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Editorden

1844 El Yazmalari’'nda Marx soyle demektedir: “Doga bilimleri biiyiik bir etkinlik géstermis ve gittikge biiyiiyen
geregler yigini biriktirmiglerdir. Ama onlar felsefeye ne kadar uzaksa felsefe de onlardan o kadar uzak kalmistir.
Bir anlik birlesmeleri sadece bir hayaldi. Birlesme istegi vardi, ama birlesme yolu yoktu. (...) Ama doga
bilimleri endiistri yoluyla pratikte insan hayatina sizmis ve insan hayatinda déniisiimler yaratmistir; insanliktan
uzaklastirmayr dogrudan dogruya doruguna vardwrdigit halde ayni zamanda insanin  kurtulusunu da
hazirlamistir”. Felsefeyle bilimin arasinda bir yarik oldugu miiddetce insanlik kendisini ebediyen kaybetmekle
kurtulus arasinda kurulmus bir sarka¢ misali salinimina devam etmeye yazgilidir. Tam da bu salinim yiiziinden,
Dickens’in miithis ifadeleriyle, ¢agimiz zamanlarin en iyisi ve zamanlarin en kétiisii, akil ve budalalik; inang ve
inangsizlik; 151k mevsimi ve karanlik mevsimi umut bahari ve tiziintii mevsimidir. Bu salinim ve yazgi (ve dahi bu
metaforik anlatim) kimilerine ‘romantik’ ve ‘derin’ gelse de esasinda insanlarin hayatlarina mal olmaktadir ve
insanlik heniiz birbirleriyle yakindan iligkili iki biiyiik ayibini ortadan kaldirmamis durumdadir: Cehalet ve aglik.

Cehaletin ilac1 bellidir. 20. yiizyilin bilime ragmen felsefe yapilamayacak bir ¢ag olarak nitelendirilmesi, 6ziinde
sliphe gotiirmez bir tespittir. Ancak, bilimin ve / veya felsefenin boylesi bir cagdaki konumlandirilist farkli
diistinsel patikalara yol agacak denli ayiricidir. Bilim hakkinda konustugunda / diisiindiigiinde “bilimlere karsi
degil, onlar i¢in ve onlarin 6zsel dogas1 hakkinda berrak bir fikir sahibi olmak i¢in” konustugunu / diigiindiigiinii
ifade eden ve ‘Varligin anlami problemi’ ile yola ¢ikarken bir epistemolojisinin olmamasi iizerinden
elestirilebilecek olan Martin Heidegger’in su ifadeleri {lizerine diisliniilmeye degerdir: “Arastirmacilar,
ogretmenler ve dgrenciler toplulugunun varolusu bilimin egemenligi altindadir. Varolusumuzun temellerinde,
oziinde neler oluyor ki, bilim artik tutkumuz haline geldi?” Bu ifadeler bilime karsi bir cephe agmaya degil,
bilimi diisiinmeye, yani bilimle felsefe arasindaki yarig1 kapatmaya doniik bir ¢agridir.

Bu ¢agri, Posseible’nin daimi ¢agrisidir.

Yayin Tarihi / Publication Date: Haziran / June 2017



POSSEIBLE DUSUNME DERGIS| / JOURNAL OF THINKING SAYL 11
ISSN: 2147-1622

Makale Bilgisi
Gonderildigi Tarih: 23.02.2017
Kabul Edildigi Tarih: 31.05.2017

Hume ile Hesaplasma: Philo, Tasarim Yayilandig Tarih: 30.06.2017

T Article Info
Argumanlna Kal‘SI Date submitted: 23th February 2017
Confronting Hume: Philo vs. Argument from Design Date accepted: 31st May 2017

Date published: 30th June 2017

Ferhat ONUR

Akdeniz Universitesi Felsefe Bolimdi
Antalya, Ttrkiye
ferhatonur1982 @gmail.com

Oz

Humeun “Dodal Din Uzerine SGylesiler” adli kitabinda Philo, tim felsefi sflahlariyla tasarim argiimanina saldirir. Philo,
nihayetinde, elestirilerinin argiimanin kuralsiz versiyonuna karsi etkisiz oldugunu kabul etse de argiimanin kuralli versiyonunu alt
ettigini ddstindr. Ne var ki, onun bu dlsiincesi biitiniiyle ampirist varsayimlara dayanmaktadir. Bu ¢alismada Philonun
ftirazlarinin ancak antropoformizme karsi belli bir dlglide basarii oldugu, fakat onun ampirist varsayimlan kabul edilmedigi
takdirde tasarim argiimanini — sayet argliman en iyi agiklamayi veren bir argliman olarak ddstiniiliirse — bozuma ugratacak gtice
sahip olmadigi gosterilmeye calisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Tasarim Argtiimani, Dogal Din, Antropoformizm, Ampirizm

Abstract

In Hume's book, "Dialogues Concerning Natural Religion”, Philo attacks argument from design with all his philosophical
weapons. Eventually, he accepts that his critiques are ineffective against the irregular version of the argument, but he still
thinks that they beat the regular version of the argument. Yet, thinking this, he is relying on his empiricist assumptions. In this
study, an attempt will be made to show that Philo’s objections are at best to a certain extent successful against
antropoformism, but if his empiricist assumptions are not accepted — and if the argument considered as an argument to the
best explanation — they are incapable of demolishing argument from design.

Key Words: Argument from Design, Natural Religion, Antropoformism, Empiricism

Giris: Tasarim Argiimani ve Hume

Bilindigi lizere, Tanri'nin veya maddeyi yaratan ya da ona hayat veren Ustiin bir varigin mevcudiyeti
lizerine temel olarak Ui¢ argiiman ileri siriilmistiir. Ozetle sdylersek, bunlardan birincisi, Tanr’nin
zorunlu olarak var olmasi gerektigini bizatihi aklin kendisinden cikarmaya calisan ontolojik argtimandir.
Ikincisi, her seyin bir nedeni oldudu ilkesinden hareketle, Tanr'yi nedenler zincirinin son halkasi ve
dolayisiyla ilk neden olarak ispatlamaya calisan kozmolojik argiimandir. Uglinciisi ise, evrenin diizenli
ve kuralli bir yapi sergiledigi varsayimiyla, Tanr'yi bu diizenin kaynadi olarak géren teleolojik argiiman
veya es deyisle tasarim argiimandir.® Birincisi, duyusal deneyime dayanmadigindan a priori, ikincisi,
bir yandan deneyime diger yandan akla dayandigindan hem a priori hem a posteriori, liglinclsu ise,
ilkesini deneyimden aldiindan a posteriori arglimanlar olarak kabul edilirler. Ontolojik argliman ve
kozmolojik argiiman her ne kadar tarih boyunca kendilerine taraftarlar bulmus ve felsefi olarak
savunulmuglarsa da ne tasarim argimani kadar cezbedici ve etkili olabilmisler ne de onun kadar
yaygin bir sekilde kabul gérmiglerdir. Ornedin Kant, ontolojik ve kozmolojik argiimanlarla cabucak
hesaplastiktan sonra tasarim argtimani ile ilgili soyle bir girizgah yapar: “"Bu kanit hep saygiyla anilmayi
hak eden bir kanittir. O, en eski, en agik ve ortalama insan aklina en uygun diisen kanittir. O, varligini

! Tasarimin erek icermeyebilecegi ileri sirilebilirse de (6rnedin evrim teorisinde oldugu gibi), geleneksel olarak tasarim
arglimaninin amaci bir tasarimcinin var oldugunu ispatlamak oldugundan buradaki tanimlamada tasarimin dodasi itibariyle
ereksel oldugu varsayllmaktadir.

8
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doga arastirmasina borclu oldudu gibi, ayni zamanda bu arastirmayi canlandirir ve bu arastirmayla
birlikte giicline glic katar.” (1998: 529)

Kant'in deyimiyle giiclinii doda arastirmasindan alan tasarim argiimani, genel olarak iki tiirde karsimiza
cikar. Organizmik ve kozmik (Sober, 2005). Organizmik tasarim argiimanlari, dikkatimizi dogadaki
canlilarin incelikli ve karmasik yapisina cekerek bizden bu inceliin ve karmasiklidin rasgele
olamayacadini, ne yaptigini bilen bir zihnin Griini oldugunu kabul etmemizi beklerler. Kozmik tasarim
argiimanlari ise, evrenin bize kuralsiz bir kaos ortami olarak dedil, belli birtakim yasalarla yonetilen,
insanlar gibi zeki varliklarin ortaya cikmasina elverecek sekilde bilingli olarak ayarlanmis bir biitiin
olarak goriindiigiinii, bunun da bizi yliksek bir zekanin varligini onamaya gétiirmesi gerektigini ileri
sirerler. Bu ikinci tir arglimanlar glinimiizde daha gelistirilmis versiyonlariyla ince ayarlanmis evren
(fine-tuning universe) ve antropik ilke gibi adlarla karsimiza c¢ikmaktadirlar. Tim bu tasarim
argiimanlarinin ortak noktasi, doganin insasinda bir ereksellik, hem organizmik hem de kozmik olarak
doganin bize diizenli bir formda gériinmesinin kendisine dayandi§i bir nedenin oldugudur. iste
Hume'un din felsefesi lizerine yazilarinda ele aldigi esas mesele de bu nihai, aciklayici nedenin
ontolojik imkaninin rasyonel bir zeminde gosterilip gosterilemeyecedidir.

Hume’un dislince hayatina baktigimizda, ‘din’ olgusunun onun zihnini hayli mesgul etmis oldugunu
goriiyoruz. Zira onun, kitaplar, makaleler, mektuplar ve kisa yazilardan olusan din lzerine yazilari,
tarih konusu harig ilgilendigi diger tim konular {izerine yazdiklarindan daha fazladir (Gaskin, 2009:
480). Bu yaazlar icerisinde dogrudan din mefhumunu konu alan iki kitabi 6n plana g¢ikmaktadir.
Birincisi, Dinin Dogal Tarihi adli, dinin nasil ortaya ciktigina ve yayildigina dair antropolojik bir
inceleme, ikincisi ise Dodal Din Uzerine Séylesilerr adli, Tanri inancinin rasyonelliginin sorgulandigi
felsefi bir calismadir. Bizim de burada konu edinecedimiz bu ikinci kitap, hem Hume'un edebi agidan
en iyi isi olarak gorilmekte hem de din felsefesinde yeni ufuklar acan bir klasik olarak kabul
edilmektedir (Sessions, 2002: 1). Oyle ki, Hume'un getirdigi elestirilerle hesaplasmadan Tanri’nin
varligi ve dogasi Uzerine pozitif bir 6greti ortaya koymanin havanda su dévmek olacagini sdylersek
herhalde abartmig olmayiz.

Dogal Din Uzerine Séylesiler

Dodal Din Uzerine Séylesiler kitabi, adindan da anlasilacagi gibi, kurumsal anlamda veya kisinin
yasamini dizenleyen ahldki ve sosyal kurallar bitini olarak bir dini inanisi konu edinmez. Bu
geleneksel dini inanig, kdklerini, Tanri’'nin seckin kullarina, bireysel ve toplumsal kaideleri belirlemeleri
icin bildirdigi diisintilen ilahi vahiyde bulur. Buna karsin doda/ din kavrami, ilahi vahyin imkani izerine
herhangi bir yargida bulunmadan dodgrudan akil vyoluyla Tanri'min varhidinin ve sifatlarinin
kesfedilmesini ve bu kesif sonucunda elde edilen bilgiye gére kisinin diinya goriisiint sekillendirmesini
anlatir. Pek tabi bizi boylesi bir kesfe gotiirecek olan da her seyden daha cok dogadaki ‘diizen’ ve
‘tasarim’ olacaktir.? Bu nedenle Hume'un kitabi, cogunlukla tasarim argimani ile ilgilidir. Simdi bu
arglimani incelemeye gecmeden Once kitabin yapisi ve igerigi hakkinda birkag sey soylememiz
gerekiyor.

Oncelikle Hume'un kitabini bir diyalog biciminde kaleme aldigini belirtelim. Bu yolla Hume,
muhtemelen déneminin politik atmosferi geregdi kendisini gizlemek istemistir.* Zaten kitap da onun
6limiinden sonra basiimistir. Bununla birlikte bu kaygidan bagimsiz olarak distinildiigiinde kitabin
mevcut haliyle klasik felsefe metinlerine kiyasla oldukga renkli ve keyifli oldugu da bir gercektir. Buna
gore, kitapta bizi, ara konusmaci Pamphilus’'u saymazsak, tartismayi yuriten (¢ konusmaci karsilar:

2 Bundan sonra yazi igerisinde bu kitaba DCNR (Dialogues Concerning Natural Religion) kisaltmasiyla atifta bulunulacaktir.

3 Kutsal kitaplar da her ne kadar kendilerini “Tanr’'nin bir araci ile dogrudan insanlara konusmasi” olarak takdim etseler de
dogadaki diizene ve tasarima dikkat cekmeyi ihmal etmezler. Ornegdin Kur'an sdyle séyler: “Onlar deveye bakmazlar mi nasil
yaratilmistir? Ve gdge, nasil yiikseltilmistir? Ve daglara, nasil dikilmistir? Ve yere, nasil yayilmistir?” (88: 17-20) Yine incil'de de
benzeri 6rnekleri gérmek mimkiindlr: Mezmurlar 19:2, Makabeler 7: 28, Romalilar 1: 20, v.b.

4 Bkz. Ernest C. Mossner, “Hume ve Séylesiler'in Kaliti”, Din Usttine, Mete Tungay (gev.), Ankara: Imge Kitabevi, 2004 (4. Baski),
s. 111-12,

9
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Cleanthes, Philo ve Demea. Tasarim argiimanini ileri sirecek olan Cleanthes (Tanr’'nin varliginin ve
sifatlarinin dogayr gozlemleyerek de ortaya konabilecedini diisiinen) deneyimci bir teist, Philo bir
skeptik (slipheci) ve Demea ise gelenek¢i veya dogmatist bir teist ve bir mistik (Tanr’nin dogasini
bilmemizin imkansiz oldugunu disiinen bir bilinemezci) olarak resmedilir. Genellikle kitapta Hume'u
temsil edenin veya onun soOzciliginid yapanin bir skeptik olmasi hasebiyle Philo oldugu ileri
suriilmekle birlikte, bizim buradaki amacimiz Hume'un niyetinin ne oldugunu arastirmaktan ziyade
onun itirazlarinin tasarim argiimanini zayiflatmakta veya ciriitmekte ne kadar basarili oldugunu ortaya
koymaktir. Dolayistyla Hume'un kendisiyle degil, ne soyledidiyle ilgileniyoruz diyebiliriz. Kitap, acilis
konusmasi hari¢ on iki bdélimden olusmaktadir ve ekseriyeti (2. ve 8. bdlimler arasi) tasarim
argiimaninin tartisiimasina ayrilmistir. Bunun yaninda birinci bolim &zellikle stiphecilik zerine bir
tartismayi, dokuzuncu boélim Demea’nin a priori argiimanini, onuncu ve on birinci bolimler kotalik
problemini ve on ikinci bélim ise ‘gercek din’ hakkinda Cleanthes ve Philo arasindaki konusmayi ele
almaktadir.

Cleanthes tasarim argimanini ortaya koymadan once, ikinci bolimin hemen baglarinda Demea,
tartismanin sonrasi icin de énemli olacak bir iddia ortaya atar. Ona gore mesele “Tanr’nin variigi ile
degil, dodasr ile ilgilidir” ve Tanr'nin dodasi ise “insan anlaginin kusurlari sebebiyle, bizim icin tlimiyle
kavranilamaz ve bilinemez bir seydir.” (DCNR, 17) Demea, “Tanri'nin dogasi” derken, onun “sifatlarini,
var olus tarzinl” veya baska bir deyisle, onun nas// bir varlik oldugunu kastetmektedir. Ne var ki
Demea’nin yaptigi bu varlik-doga ayrimi problemlidir. Zira bir seyin dodasindan o seyi tanimlayan 6z
nitelikleri anlarsak, séz konusu seyin varligini dogasindan ayirmamiz pek miimkiin gériinmemektedir.
S6z gelimi, bir kalemin varligini disiindiigimiizde, o kaleme ait birtakim tanimlayici 6zelliklerin (elle
tutulan, yazi yazilan bir sey) kendiliginden bu diisiinceye eslik ettigini soyleyebiliriz. Ayni sekilde bir
Tanr'nin var oldugunu kabul ettigimizde, ister istemez bu Tanri'nin nasil bir varlik olduguna dair
birtakim distincelere (zeki, iyi, irade sahibi, vb.) sahip olmamiz gerekir. Aksi takdirde hakkinda higbir
sekilde konusamadigimiz bir varligin mevcudiyetinden bahsetmek gibi bir tuhaflikla yiiz ylize gelmemiz
kaginlmazdir veya en fazla bu Tanr soyut bir ilke olarak kalacaktir ki, bunun da insan yasantisi
agisindan herhangi bir 6neme sahip oldugunu séylemek zordur. Dolayisiyla Tanri'nin varligina dair ileri
siriilen her argiiman aslinda onun dodasini tarif eden baz yiiklemleri de barindiracak, keza Tanr’'nin
dodasini belirlemeye galisan her argiiman da bir bakima onun varligini tartismaya agmis olacaktir.
Nitekim dokuzuncu bélimde “Tanrisal sifatlarin sonsuzlugunu” kanitlamak icin a priori arglimana
basvuran Demea'yl, argiimani Cleanthes’'e anlattifi sirada, ironik bir sekilde, Tanri'nin varlidini
kanitlamaya calisirken buluruz (DCNR, 63-4). Fakat Cleanthes bu glgligiin farkindadir: “...eger
fikirlerimiz, erisebildikleri dlclide, dodru ve uygun degilse ve onun gercek dodasiyla ortiismiiyorsa, bu
konuyu sirdirmenin ne anlami kalir bilmiyorum. Hicbir anlami olmaksizin sadece isim mi bdylesine
biiylk bir 6nem arz etmektedir? Tanrisal Varligin mutlak kavranilamazligini savunan siz mistiklerin, her
seyin ilk nedeninin bilinemez ve anlasilamaz oldugunu ileri siiren skeptikler veya ateistlerden ne
farkiniz var?” (DCNR, 35) Bu bakimdan Cleanthes'in tasarim argiimanini, goérecedimiz gibi,
antropomorfist (insan-bicimci) bir Tanri anlayisini gerekgelendirmede kullanmasi sasirtici degildir.

Cleanthes’in Tasarim Argiimani ve Philo’nun Itirazlan

Cleanthes, tasarim arglimanini biri kurall digeri kuralsiz olmak Uzere iki sekilde sunar. Burada iki farkli
tasarim argimanindan ziyade ayni arglimanin iki farkli yoniniin 6ne cikarildigini soyleyebiliriz.> Buna
gore, argiman, kuralli haliyle, bizlerde, argiimanin kabuliine yonelik rasyonel bir beklenti olustururken,
kuralsiz haliyle duygusal bir beklenti olusturuyor denilebilir. Tasarim argimaninin kuralli versiyonu
soyledir:

Dinyaya bir bakin: Batinini ve pargalarini  digiinin: Onun insan duyu ve vyetilerinin erisip
aciklayabileceginden 6te kendileri de bdliinebilen sonsuz sayida kiiglik makinelere béliinmiis tek bir biiyiik

5 Bu konuda bir tartisma igin bkz. Beryl Logan, “The Irregular Argument in Hume's Dialogues”, Hume Studies Volume XVIII,
Number 2 (November, 1992), s. 483-500. Logan, makalesinde Cleanthes’in arglimanini iki sekilde formiile ettigi goriisting, J. C.
A. Gaskin'in Diyaloglarda tek bir arglimanin oldugu gorisiine karsi savunmaktadir. Bizim goriisiimiiz Logan’in gériisiine daha
yakindir.
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makineden baska bir sey olmadigini géreceksiniz. Tim bu gesitli makineler ve hatta en kiiglik pargalarn bile,
Oyle bir hassaslikla birbirine uyarlanmigtir ki, onlari bir kez olsun dustinen her kisiyi kendisine hayran birakir.
Dodanin her yaninda araglarin amaglara ilging bir sekilde uyarlanmasi, insan tasariminin, disiincesinin,
bilgeliginin ve zekasinin Uriinlerine — onlari gok asmakla birlikte — tipatip benzemektedir. Buna gére etkiler
birbirine benzediginden, analojinin tim kurallari geredince, bu bizi, nedenlerin de birbirine benzedigini ve
dodanin yaraticisinin — yaptigi isin gérkemiyle orantili olarak cok daha buiyiik yetilere sahip olmakla birlikte —
bir sekilde insan zihnine benzedigini gikarsamaya gotirir. Bu a posteriori argimanla ve sadece bu
argimanla, Tanrisal bir varlidin var oldugunu ve insan zihnine ve zekasina benzerligini tek seferde
kanitlamig oluruz (DCNR, 19-20).

Bu pasajdan yola c¢ikarak Cleanthes’in argimaninin kritik noktalari belirlenebilir. Birincisi, Cleanthes
dogay ve doganin béliimlerini bir cesit makineye benzetmektedir. Ikincisi, analojisini temellendirdigi
unsurlar “parcalar arasindaki ahenk” ve “araclarin amaclara uygunlugu” dur. Uglinciisii, “etkiler
birbirine benzerse nedenler de birbirine benzerdir” ilkesinden hareketle Tanrisal Varligi insan zihnine
benzetmektedir. Zira bizler makinelerin insan zihninin Grini oldugunu tecriibe ediyoruz ve doda ve
onun pargalari da (canh vicudu gibi) bir gesit makine ise bu makineyi yapanin da insan zihnine
benzedigini kabul etmek durumundayiz. Burada Cleanthes’in argimaninin en can alici noktasinin
ikincisi olduguna dikkat edilmelidir. Pargalar arasindaki ahenk ve araglarin amagclara uygunlugu bizde
diizen hissini uyandiran unsurlardir. Dolayisiyla Philo'nun sadece analojinin kusurluluguna veya analoji
ilkesinin mesru olmayan bir bicimde kullaniimasina isaret etmesi Cleanthes’in argiimanini giiriitmeye
yetmez. Philo'nun esas yapmasi gereken sey, Cleanthes’in analojisini temellendirdigi unsurlarin, yani
diizenin kaynadinin Cleanthes’in savundugundan daha gglii ve olasi bir alternatifte bulunabilecegini
gostermektir. Zira Philo dodada bir diizen ve tasarimin kendisini gosterdidini reddetmemektedir.®
Vurgulanmasi gereken bir baska nokta da Cleanthes'in tasarim argiimaniyla Tanrisal Varligin dogasina
dair bir bilgiyi de acik etmesidir. Buna gore kendisine Tanri dedigimiz tasarimci zek7 bir varliktir.

Philo, aslinda daha en basindan itibaren Cleanthes’in arglimaniyla yapmaya calistigi seyi cok iyi
anladigini gosterir. Buna gore Cleanthes Tanr kanitlamasi icin deneyime basvurmaktadir, glinki
deneyime basvurmaksizin tasarimin kaynaginin madde mi yoksa zihin mi oldugunu belirlememizin
imkansiz oldugunu diisiinmektedir ve bu konuda haklidir da. Aksi takdirde bir goriist digerine Ustiin
tutmamiz icin herhangi bir gerekcemiz olamazdi. Maddenin kendi iginde diizen ilkesini tasidigini ve
tasarimin bdyle bilinmeyen bir ilkeden kaynaklandigini ileri siirebilecedimiz gibi, Tanrisal zihinden
kaynaklandigini da ileri sirebiliriz. Ne var ki, deneyime basvurdugumuzda Tanrisal zihne benzettigimiz
insan zihninin dizenleyici, planlayici bir 6zellige sahip oldugunu, maddenin ise bu 6zellikten yoksun
oldugunu gériiyoruz. Ornegin, demir, ¢imento, kiremit ve kumun kendi kendilerine bir ev
olusturduklarina tanik olmuyoruz, fakat evin planinin insan zihninde sekillendigini biliyoruz. Dolayisiyla
ikinci gorlsu birincisine tercih etmemiz icin bir gerekcemiz varmis gibi goriintiyor. Philo, olgulara dair
cikarimlarin deneyimde temellenmesi gerektigi ve deneyimsel akil yiritmelerin, benzer nedenlerin
benzer etkileri, benzer etkilerin de benzer nedenleri dogurdugu varsayimina dayandigini Clenathes'le
birlikte kabul eder (DCNR, 23). Bir farkla ki, Philo kati bir ampirist iken, Cleanthes iml bir ampiristtir;
yani Philo diinyaya dair bilgimizin deneyimimizin 6tesine gegmesinin miimkiin olmadigini, gerceklik
lizerine konusmalarimizin anlamli sayilabilmesi icin tiimiiyle deneyime dayanmasi gerektigini disinr,
Cleanthes'in ise bdyle bir iddiasi yoktur. Bu nokta dnemlidir, zira Philo'nun bu felsefi kabulliniin onun
itirazlarinin omurgasini olusturdugunu soéyleyebiliriz.

Nitekim Philo’nun birinci itirazi, Cleanthes’in kurdugu analojide deneyimin sinirlarini astigini éngordir.
Bir eve bakip bu evin yapicisi hakkinda konusmamiz mimkiindir, glinkli biz bdyle yapilarin insasi ile
surekli karsilagiyoruz. Fakat evren ve evrenin yapimasi hakkinda konusurken ayni deneyim
zenginligine sahip dediliz. Sayet elimizde inceledigimiz seyden tek bir 6rnek varsa veya o seyi
karsilastiracadimiz bir baska emsal yoksa, sdz konusu seyin parcalarindan yola ¢ikarak bitiindnin

6 Siiphesiz Cleanthes’in ulastigi sonuglarin yanlishgi bu en temel varsayimi reddedilerek de gosterilebilir. Yani evrende bir
diizenin, dodada bir tasarimin olmadigi da savunulabilir. Ne var ki bu marjinal gorisiin tartisiimasi yazimizin sinirlarini
asmaktadir. Bununla birlikte bu gériisii savunmanin oldukga zor oldugunu da sdyleyebiliriz. Ornegin Ginlii ateist Richard Dawkins
bile en azindan karmasik organizmalarin tasarimianmis gibi gériindiigiini kabul etmektedir. Bkz., Richard Dawkins, 1996, s. 1,
The Blind Watchmaker, New York & London: W. W. Norton & Company.
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kokeni hakkinda bir yargiya varmamiz mimkin degildir. Philo'nun 6rnediyle, dodanin herhangi bir
parcasini gozlemleyip dodanin biitiiniinin nasil ortaya ciktigina dair bir yargida bulunmak insan sacinin
bir telini gozlemleyip insanin tiireyisi hakkinda yargida bulunmak gibidir. Philo, bu itirazini daha da
genisleterek, birbiriyle benzerlik kurdugumuz iki etki veya parga arasindaki benzerlidin birbirinden gok
uzak olmasi durumunda, bu parcalardan birinin digeri icin kural olusturamayacagini da ekler. Ornek
olarak da kralliklarin yonetimi icin kendi ev ekonomisinden kural cikaran kdyli 6rnedini verir (DCNR,
24-5).

Philo, dzetle, evrendeki diizenin insan zihnine benzer bir zihnin Grind oldugunu soyleyebilmeniz icin
“evrenlerin olusumu Uzerine bir deneyiminiz olmasi gerekir” (DCNR, 26) diyor. Ne var ki, Philo’nun bu
kati ampirist yaklasimini kabul ettigimiz takdirde bilim yapmamiz da mimkin olmazdi. Zira bilimsel
teoriler timevarimsal ve hipotetiktirler. Timevarimsaldirlar, yani doganin birtakim yasalara sahip
oldugu varsayimiyla bir parcasi veya herhangi bir olgusu lzerinde tekrarlanan gézlemler yapilip bu
gozlemlerden elde edilen sonuclarin doganin biitiinii icin de gecerli oldugu kabul edilir. Ornegin su
molekiliniin yapisi incelendiginde iki hidrojen ve bir oksijenden meydana geldigi gozlem ve deneylerle
belirlenir ve bu sonucun sadece bu diinyadaki su icin degil, evrenin her yerinde de ayni oldugu kabul
edilir. Bu nedenle uzayda su arayan bilim insanlari gezegenlerin atmosferlerinin bu gazlar bulundurup
bulundurmadiklarini tespit etmeye calisirlar. Bilimsel teoriler ayni zamanda hipotetiktirler, yani sadece
gbzlem yapip veri toplayarak dodanin neden bu verilerin ortaya koydugu sekilde davrandidini
aciklayamazsiniz. Hipotezler olusturup olasiliklari hesaplayarak birtakim &éngorilerde bulunmalisiniz.
Ornegin, Einstein’in genel goreliligi uzay ve zamanin Newton’un diisiindiigiiniin aksine mutlak olmayip
birbirine bagh oldugunu, yercekimi denen kuvvetin de uzay-zamanin biikilmesinden kaynaklandigini
ileri siriyordu. Slphesiz Einstein uzay-zamanin bikimli oldugunu gozlemlememisti. Fakat eldeki
verileri en iyi sekilde agiklayacak teorinin kendisininki oldugunu disiinlyordu. Einstein'in teorisi
gliniimizde hala gbzlem ve deneylerle test edilmekte, buna karsilik teori bu testlerden daha da
giclenerek cikmaktadir. O halde go6zlemlerin teoriyi agikladigini séylemek yerine, teorinin gozlemleri
acikladigini séylemeliyiz. Bu sonug aslinda Hume’un nedensellik incelemesinden de cikmaktadir.
Hume’a gore bir olayin bir baska olaya neden oldugunu sadece deneyimimize dayanarak sdylememiz
mimkin degildir. Zira deneyimin veya gozlemin bize gosterdidi sey, belli bir olayin ardindan (6rnegin
atesin yanmasiyla) bir baska olayin gelmesinden (isinin yayilmasi) baska bir sey dedildir. Buna gore
deneyimin kendisi bu olaylar arasinda nedensel bir bag oldugunu ispatlamaz. Hume'un bu fikri tasarim
diislincesine de aynen uygulanabilir. Soyle ki, bir evin tasarimlanmis oldugunu evlerin nasil insa
edildigine dair tecriibemizden cikarmayiz. Zira evi yapan ustanin hareketleri bize ustanin zihnindeki
plana (ya da sonul nedene) dair bir sey stylemez. Bitmis bir evi veya herhangi bir yapiyi
gordigimiizde, bizde bu yapinin tasarimlanmis olduguna dair bir izlenim uyandiran sey, araclarin
amaclara uygunlugu ve parcalar arasindaki ahenktir. O halde nedenselli§gi nasil deneyimden
cikaramiyorsak dizen ve tasarim dislncesini de deneyimden cikaramayiz. Tam tersine,
deneyimlerimiz ancak nedenselligi ve diizeni varsaydigimizda anlaml olabilir. Hatta Philo’nun
ampirizmini kabul ettigimizde, diinya hakkindaki bilgimiz deneyimimizi asamayacagindan, dis diinyanin
nasil deneyimden bagimsiz olarak var olduguna dair bir aciklama da getiremeyiz. Bu da bizi solipsizme
gotirlr. Dolayisiyla, Philo'nun ampirist varsayimlarini reddettigimizde, evrendeki dizene zeki bir
varligin sebep oldugunu sodyleyebilmemiz icin evrenlerin olusumu Uzerine bir deneyimimiz olmasi
gerekmez. Evrenin gozlemleyebildigimiz kisminda karsilastigimiz diizeni evrenin tiimiine yaymakta ve
birbirinden analojik olarak ne kadar uzak olurlarsa olsunlar iki etkide goérdiigimiiz tasarimin
nedenlerinin de birbirine benzer olabilecedini ¢ikarsamakta prensipte herhangi bir engel yoktur. Boyle
diistiniildigiinde tasarim argiimani dogadaki diizenin kaynagini en iyi agiklamaya caligan bir argliman
olarak gorilebilir.” Buna gore daha once de belirttigimiz gibi, Philo'nun Cleanthes'i alt etmesi igin
diizenin kaynadini onun ileri siirdiigiinden daha giigli bir arglimanla agiklamasi gerekmektedir.

7 Bu bélumde yaptigimiz cikarimlarda kendisinden de faydalandigimiz H. O. Mounce, argiimanin bu haliyle artik Cleanthes'in
argiimani olmaktan ciktiini distinir. Zira ona gore Cleanthes arglimanini antropomorfist bir Tanri anlayisini ispatlamak (izere
ortaya atmistir (1999: 125). Mounce haklidir, fakat bu asamada heniiz Cleanthes’in tam anlamiyla bir antropomorfist oldugunu
sOyleyemeyiz. Simdiye dek onun tek soyledidi, evrendeki diizenden zeki bir varligin sorumlu oldugudur.
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Philo'nun varsayimlarini kabul etmis goériinen Cleanthes taktik degistirir: “Sdylemem gerekir ki,
itirazlariniz, hareketi yadsiyan filozoflarin anlasiimasi zor bahanelerinden daha iyi degil ve onlar nasil
ciddi argiimanlar ve felsefeden gok drnekler ve durumlar gosterilerek guiritillyorsa, sizinkilerin de ayni
sekilde guriitilmeleri gerekir” (DCNR, 29). Buna gore Cleanthes iki 6rnek sunar: Birincisi, bulutlardan
gelen ses, ikincisi ise kitaplik 6rnegi.® Birinci Ornekte, Cleanthes bizden insanlarin Uretebilecegi
seslerden cok daha guriltili ve melodik olan acik bir sesin her milletin kendi diline gére
duyuruldugunu hayal etmemizi ister. Bu seste igerilen kelimeler sadece anlamli olmakla kalmayip ayni
zamanda her seyiyle insandan Ustiin iyiliksever bir varliktan gelircesine bazi buyruklar da iletmektedir.
Cleanthes’e gore boyle bir durumda duydugumuz sesin benzerlik agisindan insan sesinden ne kadar
uzak olursa olsun, riizgéarlarin rasgele ishdindan degil, zeki bir varliktan geldigini teredditsiiz kabul
ederiz (DCNR, 29-30). Cleanthes'in bu 6érnedinde mesru olmayan bir sekilde “her seyiyle insandan
Ustln iyiliksever bir varlik” varsayimini ortaya atmasinin onun amacinin yaninda bir énemi yoktur.
Onun amaci, bdyle bir ani yasayan insanlarin, duyduklar bu ses karsisinda, herhangi bir rasyonel
analize girmeden, neredeyse istem digl bir tepkiyle, sesin zeki bir varlida ait oldugunu cabucak kabul
etmelerine dikkat cekmektir. Bu, Cleanthes’in tasarim argimaninin kuralsiz bir érneklemesidir: “Gozii
dusiniin, dikkatle inceleyin: Yapisina ve diizenine bakin ve bana icinizden geldigi gibi soyleyin, bir
tasarimaisi oldugu fikri duyguya benzer bir itkiyle iginize dogmuyor mu?” Tasarim argiimaninin bu
kuralsiz versiyonu, tasarimcinin varhigini arglimantatif olarak ispatlama yoluna gitmez. Nasil hareketin
mimkin oldugunu gostermek icin rasyonel gerekgelendirmelere ihtiyac duymuyorsak ve bunu
yapmaya kalkistigimizda sagduyumuza aykiri bir siirli acayiplikle karsilasiyorsak, dogayi inceledigimizde
adeta duygusal bir etkiyle kendini bize hissettiren tasarimcinin varligi icin de sezgilerimizden baska
fazladan gerekcelere ihtiyacimiz yoktur. Cleanthes’in bu yaklasimi, bizi, tasarimciya olan inancin doga/
bir inanc olup olmadidi sorununa gotiirecektir ki bu meseleye yazinin sonunda deginecegiz.

Bu ornekle birlikte Cleanthes’in antropoformizminin iyiden iyiye belirginlesmeye basladigini da
goriyoruz. Zira o, artkk doganin tasarimcisinin sadece zeki dedil, ayni zamanda Jyiliksever bir varlk
oldugunu ileri stirmektedir. Gergekten de, konusmanin devaminda, Demea, insan zihnine ait higbir
duygunun Tanri'ya atfedilemeyecegini, insan zihninin Tanrisal zihne benzetilemeyecek kadar kusurlu
(degisken, ardisik, bilesik), buna karsin Tanr’'nin mikemmel (dedismez, yekpare, basit) oldugunu
birtakim teist otoritelere dayanarak uzun uzun agikladiktan sonra, Cleanthes ona sOyle cevap verir:
“Eylem, duygu ve fikirleri ayri ve ardisik olmayan, bitiinlyle basit ve tamamen degismez olan bir
zihin; disincesi, akl, iradesi, duygusu, sevgisi ve nefreti olmayan bir zihindir veya tek kelimeyle zihin
falan degildir. Ona bu adi vermek, terimleri kotliye kullanmak olur ve [ona bu adi verdikten sonra]
sekli olmayan sinirli bir uzamdan veya bilesimi olmayan bir sayidan da pekala soz edebiliriz.” (DCNR,
36-37) Bu sozleriyle Cleanthes, varlik ve doda arasinda net bir ayrim yapilamayacagini tekrar
onamakta ve insan zihni ile Tanrisal varlik arasindaki benzerligi ileri boyutlara tasimaktadir. Dolayisiyla
Philo'nun yeni hedefi Cleanthes’in antropoformizminin kabul edilemez sonuclarini ona goéstermek
olacaktir.

Antropomorfizm Kabul Edilebilir Midir?

Cleanthes’in tasarim arglimani ‘benzer etkilerin nedenleri de benzerdir’ seklindeki deneysel ilkeye
dayaniyordu. Philo bu ilkeye, Hume'un An Enquiry Concerning Human Understanding (Insanin Anlama
Yetisi Uzerine Bir inceleme) adli kitabinin XI. béliimiinde de bahsettigi ‘etki ile nedenin orantili olmasi’
ilkesini de ekler. Buna gore, “bir etkiden belli bir nedeni gikarsadigimizda, birini digerine oranlamaliyiz
ve higbir sekilde nedene etkiyi olusturmak igin yeterli olandan daha fazla 6zellik yiiklememeliyiz.”® Bu

8 Bu ikinci 6rnege hem birinci 6rnekle ayni fikri icermesi, hem de ekonomiklik agisindan burada yer vermeyecegiz. Bkz. D. Hume,
Din Ustiine, Mete Tuncay (cev.), Ankara: imge Kitabevi, 4. Baski, 2004, s. 179-80.

9 Bu ilkeye Hume'un de zimni olarak kabul ettigi bir ekleme yapiimasi gerekmektedir. Sayet etkiyi olusturan nedene ait, etkiden
ayri olarak daha 6nce edindigimiz bir bilgi varsa, etkiden nedene gidiste bu bilgi de hesaba katiimalidir. Buna gére Hume'un
ilkesi su sekilde yeniden formdile edilebilir: “Sayet neden sadece etkisi ile biliniyorsa, dyle yapmamizi gerektirecek etki ile ilgili
(tlmevarimsal veya tiimdengelimsel) bir arka plan bilgisine sahip olmadigimiz siirece, etkiyi olusturmaya gerekenden daha fazla
ozelligi hicbir zaman nedene yiiklememeliyiz.” (Beaudoin, 1999: 28) Hume'un 6rnediyle sdylersek, bir kumsalda gezinirken kum
lizerinde tek bir ayak izi gordigiimiizde muhtemelen o izin yaninda bir baska ayak izi oldugunu ve bir sekilde yiizeyden
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metodolojik ilkenin tasarim argiimani acgisindan 6nemi ortadadir: “Tanrilarin, varlidin veya evrendeki
diizenin yaraticilar oldugu kabul edilse bile, eserlerinde kendisini gosterdigi derecedeki giic, zeka ve
iyilikseverlige sahip olduklari soylenebilir, fakat bundan daha fazlasi hicbir zaman kanitlanamaz...”
(2007: 99-100) Farz edelim ki, Cleanthes’in evrendeki diizenin gerisinde Tanrisal bir zihin oldugu fikrini
kabul ettik. Fakat bu zihnin Cleanthes'in bahsettigi diger niteliklere sahip oldugunu neye dayanarak
soyleyebiliriz? Bdyle bir evreni meydana getirmek icin Tannsal niteliklerin sonsuz olmasi mi
gerekmektedir? Philo'nun deyisiyle, belki de bu evren bir gocuk Tanr’'nin ilk kaba denemesidir veya
artik yaslanmis bir Tanri'nin ge¢c dénem eseridir. Ya da digerlerine bagiml, asadi diizey bir Tanr’'nin
kendisiyle dalga gegilmesine sebebiyet veren bir calismasidir (DCNR, 45). Zira ona gore, doda,
kusursuz ve mikemmel degildir. Kaldi ki, dodanin kusursuz oldugunu sdyleyebilsek bile, yani
gercekten de bdyle bir diizen olusturabilmek igin her seye glicii yeten, her seyi bilen, mutlak iyi, vs. bir
Tanrisal varligin olmasi gerektigini varsaysak bile, bu kusursuzlugun hicbir deneme yanilma olmadan
Tanrisal plan dogrultusunda tek seferde inga edildigini iddia edebilir miyiz? Zira insan yapimi islerde
yapilan is tamamlanincaya kadar bir siirii aksaklikla karsilasildigi bir gergektir. Yine insan Grini
yapitlarda her zaman bir birlikte calisma ve koordinasyon goériiyoruz. O halde neden evren de birden
fazla Tannisal varligin is birligiyle yapilmis olmasin? Philo'ya gore bu akil yiritmeleri uzatir,
Cleanthes'in antropomorfizmini dogal sonuglarina gétiriirsek eski teogonilere donmememiz igin higbir
neden yoktur. Hatta Tanri'ya gozler, eller, ayaklar atfetme gafletine bile disebiliriz.

Bunlarin disinda teist diislintrleri cokca ugrastirmis ve ugrastirmaya devam eden baska bir giiclik de
kotilik problemidir. Dinyadaki aci ve caresizlik her bakimdan mikemmel bir Tann ile nasll
baddastirilabilir? Philo’ya gore kotiligin (dodal ve ahlaki) dort kosulu vardir ve bunlardan kaginmak
mikemmel bir Tanri igin pekala miamkindir. Birincisi, canflilarin aciya duyarli olarak yaratiimalaridir.
Oysa onlar, timiyle hazza duyarl yaratilabilirlerdi. Boylece istenmeyen durumlar birer aci olarak degil,
hazzin azalisi olarak kendini gésterirdi. Ikincisi, diinyanin tikel midahelelere yer birakmayacak sekilde
genel yasalarla diizenlenmesidir. Eger boyle diizenlenmeseydi, Tanri diledigi zaman kotilikleri ortadan
kaldirabilirdi. Ugiinciisii, canlilarin dogadaki hayatta kalma miicadelelerinde kullandiklari yeteneklerin
sinirll olarak verilmesidir. Oysa Tanri, canlilarin diinyayla daha kolay bas etmelerinde onlara daha
bonkor davranarak daha yliksek becerilerle donatabilirdi. Dordiinclisi ise, doga isciliginin 6zensiz
olusudur. Oysa daha &zenli bir calismayla doganin asiriliga olan meyli engellenebilirdi. Philo’ya gére bu
kosullara uyacak bir Tanri ne tam bir iyilikle ne tam bir ké&tiliikle donatiimistir, ne de hem kétilGga
hem de iyiligi barindirir, fakat olsa olsa iyilik ve kottllikten badisiktir, baska bir deyisle diinyaya karsi
kayitsizdir (DCNR, 80-7).

Philo’'nun itirazlarindan yola cikarak Cleanthes’in antropoformizminin karsimiza gikardigi zorluklari
temelde (ic baslk altinda toplayabiliriz. Buna gore Cleanthes’in bahsettigi gibi bir Tanr'nin var
oldugunu kabul ettigimizde, birincisi, bu 7anrmin birligini, ikincisi, bu Tann’ya atfedilen sifatiar
kantlayamaz ve (Uglincilisi, 7anr fle kotilik arasindaki iliskiyi aciklayamayiz. Ugiincli zorlukla
baslarsak, Cleanthes’in antropoformizminden geri adim attigini goriiyoruz: “Sayet insana benzerligi
muhafaza edersek, sonsuz sifatlarla herhangi bir kétllik karigimini uzlastirmayr sonsuza kadar
imkansiz bulabiliriz; bu kétillik karisimindan sonsuz sifatlari kanitlamak ise daha da olanaksizdir.”
Annesinin karnindan 6ziirlii olarak dogan bir ¢ocugun diledigi her seyi gerceklestirebilecek sonsuz bir
Tanr s6z konusu oldugunda sadlikli olarak dogmamasi icin hicbir sebep yoktur. Peki, Tanri’y1 sinirli bir
varlik olarak distiniirsek? Cleanthes’in sonraki hamlesi tam da budur: “Fakat doganin yaraticisinin,
insanoglunu fazlasiyla asmakla birlikte siniri mitkemmellikte oldugunu diisiiniirsek, dogal ve ahlaki
kotiilige dair tatmin edici bir goriis sunulabilir ve her aksi olgu agiklanip uyarlanabilir.” (DCNR, 78)%0

silindigini daha onceki deneyimlerimize dayanarak cikaririz. (2007: 105) Bdylece burada etkiden nedene giderken &nceki
deneyimlerden edindigimiz bilgiyi de (insanlarin iki ayakl oldugu) hesaba katmis oluruz. Fakat s6z konusu tasarim argiimani
oldugunda Tanri'ya dair bir arka plan bilgisine sahip olmadigimiz ve Tanri'ya sadece eserlerine bakarak nitelikler yiklemek
zorunda oldugumuz agiktir. Dolayisiyla bu ilkenin tasarimci bir Tanr gorisi icin Philo’nun belirttigi sekliyle gegerliligini
korudugunu sdyleyebiliriz.

10 Bgyle bir siirl Tanri anlayisi 6rnedin siireg teolojisinde gérilmektedir. Siireg teolojisinde Tanri, her seye giicii yeten, her seyi
bilen bir varlik degildir. Tanr'nin glci, zorlayici degil, ikna edicidir; bilgisi ise gelecedi degil, olasiliklari kusatir. Dolayisiyla
Tanr’nin evren lzerinde tikel olaylari belirleyici bir etkisi yoktur. Bu nedenle kotiiliik, aktiiel olarak olmasa da imkan olarak
zorunludur. Hatta bu goériiste Tanri kétiilliklerden dogan acilari da diger varliklarla birlikte paylasir.
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Suphesiz Philo'nun ileri stirdigli kosullarin ve daha fazlasinin Gstesinden gelecek bir Tanri anlayisi
gelistirebiliriz ve boylece olgularla tutarli olmasini saglayabiliriz, fakat yine Philo'nun dedigi gibi “bu
bize onun varligi hakkinda bir ¢ikarmda bulunmamiza imkan vermez.” (DCNR, 80) Ote yandan
Cleanthes zaten tasarim argiimaniyla Tanr’nin varlidini kanitladigini diisinmektedir, dolayisiyla bu
asamada ona gereken sadece tutarliliktir. Dolayisiyla olgularla uyumlu bir Tanr goriisi serdedebilirse,
Cleanthes, antropoformizmini bile belli bir 6lgiide muhafaza edebilir.!* Birinci zorluga gelince, mantiksal
acidan baktigimizda, birden fazla Tanri varsayiminda bulunmakta bir beis yoktur. Nitekim antik
mitolojilerde, bazi dodu dinlerinde ve hatta bir bakima Hristiyanlkta coktanrici tasavvurlara rastliyoruz.
Ne var ki tasarim argiimanini Tanr tasavvurunu temellendirdigimiz yegane argiiman olarak kabul
ettigimizde, dlzenin arkasinda tek bir zihnin oldugu diisiincesi ikincisine kiyasla daha makul
goriinmektedir. Zira drnedin, Selimiye Camisi'nin yapiminda sliphesiz birgok kisi calismistir, fakat eser
Mimar Sinan’in eseridir, tasarim ve plan ona aittir. Ustiin sanat eserlerinde bu genellikle de boyledir.
Elbette bunun her zaman boyle oldugunu séyleyemeyiz, yani bu bir kanitlama degildir, fakat daha
gegcerli bir olasiliktir. Son olarak ikinci zorlugun ise digerlerinden daha getin oldugu agiktir. Zira mevcut
diizeni olusturabilmek icin ne gibi Tanrisal niteliklerin gerektigi bizler igin tiimiyle bilinemez oldugu
gibi, kotiluk problemini de denkleme dahil ettigimizde, bu niteliklerin sonsuz oldugunu ileri stirmek
hayli keyfi bir hal almaktadir. Tim bu zorluklar birlikte ele aldi§imizda antropoformizmin, Philo’nun
zafer nidalar atmasini saglayacak kadar olmasa da savunulmasi gii¢ bir nosyon oldugu soylenebilir.
Bununla birlikte Cleanthes'in esas kozu hala ortadadir. Philo, tim itirazlarina ragmen, “evrendeki
tasarim hipotezi”nden bir tirli kurtulamamaktadir (DCNR, 45).

