim İbn Sina da Platoncu çizgidedir. Devletin görevi: 
Adalet, eğitim, iyiliğe yönlendirme ve kötülükten uzak tutmadır. Ama o, 
devlete daha tıbbi bakar: Devlet, beden gibidir; yöneticiler kalp gibidir; halk, 
organlar… Yani sistemin her parçası birbiriyle uyum içinde çalışmalıdır. İbn 
Sina'nın analojisi, bürokratların "halka iğne yapar gibi vergi uygulama" 
eğilimini açıklayabilir. 

İbn Rüşd: Akıl + Din = Adil Yönetim İbn Rüşd, Endülüs'te Platon ve 
Aristoteles'i Müslümanlara anlatmaya çalışan filozoftur. Ona göre din ve 
felsefe çatışmaz; aksine birlikte çalışmalıdır. Yani: "Bir devlet hem akla, hem 
vahye dayanıyorsa en sağlıklı biçimi bulur." Ve o da demokrasiye mesafeli 
durur. "Çokluk, aklı ezebilir" der. 
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Modern Felsefede Devlet: Sözleşme, Hak, Meşruiyet 

Modern dönem, devletin meşruiyetini halkın rızası ve haklar üzerinden 
sorgulamıştır. 

• Hobbes: Devletsiz İnsan, Kurt Adama Dönüşür Doğal durumda 
insanların "herkesin herkese karşı savaşı" içinde yaşadığını savunur. 
Yani: güçlü olan hayatta kalır, zayıf ezilir, kimse güvende değildir. 
Bu yüzden insanlar, kaostan kurtulmak için bir toplum sözleşmesi 
yapar ve yetkilerini Leviathan'a (devlete) devreder. Devlet güçlü 
olmalı, çünkü kaos daha kötüdür. Özgürlük? İleride bakarız… 

• Locke: Devlet, Mülkiyeti Korumak İçin Var Locke'un devleti, 
Hobbes'unki kadar karanlık değildir. Doğal hâlde insanlar özgürdür 
ancak mülkiyet hakları risk altındadır. Bu yüzden devlet kurulur. 
Ama dikkat! Devlet halkın onayıyla çalışır ve eğer kötü yönetirse 
halk ayaklanabilir (evet, devrim hakkı vardır). Locke liberalizmin 
babasıdır. "Devlet sana hizmet etmeli, seni yönetmemeli" der. 

• Rousseau: Genel İrade, Hakiki Olanıdır Rousseau, "İnsan özgür 
doğar ama her yerde zincire vurulmuştur" der. Peki çözüm ne? 
Toplum sözleşmesi. Ama öyle bir sözleşme ki, herkesin iradesi 
birleşsin, "genel irade" olsun. Bu genel irade, halkın gerçek 
menfaatini temsil eder. Birey bu iradeye uyarak özgürleşir. Bu biraz 
karışık gelebilir; yani insan bazen genel iradeye zorla uyunca "özgür" 
oluyormuş. 

• Marx: Devlet, Sömürünün Aletidir Marx'a göre devlet: 
Burjuvazinin çıkarını koruyan, emeği sömüren sistemin polisi, 
mahkemesi, okulu ve diniyle bir baskı makinesidir. Devletin sonu 
gelecektir. Komünizmde sınıfsız toplum oluşunca, devlet 
sönümlenecek ve özgür insan topluluğu ortaya çıkacaktır. Yani 
devleti bir gün fişe takarız, ertesi gün çekeriz. 
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Siyaset ve Meşruiyet: Kim Emir Verebilir? 

Soru basit: "Kim emir verebilir?" Cevaplar çağlara ve kültürlere göre değişir 
ama soru hep aynı kalır. Soru değişince sistem değişir: 

• Güçlü olan mı? (Hobbes) 
• Ahlaklı olan mı? (Platon) 
• Halkın temsilcisi mi? (Rousseau) 
• Sermayenin kölesi mi? (Marx'ın cevabı) 
• Tanrı'nın halifesi mi? (İslam filozofları) 

 

Sonuç: Devlet Yönetsin de, Bizi Yönetmesin 

Platon'un ideal devleti ne kadar şiir gibiyse, Hobbes'un Leviathan'ı o kadar 
korku filmi gibidir. Aristoteles orta yolu sever, Rousseau "halkı" kutsar, Marx 
"devleti gömer." Ve biz hala sorarız: "Bu devlet bize mi çalışıyor, yoksa biz 
devlete mi?" 

Unutmayın: "İyi insanlar kötü sistemde ezilir; iyi sistemler kötü insanlar 
tarafından çürütülür." O halde: Ne sadece filozofa bel bağla, ne sadece oy 
pusulasına. Önce kendini yönet ki, başkası seni yönetmesin. 

 

 

 

 