Siipernaturalizme Karsi Naturalizm

Philo’nun antropoformizme bir itirazi daha vardir ki, bu itiraz ayni zamanda Cleanthes'’in tezine karsi bir
alternatife de isaret etmektedir. Bu itirazin 6nclli sudur: “Zihinsel bir diinya veya idealar evreni, bir
nedeni, maddesel bir diinyanin veya nesneler evreninin gerektirdigi kadar gerektirir ve dizenlenmesi
bakimindan onunla benzesiyorsa nedeni de benzer olmalidir.” (DCNR, 37) Buna gére, maddi dinya
Tanrisal zihindeki ideal diinyaya dayaniyorsa, bu ideal diinyanin da dayandidi bir baska ideal diinya
olmalidir. Dolayisiyla burada bir sonsuza kadar geri gitme (ad infinitum) problemiyle karsi karsiyayiz
demektir. Cleanthes burada hakli olarak, herhangi bir olay igin nedenleri slrekli olarak geriye
goétiirmenin aslinda o olaya dair bir agiklama verememekle ayni sey olacagi uyarisinda bulunur (DCNR,
40). O halde yeterli derecede aciklayicl bir nedene sahipsek, nedenleri daha fazla geriye goétiirmeye
calismak zorlama bir girisim olacaktir. Peki, nedenleri bir noktada durduracaksak, bu nokta Tanrisal
zihin yerine neden maddi diinya olmasin? Zira diizenin ilkesinin Tanrisal zihinde bulundugunu
(stipernaturalizm) soylemek yerine, maddenin kendinde bulundudunu da (naturalizm) soyleyebiliriz.
Nasil ki, Tannisal zihindeki idealarin, nedensiz bir sekilde, kendiliginden veya dodasi geregi belli bir
diizen olusturdugu ileri striliyorsa, maddenin de kendi kendine diizene girdidi ileri siirlilebilir. Aslinda
daha 6nce bu olasiliktan (maddenin diizenin ilkesini kendi iginde barindirabilecedinden) bahsetmis ve
orada deneyimin meseleye i1sik tuttugu kadariyla diger olasiligin (diizenin kaynadinin Tanrisal zihin
oldugu) daha mimkiin gorindiigiine dikkat ¢ekmistik. Orada tasarim argimanini farkli yollardan
zayiflatma yoluna giden Philo, burada bu olasili§i tekrar glindeme getirir. Clinkii Philo, kendisi icin
baska bir yol olmadiginin farkindadir.

Once oldugu gibi simdi de deneyimi &igiit aldigimizda “herhangi bir bilinen nedeni olmaksizin,
kendiliklerinden dilizene giren idealara dair deneyime sahip oldugumuzu” (DCNR, 39) goriiyoruz.
Gergekten de zihnimizdeki fikirlerin, dlgiincelerin, gogu zaman, anlaml bir yasantiya imkan verecek
sekilde, kendi kendilerine organize olduklarina sahit oluyoruz. Oyle ki, hayatimizin rutini, adeta iradi
kontroliimiiz olmadan, yerli yerince akip gider. Buna karsin Philo, kendiliginden diizene giren madde
lizerine daha da genis bir deneyime sahip oldugumuzu, hayvanlardaki tremenin ve bitkilerdeki

! Philo da, Cleanthes'inkine kiyasla daha olasi ve daha savunulabilir tiirde bir antropoformizmin ileri sirilebilecedini kendisi
ornekleyerek kabul eder. Bkz. D. Hume, Din Usttine, Mete Tuncay (gev.), Ankara: Imge Kitabevi, 4. Baski, 2004, s. 198-200.

15
Yayin Tarihi / Publication Date: Haziran / June 2017



POSSEIBLE DUSUNME DERGIS| / JOURNAL OF THINKING SAYL 11
ISSN: 2147-1622

bitmenin bunu glizelce 6rnekledigini ifade eder.'> Ne var ki, Philo bir seyi gozden kagirmaktadir.
Deneyim bize, tasarimin iradi bir siire¢ oldugunu soylemektedir; yani insan Uriind tasarimlar,
sebepsizce ve kendiliginden gerceklesmezler. Aksine, {riine, tasarimcinin zihnindeki plan
dogrultusunda, bile isteye bir form kazandirilir. Dolayisiyla, insani tasarim, erekseldir. O halde
Cleanthes bize sunu diyecektir: Insan yapitlan doganin yapitlarina benzediginden ve ereksel
oldugundan, analojinin kurallari geredince doda yapitlarinin da ereksel oldugunu soylemeliyiz. Buna
gore Cleanthes’in kurdugu analojiyle ereksellik distincesi birbiriyle dogrudan iliskilidir. Bu sebeple,
erekselligi, Cleanthes'in ileri stirdiigii sekilde, yani bu diinyanin 6tesinde, onu asan bir Tanrisal varliga
isaret ettigi takdirde kabul edemeyecek olan Philo'3, ereksellik dustincesinden kurtulmak igin
Cleanthes'’inkine rakip bir analoji ortaya atacaktir.

Bu analoji icin Philo bize yeni bir benzerlik ilkesi tanitir: Bilinen cesitli kosullarin benzer olduklarinin
gozlemlendigi yerde, bilinmeyenlerin de benzer oldugu gériilecektir. Ornegin, bir pencerenin camina
dogru edilmis adac dallari gordigimiizde, bize goriinmese bile, bu adacin ayni zamanda bir
gbvdesinin de oldugunu distiniriz. Bu ilkeden hareketle, Philo'ya gore, evren, bize gorindugi
kadariyla bir makineden ¢ok, yasam ve hareket ilkesiyle canlanmis bir organizmaya, bir hayvana veya
bitkiye benzemektedir ve “eder evren, insan eserlerinden daha ¢ok hayvan viicutlarina ve bitkilere
benziyorsa, nedeninin de 6ncekinden ¢ok sonrakine benzemesi ve kokeninin akla veya tasarima dedil,
Ureme veya bitmeye yorulmasi daha olasidir.” (DCNR, 52) Sayet Philo'ya, Demea’nin yaptigi gibi, bu
varsayimin son derece keyfi olup olmadid ile ilgili bir elestiri getirirsek, Philo da Cleanthes’in varsayimi
igin ayni elestiriyi getirecektir. Hangi olasiligin (tasarim mi, lireme veya bitme mi) daha kabul edilebilir
olduguna benzerligin derecesine gore karar vereceksek, Philo'ya gore kendi analojisi acik bir sekilde
Cleanthes’inkinden Ustiindir. Yok eger deneyimi baz alacaksak, iremenin veya bitmenin aciklayici
neden olarak daha avantajli oldugunu soyleyebiliriz. Zira aklin Gremeden ciktigini goriiyoruz, fakat
tersini dogada gdzlemleyemiyoruz. Ustelik Philo’'ya evrenin iireme veya bitmeden nasil ciktigi
sorulursa, Cleanthes’in agiklamasina alternatif uygun bir aciklamayi da kolaylikla verecektir.'* O halde
neden birincil ilke olarak Greme veya bitmeyi dedil de akli segelim?

Bu soruya verilecek ilk cevap, Philo'nun da 6ngérdiigii bir cevaptir: Ureme ve bitme de netice itibariyle
bir planin Grtnddar diyebiliriz. Buna karsilik Philo bize bunu sdylemekle kanitlanmasi gereken seyi
bastan varsaymis olacagimizi sdyler; yani ona goére, kisir bir dongliye diismeden bu iddiayi
gerekcelendirme ihtimalimiz yoktur. Zira bunu yapmak igin “diizenin, dogasi itibariyle, diisiinceyle
kopmaz bir badi oldugunu ve hicbir sekilde kendiliginden veya bilinmeyen 06zgiin sebeplerden,
maddeye ait olamayacadini a priori olarak gostermemiz” gerekecektir (DCNR, 55) Sayet tasarim
argiimanini, Cleanthes'in ileri slird{igu gibi, kesin bir ampirik kanitlama olarak alirsak Philo’nun itirazlari
siphesiz yerindedir. Fakat tasarim argiimanini, diizeni en iyi aciklayan bir argiman olarak
disiindiigiimiizde bu itirazlar savusturulabilir niteliktedir. ilk cevabimiza geri dénelim: Neden Philo’nun
sundugu alternatiflere (lireme ve bitme) cevaben bunlarin da sonunda gelip zihne dayandigi
soyleniyor? Ciinkii Greme ve bitme, Philo’nun iddia ettiginin aksine, dogadaki diizene dair bir aciklama
veremezken, zihin verebiliyor. Evet, bir agacin kendinden cikan dallara ve ayni sekilde bir hayvanin da
yavrularina bitme ve treme araciidiyla form kazandirdigini goriiyoruz. Fakat biliyoruz ki, bu adac ve
hayvan ayni silirecin veya mekanizmanin bir parcasidirlar ve parcasi olduklari mekanizmaya diizen
veremezler. Diizenin mekanizma disi (ireme ve bitme sirecinin disinda) bir faktorle aciklanmasi
gerekmektedir. Bir yumurtanin déllenmesinden canlinin olusmasina ve bir tohumdan fidanin gikmasina
kadar tiim bu siireclerde yine ayni tasari belirtilerini, yani araclarin amaclara uygunlugunu ve parcalar

2. Hume'un doéneminde hiicre biyolojisi henliz yeterince gelismemis oldugundan Uremenin ve bitmenin nedensel
mekanizmalarina dair gerekli bilgilere sahip olunmasa da bu durum Philo’nun akil ylritmesinin hatali oldugunu gdstermez. Zira
bu alanda 6nemli mesafeler kat ettigimiz giiniimiizde dahi nedenlerin tam bilgisine sahip oldugumuzu sdyleyemeyiz. Ornegin
hiicredeki diizeni DNA'nin sagladigini biliyoruz, fakat DNA'yi diizenleyenin ne oldugunu bilmiyoruz.

13 Bgyle sdylememizin nedeni, Philo’nun ickin bir Tanri anlayisina (6rnegin panteizm gibi) karsi olumsuz bir tavir takinmamasidir.
Zira Philo’'ya gore, “maddi diinyanin diizen ilkesini kendi icinde tasidigini varsaymakla, gergekte onun Tanri oldugunu ileri
strmis oluruz ve bu Tanrisal varliga ne kadar cabuk varirsak o kadar iyidir. Dlinyevi sistemden &teye bir adim atinca, yalnizca
tatmin edilmesi miimkiin olmayan, merakl bir ruh halini uyarmis oluruz.” Dolayisiyla Philo'nun natiralizminin, kavramin klasik
anlamina karsin, ickin bir Tanri anlayisini dislamadigini séyleyebiliriz.

14 Bkz, D. Hume, Din Ustiine, Mete Tungay (gev.), Ankara: Imge Kitabevi, 4. Baski, 2004, s. 206.
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arasindaki ahengi goériiyoruz. Bu tasarim unsurlarinin nedeni bilinmeyen bir ilke olabilirse de zihnin,
iireme ve bitmeden daha iyi bir aday oldugunu soyleyebiliyoruz. Zira zihin tasarlayabiliyorken, lireme
ve bitme higbir sey tasarlayamiyor. Kati bir ampirist olarak Philo, benzerligin derecesinin ve gézlemin
sikhdinin olgularin sebeplerine dair ¢ikarimda bulunmada hem gerekli hem de yeterli kosullar oldugunu
disindiginden, evrendeki diizeni Greme ve bitme gibi bir olaya badlayabiliyor. Oysa, ampirist
varsayimlari bir kenara biraktigimizda, bu kosullarin gerekli, fakat yeterli olmadigini goriiyoruz.
Dolayisiyla evrenin bir makineden ¢ok organizmaya benzedidini ve aklin remeden ciktiina sahit
oldugumuzu, fakat tersini gozlemlemedigimizi kabul etsek bile, tek basina bunlar Philo’nun cikarimi icin
yeterli degildir.’> Yeterli olmasi icin s6z konusu benzerligin ve gézlemin uygun bir teoriyi desteklemesi
gerekir. Philo’'nun elinde sadece benzerlik ve gézlem vardir, fakat teori yoktur. Teori yoksa agiklama da
yok demektir. Bagka bir deyisle, Philo teorisini sadece benzerlik ve gdzlemden gikarmaya galismaktadir.
Ne var ki teoride deneyimi asan akilsal bir yén vardir ve Philo'nun ampirizmi buna misaade
etmemektedir.

Sonraki asamada Philo, dénemine goére oldukca modern bir goérliis ortaya atar. Glinimizde de
ereksellie alternatif olarak getirilen bu goériise gore, harekete gecirici giici kendi icinde barindiran
madde, kaosun hikim siirdigdi ilk halinden glinimiizdeki diizenli haline, uzun carpismalar, birlesmeler
ve ayrilmalar sonucunda ulasmistir. Kendi kendine organizasyon modeli de diyebilecegimiz bu goris,
canlilar dinyasi icin ortaya atilan dodal secilim teorisinin kozmosa uyarlanmis halidir. Evrenin dizenli
ve kararll goriinimund, tesadifi slireclere ve gizli bir hareket ettirici glice dayandiran bu goriistin
karsisindaki birinci zorluk, mevcut dlzene, tabiri caizse, deneme-yanilma vyoluyla -erisilmesinin
matematiksel olarak miimkiin olup olmadigidir. Ikinci zorluksa, matematiksel olarak miimkiin olsa bile,
diizenin neden mevcut haliyle vuku buldugunun nasil aciklanacadidir. Neden gozlenebildigi kadariyla
evrende canliida elverigli bir ortam olarak sadece diinyamiz vardir? Diinya sadece bir kerelik bir
tesadiif miduir? Canlilarin ve 6zellikle de insanlarin faydasina olan ve olmamasi da yasamsal agidan bir
sorun olusturmayacak bircok seyin varligi bu modelde nasil aciklanacaktir? Genel olarak evren, 6zel
olarak da dinyamiz estetik acidan neden bu kadar glizelliklerle doludur? Elbette bu ‘neden’ sorularini
sormamizin altinda bir erek arayisi yattigi savunulabilir. Fakat benzeri bir savunma bu sorulari
sormadigimiz takdirde tastamam bir aciklamanin verilemeyecedi icin de yapilabilir. Philo bu tartismaya
fazla girmez. Aslinda o, akilli tasarima karsi getirdigi alternatiflere inaniyor da degildir. Onun amaci
basindan beri aynidir: Deneyim bize, evrendeki dizenin agiklayicisi olarak herhangi bir ilkeyi (akil,
icgudi, treme, bitme, vs.) bir digerine tercih etmemiz igin yeterli bilgi vermez. Dolayisiyla, deneyimin
hiilkim veremedigi boyle bir konuda yapilmasi gereken sey, yargiyl askiya almaktir. Ne var ki bu
skeptik (ve ampirist varsayimlara dayanan) iddiasini basindan beri korumaya ¢alisan Philo, kitabin son
bolimiinde, ilging bir sekilde, simdiye kadar karsi argimanlariyla saglamlastirmaya calistigi
pozisyonundan donerek dodgada bir tasarim oldugunu ve bu tasarimin Tanrisal bir varligin eseri
oldugunu kabul eder:

...sohbetimin 6zgirliigine ve acayip arglimanlari sevmeme karsin, doganin agiklanamaz diizenegi ve sanati
icindeki akl kesfeden biri kadar hig kimsenin zihninde daha derinlemesine iz birakmis bir din duygusu yoktur
veya hi¢ kimse Tanrisal varlida ondan daha derin bir hayranlk duymaz. En dikkatsiz, en aptal bir diistiniiriin
bile her yerde goziine bir amag, bir niyet ve bir tasar carpmaktadir ve bunu siirekli reddedecek kadar hig
kimse absurt sistemlerde katllasmamistir. Doga hicbir seyi bosuna yapmaz maksimi, tim okullarda, herhangi
bir dini amag olmaksizin, yalnizca doganin eserlerini diisinmekle yerlestiriimistir ve yeni bir organ veya
kanal gézlemleyen bir anatomist, bu maksimin dogruluguna duydugu saglam inangtan 6tiirli, onlarin ne ise
yaradidini ve hangi amaca hizmet ettigini bulmadan asla tatmin olmaz... ve bdylece hemen tiim bilimler

15 Aslinda bu iddialar da tartismalidir. Evrenin bir organizmaya mi yoksa bir makineye mi benzedigi timdiyle rolatiftir. Rolatif
olmayan bir sey varsa, o da bir organizmanin da bir makinenin de kuruluslarinda diizenin isaretleri olan “araglarin amaglara
uygunlugu” ve “parcalar arasindaki ahenk” unsurlarini sergiledikleridir. Bu bakimdan bir organizma bir gesit makine olarak da
goriilebilir. Ornedin yapay organlar veya insana benzeyen robotlar gibi calismalar da organizmayr makineye indirgeme
anlayisinin driiniidirler. ikinci iddiaya gelince, aklin iiremeden cikti§i diisiincesi pek anlagilir degildir. Zira Philo’nun ampirizmi
geregdince, gozledigimiz sey sadece akilli varligin kendisidir. Aklin bu varliga ne zaman ve nasil yerlestigi veya zihinsel yetilerin bu
varlikta nasil ortaya giktigi tiimiyle bilinemezdir.
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farkina varilmaksizin bizi bir ilk zeki yaratana gétiirir ve dogrudan bu niyeti agik etmedikleri takdirde
otoriteleri o oranda biyiik olur (DCNR, s. 89-90).16

Philo'nun burada, Cleanthesin de zaman zaman onun saldirlar karsisinda sigindidi, tasarim
argiimaninin kuralsiz versiyonuna dikkat cektigini goriiyoruz. Buna gore, akilli tasarimi tirli felsefi
cambazliklarla kabul etmemek icin diretsek bile, tasarim kendini bize zorla kabul ettirir. Hatta Philo,
daha ileri giderek, inananlar ile tanritanimazlar arasindaki gekismenin asilsiz ve temelde sozel
oldugunu ifade ederek sunu ekler: “Ve eder biz ilk ve en Ustiin nedene Tanr veya Tanrisal varlik
demeye razi olmayip ifadeyi cesitlendirmek istersek, hatiri sayilir bir benzerlik tasidigindan ona Zihin ya
da Dusiince’den bagka ne diyebiliriz?” (DCNR, 92). Dolayisiyla Philo, Cleanthes’in, tam bir antropomorf
olmadan, daha baslangigta ortili olarak teklif ettigi bu &nerinin tanritanimazlar tarafindan bile sézde
olmasa da 6zde kabul edildigi gibi ciddi bir iddia ortaya atar ve bu iddia da bizi tasarim diisiincesinin
dodal bir inang olarak goriliip goriilemeyecedi tartismasina gotdrdir.

Akilli Tasarim Diisiincesi Dogal Bir Inang Midir?

‘Dogal inang’ ifadesi Hume'un kendi yazilarinda yer almaz. Bu ifade bir Hume uzmani olan N. Kemp
Smith tarafindan, temel ve vazgecilmez inanglara isaret etmek igin ortaya atilmistir (Gaskin, 2009:
483) Dogal bir inancin karakteristik 6zellikleri s6yle siralanabilir:

1. Dogal inanglar, glnliik hayatin siradan inanglaridir.

2. Dodgal inanclar, kanitlamanin giiciine bakilarak veya akil yiritme yoluyla olusturulan
inanglar degildir.

3. Dodal inanglar, evrenseldir.

4. Dodal inanclar olmadan normal yasantimizi uygun bir sekilde devam ettirmemiz miimkin
degildir (Gaskin, 1988: 117-119).

Bu sartlar karsilayan dodal inanclara 6rnek olarak, nedensellik prensibi, 6zgiir bir irademiz oldugu fikri,
kimligimizi olusturan benlik duygusu ve dis diinyanin varligi gibi inanclar gosterilebilir. Tim bu
inanclar, ginlik hayatimizin, cogu zaman sorgulamaya bile gerek duymadan varsaydigimiz, fakat
felsefi sorusturma konusu olduklarinda karsimiza asilmasi gok zor, tirll guglikler gikaran ve herkes
tarafindan kabul edilen inanglardir. (Buradaki sartlarin kapsayici ve yerinde oldugunu kabul edersek)
Hume arastirmacilar arasinda akilli tasarimin bu sartlar yerine getirdidini disinenler oldugu gibi,
tersini diistinenler de vardir.'” Aslinda bu gérus farkliligini ortadan kaldirmayacaksa da daha az belirgin
kilacak bir unsur vardir ki, o da akilli tasarimin ne sekilde yorumlandidi ile ilgilidir. Sayet akilli tasarim,
belli birtakim nitelikler yiikledigimiz Tanri ideasiyla esitlenirse, yani Tanri'ya inancin dodal bir inang
olup olmadigi tartisilirsa, neticenin ikinciler lehine olacagi séylenebilir. Zira Tanri'ya inancin evrensel bir
inang olmadigini, hangi formda olursa olsun bdyle bir varligin gercekten var olmadigini diisiinen ve bu
disiinceyle hayatlarini siirdiiren insanlarin mevcut oldugunu biliyoruz. Buna ragmen bu insanlarin
samimi davranmadiklarini, dilleri s6ylese de kalplerinin bunu kabul etmedidini ileri siirmek gibi niyet
okumalara kalkismanin bir anlami olmadidi gibi, herhangi bir argiiman niteli§i de yoktur. inanan
insanlarin sozlerini nasil baglayicl buluyorsak, inanmayanlarinkini de ayni sekilde baglayici bulmamiz
gerekir. Fakat akilli tasarim, dodanin sergiledigi araclarin amaclara uygunlugunun ve parcalar
arasindaki ahengin, bir Tann fikrine baglanmadan, zekanin belirtisi oldugu seklinde yorumlanirsa,
tartismanin ilkinde oldugu kadar cabuk sonlandirilamayacadini dngérebiliriz. Zira kisi, dogadaki diizenin
arkasinda Tanrisal bir varlik oldugu disiincesini ister sosyal kosullanmiglikla ister felsefi incelemeyle
reddetmis olsun, yine de doganin rastgele olmadigini, belli yasalarla ve ince hesaplarla yonetildigini,
dolayisiyla rasyonel oldugunu kabul edecektir. Felsefi anlarinda, Philo gibi, diizenin zeki bir varliktan
bagka bir yolu da olabilecedini gikarsa da bitkisini biiyliten bir ziraatg oldugunda veya hastasinin

16 Hume, din Uzerine yazdigi diger eserinde de soyle soyler: “Doganin biitiin gatisi, zeki bir yaratana tanikiik eder ve akilli higbir
arastiricl, ciddi bir diiginmeden sonra gergek Tanricilik ve dinin birincil ilkelerine inanmaktan bir an bile uzak kalamaz.” (Tungay,
2004: 37)
17 Grnegin Stanley Tweyman’a gére zeki bir tasarimciya olan inanc dogal bir inangken (bkz. Tweyman 1986: 133-145) David
O'Connor‘a gore 6yle degildir (bkz. O'Connor 2001: 86-93).
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viicudunu inceleyen bir doktor oldugunda ya da diinya atmosferini takip eden bir bilim adami
oldugunda, bunlarin bir planin sonucu oldudu varsayimiyla isine yaklasacaktir. Uzerine diisiindiigiinde
belki bu fikri reddedecektir, fakat hayatin normal akiginda, gézledigi olgu ve olaylardaki diizen ve
ahenk, bu fikri ona kabul ettirecektir. Boyle disindldiigiinde, akilli tasarim disiincesi dodal bir inang
olarak goriilebilir. En azindan Philo'nun yukardaki sozlerinden bu goriise daha yakin oldugunu
soyleyebiliriz. Ne var ki bu meseleyi tiim yoénleriyle ele alip tartismak ve kesin bir sonuca vardirmak bu
yazinin sinirlarini asmaktadir. Kaldi ki, su ana kadar sdylenenlerden de anlasilacagi lzere, tasarim
argimaninin  kuralsiz versiyonu bir yana, Philo'nun itirazlarinin argiimanin kuralli versiyonunu
curittiginG dahi sdyleyemeyiz. Zira bunu sdyleyebilmemiz icin Philo'nun ampirizminin dogru oldugunu
varsaymamiz gerekecektir. Oysa ampirizmin dogrulugu tartismalidir.

Sonug

Ampirizmin kabulliniin veya reddinin, inang'® ve akil arasindaki iliskiye bakisimiz agisindan 6nemli
sonuclari olacagini  sdyleyebiliriz. Ornegin Philo, aklin yargilarinin deneyimin &tesine ge¢mesini
mimkiin gérmediginden, deneyimi asan her seye siiphe ile yaklasmaktadir. Dolayisiyla ‘zeki tasarimci’
fikrinin akilla agiklanamaz oldugunu ve olsa olsa dogal bir inan¢ olabilecedini ileri siirmektedir. Buna
karsilik Cleanthes, arglimanin kuralsiz versiyonuna dénmeden 6nce, tasarim argiimanini rasyonel bir
argiiman olarak sunmaktan imtina etmemis ve bdylece inanc ile akli keskin cizgilerle ayirmadigini
gostermistir. Bununla birlikte bir ampirist olsak da olmasak da inancin ve aklin birbiriyle bagdasmaz
oldugu veya birbirini disladigi diisiincesi yine de savunulmasi zor bir diisiincedir. Zira her inancin iginde
zayif da olsa bir gerekgelendirme barindirdigi soylenebilir. Bir inanca sahip olmak demek o inancin
nesnesinin dogruluguna dair birtakim sebeplere sahip olmak demektir. Buna gore, bir seye inanmak ile
bir seyi bilmek arasinda epistemik anlamda bir tiir farki yoktur, sadece bir derece farki vardir. Bir seyi
bildigimizde, bir seye inanmamiza oranla daha glicli sebeplere sahibizdir, o kadar. O halde akilli
tasarima inanc da bu baglamda dederlendirdigimizde hic olmazsa su kadarini stylememiz
mumkiindir: Hem inanan hem de inanmayan kisi mevcut inanglarini bazi gerekgelere dayanarak
surdiirmekte veya bu inanclarini baska bazi gerekcelere dayanarak degistirmektedirler. Buna gore
inanca destek olan gerekgelerin kabul edilebilir olup olmadigi gosterilebilirse, inancin da o 6lclide kabul
edilebilir olup olmadidi, en azindan prensipte gosterilebilir. Dolayisiyla, zeki tasarimcinin varligi lizerine
yapilan tartismalarin rasyonel bir zeminde yapilamamasi icin aslinda herhangi bir sinirlayici neden
yoktur. Bu acidan bakildiginda Tanrisal varlik kavraminin tiimiyle deneyimimizi asan bir 6zellie sahip
oldugundan ancak bir inan¢ konusu olabilecegini sdylemek bir nevi anti-rasyonel bir tavir takinmak
anlamina gelecektir. Dodasi itibariyle tartismanin, deneyimsel bilgimizin eksikligi sebebiyle epistemik
bir kesinlikle neticelenmeyecedi acik olsa da esas mesele, inanmak icin mi, inanmamak icin mi daha
fazla gerekceye sahip oldugumuzdur.

Hume, akilli tasarim diistincesine olan inancin temelsiz oldugu fikrini temelsiz olmadigi fikrine kiyasla
daha giiclii gerekcelendirememistir. Bununla birlikte o, akilli tasarim fikrini kabul ettigimizde bizleri bir
paradoksun bekledigini de acik bir sekilde gostermistir. Soyle ki, akilli tasarim argiimaninin bize
soyleyebildigi tek sey dodadaki diizenin arkasinda bir zihnin var oldugudur. Ne var ki, bir bedenden
ayri, saf bir zihnin hangi formda var olabilecegine dair herhangi bir tasavvurumuz olmadigi gibi, doga
isciligi bu zihnin ayni zamanda bir iradeye sahip olduguna (bir seyi tasarimlamak veya bir seye diizen
vermek bile isteye, kontrollli yapilan bir istir), bilgi sahibi olduguna (doga yasalarindaki matematiksel
kesinlik veya canliigin ortaya gikmasi icin gereken ince ayarlar en yliksek dereceden ilim gerektirir),
zeki olduguna (tek basina bilginin varligi diizeni getirmez, bu bilgiyi kullanacak kabiliyete de sahip
olunmasi gerekir), kudretli olduguna (dodanin sekillenmesi maddenin manipiile edilebildigini gosterir),
vs. isaret eder. Boylece kendimizi felsefi agidan kabullenmesi oldukca glic olan antropomorfizme
gekilmis halde buluruz. Kisacasi, séziinii ettigimiz nitelikleri bu zihne atfetmedigimizde tasarimi
aciklayamiyor, atfettiimizde ise tasarimciyl insana benzetmek zorunda kaliyoruz. Bagka bir deyisle,
tasarim argiimani bize en fazla sahis olmayan (impersonal) bir varlik veriyor, fakat tasarimin kendisi bu
varlida sahsi (personal) dzellikler yiiklemeyi gerektiriyor. Simdi bu paradoksu da hesaba kattigimizda

18 Burada ‘inang’ s6zcligui en genis anlamiyla kullanilmistir, dolayisiyla dar anlamiyla ‘dini inang” anlagilmamalidir.
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yine de akilli tasarim argiimanin dogadaki diizene dair en iyi aciklamay verdigini soyleyebilir miyiz?
Oyle gériiniiyor ki bu sorunsal akilli tasarim diisiincesinin pozitif bir teori olarak sunulmasinin éniinde
ciddi bir engel olusturmaktadir ve goérebildidimiz kadariyla ne akilli tasarimci disiinirler bu sorunsala
bir aciklama getirmek icin gereken cabayl gostermisler ne de neo-Darwinistler onlara karsi bu
argiimani yeterince isleyebilmiglerdir.
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Abstract

Hume contends that the only way to avoid destructive conflicts among people with infinite desires for scarce resources is to
converge on some regulatory human conventions. In the Humean theory of property, avidity of individuals, which is defined as
a kind of insatiable greed for wealth, cannot be eliminated. As such, a property system can appropriately regulate a society only
If individuals tend to comply with property rules out of their avidity. Since the private property system enables individuals to
pursue their love of material gain, it is in a complete harmony with human avidity. In this paper, I argue that even If it is
assumed that avidity is a human universal, private property cannot be justified by appealing to avidity. Other property systems
are capable of dealing with human avidity as well if the objects of avidity are not necessarily material goods.

Keywords: Hume, private property, avidity, social conventions.

Oz

Hume kit kaynaklar icin sinirsiz arzulara sahip insanlar arasindaki yikici ¢catismalar énlemenin tek yolunun diizenleyici gelenekier
tizerinde birlesme oldugunu iddia eder. Hume'cu mlilkivet kuramina gore insaniarin zenginlige iliskin doymak bilmez aggozIiilis i
olarak tammianan hirs duygusu ortadan kaldirlamaz. Bir miilkiyet sisteminin toplumu uygun sekilde diizenleyebilmesi ancak
bireylerin miilkivet kurallarina acgozlilikleri dolayisiyla riayet etmesi durumunda mimkiin olur. Ozel miilkivet sistemi bireylere
maddi kazang arzularini takip etme olanagim tamdgi igin insan hirsiyla uyum halindedir. Bu makalede hirs duygusunun, evrensel
bir insan ozellgi oldusu kabul edilse dahi, ozel miilkivet sistemini temellendiremeyecesini savunuyorum. Diger mlilkiyet
sistemleri maddi kaynakiar disinda farkll hirs nesneleri olusabildizi dlglide bu duyguyla bir arada var olabilmektedir.

Anahtar sozciikler: Hume, ézel miilkivet, hirs, toplumsal gelenekler.

The central tenet of the Humean account of property is that the private property system is essential
for a decently functioning human society (Panichas 2012, 227). Hume (1978, 491) contends that the
only way to avoid destructive conflicts among people with infinite desires for scarce resources is to
converge on some regulatory human conventions. In this sense, property systems are conventions
which create a stable environment for everyone to enjoy his/her possessions without being threatened
by other individuals.

Although it is difficult to make a clear distinction between Hume's explanation on the emergence of
basic systems of property due to a social need and his justification of the private property system,
Panichas (2012) reconstructs Hume's account of property to fulfill this task. The distinction between
the explanation of property systems in general and the specific justification of the private property
system is important because the former alone does not suffice to explicate what kind of property
system is normatively justified. Panichas argues that the Humean account of property is necessarily
connected to the justification of the private property system. According to Hume, avidity of
individuals, which is defined as a kind of insatiable greed for wealth, cannot be eliminated. As such, a
property system can appropriately regulate a society only if people tend to comply with property rules
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out of their avidity. Since the private property system enables people to pursue their love of material
gain, it is in a complete harmony with human avidity (/b/d., 232-233).

In this paper, I argue that even If it is assumed that avidity is a human universal, private property
cannot be justified by appealing to avidity. Other property systems are capable of dealing with human
avidity as well if the objects of avidity are not necessarily material goods. In complex societies, the
object of avidity can be determined by what a society culturally praises. The Humean justification of
private property is problematic through Jjts own standards because the avidity condition does not
necessarily undermine the justification of other property systems. The paper proceeds as follows:
firstly, I will explicate the Humean explanation of property systems. In the second section, Panichas’
reconstruction of Hume's justification of private property will be presented. In the third section, I will
argue that other property systems can be justified through Hume’s own standards because the
objects of human avidity are not necessarily material resources. I will review a possible objection in
the fourth section.

1. Hume's explanation of basic systems of property

The first step of Hume's explanation of the emergence of property is to illustrate the social character
of human beings. Hume begins with claiming that there is a gap between people’s infinite “wants and
necessities”, and “their slender means” to relieve these wants and necessities (1978, 484). Panichas
(2012, 235) interprets Hume's use of infinite “wants and necessities” as a finite number of /nsatiable
desjres rather than an infinite number of desires about infinite number of goods. According to this
interpretation, people want to get more and more of what they like. Hume claims that human beings,
in comparison to other animals, lack the physical force and other natural abilities necessary to fulfill
their needs (/bid., 485). As a result, the formation of society becomes a necessary solution to human
beings’ deficiencies: “... by society alone he is able to supply his defects, and raise himself up to an
equality with his fellow-creatures, and even acquire a superiority above them. By society all his
infirmities are compensated...” (/bid., 485).

Human beings benefit from social life in several respects. First of all, “by the conjunction of forces, our
power is augmented.” In other words, individuals compensate for their physical weaknesses by
unifying their power. Secondly, a society’s division of labor enables people to enjoy the products of
different specialized abilities in a society. Since it is inefficient for an individual to labor in a variety of
fields, society makes it possible for individuals to enjoy a wider range of products without any
difficulty. Finally, people are less likely to suffer from external threats and accidents because of the
intra-community cooperation. (/bid., 485). However, Hume believes that the existence of such
advantages of society is not enough to explain the formation of social life. Additionally, at the initial
stages of mankind, human beings should be aware of these advantages (/bid., 486). It is assumed
that human beings cannot immediately realize the benefits of social life in their “wild uncultivated
state” (Ibid., 486). Hume defines this awareness of the advantages of social life as a kind of
knowledge that can be acquired through “study and reflection” (Ibid., 486). Therefore, Hume
contends that society gradually, through a process of reflection and learning, emerges from families
and small kinship groups, which are the product of the natural attraction between sexes and affection
towards one’s own children. (7bid., 486):

In a little time, custom and habit operating on the tender minds of the children, makes them sensible of the
advantages, which they may reap from society, as well as fashions them by degrees for it, by rubbing of
those rough corners and untoward affections, which prevent their coalition (/bid., 486).

On the other hand, Hume identifies a significant danger in the newly-emerging social life. The danger
is that self-interested individuals may come into severe conflicts and destabilize social life due to their
insatiable desires for moderately scarce resources (Zbid., 487; Panichas 2012, 225-226). The basic
idea is that self-love, as a dominant psychological attitude of human beings’, leads to a competition
between individuals (7bid., 487) because the scarce resources cannot satisfy every individuals’ desires
at the same time. Hume also clarifies what individuals compete for. To understand Hume’s idea of
destructive competition for scarce resources, his account of goods has to be explicated.

23
Yayin Tarihi / Publication Date: Haziran / June 2017



POSSEIBLE DUSUNME DERGIS| / JOURNAL OF THINKING SAYL 11
ISSN: 2147-1622

He states that there are three different kinds of goods: “the internal satisfaction of our minds, the
external advantages of our body and the enjoyment of such possessions as we have acquir'd by our
industry and good fortune” (Zbid., 487). Hume does not provide a detailed description of these three
different goods. However, it may be reasonably interpreted that the first one, internal satisfaction of
our minds, is the pleasure that is derived from our mental states such as thoughts, dreams or
fantasies. Since it consists of mental states of individuals, it is not threatened by other individuals’
physical attacks according to Hume. The second, external advantages of our body, can be “ravish’d
from us, but can be of no advantage to him who deprives us of them” because the parts of bodies are
not useful when they are not an extension of a living organism (/bid., 487). In this kind of good, the
cases like slavery where some individuals can profit from others’ bodily effort are excluded. I will skip
the discussion of these cases since it is beyond the scope of this paper. Hume concludes that only the
third kind of good, possession of material resources, can be appropriated by others and yet remains
useful. Moreover, it is assumed that material resources are moderately scarce, a level in between
extreme scarcity and abundance (Zbid., 488). Since material resources are moderately scarce and
easily seized by others (Hardin 2007, 145), given that self-love and the love to the closest relatives
dominate feelings of altruism towards strangers, the conflicts among different parties for scare
resources becomes inevitable. Moreover, these conflicts lead to instability in possession of goods.

The benefits of social life are undermined by the instability of possession because conditions of
cooperation are likely to disappear due to the violent conflicts between individuals to appropriate each
other’s possessions. Hume contends that the property system is established as a response to the
problem of instability of possessions:

I observe, that it will be for my interest to leave another in the possession of his goods, provided he will act
in the same manner with regard to me. He is sensible of a like interest in the regulation of his conduct.
When this common sense of interest is mutually express'd, and is known to both, it produces a suitable
resolution and behavior... (Hume 1978, 490).

Property is a human convention which creates a stable environment for the enjoyment of what
someone acquires by his or her “fortune and industry” (Zbid., 489). According to Hume, self-interest is
the original motive for the emergence of property conventions (/bid., 499). “When men ... have
observ'd, that the principal disturbance in society arises from those goods!”, people tend to make
sense of the need for stability of possession and converge on property conventions (/bid., 489).
Everyone is better off with property conventions since stability of possession is “the most necessary to
the establishment of human society” where people can compensate their individual weaknesses by
intra-community cooperation (Zbid., 491). In the absence of property conventions the society as a
cooperative whole collapses into a mass of individuals whose conflicts destroy the possibility of a
stable social life based on mutual advantage. Moreover, in Hume’s account of property, emergence
and continuity of property conventions are a sort of game-theoretical equilibrium. Compliance of one
individual to the convention of private property is conditioned by the belief regarding other individuals’
compliance (De Jasay 2004, 63; Collier 2011, 134). Hence, the emergence of property conventions
presupposes strategic rationality of the individuals who are involved in the convention.

Finally, I will explicate what Baillie (2000, 160) calls natural preconditions of justice. According to
Hume, there are two preconditions that have to be met for property conventions to arise. Firstly,
material resources should be moderately scarce. If there was abundance of resources on earth, there
would be no social need for property since everyone would already get whatever he or she wants
without taking other’s possessions away (Hume 2010).

Moreover, extreme scarcity of resources is also not compatible with the emergence of property
conventions (/bid.). The rules of property would be unnecessary under extreme scarcity since these
rules cannot function to fulfill people’s material needs anymore (Baillie 200, 161). There is no point in
approving stability of possession when the majority of people have no possession to enjoy. In other

! Material possessions. The third kind in Hume's account of goods.
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words, there is no mutual advantage in adopting property conventions where some people suffer from
extreme scarcity of goods.

Secondly, there would be no need for property conventions if people were unlimitedly generous and
altruist towards other individuals:

Why should I bind another, by a deed or promise, to do me any good office, when I know that he is already
prompted, by the strongest inclination, to seek my happiness, and would, of himself, perform the desired
service; except the hurt, he thereby receives, be greater than the benefit accruing to me? (Hume 2010).

Hume believes that property conventions exist because there is a social need stemming from people’s
selfish psychological propensities to appropriate others’ possessions. Since individuals harm their long-
run self-interest by destroying the benefits of stability of possession and social cooperation, property
conventions arise to balance individuals’ appetite for immediate access to others’ possessions. By
balancing this appetite, individuals’" mutual convergence on property conventions ends with an
equilibrium that serves for everyone’s long-term interests.

Thus far, I have summarized the building blocks of Hume’s explanation of basic systems of property.
The aim of this section was to evaluate property systems in general. Given human nature and
moderate scarcity of goods, property conventions are necessary for human societies to decently
function.

2. The Justification of Private Property and the Avidity Condition

Although Hume does not explicitly specify private property as opposed to other alternatives in his
explanation of property conventions, it is easy to notice that what he has in his mind is a system of
private property. One reason to infer this conclusion is that Hume establishes a direct relationship
between individuals’ incentive to work and property conventions (Coventry & Sager 2013, 592).

According to Hume (2010), to encourage individuals to be industrious, one’'s ownership of the
products of his labor and his first occupation should be guaranteed. Otherwise, no one would have a
sufficient incentive to produce and work hard because someone’s possessions can be seized by others
at any time. In addition to this, the right to transfer property to someone else and inheritance are
regarded as the features of property conventions (Hume 1978). The common ground of these
different aspects of property conventions is that /ndividuals have the ultimate authority over the things
that are owned. Individuals’ labor and occupation of material resources are directly connected to the
bundle of rights on an individual level, which is acquired through property conventions. Hume reveals
a theoretical preference for the system of private property, where individuals have property rights,
over other alternatives, which can ensure stability of possession by collective or common ownership.
However, there must be a justification to favor the system of private property, since any system of
property could have emerged to maintain stability of possession and conditions of cooperation in a
society (Mackie 1980, 93). Any system of property implies some regulatory rules about the ownership
of resources to provide a stable social environment in which people can live under peace and order. It
is not clear why other systems of property are interior to private property to deal with the self-love of
individuals and moderate scarcity of goods. In order to accomplish this justificatory task, Panichas
(2012) reconstructs Hume’s account of property in a way that Hume’s claim about the superiority of
private property is rendered more clear.

According to Panichas (bid., 233), the Humean justification of private property is based on the idea of
human avidity. Avidity is the central danger for a stable social life. Hume defines avidity as an
insatiable love of gain for material goods: “This avidity alone, of acquiring goods and possessions for
ourselves and our nearest friends, is insatiable, perpetual, universal, and directly destructive of
society” (Hume 1978, 491-492).

In this interpretation of human psychology, individuals have a very strong propensity to get more and
more of what they like. According to Hume, that stability of possession, and of social life in general, is
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in danger unless human avidity is restrained (/bid., 492). If people act out of their avidity without
limits, destructive conflicts among individuals and interest groups, which undermine the stability of
social life, become inevitable. Since there is a moderate scarcity of goods, the endless desires of
different parties in a society cannot be satisfied at the same time. Moreover, as it is discussed in the
previous section, Hume assumes that individuals’ self-love dominates their feelings of altruism towards
others. Therefore, Hume contends that the conflict of desires consequently ends up with the conflict
of individuals’ actions, which destroys the stability of social life.

Hume’s other contention is that human avidity cannot be eliminated because no other “affection of
the human mind has both a sufficient force, and a proper direction to counter-balance the love of
gain” (Ibid., 492). Since it is assumed that avidity is too strong to be balanced by other psychological
propensities, Hume’s proposed solution to control avidity is to change its direction (/bid., 492):

The appropriate system of property, then incorporates, and neutralizes avidity by redirecting it towards
long-term future gains. The intense desire of immediate gain (which will be insecure) is forestalled by a
system of property allowing for eventual, secure gains in a context where, as Hume eventually argues, all
property is owned by some individual” (Panichas 2012, 234).

A property system can maintain a stable social life and conditions of cooperation only if the system
enables people to act out of avidity within the established property rules. Since a decently functioning
social life is the ultimate concern in Hume's theory of property, a property system should be able to
control and redirect avidity /in a peaceful manner to be justified. I will call this requirement the avidity
condition. Let me clarify the redirection of avidity more concretely. In the system of private property,
individuals are allowed to accumulate huge amounts of wealth since there is no limit on individuals’
right to own what they produce or trade. Although their avidity makes them tend to appropriate other
individuals’ possessions without the possessors’ consent, they are better off by following the rules of
private property and abstaining from taking others’ possessions. The reason why they are better off
with private property conventions is that individuals can satisfy their avidity more effectively under the
rules of private property. If individuals do not comply with the rules of private property, then there
would be no guarantee that they can preserve what they have in the long run. In the absence of
property conventions, one can preserve what one has until someone else who is stronger emerges.
Since avidity requires individuals to get more and more of what they like, accumulation of wealth is
required for the satisfaction of avidity. Therefore, avidity can be followed more effectively if property
conventions make it possible to enjoy a stable environment of possession and accumulation. Without
private property conventions, accumulation of wealth, which is a requirement to effectively follow
avidity, is under a significant threat because individuals’ wealth can be seized by other individuals any
time.

Even if it is explained why the system of private property is in coherence with human avidity, it should
also be shown why other systems of property are not compatible with this alleged necessity of human
nature. For this purpose, Panichas considers the “trusteeship system” as an alternative to private
property. According to the trusteeship system, “individual possession or ownership of property is
allowed only if the relevant individual has a need or use for the property at issue. There being no such
need or use by an individual, the property at issue is assumed to be under community protection”
(Ibid., 232).

According to Panichas, given human avidity and moderate scarcity of material resources, the
trusteeship system is not justifiable because it is not capable of redirecting avidity in a way where
avidity becomes non-destructive (/bid., 234). In the system of private property, it is profitable for
avaricious individuals to give up immediate short run gain of appropriating other's possessions
because they can guarantee, by complying with the rules of private property, the stability of their
wealth in the long run. However, in the trusteeship system, there is no such incentive for avaricious
individuals to abstain from violating the rules of private property. Since the ownership of goods is
conditioned by actual or prospective need/use of individuals, it is not possible to accumulate huge
amounts of wealth. For instance, it is hard to justify the ownership of billions of dollars in one’s bank
account because it refers to neither one’s use nor one’s need regarding the financial asset at issue.
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Strict limitations on the accumulation of wealth radically reduce the profitability of property rules
because stability of possession is not really crucial for people who cannot enjoy growing amounts of
wealth. Given that a person’s needs or capacity to use resources are regular at a time, there is no
point in strictly preferring stability of possession to the immediate gain of appropriating others’
properties. In other words, since there is no overriding future gain that can be derived from the rules
of property, the trusteeship system fails to redirect avidity and sustain itself in a stable manner.
Individuals tend to violate the rules of property in the absence of long run incentives. Any property
system, which fails to redirect avidity towards stability of possession, is vulnerable to destructive
conflicts of avaricious individuals according to Hume. Therefore, Panichas concludes that the
trusteeship system, and other systems of property except for private property, are not justifiable since
they are not able to serve for obtaining a decent and stable social life.

It should be noted that there is a clear distinction between a need and an avaricious desire in
Panichas’ reconstruction of the Humean theory of property. Even though it may be possible for
individuals to believe that they need things for which they have avaricious desires, what Panichas
takes as a need is conditioned by either actual or prospective use. However, people can even “use”
what they avariciously get. For example, a rich and avaricious person can use c-notes as toilet paper.
To overcome this problem, since community protection over resources is ultimate in the trusteeship
system, the appropriate criterion for use or need can be determined by the mutual recognition of the
members of the community. Members of the community can discuss and select the appropriate
criteria for what counts as a need. Given the moderate scarcity of goods, it is plausible to assume that
the community members will refer to some impartial and modest standards such as public interest and
mutually recognized decent life standards when they select the criteria for “appropriate” needs. In this
sense, Panichas’ claim that there is a gap between the satisfaction of the avidity condition and
ownership which is conditioned by an actual or prospective need/use seems plausible. Since human
avidity entails an insatiable desire to get more and more material resources, it is reasonable to expect
that avaricious individuals tend to depart from mutually recognized needs in their desires. Hence, it is
not possible to redirect avidity in the trusteeship system. Every time individuals try to get more and
more, they are prevented by the trusteeship system since their insatiable desires can never be
matched with a mutually recognized understanding of use or need.

3. Other Systems of Property and the Objects of Avidity

In this section, I argue that the avidity condition, if we accept that avidity is a human universal, is not
capable of justifying the system of private property because other property systems can also redirect
human avidity. I will base my claim on the idea that the object of human avidity can be something
else other than material possessions. Since it is possible for individuals to effectively follow their
avidity by desiring something else other than possessions, the system of private property is not a
necessary solution to maintain stability of social life. In a society where the object of avidity is not
material possessions, the trusteeship system or the system of common property are not inferior to the
system of private property in redirecting avidity.

As I have already discussed in the first section, Hume believes that the only appropriate kind of good
to be appropriated by other individuals is material possessions. Other individuals do not have access
to “the internal satisfaction of our minds” (Hume 1978, 487). Similarly, “the external advantages of
our body” are also not suitable to be seized by other individuals (/bid., 487). Hume concludes that
only material possessions remain useful after being seized. Hume's definition of avidity is closely
related to his account of three kinds of goods. Since the only possible kind of thing that can be
acquired by human beings’ love of gain is material possessions, avidity is immediately equated with
insatiable desire for possessions. This narrow definition of avidity is justified by appealing to Hume’s
account of three kinds of goods. If it is demonstrated that there are other ways of having insatiable
desires about things other than possessions, the narrow definition of avidity based on possessions
cannot be a plausible description.
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In order to show the possibility of non-material objects of avidity, let me first speculate on the
motivation behind avidity in the narrow sense. Even if we accept that avidity is a human universal, it is
reasonable to look for an intelligible motivation behind avidity. For instance, one can say that human
beings have a natural disposition to have social interaction. Given this, further elaboration on this
natural disposition also makes sense. One can argue that we are disposed to be in social interaction
because formation of the self is only possible through socialization, given that there is no
distinguished self in the absence of other individuals. Similarly, further elaboration on the motivational
aspect of other natural dispositions, including avidity, can be quite feasible. Moreover, when one
reflects on avidity, desiring a steadily increasing amount of material resources for the sake of itself
does not make sense to many people, even if we all admit that avidity is a part of human nature.
Hence, it seems quite plausible to scrutinize the possible motivations behind avidity. I will propose,
although these are not exhaustive, three possible alternatives as a candidate for the motivation
behind avidity.

Firstly, one can claim that insatiable desires for material resources are caused by the pleasure that is
derived from goods. Since we derive pleasure by consuming or using material resources, and given
that we always want more and more pleasure, it follows that we want more and more material
resources. Moreover, there is a moderate scarcity of resources available. Therefore, one can argue
that our strong desire to get more and more material resources takes the form of avidity, which
makes us compete for resources at the expense of other individuals.

The problem of this explanation is that it overestimates the link between avidity and the pleasure
which is directly derived from the use of resources. When avidity makes people accumulate huge
amounts of wealth there are cases in which people do not really benefit from the accumulated wealth
directly. Commonsensical understanding of pleasure, which is derived from goods, presupposes some
standard way of using these goods. For instance, in this standard interpretation the pleasure of having
a yacht is equated with the use of that yacht. However, it is not plausible to imagine that a person
who has 100 yachts derives that sort of pleasure from what he has because he only uses one of them
at a time. One can say that what a person derives from 100 yachts is a special kind of pleasure which
is derived from the idea of having 100 yachts. However, this explanation is a circular one since it
refers back to our avidity, the disposition to want more and more resources. Since avidity is defined as
insatiable love of gain, the pleasure which is derived from the idea of having 100 yachts and the
pleasure which is derived from effectively following avidity seem to be the same. This “special kind of
pleasure” explanation implies avidity as the source of pleasure rather than explaining avidity by
referring to the motivation behind it.

The second explanation may be that individuals tend to have insatiable desires for goods since they
derive a special kind of pleasure from the feeling of security, which moves individuals away from the
fears of poverty and scarcity. According to this explanation, since aversion to poverty is a very strong
human propensity, individuals try to move away from poverty as much as possible. The most secure
means of reducing the probability of future poverty is to accumulate as much wealth as possible.
When individuals accumulate huge amounts of wealth, they are much less vulnerable to the risk of
falling in poverty. For instance, a bankrupt billionaire is more likely to have decent life standards in
absolute terms even after he loses the vast majority of his wealth. As a result, the second explanation
holds that individuals develop avaricious desires for goods out of the special kind of pleasure which is
derived from economic security.

However, the second explanation for the motivation behind avidity relies on a contingency rather than
a necessity of human nature. If avidity is only a matter of security against the threat of poverty, then
it is conditioned by contingent external circumstances. In this scenario, avidity is possible if people
have a very intense fear of poverty. If there were abundance of resources, then individuals would not
be avaricious since there would be no ground to feel the necessity of securing one’s decent life
standards. In this interpretation, it is not possible to define avidity as a human universal because a
component of human nature should be stable regardless of the external conditions. On the other
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hand, Hume’s account of private property is based on the idea that avidity is a part of human nature.
Therefore, the second explanation is not compatible with what Hume defines as avidity.

The final explanation is that avidity for wealth is a sign of another universal desire for “reputation,
honours and advancement” (Rousseau 1754). Rousseau states that other means of distinction, such
as nobility or personal merit, are reduced into wealth for two reasons. One of these reasons is that
wealth can be “used to purchase every other distinction” (Zbid.). In other words, wealth can elevate a
person’s rank given that a society values being wealthy.

But what does it mean for here to be a universal desire for reputation or honours? To make this
universal desire intelligible, I will refer to another notion from Rousseau’s moral psychology: amour-
propre (self-love). According to Rousseau, through the social interaction with other individuals, a
person starts to have a desire to be distinguished with respect to others:

Remember that as soon as amour-propre has developed, the relative 7is constantly in play, and the young
man never observes others without returning to himself and comparing himself with them. The issue, then,
is to know in what rank among his fellows he will put himself after having examined them (Rousseau 1979,
243).

However, the aspect of this distinction is not necessarily material wealth. Some commentators agree
that a person’s desire to be distinguished with respect to others refers to a sort of moral superiority
(Kolodny 2010, 169-170). Kolodny defines amour-propre in the broadest sense: “a desire to have, and
to be evaluated by others as having, a certain value in comparison with others” (Zbid., 169).

My aim is not to go into the details of Rousseau’s moral psychology. What I want to show is that it is
reasonable to believe that there is a more generic desire, derived from individuals’ self-love, which
explains the motive behind avidity in the narrow sense. Avidity for material wealth for its own sake
does not seem to be a plausible understanding of avidity. This is a rather empirical question whether
the existence of individuals’ avidity for material wealth depends on the importance of being wealthy in
a specific culture. There have been primitive communities and modern societies like the Soviet Union
which survived for long periods of time without the possibility of following avidity in the narrow sense.
There is no reason to reject that there were alternative objects of avidity other than material wealth in
these societies unless there is strong evidence against this hypothesis. If we accept that individuals
have a strong desire to be valuable in comparison to others by interpreting avidity in a broad sense, it
is quite plausible to believe that individuals act out of avidity in the narrow sense to be distinguished
in the eyes of others. Keep in mind that, wealth is a sign of distinguished rank in the society in
question. Based on these ideas, I propose to construct a stipulative use of avidity in a broader sense.
1 define avidity in a broad sense (ABS) as intense and insatiable desires of individuals which stem
from self-love.

If it is assumed that, and I take it as a very modest and sensible assumption, self-love entails a strong
desire to be respected and valued by other individuals in the community, ABS can take many different
forms depending on the cultural context of the society. In a society where material wealth is a
significant bargaining power that makes your rivals respect and fear you, individuals can adopt avidity
in the narrow sense (love of gain for material wealth) as a dominant strategy to consolidate their
reputation in the community. Avidity in the narrow sense is derived from ABS, intense and insatiable
desire of an individual, which stems from self-love, because the ultimate motive is to maintain one’s
own reputation or status given the cultural codes of the community. Similarly, if wealth is perceived as
a sign of high reputation for some other reason, there is an immediate reason for individuals to be
motivated by love of material gain.

Avidity in the narrow sense is not a human universal because it depends on a contingency of human
societies; the cultural context in which material wealth is appreciated as a sign of high status is by no
means a necessity of human nature. As it is mentioned above, throughout history there have been
societies where property was collective and material wealth was not the sign of reputation. On the
other hand, I do not claim that avidity in a broad sense was dissolved in these societies. Consider the

29
Yayin Tarihi / Publication Date: Haziran / June 2017



POSSEIBLE DUSUNME DERGIS| / JOURNAL OF THINKING SAYL 11
ISSN: 2147-1622

example of the Soviet Union. It would be naive to hold that human avidity was dissolved under the
ideological commitments of socialism, at least within this period of 69 years. However, the Soviet
system had been very stable for more than 60 years although their socio-economic system was not
based on private property. Hume's contention that other property systems fail to redirect avidity
seems to be wrong. Of course, one can argue that Hume's hypothesis was verified because the Soviet
system collapsed in the end. But, keep in mind that Hume's description of avidity for material wealth
is so intense that it is unlikely for a social order to survive for a long period of time. Moreover, there is
no indisputable empirical evidence showing that the collapse of the Soviet system was because of its
opposition to human avidity in the narrow sense.

Another objection may state that the stability of the soviet social system depended on suppression of
political opponents. Hence, it does not count as the appropriate kind of stable social life as Hume has
in his mind. I believe that other normative aspects like freedom and democracy from which we
evaluate social systems are not directly relevant to the problem of stable social life. Hume's emphasis
on stable social life fundamentally focuses on the question of whether a system manages to survive or
not despite of individuals’ avidity. It is clear that the Soviet system passed this kind of test of stable
social life. Moreover, there is no evidence that Hume has other normative commitments, which are
prior to the requirement of stability, to evaluate social systems.

If one adopts ABS as the plausible interpretation of avidity, one can easily show alternative objects of
avidity in the systems of non-private property. Political power is one of those objects. In a society,
e.g. the Soviet system, where the governmental system is centralized and ideological commitments
are crucial in the regulation of social coordination problems, holding political offices may be a
substitute for owning material wealth. In these kinds of societies, it is likely that the political status of
individuals is the ultimate sign of high status in the community. Assuming that ABS is a human
universal, individuals are likely to have very intense and insatiable desires to get more and more
political influence in these kinds of societies. Although intense and insatiable desires that are derived
from self-love are observed in both the systems of private property and the systems of non-private
property, the objects of avidity in two systems are completely different from each other. Hence, in a
society where political power is appraised, as long as it is possible for individuals to advance in rank
by increasing political power and influence, individuals may act out of their avidity.

One can raise an objection by claiming that there is an upper boundary for political power whereas
avidity is supposed to be infinite in principal. For instance, one may argue that once a dictator has full
totalitarian control over a society, his political power reaches a level of saturation because obtaining
more political power is not possible. I respond to this objection in the following way: if avidity is a
human universal, it should be accepted that not only a dictator but also other individuals have
insatiable desire for political power. Following that, even a dictator with the full control of the country
should always preserve his power against the possible opponents who may eventually overthrow him.
This requirement makes the dictator act out of his avidity all the time since he has to take actions to
constantly reproduce the conditions of his political power. Therefore, even a dictator can never
achieve a full saturation of political power, if other individuals have a strong desire for political power
as well.

Since avidity may have objects, e.g. political power, other than material wealth, the system of private
property is not the unique social setting where individuals can effectively follow their avidity.
Moreover, if something other than material wealth is esteemed in a society, the property system can
even be irrelevant to the feeling of avidity. A non-private property system is fully justified, according
to the avidity condition, if it allows individuals to act out of their avidity within the rules of the relevant
property system. As long as the object of avidity is something else other than material wealth,
individuals can always effectively follow their avidity without appealing to the accumulation of wealth,
which is possible only under the rules of private property.
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4. A Possible Objection

Another objection to my position is that other objects of avidity are not as peacefu/ as avidity for
material wealth in regulating social life. For instance, if a culture defines political power as the
appropriate object of avidity, then that society at issue would suffer from the severe conflicts among
the individuals who all seek power. Once some individuals attain political power, they would use the
police force to suppress their opponents. Unlike material wealth, political power provides its owners
with specific tools to suppress others. In such cases, the society would collapse into a perpetual and
violent power struggle among different parties. The objector can further anticipate that only societies
whose object of avidity is material wealth can eventually survive because only that sort of avidity can
be peacefully redirected. Since the ultimate concern of Humean political philosophy is to maintain the
conditions of stable social life, other systems of property, which redirect avidity through avidity for
political power or something else, would be unjustified. In other words, it is not possible to prevent
other forms of avidity from leading to destructive conflicts within a society.

My response to this objection will be in two steps. First, every form of avidity may be destructive
including avidity for material wealth if the appropriate measures are not taken. I believe that Hume’s
claim that avidity for material wealth can be peacefully redirected within the rules of private property
has some controversial components. From the history of capitalism, it can be inferred that the system
of private property needs some additional institutional arrangements to maintain its stability.
Advanced capitalist countries, where people can effectively follow their avidity under the secure
system of private property, face serious social challenges such as rising inequality, deindustrialization,
deunionization of the working class and even privatization of the education system in some countries.
Each of these topics altered the distribution of privileges in many Western societies. Moreover, all of
these social changes are related to the search for efficiency and profitability in economic life, which
cannot be isolated from people’s avidity for wealth. If we take the demands of fair distribution of
wealth as one of the most important motivation of social movements into consideration, avidity for
material wealth stimulate serious social problems that have destabilizing impacts on advanced
capitalist societies. 20" century working class movements and the new social movements, which have
recently risen as a result of the discontent with post-80s era of neo-liberalization, are the historical
examples of social destabilization within the rules of private property. Increasing economic
inequalities, which are fostered from the love of corporate profits, are one of the most central source
of discontent in the contemporary world. It is difficult to deny the destabilizing effects of these social
problems in the private property societies.

The fact that people are enabled to effectively follow their avidity without violating the rules of
property does not entail that social life will necessarily be stable. On the contrary, the concentration of
wealth into few hands, which usually arises as a result of avidity-driven economic systems, leads to
aforementioned social problems. One of the reasons behind these problems is that other individuals,
who are relatively excluded from accumulation of wealth, have an obstacle to reach more material
resources. Relatively poor individuals have diminishing bargaining power and competitiveness against
the richest ones as wealth is concentrated. Even if there is no egalitarian element in Hume’s theory of
property, the fact that the discontent with rising inequality destabilizes social life is an important
concern through Hume's own evaluative standards. The system of private property per se is not
capable of redirecting avidity for material resources in a peaceful manner. 7he additional institutional
and distributive measures such as welfare policies and promotion of equality of opportunity play a key
role in maintaining social stability in many societies where the system of private property is
established.

If it is acceptable that the system of private property requires additional arrangements to maintain
social stability, why should we not also accept that other systems of property can take measures
regarding the other objects of avidity? I believe that other objects of avidity can also be peacefully
redirected, given that appropriate measures are taken. If the system of private property needs similar
arrangements to remain stable, then it does not have superiority to other property systems that can
also function in coherence with a decent social life.
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As a second step, let me further explicate the possible arrangements that are likely to reduce the
destructive impacts of avidity for political power. If political power is the object of avidity in a society,
individuals may converge on mutually advantageous conventions that specify the legitimate ways of
seeking power. These kinds of conventions are not against the spirit of the Humean political
philosophy. I merely apply what Hume suggests about avidity for wealth to a different context. Hume
suggests that individuals converge on private property conventions out of self-interest because they
realize that social stability makes them better off in their search of more and more gain of wealth.
Similarly, if the object of avidity is political power, individuals can also converge on some regulatory
conventions out of self-interest. If Hume’s chain of reasoning is replicated, it would be plausible to
believe that individuals are better off in their search of more and more political power given that there
are non-arbitrary regulations in the political system. Conventions that guarantee a stable social life
can be profitable even for the most powerful political figures in a society because they can be
overthrown by other individuals who unite their power by coalition-formation. Through conventions,
every player can more easily produce his strategies since he can anticipate which permissible actions
can be taken by his opponents. Moreover, although a ruler may be strong enough to stay in power, he
may not be strong enough to end disastrous conflicts within a society, which are costly for everyone.
Another mutual advantage is that the cost of losing political power struggles can be much less thanks
to regulatory conventions. Otherwise, losers can even lose their lives. Therefore, it is quite plausible to
hold that regulations that force avidity for political power to stay within the boundaries of non-
destructive competition are mutually beneficial to all parties of a society.

The specification of these conventions may change according to the cultural-historical features of the
society at issue. What people find acceptable as the appropriate ways of gaining political influence
may depend on the specific context of the society at issue. Members of a society may converge on
meritocratic conventions which allow individuals to occupy political offices only if they have successful
examination records. Individuals would try to get more political influence by studying hard for
governmental exams in such a society. Another possibility is that members of a society may converge
on democratic conventions that allow individuals to occupy political offices through free elections. In a
democratic society, individuals are more likely to satisfy their avidity for political power by improving
their rhetorical skills, public image shaping or other such measures to increase their popularity. In any
of these scenarios, once the conventions are established, the destructive nature of avidity for political
power can be radically diminished. Of course, there are always some individuals who are
disadvantaged within these conventions. For instance, individuals who are shy and incapable of
making public speeches would have great difficulty to act out of their avidity for political power.
However, existence of such disadvantaged individuals is also a problem for avidity for material wealth
under the rules of private property. Not every individual has the same level of productivity and
business awareness in a society. In satisfying the intense desires for wealth, some individuals are also
radically disadvantaged under the system of private property. Therefore, I do not consider these cases
as a serious problem for the justification of other property systems.

Consequently, I believe that avidity for other things can be peacefully redirected as avidity for wealth
is redirected. Every object of avidity may require special sorts of arrangements in a society so that its
destructive nature can be inhibited. Avidity for wealth is no exception in this sense. Therefore, the
system of private property has no justificatory superiority to other systems of property which praise
other objects of avidity such as political power.

5. Conclusion

To conclude, my claim is that the appeal to avidity as a human universal is not adequate to justify the
system of private property as opposed to other alternative systems of property. First of all, if avidity is
defined in the narrow sense, only for wealth, it is not plausible to believe that it is a part of human
nature. I proposed to define avidity in a broad sense as intense and insatiable desires of individuals
which stem from self-love. In my stipulative use of the concept, there are other possible objects of
avidity depending on what a society culturally acclaims as a sign of reputation. Since there are other
possible objects of avidity, the system of private property is not a unique solution to redirect avidity in
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a peaceful manner. In societies where material wealth is evaluated as irrelevant to the value

of

individuals, avidity should be redirected in other ways according to relevant object of avidity.

Moreover, I argued that following avidity for material wealth is not more peaceful than other sorts
avidity. All kinds of avidity requires some additional conventions to curb their destructive impacts. T
system of private property also needs redistributive measures to maintain social stability against t
threats stemming from the extreme concentration of wealth into a few hands.
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Abstract

Science and scientific knowledge have been questioned in many ways for a long period of time. Especially, after the scientific
revolution of 16th- and 17th-century Europe’, science and its knowledge have been mainly accepted one of the most valuable
and trustable information. Howevey; in 20th century, autonomy of scientific knowledge and its dominant position over other
kinds of knowledge have been mainly criticised. Social and other factors that were tried to be excluded before have been
incorporated into the work by the influence of the Strong Programme. In this article, it will be argued that while people are
presenting scientific knowledge, their interests, beliefs and the communities they are involved in are also shown to be effective
in producing this information. Thus, the desired result is that it is not reasonable to talk about the absolute autonomy of
scientific knowledge.

Key words: Strong Programme, notion of interest, autonomy of scientific knowledge, social factors.

Oz

Bilim ve bilimsel bilgi uzun yillar boyunca bir cok acidan sorgulanmusti. Ozellikle 16. ve 17, yiizyil Avrupa'sinin bilimsel
devriminden sonra bilim ve onun bilgisi en giivenilir ve dederli bilgi kaynaklarindan biri olarak kabul edilmistir. Ancak, 20 yy. da
bilimsel bilginin ozerkligi ve bu bilginin dider bilgi tirleri lizerindeki baskin durumu genellikle tartisiimaya baslanmisti: Gliglti
Programin etkisi fle daha dnce disarida birakilmaya calisilan sosyal ve dider faktorler isin icine dahil olmaya baslamisti: Bu
makalede, insanlarin bilimsel bilgiyi (retirken, g¢ikarlarinin, inanglarimin  ve badl bulundukiar toplulukiarin  bu  bilginin
tretilmesinde etkili oldugu tartisimaktadir: Boylece, arzulanan sonug, bilimsel bilginin mutiak Ozerkligi hakkinda konusmanin
mantikli olmayacagidir:

Anahtar kelimeler: Giiclii Program, ¢ikar kavrami, bilimsel bilginin ozerkligi, sosyal faktorler:

1. Introduction

Throughout history, science has been evaluated as the primary and most reliable source of knowledge
amongst scientists, philosophers and sociologists (Pigliucci, 2008) and it has been considered
cognitive and an autonomous activity that provides objective knowledge of the world. Furthermore,
science has been generally recognized superior to the other kinds of social and cultural factors
(Chalmers, 1999). Due to these reasons, even though sociologists such as Weber, Marx, and Comte
agreed that sociology examines social factors like religion, myth, ideology excluding science, they all
claimed that the only possible way to achieve objective knowledge is to adopt scientific methods
(Chalmers, 1999).2

Nowadays, scientism (the idea that keeping science superior above everything with the autonomy of
scientific knowledge) maintains its effect among various groups’ thought, but it can be said that it has
lost its former dominant position. There are several reasons shred public confidence in scientism: the

! Hendrix, S. E. (2011).
2 A similar attitude can be seen in the philosophy of science; those social factors does not fall into the range of science because

it is evaluated apart from external factors. Particularly, this scientist viewpoint can be seen in the Vienna Circle with their logical
positivist ideas (Uebel, 2012).
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'linguistic turn' studies in the philosophy of language; new Marxist sociology schools which bring
criticism on existing sociological ideologies; and relativist ideas that occur in the area of philosophy.
These elements have led to the discussion of the epistemic autonomy. As a matter of fact, the idea of
epistemic autonomy has been criticized throughout the history by thoughts of sophists, sceptics,
subjective idealists and social constructionists. Theoretical framework behind this opposition is mainly
relativism (Sober, 2008).3

In this essay, the main interest will be given to the discussion of sociology and autonomy of scientific
knowledge and its situation against relativism and social constructivism approaches. In this regard,
firstly, Strong Programme’s principles and David Bloor's ideas about relativism, which is a featured
representative of the Strong Programme will be explained. Secondly, analysis of another interesting
aspect of the school’s programme — its epistemological position — will be given with concepts about
the notion of truth due to their epistemological viewpoint and cognitive tools. Finally, my advocation
on Bloor’s stance which criticizes scientific autonomy and my opinions will be presented.

2. Strong Programme

The idea that keeping science superior above anything else and the autonomy of scientific knowledge
was mainly criticized by the Strong Programme in the field of sociology of science with its relativist
and social constructivist opinion after 1950 (Barnes, 1985). Scientific knowledge has not been treated
as a privilege over religion, magic and myths (distinct from what it was evaluated as before 1950). In
other words, it has lost its privileged position among others (Barnes, 1995). According to this new
movement, science is not the most objective and rational form among other forms of knowledge
because there are no unequivocal rules assisting scholars to reach the ultimate objective and reliable
information (Bloor, 1991). Hence, sociologists of science who argue the Strong Programme’s
standpoint are engaged in how the science is affected by the social process, which means the belief
and scientific knowledge are assessed with cultural factors and seen as social institutions.*

Edinburg school was one of the famous social constructivist schools that strengthened this criticism
against the scientism (Jasanoff, Markle, Pinch and Petersen, 2002). Academics in this community were
using the “notion of interest” in order to analyse scientific activities. Information allegations that are
emerged from these scholars are usually social and these claims reflect the political interests of their
knowledge and understandings. That is why; their approaches could be regarded as the interest
approach which effects scholars’ statements and beliefs (Jasanoff, Markle, Pinch and Petersen, 2002).

As can be seen, Strong Programme is generally known as the Interests Approach under the general
heading of social constructionism (Jasanoff, Markle, Pinch and Petersen, 2002). The general claim of
the Strong Programme is that scientific knowledge should be treated by sociological analyses. The
conclusions of this analysis are the following propositions:

e Any knowledge claim faced in scientific debates is not more rational than other claims.

e None of the truth value of scientific propositions is entirely unknown (Jasanoff, Markle, Pinch
and Petersen, 2002).

As illustrated by these two propositions, social interest plays an important role in the construction of
knowledge claims. Also it describes the definition of scientific knowledge, which means the purpose of

3 Explaining the relativism with its variants such as cognitive and conceptual relativism will be useful for us in order to
understand the topic in detail. Cognitive relativism comes up with the belief that there are no objective truths but only local
beliefs and conceptual relativism is the view that different groups (e.g., those with very different languages or cultures) may
have rather different central concepts and this can lead their members to rather different conceptions of the world (Sokal and
Bricmont, 2002).
4 Besides, in the mid of the 70's, although Merton saw the science as a social institution, he was criticized by social
constructionists because he accepted the objectivity of science and its superiority than other knowledge structures (Jasanoff,
Markle, Pinch & Petersen, 2002).
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Strong Programme is to understand ideas that is accepted as true and their conditions that appeared
(Webster, 1991).

At the beginning of the sociology of scientific knowledge, only unsuccessful scientific theories are
evaluated as the products of the social influences in order to understand which social factors led to
failure of scientific method. However, Strong Programme takes into account all scientific theories,
activities and knowledge as a result of social structures and elements without any distinction. From
this point of view, each cognitive or knowing activity emerges from society, even if it is successful or
not. For this reason, the decisive relation between social factors and community of scientist is not an
outer and separate factor, but rather the intrinsic nature of this relationship is an essential element of
science (Bloor, 1991).

Likewise, representatives of the Strong Programme claim that we cannot understand the knowledge
only with two cognitive tools (mind and senses) because social factors not only provide knowledge but
also shape cognitive tools at the same time (Jasanoff, Markle, Pinch and Petersen, 2002). That is why,
in this situation, social factors are important in the information producing process.

Bloor (1991) elaborates the topic in his “"Knowledge and Social Imagery” book with his epistemological
point of view. He focuses on the distribution of beliefs and factors influencing them. He asks some
questions in order to understand and elaborate the issue. For instance, “how is knowledge
transmitted; how stable is it; what processes go into its creation and maintenance; how is it organised
and categorised into different disciplines or spheres? (Bloor, 1991, pp.5)”

According to Bloor (1991), in order to understand knowledge getting process in detail, examination
and clarification are necessary for sociologists , since they will effort to characterise knowledge in a
way which accords with this viewpoint. That is why; their opinions will be in the same causal idiom as
those of any other scientist. Their concern will be to locate the regularities and general principles or
processes which appear to be at work within the field of their data. The purpose will be to set theories
to explain these regularities. They will have to apply true and false beliefs together, if these theories
are to fulfil the necessity of greatest generality, and as much as possible the same kind of clarification
will have to use in both situations. He presents an analogy in order to demonstrate the topic:

The aim of physiology is to explain the organism in health and disease; the aim of mechanics is to
understand machines which work and machines which fail; bridges which stand as well as those which fall.
Similarly, the sociologist seeks theories which explain the beliefs which are in fact found, regardless of how
the investigator evaluates them (Bloor, 1991, pp. 5).

From the analysis above, the main tendency of the strong programme is to be sure that these theories
implemented to all beliefs whether true or false. Sociology of knowledge tries to understand scientific
activities with the four principles of this movement shaped by the main tendency (Bloor, 1991). These
four tenets are as below respectively;

1. It would be causal: that is, concerned with the conditions which bring about belief or states of
knowledge. Naturally there will be other types of causes apart from social ones which will cooperate in
bringing about belief.

2. It would be impartial with respect to truth and falsity, rationality or irrationality, success or failure. Both
sides of these dichotomies will require explanation.

3. It would be symmetrical in its style of explanation. The same types of cause would explain say, true
and false beliefs.

4. It would be reflexive. In principle its patterns of explanation would have to be applicable to sociology
itself. Like the requirement of symmetry this is a response to the need to seek for general
explanations. It is an obvious requirement of principle because otherwise sociology would be a
standing refutation of its own theories (Bloor, 1991, pp. 7).

The strong programme can be identified through these four principles as illustrated above: causality,
impartiality, symmetry and reflexivity. As we can see, the first principle demands sociological and
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psychological conditions, which indicates non-scientific determinants when we need to examine the
statements of beliefs or knowledge. Bloor (1991) states that science is not created in a vacuum, but,
he realises that science does not merely occur with social effects. In addition, explaining the causes of
beliefs as true or false is prohibited by the second principle because all beliefs need to be explained
whether they are true or not. The principle of symmetry is the variation of the principle of impartiality.
The same types of explanations are used for successful and unsuccessful knowledge claims alike. For
instance, communist ideologues in the Soviet Union preferred Lamarckian theory of evolution rather
than the Darwinian evolution. The reason behind of this is the same to confirm one and refuse the
other one. While Lamarck’s theory of evolution was fit to Hegel's view of history based on his Geist,
Darwin’s theory of evolution was not. Finally, according to fourth principle, it must be applicable to
sociology itself. In another sense, when sociologists claim that there is a political interest behind
scientific claim, they are also aware that their claims also include political interest.

3. Strong Programme and its Epistemological Position

Another important point is that the sociologist deals with the knowledge, containing scientific
knowledge, solely as a natural phenomenon is claimed by Bloor (1991). Hence, the proper description
of knowledge will be quite different from that of either the lay person or the philosopher. Rather than
describing it as true belief, knowledge for the sociologist is anything that is considered as information
by people. It comprises of those beliefs which people surely hold to and live by. Especially, the
sociologist will be concerned with beliefs which are taken for granted or institutionalised, or invested
with authority by groups of people. According to him (1991), separating the knowledge from mere
belief is necessity. This can be done by reserving the word 'knowledge' for what is collectively
endorsed, leaving the individual and idiosyncratic to count as mere belief.

In addition, Bloor (1991) states that what is said here for general knowledge also can be said for
scientific knowledge. Therefore, Strong Programme’s tenets were sent forward as a result of such an
adaptation. These principles made also controversial informational autonomy claim mentioned in the
definition of traditional knowledge. Such autonomy is based on the terms ‘justification’ and
'righteousness'. Strong Programme argues (Jasanoff, Markle, Pinch and Petersen, 2002) that both
terms are not autonomous from society; conversely they are determined by society. It can be said that
claiming the autonomy of knowledge is not possible from Bloor’s side.

For this reason, Bloor also criticizes the traditional epistemological point of view, because while it is
explaining scientific activities, it does not consider social factors. He claims (1991) that traditional
epistemology only uses sociology and psychology in order to clarify false beliefs. However, there is a
conflict between Bloor's principles of method and traditional methods - claiming the creation of
knowledge has some internal / autonomous elements. According to Bloor (1991), we need to examine
this situation and try to decide which theory is right. In order to understand the doctrine of his Strong
Programme, epistemological position of the principles behind the proposed method should be checked
(Bloor, 1991). This position is hidden in Bloor's answer to the question of what makes people do the
right thing or rational? He says (1991) that classifying the beliefs as the right or the rational is based
on teleological or goal-directed understanding of information. While teleological epistemology is
explaining the nature of causal problems, it uses some concepts that we encounter in society. For this
reason, our cognitive process or knowing behaviour is social and it has two inevitable results (Bloor,
1991).

1. Truth is a concept that has three basic functions

2. Theory of righteousness called correspondence theory is incorrect (Bloor, 1991).

These two results can be further examined in detail:
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Bloor mentions the function of the traditional concept of truth. According to him (1991), our idea of
truth does a number of tasks which are worth noting if only to demonstrate that they are suitable with
the strong programme and the pragmatic and instrumental idea of correspondence which has
emerged in the discussion.

He claims (1991) the first task is that discriminatory function. Men are under the necessity to order
and sort their beliefs. They must distinguish those which work for them from those which do not. True
and false are the labels typically used and are as good as any, although explicitly pragmatic vocabulary
would function just as well.

Second one is the rhetorical function. These labels take a place in an argument, criticism and
persuasion. He states that there would be no problem about what to believe, if our knowledge were
purely under the control of stimulation from the physical world. However, adapting to the world
mechanically for us is not possible due to the social element in our knowledge. For this reason, this
conventional and theoretical instrument introduces a continuing problem of maintenance. According to
Bloor (1991), the language of truth is closely related with the problem of cognitive order. On the one
hand, human generally talk of truth so that they might suggest this or that certain claim. On the other
hand, truth is invoked accurately as an idea of something possibly dissimilar from any received
opinion.

It is thought of as something that transcends mere belief. It has this form because it is our way of putting a
question mark against whatever we wish to doubt or change or consolidate. Of course, when men affirm
truth or detect and denounce error, there is no need for them to have privileged access or ultimate insight
into these things. The language of truth has never needed this. It was as available, and as legitimately
available to Priestley with his phlogiston theory, as it is to us (Bloor, 1991, pp. 41).

This is all very similar to the discriminatory function except that now the labels can be seen taking on
overtones of transcendence and authority. Man can identify the nature of the authority instantly. Any
particular theoretical view of the world has authority, this can only derive from the actions and
opinions of men. Authority is evaluated as a social category by Bloor (1991) and he thinks that only
human being can use it. They endeavour to transmit it to their settled opinions and assumptions.
Nature has power over us, but only men have authority. In some measure, the transcendence
associated with truth will have the same social source, but it also points to the third function of the
notion of truth.

It is the materialist function. According to Bloor (1991), “All our thinking instinctively assumes that we
exist within a common external environment that has a determinate structure. The precise degree of
its stability is not known, but it is stable enough for many practical purposes (Bloor, 1991, pp. 41).”
Opinions vary about its responsiveness to our thoughts and actions, but in practice the existence of an
external world-order is never doubted. It is assumed to be the cause of our experience, and the
common reference of our discourse. He shall lump all this under the name of materialism. Often when
we use the word truth' we mean just this: how the world stands. By this word, we convey and affirm
this ultimate schema with which we think. Of course this schema is filled out in many different ways.
This schema may differ from culture to culture because such a schema is the material/common core
of people, objects and natural process.

The second result of the claim of sociality of cognitive process is that the theory of correspondence is
wrong (Bloor, 1991). Essentially, effect of materialist function of the concept of truth can be seen
behind the theory of accuracy, because this theory cannot be introduced without accepting the idea
that there is an external world outside of the mind. Bloor (1991) suggests that theory of accuracy,
especially faced in experimental science, should be rejected and conventional understanding of truth
should be adopted. Further, scientific theories and procedures must be consonant with other
conventions and purposes prevalent in a social group. According to Bloor (1991), the relation of
correspondence between a theory and reality is unclear. For this reason, this ambiguity cannot be
ignored in terms of epistemology.
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In this situation, Bloor gives an example from the history of chemistry in order to make the issue
tangible. He takes Priestley's analyses about phlogiston theory, proceeds from this theory, the
situation of the correspondence in reality, indeed, only is rhetoric, which means it depends on our
interpretation. He said that

the process of scientific thought can all proceed and have to proceed on the basis of internal principles of
assessment. They are moved by the perception of error as it crops up within the terms of our theories,
purposes, interest, problems and standards (Bloor, 1991, pp.40). In this instance, there is no objection to
argue that our theories are simply “conventional instruments” for coping with our environment (Bloor, 1991,
pp. 40).

As can be seen from these statements in terms of Strong Programme, ultimately all scientific theories,
methods, and the results consist of social conventions (Bloor, 1991). To put it another way, concepts
such as "objectivity", "truth", "rationality", "justification", "convention", "object", "nature" and of
course "society" are nearly being redefined. For example, Bloor claims that the concept of “truth” in
many contexts can be replaced with "the concept of prefer".

As outlined above, the following theses create the core of The Strong Programme's epistemological
claims;

1) There is no a universal cognitive background that informational judgments founded on it.
These judgments are the product of different collective structures and cultures; also each
structure constitutes its own judgements.

2) Therefore, while people are performing the action to know something, they also reflect their
own thought and beliefs on it and evaluate them with these beliefs.

3) They (especially Barnes) emphasized that the effects of the world (society) on the subject is
always and in every case shaped by the cognitive / linguistic models.

4) As well as the emphasis on social factors insisting that the information is not generated by
individuals.

These theses provide us to draw epistemological limits of the Strong Programme. Due to the variable
bond between sociality and language, especially Barnes, suggested that our structure of verbal
knowledge does not represent the reality under a single form. According to him, this is an inevitable
feature of our linguistic and cognitive capacities (Harré and Krausz, 1998, pp.102).

3. Conclusion

To conclude, it is the autonomy of scientific knowledge has been questioned. As can be seen, keeping
science superior to other kinds of knowledge such as sociology has been criticised especially by Strong
Programme’s doctrines. Science and scientific knowledge are always seen as autonomous and it is
thought that they are not affected by social factors. Bloor shows that the notion of interest takes an
important place while producing scientific knowledge. For this reason, accepting the advantages of
scientific knowledge over religion, magic and myths will not be reasonable, because it cannot be said
that any knowledge claim is more rational than other scientific claims in scientific debates. Finally,
scientific activities are tried to be understood in terms of four principles of Strong Programme;
causality, impartiality, symmetry and reflexivity.

Finally, traditional epistemological point of view has been taken into account to show that it did not
consider social factors while clarifying scientific activities. All scientific theories, methods and the
results consist of social agreements at last, according to Strong Programme. That is why, the notion
of truth can be altered with the concept of preference because people attach their ideas and beliefs
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while they are trying to know and create scientific knowledge. As a result, Strong Programme and its
representatives — especially Bloor — shows that autonomy of scientific knowledge is not the idea that
we can adopt since the knowledge is influenced by social factors and interests.
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Oz

Bu c¢alismada, son yillarda felsefe alaninda yaygin olarak kullamilan “tekillik” kavraminmin siyasi uzamda sadladigi imkaniar
lizerinde durulacaktir. Tekilligin farkiiliga, iliskisellige ve dedisime dayali siyasi agilimiar irdelenmeye calisilacaktir. Bu agilimlarin
caddas siyaset felsefesi baglaminda bir tartismasi yapilarak, tekilligin siyasetinin ¢ozimleme arayisinda oldugu soruniar tzerinde
durulacaktir. Bu siyasi miicadele ydnteminin ne dlglide bir siireklilik bigimi kurabildigi ya da kurucu Oz-ydnetim pratiklerini
gerceklestirmede ne derece etkili olabildigi hususunda birtakim fikirler ileri siirdilecektir. Ayrica, tekilligin siyasetinin fiili
kazanmimlarindan ve eksikliklerinden séz edilerek, bu sivasetin gliclli bir direnis formu olusturabilmesinin imkanlan tartismaya
agilacaktir. Boylelikle, tekilligin siyasetinin glicsliz kaldigi ddstindilen ydnlerinin giderilebilmesi igin kuramsal bir katkinin
sadlaniimasina calisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Tekillik, demokrasi, farklilk, temsilivet, kimlik, toplumsal hareketler
Abstract

In this article, we focus on the possibilities of the philosophical concept of "singularity” in political sphere. We explicate the
dimensions of singularity which emphasise difference, relationality and change. By discussing these dimensions in the context of
political philosophy, we stress the problems that a politics of singularity seeks to analyse. Some ideas would emerge on the
sustainability of this political strategy and the effectiveness of it in realising founding self-government practices. Then, by
discussing the acquisitions and imperfections of the politics of singularity, we try to reveal the possibilities for this political
strategy to become a strong form of resistance. So, we hope to make a theoretical contribution to dispel the weak points of the
politics of singularity.

Key words: Singularity, democracy, difference, representation, identity, social movements.
Introduction

Singularity as a concept is nowadays used widely in the social sciences. The meaning of singularity
varies according to its context in various thinkers and traditions of philoshopy. Such a multilateral
usage leads to the creation of different ways of thinking and to the gradual proliferation of features
attributed to singularity. In some ways, we can consider that as a positive thing; however it also
complicates a potential simple explanation about the concept and its properties. It also makes it
difficult to distinguish where these properties begin and end. However, when the concept of
singularity is examined together with contemporary thinkers, that is, when this concept is discussed in
the context of a particular philosophical tradition, the borders of singularity as a concept become
clearer and some of its distinguishing features are observed more concretely. A discussion of this sort
certainly begins with the question of “What is singularity?” and the answer given to that question
helps to reveal both the borders of the concept and the perspective of the concept’s user. For
instance, two significant contemporary thinkers, Michael Hardt and Antonio Negri, argue as follows:
“Singularity points toward and is defined by a multiplicity outside of itself. No singularity can exist or
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be conceived on its own, but instead both its existence and definition necessarily derive from its
relations with the other singularities that constitute society” (Hardt and Negri 2009: 338). In other
words, multiplicity attributes meaning to singularities and singularities attribute meaning to
multiplicity. From this perspective, singularity should be used neither simply as “being singular” nor
should we attempt to explain it by juxtaposing it against the concept of multiplicity because the
singular one already carries multiplicity in itself. The feature of singularity to be defined by a
multiplicity outside itself is also mentioned by another important contemporary thinker, Jean-Luc
Nancy. According to Nancy, “the singularity of each is indissociable from its being-with-many... The
singular is primarily each one and therefore, also with and among all the others” (Nancy 2000: 32).
One singularity, no matter what, joins with the many only because it exists. The critical point here to
consider is that singularity identifies togetherness, being-with-many; in other words, the togetherness
of singularity or its being with the many. This feature means that singularity never closes upon itself
like a single point, but it rather opens itsef out, constituting the relationality between inside and
outside.

If we refer back to Hardt and Negri after having emphasised singularity’s first feature as its “being
with” or “relationality with” many other singularities, it will be seen that they clearly identify the other
two features of singularity: “Every singularity points toward a multiplicity within itself. The
innumerable divisions that cut throughout each singularity do not undermine but actually constitute its
definition. Also, singularity is always engage in a process of becoming different—a temporal
multiplicity” (Hardt and Negri 2009: 339). Because it is open to change or becoming, it affirms
difference rather than similarity. In other words, ontologically singularity comes into being differently
which makes it ontologically resistant (Negri 2013: 10). Therefore, singularity does not follow any
rules of harmony or repetition, and it cannot be treated within the framework of any historical
imperatives. These two features show us that singularity consists of “difference” and “becoming”
within it; since, these features can also be traced back to Nancy who argues that the individuals
constituting the relationship of existence are different from each other and create becoming-with
within the existing thing (Nancy 2000: 28-40). According to Nancy, an individual not only presumes
the difference between the subject of his representation or the subject of his hegemony and himself,
but also presumes the difference between other individuals and himself. In this regard, Nancy states
that the difference between two “"me”s as well as existence is given:

There does not exist just these "me's," understood as subjects-of representation, because along with the
real difference between two "me's" is given the difference between things in general, the difference
between my body and many bodies (Nancy 2000: 29).

Nancy explains the singularity of singulars and therefore the differentiation of singularity from other
singularities. Singularity is different from notion of the particular because it presumes the
togetherness that the particular is a part of. Singularities are those togethernesses in singular
condition that exist neither as a totality nor as a society.

In brief, according to what Hardt, Negri and Nancy argue, there are roughly three main features of
singularity: “Relationality”, “Difference” and “Becoming”. In this study, it will be examined how these
features reveal the creative process of singularity and how they define the political insight to be
gained from the concept of singularity. It will be examined how the politics of singularity comes into
being from the togetherness of singularities conserving their own freedoms and differences.

1. Beyond Identity and Politics of Representation

The three features mentioned above provide a framework to the discussion about the politics of
singularity. According to this position, the politics of singularity defends respect for individual
difference against essentialist identities while refusing the power of exclusion or hierarchy. In
particular, the politics of singularity unlike the politics of identity “rejects the idea of an essential,
stable identity because this is seen as a way of dominating and excluding that which differs from this
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‘universal’ identity” (Newman 2007: 170). The politics of singularity tries to deconstruct the politics of
identity based on its difference. It makes possible for nonessentialist difference to be put to practice.
It advocates difference against essential identities and the political discourses targeting them. Of
course, the following question may arise: today we see that identity struggles are fought all around
the world. It is even more striking that the struggles of feminists, sexual identities or blacks have
become so prevalent. Should the politics of singularity totally reject such identity struggles? Within
this context, the best answer would be that the politics of singularity does not exclude those
struggles, however its acts will not be limited with the demands of such endeavours. In other words,
the aims of the politics of singularity do not end with the demands of identity politics; indeed, it aims
at eventually removing identity by carrying those demands gained by identity politics to their limit.
Instead of supporting a certain identity by contradicting it with power, it tries to solve the binary
structure of power and identity. Aside from the so called binary structure, it tries to realise a political
approach which does not lean upon the essential identities of resistance. It does not include
singularity in any identity or essential belonging, since at the bottom line, the politics of singularity
asserts that “identity is regarded as a possession and is defended as property” (Hardt and Negri 2009:
329). For this reason, in a sense removing an identity means the removal of property and dominance;
in addition to this, reflect the manifestation of plurality of differences and being open to change. Such
an expression is a moment of becoming with regards to the politics of singularity. It is a creation
process of new becomings and becomings-with; it is a deed of rejecting remaining the way we are. A
becoming is a matter of distancing oneself from the dominant categories of a given society, and
existing outside what these categories offer. Therefore, Hardt and Negri make the following claim
“you have to lose who you are to discover what you can become” (Hardt and Negri 2009: 340). You
have to lose who you are.!

In other respects, we do not dismiss the will to speak on our behalf by rejecting an identity and
supporting the idea of losing who we are. On the contrary, the politics of singularity as based on
becoming, difference and relationality completely disapproves the politics of representation. It
advocates a way of struggle which is not based on representation and which challenges
representation, inasmuch as the subjects of the policy of singularity act upon their own will. They
express social actors with equally strong freedom and equality. These actors express themselves
freely and create common stories without reducing themselves to unity and without giving in to
dominance of one. For this reason, they adopt a practice of democracy which is not based on the
politics of representation. They are well aware of the fact that representation inhibits the adoption of
democracy and as a matter of fact representation turns democracy into an instrument rather than
being an instrument of it.

2. A New Way of Doing Politics and Related Problems

It is possible to manifest some de facto examples of the politics of singularity in our lives such as the
Indignados Movement started in 2011, the Occupy Movement or Reclaim the Streets. These
movements include rather remarkable new forms of activity such as developing self-governance
practices, criticising representation and insisting on individual voices. They bring about a process that
is not formed around any historical imperatives or that does not make reference to any form of
subordinated subjectivity. Perhaps the most common and significant characteristic of these
movements is that they all try to stop capitalist destruction. They also do not make claims that can be
demanded by power while the power is not desired. Particularly, in the Occupy Movements, the strong
adoption of the following slogans “Occupy everything! Don't ask for anything!” is evident of the
possibility to do politics without demanding anything from power.? If there is one thing that would not

! The cause destroying identity: “a becoming is always a matter of becoming something other than what is offered by the
dominant conceptual categories of a given society; it is a movement away from the given toward that which a society refuses or
is as yet unable to recognize” (May, 2001).
2 As Todd May also stated, it was precisely the lack of demands that was part of the genius of Occupy. Because it had a slogan
to which almost everyone could relate and because it didn't ask for anything specific it allowed Americans in various walks of
life to identify with it (May 2016: 32).
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be tolerated by state authority about this new way of politics, it would be facing a group of
singularities that do not form an identity and that reject any form of belonging. This group comprises
of singularities defining a way of existence deconstructing the numeration system imposed on
singularities and which is not included in the current system and which does not aspire to establish a
government (Diken 2013: 64). As Giorgio Agamben also argues, such an understanding of community
asking for remaining singular prevails in the centre of any coming radical politics:

The novelty of the coming politics is that it will no longer be a struggle for the conquest or control of the
State, but a struggle between the State and the non-State (humanity), an insurmountable disjunction
between whatever singularity and the State organization (Agamben 2007: 85).

In this dissociation, it is significant that the politics of singularity remains isolated from the
organisation of government and has a rather strong position against it. Well, how can it be possible to
have such a strong position? How can the politics of singularity develop an effective and consistent
way of revolutionary action against the organisation of government? From this point of view, it should
be underlined that one significant problem to be solved by revolutionary action is the question of how
to establish the horizontal togetherness of movements or how to combine the political movements
horizontally. In other words, we come across with the following question: how can the actions bring
the search for “singularity in plurality” into effect? It also has become clear that some progress has
been made lately in order to strengthen the relationship among different components of the anti-
globalisation movement. For instance, it has been obvious that the plural and fragmented appearance
of this movement is forced to gain a horizontal and plural togetherness against one common enemy
through Social Forums representing cooperation in this regard (Yildinm 2013: 15). The different social
movements within the anti-globalisation movement adopt the habit of establishing an intense
communication network through Social Forums in order to come together and focalise their diverse
impacts on the system (Yildinm 2013: 64). New social movements have the opportunity to create their
own battlefields and to add these battlefields to other battlefields, therefore to learn new experiences
through such forums. Social Forums enable various experiences and perspectives to interact with each
other. World Social Forum and the other social forums born from it try to bring groups of socialists,
anarchists, environmentalists, feminists, farmers and producers, students, diverse ethnic groups,
immigrants and refugees together (Yildinm 2013: 127). They enable such movements fed by different
experiences to establish a sort of relationality, cooperation or coordination network. In this regard, the
counter-hegemonic stance that needs to be developed shows that scattered movements under the
cover of anti-globalisation can come together and define more than their sum. This counter-
hegemonic stance can exhibit an understanding of struggle which can demonstrate both the
relationality/proximity and difference of the movements. Likewise Ernesto Laclau says, “anti-
globalisation movement has to operate in an entirely new way: it must advocate the creation of
equivalential links between deeply heterogeneous social demands while, at the same time, elaborating
a common language” (Laclau, 2005: 231). Social Forums try to overcome this challenge of the politics
of singularity. However, it would not be correct to say that this challenge has thoroughly been
overcome. The style of Social Forums should be strengthened horizontally based on a common project
of political articulation through original initiatives. Concerning this topic, we should once more
emphasise the following: today ensuring horizontal togetherness between movements is as important
as the fights against government or supranational organisations. Unless the method of struggle is not
shaped in a way to function bidirectionally, its effectiveness and strength will lessen in time.

Furthermore, another problem to be solved by the politics of singularity is that the movements
forming the politics of singularity are unable to sustain the development of alternative living practices.
In today’s world where the political practice of singularity arises intensely the problem is the lack of
practices of life supporting alternative ways of living and social practices based on freedom and
equality or actualising sustainability of institutional spheres. Of course when mentioning this problem
as a reason we can argue that the dislocating impact of the movements is still at an early stage.
However, we should pay attention to what Negri says:
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... Anarchist tradition overall focuses on destructive elements rather than constitutive elements. On the
contrary, I believe that these two dimensions should be considered and practiced together; since it is
necessary to destroy the things that are not or no longer functional or intrinsically or unnaturally unjust.
However, we should also adopt the following idea: what should we do in order to stay together; how should
we build and recreate together, what should we do to produce and recreate, to promote everyone’s power
of coming into action, what to do to be happy? (Negri 2013: 10).

The answer to that question is given to a certain extent such as the effort to construct the
autonomous administrative institutions/structures. For instance, during the Occupy Movement some
new democratic practices were implemented such as establishing a general assembly? and working
commissions, kitchens and media centres, clinics and libraries available to everyone including the
hungry, sick or the ones who want to think or who want to do their own publications (Nail 2013). All
these endeavours are to create non-representative ways of direct participation rather than recreating
dominant ways of representation and the representative subject of private/public property. They
create new places of creative resistance and production where a collectively shared will can be
established. However, such autonomous self-administrative practices besides building future oriented
sustainable forums are in greater need. It has to be pointed out that the above mentioned needs
should not be limited to moves that instantly appear and then disappear immediately after a couple of
months. It has to be proven that the useful forms of common existence have concrete means.
Likewise Hardt and Negri argue:

New institutions are needed to combat corruption, as we have said, not by unifying society and creating
conformity to social norms, but by facilitating the production of the beneficial forms of the common,
keeping access to it open and equal, and aiding the joyful encounters of singularities that compose the
multitude —and at the same time combating all obstacles that stand in its way (Hardt and Negri 2009: 370).

Today, one of the most critical challenges that social movements face is the issue of how to construct
sustainability or proliferation in time and place (Hardt, 2015). Beyond the transitional spatial and
social limitations of the movements we have to establish new, effective networking forms. In other
words, we have to construct new forms of organizing that will expose the invalidity of the existing
world order and that would reflect a peaceful process. We should create institutions based on
egalitarian collaboration, and we should see that autonomy can only arise as a collective product.
Therefore, we need widespread, coordinated social activities. We can help creation of another world
based upon a different logic of creation through such social activities.

3. Conclusion: The Sustainability of the Politics of Singularity

The politics of singularity which emerges with new social movements should strive for creating
alternative ways of living or its institutions that can be established by a common will besides
supporting their sustainability. It should reveal the power of being “us” in today’s world in which
sociality is gradually eroded and the atmosphere of competitiveness among individuals is sharpened.
It should continue fighting for the regeneration of life and the creation of a different social order
based on cooperation and equality. Such a struggle comes into existence with autonomous
organisations where singular individuals can improve themselves while producing. It is created by a
togethernesses that is open to difference, relationality and constant change. The politics of singularity
should try to protect its sustainability through such togethernesses. This endeavouring should not be
limited to only the mass protests on areas where the capitalist system is dysfunctional; furthermore,
we should create a breaking point on the current order by using those protests as a starting point,
and a new social order should uncover a constant transformative action in moments of encounters
with others and interaction with others. As a result, we should once more emphasise that the

3 In contrast to general assemblies in the traditional sense, general assemblies within the Occupy movement emerged from the
coming together of singularities. Examples of the politics of singulalirty such as the Occupy movement both vitalizes grassroots
democracy practices and evoles these practices into some kind of plurivocality.
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preliminary subjects that the politics of singularity should touch upon are the consolidation of
horizontal/parallel links among movements on a common ground and the sustainability of creative,
experimental, collective life experiences. The anti-capitalist areas of solidarity and autonomy should
constantly try to be built based on the idea of the recreation of the common. No matter how glorious
the moments of protests that bring people together are in Egypt, Tunisia, Spain, Turkey or Brazil, it
should be underlined that the things done afterwards, including the creation of new alternative ways
of living and the efforts for institutionalising the understanding of the anti-capitalist community, are
just as important as the very first moment when the protests occur. The politics of singularity should
strive for developing such processes of institutionalising besides the social breaking points led by
protests or insurgency and should consolidate a transformation that empowers democratic decision
making capacities. It should be able to establish a way of life that is not under the patronage of global
capitalism and a brand new system based on the radical democracy of singularities which is a direct,
participatory, horizontal and absolute democracy.*
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Oz

Bu makale ki bélimden olusmaktadir. Iik boliimde Platon’un Symposion diyvalodunda Eros ya da askin anlami ortaya konulur.
Askin ne oldudu hakkinda konusan yedi konusmacinin gordsleri sirayla yorumianir. Makalenin ikinci bolimdi iki kisimdan
olusmaktadir. Birinci kisimda, Symposionda kurulan ask ve felsefe arasindaki iliskiden ¢ikarilan felsefenin farkli tanimiar
gosterilmeye calisilir. Ask konusunu Platon’un Symposionda yaptigi gibi tartisan giindimdizin yasayan filozofu Alain Badioudur.
Ikinci kisimda, Badiounun Aska Ovgii kitabindan hareketle giinimdiz insanimin ask hakkindaki yaygin tutumu saptanir ve ask
modasina kars alternatifler lizerinde diisindldir.

Anahtar Kelimeler: Eros, Symposion, felsefe, ask, asik, sevgill.

Abstract

This article is consists of two parts. In the first part, the meaning of Eros or love in Plato’s Symposium is revealed. The views of
seven speakers talking in the book about love are interpreted one by one. The second part is composed of two sections. In the
first sectfon, different definitions of philosophy eventuated from the relation between love and philosophy established in the
Symposium are tried to be shown. The living philosopher in our time who discusses the subject of love like Plato did in the
Symposion is Alain Badiou. In the second section, common attitude of love of today’s people is detected on the basis of
Badliou’s book In Praise of Love and alternatives to the love fashion are tried to be developed.

Keywords: Eros, Symposium, philosophy, love, lover, beloved.

Sokrates: “Hakkinda bir sey bildigimi her zaman
soyledigim tek sey asktir.”
(Plato, 1997: 8, 177¢e)

Giris

Grek tragedya yazarlari gibi yapalim, incelememizin ilk bdlimiinde dnce Platon’'un Symposiorfunda ask
ile ilgili olarak Onerilen hakikatleri siralaylp sonra ikinci bolimde bunlarin nasil olupta gergek
yasamimizla iliskili oldugunu eglenerek izleyelim. Aski su anin diger higbir zamanla karsilastirnlamaz
tstiinligiinden hareketle diisiinmeye baslayalim. Hayatimiza bir bakacak olursak seve seve buraya
kadar gelmis oldugumuzu gorecegiz. Ask s6z konusu oldujunda ya susup otururuz ya da agzimiza
geleni sdyleriz. Insanlik hafizasinin, edebiyat ve sanatin diger alanlarinda bugiine kadar konuyla ilgili
aktarilagelmis ve gercekten yasanmis olaylara doniip baktigimizda her seyin yolunda gitmis oldugunu
soyleyebiliriz. Ask bakimindan bir kimsenin durumu ne olursa olsun, yaziya dokildiigiinde, bu hafizaya
kesinlikle 6nemli bir katki olacaktir. Buna ragmen 6nceki asklarin sonraki asklara faydal olabilecek bir
sey 0gretmis oldugunu séylemek cok zor. Bu yazinin amaci, aski anlatmak icin okuyucuyu asik ciftlerin
bulusturuldugu ancak gezegenimizde Ornedi olmayan o cicek bahgeleri, selaleler ve perilerle dolu
disneylandvari bir yere goétirmek dedil. Konuyla ilgili olarak onu avutmak da degil. Amag, Eros'u
ovmek, bunun karsisindaki seyleri yermek, asiklari hakl ¢ikarmak, aldatilan sevgilileri teselli etmek
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degil. Kapitalizmin en irrasyonel metasi olarak pazarda yerini almis “eski sevgili nasil geri kazanilir?”
paketi reklami yapmak ya da “ben yalnizim, ne olacak benim halim!” diye bas bas badirip, dag tas
dolagarak uzun metraj karamsarlik maratonu yapanlar igin cesitli taktikler vermek de dedil. Bu yazida,
konuyla ilgili olarak Platon’un distincelerini olgunluga kavusturdugu bir dénemde yazdi§i Symposion
adl kiiciik kitabin sinirlar icinde kalinacak, ancak sonug bélimiinde Alain Badiounun Aska Ovgii adli
kitabindan hareketle yazar kendi disiincelerini agiklamaya calisacaktir.

Yazar askla ilgili olarak sadece bizi mutlu edecek seyleri mi séylemeli? Bdyle olsun istersek, bizi mutsuz
edecek seyleri soylememekle daha iyi mi hissedecediz? Bir sevgili hayatimiza girince her sey temelden
degisiyor, ancak bir sevgili hayatimizdan cikti diye ask bitmiyor, dedil mi? Ask hakkinda yazilan en
dokunakli sézlerin ayrilik ve terk sonrasi yazilmis seyler olduklarina bakinca bunu anlayabiliriz. *Agk’
olarak taninan sayisiz olay yasanmis olmasina ragmen sonunda tekrar déniip soruyoruz: Peki ‘ask’
neydi? Buna ragmen, ornedin Paris ve Helen arasindaki seye, Akhilleus ve Patroklos, Thisbe ve
Pyramus, Alkestis ve Admetos, Orpheus ve Eurydike, Antigone ve Haimon, Dante ve Beatrice, Don
Quixot ve Dulcinea, Romeo ve Juliet, Geng Werther ve Lotte, Faust ve Gretchen arasindaki seye,
hepsine birden ‘ask’ denmis. Bu kimselerin bir kisminin arasinda olana zaman zaman ‘ask’ demekte
tereddiit edilebilir. Gergekten, Eros'un dodasina baktigimiz zaman durumun bdyle oldugu gorildr.
Birazdan Diotima’nin da anlatacadi gibi, Eros her zaman iyi, giizel, dogru, mutlu, saglkh, varhkl
degildir, boyle olmak zorunda da dedildir. Dikkat edilirse, bunlarin tam tersi durumda oldugunda ask
daha az mi var olmus oluyor ya da daha az mi ilgi gekici oluyor? André Gide'in su Unli s6zi hakh
goriinliyor: “Guizel duygularla kot edebiyat yapilir” .

Bizler genelde bir seyden uzun uzun soz ettikten sonra, sdyleyebilecedimiz her seyi distinip
soyledikten sonra o konuda okumaya basliyoruz. Tuhaf bir durum bu. ‘Ask’ konusunda da bdyle
yapiyoruz. Neyse ki ‘askn ne olup olmadigi hakkinda ne okuyabiliriz diye bir arastirmaya
basladigimizda bu konuda yazilmis ilk felsefi yapit olan Platon'un ‘igkili ziyafet’ anlamina gelen
Symposion kitabiyla karsilasiyoruz. Symposion gecenin derinliklerine dogru devam ederken uykuya
dalmadan 6nce Aristodemos’un hatirladigi kadariyla ask hakkindaki konusmayi Phaidros baslatir, sonra
Pausanias, sonra ne tiir konusmalarla insanlarin avunabilecedini nermek isteyen hekim Eryksimakhos,
sonra sirayla Aristophanes, Agathon, Sokrates ve en son Alkibiades konusur. Symposiorida hangi
konuda konusulacadini Eryksimakhos belirler. Ancak onun énerdigi konunun fikir babasi Phaidros'tur.
Phaidros’un Eryksimakhos'a dedigine gore, sofradaki bildiginiz tuz hakkinda bile kitap yazilmis ancak
bugline kadar hi¢ kimse Eros icin kitap sdyle dursun, tek bir siir bile yazmamis. (177b, ¢) Symposion
diyalogunun etrafinda déndiigi olay boylece Eros icin “giizel bir 6vgli konusmasi” yapmaktir. (Platon,
2007: 41, 177d) Eryksimakhos’un konuyu Eros ya da ask olarak belirlemesini Sokrates biiyiik bir
memnuniyetle karsilayarak, bunun nedenini soyle agiklar: “Hakkinda bir sey bildigimi her zaman
sOyledigim tek sey asktir.” (Plato, 1997: 8, 177¢)

1.Boliim: Platon’un Symposion Diyalogunda Eros ya da Askin Anlami
1.1. Phaidros’un Konusmasi

Eros ya da askla ilgili konusmayi Phaidros bagslatir. Phaidros’'un konusmasinda dikkat edilmesi gereken
distince onun ‘ask’t kozmolojik bakimdan, baska bir deyisle, varolanlarin bitiniini géz éniinde tutan
bir evren agiklamasi igerecek sekilde degerlendirmesidir. Ona gore pek gok sair ve disiiniir Eros'u
olusun diizenleyici ilkesi olarak kabul eder. (178b) Bu bakimdan Grek mitolojisinin kozmolojik
aciklamasinda Eros’un odncelikli bir yeri vardir. Insana ait bir duygu olarak gériinen ‘sevgi’ Grek
mitolojisinde bir tanridir. ‘Sevgi'ye ‘tann’ demek tuhaf geliyor kulaga. “insanin her duygusuna karsilik
bir tann yaratiimis olsaydi sayisiz tann olacakti” diye distindlebilir, ancak tanrilarin bu sekilde
yaratilmadigini kim s6yleyebilir? Ancak Phaidros'a gére Eros siradan bir tanri dedildir ¢linki sairler ve

1 André Gide'in Dostoyevski adli kitabindan aktaran Heidegger. Bkz. Heidegger, 1990: 8.
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disitndrler Eros'un en eski Tanri oldugunu soylerler. Eros bir tanri olmasinin yaninda seven birini
tannisal kilan déndstirici bir gigtdr.

Phaidros igin Eros “giizelce yasamak” igin yol gésterici bir ilkedir. (178c) Eros bir kimseyi sevdigi kimse
oninde cirkin seyler yapmaktan utandirarak alikoyar. Grek mitolojisinin figlrleri insan soyunun
varolmasinin siirekliligi ve mutlu yasayabilmesi icin caba gdsterirler. Ornegin, bu ‘utanma’ duygusu ve
‘adalet” bilincinin, Zeus tarafindan, insan soyuna, onun kendi toplumsal yasamini mimkiin kilabilmek
icin verildigine inanilir. Seven bir kimse sevgili 6niinde utanmaktansa “6lmis olmay yegleyecektir”.
(Platon, 2007: 45, 179a) Ustelik, kendi yasaminda Eros’u kilavuz alan kimsenin ruhuna Hades'ten
yukari gdnderilme ayricaligi taninir, ¢linkii seven bir kimsenin iginde bir tanri vardir. Sevginin bir
kimseye sadladidi sey “cirkin seylerden utanma, giizel seylere diskinliik"tlr. (Platon, 2007: 45, 178d)
Phaidros “yalnizca asiklar ister birisi ugruna 6lmeyi” diyor. (Platon, 2007: 47, 179b) B&ylece Eros ayni
zamanda bir kimseye cesaret erdemi veren seydir. Asik Alkestis'in sevgilisi Admetos'a duydugu
sevgisinden kaynaklanan cesur eylemine tanik olan tanrilar onu Hades'ten yukari, canlilar diinyasina
geri gondererek odiillendirdiler. Dostu Patroklos ugruna bilerek ve isteyerek yasamindan vazgecen
Akhilleus'u ise Kutlular Adasi'na gonderdiler. Ancak tanrilar Orpheus’u Hades'ten elibos génderdiler.
Bunun nedeni Orpheus’un sevgilisi Eurydike “ugruna 6lmeyi gdze alamayip da yasarken Hades'ten iceri
girmenin bir yolunu buldugunu” sanmasidir. (Platon, 2007: 47, 179d)

Phaidros'a gére “iyi bir asiktan ve bir asik igin de iyi bir sevgiliden daha iyi bir sey” yoktur ve bu ilke
“glizelce yasamak isteyen insanlara yasam boyu yol géstermeli”dir. (Platon, 2007: 43, 178c) Phaidros:
Tanrilar “bir asik sevgilisini sevdiginde degil, asik olunan bir adam asigini sevdiginde daha cok hayran
kalir, daha cok bedenir ve daha cok badista bulunurlar. Ciinkii bir asik daha tanrisaldir sevgiliden;
icinde tannlik vardir da ondan.” (Platon, 2007: 49, 180b) Bdylece, Phaidros'un konusmasinin sonucuna
gore, Eros insanlarin “erdemi ve mutlulugu elde etmelerinde en etkili” tanndir. (Platon, 2007: 47,
179b)

1.2. Pausanias’in Konusmasi:

Phaidros'tan sonra Pausanias konusur. Pausanias'n konusmasina dikkatle bakildidinda, onu
distindiiren soru sudur: Bir sevgilinin asigint memnun etmesi hangi durumda giizel olur? Pausanias bir
varolan olarak Eros ile neyi anlatmak istedigimizi ‘Eros’ ya da ‘ask’ denilen seyin ne oldugunu
belirlemeye calisarak konusmasina baslar. Daha sonra, Sokrates’in daha ayrintil olarak yapacad gibi
‘agk’ anlayisinin  deneyimle iligkisini kurar. Bu amagla Pausanias Platon'un hemen hemen tim
yazilarinda bulabilecedimiz bir diisiinceden yola cikiyor. Bu disiinceye gore bir sey deneyimden
bagimsiz olarak kendiliginden iyi ya da kot giizel ya da cirkin olamaz. Eylemleri giizel ve ovilmeye
deder kilan sey onlarin “nasil yapiliyor” olduklaridir. (181a) Ask’in ne oldudu onun nasil yapiliyor
olduguyla degerlendirildiinde ona moral bir deger atfediliyor. Ontoloji, etik hatta estetik arasindaki
iliski ele alinan konunun ilgili oldugu deneyim icinde kuruluyor. Boylece 6rnedin “diriistce yapilan sey
glizel diirGistge yapilmayan seyse cirkin oluyor.” (Platon, 2007: 51, 181a)

Pausanias’a gore Eros'u 6vmek bos bir istir, clinkii Eros tek “bir tane degil"dir. (180c) Eros’un
cesitliliginin nedeni Pausanias’a gore ‘zaman’dir. (Platon, 2007: 61, 184a) Pausanias ask tdrlerini
kalclk ve gecicilik, 6lliimstzlik ve o6limlllik bakimindan ayirir. Bdylece herkesin bildigi bir seyi
hatirlatir: Aphrodite’nin varligi Eros’un var olmasina baglidir. “Eros olmadan Aphrodite olmaz.” (180d)
Iki ayrn Aphrodite vardir, buna gére onlara karsilik gelen iki tiir Eros var olmalidir. Biri Aphrodite
Ourania, digeri ise Aphrodite Pandemos. Bu iki Aphrodite’ye karsilik gelen Eros'lar ise Eros Pandemos
ve Eros Ouranios'tur. Aphrodite Pandemos’'u ve ona karsilik gelen Eros Pandemos'u izleyenler
sevdiklerinin ruhlarindan gok bedenlerine tutulurlar. Béyle bir kimsenin “tiim ilgilendigi sey cinsel iligki
oldudu icin” o “en akilsiz kimseler”le birlikte olabilir. (Plato, 1997: 12, 181b) Ruhtan ¢ok bedene

25, 15, 322b, c. Protagoras diyalogu. icinde: Plato (2011) 7hree Dialogues: Protagoras, Philebus, and Gorgias. Tr. by Benjamin
Jowett. New York: Cosimo.
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tutulan bir kimse Pausanias’a gore ‘adi’ ya da ‘bayadi'dir, ona “bayadi asik” (183d) denir. Bayadi asik
bedene ya da “kalici olmayan bir seye asik oldudu icin o da kalici olmaz.” icinde Eros Pandemos’un
etkin oldugu kimse, sevgilisinin “beden cicedi sararip soldugunda, o da biitiin s6z ve vaatlerinden
utanarak kanatlanip gider.” (Platon, 2007: 61, 183e) Bu nedenle bayad birini “adi bir sekilde memnun
etmek cirkindir, soylu birini soylu bir sekilde memnun etmekse gilizel.”(183d) Pausanias’a gore
insanlarin “disincesizliginden faydalanip onu aldatmaya, onunla alay etmeye sonra da terk edip baska
bir” sevgiliye gitmek ve sonugta “asiklari memnun etmenin girkin bir sey oldugunu sdylemek” kéti bir
davranistir. (Platon, 2007: 55, 182a) Dogru goriinen Eros Ouranios'un pesinden gitmek gerektigi
yasasini iyi kimseler kendilerine gonilli olarak uygularlar, ancak bayadi asiklari boyle bir seye
“zorlamallyiz”. (181e) “Iyi huylu” birine asik olan bir kimse “kalici olanla kaynastirildigi icin émrii
boyunca béyle kalir.” (Platon, 2007: 61, 184a) iste 6viilmesi gereken Eros budur: Eros Ouranios.

Pausanias agsk konusunda sorumlu ve cesur bireylerden olusan ve bu bireyleri ask ugruna
cesaretlendiren yasalarla koruyan bir toplumu takdir ediyor. “Bir asidin herkesce yiireklendirilmesi
harika bir seydir deniyor. Nitekim cirkin bir sey yapinca dedil, sevgilisini elde edince gizel, elde
edemeyince cirkin sayiliyor.” Sevdigini “elde etmeye calisirken olaganisti islere kalkisan bir asigin
Ovilmesine izin” verilir. (Platon, 2007: 57, 182e) Ask hakkindaki “en tuhaf” sey hem tanrilarin hem
insanlarin “bir asiga her turli serbestligi tanimis” olmalarndir. (183c) Ask bir kimseyi bu konuda bir
micadeleye davet ediyor. Pausanias buna “ask oyunu” diyor. Bu oyunda, ilk basta kim asik kim sevgili
belli dedildir. Bunlar yer dedistirebilir. Ask oyunu “kimilerine kovalamayi kimilerine de kagmayi
emrediyor.” Bunun amaci “kimlerin memnun edildigini ve kimlerden sakinildigini” ortaya cikarmaktir.
Bu oyun “hangi tarafin asik hangi tarafin sevgili oldugu belli oluncaya dek” sirer. (Platon, 2007: 61,
184a)

Eros Ouranios’un niteligi ‘kalicilik” olduguna gore, onun Olclitli ‘zaman’ olacaktir. (184a) Bu nedenle
asigin pesinde oldugu sevgiliye cabucak ulasmasi “cirkin sayilmistir.” “Zaman cogu seyin saglam bir
olcltl oldugu igin belirli bir zamanin gegmesi gerektigi dlsiindlir.” (Plato, 1997: 15, 184a) Pausanias’a
gore ask ancak dostluga evrildiginde kalici hale gelebiliyor. Bir sevgi iliskisinin kalici ve saglam oldugu
ancak oradan “esasl bir dostluk” (184b) meydana gelince anlasiliyor. Sevgi bagi bir kimseyi digerinin
kolesi kilabilir. Kolelik gercekte utang verici bir durumdur, ancak sevgi badiyla gerceklesen kdlelik
‘goniilll kolelik'tir. Pausanias Eros Pandemos kilavuzlugunda gergeklesmis bir ask badiyla kéle olmayi
¢ok utang verici bulur. Boyle bir sey ancak erdem ugruna oldugunda hos karsilanabilir. (184c-185a)

Pausanias’in soyledikleri arasinda g6z kamastirici bambagka bir distince var: Pausanias politika ve ask
arasinda bir baglanti kuruyor. Ona gore “yonetilenler arasinda yiiksek diisiincelerin, saglam dostluk ve
birlikteliklerin dogmasi yoneticilerin isine gelmiyor.” (Platon, 2007: 57, 182c) Yoneticilerin “iktidar
arzusu” ve onlarin “yonettikleri kimselerin korkakli§i” arasindaki gizli anlasma, bu anlasmanin
taraflarinin  ikisinin ‘moral’ zayifliklarinin bir sonucudur. (182d) Bu nedenle “yoneticilerin
acgozIiligi“ne karst Pausanias yonetilenlerin  korkak olmamalarini  Oneriyor. Pausanias’a gore
yurttaglar yoneticilerin iktidar arzusu ve kendi korkakliklar arasindaki bu gizli anlasmaya “hayir!”
demelidirler ve bdylece sevgiyi 6zgirlestirmeliler, baska bir deyisle sevginin toplumsallastiriimasini
saglamalidirlar. Yurttaslar sevgiyi 6zglir birakmak icin, baskici, zorba yonetimleri yikmaldirlar. Bu
nedenle yurttaslar kendi duygu ve tutkularini ciddiye almalilar, her seyden dnce “ruh aylakhidi” ya da
“zihinsel tembellik"ten kaginmalidirlar. (Plato, 1997: 14, 182d)

1.3. Eryksimakhos’un Konusmasi:

Pausanias'in konusmasindan sonra Eryksimakhos konusur. Eryksimakhos daha Onceki konusmalari
insan merkezcil ya da antropomorfik bulur ve bu tiir yaklasimlara karsi gikar. Eryksimakhos’un askla
ilgili dislinceleri onun su soziinde toparlanabilir: Yalnizca “uzlasmayan ve uyusmasi da mimkiin
olmayan sey uyum saglayabilir”. (Platon, 2007: 71, 187b) Ona goére Eros sadece insanlar icin degil
“diger birgok sey” icin de sdz konusudur. “Eros yalnizca insanlarin yiireginde bulunmaz ve o yalnizca
insana 6zgl bir glzellik tarafindan uyandiriimaz.” (Plato, 1997: 17, 186a) Dahasi, Eryksimakhos agkin
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bedenin durumuna gore degisiklik gosterdigini soyler: “sagliki bedende yer eden ask baskadir,
hastalikh bedende yer eden baska.” (Platon, 2007: 69, 186b)

Eryksimakhos daha dnce Pausanias’in disindidi asidin nasil ve hangi durumda memnun edilmesi
gerektigi sorusundan hareketle hekimligin ne oldugunu da sorgular ve yeni bir tanimini yapar. Buna
gore hekimlik her bedenin iyi ve saglikli yanlarini memnun etmek, 6zetle “dolma ve bosalmayla ilgisi
bakimindan bedenin askla ilgili bilimidir” ve en marifetli hekim “askin guzelini girkininden ayirt
edebilendir”. (Platon, 2007: 69, 186¢)

Eryksimakhos’un tartisma konusuna biiylik katkisi su distincesidir: Ask zithklarin yok edilmesi degil
uyum icine sokulmasidir. Bu nedenle Eryksimakhos Eros ile usta bir hekimin yaptigi seyleri birbirine
benzetir: Asklepios’a hekimlik tanriligi niteligi yakistirimasinin nedeni onun her tiirli zithda “ask ve
uyusma asilamayi becerdidi icindir”. (Platon, 2007: 71, 187a) Eryksimakhos hekimlikle ilgili bu
belirlemesini, sonradan Diotima’nin daha anlasilir kildigi ‘meydana getirme‘yle ilgili tim sanatlar
icerecek sekilde genisletir. Ona gore hekimligin oldugu gibi, beden egitimi, ciftcilik, mizik, astronomi,
ascllik hatta din bile askla ilgili calisma alanlanidir. Astronomi “yildizlarin hareketleri ve vyillarin
mevsimleriyle ilgisi bakimindan askla ilgili bir bilimdir.” (Platon, 2007: 75, 188b) Dinin Uzerine
kuruldugu ilahi ve kutsal sayilan seyler de ask ile ilgilidir: “bltiin adaklar ve [...] kehanetler de [...]
tanrilarla insanlarin karsilkh soylesisidir”. Tim bunlar “Ask’in korunmasi ve iyilestiriimesi“yle ilgilidir.
(Platon, 2007: 75, 188c) Bdylece Eryksimakhos'a gére “uyumun uzlasmama oldugunu ya da hig
uzlasmayan seylerden dogdudunu ileri siirmek ¢ok sagmadir.” (Platon, 2007: 71, 187a) Eder bdyle
olsaydi, 6rnegdin miizik olanaksiz olurdu. Ancak, “mizik de, uyum ve ritimle ilgisi bakimindan askla ilgili
bir bilimdir.” (187c) Insanlar arasindaki ask iliskisinde de, miizikte uyum icine sokulan zit sesler gibi,
“hentiz dizgiin olmayan insanlar [...] dizgun insanlari memnun etmeli ve koruyup gézetmeli onlarin
askini.” (Platon, 2007: 73, 187d)

Eryksimakhos daha 6nce Pausanias’in yaptigi gibi aski ikiye ayirir ve iki gesit Eros 6ne siirer: Soylu
Eros ve Bayadi Eros. Her sey bu iki Eros'un etkisi altindadir. Bunlarin hakimiyetindeki kimseler
Olgulilik ilkesine bagh kalmalidirlar. Bir kimse askini “kimlere veriyorsa sakinarak vermeli ki, higbir
Olclsuzlige [Gr. akolasia] yol acmadan hazzinin tadina varabilsin”. (Platon, 2007: 73, 187e)
Eryksimakhos iki zit Eros'un her seyde bulunmasinin kaginilmaz oldugunu ancak bunlarin 6lgilii bir
uyum ve birlige kavusturulmalarini 6nerir. Boylece Eryksimakhos Soylu Eros’'u 6vme ve bunun karsiti
olan Bayadi Eros'u tasfiye etme tutumuna karsi cikar. “Bitiin islerde her iki aski da olabildigince
koruyup gdzetmeli insan, gunki her ikisi de bunlarda mevcuttur.” (Platon, 2007: 73-75, 187e, 188a)
Bu uyum sadlandiginda zitliklar “saglik ve gonenc getirmeye baslarlar ve hicbir zararlari da dokunmaz.”
(Platon, 2007: 75, 188a)

Eryksimakhos'a gore ve birazdan gorecedimiz Aristophanes’e gore de ‘ask’ bir ‘0lcl’ sorunudur.
Olciisiiz bir ask egemen oldugunda ilgili oldugu seyi ve kimseyi “biyik yikimlara ugratir, biyiik
zararlar verir.” (188b) Eryksimakhos askin stz konusu oldudu hicbir durumu kiiciimsemememiz
gerektigi konusunda uyariyor bizi, ¢link(l “biylk gliclere sahiptir Ask, kisacasi her seye giicii yeter.”
(188d) ve “bitiin mutluluklari bize veren odur. Béylece birbirimizle konusup anlasabilir ve dost
olabiliriz, hatta bizden gok daha Ustiin tanrilarla bile.” (Platon, 2007: 77, 188d) Cevremizde ddnen ask
iliskilerine baktigimizda Eryksimakhos haksiz sayllmaz: “benzemeyen sey de kendisine benzemeyenleri
arzular ve onlara asik olur.” (Platon, 2007: 69, 186b) Diotima da bu fikre katilacaktir.

1.4 Aristophanes’in Konusmasi:

Eryksimakhostan sonra Aristophanes konusur. Aristophanes Eryksimakhos'un antropomorfik ask
anlayisi elestirisini arkasina alarak ‘insan’a daha gliclii bir sekilde ddner. Aristophanes dikkatimizi
insanistii bir glic olarak anlasilan Eros'un dogasindan sonlu, 6limld bir varolan olan ‘insan dodasi’'na
ceker. Ona gore Eros “tanrilarin en insancilidir [...] insanlarin koruyucusu hem de iyilestirildiginde insan
soyuna en biylik mutlulugu getirecek olan hastaliklarin sifacisidir.” (Platon, 2007: 79, 189d)
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Aristophanes’e gore ask insan dodasinin glicsiizligiinden kaynaklanir. Ask hakkindaki diistincenin
insan dodasi anlayisimiza gore farklilik gosterdigini diisiinen Aristophanes bu nedenle “dncelikle
insanin dogasini ve gegirdigi degisimleri” 6grenmemizi Onerir. “Cilinkii dogamiz bir zamanlar gok
farkhydi simdikinden. Bir defa (g cinsiyeti vardi insanlarin. [...] hem erkek hem de disi cinsiyetten pay
alan [...] androgynos vardl”. (Platon, 2007: 79-81, 189d, e) Androgynoslar “kuvvetliydiler, yiiksek
distincelere sahiptiler ve kafa tuttular tanrnlara.” (190b) Ephialtes ve Otos gibi onlar da Zeus'un
iktidarini yikmak istediler.

Aristophanes icin ask insanlari 6lgisiizlikten vazgecirebilen tek giictiir. Aristophanes’in anlattigi mitosa
gore insanlarn 0olgllli hale getirmek onlarn ‘gligsiiz’ hale getirmekle mimkiindir. Bunun igin Zeus
insanlari kesip ikiye ayirir, bdylece onlari giigsiiz kilar. Bu sekilde insanin iki cins halinde boélliinmis
olmasini Aristophanes bir hastalik olarak betimler. iki cinsin bir araya gelmesi ‘biitiinlesme’ (191b) ve
béylece insan dogasinin iyilestiriimesi olur. Insan dogasini iyilestiren tek gii béylece agktir. “Dogustan
gelen karsilikh bir ask vardir insanlarda, onlar bastaki dogalarina kavusturan ve iki seyi bir yapmaya,
insani doday! iyilestirmeye galisan. O halde her birimiz bir insanin karsilidiyiz; [...] her bir yari kendi
karsiligini ariyor durmadan.” (Platon, 2007: 87, 191d) Aristophanes’e gore askin karsilikli olmasinin
nedeni budur. Ona goére her bir kimseye uygun bir sevgili mevcuttur. Aristophanes’e sunu sorabiliriz:
Madem herkese bir sevgili var, peki benimki nerede? ve onu nasil bulabilirim? Aristophanes’e gore
Eros'la “barisir ve dost olursak kendi sevgililerimizi arayip bulma sansina sahip olacagiz.” (193b) Peki
“Eros ile dost olmak” ne demektir ve bu nasil gerceklestirilebilir? Ustelik, Aristophanes’e gére size
karsilik gelen, uygun sevgiliyi bulsaniz bile ondan ne istediginizi asla bilemeyeceksiniz. Bir asik
sevgiliden ne elde etmek ister? sorusunun ya da Hephaistos'un “Ey insanlar, birbirinizden elde etmek
istediginiz nedir?” sorusunun cevabini Aristophanes’e gore ne asik ne de sevgili bilir. (Platon, 2007: 89,
192d) Aristophanes bu sorulara cevap veremez, ancak onun ask konusundaki dislinceye katkisi,
dikkatimizi insan dodasina cekmis olmasidir. “Bastaki dodamiz” bir biitiindi, “iste bu bitinlGga
arzulamanin ve aramanin adidir ask.” (192e) “Tanrilara karsi saygili olmazsak tekrar iki parcaya
ayrilacagiz”. (190a) Bu ylizden, tekrar boliinecediz diye “bir korku var igimizde.” (Platon, 2007: 91,
193a) Sonug olarak, Aristophanes’e gére ask insani onu bitinleyen kimseye ulastirmanin ve bdylece
mutlu etmenin tek imkanidir.

1.5. Agathon’un Konusmasi:

Aristophanes’ten sonra konusma sirasi symposiona ev sahipligi yapan Agathon’a gelir. Agathon’a gore
onceki konusmacilar Eros’'un ne tiir bir varolan oldugu, onun “gercekten neye benzedigi” ve “onun
dogasI” hakkinda degil ‘insan’ hakkinda konusmuslardir. (Plato, 1997: 27, 195a) Agathon’la birlikte ask
hakkindaki konusma felsefi bir boyut kazanmaya baslyor, ¢linkii o aska varlik bakimindan yaklasiyor.
Soyle diyor: “Ben once hangi yontemle konusmam gerektigini aciklamak, ondan sonra konusmak
istiyorum. Bana kalirsa 6nceki konusmacilarin hepsi de tanriyi 6vmek yerine tanrinin neden oldugu
iyiliklerden dolayi insanlari kutladi. Ama bunlar bagislayanin ne tiir bir varlik oldugundan kimse s6z
etmedi. Her &vgiiniin her konuda tek dogru bicimi, konusma kimin hakkinda olursa olsun onun ne tiir
seylere neden oldugu icin ne tir bir varlik oldugunu dile getirmektir. Dolayisiyla bizim de 6nce Ask’in
ne tiir bir varlik oldugunu, ondan sonra badisladigi seyleri évmemiz gerek.” (Platon, 2007: 97-99,
194e, 195a)

Agathon’a gbre Eros tanrilar arasindaki ‘en mutlu’ tanndir, ¢linkii o en geng olandir ve yaslliktan
kacgar. (195a) Eros yasli bir tanr dedildir, ¢link( tanrilar arasinda gergeklesmis en eski olaylarin nedeni
Eros dedil, zorunluluk demek olan Ananke'ydi. “Clnki Eros aralarinda olsaydi eder [...] pek cok
eziyetler olmaz, tam tersine simdi oldugu gibi Eros’un tanrilara hilkkmetmesinden bu yana dostluk ve
baris olurdu.” (Platon, 2007: 99-101, 195c) iste bu nedenle uzun zamandir ve hala Eros tanrilarin
kralidir. Agathon’a gére bunun kaniti sudur: Askin “basina bir sey gelirse zorla gelmez. Zor Ask’i eline
geciremez [...] herkes her konuda kendi istegiyle hizmet eder Ask’a.” (196¢) lyilik, giizellik ve huzur
Eros’un varolmasiyla mimkiin olur. Eros yoluyla yonelinen giizellik deneyiminin zorunluluktan kurtarici
bir 6zelligi s6z konusudur. Estetik ve etik arasindaki bagi Agathon gésteriyor. Agathon’a gore tanrilarin
Ananke'nin ya da Zorunlulugun baskisindan kurtulusu Eros sayesinde oldu. Eros yoluyla tanrilar ve
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insanlar arasinda “glizel seyleri sevmekten kaynaklanan biitiin iyilikler” ortaya cikti. (197b) Bu nedenle
Eros “icimizdeki yabanciigi bosaltan, bizi ictenlikle doldurup tasiran” tanndir. (Platon, 2007: 107,
197d)

Agathon, bir varolan olarak Eros’'u Eros yapan nitelikleri siralar. Eros ‘duyarlidir’ (195c), “varliklarin en
yumusak yerlerinde yiriir ve yerlesir.” (195e) Eros’un goriintist ‘zarif’ ve ‘esnek'tir: “Sert olsaydi eger
her seyi sarip sarmalayamaz, her seyden 6nce de biitiin ruhlarin icine girip glkamazdi goriilmeden.”
(Platon, 2007: 101-103, 194e, 196a) Eros adildir. “Eros’un [...] haksizlik etmemesi veya [...] haksizliga
ugratiimamasi” onun dnemli bir ézelligidir. (196b) Eros élciliidir. ‘Olciiliilik’ erdemi haz ve arzuya
hiikkmetmektir. (196c¢) Olgliliilik ancak ask tarafindan saglanabilir. Bu nedenle tiim hazlar en giiglii
tutku olan “askin hiikmi altina” sokulmaldir. (196c¢) Eros cesurdur: “Ares bile karsi koyamaz Ask’a.
[...] tersine Ask, Aphrodite’'nin aski, ele gecirir Ares’i”. (Platon, 2007: 103-105, 196d) Eros bilgedir.
Bununla birlikte Eros'un felsefeyle bagini kuran ilk konusmaci Agathon olur. Daha &nceki
konusmacilardan Eryksimakhos Eros’a “en buyiik usta” demisti, simdi Agathon ona katilarak Eros’'un
bilge bir tanr oldugunu soéyler: “Tanri siradan bir kisiyi bile sair yapacak kadar bilge bir sairdir. O ana
dek siirden yana nasipsiz bile olsa Ask’in dokundugu herkes sair oluverir bir anda.” (Platon, 2007: 105,
196e) Eros’un felsefi bakimdan en énemli 6zelli§i onun bir kimsenin varolmasini ve basgkalarinin onun
varoldugunun farkina varmasini sadlayan tanri olmasidir. Eros’un eline gegiremedigi kisi “silik” kalir.
(197a) Agathon’a gore bir kimsenin meydana gelisi ve o kimse olmasi Eros tarafindan saglanir.

Eryksimakhos'tan sonra Agathon ask konusunda bir adim geri atiyor gorinur, ¢inki Agathon “Benzer
hep benzeri yanina ceker” atastziine badli kaliyor. (195b) Oysa Eryksimakhos Eros'un iki birbirine
“benzemeyen sey” arasinda oldugunu sdylemisti. (186b)

1.6. Sokrates’in Konusmasi:

Agathon’dan sonra Sokrates konusur. Sokrates ‘ask’ hakkindaki gériislerini agiklamadan &nce yapacadi
konusma tarzinin oncekilerden farkl olacagini bildirir. Daha 6nceki konusmacilar kesintisiz ve diiz bir
sekilde, baskalarinin sdzlerine basvurmaksizin ve soru sormaksizin distincelerini agiklamislardi. Ancak
Sokrates tartismayl monolog seklinde yapilan bir agiklama olmaktan cikarir ve diyalog sergiler.
Sokrates, ask ile ilgili olarak bizzat onun kendisine sdylenen ve ona bu konuyu dislindirecek sekilde
onun Ustiinde biyik etkisi olan bir kimsenin, Diotima’nin sozlerini hatirlar. Sokrates’in konusmasinin
Ozeti onun Diotima‘ya sordugu su sorunun cevabinda bulunur: “kim bu felsefe yapanlar, ey Diotima?”
(204a) Sokrates, Agathon’un Eros hakkindaki aciklamasini bedeniyle karsilar. Bunun nedeni
Agathon’un konusmasinin ‘baslangic’'ni “6ncelikle Ask’in ne tir bir varlik oldugu” konusundaki
arastirmanin olusturmasidir. (199c) Sokrates askla ilgili bir tartismada, daha 6nce Agathon’un yaptigi
gibi “6nce Ask’in ne oldugunu, ne tiir bir varlik oldugunu, sonra da onun islerini” ortaya koymak
gerektigini diisiinir. (Platon, 2007: 123, 201e)

Diotima’ya gore “ask seylerin agkidir”. Bu seyler bir asifin ya da Eros'un “kendisinde eksikligini
duydudu seylerdir”. Askin konusu, asik kimsenin arzuladidi seyler, onun “sahip olmadidi, bizzat
olmayan ve yoksun oldugu” seylerdir. (200e) Bdylece ask giizellikten, dolayisiyla iyi seylerden de
‘yoksun'dur. (201b, c) Asik kimsenin sahip oldudu seylerle ilgili bir ask meselesi yoktur giinkii onun
simdiden sahip oldugu seyler bir arzu nesnesi dedildir. Diotima’nin asgkla ilgili hayranlik uyandirici
diisiincesi sudur: Diotima’ya gore Eros ya da ask bir ara varlik, arada bir yerde duran bir sey olmalidir.
Askin “eksiklik'ten dolay! iyi ya da kotii, glizel ya da cirkin oldugunu degil “bu ikisi arasi bir sey olmasi
gerektigini” (202b) dlslinmek daha uygun olacaktir, ¢linkii glizel olmayan bir seyin girkin oldugunu ya
da bilge olmayan bir kimsenin cahil oldugunu sdylemek haksizliktir. Diotima’ya gore, askin bir
yoksunluk oldugunu diisiinen kimseler igin Eros bir tanri olamaz, glinkii Eros yoksunluk icindedir. Onun
etkisi altindaki kimseler bu yoksun olduklari seyleri arzular. O halde, bu durumdaki bir tanri mutsuzdur.
Mutsuz bir tanriy kim ne yapsin! Diotima Eryksimakhos'un disiincesine katilir. Eros dogasi geredi
zithklarin bir arada oldugu bir varolandir. Bir duygu durumu, Ustelik ‘giizel” ve ‘iyi’ gibi kavramlarimizi
iliskilendiren bir bag kurabilecek temel bir duygu durumu olan “askin ne iyi ne de glizel” ve ne cirkin
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ne de kot oldugunu kabul etmek gerek. Diotima Sokrates’e askin bu “ikisi arasi bir sey olmasi
gerektigini” soyler. (202b) Diotima’ya goére Eros ya da Ask bir Tanri dedil, ancak “6limli ile 6limsiiz
arasl [...] Blyik bir tannsal varlik"tr. [Gr. daimon megas] “Clnki{ bitin tannsal varliklar tann ile
Olimll arasidir.” (Platon, 2007: 127, 202e) Diotima Eros’un bir daimon, ara varlik oldugunu Eros
hakkinda buna uygun bir mitos anlatarak da aciklar. Buna gore Eros dilenci Penia’nin ve zengin
Poros’'un cocugudur. Eros Oyle sasirticidir ki anne babasindan gelen karsit 6zellikleri birtakim
zamanlarda, hatta “ayni giin yasar.” (203e)

Eros Diotima‘ya gore yoksulluk ve zenginlik, ‘yoksunluk’ (203d) ve sahiplik, 6liim ve yasam, “tanrisal
bir kimse” (daimonios) ve “siradan bir kimse” (banausos) (204d), “bilgelik ve cehaletin arasinda
bulunur.” (203e) Daha 6nce Pausanias'in dedigi gibi Diotima'ya gére de bir kimsenin aska iliskin
tutumu onun tanrisal bir kimse ya da siradan bir kimse olmasini belirliyor. Sokrates sorar: Bir tanrisal
varlik ya da daimon olarak Eros “Hangi glice sahiptir?” (202e) Eros hem 6lebilen hem de 6lduriici bir
giic, hem yeniden dirilebilen, tekrar hayata déndiiriicii bir giictiir. (203e) Iste bu &zellikleriyle Eros
tanrilarin insanlarla iliskisini saglayan araci, baska bir deyisle, Daimon’dur. Ask bdylece “bitiin evreni
birbirine badlar.” (Platon, 2007: 129, 202e)

Diotima sevgiliden cok asida deder veren Phaidros’un bu diisiincesini destekler ve ask hakkindaki
yaygin vyanilginin “askin seven dedil sevilen bir sey” (204c) olarak dusiniliyor olmasindan
kaynaklandigini agiklar. Ask bdyle disiindiliince bize tiimiyle giizel goériiniyor. “Cink{ sevilen sey
[eraston] gercekte glizel [kalon], narin [abrion], mikemmel [teleion] ve kutlu bir seydir [makariston].
Oysa seven [eron], demin de anlattigim gibi bdyle baska bir gériiniise sahiptir.” (Platon, 2007: 133,
2004c) Guzel seyleri seven kimse bunlarin kendisinde olmasini seviyordur. Kendisinde iyi seyler
bulunan kisi ne olacaktir? Sokrates’e gdére “mutlu olacaktir.” (204e) Diotima “buitiin insanlar igin ortak”
bir asktan soz edilemeyecedini soyliiyor. (205a) Biitlin meydana getirmelerin genel olarak ‘siir’ (Gr.
poiesis) adi altinda gosteriliyor olmasi gibi tim elde etme cabalari da ‘ask’ s6zciiglyle adlandirilir. Bu
yanilginin sebebi Diotima'ya gore sudur: “askin bir tlrind secip ayiriyoruz ve bitinin adini ona
vererek ask diye adlandinyoruz onu. Ama geri kalanlara yalan yanls baska adlar takiyoruz.” (Platon,
2007: 137, 205b)

Sokrates'in Askin “insanlida yarari nedir?” (204c) sorusuyla birlikte Diotima ask konusundaki vurguyu
*bitlinldk’ten ‘iyi’ disiincesine kaydirir. Bu soruya cevaben Diotima Aristophanes’i elestirir, glinkii ask
ne yarimin ne de bitlnun agkidir: “tabii kesinlikle iyi olma ihtimalleri yoksa. Clinki insanlar yararsiz
oldugunu disinirlerse eder kendi ellerini, kendi ayaklarini bile kesip atmak isterler.” (205e) Boylece
Diotima askin tanimini ‘iyi'ye iliskin olarak yapar: “ask, kisinin her zaman iyiye [Gr. agaton] sahip
olmaya duydugu asktir.” (Platon, 2007: 141, 206a) Diotima “ask cabasi nedir?” (206b) sorusuyla, daha
O6nce askin ‘zaman’la iligkisini kuran Pausanias’in diisiincesini daha da derinlestirir. Buna goére ask
¢abasinin amaci “glizel sayesinde hem ruhen hem de bedenen dodurmaktir”. (Platon, 2007: 141,
206b) Bedensel yonden olsun ruh yoniinden olsun gebe bir kimse giizel kimselerden “hoslanir”. (209b)
“Hem gebe olan hem de artik arzuyla kabaran bir kiside, sahip oldugu bu siddetli dogum sancisindan
kurtulmak icin gilzellige karsi gok gliclii bir arzu uyanir.” (206e) Bdylece ask “giizel igin duyulan arzu”
(206e) degil, “glizel sayesinde hem ruhen hem de bedenen dogurmaktir.” (206b) Gebelik bdylece
yalnizca kadinin “dogurulan sey”i tasimasi degildir. (209¢) Gebelik 6limsiizlige dogru yonelim icinde
her bir kimsede s6z konusudur. Ruh bakimindan gebe olanlar igin uygun olan nedir? “Sadduyu [Gr.
phronesis] ve genel olarak erdem. [Gr. arete] Biitiin yaraticl sairler ve mucit olduklari sdylenen biitiin
zanaatkarlar bunlardandir. Sagduyunun en 6nemli ve en giizel yani ise, kentlerin ve meskenlerin
dizeniyle ilgili olmasidir. Bunun da adi &lgllilik [Gr. sophrosiine] ve adalettir [Gr. dikaiosine].”
(Platon, 2007: 151, 209a) Ruhsal ve bedensel ydonden gebelik yoluyla soyunu devam ettirmek ayni
zamanda ‘0limsiizliik’ demektir. (207a) Bir kimsenin kendisini Uretemedidi iliskide bu kimse kendi
kendisine bir yiik haline donlisir, glinkii kendi tohumlarini tasima zahmetine diiger. Diotima'ya gére
ask ugruna da olsa kendilerini kurban eden kimseler “6limsiiz bir cesaret hatirasi” (208d) olacagini
dustindiikleri igin, ©limsizlikle bag kurma ugruna bunu yaparlar. “Cinki onlar 6llimsiiz olani
severler.” (208e) Diotima’ya gére ask bir kimsenin yeni bir kimse olmasinin, unutmasinin ve
o6grenmesinin imkanidir. Ayni zamanda, ask her 8limld varolanin kendisini muhafaza etme yoludur.
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Kisi zaman icinde aynidir, yalnizca bedenen ve ruhen yenilenir. Zaman onu “yeni bir kimse” yapar.
(207d) Buna benzer olarak bilgiler de yenilenir.

Diotima’nin, dolayisiyla Sokrates’in ask ile ilgili dislincelerini su soruya bir cevap girisimi olarak
toparlayabiliriz: Eros’a iliskin olarak nihai hedef diye bir sey olabilir mi? Eder bdyle bir hedef
belirlenebilir ise bu ne olabilir ve ona nasil ulasilabilir? Askin hedefi Diotima‘’ya goére giizelligi ‘temasa’
ya da “gizelligin bilgisini idrak” etmektir. (210d) Bu deneyim “insan icin yasanmaya deger bir andir.”
(211d) Boylece Diotima'ya gore ask “giizelin kendi bilgisi"ne (211c), “glizelin kendisini temasa"ya
(211d) ulasma yoludur. Ask bir kimseyi giizelin bilgisine striikleyen ve bu sirada ona eslik eden
seydir. “Tipki bir merdivenden cikar gibi, bir tanesinden iki tanesine, iki tanesinden tim giizel
bedenlere ve glizel bedenlerden giizel aliskanliklara, giizel aligkanliklardan gizel bilgilere, giizel
bilgilerden de giizelin kendi bilgisinden baska bir sey olmayan o bilgiye ermek, en sonunda giizelin ne
oldugunu goriip o6dreninceye dek.” (Platon, 2007: 157-159, 211d) Kisaca sdylemek gerekirse
Diotima’ya goére ask diyalektiktir. Diotima‘ya “giizelligin kendisi hakkindaki bilgi nedir?” diye soracak
olursak, bu, saf guzelliktir. Saf gizellik ise insanin onun kendisine ait “dedersiz ve clriyen”
yonlerinden arindirilmis halidir. (Plato, 1997: 46, 211e) Boylece giizelligin saf hali ancak “insanin kendi
Oziinde” anlasilabilir. (211e) Bu saf giizelligi kavrayan kimse “hakiki bir erdem [Gr. areten alethe]
dogurmakla ve onu besleyip biylitmekle tanrilarin dostlugunu kazanabilir ve eger bir insana 6limsiiz
olma yolu acllirsa bu kisi ancak o olabilir”. (Platon, 2007: 159, 212a)

Ask’in ne oldugunu anlama konusunda Diotima’nin soylediklerini hatirlayip aktaran Sokrates kendi
fikrini nihayet soyle ifade eder: “Bu kazanci elde etme yolunda insan dogasina yardimci olarak Ask’tan
daha iyisini kimse kolay kolay bulamaz”. “Ben kendi adima ask islerini onurlandirir, asirn derecede
yuceltir ve bagkalarini da buna tesvik ederim.” (Platon, 2007: 161, 212b) Diotima’nin, dolayisiyla
Sokrates'in vardigi diistince Ozetle sudur: Ask deneyimi ideye baska bir deyisle ‘disiince’ye dogru itici
guctir. Guzel bir bedeni bedgendigimde, belki ilk basta bu fark edilmeyebilir ancak gercekte giizellik
idesine dogru bir devinim igine siriiklenirim. Sokrates’in Ask’la ilgili soyledigi seyler sonug olarak
Diotima’'ya aittir ya da onun dislincelerinden esinlenir. Gergekte Sokrates diyalog boyunca ask
hakkinda kendisine ait bir sey sdylememistir, ¢linkii o bu konuyu daha cok eylem alani olarak disinir.
Sokrates ask karsisinda, Admetos’un anne babasinin odullari Admetos’a yalnizca adla badli olmalari
gibi kalmak istemez. Sokrates aska baglligini bizzat kendi yasamiyla g&sterir. Bu nedenle aska iliskin
tutumunda Sokrates bizim dikkatimizi kendisinin ne disinip sodyledijinden cok onun ne yapiyor
olduguna cekmeye calisir. Iste Sokrates’e iliskin bu durumu anlatan kimse son konusmaci
Alkibiades'tir.

1.7. Alkibiades’in Konusmasi:

Alkibiades'in ask konusundaki ‘deliligi’ [Gr. mania] ve ‘asigina baghligi” Sokrates'i korkutacak derecede
etkileyicidir. (213c, d) Alkibiades'in anlattiklarindan goériiyoruz ki ask ‘tuhaf'tir. Tuhaflik, bilindik bir yere
yerlestirilemezlikten kaynaklanir. Eros bu nedenle yonetilemezdir. Hatta ask dyle tuhaftir ki daha énce
Pausanias’in dedigi gibi (184a) bir iliskide asik kim sevgili kim, buna bile karar verebilmek gok gigtdir.
Sokrates’in Eros’a benzer sekilde tuhafliklara sahip oldugunu disiinen Alkibiades Sokrates'in bu
‘tuhafliklar’'nin (215a) siralanamayacak kadar cok oldugunu bildigi icin onun yalnizca ‘benzetmeler’le
(215a) betimlenebilecedini soyler. Alkibiades Sokrates'i, “elinde kaval ya da aulos bulunan, ortadan
ikiye ayrilinca icinden tanr tasvirleri gikan” Silenos heykellerine ve bir Satyr olan Marsyas’a benzetir.
(Platon, 2007: 171, 215b) Sokrates Silenos heykellerine benzer ¢linkii “her seyden habersizdir ve
hicbir sey bilmez. Bu da onun bir oyunudur” (216d) ve “ayni seyleri hep ayni s6zlerle anlatir gérinir.
Sonucta gorgiisiiz, kafasiz her insan giliip edlenebilir onun sozleriyle.” (221e) Daha 6nce Pausanias’in
s0zlinQ ettigi agk oyunlar Sokrates'in silenosca varolusunda gézlemlenebilir. Sokrates ask ‘oyunlari’nda
(184a) bir ustadir, clinkii “kendisi asik olacadina sevgili durumuna” (222b) gegen bir kimsedir.
Sokrates'in bir insana degil daha ok Silenoslara ve Satyrlere benzetilebilecegini diisiinen Alkibiades
soyle der: “Eskilerden ya da glinimiizde yasayan insanlardan higbirine benzememesi, iste bu, asil
sasllacak olan.” (Platon, 2007: 193, 221c) Sergiledigi sevgi bakimindan digerlerinden en (stiin
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gorilen mitolojik figiir Akhilleus bile gergek yasamis insanlardan Brasidas ile karsilastirilabilirken,
Alkibiades Sokrates’i ne dlmigsler ne de yasayanlar arasinda benzetebilecek bir kimse bulabilir.

Marsyas'in “ezgileri, [...] derin bir esrimeye neden olur” ancak Sokrates “calgilar olmadan da yalin
konusmalarla ayni etkiyi yaratiyor”. (215c) Ayni zamanda bir Marsyas olan Sokrates, bir kimseyi dyle
hallere disirir ki Alkibiades yasadidi “hayatin hi¢ de yasanasi bir hayat olmadigini diisiiniir” hale gelir.
(216a) Alkibiades Sokrates'te “olaganusti bir glzellik” (218e) ve cesitli erdemler bulur. Sokrates
‘sadduyu’ [intelligence, Gr. sophrosiine], ‘dayaniklihk’ (219d), ‘cesaret’ ve ‘serinkanllik’ (Gr. emphron,
221a) bakimindan Alkibiades'i sasirtir. Pausanias'in ‘gonilli kolelik” olarak adlandirdigi sevgilinin
kendisini erdem ugruna asiga birakmasi fikrini Alkibiades dogru bulur: “Bdyle bir adamin [Sokrates'in]
gonlini yapmadim diye akilli kimselerden utanacagima, gonliini yaparim da akilsizlardan, kuru
kalabaliktan utaninm daha iyi.” (Platon, 2007: 183, 218d)

2. Boliim: Felsefenin Baska Tanimlari, Giiniimiiziin Ask Modasi ve Alternatifleri
2.1. Ask Diisiincesinden Dogan Felsefenin Baska Tanimlan

Ask konusunun, yukarda gordiigiimiiz gibi, kuskusuz cinsel bir boyutu var, sadlikla ilgili tibbi boyutu
var, davranislar icin bir kural dlstindiiren moral boyutu ve davraniglara yon veren rasyonel ilkelerle
ilgili etik bir boyutu var, yurttaslarin kendilerine ve birbirlerine yaklagimlarindaki hak ve haksizliklara
iliskin su¢ ve cezayla ilgili hukuki bir yoni var, ayrnica konuyla ilgili toplumsal diizenlemeler
dusundldigiinde politik bir yoni de vardir. Ancak askin, tim bunlardan daha ilging olan felsefi bir yoni
var. Eros bir kimseyi nasil etkiler, onu ne yapar ve nereye gotlrlr? sorusuyla Symposioria
yaklastigimizda diyalogun konusu birden degisir, ‘felsefe’ olur. Gercekten de, Symposion diyalogu ask
lzerine oldugu kadar, belki ondan daha fazla, felsefenin ne oldugu ve nasil yapilabilecegiyle ilgili cesitli
tanimlar bulabilecedimiz bir tartismadir, felsefe yapmaya bir ‘cagri’dir.  Disinmeye, filozofla
bulusmaya bir cadri. Platon Symposiorfun konusu olan Eros'un ne demek oldugunu anlamak isteyen
bir okuyucudan Sokrates’e ulasip onunla birlikte olma cabasini gozden kagirmamasini énerir, ¢linki
Eros’un en net tanimi Diotima’nin soyledidi gibi Eros’un bir filozof olmasidir. (204b)

Apollodoros ancak son (i¢ yildan beridir felsefe yapmaya basladi§inda symposion olayl onun icin bir
varlik ve anlam kazandi. Apollodoros'a gore felsefe yapmak bir filozofun, baska bir deyisle Sokrates'in
“her giin ne soyleyip ne yaptigini bilme derdine” diismis olmaktir. (Platon, 2007: 23, 172c) Symposion
kitabini, Apollodoros’un kitabin basindan sonuna kadar Dost ve yanindakilere felsefe yapmanin ne
demek oldugunu anlatma gabasi olusturur. (173c, d) Apollodoros felsefeyle ilgilenmeye basladiktan
sonra, onun bu yeni halini gdzlemleyen Dost adli arkadasi onun tuhaflastigini farkeder. Bu, kalabaliklar
arasinda var olan filozofun durumudur. Sokrates’e gore felsefenin ve Eros'un ayni sey oldugunu
kalabaliklar arasinda daha iyi anlariz, clinkii ask ve felsefe kalabaliklar arasindan bir cikis yoludur.
Sokrates soyle diyor: Felsefe yapmadan 6nce, Ask’in bilgisini edinmeden ©nce “bir parcasiydik
kalabaligin.” (Platon, 2007: 97, 194c) Sokrates'i anlamaya ve ona benzemeye baslayan Apollodoros bu
durumuyla felsefenin iki ayri tanimini daha ortaya cikariyor: Felsefe “Sokrates harig, herkesin zavalli
olduunu disiinmek”tir. Ikincisi, felsefe bir kimsenin “hem kendi hem de baskalari hakkinda
distindrken vahsi bir hayvan gibi kdpltiriip durmasi”dir. (Platon, 2007: 27, 173d)

Felsefe yapmanin baska bir tanimini Eryksimakhos yapar. Ona gore felsefe yapmak bir kimseyle, onun
bizim yakamizi birakacadi sekilde disiinip konusmaktir. Eryksimakhos Aristophanes’e soyle der:
“Dikkatli ol ve arkasinda durabilecegin sekilde konus. Ancak stylediklerin aklima yatarsa birakinm belki
yakani.” (Platon, 2007: 79, 189b, c) Filozoflarla konusurken cok siradan ve bildik oldugunu
distindiigimiiz konunun bambaska yerlere siiriiklendigine tanik oluruz. Bu tuhaf davranisi Phaidros
gozler ve konudan bu tiir sapmalari miimkiin oldugunca engellemeye calisir. Phaidros filozoftan
distinmesini, Ustelik belirli sinirlar iginde bunu yapmasini talep eder, ¢linkii ona gore filozof konusma
sirasinda konuyu baska yerlere saptiran kimsedir. (194d)
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Felsefe, adi Uzerinde, Grekce philosophia, bilgelik sevgisidir. Bilgelije donik bir arzu, egilim, yonelim
s6z konusudur. Felsefe yapan kimseye harmonia’yr ya da uyumu amagclayan, kendisini bir tiir uyuma
ayarlamaya calisan bir oreksis, pesinde olma ya da arzu ruh durumu egemendir. Diotima'nin dedigi
gibi: Eros “bitiin yasami boyunca felsefe yapan” bir kimsedir. (203d) Diotima'ya gore ask giizelligin,
‘giizel seyler'in ve ‘iyi seyler'in aski oldudu icin filozof olmak zorundadir. (204b-e) Diotima Eros'u filozof
olarak goérmekle filozofun bir baska tanimini yapmis olur. Buna gore filozof ya da Eros “bilgelik ve
cehaletin arasinda” (203e) bulunan kimsedir. Iste Sokrates’in konuyu Ask’in ne oldugundan felsefenin
ne olduduna kaydiran dikkat cekici sorusu: “Bilgeler ya da cahiller dedilse, o zaman kim bu felsefe
yapanlar, ey Diotima?” (Platon, 2007: 133, 204a) Diotima’nin Ask yolcusu bir kimseye sundudu varis
noktasi felsefedir. Ona gore sevgiyi rahat birakti§inizda, o sizi felsefe yapmaya vardiracaktir.
Diotima’nin yapti§i felsefe tanimini Ozetle soyleyecek olursak: Felsefe gebeligimizi glizellikle
bulusturacak seydir. (206e)

Filozofun bir tanimini da Alkibiades yapar: Hi¢ olmadigini diistindiigiiniiz yerde ansizin ortaya ¢ikan
kimsedir filozof. Alkibiades cighgi basar: “Ey Herakles! Bu da neydi! Sokrates bu! Yine pusu kurup
uzanmissin buraya. Hi¢ olmadigini diisiindiigiim yerde ansizin ortaya ¢ikmayi huy edinmissin.” (213b,
c) Symposion diyalogunda ortaya ¢iktigi gozlenebilen felsefe tanimlarinin sonuncusu Alkibiades’e aittir.
Buna gore, felsefe yapmak sdylenenleri ve yapilanlar anlayisla karsilamaktir. Alkibiades: “Felsefenin
deliligi, hatta coskusu sarmis hepinizi. [...] vyapilanlar da simdi soOylenenleri de anlayisla
karsilayacaksiniz.” (Platon, 2007: 183, 218b)

2.2. Giiniimiiziin Ask Modasi ve Alternatifleri

Gordiiguimuz gibi askin felsefeyle bulusturuldugu onbir ayri tanimla karsilastik, ancak aski anlamak ve
ifade etmek isteyen bir kimsenin aklina ilk basta bir filozofa danismak ya da bir felsefe kitabi okumak
gelmez. Aski disinen kimselerin, islerini ciddiye almislarsa, oncelikle yaygin olarak sanatcilara ve
bunlardan da o6zellikle sairlere bagvurduklarini gérebiliyoruz. Psisik yasantilarin betimlemelerini en
uygun sekilde, ustalikla yapan kimseler elbette sairlerdir. Bu nedenle psisik yasantinin en giigli konusu
olan ‘sevgi'yi ele alan bir tartismadan olusan Symposiona sair Agathon’un ev sahipligi yapmasi sasirtici
degildir. Codunluk Ask hakkinda en azindan sairlere basvurabilecegini bilir. Bunu arada bir yapar,
ancak Ask hakkinda bundan daha cok yapilan sey ‘beklemek’tir. Ask ani, ya da guzellik bir sekilde
onlarla temas ettiginde, bu an, bu kimseler igin mucizevi bir olay kabul edilir. Peki, bu cogunluk, Ask’,
giizelligi nasil, ne yaparak bekliyor? Gébek biyiterek, kiifrederek, daha da girkinleserek, satin alma
glicinu artirarak, daha gok tiketerek, kendini daha glvenli ve daha konforlu bir yere kapatarak Ak’
bekliyorlar. iste bu kimseler, o mucizevi ani, bu sekilde karsilamaya hazirlaniyorlar. Gercekten de bu
kimselerin bekledigi gibi de oluyor. Olmeden énce bir giin, mutlaka bir tiir giizellikle karsilasiyorlar:
“Oldiiriicti bir giizellik.” Bu tiir kimselerin mutasyona ugratarak ugamaz hale getirdikleri Ask’a son
sozleri: “Oldiir beni!”

Tek disebilecedi yer yataginin ya da tabadinin kenar yiiksekligi olacak kadar gilivenli ve konforlu
yasayan kimseler kendilerinin hak ettiklerini dugiindikleri sayisiz seyin icine Ask’i da katarlar. Boyle
birinin kendi eliyle bosa gikardigi bliylik beklentileri onu daha kizgin biri haline getirir. Bu kimse zavalli
biridir, clinki glic arttikca 6fke, glivenlik arttikca tehlike artar, sonunda olan kendisine olur. Ask
hakkinda konusunca, diisiincelerin ok keskinlestigini, acimasizlastigini goriyoruz, clinkii hi¢ kimse
neyi sevip sevmedigi hakkinda kararsiz kalmak istemez. Bu utang verici bulunur. Gergekte Agk
hakkinda higbir dlsiincesi olmayan kimseler bu durumlarini gogunlukla 6rnek bir asktan séz ederek ya
da ask bakimindan gok zavalli bir duruma diismis kimseleri ileri stirerek értbas ederler.

Asklarin gogunun karsiliksiz ask oldugunu unutmus durumdayiz, giinkii gagimiz, karsilikliik, baska bir
deyisle, cikar cagi. Ustelik bu cikar, kendisini ‘giivenlik’ ve ‘konfor’ derdiyle insansizlastirmis durumda:
"0 bir adim atarsa ben de bir adim atarim!” Oysa ask bir tir ticari kavram olan ‘karsilik bulma”
meselesi degildir. Cagimizda ask olayinin, kendisini ifade edebilecek araglar olan disiince ve sanattan
koparilmis olmasinin nedeni sanirim bu. Felsefe biraz daha zor, ancak Ask’in sanat ile bir iligkisi vardi,
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degil mi? Platon'un Symposion kitabindaki argiimanlari, glinimiiz diinyasi acisindan en giincel sekilde
2009 yilinda yazdi§i Aska Ovgii adl kitabinda degerlendiren Alain Badiou bize sanatin Ask’la bu
iliskisini hatirlatarak soyle der: “Sanat g¢ok sik olarak askin asosyal [toplumdisi ya da
toplumsallastirilamamis] yoniinl ortaya koyar.” Yaygin bir sekilde sdylenen “asiklar bu diinyada yalniz
baslarinadir” s6zii bunu anlatir. (Badiou, 2012: 79) Pausanias’in yaptigi gibi ask olayini bir oyuna
benzetecek olursak bu bir sans oyunundan farklidir, ciinkii Ask'in daha c¢ok sansi vardir, baska bir
deyisle, ask daha ok oyunculuk gerektirir. Ancak bugiin egemen olan slogan “sans olmaksizin agk
kazanin!” ya da “ask derdine diismeden aska kavusun!” ya da “acisiz, mikemmel ask!”, “on adimda
ask!”, “sifir aci sinirsiz seks!” en sonunda bu sekilde sisire sisire varilan slogan: “Her tirli sisme
bebek!” Askta daha 6nce tahmin edemedigimiz, birden hayatimizin tim anlamini karsiladigini séyleyen,
gllginca bulunan bir duruma siriiklenilir. Ansizin yasanan ve hayati temelden donlstiiren bu yoniyle
Ask hi¢c de givenli bir sey dedildir. Ask bir kez gerceklestikten sonra artik sansimiz kalmaz. Sair
Mallarmé’nin dedidi gibi “Sans nihayet dizginlenmis olur.” Bu nedenle “siir”, Mallarmé'nin dedidi gibi,
“kelime kelime bozguna udratiimis sanstir.” (Badiou, 2012: 42)

Bugiin ask anlayisimizi ve bu konudaki davranisimizi hatta secimlerimizi kiiltiir endistrisi ve onun bizi
kendi tiiketicisi haline getiren bagimlilastirici sloganlar belirliyor. Sokrates’in dediklerine bakilirsa, bir
konuda, Ustelik ‘ask’ gibi hassas bir konuda yiirek kararmasina ya da gonil tutulmasina ugramanin en
biylk nedeninin o konuda ‘genel bir fikre’ sahip olmak, béylece konunun deneyimle bagini koparmak
oldugu goriiliir. Diotima bunu soyle ifade eder: Insanlarin ‘ask’ dedigi sey “genel anlamda iyi seylere
ve mutlu olmaya duyulan her tirli arzudur”. Boylece ask “en biiyuk ve her iste diizenbaz olan” bir sey
haline getirilmis olur. (205d) Bu nedenle “ister para kazanma, ister beden egitimine diskinlik isterse
felsefe bakimindan olsun baska sekillerde ona yonelenlerin ne asik olmalarina ‘asik olmak’ denir, ne de
kendilerine ‘agik’.” (205d) Diotima’nin Sokrates’e dediklerini hatirlayalim: “Askin bir tlrind segip
ayiriyoruz ve biitliniin adini ona vererek ask diye adlandiriyoruz. Ama geri kalanlara yalan yanlis baska
adlar takiyoruz.” (Platon, 2007: 137, 205d) Bunun sonucunda, aski bir kimsenin kendisinden ok
bagkasinin memnuniyeti olarak yasayan, dahasi sevgi yasami konusunda danisacak kilavuzlar arayan
bir kimse icin ‘ask’in bir deneyim haline gelebilmesi neredeyse imkansiz hale gelir. Bagkalarinin
askindan s6z etmenin bize faydasi nedir? Eryksimakhos dodru soyliiyor. Baskasinin ne durumda
oldugunu birakin, ask hakkinda konusmak bile bir avuntudur. Dikkat ederseniz Sokrates’in kendisi ask
konusunda ne distindyor bilmiyoruz, o aski yalnizca yasayarak gdsteriyor, onu konusmuyor, ¢linki
Sokrates askin tek bir gériiniimi olmadigini, birgok sekilde goriinebilir oldugunu biliyor. Eder askin tek
bir gériinimu olsaydi onun bir goériiniisiinden, bir deneyiminden s6z edemezdik, ¢linkii bdyle olsaydi
gorlinls gergek, sey ise nesne olurdu. S6z konusu ask olsa bile, bu sekilde ideal nesne haline getirilmis
bir sey 6li bir nesne olacaktir. Boylece kisi ayni zamanda duygusal hayatindan sorumsuzlastiriimis
olacakti. Ornegin, bir davada hiikiim veren bir kimsenin su¢ saptama ve ona karsilik ceza hiikkmiine
varmasinin ve vardidi karar sonucunda duyumsadidi i¢ rahatliginin nedeni o kimsenin ‘deneyim'’i degil,
artik deneyime bakmaya ihtiyac duymayacadina inandidi ‘ideali gbz 6niinde tutmus olduguna kani
olmasidir. Goriints gercedi saglayabilseydi, 6rnedin nihai doyurucu bir yemek ya da hakiki bir sevgi
alabilseydik gercek yemek yemis ve gercek sevgi tatmis olacaktik. Diger taraftan, ask konusunu
anlayabilmek igin onun deneyiminden ya da goriinislerinden baska bir imkanimiz var mi? Ask’in bir
alisverise indirgenmesinin, onun bir ayartma dedil bir ricaya, dilege, bir degis tokus konusu olan
pazarlik nesnesine, hesap isine indirgenmis olmasinin nedeni sanirnm budur. Dusincelerin hatta
distindrlerin yapitlarinin kiiltir endistrisi yoluyla metalastiriimasi onlari simdiden ve herkes igin bildik,
tanidik kiliyor. Insanlarin ‘sevgi’ gibi en 6zgiil yonlerini metalagtiran endistriyel bir {riin halinde
paketlenmis iligkilerle kusatilmis durumdayiz. Kimin kime uygun oldudu, kimin nasil bir kimseyi
sevebilecedi bugiin drnedin ¢dpcatanlik siteleri tarafindan hesaplanarak kararlastiriliyor. ‘Ask’in pazari
ve askin bulunup alinabilecedi belirli bir yer olabilir mi? Copcatanlk sitelerinin aska yaklagimi,
savasacak asker arayan ABD ordusunun propaganda slogani olan “glizel bombalar, sifir 6li!” séziine
benzetilebilir. (Badiou, 2012: 7)

Elimizde oldukga tehlikenin, riskin olmadigi bir segenegi tercih ediyoruz. Bugiiniin agk modasinin
slogani: “Once giivenlik sonra ask!” ‘Once-glivenlik’ anlayigi vicdani sorumluluk yikiinid duygusal
hayattan alarak gercekten tam giivenli bir alan olusturur. Buna goére ‘sevgili’ dedigimiz kimse bize
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uygun olmadiysa onu terk etmek zor degildir, clnkii 6nce kendi givenligimiz gelir. Aci ceken
sevgilinizin problemi onun problemidir, bu sizi ilgilendirmez, ¢linkii édnemli olan sizin rahatinizdir.
Boylece Ask “diizenlenmis hazlar tarafindan sinirlandinlmig konforlu bir alan” igine sikistirilmig olur.
(Badiou, 2012: 10) Bununla baglantil olarak, Ask’in karsilastigi glicliiklerden biri, onun dnemli bir sey
olarak goriilmemesidir. Buna gore ask bircok haz ve eglence cesidinden yalnizca biridir. Bu disiince bir
kimsenin glivenligini tehdit eden her seyden yalitiimis ask metasi fikriyle uyumludur. Ask hakkinda
glivenlik arayisinin nedeni ‘6lgisiizIliktir. Samuel Beckettin Mutlu Gtinler oyununda sahnede giderek
yerin dibine batan kadin Winnie, yerin dibine batma siirecinde sdyle der: “Ne mutlu glinlerdi onlar!”
(Beckett, 1961: 53) Boyle der, cinki bu felakete ugramis varolusunu insa eden sey onun Ask
hakkinda yasadigi seylerdi. Eryksimakhos'un dedidi gibi 6lglii bir sekilde yasanmadiginda ask yikici bir
felaketi hazirlayan guictiir. Bunu anlamak igin askin diyonizyak yoniine dikkat edilmelidir. Bugiin
yaygin bir sekilde ask onun cinsel bileseninden ya da distnsel yoniinden diglaniyor. Sanki ask ya
sadece bir kasabin vitrinindeki et pargalar arasinda ya da sadece kiitiiphanedeki kitaplar arasinda
yasaniyormus gibi bir saplanti s6z konusu. Boyle bir tutum aski mekanik bir devinime indirgeyen
Olglistiz bir yaklasimin sonucudur. Eros’un diyonizyak yonini dislayan, inkar eden bir kimse,
Euripides’in Bakkhalar tragedyasindaki Thebai krali Pentheus’a baksin, orada kendisini bulacaktir.
Eros’'un diyonizyak ydniini kabul etmis olmasina ragmen bu konuda o&lglli olmayan bir kimse ise
Pentheus’'un annesi Kralice Agaue'dir. Sokrates'in Satyr ve Silenos heykellerine benzetilmesi,
Alkibiades'in Sokrates’e yaklagimlarinin  Eros’'un diyonizyak yonini dikkate almamiz gerektigini
gosteriyor. Hatta bir biitlin olarak, ev sahibi Agathon tarafindan, konusmalarin hakeminin Dionysos
secilmesi bir tesadif degildir. (175e) Dikkat ederseniz Symposion diyalogundaki tim konusmacilar
Eros'un hem bedenle hemde disiinceyle ilgisini géz o©nline aldilar. Yedi konusmacidan higbiri
bunlardan birini tutup digerini tasfiye etmeye calismadi. Diistinceyi tutup cinselligi ya da cinselligi tutup
disiinceyi dislayan tutumdaki yanilginin kaynagdi onun ask ve politika iliskisini carpik sekilde kurmus
olmasidir. Ask elbette bir miicadele alanidir, bir tasfiye alani olamaz. Ask diismanlar arasinda ydrtilen
bir diplomasi degil, bir ayartma oyunudur. Bu nedenle askin politikayla ilgisi kurulurken dikkatli
olunmalidir. Ask’i ilk defa politikayla iligkilendiren Pausanias’in diislincesini dikkatimizden kagirmayalim.
Ornegin bir sevgiliden ayrilinca artik birbirini olumsuz etkilemenin taraflar icin hicbir faydasi yoktur.
Bunu herkes bilir, ancak bitmis bir askin gercekte iki kimse arasinda ulasilmis bir tiir ebedi baris
oldugunu cok az kimse bilir. Ayriida ragmen hala devam eden bir rahatsizlik var ise bu politik degil
saglikla ilgili bir sorundur. Politik yaklasim cogunlukla simdiden mevcut olan ya da sonradan ortaya
cikmasi mimkin bir diisman belirlemesi Gzerinden yiritilir, ancak ask ‘diisman’ yaratarak, silahlanip
pusuda bekleyerek, kisacasi tasfiye programi lzerinden yiritiilemez. Bunun aksine, Pausanias'in ve
Aristophanes’in dedikleri gibi, bir kimseyi toplumsallastirma glicliyle agsk hayatin énemli bir pargasidir.
Ask konusunda gerceklesen haksizliklarin hesabini kimseye soramayiz diye herkese dismanlk
besleyemeyiz. Ask icinde olmayan bir kimsenin, herkesle diisman olmasi imkansiz olduguna gore,
gergekte bu kimsenin sosyal hayati bitmis sayllmaz, tam aksine, bu kimse yalnizca mevcut toplumlarin
siyasal devlet diizenlerinin oldugu gibi bir ‘gecis asamas!’ icinde oldugunu ve bu gecisin kendiliginden
olmayacadini unutmamalidir.

Ask konusunda bir kimsenin kendisini bayadilastirmasinin en 6limcil yolu, bu kimsenin sevgiye iligkin
olarak herkesi tanidik ve bildik kabul eden prokriistiyan bir yatak kurmak disinda hicbir caba
harcamamasidir. Bu kimseye ask konusunda egemen distince sirekli 6zdesligi talep etmek ve farkli
olani surekli goz ardi etme ve tasfiye gabasi, kisacasi narsisistik bir tutumdur. Peki, narsisistik kisiler
asla ‘ask’ yasayamazlar mi? Elbette yasayabilirler. Dikkatli bakacak olursak askin en bayadi ve en
yaygin bigimi budur zaten. Soyle ki narsisistik bir kimse bagka bir narsisistik bulur ve onunla arasinda
yaptigi sézlesmeye ‘ask’ adini verebilir. “Once giivenlik sonra ask!” sloganiyla hareket eden, narsisistik
ve egoist ask anlayisina karsi alternatifler gelistirilebilir. Oncelikle su unutulmamalidir: Ask farkhidir.
Uniformel, tekbigimli aska karsi “ask farklidir!” demeye cesaret gosterilebilir. Her ask kendisine
6zglidir. Ask konusunda status quocu olunmamalidir. Sair Arthur Rimbaud’nun dedigi gibi “ask
yeniden icat etmeyi gerektirir.”® Ask’a iliskin olarak tiketim kulttiriinin salgiladigi korkunun kaynagi

3 Arthur Rimbaud’nun A Season in Hell, Hallucinations 1. baglikl siirinden bu ciimleyi Badiou Aska Ovgd adli kitabinin basinda
epigram olarak aktarir. Bkz. Badiou, 2012.
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“glivenlik ve konfora karsi risk ve macera yeniden icat edilmelidir.” (Badiou, 2012: 11) Ask ugruna bu
cabaya deder, clnki “ask yasamda kalmanin farkli bir yolunu icat eder.” (Badiou, 2012: 33)

GlUnimuzin ask modasina karsi en garpic alternatifi yapisalc psikanalist Jacques Lacan (1901-1981)
onerir. Herkesin ask adina ‘cinsel iliski'den s6z ettigi bir zamanda Lacan ‘cinsel iliski’ diye bir seyin var
olmadigini sdyler. “Eger cinsellikte cinsel iliski yoksa, ask cinsel iliskinin mevcut olmayisini dolduran
seydir.” (Badiou, 2012: 18) Lacan’a gore “haz her zaman senin hazzindir. Cinsellik birlestirmez, ayirir.
Ciplak olmaniz olgusu ve baskasina yiiklediginiz sey bir imge, hayali bir tasarimlamadir. Gergek olan
sey hazzin sizi baskasindan uzaklara, ¢ok uzaklara, alip gétiriyor olmasidir. Gercek olan sey narsisistik
olandir, badlayici olan sey hayali olandir. Boylece cinsel iligki diye bir sey yoktur.” (Badiou, 2012: 18)
Bugiin cinsellik hakkindaki seylerin gogunun ‘iliski'den gok pornografi olmasinin nedeni budur. Askin
‘butinlik'ten dedil ‘eksiklik'ten kaynaklandidini biraz dnce Sokrates de sOylemisti. Narsisistik kimse
kendi imgesini seven kimsedir, bdyle bir kimse icin ‘iliski’ yoktur. Iliski yalnizca siirekli bir yaklagim
gabasinda var olabilir, glinkii “askta birey kendisinin, narsisistik olanin 6tesine geger.” (Badiou, 2012:
19) Ask etikle iliskilendirilecek ise bu ancak ‘6étekinin deneyimi’ lizerinden yapilmahdir. “Ask, farkhlikla
nasll ilgilenecedini bilen ve bu etkinligi yaratici hale getiren iki kisi hakkindadir.” (Badiou, 2012: 54)
Ask bir kimsenin kendisini dénistlrdigii ve dedisimi en hizli sekilde gergeklestirdigi imkandir, ¢linki
asik bir kimse bencillikten cikar, bu kimse onceki kendisiyle dedil aski yasadigi kimse ya da seyle
birliktelige caba harcar.

Ask dénusturica bir glctir, iste bu nedenle Phaidros her bir kimsenin iginde bir tanrinin, Eros’un var
oldugunu soyliiyordu. (180b) Asik bunu bilir. Her zaman asik ve sevgili arasinda bir ayinm vardir. Ne
asigin sevgiliyi kendisi gibi gérmesi ne de sevgilinin asida istedigi karsiigi vermesi mimk{ndir.
Pausanias’in dedigi gibi ask bunun farkina varana kadar devam eden bir oyundur. Oyle olmasaydi ask
yalnizca bir tane olurdu, geride kalmazdi, dahasi hi¢ bitmezdi. Durumun boyle olmadigini bitmis bir
aska, ask adini bile yakistiramadigimizdan biliyoruz.

Alternatif ask modelimizi daha iyi anlayabilmek icin birbirine zit, ancak Badiou’nun giniin ask
modasinda birlesmis gordiigu iki ask anlayisina bakalim: Bir tarafta Schopenhauer diger tarafta ise
Kierkegaard. Schopenhauer ask karsiti bir felsefenin bas temsilcisidir. “Schopenhauer, ask igin bir tutku
besledikleri ve bdylece aslinda dedersiz olan insan soyunu ebedilestirmeyi olanakli kildiklari igin
kadinlan asla affetmeyecektir.” (Badiou, 2012: 13) Schopenhauerin bas temsilcisi oldugu ask karsiti
bir felsefe anlayisinin tam karsi kutbunda “aski 6znel deneyimin en yiksek seviyelerine dénistiren”
(Badiou, 2012: 13) Kierkegaard bulunur. Kierkegaard’a gére varolusun seviyeleri vardir. “Estetik
seviyede ask bos/beyhude bastan cikarma ve yineleme deneyimidir.” (Badiou, 2012: 13) Bu estetik
asamadaki kimseyi siiriikleyen sey yalnizca haz bencilligidir. Bir list asama olan “etik seviyede, ask
samimidir ve kendi ciddiyetini gdstererek kanitlar.” (Badiou, 2012: 14) Bu, Kierkegaard'in Tanr dedigi
mutlak olana dodgru donmis ebedi badlliktir. Kierkegaard evlilik yoluyla ebedi badlihdin mutlak
dederini insana ciro eder, ancak bu mutlak deger Tanri'ya dayandirildidi icin ask asla tahsil edilemeyen
karsiliksiz bir senete donistirilir. Boyle bir ortamda ask hayali ticaret batakli§inda sahtekarlasir,
yalnizca siddetle tahsil edilebilir hale gelir. Oysa ask ne bir tanriyl garantér kabul edebilir ne de
tanrilardan bir beklenti icinde miimkiin olabilir. Kierkegaard'in Tanri'ya dayandirarak insana ciro ettigi
bdyle bir aska tanrlar bile giiler. Béylece Kierkegaardin aski estetik seviyede baslayip insan-disi bir
seviyede sonlanir. Kierkegaard ask hakkinda bunlari dustindi ve sevgilisi Régina‘yla olan askinda bu
seviyelerin hepsini sirayla yasadi. Biliyoruz ki insanin kendisine acimasinin sonucu dindir. Filozoftan gok
dinci bir yazar olan Kierkegaard kendi askini bile Tanri'ya dayandirarak sevgilisine ve kendisine aciya
aclya tiketti yasamini. Yazik Kierkegaard'a. Yazik Kierkegaard'a ¢linkii Tanri agk hakkinda ne diyebilir
ki? Eger iyi bir Tanr'ysa, en fazla “birbirinizi sevin!” diyebilir. “Birbirinizi sevin!” sdzi bir emirdir. Bir
emir kipiyle ask hakkinda konusmanin bir yarari yoktur. Oyle olsaydi ask yalnizca komutanlarla
askerleri arasinda gerceklesirdi. Ustelik emire dayandirilan eylemler ‘iyi’ olsaydi, bdyle bir agkin hep
mutlulukla sonuglanmasi gerekirdi ve bdylece, 6rnedin kralin aziz dostu Thomas More 6ldigiinde
kafasi omuzlarinin Gzerinde yer almis olurdu, ancak dyle olmadi.
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Bir kimse ne zaman, olmak istedigi bir kimse olur? Sevdiji ve sevgisini gosterebildigi, sevgisini
yasayabildigi siirece. Eros bir kimseye “Iste ben béyle olmaliyim!” dedirten bir giic. Ancak, bir kimsenin
nasil bir kimse olmasi gerektigi, baska kimselere bir oneri olarak soylenebilir mi? Symposiorn’un
basinda Agathon’un hizmetgilere emir seklinde yaptigi bir 6neri epey gillingtiir. Agathon soyle diyor:
“Haydi usaklar, [...] beni ve su diger konuklar yemege kendiniz davet etmis gibi hizmet edin de 6velim
sizi.” (Platon, 2007: 33, 175b) Pausanias'in dedigi gibi ask dvgliye deder bir ‘goniilli kolelik'tir (184c),
glinkl o yiliredine yerlestigi bir kimseyi sevdigine, kendi evinde onu adirlayan bir ev sahibi gibi hizmet
ettirir. Ancak bunu soylerken Agathon’un askin ayni zamanda zora gelmez bir giic oldugu sozi
unutulmamalidir. Bu s6zii ancak Diotima anlasilir hale getirmisti, clinkii ona gére ask sevgiliyle degil
asik olan kimseyle ilgili bir seydir. Hic kimseyi sevmeye zorlayamayiz. Boyle bir sey ask degil ‘tecaviiz’
olur. Bir kimsenin icindeki sevgi zora tabi olamaz. Eros’u zorlayamayiz, Agathon’un dedigi gibi o
Ozgurdir. Bugiin Ask'la ilgili best seller kitaplarin cogunlugu onun nasil yonetilmesi, sevginin nasil elde
edilecedi hakkindadir. Oysa bu konuda bir tatbikat mimkiin degildir. Ask konusunda bir egitim arayisi,
ornedin Tarkovsky’e “yonetmen olmak igin hangi kursa gittin?” sorusunu yodneltmek kadar aptalca
olacaktir. Sokrates’in disindirdigl gibi Eros’'un yalnizca deneyimi olabilir. Bir Ask deneyiminin
digerine 6gretecedi bir sey de yoktur.

Glndmizin narsisistik ask modasinin “6nce glivenlik sonra ask!” sloganina bir alternatif de askta
‘karsilasma’nin dnemidir. Karsilasma ve baslangic askta ayni sey olur. Ask’l bir goziinizin 6niine
getirin, onun baslangic noktasinda durdugunu gdreceksiniz. Ustelik askin baslangici onun bitisinde
daha cok diisiiniilmez mi? Iste ask ve felsefenin bulustugu yer burasidir, ¢iinkii felsefe yapmak ve ask
bir baslangic meselesidir. Ask ve felsefe bir baslangic arayisi, o baslangicta durabilme ve orada
derinlesme meselesidir. Bu olay karsilasmayla baslar. Platon’un yazilarinin ortak &ézelliklerinden birinin,
bir kimsenin bir diger kimseyle karsilasmasi ve onu durdurmasiyla baslamasi rastgele bir kurgu
degildir. Felsefe ve ask ‘karsilasma’da bir baslangic yaratir, boylece Sokrates’e gore Ask’i bir baslangic
noktasi almayan bir kimse felsefenin ne oldugunu asla anlamayacaktir. Symposiorfu anlamak isteyen
biri de orada gegen olaylarin basina gitmelidir. Apollodoros Dost’a ve yanindakilere, Aristodemos‘un
Apollodoros’a anlattigi ve Sokrates’in onayladigi gibi “basindan itibaren anlatmaya calisayim” der. iste
felsefe yapmak ya da felsefe yapanlarin ne yapiyor oldugunu anlatmak, konunun basina gitmek ve
“basindan itibaren anlatmaya galisma”ktir. (Platon, 2007: 27, 174a) Asktan s6z eden bdyle bir yazida
konuyu saptirip yine felsefeye getirdidi icin okuyucu yazara kizmakta haklidir, ancak bu sapmanin
sorumlusu Sokrates'tir. Symposiorfdan sonra Deviet kitabinda Sokrates konuyu bunun tam tersi bir
yonde saptinir. Badiou’nun farkina vararak dikkatimizi ¢ekmeye deder gordigl gibi Devietin V.
kitabinda Sokrates gergek filozofun tanimini vermeye baslar sonra aniden konuyu degistirir, soyle der:
“Bir ask nesnesinden stz ettigimizde, bir asigin o nesneyi kendi bitlinliigl icinde sevdidini varsayariz.
Onun aski icin nesnenin sadece bir parcasini secip digerini reddetmeye izin vermeyiz.” Sokrates’in bu
cimlesine sasirarak bakan geng soyle der: “Sevgili Sokrates, konuyu ask hakkindaki bu saptiriginla
filozofun tanimi arasindaki badlanti nedir?” Sokrates cevaplar: “Baslangi¢c noktasi olarak aski almayan
bir kimse felsefenin ne oldugunu asla kesfedemeyecektir.” (Aktarilan yer: Badiou, 2012: 93)
Sokrates'in felsefeyi ask olarak tanimlamasinin 6zeti Portekizli sair Fernando Pessoa’nin (1888-1935)
“ask bir disilincedir” sdzidir. (Badiou, 2012: 87) Bu s6z diinyevi, duyusal olandan uzaklastirici dedil,
aksine yasama baglayici bir disiincedir.

Yukarda gosterildigi gibi, bir baslangic yaratma giicliyle felsefe ve ask kural tanimazlar, sinirlar
bozarlar. Bunlar hi¢ beklenmedik bir anda olup biter. Hatta, bu karsilasma disman taraflar arasinda
oldugunda ask daha dramatik, daha ilgi cekici hale gelir. Ornedin Homeros'un Ilyada'sindaki tiim
olaylarin nedeni Paris ve Helen arasindaki ask, Sophokles'in Antigone tragedyasindaki Antigone ve
Haimon arasindaki ask ya da Shakespeare'in En Mikemmel ve En Acikli Tragedya Ust bashdi altinda
Romeo ve Juliet arasindaki agk. Bu farkl asklarin timi diisman taraflarin karsilasmasindan dogar. Bu
nedenle asgkin devrimci rolli kiicimsenmemelidir. Ask glvenli degil, aksine siddetli varolussal
bunalimin, krizin 6nemli bir kaynagidir.

Ask, bir kimsenin kendisine onun var oldugunu hissettiren ve onun daha fazla var olmasini saglayan
seydir. Aski codalttikca, farkhlastirdikca vyasiyoruz. Ancak kendimizi aska biraktigimizda,
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yonetimimizden memnun oluyoruz. Ask iradedir. Bir seyle, bir kimseyle uyumunuzu saglar, sahiplenir
ve sahiplenilirsiniz, her seyinizi ansizin elinizden alabilir ve bircok seyi de ansizin sizin yapabilir. Ask bir
kimsenin yasamini dénistiirmede gok giigli bir etkendir, ¢linkii bunu yanlis buluyor olsak bile ask igin
Olenleri ve cinayet isleyenleri cok sk duyuyoruz. Eder kendinizi ya da baska birini 6ldirmek
istemiyorsaniz gliven ve konfor icinde bekleyen biri olmaktan c¢ok isyankar, devrimci bir kimse
olunmaldir. Ask kendisini selalelerin altinda ya da cicek bahgesinde kurmaz, onun celiskilerle ve
dontisimlerle dolu kendi giindemi vardir.

Aska polisiye bir dedektiflikle yaklasacak olursak askin iki olay mahali, iki sahnesi vardir. Hayatimizdaki
ask oyunu kendisini ayni anda, “iki sahne”de (two scene) sergiler. (Badiou, 2012: 29) Ask oyunu bir
kere baslayinca, bu, hayatta kalma ya da hayatini tiimiyle degistirme meselesi olur. O nedenle, bu
oyunun araclari olan sozcikler, goriiniis ve zaman tehlikeli hale gelir. Neyi nasil sdyleyecedimiz, nasil
goriinecegimiz ve tim bu eylemleri ne zaman, hangi sirayla yapacagimiz basimiza bela olur. Agk
ifadesinin ylkd adirdir, glinkii onun bedeli sonsuzluktur. “Seni seviyorum” séziiniin anlami “seni her
zaman sevecedim”dir. Bu soziin icinde yireginizle birlikte zamaninizi da verirsiniz. Gergekte hicbir sey
alip vermis olmazsiniz, yalnizca mutlu olursunuz. Bu mutluluk verir, clnkii nihayet ebediligi
barindirabilen bir zaman tiiri icat etmis olursunuz. Ask sahnenizde, iginde oldugunuz ve etrafinizda
duran ancak daha 6nce olmayan seyler var olur. Kirpik hareketleriniz ask oyunu sahnenizin acilip
kapanan adir perdelerine donisir. Daha 6nce haberinizin bile olmadigi bu seyler bicimlendiriimeye,
saklanmaya ve korunmaya deder hale gelir. Ask, iste bu sekilde, nesneleri kendi avatarina dontstrdr.
Seylerin dncekinden daha anlaml ve canli hale gelmesinin nedeni, onlar kendisi ugruna devinime
sokan bir gliciin hayatimizda cisimlesmis olmasidir. Hayatimizdaki seyler ilk defa gercekten bizim icgin
orgutlenir. Artik 6rglitlii yasariz, ¢inkii ask orgitlenmektir. Avatar ask modeli adini verece§im bu
alternatif ask anlayisi askin etik boyutunu anlasilir hale getirir, glzelligin iyinin bir semboliine
donustirdlmesi kabul edilir hale gelir.

Sonug

Ask hakkinda felsefe yaparken ¢ogu zaman kendimizi varolusumuzun derinlerinden, dipten, dibe
batmaktan, derine inmekten s6z ederken buluyoruz. Varolusumuzun derinleri ya da dip denilen yer
varolusumuz icin bir déniisiimiin ve yeni bir seyin, baska bir seyin bize katildigi alandir. Orada deli gibi
bir sey insa etme eylemi igindeyiz. Bir kimsenin diinyasi, en derinde duran lzerine dikilidir. Ancak o
kimse ¢odu zaman orada dedildir, is basinda bizzat kendisi bulunmaz. Peki, derinlerde galisanlar
kimlerdir? Orada bildik kural ve yasalarla diizenlenemeyen varligimizi etkileyenler kimlerdir? Sokrates'in
aktardigi Diotima’nin disiincelerine gore yokluktan varliga gecmenin nedeni olan “meydana getirme,
olusturma” denilen sey meydana getirici, olusturucu olan “sanatlar”a (Gr. technai) dayanarak ‘ustalar’
(Gr. demiourgoi), ‘sanatgilar’ tarafindan gergeklestirilir. (Platon, 2007: 136, 205c) Tek tek farkl adlarla
birbirlerinden ayrilan meydana getirmelerin, olusturmalarin, baska bir deyisle, sanatlarin bitindniin
adi ‘siir'dir (Gr. poiesis). Meydana getirmenin “bu tiirline sahip olan kimseler sairlerdir [Gr. poietai].”
(Platon, 2007: 137, 205c) Sevginin kendisinin oldugu gibi genel olarak sevginin ve &zel olarak seviyor
olmanin ifadesi de cok cesitlidir. Bunun alisildik bir ifadesi vardir: Seven sevdigine neler yapmaz ki!
Eryksimakhos bir kimseye saglik konusunda nasil olmasi ve ne yapmasi gerektigini sdylediginde bu
gayet olumlu karsilaniyor ve buna yetkili oldugu kabul ediliyor. Ancak konu ask olunca, Eryksimakhos
boyle bir konusmanin ikna edici, Odretici dedil yalnizca ‘avutucu’ olabilececegini, lizerinde hig
durmaksizin sOyleyip geciyor: “Birbirimizi avutalim bugiin. Eder isterseniz Gnereyim size ne tir
konusmalarla avunacagimizi.” (Platon, 2007: 39, 176e) Eryksimakhos'un aksine Sokrates ‘ask’
konusunda nihai olarak avutucu bir tutum iginde kalmak istemez. Sokrates ask konusunun deneyim
diinyasiyla, pratik yasamla dogrudan ilgisini gosteriyor. Sokrates'ten sonra yasayan kimseler olarak,
ask konusunda kendimize ve birbirimize her seye ragmen sunu diyebiliriz: En azindan Sokrates gibi
yapabilirdin!

Tamam agski seviyoruz, bagkalarinin bizi sevmesini de seviyoruz, ancak unutmayalim, bunlarin hepsi
kendi durumumuzla ilgili. Sokrates’in dlgiincelerinin amaci cesaret kirmak degil, tam aksine agka
cesaretlendirmektir. Tam da bu nedenle, aski gérmezden gelmek, kiicimsemek, zorlamak ya da kendi
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haline birakmak bir kimseyi daha iyi yapmayacaktir. Sokrates'in sdzii bu konuda distinenleri
cesaretlendirebilir: “Hakkinda bir sey bildigimi her zaman soyledigim tek sey asktir.” (Plato, 1997: 8,
177e) Ask, hakkinda “bildigim tek seydir” diyen bir Sokrates’e realist denilebilir mi? Bunu tekrar
disiinmemiz gerektigi kanisindayim. Goriiyoruz ki ask didaktik degildir. Bu konuda realist olamayiz,
cinki duygu bir 6rnek, ideal ya da referans kabul etmiyor. Aristodemos’a yaptigi gibi (174a) Sokrates,
Ask’a, baska bir deyisle, haberdar edilmeye gerek olmayan bir davete gitmemiz icin bizi
cesaretlendiriyor. Bunun tersi dogru olsaydi, pesinden gidilecek bir 6rnedi olsaydi askin, son siir
yazilmig, son sanat yapiti yaratiimis olurdu. Bu nedenle askin takip edilecek bir modasi olamaz. Ask
konusundaki guvenlikci, konformist, narsisistik ve realist tutuma karsi sunu deme cesareti
gostermeliyiz: Bizim askimiz hepsinden daha iyi olabilir.
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Oz

Paul Ricoeuriin zamanin anlatisal islevi ile insan deneyimi arasindaki iliskiye dayanan zaman yorumu, onun felsefesinde ozel bir
vurgu ile ‘anlatisal zaman” olarak kavramsallastirilmistir. Augustinus'un ve Aristoteles’in zaman yorumlarina geri donen ve
Augustinusgu ruhun zamani fle Aristotelesgi Saat zamanir birlikte ele alan Ricoeur, bu birliktelikte aciga ¢ikani, ahenksizligin-
uyumu (concordance discordante) olarak adlandirmaktadir. Zira gegmisin, gelecedin ve simdinin stirekli olarak birbirlerinin
alamina niifuz ettigi ruhun zamani, Augustinus felsefesinde diizensiz bir isleyisle bir uyumsuziuk/ahenksizlik olarak karsimiza
¢ikmaktadir. Saat zamani ise bu uyumsuz deneyimin karsisinda uyumun, ahengin zamani olarak vardir. Zamanin bu ikili yondindin
birlikte goriilebilmesine olanak veren, onlara araci olan zaman ise Ricoeur felsefesinde lglinci bir zamana, yani “anlatisal
zaman’a isaret etmektedir. Ona gore ancak bu zamansal dolayim aracilidiyla deneyim; anlasiabilmekte, agiklanabilmekte ve
anlatisallasabilmektedir. Ahenksizligin uyumlu birliginin kavranmasi yoluyla yasam deneyimi, anlatisal zaman ile kendini anlamii
bir biitiinlikte var edebilmektedir. Ricoeurtin Zaman ve Anlati adli yapitinda ortaya koymus oldugu anlati kuramina isik
tutabilmek adina bu calisma ki amaca dayanmaktadir. Ilk olarak, Ricoeurcii anlamiyla, anlatiya konu olan deneyimin dézel
yapisini agiga ¢ikarmak ve bu yolla Ricoeurlin temsil diistincesine dayandirdigi anlatinin, bir '‘vasama sanati’ olarak
yorumlanabilecedini gdstermektir. Ikinci olarak ise, bu diisinceyi Ricoeurin kendi zaman kuranu badlaminda tartismaya actigi
Virginia Woolfun Mrs. Dalloway romani ile iliskilendirerek ¢oziimlemektir.

Anahtar Sozciikler: Paul Ricoeur, anlati kurami, anlatisal zaman, Mrs. Dalloway.
Abstract

Paul Ricouer’s notion of time, which is based on the relation between narrative function of time and human experiences, is
conceptualized as narrative time with a specific emphasis in his philosophy. Ricoeur, who comes back to Augustine and
Aristotle’s notion of time and handles Augustine’s flux of time and Aristotle’s chronological time together, calls what follows
from in this togetherness as concordance discordante. For the soul time where past, future and present penetrate each other
appears as discordance in Augustine’s philosophy with an aperiodic process. As for chronological time, it is as time of
concordance and harmony against this discordance of time. Time which allows us to be able to see the twofold of time together
and mediate them refers to the third time in Ricoeurs philosophy, that is, ‘“narrative time”. Human experience can be
understood, explained and narrated only via this time mediation for him. By comprehension of the concordant unity of
discordance, human experience can bring itself into being in narrative time in a meaningful integrity. With the aim of shedding
light on the theory of narrative put forward by Ricoeur in Time and Narrative, this article aims to disclose two points: first is to
reveal the specific form of experience as a subject to the narrative and by this way assert that the narrative which Ricoeur
bases on mimesis can be interpreted as 'the art of life’. While doing this, I also opt for analysing the theory of narrative with
Virginia Woolf’s novel entitled Mrs. Dalloway, which Ricoeur relates to his own time notion in Time and Narrative.

Key Words: Paul Ricoeur, narrative theory, narrative time, Mrs. Dalloway.
Giris

Ricoeur'in Zaman ve Anlatr adl yapitinda ortaya koymus oldugu anlati kuraminin temelinde, zamanin
anlatisal niteligi ve insan deneyimi arasindaki kokensel iliski yer almaktadir. Zira Ricoeur felsefesinde
anlati, bir olayin/bir deneyimin basitge séze ya da yaziya dokiilmesi anlamina gelmemektedir. Yani bir
anlati ortaya koymak demek, eylemleri olus diizenine gére yan yana getirmek demek degildir. Aksine,
bu yan yana geliglerin nedenlerini gorebilmek; ciplak algiya konu olmayan dinamikleri tanimak; bir
eylemi, onun ereksel yapisini, sonuglarini géziimleyerek anlamak, agiklamak ve aktarmak demektir. Bu
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noktada Ricoeur’iin anlati kurami, bu calismada gosterilmesi amaclandigi lizere adeta bir yasama
sanati olarak karsimiza cikmaktadir. Bunun bir sanat olmasi ise, bu dinamigin taninir ve paylasilabilir
olusuyla ilgilidir. Zira Ingilizcedeki sanat (art) kelimesinin kokeni olarak gérebilecedimiz Latincedeki
‘ars’, Antik Yunancada ‘bilmek’ ile ilgili olan techne stzciigiinden gelmektedir. Bu anlamiyla sanat,
bugiin bizim belirli nesneler grubunu nitelendirmek Ulzere kullandigimiz adlandirmadan cok farkli bir
anlama sahiptir. Aristoteles’in Nikomakosa Etikin 6. kitabinda ortaya koymus oldugu gibi, episteme
olarak bilmeden farkli olarak techne, dogrudan gosterilebilir olmayani kendisine nesne edinen bilgelikle
ilgilidir (Aristoteles, 2007: 120).

Ricoeur'iin Zaman ve Anlatr adl Ug ciltlik yapitinin Anlati ve Zamansallik Déngdisii bashgini tasiyan
birinci cildi, zamanin ari goriinglbilimsel sorgulamasina ayriimistir!. Bu oncelik, Ricoeur’lin zamana
iliskin diislincelerinin, onun anlati kuraminin temelinde bulunmasindan ileri gelir. Yapitin ikinci cildi ise
Tarih ve Anlati bashdini tasir. Gercekten yasanmis, olmus olanin nasil ve ne sekilde anlatiya
dokdldugunin tartisildigi bu béliml Kurgusal Anlatida Zamamin Diizenlenisi bashgl takip eder.
Kurgusal anlati ve tarih yazimi, Ricoeur’lin kuraminda anlatisal séylemin (narrative discourse) iki
boyutunu olusturur. Ancak Ricoeur, tarih yazimina ve kurgusal anlatiya iliskin distincelerinde, onlarin
birbirlerinden ayrildiklari noktadan 6te, birbirleriyle birlestikleri noktaya Kkilitlenir. Buna goére biitliniyle
kurguya, yani “olasi olan”a dayall edebi galismalarin yansittigi, tipki “olmus olan”i konu alan tarih
yaziminda oldudu gibi, “gerceklik"ten baska bir sey dedildir. Ricoeur bu disiincesini su sozlerle ifade
etmektedir: “Edebi calismalar, gercekligin yalnizca zayif imgelerini Gretmekten ote gercekligi; (...)
sadelestirme, 6ziimseme ve ylksek noktaya erdirme meziyetlerine dayali anlamlarla gelistirerek ve son
derece carpicl bir bicimde hikdyelendirmeyle resmedilmis olarak gosterir” (Ricoeur, 1984: 80). Zira
ona gore hem tarihin hem de kurgusal bir metnin konusu ayni yere, insan deneyimine dayanmaktadir
ve insan deneyimi stz konusu oldugunda anlati, nedensel yapinin ¢dziimlemesinden baska bir sey
degildir.

Ricoeur’lin anlati kuraminin temeliyse onun zamana ydnelik ¢ézlimlemesine dayanir. Ricoeur, yapitinda
oncelikle zamana ve anlatiya iliskin kendisinden 6nce ortaya konulmus olan yaklasimlari ele alarak
tartisir. Duslncelerine zemin hazirlayan bu yaklagimlar, Ricoeur’e gére anlati ve zaman arasindaki
kokensel iliskiyi gz ardi etmislerdir. Ancak ona gbre zaman ve anlati organik bir biitiinllige sahiptir.

Zaman ve Anlatrla Ricoeur, zamana, tarih yazimina ve kurgusal anlatiya dair mevcut yaklasimlarin,
kendilerini birtakim temel karsitliklar Gzerine inga etmis olduklarini gosterir: Saat zamani ve insan
zamani, epistemolojik tarih anlayisi ve anlatisal tarih, tarihsel olan ve kurgusal olan. Ancak Ricoeur,
soz konusu ayrimlarin bir karsitliktan 6te diyalektik icerdigi goriisiindedir. Onun Zaman ve Anlat/da
anlamaya ve aciklamaya calistigi sey, insan varolusunda yasam bulan, ancak zaman ve anlati
aracihidiyla agimlanabilen, iste bu diyalektik isleyistir: Ricoeur'lin ifadeleriyle, “ahenksizligin-uyumu”“dur
(concordance discordante).

Ricoeur’lin bu calismada ele alinacak olan zaman kavrayisinin kaynaginda Augustinus ve Aristoteles’in
distinceleri yer almaktadir. Bunun nedeni, Augustinus ve Aristoteles’in metinlerinde zamanin kékenine
iliskin gergeklestirilmis ilk sorgulamalarin bulunmasi ve bunun yani sira bu iki digliniiriin zamana iligkin
s6z konusu karsit yaklagimlara (goriinglbilimsel ve rasyonalist yaklasimlara) kaynaklik etmis olmasidir.
Ricoeur’e gbre Husserl'in “ic zaman bilinci” ve Heidegger'in “ekstatik zaman” anlayisi, Augustinus’un
zamana iliskin goringtbilimsel yaklasiminin izlerini tagimaktadir. Bltlndyle i¢c-zamana yani “insan
zamani”"na dayanmakta olan bu yaklasim, ‘simdi’, ‘gegmis’ ve ‘gelecegin’ ruhtaki ¢dziimlenemez
sinirlarina isaret etmekte, yani zamaninaporetik® boyutuna kilitlenmektedir. Ancak s6z konusu bu

! Ricoeur'den 6nce zamana iligkin ortaya konulmus goériingibilimsel yaklagimlar mevcuttur. Ne var ki Ricoeur, daha 6nce bu
sorgulamanin ari bir formda gergeklestiriimemis oldugunu séylemektedir (Ricoeur, 1984: 6). Dolayisiyla onun ari gériingiibilimsel
yorumu, yeni bir yaklasim olma iddiasini tasimaktadir.

* Tiirkge'de tek bir kavramla karsilanmasi giic olan aporia (anopia) kavrami, Antik Yunanca’'da ‘listesinden gelinmesi giig olan’,
‘engel yaratan bir karigiklik’ anlamlarina gelmektedir. Ancak bu karigiklik, bir gporos (Gnopoc) yani goziimlenemez bir agmaz,
¢tkmaz demek degildir.
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yaklasim, her ne kadar zamana dair oldukca derin bir sorgulamayi icerse de Ricoeur’e gére insan
deneyiminin zamansal niteligini agida ¢ikaramamaktadir?. Zira deneyim, anlarin yani saat zamaninin
kér bir akisina baglh dedilse de ve bu noktada deneyimi anlatacak olan kavramlar, higbir kosulda
nesnel bir dlclite baglanamazsa da zaman, ancak bir anlatida kendi bittinligiinde agida cikabilmekte,
ortak bir kavrayisa aracilik edebilmektir. Ricoeur’lin anlati kuramiyla acimlamak istedigi ise, “solus
ipse” (yalniz kendi) olarak insanin i¢-yasantisinin/zamansalliginin bir ¢dziimlemesini yapmak degil,
onun yasamla kurdugu iliskinin en kdkensel boyutlarini sorgulamaktir. Ciinkii Ricoeur, zaman (izerine
distinmenin, oncelikli olarak su soruya cevap aramak oldugunu sdylemektedir: “Dasein’t bir biitlin
yapan sey nedir?” (Ricoeur, 1984: 61).

Ricoeur’lin Augustinustan sonra zaman deneyiminin anlatisal yapisini ortaya koyabilmek adina
basvurmus oldugu yaklasimsa Aristoteles’e aittir. Aristoteles’in Fizik adll yapitinda ortaya koymus
oldugu zaman anlayisi, Augustinus'tan farkli olarak, zamanin olcimiinic merkeze almaktadir. Bu,
ruhtaki ahenksiz akisin uyum ve birligini bir bitlin halinde anlayabilmenin, anlatabilmenin, yani o
deneyimi ‘anlasilabilir’ kilabilmenin de tek yolu olarak gérilmektedir.

Ricoeur’e gére, Augustinus’'un ¢dziimlemesi, bitiindyle “insan zamani”ni, Aristoteles’in yaklagsimi ise
“diinya zamani"ni anlatmaktadir. Bu iki zamanin birligiyse ancak poetik bir anlatimin eslik ettigi bir
senaryolastirma’da (muthos) yani ‘yazin’da yatmaktadir. Clinki Ricoeur'e gére yazin, éncelikli olarak
anlamanin bir aracidir. Burada bahsedilen anlama ise, basitge ‘bilgisini edinme’ye indirgenemez bir
dodaya sahiptir. Zira Ricoeur'iin s6ziinii etmis oldugu anlatinin (anlatmanin ve yazinin) eslik ettigi
anlama, hermeutik bir anlamadir; ayri duranlarin birligini kavramak, yasamin dinamigini anlamaktir. Bu
noktada Ricoeur’e gore “daha ¢ok agiklamak, daha iyi anlamak” [italik bana ait] demektir (Ricoeur,
1984: x). Ricoeur'iin aciklamak ve anlamak arasinda gordiigi bu iliski, onun anlatiya yonelik
distincelerini ele almak noktasinda bu galisma igin oldukca 6nemli bir yere sahiptir. Zira bu ¢alismada
takip edilmesi amaclanilan su soruyu dogurmaktadir: Fizik deneyimlere karsi(t) bir biciminde
zorunluluklardan o6te olasiliklara dayanan insan deneyimini kendi bitlinligl icerisinde anlamak,
anlatmak ve agiklamak nasil mimkiindir? Zira fizik deneyimlerin agiklanmasi, yinelenebilir, sinanabilir
kesinliklere dayanmaktadir. Ancak sira insan deneyimine geldidinde yargi, yine onu ickin oldugu bitin
mumkin durumlarindan yalitarak sadece birine hapsetmek anlamina mi gelmektedir? Fizik biliminin ve
insan bilimlerinin yargilarina dair bu derin ayrim, 6nemli bir sorun olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu
calismayla gdsterilmek istenense, Ricoeur’lin bu noktadaki yaklagiminin, insan deneyiminin
‘aciklanabilir’ bir dodaya sahip olmakla birlikte, bu aciklamanin anlama ile birlikte ydiritilerek
gerceklestiriimesi gerektigi yonindedir. Ricoeur’lin bu derinlige isaret ettigi nokta, deneyimin zamansal
boyutuna iliskin ¢éziimlemesinde yer almaktadir.

Augustinuscu Insan Zamani Ve Aristotelesgi Diinya Zamani

Ricoeur’in anlati kuraminin temelinde zamanin diyalektik kavranisi bulunmaktadir. Zamanin
diyalektigiyse, onun “insan zamani” ve “diinya zamani” olarak kavramsallastirmis oldugu, birbirine
indirgenemez iki zamansalligin biitlnliglne agiimaktadir.

Ricoeur’lin, “insan zamani” olarak kavramsallastirmis oldugu zaman anlayisi, cagdas felsefede Husserl
ve Heidegger'in disiincelerine uzanmakta, kaynagdini ise Augustinus’un ftiraflarin On birinci Kitapfnda
ortaya koymus oldugu zaman c¢dziimlemelerinde bulmaktadir. Augustinus burada, kozmik zaman ile
insan zamani yani ruhun zamani ve zaman'in yaraticisi olan Tanri'nin zamani yani sonsuzluk arasindaki
ayrimlari ele almakta ve zamanin aporetik bir dogaya sahip oldugunu gostermektedir3. Ricoeur ise
Zaman ve Anlatida insan deneyiminin zamansal niteligini kavrayabilmek adina Augustinus’un

2 Ricoeur, s6z konusu sorgulamasinda kendi amacinin, “insan deneyiminin zamansal karakteri’ni ortaya koymak oldugunu
soylemektedir (Ricoeur, 1984: 3).

3 Ricoeur, Augustinus’un ortaya koymus oldugu zamana iliskin aporialari dort baslik altinda inceler. Ricoeurin s6z konusu
incelemesi bu kisa galismada ¢dziimlenemeyecek denli kokensel tartismalara dayanmaktadir. Ancak burada Augustinus’un ‘ruhun
yaylimi” olarak ortaya koymus oldugu disiincesini agimlayabilmek adina Ricoeur'iin tartismaya actigi bu aporialardan kisaca
bahsedilecektir.
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uzlasmazliklar olarak ortaya koymus oldugu “diinya zamani” ve “ruhun zaman!” karsithdina
kilitlenmektedir.

Augustinus’un sorgulamasi ilkin gecmis, simdi ve gelecek olarak dile getiriimekte olan zamansal
araliklarin ontolojik mevcudiyetlerine kilitlenmistir; onlarin var olup olmadigi, eder varsa nerede var
oldugu sorgulanmaktadir®. Zira her ne kadar varliklarindan kusku duymayacagimiz bir kesinlikte
gegmisten, gelecekten ve simdiden s6z etmekte isek de Antik Yunan distnirlerinden kalan su soruya
yanit vermek, s6z konusu aliskanigin gergekligini sorgulanir kilmaktadir: “Eder gegmis artik yoksa,
eder gelecek henliz var dedilse ve eder simdi her zaman mevcut dedilse, bu durumda zaman nasil var
olabilir?” (Ricoeur, 1984: 7). Augustinus’'un zamana iliskin bu kdkensel soruya karsi getirmis oldugu -
¢Ozlimi igermekle birlikte baska bir ¢oziimstiizlige agilan- dider bir aporia ise?, bir yandan duyumsanan
ancak diger bir yandan da dilin eslik ettigi ve destekledidi bir soruna agilir. Buna goére, gegmis, gelecek
ve simdi vardir, zira onlar hep deneyimin de eslik etmekte oldugu belirli bir uzunlukta var olmaktadir.
Onlarin bir uzunluga sahip olmalarindan dolayidir ki uzun ya da kisa zamanlardan s6z edilebilmektedir.
Bu kez karsimiza gikan soru ise, dlgiilebilen bu zamanin nerede yer almakta oldugudur. Zira bir seyi
olcmek, hep bir alani gereksinmektedir. Peki, zamanin alani/mekani neresidir? Augustinus, zamani
goksel hareketlerle olan iliskisi baglaminda ele alan kozmik kavrayisa siddetle karsi cikmaktadir. Clinki
Augustinus’a gére zaman, ne mekana badlidir ne de devinime®; mekan ya da devinim, zamana gore
ikincil yaratilardir. Her ne kadar devinimin ya da mekanin 6ncesinden s6z etmek miimkiinse de
zamanin 6ncesinden sdz etmek mimkin degdildir. Augustinus’un zamanin nerede bulundugu sorusuna
vermis oldugu yanit ise, gegmisin, simdinin ve gelecedin ‘ruhta’ yer almakta oldugudur (Augustinus,
2010: 771). Dolayisiyla ruhtan (yani insandan) bagimsiz olarak ne gegmis zamandan ne gelecek
zamandan ne de simdiden s6z etmek olanaklidir. Augustinus’a gére bu (¢ zaman, ruhun simdisinde
acimlanan zamanin ¢ goriinimine isaret etmektedir: ‘gecmistekilere iliskin simdiki zaman’,
‘simdikilere iliskin simdiki zaman’ ve ‘gelecektekilere iliskin simdiki zaman” (Augustinus, 2010: 749).
Augustinus’un bu disiincesinden yola cikarak Ricoeur, ruhta yer almakta olan bu Ggli simdi'yi soyle
yorumlamaktadir: “Gecmis seylerin simdisi bellektir, mevcut seylerin simdisi dogrudan goéristir (...)
gelecek seylerin simdisi ise beklenti” (Ricoeur, 1984: 11).

Augustinus’'un Ugli simdi olarak ortaya koymus oldugu zamana iliskin bu yaklasimi, Ricoeur'lin
‘anlatisal zaman’ kavrayisinda, zamanin i¢c-deneyimle olan bagini kdktenci bir bicimde ele almis olmasi
bakimindan derin bir etkiye sahiptir. Ancak Ricoeur’e gére yine de Augustinus’'un zamana iligkin
kavrayisl, zamani yeteri ve hakiki 6lclide ele almamaktadir. Zira ona gére Augustinus, insan zamaninin
diinya zamani ile olan kokensel bagini gosterememektedir. Ricoeur'iin anlatinin zamanina; yani
anlatanin, metnin ve dinleyicinin “ortak zaman”ina yayilan “anlatisal zaman"1 acimlayabilmek adina
basvurdugu ikinci yaklasim ise Aristoteles’e aittir.

Aristoteles’in Fizikte ortaya koymus oldugu ve sonralari on sekizinci yiizyllda Kant tarafindan
gelistirilen zaman yorumu, “diinya zamani”na kilitlenmistir. Dodadaki diizenliligi dilsel diizende
anlatmaya olanak veren, olaylar arasindaki uygunlugu gosteren bu yaklasim, saat zamanini esas
almaktadir. Aristoteles’in Fizikte zaman kavramina yonelmesi, daha gok devinimi anlamaya yoneliktir.
Ricoeur’lin diisiincesinde Aristoteles’e merkezi bir yer vermesi ise, saat zamani, Poietikada deneyimin
anlati aracihdi ile diizenli bir birlik halinde yaziya/s6ze dokilmesinin olanadi olarak ele almasindan ileri
gelmektedir.

* Augustinus’un s6z konusu sorgulamasi, Antik Yunan'in ‘var olan, her zaman bir yerde var olur’ diisiincesine dayanmaktadir.
Eder zamanin varligindan séz ediyorsak, o halde zaman ‘nerede’ var olmaktadir?

5 Ricoeur'iin de Augustinus’un zaman anlayisini ¢éziimlerken isaret etmis oldugu gibi Augustinus, zamana dair ortaya koymus
oldugu aporialari, baska aporialarla karsilamaktadir. Zira Augustinus’un temel amaci bu aporialar ¢éziimlemek, onlara bir yanit
vermek olmadigi gibi, zamanin ¢dziimlenebilir bir dogaya sahip oldugunu da disiinmemektedir. Ricoeur’lin ‘insan zamani'na
kilitlenmis olan fenomenolojik yaklagimin olumsuz bir yapiya sahip oldugunu séylemesinin nedeni de buna dayanmaktadir. Bu
konuya galismanin ilerleyen kisimlarinda agiklik getirilecektir.

5Augustinus bunu Yesu’nun giinesi durdurmasi ile 6rneklendirir: Glines dursa dahi zaman, akmaya devam edecektir (Augustinus,
2010: 759)
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Ricoeur, Aristotelesin On Memory and Reminiscence'ta (Hafiza ve Animsayig) ortaya koymus oldugu
distincelerinden yola cikarak her ne kadar zaman icinde (en khronoi) var olmakta iseler de zamana
dair algilayisin (aisthésis), her seyden evvel ‘6nce’ ve ‘sonra’ ayrimini icerdidine isaret etmektedir
(Ricoeur, 2012: 35). Yani baska bir ifade ile bizim zamana yonelik algilayisimiz hep bir ardisiklik
disiincesi cercevesinde gerceklesmektedir. Elbette zaman, oOncelik ve sonralia indirgenemez
mahiyettedir ancak insansal algilayisi ve dolayisiyla zamanin ifadesini olanakli kilan, ancak ‘6nce’lik ve
‘sonra’lik ile nitelendirilebilmektedir. Ricoeur bu noktada Aristoteles’in zaman gdziimlemesini, onun
hafiza coziimlemesi ile ortiistirmeye girisir. Bunun igin Aristoteles’in su sorusunu yineleyerek ise
baglar: Bir sey ortada olmadigi halde duygu mevcut oldugunda, namevcut bir seyi nasll
animsayabiliyoruz? Aristoteles’in bu soruya verdigi yanit, bunun bir tiir resim (zographema) olan
hafiza aracihdi ile gergeklestigidir. Bu resim, ‘ruhta onu yonlendiren bélimde’ bir *duygulanim’ olarak
aciga cikmaktadir (Ricoeur, 2012: 35; Aristotle, 1995a: 717). Bu noktada animsayis ise iki tiirlG kendini
gostermektedir: mnémé (akla gelis/basit ani) olarak ve anamnésis (hatirlama) olarak’. Basit ani olan
mnémé, bir duygulanim gibi gelivermekte, hatirlama (recollection) olan anamnésis ise etkin bir arayisa
karsilik diismektedir (Ricoeur, 2012: 37; Aristotle, 1984: 720).

Ricoeur'lin Augustinus ve Aristoteles’in dislincelerine dayal ¢6ziimlemesi bize sunu géstermektedir:
Zamanin sadece ‘insan zamani’ olarak ele alinisi, her ne kadar deneyimin i¢ dinamigini anlatmakta ise
de negatif bir anlam tasimaktadir. Zira s6z konusu yaklasim insani tipki bir ya/niz kendi (solus ipse)
gibi gormektedir. Yani daha acik bir ifade ile, onun diinya ile ve baskalari ile kurdugu kokensel iliskiyi
ifade edememektedir. Birlikte deneyimin ‘anlatimi'na kapilarini kapatmaktadir. Ancak Ricouer’e goére
birlikteligin ruhu, kozmik zamanin eslik ettigi bir zamanda, ‘ortak zaman'da, baska bir ifade ile
“anlatisal zaman"da varlik bulmaktadir.

“Anlatisal Zaman” ve Uclii Mimesis

Ricoeur'in distincesinde ari goértngubilimsel zaman, Aristoteles’in ve Augustinus’'un zamana iligkin
dustncelerinin bir birlikteligi, baska bir ifade ile diyalektigi olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu diyalektigin
¢oziimlendidi yer ise Ricoeur’e gdre anlatinin kendisidir. Anlati, bu iki zamanin birlikteliinden Ggiincl
bir zamanin varligina acilmaktadir. Ricoeur, Zaman ve Anlatida agida cikan bu (glincii zamanin,
anlatisal zamanin, butlinliyle mimetik etkinlie bagh oldugunu sdylemektedir (Ricoeur, 1988: 245).
Ona gore ancak anlatisal zaman araciligiyla ruhtaki uyumsuzluk, gercek bir uyumla acida cikmaktadir.
Bu yolla bellek de beklenti de, dogrudan goris de berraklasmakta ve zaman, anlatisal zamana
dontismektedir. Ricoeur’lin anlatisal zaman distincesini kavrayabilmek ise 6ncelikle anlati’'nin zemini
olan ‘temsil’ ve temsil distincesinde igerilmekte olan ‘senaryolastirma’nin ¢éziimlenmesi ile olanaklidir.

Ricoeur’lin temsile ve senaryolastirmaya iliskin diistinceleri, Aristoteles’in Poietika adll yapitinda ortaya
koymus oldugu ‘mimesis’ (temsil) ve ‘muthos’ (senaryolastirma) kavramlarina dayanmaktadir. Her ne
kadar Ricoeur, s6z konusu bu iki kavrami Aristotes'ten devralmissa da kendi felsefesi baglaminda
6zgiin bir yorumlastirmaya tabi tutmustur. Oyle ki Ricoeur felsefesinde mimesis, lcli bir sekilde
(mimesis 1 [6n-diizenleme], mimesis 2 [dizenleme], mimesis 3[yeniden-diizenleme] olarak) ele
alinmaktadir.

Aristoteles’in mimesis kavrami, yazin sanati s6z konusu oldugunda ‘temsil’ anlamina gelmektedirs;
yani basitce benzer olani ortaya koymayl amaclamak, kopya etmek, taklit etmek demek degildir. Daha

’Bu calisma icerisinde Aristoteles’in mnémé ve anamnésise yonelik distincelerine ayrintili olarak yer verilmeyecek olsa da
Aristoteles’in animsayis ve hatirlama arasinda bir ayrim goérmiis oldugunu vurgulamak dnemlidir. Bu énem, bir sonraki baslikta
Aristoteles'in ‘ligli mimesis’ kavrayisinda anlamini bulacaktir.

8 Ricoeur Zaman ve Anlat/da mimesis'ten soz ederken onu tek bir kavram yerine hemen her yerde “kopya ya da temsil”
(I'imitation ou la représentation) ifadesi ile karsilamaktadir. Bu calismada ise mimesis kavrami, taklit degdil, temsil olarak
kavramsallastirilacaktir. Bunun nedeni, Ricoeurlin Aristoteles’in yazin sanatindaki mimesis'i tartisirken ortaya koymus oldugu su
vurguya dayanmaktadir: Ona gore burada mimesis, var olanin bir yinelemesi olarak Platoncu taklit kavramindan uzak bir
bicimde “yaratici bir taklit” anlamina gelmektedir, ‘temsil’ ise, tam da kurgusala alan acan araligi ifade etmektedir. (bkz. Ricoeur,
1984: 45). Bu nedenle yazindaki yarati séz konusu oldugunda temsil, mimesis kavramini taklit kavramindan daha dogru karsilar
goziikmektedir.
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ziyade, kurguya dayali bir taklit olarak temsil etmek, “olaylarin diizenini olusturmak” anlamina
gelmektedir (Aristoteles, 2005: 25, 27). Aristoteles diizenlemeyi Pojetikada daha cok bicimsel olarak
ele almaktadir. Ancak bizim igin 6nemli olan, Ricoeur felsefesinde s6z konusu ‘diizenleme’nin nasil
olustugu, kuruldugu ve anlasildididir. Zira Ricoeur disiincesinde sdz konusu bu kavram, bigimsel bir
‘diizenleme’ anlamina gelmemektedir. Daha ziyade ‘anlatinin zaman/’, ‘anlatanin zamani’ ve anlamli bir
birlik olarak ‘metnin zamani'ni birbirine badlayan bir rol Ustlenmekte; Ricoeur'iin ‘anlatisal zaman’
diislincesine bir zemin olusturmaktadir. Dolayisiyla mimesis, bigimsel bir diizenlemeden &te; ‘anlama’,
‘aciklama’ ve ‘anlatma’ dizeylerine karsilik diismektedir. Anlatisal zamanin mimkiinati ise, bu Ucli
mimesis'in bir biitlin olarak agida ¢ikmasi ile olanaklidir.

Anlati'da her birinin bir digerine kokensel olarak badl oldudu diizenlemelerden ilki olan 6n-diizenleme
(prefiguration), Ricoeur’e gore bir tanima yetisidir. Yani eylemi ya da yasanan bir deneyimi, ‘genel
olarak’ yapi ozellikleriyle saptayabilme yetenedidir. Bir eylemin amac ve nedenler bitinliginin
gorilebilmesidir. ‘Ne’, ‘neden’, ‘kim’, ‘nasil’, ‘kimle’ ve ‘kime karsi’ sorularina verilebilecek olasi
yanitlarin anlatisal bir kavrayisi’'dir (Ricoeur, 1984: 55). Baska bir ifade ile 6n-diizenleme, bir ‘anlama’
diizeyidir. Zamansal bir eylemin anlami ise, onun kendi icindeki nedenselliginin ¢dziimi ile olanaklidir.
Ancak konu, fiziksel bir yasaya badlanabilecek bir nedensellikten ziyade insan deneyiminin nedenselligi
oldugunda, bu kolaylikla anlasilabilir, aciklanabilir olmayacaktir. Zira her ne kadar, 6rnedin bir eylemin
faili ya da yonelmis oldugu nesne ya da kimse kolaylikla ve herkes tarafindan algilanabilir géziikse de
her eylem, kendi icinde birden ¢ok dinamigi barindirmaktadir. Ya da ayni sekilde kisi kendi deneyiminin
anlamindan dahi uzaga diisebilmekte, nedenleri ve nihayi sonuglari kavrayamamaktadir. Ornegin
politik bir durumun faili iken kendini o durumun nesnesi olarak dederlendirebilmekte ya da yani
basinda yasanan bir trajediyi basitce ‘hiiziin yaratan bir olay’ olarak degerlendirebilmektedir. Dowling,
anlatinin, eylemin ve deneyimin nedensellidi ile iliskisini Ricoeur on Time and Narrativeé'de soyle ifade
etmektedir:

Ricoeur’lin bize gostermek istedigi, nedenselligin bu 6zel tiriniin temeli —bize, Aristoteles’in de sdyledigi
gibi; bir hikdyede bir sey, bir digeri ‘ylizinden’ meydana gelir'i sdyleten olaylar arasindaki igsel iligki-
‘eylemin dlzeninde igselligi anlamaktan ve (...) kaynadini gercek eylemden alan anlati 6ncesi yapilar'dan
baska bir sey dedildir (Dowling, 2011: 53).

Ancak ‘0n-diizenleme’, yasanan her tiirlii seyi belirli neden-sonug badlantilari esliginde bigimlendirerek
-Heideggerci bir kavramsallastirma ile gerceveleyerek (enframing)- kavramaktan da ayirt edilmelidir.
On-bicimlendirme, daha ziyade bir eylemin ardinda yatan nedenler ve etkiler coklugunun taninmasina,
olaylarin birbirleri ile badintisi icinde her tiirlii olanagin kosulunun gérebilmesine karsilik diismektedir.

materyal nedenselligin kendi otoritesini nomolojik genellemelerden almasi gibi, dirti'niin ve eylemin bu
alternatif nedenselliginin de otoritesini -kokleri gergek eylemin anlati éncesi yapisina dayall olan- anlatidan
aldigi soylenebilir. Bu, eylemin; bagkalarini, onlarin ddrti’lerini, niyetlerini ve inanglarini dikkate alarak
anlamayi igeren anlambilimsel alanidir (Dowling, 2011: 54).

Ricoeur'in ‘diizenleme’ (configuration) olarak ele almis oldugu mimesis 2 ise, mimes 1'in bir
tamamlayicisi olarak, senaryolastirma anlamina gelmektedir. ‘6n-diizenleme’ olan anlatisal kavranisin
sdze dokilmesi, temsil edilmesi yani bu anlamiyla agiklanmasr demektir. Ricoeur’e gbre an/amak, insan
bilimlerinin 6zglnligl ve indirgenemezligine olan israri bildirirken, agiklamak, doga bilimleri kadar
insan bilimleri arasindaki epistemolojik devamliigin da iddiasini tasimaktadir (Ricoeur, 2007: 125).
Senaryolastirmanin, Augustinus’un zaman paradoksunu yansittigini ve hem kurgusal diizlemde hem de
siirsel diizlemde bu paradoksu ¢dzd{igiini iddia eden Ricoeur, Zaman ve Anlatida soyle soyler:

senaryolastirma, biri kronolojik olan, digeri olmayan iki zamansal boyutu gesitli uygunluklarla bir araya
getirir. Bunlardan ilki, anlatinin olaylara dayanan boyutunu olusturur. Hikdyeyi, olaylardan olustugu kadar
nitelendirir. Ikincisiyse, aslinda sayesinde olay érgiisiiniin olaylar bir hikaye haline getirdigi diizenleyici
olandir. Bu diizenleyici edim, cok boyutlu eylemlerin ya da hikayenin tesadifleri olarak adlandirdigim seyleri
“birlikte anlama”lardan olusur. Bu, olaylarin gesitliliginden zamansal bir biitlinllik elde eder (Ricoeur, 1984:
66).
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Boylece senaryolastirmanin kurdugu bu 6zgil olay-6rgiisii modeli, Ricoeur’e gére zaman icindeki
kalcligi, karsiti olan degiskenligi ve cesitliligi birbiriyle bitlinlestirmeye olanak tanimaktadir (Ricoeur,
1990: 189). Ortak zamanin, ‘anlatisal zaman’ olarak agida cikmasi ise, ‘yeniden-diizenlemenin’
alaninda yani mimesis 3‘te s6z konusu olmaktadir.

Ricoeur’iin ‘yeniden-diizenleme’ (refiguration) adini vermis oldugu mimesis 3, metnin dinyasi ile
okurun diinyasinin ya da seyircinin dinyasinin kesisim noktasina karsilik gelmektedir (Ricoeur, 1984:
71). Yani baska bir ifade ile, anlamanin anlatiya dogru genisledigi alani ifade etmektedir. Zira metnin
anlami, kendi ardinda yatan bir sey degildir, bundan ziyade o, kendinden 6nce var olan bizi de icine
alan ve bizim iliskimizi kuran seydir (Jervolino, 1996: 74). Bu noktada metin ve eylem arasindaki iliski,
kesinlikle gok merkezidir; ¢linkii s6ylem olarak metin, Ricoeur’e gére eylem sayilmaktadir (kendisinin
bu sdylemi de bir gesit eylemdir) ve insan sozii gibi coklu ve gokbigimli olan eylem, bir metin olarak ele
alinabilmektedir (Jervolino, 1996: 74). Bu acidan Ricoeur, yasam ve anlati arasinda dogrudan bir
paralellik goren Sokratik bir tavra sahiptir (Simms, 2003: 108). Ricoeur’lin mimesin Ugli yapisi
disiincesi ile ortaya koymus oldugu gibi anlatma edimi, kdkensel bir anlamayl ve agiklamayi
gereksinmektedir. Ricoeur bu dislincesini, Zaman ve Anlatifun ikinci cildinde Zamanin Kurgusal
Deneyimi baslidi altinda yirminci ylzyilin 6nemli edebi metinleri aracilidiyla tartismaya agmaktadir. Bu
metinler zaman (izerine derin tartismalar iceren Bdyiilii Dag (Thomas Mann), Kayip Zamanin Izinde
(Marcel Proust) ve bu galismada Ricoeur'in zaman kurami ile birlikte ¢dzimlenmeye calisilacak olan
Mrs. Dalloway (Virginia Woolf).

Bir Ornek: Mrs. Dalloway

Yirminci ylzyilin kuskusuz en énemli edebiyat yazarlarindan biri olan Virginia Woolf edebi yazlarinda
zamana iliskin sorgulamalara en ¢ok yer vermis, konuyu edebi olarak tartismis yazarlardan biri olarak
kargimiza c¢ikmaktadir. Onceleri “Saatler” ismini vermeyi diisiindiigii ancak sonrasinda hikdyenin
bagkarakterlerinden biri olan Mrs. Dalloway'in adini verdigi romani ise, dogrudan zamani ele alan
cagdas edebiyatin en 6nemli yapitlardan sayilmaktadir. Mrs. Dallowayin bu calisma icin 6nemi ise,
hikdyenin anlatim tekniginden (biling-akisi tekniginden) yazarin metindeki konumuna; anlatiimakta
olan hikdyeden anlatimin diline kadar her seyiyle Ricoeur’lin “anlatisal zaman” (/e temps raconté) adini
vermis oldugu zaman yorumu icin essiz bir 6rnek olmasindan ileri gelmektedir. Oyle ki Mrs. Dalloway,
Ricoeur’in zamana iliskin dislincelerinin adeta bir iz-dlisimi gibidir. Ricoeur felsefesinde ‘yasam
zaman!’ olan ‘anlatisal zaman’, Woolf'un romaninda adeta ‘yasama sanatinin anlatisallasmasi’ olarak
kendini gbstermektedir.

Roman, basindan sonuna kadar bir giiniin on iki saatinde gegmektedir. Sanki okumaya yarisindan
basladigimiz ya da hikayenin ancak bir kesitine taniklik ettigimiz diisiincesini uyandirircasina roman,
“Mrs. Dalloway, cicekleri kendi alacakti” cimlesi ile agilmaktadir. Elli yaslarinda, oldukgca zarif ve iyi bir
ev sahibi olan Clarissa Dalloway o aksam, evinde mensubu oldugu (st siniftan insanlarin; dostlarinin,
devlet esrafindan O6nemli kimselerin katilacagi bir parti verecektir. Clarissa o giin, uzun yillardir
Hindistan'da yasamakta, onun hem eski dostu hem de bir zamanlar evienmeyi diisiindiigli adam olan
Peter Walsh'in Paris’e geldigi haberini alir. Peter’in Paris’e olan ziyareti Clarissa’nin giin boyunca Paris
sokaklarinda karsilastigi yer ve durumlarda gecmise doniik hatirlayislarina zemin olusturur. Clarissa bir
yandan aksam verecedi parti icin telagla hazirliklarini siirdlriirken bir yandan da anilarin zenginliginde
gezinmektedir. Peterla ve ayni dénemlerde Clarissa’nin arkadasi ve belki de 6mrii boyunca tek asik
oldugu kisi olan Sally’le dykisu hikdyenin simdisine siirekli eslik etmektedir. Bu noktada gegmis ve su
an’in birlikteliindeki simdiki zaman adeta Augustinus’un insan zamaninin ruhun bir yayillimi oldugu
distincesinin temsili gibidir. Yani bagka bir ifade ile simdinin nasil hep gegmisi, su an’t ve gelecegi
birlikte kusatan bir simdi'ye agildigini géstermektedir. Bu birliktelik bir yandan zamana iliskin bu 6nemli
vurguyu tasirken bir yandan da Clarissa’nin yagsamina iliskin izleri gozler énline sermekte, okuyucunun
onu tanimasina olanak vermektedir. Clarissa ile birlikte Woolf'un bir tesadif ile yazgilarindaki badi
aciga serdigi ve romani adeta birbirleri ile kesisen iki hat olarak okumamizin yolunu actigi diger
karakter ise Septimus Warren Smith'tir.
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Septimus, Clarissa’nin tersine alt sinifa mensuptur ve yasi oldukga genctir. Clarissa ve Septimus
arasindaki fiziksel ve niteliksel karsitliklar oldukca fazladir. Ornegin Clarissa, esrafi ile ilgili, cevresini
biitiinliyle sezgilerine dayall olarak anlamaya calisan, pek bilgili sayilamayacak yasli bir kadin iken,®
Septimus; Dante ve Aiskhylos okuyan, gengliginin daha basinda kendisi igin Shakespeare demek olan,
dsik oldugu kadin demek olan Ingiltere’yi kurtarmak icin Birinci Diinya Savasi’na katiimis, Fransa'da
carpismis bir delikanhdir. Yakin arkadaslarini savasta yitirmistir. Savasin izleri giderek kendini
gostermeye basladidinda, giindiiz disleri gérmeye; geride biraktigi an(i)larsa, mutsuz bir simdi'ye
doénismeye baslamistir. Duygularini yitirdigini diistinmeye basladiginda ise asik olmamasina karsin ona
icinde yasadidi sikintilari unutturan, ellerinin deddigi her seyi adeta canlandiran Lucrezia ile evlenmeye
karar vermistir. Ancak bu evlilik ne Septimus’un diinyaya karsi icinde biyittiga tiksintinin ne giindiiz
dislerinin/hallisinasyonlarinin ne de giderek delirmesinin 6niline gegebilmistir. Septimus godu zaman
kendi kendine yiiksek sesle konusmakta, savasta yitirmis oldugu silah arkadaslarina seslenmekte, onu
cagiran sesler isitmektedir. Doktorlar, Septimus’un saglikli ve de (ironik bir bicimde prensip olarak deli
ifadesini kullanmamaktadirlar) durumunun basitce ‘6lgme yetisinin yoklugu’ oldugunu séylemektedirler.
Ancak bu kayip, zamanla kendi basina iyilesebilir bir kayip degildir. Septimus’un esinden ayrilarak -
kibar bir ifade ile- bakimevinde istirahat etmesi ya da daha acik bir ifade ile ‘kapatiimasl’
gerekmektedir. Woolf, kati bilimsel yarginin verdigi bu hikmi su s6zlerle ifade etmektedir:

Olgli, kutsal 8lgme yetisi (...) Ingiltere’yi de rahata kavusturuyordu; (lkenin delilerini kapatiyor, dogumu
yasakliyor, umutsuzlugu cezalandiriyor, hastalarin kendi kisisel gérislerini siirdiirmelerine olanak vermiyordu
(Woolf, 2016: 101).

Septimus’un israrli karsi cikislarina ragmen kapatilmaktan kurtulmasi ise olanaksizdir. Doktorlari
Holmes ve Bradshaw ytice(!) bir yargida bulunmuslar, derhal toplumun ve hastanin refahi igin yarginin
uygulamaya konulmasini istemislerdir. Holmes ve Bradshaw'in ruhsal bir hastalik karsisinda aldiklari bu
kati tavir, deneyimin gok boyutlulugunu géziimleyerek anlamanin eglik ettigi aciklama yerine, algisal
durumun basit bir kategorizasyonuna dayali yanlis yaklasimi gdstermektedir. Hermeneutik bir
anlamanin eslik ettidi aciklama yerine doda bilimlerindekine benzer agiklamada bulunulmaktadir. Kati
bilimsel tavrin bu yanlis yargisi Septimus’u intihara kadar siriikleyecektir. Holmes'in ve Bradshaw’un
bu hiikm, Ricoeur tarafindan ruhun zamanin karsisinda degismez yargilarin zamani olarak, amtsal
zaman olarak kavramsallastirimaktadir. Anitsal zaman, ruhun zamanin kusaticiidinin, akiciliginin
yaninda/karsisinda, saat zamanina dayalidir ve dedismezin, hep ayni kalanin zamanini ifade
etmektedir. Ricoeur’e gdre saat zamani, anitsal zamanin yalnizca isitilebilir bir ifadesidir (Ricoeur,
1985: 106). Canli ve gegmisi, gelecedi, su an’l siirekli bir birlik olarak, bir yaylim halinde kusatan
ruhun zamaninin karsisinda anitsal zaman, adeta cansiz ve ‘sonsuz bir simdi’ gibi is gérmektedir.
Romandaki iki doktorun yargisi bu cansiz ve sonsuz simdi‘nin bir gostergesi gibidir:

Harley Sokadi'nin saatleri, parcalayarak, ayirarak, bolerek, ufalayarak haziran sabahini kemiriyor, boyun
egmeyi 6gltllyor, yetke'yi yliceltiyor, bir adizdan olgme yetisi'nin tartisilmaz Ustunligina haykiriyorlardi
(Woolf, 2016: 104).

Her ne kadar Ricoeur, Zaman ve Anlat/daki cOziimlemesinde, anitsal zamanin karsihidi olarak
degerlendirmemis olsa da, romandaki anitsal zaman, ayni zamanda Hristiyanligin sdyleminde de
karsihdgini bulur bir bicimde islenmektedir. Tutucu bir bilimsel yarginin nihayetinde 6lime siiriikledigi
Septimus’un yasami, bir benzerini Clarissa’nin kizina 6gretmenlik yapmakta olan Miss Kilman'in
Hristiyanlik’la, onun yargilar ile kurdugu iliskide kendini gostermektedir. Ancak Kilman, Septimus’un
aksine anitsal zamanda hikim siren ‘kutsal’in yargilarina direnmemekte, ona boyun edmektedir.
Onun zehrine adeta bir iyilestirici gzl ile bakmakta, goriisini nasil teslim aldigini, icinde yasattigi
asadilik hissini nasil da kine ve &fkeye donistirdiigini gérememektedir. Kimsesizligini, sevgisizligini
gérmezden gelerek bakislarini kendisine dedil baskalarina cevirmekte, adeta ruhsal boslugunun
intikamini almak istemektedir. Yasami ile sOyleminin ne denli geligkili oldugunu gérememektedir:
“Insan mutlu olunca kendi kendine yeter, demisti Elizabeth’e, oysa Miss Kilman lastiktiksiz bir

9 Clarissa, acik sozIUligl ve ahmakhidi birbirine karistiracak denli saf, yasamin ona sundugu comertlikleri biyiik bir kiymet
bilirlikle kabul eden ancak yasami yorumlama konusunda alik bir kadin olarak resmedilmistir.
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tekerlege benziyordu” (Woolf, 2016: 130). Woolf, kendi soziiniin hakikati disinda her tirlii olanadi
yadsiyan kutsal dinin yaklagimi ile kati bilimsel yaklagimin benzerligini su sozlerle ifade etmektedir:

Olgiiniin biraz daha az giileg, daha irkiing bir ablasi vardir (...) su anda bile tapinaklari yikmaya, putlari
pargalamaya, hepsinin yerine kendi asik suratini yerlestirmeye cabalayan bir Tanriga. Bu Tanriga’nin adi,
Yola-Getirme’dir. Dine-Dondurme-dir ve zavallilarin istemiyle beslenir; gézboyamaya, zor kullanmaya bayilir,
kendi gizgilerinin halkin yliziinde yansimasina bakmaya doyamaz. Bakarsiniz Hyde Park'ta bir kiirstiye gikmis
sOylev veriyor; beyazlara birinmis, bagi 6nlinde, kardeslik sevgisi kilifinda gegiyor fabrikalardan ve millet
meclislerinden, yardim eli uzatiyor ama aslinda baski pesinde; yoluna gikan dik kafallari, hosnutsuzluklari
kabaca iter bir yana; isiklarini kendisinin goézlerinden alan uysal kisileri bol bol kutsar (Woolf, 2016: 101,
102)

Bu iki yaklasimin ayni zamansal nitelige sahip olusunun nedeni ise, kuskusuz kendisi disindaki her tirlQ
var olus olanagina kapilarini kapatmalarindan; yasamin, icinde akmakta oldugu sonsuz olanaklari tek
bir varolus kosuluna indirgeyerek anlatinin zengin dodasinin disinda yer almalarindan
kaynaklanmaktadir. Clinkii her seyden 6nce anitsal-zaman, ‘gecerlilik’e ve ‘kaliciik’a dair derin bir
vurgu tasimaktadir. Ricoeur bu vurgunun romanda otorite ve iktidar figlrlerinin zamani olarak
karsimiza giktigini sdylemektedir (Ricoeur, 1985: 106). Bu niteligi ile anitsal zaman, Clarissa ve
Septimus’un ayr ayr yasadiklar canli zamanin karsi kutbunu olusturmaktadir. Anitsal zaman, otoriter
yargillari ile her seyi aynlastirmakta ve dolayisiyla yasamin o esrarengiz akigina gdzlerini
kapatmaktadir. iginde barindirdig celigkiler giin gibi ortada iken, her ikisi de yasamla kurulan iligkiden
ziyade kurallar ile; olanaklardan &te zorunluluklar ile ilgilenmektedir. Bu durum, Woolf tarafindan Miss
Kilman'in yasantisi ile yargilari arasindaki derin ironik bagda sdyle érneklendirilimektedir:

Miss Kilman, Ruslar icin kendini atese atmaya, Avusturyalilar icin ugruna agliktan 6lmeye hazirdi, gelgelelim
basbasa kalindiginda nasil azap verirdi insana, yesil yagmurlugunun icinde nasil duygusuzdu (Woolf, 2016:
17, 18)

Bu calisma icin 6nemli olan ve bu nedenle dikkatle lizerinde durulmasi gereken bir diger nokta ise
Woolf'un anlaticili§idir. Yani bagka bir ifade ile anlatici olarak yazarin, okuyucusu ile nereden
konusmakta oldugudur. Zira roman boyunca anlatici, ne her seyi Ust bir g6z olarak tim nedensellikleri
icerisinde okuyucuya ileten muktedir bir yorumcudur ne de hikdyede yer almakta olan ve belirli bir
perspektiften konusmakta olan bir anlatiadir. Bu nedenle, ‘anlatic hikayede ‘nerede’
konumlanmaktadir?” gibi bir soru, Mrs. Dalloway s6z konusu oldugunda, yanitsiz kalmaktadir. Zira
anlaticc bu romanda hem ‘her yerde’ hem de ‘hicbir yerde'dir. Bennett, bunu Woolf'un “sanatini
gizleme sanati” olarak adlandirmaktadir (Bennett, 1984: 114).

Clnkii Westminster'da oturunca —kag yil oldu? Yirmi kiisur- insan trafigin ortasinda bile, ya da geceyarisi
uyaninca Clarissa kalibini basardi, garip bir sessizlik, daha dogrusu gizemli bir seyler duyar, agiklanamaz bir
kesinti (ama belki de kalbi hasta oldugu igin 6yle geliyordu, denilenlere bakilirsa), Big Ben vurmadan énce”
(Woolf, 2016: 10).

Ancak Ricoeur'iin Ucli mimesis disiincesi izleginde ele alindifinda, bu ¢ok daha derin bir yoruma
isaret etmektedir. Zira anlaticnin konumu ve yorumu, onun yasama dair derin kavrayisinin izlerini
tasimaktadir. Perspektifin bu denli dadildigi, merkezin bu denli yerle bir edildigi bir roman, bir
teknikten (biling-akisi tekniginden) ¢ok daha fazlasina isaret etmektedir. Yazarin dili, onun romandaki
sozl ve varligi olmaktadir. Yazar bilinglere ses olmakta, ancak gorii olmamakta; okuyucuya sadece
karakterlerin zihinlerinden gegeni aktarmakla birlikte, s6z konusu anlatiya derin bir yorum
kazandirmaktadir.

Romanda zamana yonelik temel vurguyu tasiyan goéstergelerden biri ise Londra’nin nli saat kulesi
olan Big Ben'in vuruslarinin roman boyunca pek ¢ok kez anlatinin arasina girerek tekrarlanmasidir. Big
Ben'in her bir vurusu, zamanin bir yandan birlestirici bir yandansa ayirici unsuru olarak karsimiza
¢cilkmaktadir. Saat zamani, zamanin birlestirici unsurudur. O, romanda tiim karakterleri, zamanin ayni
niteliginde; bu ilerleyise mahkum oluslarinda birlestirmektedir. Bu noktada Big Ben'in vurusu ile saat
zamani, adeta ilerledikge geri alinamaz bir bicimde etegine biriktirdikleri ile hizla uzaklasan, yitirilen bir
zamani temsil etmektedir. Gegmis, romanin simdisine surekli eglik etmesi ile her ne kadar dinamik bir
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yaplya sahipse de yasananlar, tim adirliklar ile yasantiyi bicimlendirmektedir. Ne savaslarin ne
karsilasmalarin ne de yargilarin bir geri donisi vardir. Zamanin dinamik ylzi Gzerine kazinmig higbir
izi biitiinlyle silmeye, yok etmeye muktedir degildir : “iste! Yine vuruyor! Once ahenkli bir uyari, sonra
zamanin geri alinamazlhidi. Kursundan halkalar havada eridi”'°. Buradan yola gikan Ricoeur, Zaman ve
Anlat/da romanda saatin yalnizca acimasiz zamanin gegerken cikardigi giriltiyl ifade etmedigini
vurgulamaktadir (Ricoeur, 1985:108).

Romanda saat zamani ve ruhun zamaninin adeta ig ige karistigi yer ise Clarissa Dalloway’in vermis
oldugu partide bir tesadif eseri Septimus’un 6lim haberini almasi ile gerceklesmektedir. Roman
boyunca iki ayri hikaye olarak okumakta oldugumuz Clarrisa ve Septimus'un Oykisi adeta
birlesmektedir. Clarissa o an iginde bulundudu cansiz zamani ruhun zamanina tasimakta ve bu siradisi
zaman, romanda adeta bir anagnorisis (farkina varma) olarak agida gikmaktadir (Dowling, 2011: 89,
90).

Olim bir direnmeydi. Oliim, iletisim kurma cabasiydi (...) yakinlk uzaklasiyordu, tat yokoluyordu. (...)
Perdeyi kapatti. Saat calmaya baslamisti. Geng adam kendini 6ldiirmUsti ama Clarissa acimiyordu ona; saat
biri, ikiyi, Ggl vururken, bu patirti siiriip giderken neden acisindi? (...) Nedense o gengle 6zdeslestiriyordu
kendini, kendini 6ldiren gengle. Onlar yasamlarini stirdiriirken, onun hayatini firlatip atmasina seviniyordu.
Saat galiyordu iste. Kursun halkalar havada eridi (Woolf, 2016: 184, 185)

Woolf'un incelikle kaleme aldi§i roman, zamanin &lim ile olan iliskisini konu almakta, 6limin yalnizca
nihai bir ‘son’ olmadigina isaret etmektedir. Yani bagka bir ifade ile 6liim, sadece bu diinyadan vyitip
gitmek demek degildir. Bir an’in gerisinde kalmak, hicbir an’a tutunamamaktir. Zira zaman akip
gitmekte, yani “saat biri, ikiyi, (icli” vurmakta iken zaman, yitimlilige yani élimlilige isaret etmektedir.
Anitsal zamanin sonsuz simdisinin aksine Olimli zaman (mortal time), ddénisimiin/degisimin
yazgisalligi ile hep baska var olma olanaklarina vurgu yapmaktadir. Ricoeur, anitsal zaman ile ruhun
Olimli zamani arasindaki bu ayrimi, asilmasi olanaksiz bir yarik (faille) olarak nitelendirir (Ricoeur,
1985: 110). Bu oyudun ‘taninmasi’ ise ancak ‘ortak zaman’in kdkensel anlaminin kavraniimasi ile
olanaklidir. Insanlari élimli varolusun anlam zemininde bulusturan ortak zaman, anlati araciligi ile
‘anlatima gelen’, okurun ya da dinleyicinin esligine acilan bir anlam zeminine seslenmektedir. Zira
ancak bdylesi bir anlati, insan varolusunun vyitimsellikle anlam kazanan zamanini, yani birlikte
varolusun zamanini ifade edebilmektedir. Woolf bu dislinceyi su sozlerle ifade etmektedir: “Kutsal
gizem apacik ortadaydi iste: burada bir oda vardi, karsida baska bir oda” (Woolf, 2016: 128). Yani
‘ayr’” imis gibi géziken kendilikler, benlikler aslinda ayni zamanin ortak zeminine aittirler. Woolf ayri
duranlarin ‘ayniigini’ gsterdigi, onlarin kékensel birligini agia cikardigi bu anlatimi bir “tiinel kazma
sireci” olarak nitelendirmektedir (Woolf, 1995: 86).

Buraya kadar Mrs. Dalloway adll romanin ¢dziimlemesi araciligiyla agida gikartiimaya calisiimis oldugu
lizere Woolf'un yazin sanati ile ortaya koymus oldugu ortak zaman vurgusu, Ricoeur’lin yasamin
diyalektigini kavramaya doniik ‘anlatisal zaman’ anlayisi ile biiylik bir uygunluk igerisindedir. Ricoeur’lin
Zaman ve Anlati’da yer vermis oldugu ¢oziimlemesinde acikca gostermis oldugu Uzere kurgu, ortak
zamanin anlatisal boyutunu kavramak adina &nemli bir yere sahiptir. Oyle ki Ricoeur'e gére kurgu,
yasami, kelimenin ‘yasantisal’ anlami ile bir ‘insan yasami'na cevirmeye katkida bulunmaktadir
(Ricoeur, 1991a:20). Zira ancak bu yolla gecmis, simdi ve gelecegin kokensel birligi kavranabilmekte,
‘anlama’nin gelecege yonelik donistiiriicli etkisi acida cikabilmektedir. Clnkii “kendi benine déniis”
otantik gelecekle, gelecede dogru olmakla ilgilidir (Turan, 2003: 202). Anlati ise Ricoeur felsefesinde
bunu ifade edebilecek en yetkin arag olarak karsimiza gikmaktadir. Anlatisal sdylemin bir boyutu olan
kurgusal anlati, Brooks'un da ifade etmis oldugu gibi *hayatin anlami'ni agida vurmaktadir:

10 537 konusu alinti, romanin Tomris Uyar tarafindan yapilan cevirisinde “iste! Yine vuruyor! Once tath bir uyari, sonra asil
kaginilmaz ses. Kusundan halkalar havada eridi” olarak gevrilmistir. Cevirinin orjinali ise soyledir: “First a warning, musical; then
the hour, irrevocable. The leaden circles dissolved in the air”. Calismada kullaniimakta olan romanin ingilizce cevirisinde
alintidaki zaman vurgusu yeterince ve dogru bir bigimde verilmedidi icin burada alinti orjinalinden gevrilmistir.
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Biitlin gergek romanlarin merkezinde “hayatin anlami” vardir. Bir hayatin anlami ancak 6lim aninda ortaya
ciktigi icin de, kisi, bir romani 6limi o6grenmek (izere okur; kendi yasamimizdan yola cikarak asla
bilemeyecedimiz, kurgusal bir hayatin tasvirlere basvurarak islenmesiyle bir anlam olusmasini saglayabilecek
bir imgeyi bize sunan o 6limi 6grenmek igin okuruz (Brooks, 1994: 97)

Son olarak belki su soru sorulabilir: bu hikdye ne igin Septimus’'un dedil de Mrs. Dalloway’'in
hikayesidir? Peter'in sozleri ile yanit verecek olursak: Yaslihktir, “tutkular eskisi kadar yogun oldugu
halde kisinin eninde sonunda yasayisina nasil essiz bir tat katan giicli elde edebilmesidir, deneyi
yakalayip isikta yavasca dondirerek gozden gegirme yetenedi kazanmasi” (Woolf, 2016: 81). Bu yeti,
elbette basitce yas ile, yashlik ile elde edilebilir dedildir. Ancak Ricoeur’in Gclii mimesis anlayisini
hatirlayacak olursak, “yeniden-diizenleme”, ancak kokensel bir anlamanin eslik edebilecedi, deneyime
dayall bir siiregle agiga cikmaktadir. Bu ise yasama gorisiinden, diger bir ifade ile yasama sanatindan
baska bir sey dedildir.

Sonug

Bu calismada, Virginia Woolf'un Mrs. Dalloway romani (zerinden ¢dziimlemesinin yapildigi Ricoeur'ln
anlati kurami, insan deneyiminin anlasiimasina ve aciklanmasina yonelik oldukca etkili bir kuram olarak
karsimiza cikmaktadir. Zira bu calismada tartisiimis oldugu Uzere insan deneyimi s6z konusu
oldugunda bir yargl ortaya koymak, fizik bir deneyimin karsisinda yargi ortaya koymaktan biyik
farklilik arz etmektedir. Deneyimin igsel ve digsal bagintilarinin giplak algi ile yakalanabilir bir somutluk
icerisinde ortada oldugunu soyleyerek deneyimi, bir fizik deneyimine benzer bicimde ¢6ziimlemek ve
yargilamak, onu kendi zenginliginden yalitarak basitlestirmek, indirgemek anlaminda gelmektedir.
Ancak bu, deneyimin dissal bagintilarina isaret ederek onun yargilanamaz ya da agiklanamaz bir
dodgaya sahip oldugu anlamina gelmemektedir. Bu noktada su soru acida cikmaktadir: O halde, bir
insan deneyiminin yargilanabilirligi nasil olanaklidir? Bu calismada Ricoeur'lin anlati kurami araciligiyla
cevap verilmeye calisiimis olan bu sorun, Ricoeur'’e gére ancak deneyimin zamanla olan kékensel
iliskisinin ortaya konulmasi yolu ile anlasilabilirdir. Buna goére i¢c-deneyim, Augustinus’'un “ruhun
zamani"na yonelik yorumunda ortaya koymus oldudu gibi statik bir belirlenimden 6te ahenksizlik
icerisinde bir yayihm olarak; eylem, simdi ile birlikte siirekli gegmis ve gelecek beklentisi olarak aciga
¢lkmaktadir. Eylemin yargilanabilirligi ise insanlar arasindaki zamanin ortakligiyla, yani saat zamani ile
iliskilidir. Iste bu iki zamansalligin diyalektiinden aciga cikan iiclincii zaman, yani “anlatisal zaman” bir
yandan i¢ deneyimi uyuma kavusturmakta diger bir yandan ise Aristoteles’in bilgelikle iliskilendirdigi,
sanatin bicim veren mimetik dodasi ile deneyimi aktarilir kilmaktadir. Bu noktada Mrs. Dalloway
Ricoeurcii “anlatisal zaman”i kavramak adina yetkin bir 6rnek olarak karsimiza cikmaktadir. Insan
deneyimi s6z konusu oldugunda gegmisin ve gelecegin, simdi ile siirekli bir iliski icerisinde; simdide
kurulmakta oldugunu biling-akisi teknidini kullanarak gostermekte; bunu anlatiya dékerken romani bir
yandan kesintiye ugratan saat zamani ile deneyimin bir bagkasinin deneyimi ile olan iliskisini/ortakligini
ortaya koymaktadir. Anlatisal zaman, iste bu iki zamanin birlikteliginde agiga cikmaktadir. Romanda
yashlida olan vurgu ise, anlatiyr bilgelik ile birlesmektedir. Zira Mrs. Dalloway, yasamdaki ayri
duranlarin birligini kavrayabilen, yasamin diyalektik akigini kavrayabilen tek kisi olarak karsimiza
cikmaktadir.
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Oz

Glindmiizde tiiketim anlayisi haz almayr yasamin bir amaci olarak gormektedir. Arzularin bu kadar énem kazandigi gliniimiizde
arzulara dayal bir tiketim anlayisi yasamin her alanina yayilmistir. Hazza dayal tiketimin varligi kapitalist sistemin stirekiiligi igin
sarttir. Hazcl tiketim ediliminde birey, lrin veya hizmetin islevsel ozelliklerinden ¢ok onun yaratmis oldugu dis ve fantezi
gticlerine yoduniasir. Urdnlerden ziyade gdstergelerin ve sembollerin tiiketiminin séz konusu oldudu tiketim kiiltiri postmodern
ddénemin kiiltdirdidiir. Ttiketim kiiltdirdinin olusmasinda reklamiarin Gnemii bir rolii bulunmaktadir. Onceleri sadece (irtiniin fizikse!
ozelliklerine dedinen reklamlar zamanla kisilerin yasam tarzlarina, bedenilerine, sosyal dederlerine ve bilingdisi arzularina
seslenmeye baslamistir. Bu donemle birlikte artik ihtiyag kiiltdrinden arzu kiltdrine gegis olmustur. Parfiim reklam afislerinin
incelendigi bu ¢alismada tiketim kiltirinde arzuyu yaratan reklamlarnn cinsellik, yasam-olim diirtiileri, ask gibi kavramlari
fgeren simgelerden, psikolojik kavramlar ve mitolojik ddelerden yarariandikiarini gdstermek igin Sigmund Freud'un psikanalitik
kurami ve Roland Barthes’in gdstergebilimsel yontemi kullaniimistir. Bu bilgiler 1siginda reklam séylemindeki mitsel ve simgesel/
unsurlarin niteligi hermeneutik bir yaklasimla anlatilimistir. Boylece bir diis metni gibi analiz edilen reklam afisinin hangi bilingdisi
arzulara seslendigi ve bunlar nasil doyurmayi énerdidi, stirekli bir arzu arayisina neden olarak bireyi nasil arzunun 6znesi olarak
tiiketici 6zneye dondistiirdligi, kisacasi arzu kavraminin tiketim Kdlftiirinde ve reklamlardaki 6nemi agiklanmaktadir.

Anahtar Kelimeler: Tiiketim, Arzu, Reklam, Freud, Psikanaliz, Hermeneutik, GOstergebilim, Parfiim Rekiamiari.

Absract

Nowadays, the understanding of consumption sees having pleasure as the aim of life. Today as desires are gaining much
importance, desired consumption has been spread to all our lives. The existance of the desired consumption is a must for the
continuation of the capitalism system. In the context of desired consumption, the consumer concentrates on his/her creation of
dream and fantasy powers rather than the functional features of the product or service. In this consumption, people tend to
seek a psychological or symbolic satisfaction rather than a material satisfaction. The culture of consumption is a culture of
postmodern period. Advertisements play an important role in the formation of this consumptional culture. Advertisements that
only physical properties of the product have begun to sound over time with their lifestyles, likes, social values and unconscious
desires. With this period, there has been a transition from need culture to desire culture. The advertisements are calling out the
people’s unconscious desires by using symbols and indicators, and constructs them as the suitable objects of consumption
fdeology. Sigmund Freud's psychoanalytic theory and Roland Barthes's semiotic method is used in this study in which perfume
advertisements posters have been choosen as samples. Here aim is to determine that the advertisements which are creating
the desire consumption culture, uses the symbols which are including sexuality, life and death impulses, love etc., psychological
consepts and mythological factors. Under the enlightenment of this information, mithic and symbolic factors of advertisements
are clarified by hermeneutic approach. Here, it is revealed that the advertising poster which is analyzed as a dream text
suggests which unconscious desires are spoken and how they are to fed. The research also explains how the advertising tries to
make the individual, the subject of supply, and transforms it into consumer self-reason, in search of a constant desire, in short,
the concept of desire is explained in the context of consumer culture and aadvertising.

Keywords: Consumption, Desire, Advertisement, Freud, Psychoanalysis, Hermeneutic, Semiology, Perfume Advertisements.

*Bu calismanin ilk hali, Akdeniz Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Halkla iligkiler ve Tanitim Anabilim Dali yiiksek lisans
programi &grencisi Meltem Giler'in Dog. Dr. Figen Ebren’in danismanliginda hazirladigi *Parfim Reklamlarinin Freudyen Bakis
Agisiyla Psikanalitik Goziimlenmesi’ baglikli yiiksek lisans tez galismasinin kisa bir bélimudur.
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Giris

“Dusler anlam tasir. Duslerin ‘dUsiinceleri’ vardir ve bu dustinceler uyanikkenkilerden
temel bir farkliik gostermez. DuUsleri ruhsal yasamin geriye kalan bolimuyle ayni akis icine alan
her sey onu Kkiltiirel 6rneksemelerde aktarmaya elverigli kilar. Freud Dislerin Yorumu’nda
mitoslarin yorumuna basvuruyorsa bundan amag serbest cadrisim yontemine karsi duran isyanci
simgelerin yorumunda imdada yetismektir. Burada, bireysel ruhsallik diizeyindeki sifre ¢dzme
yonteminin yerini kiltir tarihi dizeyindeki bir olusumsal yéntemin almasi gerekmektedir. Hatta
birincil slreg/ikincil sliregc ayrimi yapildigindan bu yana géndermede bulunulan olusumsal bakis
acisinin gelip yerbetimsel-iktisadi bakis agisina eklenisi de kiiltiir yorumu iginde gorilebilmektedir.”

Paul Ricoeur (Yoruma Dair, Freud ve Felsefe’den).

Glndmizde tiiketim, artik ihtiyaclar tatmin etmekten cok psikolojik veya simgesel bir tatmini ifade
etmektedir. Tuketiciler kullandiklari Grlnlerle kendilerini tanimlar hale gelmislerdir. Liks markalarin
driinleri insanlarin kisiliklerini tamamlayan bir unsur olarak algilanmaya baglanmistir. Insanlar bu
drtinleri kullanirken dile getiremedikleri arzularini dile getirmeye, dislerini gerceklestirmeye, kim olmak
istediklerine iliskin mesajlar vermeye ve digerlerinden farkl olduklarini géstermeye calismaktadirlar.

Arzularin bu kadar 6nem kazandidi glinimiizde, piriten (retim etiginden tiketim estetigine gegilmis,
arzulara dayal bir tiiketim anlayisi yasamin her alanina yayilmistir. Hazza dayali tiketimin varlidi
kapitalist sistemin sirekliligi icin sarttir. Haza tiiketim ediliminde birey {riin veya hizmetin islevsel
ozelliklerinden gok onun yaratmis oldugu diis ve fantezi gliglerine yogunlasir. Bu tiiketim anlayisina
gore, kisi sahip oldugu nesnelerle yetinemez ve devamli bir arayis icindedir. Hazzin doyurulamaz
hognutsuzlugun giderilemez olmasindan dolayi, her tatmin yeni bir arayisin baslangicina sebep
olmakta, surekli bir arzu arayisi ortaya ¢ikmaktadir.

Tiketim kdltlrinin olusmasinda reklamlarin énemli bir roli bulunmaktadir. Jean Baudrillard’a goére
(2008: 160), reklam bu siirecin stratejik noktalarindan biridir. Reklamlar dnceleri Grinin kullanim
degerine ve fiziksel 6zelliklerine deginirken zamanla kisilerin yasam tarzlarina, begenilerine, sosyal
degerlerine, bilincdisi arzularina seslenmeye baglamistir. Uriinlerden ziyade gdsterge ve sembollerin
tlketiminin s6z konusu oldugu tiketim kultlrli postmodern doénemin bir kiltiirlidir. Bu donemle
birlikte artik bireysel ‘6zel’ dizeyin (ihtiyaglar, duygular, 6zlemler, itkiler) sistemle genellestirilmis
biitlinlesmesine; sanayi sisteminin kurulmasini diizenleyen bastirma, yiiceltme, yogunlastirma,
sistematiklestirme ve rasyonellestirme semalarinin yine ayni diizeyde genellesmis bir yayllmasi eslik
etmistir (Baudrillard, 2008: 88). Bdylece ihtiya¢ kiltiriinden arzu kiltiriine gegisle birlikte “arzu”
kavrami, reklamlar icin gegcmisten glinimize kadar énemli bir kavram olmustur.

Baudrillard’a gére (2008: 89), ihtiyaclar ve tatminler hakkindaki rasyonalist sdylen isterik ya da
psikomatik semptomlar karsisindaki geleneksel tip kadar nahif ve eli kolu badlidir. Yerinin
doldurulamaz oldugu nesnel islev alaninin disinda, kendi anlam alaninin disinda nesne, gosterge
dederini kazandigi yan anlamlar alaninda neredeyse sinirsiz bicimde baska nesnelerle yer degistirebilir
hale gelir. Simgelerin mantiginda oldugu gibi gbstergelerin mantiinda da nesneler artik hic de bir
isleve ya da tanimh bir ihtiyaca bagh dedildir. Bu tam olarak nesnelerin bagka bir seye cevap
vermesindendir. Ister toplumsalin mantigi ister arzunun manti§i olsun, bu baska seye nesneler
hareketli ve bilingdisi anlamlandirma alani olarak hizmet eder. Reklamlar insanlarin diglerini
gerceklestirmeyi vaat ederek onlarin bilingdisi arzularina seslenmektedirler.

1 Riceour, P. (2007). Yoruma Dair, Freud ve Felsefe. Necmiye Alpay (Cev.). Metis Yayinlari, istanbul.
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Psikolojik elestiride, bilingdisi siireci gdstermek icin en 6nemli sey sanatsal aractir. Bilingdisi ve
yasaklanmis arzu diisii baglatir. izleyicisi ile diis goren arasinda bir iliski vardir. Giiniimiizde reklam
teriminin tanimlanmasina iliskin reklamin hem bir sanat, hem de bir bilim olduguna dair yaklasimlar
bulunmaktadir. Raymond Williams'a gore (1993: 410), tiketim kdltiiriinde arzuyu yaratma islevini
yapan reklamlar driinleri géstergelere donistiiren modern kapitalizmin resmi sanatidir. Reklam bir
sanat olarak dederlendirildiginde, diislerin yorumladigi gibi yorumlanabilir. Sigmund Freud (1974: 39),
klinik bir metot olarak gelistirilen psikanalitik arastirmalarin bir yan kazang sagladigini, bdylece sanat
yapitinin da dislerin yorumlandigi gibi yorumlanabilecegini sdylemistir. Paul Ricoeur'un da belirttigi gibi
(2007: 19), disler uykudaki kisiye ait 6zel mitolojidir, mitoslar ise halklarin uyanikken gordigi
diislerdir. Bu durum onlan kiiltiirel 6rneksemelerde aktarmaya elverisli kilar. Resimli temsil yeni yapisal
orneksemelerin yolunu acar. Reklam afisi, bir resimli temsildir. Gostergebilim bir “temsil” teorisidir ve
ana temasi anlamlardir. Reklam gorsellerindeki bilingdisi arzuyu desifre etmek, bireylerin bilingdis
arzunun sdylemine farkinda bile olmadan eklemlenerek tiiketici 6zneye nasil donustiklerini agiklamak
igin Freud'un diirti ve haz teorilerini dikkate almak gerekmektedir. “Reklam hedef kitleye ne tiir hazlar
sunar? Bunlar ne tir ihtiyaglardan dodmustur? Tatmin edilmeye calisilan nedir? Hangi psikolojik
mekanizmalar devreye girmektedir?” sorularina bu arastirma kapsaminda yanit aranmaya calisiimistir.

Parfim reklam afislerinin incelendigi bu calismada tiiketim kiltiiriinde arzuyu yaratan reklamlarin
cinsellik, yasam-6lim dartileri, ask gibi kavramlan iceren simgelerden, psikolojik kavramlar ve
mitolojik &delerden yararlandiklarini géstermek igin Freud'un psikanalitik kurami ve Barthes’in
gostergebilimsel yontemi kullanilmigtir. Calismada yapilan analizler igin Kasim 2016 yilinda Global
Industry Analysts, Inc. tarafindan yapilmis kiiresel parfim markalarinin marka dederlerini iceren
arastirmada yer alan alti parfim markasina ait parfim reklam afigleri secilmis; secilen parfim reklam
afisleri psikanalitik bakis acisiyla ve gostergebilimsel yontemle hermeneutik bir yaklasimla
cdziimlenmistir. Ornek olarak secilen reklam afislerinin yorumlanmasi sonucu, kilik degistirmis bir kipte
hangi “distince”, hangi “fikir”, hangi “arzu”nun “karsilandigi sorularina yanit bulunabilmektedir.
Reklamlar psikanalitik bakis agisiyla incelendiginde reklam metni icindeki mesajlarin “hangi bilingdisi
arzulara seslendidi, hangi arzularin karsilandi§i, hangi diis diisiincesinin goriinir igerige aktarilmasini
ya da carpitiimasini sadlayan mekanizmalarin kullanildigi” gorilebilmektedir.

1. Tiiketim Kiiltiirii ve Arzu Kavrami

Baudrillard’a gore; tiiketim caginin, sermaye biciminde hizlandiriimis tiim Gretkenlik slrecinin tarihsel
sonucu oldudu, ayni zamanda radikal yabancilagmanin da cadi oldugu ileri siiriilebilir. Metanin mantigi
giniimiizde sadece emek siireclerini ve maddi Urlinleri dedil, cinselligi, tim insani iliskileri, bireysel
fantazilere ve itkilere kadar, denetimi altina alarak genellesmistir. Sadece tiim islevlerin, tim
ihtiyaclarin  kar terimleriyle nesnellestirilmesi anlaminda dedil, ayni zamanda her seyin
gosterisellesmesi, yani her seyin imgeler, gostergeler, tiiketilebilir maddeler olarak cadristiriimasi,
diizenlenmesi gibi daha derin bir anlamda her sey bu mantik tarafindan ele gegirilmistir (2008: 251).

Tiiketim, modernizm sonu kapitalizmin ya da ‘post-modern’ kapitalizmin tipik 6zelliklerini sergileyen bir siireg
haline gelmistir. Artik cogu insanin kimlik duygusu bu insanlarin is rollerinden cok, izledikleri tiiketim
kaliplariyla ilgili olduguna gore, yeni bir kapitalizm doneminin ortaya giktigi sGylenebilir. Daha 6nceki
dénemlerden ayirt edebilmek icin bu yeni ddnemi ‘post-modern’ olarak adlandirabiliriz... Postmodern
tiketimcilikte arzu duyulan sey, tliketilen ‘gercek’ cikolata, ‘gercek’ otomobil, ev veya mobilya degildir.
Aslinda bu ‘gercek’ nesneler, arzularin yerine konan seylerdir; doyurulmasi istenen arzular, sembolik arzular
olup, kiltirel sembolizm tarafindan dolayimlanmadan biyolojik olarak sahip olunan arzular degillerdir
(Bocock, 1997: 113-118).

Buglin yasanan, algilanan ve gdzlemlenen temel ihtiyaglarin karsilanmasina yoénelik kisir bir tiiketim
olgusu s6z konusu degildir. Tiiketim edimi sistemini aninda harekete geciren arzularin doyumsuz
olmasi ve tatmin edilip doyuma ulastinlan bir arzunun akabinde bir yenisinin ortaya gikmasi, bu
dénglinin gergeve olarak giiclenmesine yol agmistir. Satin alinanlar, ihtiyac karsilamak icin gerekli
basit nesneler degil, bir anlam tagiyan, tiiketicinin kim oldugunu ifade etmesini sergileyen nesnelerdir.
Belirli bir imaji ve kimligi olusturup siirdiirmeye calisan insanlarin, arzu ettikleri gibi bir insan olabilmek
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icin o imaja 6zgu giysileri, parfimleri, otomobilleri, yiyecek ve icecekleri tiiketmesi gereklidir (Bocock,
1997: 74).

“Bu stirecte insanlar rasyonel giidiilerle hareket etmeyebilir, {irlinle birlikte gelen ve kimligi besleyecek
olan anlamlarin pesinden gidebilir. Ve bdylece anlamlar, Griinlerin hayatimizdaki islevlerinden o6teye
gider” (Solomon vd., 2006: 15). Anlamlarla birlikte olusan imaijlarin, arzularin, stillerin, sembollerin
tliketimi, bireye haz verdigi gibi sosyal iligkilerinde de goreceli bir giiven saglar. Hazza dayali tiiketimin
varligi kapitalist sistemin sirekliligi icin sarttir. Bati kapitalizmini benimsemis toplumlarda Uretilen
mallar; semboller ve géstergeler kullanilarak tiiketicilere satilir ve bdylelikle tiiketim ile arzular arasinda
bir iliski kurulmus olur. Satin alinan her tiirli esya ile belli bir kisilije biriinme istedi durgunluk
dénemlerinde bile ortadan kalkmaz (Bocock, 1997: 13).

Akbulut ve Balkas ‘In Adim Adim Reklam Uretimi (2006) baglikli calismalarinda da vurguladiklari gibi,
tiketim kulttrd agisindan hedonik (haza) tiketim, faydac tiiketimin tam karsisinda yer almaktadir
(2006: 19). Faydac tiiketim davranisi gosteren bireyler tiiketim ve satin alma siireclerinde Griin ve
hizmetlerin islevsel somut ozelliklerine yogunlasirken, hazc tiketim ediliminde ise birey Urin ve
hizmetin islevsel &zelliklerinden cok, yaratmis oldugu dis ve fantezi giglerine yogunlasmaktadir.
Hedonik tiiketim; tiketicilerin, coklu algilamaya dénik gorintiler, fanteziler ve duygusal uyariima gibi
etkilerle trdnleri kullanmasi anlamina gelir (Hirschman ve Holbrook, 1982: 93). Her (riine yliklenmis
ve toplumun tamamina yakini tarafindan ayni sekilde yorumlanan ve anlamlandirilan semboller
olusmustur. Yani her driiniin bir sembolik anlamindan bahsedilebilir (Sirgy, 1982: 287-300). Uriin ve
hizmetler sembolizm sayesinde bireylerin bilingdisina etki ederek onlarin distinme ve davranis
sekillerini etkileyebilmektir. (Basfirinci, 2011: 183-210). Bu noktada, tiiketici davranisini agiklamak igin
Freud’'un psikanalitik kuramina basvurmak, kisinin nasil tlketici 6zneye doénistiigiini agiklamak
gerekmektedir. Gorlinlirdeki tatmini tatminsizliginin boslugunu daha da genisletmekten baska bir sey
yapmayan bir arzunun bu kisir dongiisii, tam da histeriyi tanimlayan seydir. Kapitalizm ile Freudcu
“Ustben” kavrami arasinda bir tiir yapisal egbigimlilik vardir. Psikanalitik kuramda Ustben’in temel
paradoksu da belli bir yapisal dengesizlikle ilgilidir: Ustben’in buyruguna ne kadar cok itaat edilirse,
sucluluk duygusu o kadar artar, dyle ki feragat sadece daha fazla feragat talebini, pismanlik daha fazla
sugluluk hissini beraberinde getirir. Bu durum tipki kapitalizmde de eksigi doldurmak igin yapilan
Uretim artisinin eksigi biyitmesi gibidir.

Ricoeura gore, arzunun 6zneler arasi yapisi Freudcu libido kuraminin derin hakikatidir. Arzu insanlar
arasl durumda yer almasa, bastirma, sanstir, arzunun fantazma kipinde yerine getirilmesi var olmazdi.
Baskasinin ve baskalarinin dnce yasak tasiyicisi olduklarini sdylemek de, arzu bir bagka arzuyla -
reddedilen arzu kilidinda bile olsa - karsilasir anlamina gelmektedir. ikinci yerbetim icindeki biitiin
roller diyalektigi, insan arzusunun bir bileseni olan catisma (affrontemert) iliskisinin icsellestirilmesini
dile getirmektedir. Oidipus karmasasl temelde insan arzusunun bir tarih oldugu, bu tarihin reddedilme
ve horlanmadan gectidi, arzu egitiminin gergeklik yoluyla, kendi kendisini yoksun birakan bir baska
arzunun dayattii hosnutsuzluk yoluyla gerceklestigi anlamina gelmektedir. “Hegel'deki efendi-kole
savasgl ile Freudcu Oidipus arasindaki benzerlik gok agiktir” (Ricoeur, 2007: 337).

2. Sigmund Freud’un Psikanalitik Kurami, Diislerin Yorumu ve Hermeneutik Yaklagim

Psikanalitik kuram, psikoloji biliminin bilince olan yaklasimini bilingdigi siireglere dogru genisletir.
Freud’un ortaya koydugu bu kuram bireyi kisilik yonunden inceleyen, tutum ve davraniglarini zihinsel
surecler gercevesinde acgiklamayi hedefleyen bir kuramdir (Ozsu, 2015: 6).

Tilketim kiltdri kuramlariyla psikanalitik kuram arasindaki iliskinin benzer olmasi her ikisinin de
yasami anlamlar olarak gormesinde yatmaktadir (Smith, 2008: 274). Bu noktada her ikisi de
yorumlama gerekliligini vurgular. Genis dil alani iginde psikanalizin yeri yorumbilgisinin alanidir
(Ricoeur, 2007: 21). Bunun anlami, belirli bir elegtirel/analitik yorumun bagl oldugu kurallarla ilgili
olarak simgelerin ve gesitli yorum tarzlarinin karsi karsiya geldigi 6zel bir alan olmasidir. Sigmund
Freud'un goriisleri daha cok insanin isteme ve arzularinin kaynagina ve bunun insan davraniglarindaki
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yansimalarina odaklanmaktadir. Psikanalizin konusu davranistir. Ricoeur’e gore (2007: 18); psikanaliz,
diglerden sanata, ahlaka, dine kadar kiiltiirle ilgili tim ruhsal Gretimlerin yeniden yorumlanmasi
hedefidir. Freud’da yorum, disler lizerinedir. Psikanalitik kuram yorum calismasini arzunun bdlgesine
yerlestirmistir. Yorum arzunun kaynaklarinin yerine anlami koyar. Disler bastiriimis bir arzunun kilik
degistirmis olarak Yyerine getirilmesidir. Reklamlardaki “bilingdisi arzu”yu desifre etmek ve bu
“arzu”nun nasil hedef kitlenin arzularina donistiigini gorebilmek icin arastirma kapsaminda 6rnek
olarak segilen parfiim reklam afisleri Freudcu psikanalitik bakis agisiyla, gostergebilimsel yontemle ve
hermeneutik bir yaklagimla aciklanmistir.

Riceour’e gore (2007: 148), dislerin yorumu, her tiir yorum igin paradigma islevi gorebiliyorsa, bunun
nedeni diglerin arzuyla ilintili her tir hile igin paradigma olusturmasidir. Arzular dislerin igine saklanir.
Disler, arzunun dilini, yani tipik ve evrensel &zellikleriyle simgesel islevin mimarisini gelistirmemize
olanak sadlar. Cinsellik, bu simgeleri besleyen temel kaynaktir. Tam anlamiyla simgelestirilebilir
niteliktedir. “Temsile elverislilik” cinsellikte en yliksek doruk noktasina ulasir.

Ricoeur'’e gore (2007: 20), disler ve benzerleri, karmasik anlamlarin yeri olarak beliren bir dil
bolgesinde yer alir. Bu bodlgede dolaysiz anlamin iginde bir baska anlam daha kendini hem acida
vurmakta hem de gizlemektedir. Bu cift anlaml bdlgeye simge denir. Yorum ise, simgelerin sifresini
¢bzmeyi hedefleyen bir anlama calismasidir. Psikanalizin merkez aldidi arzunun kendisi degil, dilidir.
Dus, mitos, sanat yapiti gibi tim ruhsal Uretimler anlam alanina aittir. Ve yollar hep ayni soruya gikar:
“Arzu nasll dile getirilir?”. Ricoeur’a gore (2007: 19), dille ilgili tartismada psikanalizi hak sahibi kilan
iste bu yeni aciimdir. Gostergebilimin amaci, bu anlami kavramak ve yorumlamak igin bir ¢oziimleme
ve yeniden yapilandirma modeli sunmaktir. Gostergebilim bir “temsil teorisi”dir. Psikanaliz ve Marksizm
goziimlemeler igin dnemli kavramlar sunar. Freud'un bilingdisinda buldugu ve dirtiiniin sunumu dedigi
gosteren fantazma asamasinda imge kapsamindadir. Reklamlar, (ist-gerceklik imgeleridirler. Ozellikle
parfim reklamlari kelimelerden gok gorsellerin kullanildidi imgeye dayali reklamlardir.

Freud (1996b: 335), dislerin bilingdisi diislincede 6nceden hazir bulunan simgelerden yararlandigini
sOylemistir. Dlis gdren bu simgeleri kullanirken bilingdisinin gizdigi yolu izlemekten baska bir sey
yapamamaktadir. Bir diis anlatisinin yerine baska bir anlati konabilir. Bu iki anlati, iki metin gibi
karsilagtinlabilir. Dls distncelerini bulmak demek, bilingdisina, yani en eski arzulara agilan yolu
izlemek demektir. Yorumlamak demek, anlamin kékenini baska bir bélgeye tasimak demektir. Yorum,
arzunun yerine anlamin isigini koyar. Analiz yapanin isi 6zgiin metinle geviriyi kiyaslayarak bu anlatimin
gramerini bulmaktir. Freud’a gore (akt. Ricoeur, 2007: 36), yoruma elveren sadece yazi degildir. Sifresi
coziilecek bir metin sayilabilecek her tiir gostergeler biitiini, diis, nevrotik semptom, ayin gelenegi,
mitos, sanat yapiti ya da inang yorumlanabilir. Reklam metni bir gbstergeler bitiini olarak sifresi
cozillecek bir metin olarak kabul edilebilir, dislerin yorumlandigi gibi yorumlanabilir. Boylece
reklamlarin hangi bilingdisi arzulara hangi simgeleri kullanarak seslendigi goriilebilmektedir.

Ricoeur’un belirttigi gibi (2007: 27), Freud simge kavramini mitolojinin yineledigi diissel izleklerle sinirl
tutar. Mitik olanla diissel olan ortlismedikleri zaman bile bu ciftanlamli yapi acisindan ortaklk
gostermektedirler. Mitoslar “simdi” denilen zaman dilimini bir bellekle ve bir beklentiyle doldururlar.
Boylece simgeler insanin kendisiyle ilgili anlayisina evrensellik, zamansallik ve varlikbilimsel igerik
kazandirirlar. Onceden var olan simgelerle yola cikmak, séyleme koklii bir olumsallik katar. Ricoeur’e
gore (2007: 19), dusler uykudaki kisiye ait 6zel mitolojidir, mitoslar ise halklarin uyanikken gérdiigi
dislerdir. Bu durum onlari kiltiirel 6rneksemelerde aktarmaya elverisli kilar. Resimli temsil yeni yapisal
orneksemelerin yolunu agar. Reklam afisi bir resimli temsildir.

Haz ile mitler arasinda yakin bir iligki vardir. Horkheimer ve Adorno (1996: 125), “gliniimuzde her gesit
haz mitseldir” diye ifade etmislerdir. Mitler, insanin mutlu oldugu tanrisal bir déneme génderme
yaparlar. Bu yeniden doniilmek istenen cennetin diissel bir haz ¢adidir. Ancak, haz yabancilasmadan
kaynaklanir. Psikanalizin ethos ve mitosu da bir cennetten kovulma temasini ima eder. Kopusun
merkezinde olan arzu ve yasak arasindaki celiski insanin evrim siirecinde karsilastigi yalan-gergek,
yanls-dogru, doda-insan ikilemlerinin sonucudur. “Barthes’a gore, biitiin mitler dil gibi isler. Her bir
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mit, toplumsal ve ideolojik bir unsurla bezelidir. Mitler, toplumsal gercedin dil icindeki yapisal
dontsumleridir” (Kearney, 2003: 323-324). Mitoslar 6nce o6rnek kisiler tanitirlar. Adem, Havva,
Apollon, Dionysos, Medusa gibi bu érnek kisiler insan deneyimini somut ve evrensel diizlemde, insanin
icinde bulundugu durumu okumasini sadlayacak bir paradigma diizleminde genellestirmektedir. Dilin
gostergelerindeki yananlamlar mit olarak anlamlandirilir. Barthes’a gére (1990:179), mitolojinin dili bir
st-dildir. Ricoeur'un da belirttigi gibi (2007: 350), dusler de dilétesi ve dilleriistiiniin kisa devre
yapmasindan dogmaktadir. Reklam kurgusunun tasarimiyla insa edilen anlam, dilsel ve gorsel
bilesenlerin birbirine eklemlenerek bir Ust-dil tretilmesidir. Reklam, arzular gudilemeyi rin etrafinda
bir mitoloji insa ederek yapmaktadir. Metnin Gst-dilini olusturan sdylem c6ziimlendiginde reklamin
yaptidi seyin, arzu nesnesini géstermek oldugu anlagiimaktadir.

Freud'un sdyledidi gibi (1996a: 313-314), insan arzularini killk degistirme, gerileme ve kaliplasmis
simgeler kipinde gergeklestirebilen bir varliktir. Doyurulmamis arzular fantazmalan dirtiisel olarak
harekete geciren glictiir. Her fantazma bir arzunun yerine gelmesi, kisiyi hosnutsuz eden gergekligin
diizeltilmesidir. Haz ilkesinin hikim siirdigi yer 6zellikle fantazma bdlgesidir. Arzu yapisi, varligini
sonsuza kadar burada sirdiriir. Arzu bosaltilabilen bir yapi dedildir, tam anlamiyla doymayan bir
binyeyi acida vurur. Arzu doymaz bir talep olarak kendisinden s6z ettirir. Ruhsal yasamda
hognutsuzluktan kacis yoniinde belirli bir egilim vardir. Bir doyum yasantisinin ruhsal sonuglari
baglaminda uyarilmanin birikmesi hosnutsuzluk olarak duyumsanmaktadir. Bu uyarilmada bir azalmayi
kapsayan ve haz olarak duyumsanan doyum yasantisini yineleme goriisi ruhsal aygiti harekete
gecirmektedir. Aygit icinde hazsizliktan baslayip hazzi hedefleyen bdyle bir akima “arzu” denmektedir.
Reklamlar da kisilerin bilingdisi arzularina seslenip bdyle bir etkilesim yasanmasina neden
olmaktadirlar.

Ruhsal aygitta olusan bilingdisi siregler birincil stireglerdir. Birincil siirecler zihinsel aygitta baslangictan
itibaren vardir. ikincil siirecler ancak yasamin gidisi icinde acilmaktadir. T. Emre Yildinm’in da belirttigi
gibi (2013: 15), reklamlar birincil siirecler icinde incelenir ve reklamcinin gergeklik ilkesini iceren ikincil
sireci acilen atlatmasi gerekir. Tiketimi yoneten biyili dislince, birincil diisiince sirecinin temel
prensiplerinden biri olan “fantezileri var olmus gibi kabul etme” dlglincesine dayanir. Animistik inanca
dayall blyll dislince stirecinde reklam Urdnleri tilsimli, biydlG obje olarak yeniden tanimlar. Satin
alma siireci bliydld bir ayin haline gelir. Baudrillard’a gore (2007: 162), reklam anlamaya, 6grenmeye
degil, umut etmeye yol actidi dlglide kehanet s6zlidir. Buradaki inang, gdstergelerin mutlak-giiciine
duyulan inanctir.

3. Reklamlar, Parfiim Reklamlari ve Arzu Kavrami

Judith Williamson (2001: 29-30), reklam dili aracilidiyla aktariimak istenen anlamlarin, imgeler,
distinceler, duygularin Urliniin  kendi 6zellijinden kaynaklanmaktan c¢ok, dider sistemlerin
gostergelerinden (imgeleri olan insanlar veya seyler) kaynaklandiklarini 6ne sirmektedir. Reklami
yapllan (rline atfedilen anlamlar ile iriin arasinda kurulan baglanti, onu dederlendirenler yani reklam
izleyicilerinin algilar ve dederlendirmeleri sonucunda sekil bulurlar. Tim algilardaki carpici gergek, ilgili
strecin duyusal bilgiyi daima nesnelere donlstiirmesidir. Gereksinim duydugumuz maddi seyler
gereksinim duydugumuz duygusal seyleri temsil etmekte ve maddiyat ile maneviyat arasindaki degisim
noktasinda anlam olusmaktadir. Freud'un Ddislerin Yorumu I ve IT (1996a, 1996b) calismalarinda
odaklandigi gibi tiim disler insanin gercek hayatta doyuramadigi isteklerinin diigsel dolayimlama ile
doyurulmasidir. Bilincinde olunan veya olunmayan istekler diissel alanda doyurulur, bunun sonucunda
psikolojik bir rahatlama ve haz yasanmasi s6z konusudur. Reklamlar da kisilerin duslerini gergege
cevirme vaadiyle onlarin bilingdisina mesajlar gondererek ve mitlerden yararlanarak bu haz ve
fantazmalarla ortisirler.

Reklamlarin ne ifade ettigini, ancak onlarin nasil ifade ettiklerini anlayarak ve ne sekilde islediklerini
¢ozlimleyerek anlayabiliriz. Bir reklamin soyledidi sey, salt onun sdylemek iddiasinda bulundugu seydir; bir
reklamin, sadece kendi arkasindaki bir mesajin saydam bir tasiyicisi olduguna inanmak aldatici reklamcilik
mitolojisinin bir pargasidir (Williamson, 2001: 15).
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Tilketim kiltiriinde gostergeler, tiiketicide arzu yaratacak ve arzulari uyaracak sekilde organize
edilmektedir. Baska bir ifadeyle reklamlar aracilidiyla pazarlanmak tizere kullanilan metalar, genis bir
kiiltiirel cagngimlar ve yanilsamalar silsilesini istlenebilecek sekilde ézgiirlestirilir. Ozellikle reklamlar
bu durumu somiirmeye muktedir olup en siradan tiiketim mallarina romantik sevda, egzotizm, arzu,
glzellik, doyum, paylasim, bilimsel ilerleme ve iyi hayat imgeleri ilistirirler (Featherstone, 2005: 39).

Beklentilerimizi gercede donistirebilecedi iddia edilen arzu nesnesi markalarin 6nemi ve etkileri daha
¢ok onlarin, belli bir kimligi, statiiyi ya da dederi, “salt gosteren rolii” icerisinde billurlasabilir
kilmalarindan kaynaklanmaktadir. Bunlar, “bir kez belirli bir toplumda heterojen ve artik olan seylerin
gostereni haline geldiklerinde doyurulmamis ve heterojen bir bicimde yasayan her tiirli talep lzerinde
kargl konulamaz bir cekiciligi” (Laclau, 2007: 123-127), elde etmektedirler. Iste tam bu noktada arzu
nesneleri olarak sunulan markalarin arzulanmasi, onlarin higlestirdikleri ya da boslugunu
cisimlestirdiklerine pozitif bir varolus kazandirdiklarinda daha da katlanmaktadir. Clinkii arzu
nesnelerine yonelik arzumuzun buradaki mantigi ve hareketi “higten mutlaka bir sey cikartarak, higten
hig gikar yalanlayicl” yonde islemektedir(Zizek, 2004: 27). Bu ise, sayisiz enformasyon ve eylem
arasindaki mesafelerin manipiile edilerek narsistlik duygularinin yesertilmesine uygun bir zemin
hazirlamaktadir. Tiketicilerin tim yetersizlikleri ve caresizlikleri tamamen alisik olmadiklar bir yasam
tarzinin tiketim kaliplariyla iliskilendirilerek doyuma ulastiriimasi saglaniimaya calisiimaktadir. Ancak
reklamlarda 6zendirilen kisilerle tam olarak 6zdeslesemeyen kisi kendine yabancilasir.

Reklamlarda arzu kavrami 6nemlidir. Arzu imgeye aktanhr. Reklamlar aktarim mekanizmasini
kullanarak belli bir duygu ylikani Griine aktarirlar. Yildinm’a gére (2013: 7), bu duygu Uriine yapigir ve
her satin alindiginda bilingdisi olarak tekrar yasanir. Reklamlar, verdikleri mesajlarla diissel bir evren
yaratirlar. Yarattiklan bu soyut evrenle gercek diinyay birlestirirler. Bati kapitalizmini benimsemis
toplumlarda retilen mallar; semboller ve gostergeler kullanilarak tiketicilere satilir ve bdoylelikle
tiketim ile arzular arasinda bir iliski kurulmus olur. Bireylerin bdylece, reklamlarda kendilerine sunulan
imgeler gibi olmalarni veya davranmalari istenir. Reklamlarin verdikleri iletilerle diis kurmayla
0zdeslesen bu diinyada tiketim, simgesel bir boyut kazanir. Bu simgesel tiiketimde bireylerin olmak
istedikleri ama olamadiklan kisiler olmalari, diislerinin gerceklestirilecegi vaadi ile “ideal ben”ler
yaratilarak arzu ettikleri yasama sahip olma imkani yaratilir. Binay’a goére (2010: 22), simgesel tiiketim
araciligiyla gerceklesen nesnelere anlam transferi siireci, kiiltlirel diinyada olusturularak cesitli yollarla
veya aktarimla, gerceklesir. Tasarimcilar, reklamcilar, ireticiler ve hatta tiiketicilerin de bireysel ya da
kolektif rolleriyle anlam, triinden tiiketiciye aktarilir.

Reklam iletilerinin estetik/ giizel duyusal dederlerle donatilmasi son derece 6nemlidir. Bu nedenle,
iletilerde giizel bedenler, glizel yizler, kusursuz mekanlar kullanilir. Boylelikle “bu Griint satin alin,
sizde bdyle olun” iletisiyle, birey uyusturulmaktadir. Ornegin; parfiim reklamlarinin iletileri &zel
iletilerdir. Clnki iletiye belli bir deder katilmasi sdz konusudur (Kiiclikerdogan, 2011: 94). Reklamlar
kisilerin bilincdisi arzularina seslenerek onlar tiiketici 6zne olarak insa etmekte; yarattigi disler
ortamiyla ideal bir diinya sunmaktadir. Birey bu genis secenekler arasinda sonsuz mal ve hizmetlerin,
yani dislerin sonsuzlugunun icine siginip varigini koruyabildigini diisiiniir. Imgelemin giicii, icsel
gldiiler ve ortak paydalarla diissel durumlar yaratabilir. Parfim reklamlari imgeye dayal reklamlardir.
Parfim reklamlarinda Griine ait bilgiden kacinilarak daha ¢ok driiniin uyandirmasi beklenen hayaller ve
fantaziler Gizerine yogunlasilir.

Koku duyusu, bilingdisini sekillendirebilen bir duyudur. Insanlarin zihinsel siirecinde bir iriine karsi
istem disi fikir yuriitmesine neden olabilmektedir. Kokunun insanda yarattigi etkinin benzerini yasatan
ve ayni zamanda koku ile canlanabilen bilingdisi, devamli degisen hatirlamalari, duygulanimlari,
imgeleri, metaforlari, karar ve davranislar karmasik sekilde sekillendirip birbiriyle etkilesen hikayeleri
kapsar (Zaltman, 2003: 42). Koku algisi ve duygudurum (emotion), beynimizde ayni sinir sistemi agi
icinde yer almaktadir. Bu sisteme “limbik sistem” denir. Bu sisteme ayni zamanda “haz isleyen boélge”
de denilebilir. Hazlar arasinda cinsellik de kaginilmaz bir adirlikta yer almaktadir. Ayni sistemde, bir de
insanin tlim hayati boyunca duygu, davranis ve diislincelerine yon veren “bellek” yer alir (Ozan, 2014:
29). Koku duyusu Freudcu psikanalizdeki bilingdisi, arzu, fantezi, haz, dirtli, bellek gibi birgok
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kavramla iliskilidir. Ayrica kokunun bilinen tarihi ile baghlasik olarak onun kutsallikla, askla, sosyal
statliyle, es secimiyle ve mitolojiyle iliskisi parfim sektdri icin kisileri rahatlikla tiketici 6zne olarak
konumlandirmada kolaylik saglamaktadir. Koku, koku alma duyusu isin icine girmese bile kullanilabilir
bir gostergedir. Koku imgelerinin temeli, gorme duyusu (izerinden gergeklesir. Bu nedenle parfim
reklamlari kelimelerden cok gorsellerin kullanildigr reklamlardir. Reklamlarda parfiimler arzu nesnesi ve
arzunun nesne-nedeni olarak sunulurlar, arzulanirlik motifiyle satilirlar.

4. Arastirmanin Yontemi

Nihan Ilhanin da belirttigi gibi (2012: 2), Freud’'un insan icin olan fikirlerini alarak kitlelerin
manipulasyonu igin ilk kullanan kisi Edward Bernays olmustur. Bilingdisi arzulari tiiketim mallari ile
iliskilendirme yoluyla, insanlarin ihtiyaglari olmayan seyleri satin almalari icin ikna edilebileceklerini éne
strmustar.

Robin Bellinson, 7heory in Culture: Toward A Psychoanalytic Criticism of Advertising (2006)
calismasinda reklamlarin psikanalitik elestirel ¢dziimlemesini yaparken Freud'un dis kuramindan
yararlanmistir. Calismada kapitalist sistemde reklamlarin bilingdisi arzulara seslenerek bireyleri tiketici
Ozneye donustirdudd ileri sirilmektedir (2006: 69, 88).

Yildinm, Klinik Reklamcilik: Reklam Sirecinde Psikodinamik Ve Psikolojik Rahatsizlikiarin Kullanimi
(2013) bagslikli galismasinda, piyasaya surilen bir Grinin mdisterisiyle bulusma macerasinda
psikodinamik siirecleri ve bu siireclerin bilingdisi mekanizmalarini incelemektedir. Yildirrm'a gére (2013:
84), reklam sektorii bircok psikolojik ekolden yararlanmaktadir; ancak simdiye kadar hakim ton daima
Sigmund Freud olmustur.

Bu calisma kapsaminda vyapilan literatlir taramasi sonucu, reklamlarin daha ©nce psikanalitik
¢o6ziimleme ydntemi ile ¢dziimlendigi galismalardan biri de, Zeynep Oktug’'un, Freudun Kisilik Birimleri
(Id-Ego-Siiperego) ile Reklam Iletisinin Izleyici izerinde yarattigi Etkiler Arasindaki Badlanti: Magnum,
Kalbim Benecol ve Lésev Reklamiari Uzerine Bir Arastirma (2007) baslikl yiiksek lisans tezidir.
Oktug'un Freud dislincesine genel bir bakis ile baglayan tezi, yapisal kisilik kuraminin temel 6gelerini
irdeleyerek, davraniglar Gzerindeki etkilerini ortaya koymustur (2007: 92).

Reklamlarin psikanalitik ¢dziimlemesinin yapildigi diger calisma, Nihan ilhanin Dog. Dr. Serpil Aygiin
Cengiz'in danismanhidinda hazirladi§i Moda Dergilerindeki Reklamlarin Psikanalitik Coziimlenmesi
(2012) baslikl yiiksek lisans tezi calismasidir. Aygiin Cengiz ve Ilhanin birlikte hazirladiklari ve bu
galismanin kisa bir bdlimUnu olusturan Psikanalitik Bir Okuma Denemesi: Dis Olarak Reklam (2013)
bashdiyla yayinlanan makalede; reklamlarin bir tiir “diis metni” gibi ele alindi§i, baskilanmis bir
istegin/arzunun doyurulmasi vaat edilerek kisilerin bilingli/bilincdisi arzularina hitap edilmesi suretiyle
Uriinlerle kisilerin arzularinin iliskilendirildigi éne striilmistir. Calisma daha sonra Reklama Diis Olarak
Bakmak - Psikanalitik Bir Okuma basligiyla iki yazarll bir metin olarak 2015 yilinda kitap olarak
basiimistir. Bu kitap metninden 6zetlenerek alinan makale calismasinda (2013: 3), Freud'un Ddislerin
Yorumu I ve Diislerin Yorumu II calismalari baglaminda reklamlarin bir diis metni olarak
yorumlanabilecedini belirtmistir. Ona gére reklamlar;

Arzu (zerine kurduklarn gorsel imgelerle tiiketimi strekli olarak ©nermekte, yarattigi disler ile reklam
okurunun duslerinin cakismasini saglamaktadir. Reklam metinlerinin Griiniin kendi gercek 6zelliklerine degil
de, dislere dayanmasi, reklam metinlerini, reklam okurunun arzularinin karsilik buldugu birer diis metni
haline gelmesine neden olmaktadir (ilhan ve Aygiin Cengiz, 2013:1).

Benzer sekilde bu calisma kapsaminda ele alinan parfiim reklamlarinda da iriine ait bilgiden mimkiin
oldugu kadar kacinarak ve daha cok {rliniin uyandirdidi veya uyandirmasi beklenen hayaller ve
fanteziler (izerine yogunlasarak reklam yapilmakta, reklam metninin birer diissel metin haline
getiriimesi saglanmaktadir. Ayrica siiriilen kokunun, kokuyu siiren kisinin uzantisi olarak sosyal ortama
kim olmak istedigine dair bir mesaj vermesi istenmekte, bu nedenle de sahip veya ait olmak istedigi
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yasam tarzinin sembolleri, gorsel veya metne dayali mesajlarla 6n plana cikariimaktadir (Tuna ve
Freitas, 2012: 95-107).

“Dilbilimsel” kavramini dar anlamiyla, bir dilin iginde, dolayisiyla diizenlenmis bir dilde gergeklesen
dilyetisi gortingllerinin bilimi olarak alacak olursak, bilingdisinin simgeciligi tam anlamiyla dil(bilim)sel
bir goriingl dedildir. Bu goriingi dilleri ne olursa olsun cesitli kiiltiirlerde ortaktir. Sessel ya da
anlamsal eklemlenme diizeyinde degil, imge diizeyinde is goren yer dedistirme ve yogunlasma gibi
goriingller sunar. Freud'un “dis dili”ne isaret saydigi 6zelliklerle karsilastirilabilecek terim, dilin iginde
olmaktan c¢ok, bicemin igindedir (Ricoeur, 2007: 346). Bu noktayi aciklamak icin yorum yoluyla ortaya
cikarilan arzunun ya da istedin hicbir zaman katisiksiz ihtiyac olmayip bir cagr ve talep olmasindan
yola cikilabilir. Bu cagr, tagidigi sdylem ozelligi dolayisiyla bir dil gibidir. Istek ile ihtiyac arasindaki
acikhigr olusturan, istedin sdylemeye daha elverir olmasidir; bu elveriglilik tam olarak (temsile
elverigliligin dikkate alinmasi) ile 6rtiismektedir. Bu durumda dile benzer bir seyi dirtilerin “temsilcisi”
diizeyinde aramak gerekmektedir. Duslerin kendilerini bir anlati iginde bildirmeleri ve 6gelerinin
“kavsak sozciikler” dolayinda dagilmasi olgusu sunu dogrulamaktadir: Dirtliniin gésterene ait aglara
tutsak olmasi ile diizenlenmis dilin gozlemleri yoluyla acida cikan arasinda, dil kapsamina girmek
acisindan fark vardir. Analizin erisip kavradigi, metin gibi bir seydir. “"Resmetmeye basvurma” da ayni
zamanda dil gibi bir seydir. “Sey temsili” diizeyinde olsa da “s6zciik temsili” degildir (Ricoeur, 2007:
347).

Jean Laplanche ile Serge Leclaire’in L7nconscient, une étude psychanalytiquete (Journées de
Bonneval, 1960) onerdikleri Philippein diisii denen analiz parcasinda igme arzusu, arzu cadrisinin
resmedildigi bir dizi esdeder resimle anlatiimistir. Leclaire ve Laplanche calismalarinda, dislerin
bilincdisi metnindeki “kavsak sozciikler”in roliinden hareketle, yogunlasmanin yorumunu egretileme
olarak, yer degistirmenin yorumunu da dizdedismece olarak ayrintilandirmiglardir (1960: 29).
Calismada gostergebilimsel yontemle yaptiklan dis analizi, Freud'un “seylerin temsili” ya da “resimli
temsile basvurmak” dedigi seyi aciklamaktadir (Ricoeur, 2007: 349-350). Benzer sekilde bu calisma
kapsaminda da reklam afisinin bir “resimli temsil” olmasindan hareket ederek ve reklam afisini bir diis
metni olarak degerlendirerek bilingdisi arzunun gdstergebilimsel yontemle analizi yapilmistir.

Gostergebilimsel yontemle yapilan reklamlarin analizine iliskin birgok calisma bulunmaktadir. Ugur Bati
Reklamiarin GOstergebilimi: Bir GoOstergeler Sistemi Olarak Reklamiari Okumak (2007) baslikl
calismasinda, gdstergebilim ilkelerinden faydalanarak reklam metinlerinde anlamin nasil olustugunu,
nasil diizenlendidini ve nasll iletildigini konu edinmektedir. “Reklamlarin anlam yaratma fonksiyonu ile
teskil edilen markalarin tlketicilerce nasil yorumlandigini anlama konusunda, arastirmacilarin
gostergebilim perspektifinden faydalandigin” belirten yazar, “markalarin birer kiiltlirel gosterge
oldugunu” ifade etmektedir (Bati: 2007: 6). Gl Rengin Kiglkerdogan'in Reklam Nasi Coziimienir?
Reklam Iletisiminde Gdstergeler ve Stratejileri (2011) isimli calismasinda giiniimiiz reklam iletigimi
acisindan, Ozellikle reklam iletilerinde uygulanacak yeni stratejiler acisindan model olacak igerik ve
¢oziimlemelerle, reklam iletilerinin nasil “ikna edici” , “nasil etkili” , “nasil cekici” nitelik alacaginin ve
bunlarin hangi gostergelerle aktarilabilecedinin de yolunu gostermektedir. Reklamlarla olusturulan
Urlinlerin farklihgr cevre, degderler, simgeler, markaya bagl olusan imgeler tarafindan yaratiimakta ve
gostergebilim bu yaratimda 6n planda yer almaktadir (Kiiclikerdogan, 2011: 155).

Williamson, Reklamiarin Dili: Reklamiarda Anlam ve Ideoloji (2001) adl kitabinda zengin ve carpici
orneklerle “sahte bilince” karsi miicadelenin en keskin, en gizli alaninin reklamciligin iginde oldugunu
sOylemektedir. Yazar, eserini; "bombardimana tutuldugumuz ideolojiyle ugrastirmanin paylasilabilir bir
yéntemini bulma cabasi" olarak agiklamaktadir. Williamson'a gére (2001: 12), farkl tekniklerdeki
iletisim araclan iginde islev gérmesi olgusuna ve farkl igerigine karsin reklamciligin anlamhligini
gosteren sey, geleneksel olarak sanatin ve dinin yerine getirdigi islevlerin yerine gegen baska bir
islevinin de bulunmasidir. Bunun sonucu olarak reklamlar, agikga dzerk bir var olusu ve bir etkileme
glctine sahip bir anlam yapisi olusturmakta, acgikca kisilere arzu nesnesini sunma iglevi gérmektedir.
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Bu calismanin amaci, arzu kiltiriinde arzuyu yaratan unsurlara drnek olarak parfim reklamlarinin
bilincdisi arzulara yonelik mesajlardan, diirtiiler, cinsellik gibi kavramlar iceren simgelerden, Freudcu
psikanalizdeki kavramlar ve mitolojik 6delerden yararlandiklarini gdstermek ve bu reklamlari Freud'un
psikanalitik kuramina ve Barthes'in gostergebilimsel yaklasimina gore analiz ederek reklam
soylemlerindeki mitsel ve simgesel unsurlarin niteligini ortaya koymaktir.

Calisma kapsaminda reklam afislerinin analizinde, sadece gdstergebilimi kullanip, yananlamlar ve
anlam aktariimasini agiklamamak g¢oziimlemeyi eksik birakmaktadir. Gostergebilim temel anlamsal
malzemeyi ortaya cikarmada kolaylik saglamakla birlikte; yananlamlari, cagrisimlari, mitleri agiklamak
icin psikanalize iliskin kavramlar kullanmanin, aciklamalari daha saglam temellere oturtacadi
distnilmektedir.

Psikanalizdeki birincil stiregler icerisinde inceledigimiz reklamlar, insanlarin dislerini gerceklestirmeyi
vaat ederler ve insanlarin bilingdisi arzularina seslenirler. kincil siireg, gerceklik ilkesini icerdiginden,
reklamcinin ikincil slirece tiiketiciyi dahil etmemesi ve ikincil siireci atlatmasi gerekmektedir. Kisiler
bilincdisinin  soylemine reklamlar araciliiyla farkinda bile olmadan eklemlenirler. Boylece tiiketim
kiltiriinin istedigi tiiketiciye, yani arzunun &znesi yapilmaya calisilan egoya donisurler. Glinimiiz
tiiketim kdltlrinin dodasini anlamak ve tiiketici davranisini agiklayabilmek igin reklamlar (zerine
yapilan calismalarda “bilingdisi arzu” yu desifre etmek 6nem tasimaktadir.

5. Parfiim Reklamlarinin Freudyen Bakis Acisiyla ve Hermeneutik Bir Yaklasimla
Gostergebilimsel Yontemle Coziimlenmesi

Calismada vyapillan analizler igin Kasim 2016 vyiinda Global Industry Analysts, Inc.
(http://www.strategyr.com/MarketResearch/Fragrances and Perfumes Market Trends.asp)
tarafindan yapilmis kiiresel parfim markalarinin marka dederlerini iceren arastirmada yer alan alti
parfim markasina ait parfim reklam afisleri secilmis; segilen parfiim reklam afisleri psikanalitik bakis
acislyla, gostergebilimsel yontemle ve hermeneutik bir yaklasimla ¢éziimlenmistir.

5.1. "Cennetten Kovulma Miti”: Reklamda Ruhsal Miikemmellige Geri Dénme Arzusu

Christion Dior "Hypnotic Poison” Parfiim Reklami:

HYPROTIE
POISON

Resim 1 Christian Dior “"Hypnotic Poison” Parfiim Reklam Afisi
Kaynak: https://uk.pinterest.com/misssucette/pub-parfum/

Afisin Goriintiisel anlami ve genel gosterenleri

Afiste siyah sagl, Ust bedeni ¢iplak, guizel bir kadin goériilmektedir. Kadinin boynuna dolanmis mor-
siyah bir yilan bulunmaktadir. Afisin sol alt késesinde kadinin éniinde mor-bordo-kirmizi renkte
meyveler ve cicekler, bunlarin arasina da kirmizi elma formunda parfiim sisesi yerlestirilmistir. Sisenin
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izerinde “Hypnotic Poison Dior” yazisi bulunmaktadir. Afisin sag Ust kdsesinde “Dior” yazisi vardir.
Yilanin dili parfim sisesine dogru yonelmistir. Kadinin makyaji da mor tonlarda yapilmistir. Kadin
imgesinin bakiglari kameraya dogrudur. Fon olarak mor renk kullanilmistir.

Anlatisal gostergeler

Afiste kadin imgesi (st bedeni ciplak ve boynunda yilanla gésterilmistir. Parfim sisesi kirmizi elma
formunda tasarlanmistir. Yilan kadinin boynundan dolanarak dili siseye dogru uzanmistir. Arka fondaki
mor renk yilanda, meyvelerde, ciceklerde ve kadinin makyajinda da gorilmektedir. Kadinin bakislari
kameraya yani izleyiciye dogru bakmaktadir ve bastan cikarici bir ifadededir. Cennetten kovulma miti;
kadin imgesi, yllan ve yasak meyve (kirmizi elma) formundaki parfim sisesi bir arada kullanilarak
tasvir edilmistir. Sisenin (izerinde “Hypnotic Poison Dior” yazisi bulunmaktadir. Ingilizcedeki “Poison”
kelimesi Tirkcede “zehir” anlamina gelmektedir. “Hypnotic” kelimesi psikanalitigin kavramlarindan
hipnozla iligkilidir. Yilanin dilinin siseye dodgru olmasi bu kelimelerle yilanin zehirine gdnderme
yapmaktadir. Parfiim, yilanin zehri ile 6zdeslestirilmistir. Parfliim erkedi yavas yavas zehirleyerek,
hipnotize ederek bastan gikarmak igin sunulmustur. Bu enjekte ederek zehirlemek degil, koklama
yoluyla yavas yavas bir zehirlemedir.

Afisin teknik gostergelerinden renk olarak mor, kirmizi ve siyah kullanilmigtir. Parfim sisesi kirmizi
renktedir ve kirmizi elma seklindedir. Kirmizi hirsin, askin ve sehvetin sembollidir. Kirmizi renk
cinselligin simgesi olarak kullanilmistir. Afisin arka fonunda, yilan simgesinde, ciceklerde, meyvelerde
ve kadinin makyajinda kullanilan mor renk, asaletin, soyun, paranin rengidir. Insan soyunun Adem ve
Havva'dan geldigi inanci bu renkle ifade edilmistir. Mor, tarihte ve bugiin pek cok feminist grubun da
sembolik rengidir. Bu sembolik durumun kokeninin kesin olarak nerden geldigi bilinmemekle birlikte bu
konuda pek cok farkl sdylenti vardir. Bunlardan biri, Hristiyan ve Yahudi inancina goére Adem’in ilk
karisi olduguna inanilan Lilith'e dayanir. Adem ve Lilith ayni anda ve ayni kosullardan yaratilmistir, bu
nedenle Lilith erkede itaat etmek istemez ve esitligi savunur bu sebeple tarihin ilk feministi kabul edilir.
Lilith'in mor ten rengine ya da kiyafete (viicut 6rtiisii) sahip olmasi sebebiyle de mor rengin feminist
distincenin sembolii olabilecedi sdylenir (Kologlu, 2013: 20). Kadinin saclarinda ve yilanda gorilen
siyah renkse, duygusallik, tutku, giic ve élimiin simgesidir. Oliimsiizliigiin oldugu cennetten kovulma
ile birlikte dlim kavrami ortaya cikmistir. Oliim kavrami beraberinde dogum kavramini da getirmistir.
Siyah renk yasam-6lim diirtiilerini simgelemektedir.

Kadinin bakislari kameraya dogru ve izleyici ile gboz gbze geldigi hissini vermektedir. Bunun nedeni
kisilerin ona bakarak onunla 6zdeslesmesi icindir. Yiizdeki masumiyet ifadesi ile bakislardaki bastan
clkarma arzusu bir arada gériilmektedir. Kadin hem izleyen, hem izlenen konumundadir. Adem hem
orada olmayan hem de orada olandir. Bigim olarak fotografik imgeler kullanilmistir. Bu imgeler insanin
dis glicline seslenir.

Afiste Anlam Aktarimi/ Diizanlam, Yananlam, Metafor (Egretileme)/ Metnin Séylensel
(Mitsel) Yapisi

Reklam afigi cennetten kovulma miti Uzerine kurgulanmistir. Reklam afigindeki parflim sisesi, yasak
meyve, “kirmizi elma”dir. Adem’e bunu yemesini sdyleyen Tanri'nin ona es olarak yarattigi kadin ve
kadina da yemesini sOyleyen yilandir. Cennet bahgesi, zamanin bilinmedigi masumiyetin ve bilincin
daha sonra haberdar oldugu degisimlerin ilk merkezinin bir metaforudur. Reklamdaki kadin imgesi
Once gosterilendir, sonra Havva'nin gostereni olur. Ayni sekilde parfiim sisesi dnce gosterilenken yasak
meyvenin gostereni konumuna geger. Tim bunlara bakildiginda, bunlarin birer yananlam oldugu
kolaylikla anlagilabilir, ¢linkli bu imgelerin diiz anlamlar kadin, yilan ve parfiim sisesidir.

Yilan, derisini degistirebilen bir hayvan oldugu icin yenilenmeyi temsil etmistir. Bu 06zelligi, onun
6limsizligin veya yeniden diinyaya gelisin simgesi olmasini saglamistir. (Campbell, 1995a: 13-14).
Yilan &zellikle paleolitik dénemde sonsuz yasamin simgesi olarak kabul edilmistir. Nitekim antropolojik
arastirmalar neticesinde yilanin paleolitik dénemde arka yiliziinde 6lim labirenti bulunan bir plaketle
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resmedildigi ortaya cikarilmistir. Buradan hareketle yilanin eskiden beri ebedilikle 6zdeslestirilen bir
figir oldugunu soylemek mimkiindiir (Campbell, 1995b: 383).

Yilan sadece mitoslarda degil ayni zamanda dnemli inang sitemlerinde de kendine yer bulmustur
(Eliade, 2003: 207-208). Yilan, Eski Ahit'te yaratilis bolimiindeki pasajlara bakildiginda olumsuzlanan
bir motiftir. O, Havva’nin aklini gelen ve bilgelik agacinin bekgiligini yapan kurnaz bir hayvandir.
Dolayisiyla Eski Ahit, Adem ve Havva'yi safca kanan, yilani ise kandiran bir konumda tasvir eder. Eski
Ahit anlatisinda yilan, diger bircok kiltiir de oldugu gibi hayat veya gencligin koruyuculugunu da
simgelemektedir. Fakat Yahudi kutsal metninde yilan, Tann ile insan arasinda sorun cikaran bir
varliktir. O, ilk insanlarin cennetten kovulusuna neden olmustur. Kurnazli§i yaninda kéti olmasi yilanin
Yahudilikteki en belirgin 6zelligidir. Bu dinde yilan, insanin dlimsiizlik arzusuna vurulmus bir sekte
olarak ifade edilmistir. Olimlii varliklarin iyi ile kétiyl bilmeleri ve élimli olduklarini anlamalari yilanin
kot niyeti ve davranislari nedeniyledir. Boylece Eski Ahit anlatisinda ve Yahudilik kiltiirinde yilan
figlirG aldatma ve aldanmanin sembolii olarak 6n plana gikmistir (Yasdiman, 2011: 9-35).

Kadinin giinahla, yilanin giinahla ve boylelikle yasamin giinahla boyle 6zdeslesmesi cennetten kovulma
doktrinindeki tim hikayeye verilen bir donemectir. Freud’a gore (1931), “bastan gikarma, isin icine
girdigi yerde, gelisme siireclerinin dodal akisi daima bozulur; cogunlukla 6nemli ve kalici sonuglara yol
agar”. Yasak olmasi iliskiyi daha da cazip hale getirmistir. Diger sembolik delerden biri de ciplakliktir.
Psikanalizin etos ve mitosu da cennetten kovulma temasini ima eder. Kopusun merkezinde olan arzu
ve yasak arasindaki uzlasmaz celiski, insanin evrim siirecinde karsilastigi ve icerdigi yalan- gercek;
yanlis-dogru; doga-insan ikilemlerinin sonucudur. Artik geriye déniis olanadi yoktur. Insan bu
ikilemlerle karsilasmasi ve kopusla ugrasmasi dncesindeki kendilidinden yasantiya dénemeyecektir.
Cennet tasvirleri arzu ve yasak celiskisinden kurtulma mijdeleri tasir. Bir glin kaybedilmis yere geri
doniilecektir. Cennet vaat edilen selamettir;

Daha da net bir bicimde, mitoslar dizleminde, baglangig imgelerinin asil anlami bitige ait imgelerden
gelmektedir. “'Surgindeki ruh” mitosunun karsisinda, bilme yoluyla arinma simgeleri vardir; ilk Adem
figlrtine, art arda gelen, kral, Mesih, cilekes iyiler, insanoglu, Efendimiz, Logos karsilik verir. Kotilik
simgelerine asil anlamlarini veren, selamet simgeleridir (Ricoeur, 2001: 47).

Hiristiyanlikta da yilan cift yonli ve dediskenlik gosteren bir sembol olarak belirir. O, hem bilgeligin
sembolii olarak Isa ile 6zdeslestirilir hem de Adem ve Havva’nin cennetten yeryiiziine diismesine
neden olan kéti bir canli olarak nitelendirilir. Isa ile sembolize edilen yilan, Nil Nehri'nde yasayan
kiglk su yilani Hydrustur (Allaby, 2010: 91). Dider taraftan yilan veya ejderha &zellikle cennette
disis oykiisiinde seytanla es tutulan bir varliktir ve asli glinahin bitiin insanlida bulasmasinda onun
biiyiik pay! vardir. Fakat bilge olan Isa, carmihta can vererek basta yilan olmak (izere giinaha neden
olan biitiin etmenleri ortadan kaldirmistir. Dolayisiyla iyi yonii Isa'da bilgelik olarak aciga cikan yilan,
seytanla 6zdeglestirilen kétl ydniine galebe calmistir. Hiristiyanlkta cift yonlu islevi ifade eden bu
durum, yilanin kabuk degistirir gibi anlam degistirebildigini ortaya koymaktadir (Vahiy, 12: 9; 2.
Korintliler, 11: 3). Bu yiizden yilanda iki zit bir aradadir. Insan-doga etkilesimi, yilan ile olan iliskide
betimlenir. Bahsedilen karsitliklarda erkek ve disi bir prensibin iki yénidir. Cinselligin ortaya gikisi
“cennetten kovulma” mitiyle ortaya cikmistir. Burada herkesin en gok ilgisini geken sey yasak meyve
ve ondan yenmesi sahnesidir. Bu sahne bastan sona bir sembolizm icermektedir. Psikanalistler éteden
beri bu meyvenin kadin cinsel organi ile iligkili oldugunu vurgularlar. Ik giinah konusunu isleyen tiim
yazar ve sanatgilar, bu meyveyi kirmizi bir elma olarak tasvir etmislerdir. Hatta bazi arastirmacilar
bunun cinsel iliskiyi temsil ettiginde de hemfikirdirler. Bu durumda Adem ile Havva'nin isledikleri suc da
cinsellik  olmaktadir  (https://ismailhakkialtuntas.com/2015/02/22/ilk-gunah-ve-cennetten-kovulma-

mitinin-sifresi/).

“Ama cinsel diirtl tarafindan yonlendirilen siirecin 6zl iki hiicre govdesinin kaynasmasidir. Ancak bdylelikle
yliksek canlilarda canli maddenin 6limsizltigu glivence altina alinmig olmaktadir. [...] O halde “cinsiyet cok
eski degildir ve cinsel birlesmeyi ortaya cikaracak olan olaganistii siddetli diirtller, bir kez rastlantiyla olmus
ve 0 zamandan beri avantajli oldugu igin saglamlasmis olan bir seyi yinelemektedirler” (Freud, 2009: 63).
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Yasak meyve yiyenlerin 6limli olacadi gézden kacirilmamasi gereken bir semboldiir. Olimsiiz bir
yasam olan cennette, cinselliin yasak olmasi, dogumun da olmayacadi anlamina gelir. Oliim yoksa
zaten doduma da ihtiyac yok demektir. Cinsel iliski, liremek, yasamin devamini, neslin devamini
saglamak demektir. Bu da, 6liimiin doga kanunu olarak anlam bulmasi demektir. “Oliimiin ‘asil sonug’
ve bu bakimdan yasamin asil amaci, cinsel dirtilerin ise yasam isteminin somutlasmasidir” (Freud,
2009, 58). “Yasam 6lime dodru yol aldigi icin, cinsellik bu yoldaki biyiik umut olmaktadir. Cinsel
dirtiler ‘gercek yasam drtileridir’; diger dirtdlerin, islevleri nedeniyle 6liime gétiiren yonelimlerinin
tersine is gériir onlar” (Freudtan aktaran, Ricoeur, 2007: 254). Insanlarin cennet disina ¢iktiginda
olimli olmasi bu nedenle énem tasimaktadir. Insana vaat edilen cennet yine élimsiizliik iceren biiyiik
bir riyadir.

Afiste bircok gorsel egretilemeye yer verilmektedir. Afisin konusu dogrudan onu temsil eden
gosterenlerle dedil, onu ¢agristiracak ve o anlami verecek benzer nesnelerle aktariimaktadir. Boylece,
afis kurmak istedigi badlantiyi, bu nesnelerin ya da ‘seylerin’ okuyucular icin ifade ettikleri anlamlarla
saglar. Bir nesne veya kisi, temsil ettigi seyin yerine gecer ve temsil giicii kazanir. Oyleyse afiste
gosterilen tiim bu imgeler ve simgeler gdsteren olarak cennetten kovulma mitindeki cinsellikle islenen
ilk ginahi, bastan c¢ikarmayi, yasam-6lim dartllerini anlatir. Gosterilen kadin imgesi Havva’nin
gostereni, parfiim sisesi yasak meyvenin gosterenidir. Yilan simgesi bastan ¢ikarmanin, yasamin ve
6limiin, sonsuzlugun ve buna benzer zit anlamlarin/giftanlamliligin gostergesidir. Afiste gdsterilen
konumundaki bu 6geler cennetten kovulma mitinin gosterenlerine donisir. Bu anlam aktarimiyla da
cinselligin, bastan cikarmanin, yasam-06lim dirtilerinin temsilcisi haline gelirler. Cennet bahgesi
reklam afisinin metaforudur. Kadinin Havva’nin yerine, parfiim sisesinin yasak meyvenin yerine
konmasi edretileme kapsamina girmektedir. Yilan simgesi psikanalitik kuramda fallik bir imgedir ve
reklam afisinde metafor olarak kullanilmistir. Freudyen bakis acisindan yilan ayni zamanda penisi,
kirmizi elma da kadin cinsel organini temsil eder. Freud’'un kadinda penis imrenmesi ya da penis
eksikligi olarak acikladigi durumda kadin, kendini eksik hissetmektedir. Yilan reklamin fallik imgesidir.
Reklam kadinin bu simgesel eksikligini o trind alarak tamamlayabilecedi mesajini vermekte, parfimi
arzu nesnesi olarak sunmaktadir.

Metnin Kodlar A¢isindan Coziimlenmesi

Afiste kullanilan kodlar, toplumsal gecmis ya da kullanicilar arasindaki uzlasmaya dayanan kiltiriin
{rlinidir. Anlam aktarimi ise, sdz konusu kodlar aracilidiyla yapiimaktadir. Afisin, okuyucu icin anlamli
olmasli, okuyucunun kodlarla uzlasmasina yani onlari tanimasina badlidir. Kodlarin uzlasmasi demek,
gostergeler araciligiyla anlamin degis-tokus edilmesi anlamina gelir. Uzlasilan kodlar, gostergeler
aracilidiyla “anlam degis-tokusu'nun” gerceklesmesidir. Bu konuda imaijlar, imgeler ve simgeler 6nem
tagimaktadir. Kadin, yilan ve kirmizi elma formundaki parfim sisesi cennetten kovulma mitinin
Ogeleriyle anlam olarak ortlismektedir. Bu mit bircok kiiltiirde bilinmekte ve bircok inang sisteminde
kendine yer bulmaktadir.

Metnin Dizisel / Dizimsel yapisi

“Masallarda kimi islevler ikili karsitiklar Gizerine kuruludur: Yasak/Yasadin gignenmesi, Catisma/Zafer;
Izlenme/Kurtarma” (Kiciikerdogan, 2012: 140). Ayni sekilde rekldm metninin dizisel yapisi
gostergebilimsel anlamda ikili karsithklar Gzerine kurulmustur. Yani metinde s6zi edilen anlam ayni
zamanda s6zl edilmeyen anlami da igermektedir. Burada cagrisimsal bir yol izlenmektedir. Metnin
dizimselligi ise, segilen birimlerin yan yana gelip bir anlam olusturmasi bigimidir. Bu baglamda metnin
dizisel olarak ikili karsithklari agagidaki gibidir:

Cennet — Cehennem Sevap — Glnah

Odiil — Ceza Yasam — Olim

Kadin — Erkek Tanr — Insan

Iyi — Kéti Yasak — Yasadin cignenmesi — Arzu
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Eksik — Tamamlanma — Arzu

Biitiin bu gostergelerin secilip, yan yana getiriimesi ve afisin anlamini ortaya cikarmasi ise afisin
dizimsel boyutuna Ornektir. Reklam afisinde bunlar bir araya gelerek cennetten kovulma mitini
anlatmaktadirlar.

Reklam afisinde cadgristirilan cennet, cinsellik, giinah, bastan cikarma, yasam, 6lim, kadin ve erkek
tim kdltlrlerde bilinen ortak simgelerdir. Baglangicta bir gésterge niteligi tasiyan kadin, yilan ve kirmizi
elma seklindeki parfiim sisesi daha sonra gosteren haline gelmistir. Bunlarin, bu afis disinda da
okuyucular icin anlamlarn vardir ve bu anlamlan bildigimiz varsayllmaktadir. Yani tiim bu gostergeler
ne anlama geliyorsa, afis de o anlamlarin hepsini tasir ifadesi, afisin sdylenini olusturur.

Metnin Metinlerarasiligi

Afisteki gostergeler cennetten kovulma mitine génderme yapmaktadir, clinkii kadin imgesi, yilan
sembolli ve yasak meyveye benzetilmekte; parfiim sisesi de cennetten kovulma mitini aktarmaktadir.
Bu da afisin “metinlerarasilik” 6zelligini gdstermektedir.

Cennetten kovulma tablolariyla reklam afisi yan yana getirildiginde gercekistictligin kilttirel imgeleri
ve mitleri baglamindaki benzerlik goze carpmaktadir. Reklam okurunun/izleyicisinin bilingdisina
seslenilmis ve {rlin gergekiistl bir kimlige blrindurilmistir. Yildinm’a gére (2013: 7-8), bilingdisinda
en derinlere gidenler en gercekusti olanlardir. Bilingdisinin oldugu yer, markalarin evrenidir.

HYPNOTIE
POISON

Resim 2 'The Original Sin' — Raphael’in Tablosu ve Christian Dior Hypnotic Poison Reklami.
Kaynak:http://karlshuker.blogspot.com.tr/2011/03/bipedal-snake-in-garden-of-edewhat.html

https://uk.pinterest.com/misssucette/pub-parfum/

Christian Dior 'Hypnotic Poison’ Reklam Afisi Degerlendirmesi

Afisin dizisel yapisi gostergebilimsel anlamda ikili karsithklar izerine kurulmustur. Yani metinde kast
edilen anlam ayni zamanda kast edilmeyen anlami da icermektedir. Burada cagrisimsal bir yol
izlenmektedir. Metnin dizimselligi ise, secilen birimlerin yan yana gelip bir anlam olusturmasi bigimidir.
Afiste, anlamlandirmanin birer pargasi olan, yananlam, diizanlam ve metafor gibi gdstergebilimsel
0delerden bahsetmek mimkindir. Ayrica, ikili karsithklar ilkesi ile afisin dizisel boyutundan, bunlarin
bir araya gelerek ve bitlinleserek afisi olusturmasiyla ise afisin dizimsel boyutundan sdz etmek
olanakhdir.

Reklam afisinde cennetten kovulma mitiyle geri déniilmek istenen cennet, yani ruhsal miikemmellige,
kosulsuz sartsiz mutluluga ve sefkate dair ilksel arzu dile getirilmistir. Psikanalitik bakis agisiyla arzu-
yasak, arzu-eksik kavramlari {izerine kurgulanmis bir reklam &rnegidir. Reklam tiiketiciye bu eksikligin
lizerini 6rtmek, gizlemek sozii vererek bu eksikligi tirliniin eksikligi anlamina indirgemistir. Bu mitin ana
temasini olusturan bastan gikarma, cinsellik, yasam-6lim durtileri de anlam aktarimiyla reklamin ana
temasi haline gelmistir. Kadinin arzuladigi erkedi bastan gikarmasinin yolu olarak Dior markasina ait
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“Hypnotic Poison” isimli parfiim goésterilmistir. Kadin imgesi Havva’'nin, parfim sisesi yasak meyvenin
gosterenidir. Kadin, yilan ve sise gosterilen konumundan cennetten kovulma mitinin gésterenlerine
doénismistir. Bunlarin hepsi bir araya gelerek cinselligin, bastan cikarmanin goéstergeleri olarak
reklamin mesajini olusturmaktadir. Mit reklam afisinde diigsel bir sahneye dénistiriliip kisilerin
bilincdisi arzularina seslenilmistir.

Tablo 1 Christian Dior Hypnotic Poison Reklam Afisinin Gostergebilimsel Coziimlemesi

Gosteren Gosterilen Gosterge

Arka fonu mor renkte olan | Cennetten kovulma Miti. Christian Dior “Hypnotic
Reklam Afisi Uzerinde glizel, | Bastan g¢ikarma, cinsellik, ilk | Poison” Parfim Reklam Afisi.
bastan c¢karan bakislariyla | glinah, yasak ve arzu, ruhsal | 2008

esmer ve ciplak bir kadin | mikemmellige geri doénme | Manken: Monica Belluci.
imgesi, kadinin boynunda mor | arzusu.
renkte bir ylan, kirmizi elma
formunda parfiim sisesi,
Sisenin etrafinda mor ve kirmizi _
renkte meyveler ve gigek. Miti: Adem’le Havva’nin
Cennetten Kovulma Miti.

5. 2. Biiyiilii Diisiince: Reklamda "Tilsim” Olarak Uriin

Yves Saint Laurent " Black Opium” Parfiim Reklami

Resim 3 Yves Saint Laurent “Black Opium” Parfiim Reklam Afisi
Kaynak: http://kokoshgirl.com/2015/01/yves-saint-laurentden-yeni-bir-koku-black-opium/

Afisin Goriintiisel anlami ve genel gosterenleri

Reklam afisinin sol st tarafindan asadiya dogru uzanan siyah boncuklardan yapilmis tesbih biciminde
ucunda biyuk kirmisi bir tas, pliskil ve kalp figlr( bulunan bir kolye géze carpmaktadir. Afisin sag alt
kdsesinde bir kismi goriinen gri tonlarda kenarlari gri incilerle stislenmis bir kutu bulunmaktadir. Afisin
ortasinda bu iki objenin ortasinda siyah renkteki parfim gsisesi goérilmektedir. Sisenin ortasindaki
kirmizi dairenin iginde “Black Opium”, “Yves Saint Laurent” yazisi yer almaktadir. Parfiimin ve
markanin adi bu kirmizi dairesel alana yazilmistir. Objelerde siyah, gri ve kirmizi renklerin hakimiyeti
gorulmektedir. Afisin arka fonu agik tonlarda beyaza yakin bir gri tonlamasidir.

Gri renk, beyazla siyah rengin birlesiminden hasil oldugu igin her iki renkten de mana almaktadir.
“Beyaz rengin goz kamastirici parlaklidini ve siyah rengin basici agirligini tagimaz. Yani daha agirbasli
bir yumusaklik ifade eder” (Kalmik, 1950: 39). Bu renk, adirbasliidin, sadakatin ve sessizligin
simgesidir. Gri renk, maviye dogru giden tonlarda kullanildidinda kasvetli, beyaza dogru giden tonlarda
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kullanildiginda ise, huzurlu bir etki yaratmaktadir. (Kotan ve Kaya, 2010: 98). “Siyah renk, yas, 6lim
ve adirhdi cagristirir. Korku ve karanligin rengi oldugu gibi, fenaliklarin ve seytanin rengi olarak da ele
alinmigtir” ( Pamuk, 1998: 151 ). Yani siyah renk denildigi zaman, insanoglunun distince diinyasinda
olumsuz 6zellikler 6n plana gikmaktadir. Siyah rengin olumlu &zellikleri ise, ciddiyet, glic ve otorite
olarak ele alinabilir. (Kotan ve Kaya, 2010: 88). Genel itibariyle kirmizi renk ise fiziksel giiciin,
hareketin ve canliigin rengi olmakla birlikte, askin, ihtirasin ve cinselligin temsilcisi olarak da ele
alinabilir. Bazi kaynaklarda kan ve savagl simgelediginden bahsedilen kirmizi renkle, duygu diinyasinda
somut hayatin bir yansimasi oldugu gibi, metafizik bir renge boyanmis ve alemin yaraticisi olan Tanri,
bu renkle ifade edilmistir (Kotan ve Kaya, 2010: 85-86).

Afiste Anlam Aktarimi/Diizanlam, Yananlam, Metafor (Egretileme) /Afisin Soéylensel
(Mitsel) Yapisi

Parfim reklama tarafindan muskamsi, tilsimli, blydli obje olarak yeniden tanimlanmistir. Reklamda
gorilen 6deler ise birer “tilsim”dir. Bliyliniin uygulamasindaki sebebi Freud 7otem ve Tabu 'da (2013)
insanin arzulari olarak teshis ettigini sdylemistir. insanin biiyii yoluyla meydana getirdigi her sey, dyle
olmasini istedigi icin olur. Reklamda kadinin veya erkedin ‘birbirlerine duyduklan arzu’ dile
getirilmektedir. Reklam “Black Opium” parfimiini arzu nesnesi olarak biyili bir obje seklinde
tanimlamigtir.

Parfiim sisesinin yaninda bulunan ve tamami goriilmeyen incili kutu da, kolye de kadina erkek
tarafindan verilmis birer hediye anlatimi gibidir. Biitlin nesneler erkedin anlatiminin icine yerlestirilirse
kadinin 6ykisl ona erkek tarafindan hediye verilmis (orada bulunus) olmasidir. Bu durumda byl
islevini gerceklestirir. Uzayda ve zamanda biylniin yaratti§i etki bir seyi baska bir seye donistirir.
Orada bulunmayani orada bulunur hale getirir. Parfimin kullanildiktan sonra yasanilacaklari aciga
cilkarmasi gibi buylli sonuglar yaratir. Reklam okuru birakilan bosluklari doldurup anlatimin
kahramanlarini yaratir. Oykiide birakilan araliklari doldurarak nesnel bagintilarin géndergelerinin
icerigini garantiye alir. Burada desifre eden ve desifre edilen reklam okurunun/izleyicisinin bizzat
kendisidir. Kaynasmay! sadlayan ise, blyidir. Parfiim, kolye, kutu ve reklam bilinen seylerdir. Yani
diizanlamlardir. Parfiim sisesi de kutu da agilabilir. Reklam orada bulunmayani agida gikarmak igin
desifre edilebilir. Orada bulunmayis hem zamansal hem de uzaysaldir. Ancak orada bulunmayan kadin
ve erkek parfiim sisesiyle orada bulusmaktadir. Béylece uzay ve zaman asiimis olur. Bir tilsimin sonucu
bir bilmecenin yaniti kadar zaten oradadir. Tek yapilmasi gereken parfimin satin alinip kullanilimasidir.
Blyl uygulamalarindaki en énemli unsurlardan biri isimlerdir. Burada isim “Yves Saint Laurent"tir. Yani
markanin kendisidir. “Blyl etkisi bakimindan onunla bir defa temas edilmesi yeterlidir” (Freud,
2013:162).

Tabu ve Totenide Freud'un belirttigi Gzere (2013: 36), ilkel insanin bilingdiginda 6lim ve oldiirme
arzusu pusuya yatmistir. Korku istekten daha giicli oldugunda bunu tabulastirmak ve biiyli yoluyla
korunmak arzusu dogmustur. Evham dirtiiniin hizmetine girince korunma arzusunu doyurmak icin
klltdr yeni avunma nesneleri yaratir. Reklamdaki blyili distince animistik inanca dayali olarak, Grini
tilsim olarak sunmak vasitasiyla parfUmi tim olumsuzluklara kargi koruyucu, tim arzulan
gerceklestirici islevi yerine getirecek Uriin olarak sunmaktadir. Bu da yananlam olarak
degderlendirilebilir. Tiim bu anlamlar reklam afisinde (riine aktarilmis ve bilingdisi arzulara seslenerek
parfim arzu nesnesine dénulstirilmuistir. Burada Uriin blylyl harekete geciren tilsimdir. Reklam
afisindeki objeler biiyl faaliyetinin araglarini cagristirmaktadir. Satin alma siireci ise blyilil bir ayine
dontsen ritteldir.

Freud’a gére, Animizm bir dislince sistemidir ve ayni zamanda psikolojik bir kuramdir. “Mitolojinin
Animizm baglamli 6n kosullara dayaniyor olmasi, dikkatimizi ceker. Ancak mit ve Animizm arasindaki
iliskinin ayrintilari genel olarak hala belirsizdir” (2013: 156). Black Opium, “karanlk bagimllik”
anlamindadir. Clnkl Opium kelime olarak “afyon” demektir. Parfimiin adi da reklami gibi animistik
disiinceye gonderme yapmaktadir. Afyon bilindigi lizere tipta acilan ve adrlar dindirmek igin
kullanilan, ancak sirekli kullaniminda badimhlik yaratan bir maddedir. “Afyon”un gidada, tipta
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uyusturmada veya dinsel toérenlerde kullaniimasi Neolitik zamanlara kadar dayanmaktadir. “Afyon"daki
morfinin cok etkili bir agr kesici oldugu bilinmektedir. Morfin kelimesi yine Yunanca kokenli ve
mitolojik Réiya Tannisi Morpheus'tan gelmektedir. Morpheus'un babasi Hypnos, yani Uyku Tanrisi,
amcaslysa Thanatos, yani Olim Tannsdir. Morfin'in ilac veya baska amacla kullaniimasi halinde
karsilasilan 6lim hali disiiniildiginde, ismin kaynaklandigi Yunan mitolojisi tanrilarinin — uyku, riiya
ve 6lim — akrabalifi daha fazla anlam ifade etmektedir (Ozan, 2015: 270).

Bu mitolojik bilgiler bize Freud'un kuraminda yasam-6lim durtileri olarak adlandirdi§i Eros ve
Thanatos ikilisini hatirlatmaktadir. Reklamda mitolojik 6deler ve psikanalitik kuramdaki yaklagimlar
oOrtliserek bir bliylllu distince yaratilmistir. Kirmizi ve siyah rengin kullanimi da Eros-Thanatos ciftinin
temsil ettigi yasam-6lim durtilerini ifade etmek igin kullanilmistir. Yves Saint Laurent’in “Black Opium”
parfimd “bagimliik yaratacak yeni dozunuz” mottosuyla tanitilmistir.
(http://kokoshgirl.com/2015/01/yves-saint-laurentden-yeni-bir-koku-black-opium/). Bu ayni zamanda
marka bagimliidina da génderme yapmaktadir.

Metnin Kodlar Acisindan Coziimlenmesi

Animistik inanca gore ilkel toplumlar inanclar dogrultusunda tim nesnelerin bir ruhu olduguna
inanarak, onlarla esit iliski gelistirmislerdir. Anlayamadiklar igin korktuklar doga olaylarini da
kutsayarak etkisizlestirmeye gcalismislardir. GlUnUmuz insani ise korkularini tiketerek asmaya
calismakta ve yeni kimlikler satin alarak yarattigi Ust gerceklikte yasamaktadir. Farkinda olsun ya da
olmasin bireysel ve toplumsal bilingdisinda varligini siirdiiren sembol, mit ve arketipleri tiikettikleri
trlinlere yansitarak ve onlara birer ruh vererek bu Uriinlere kutsallik atfetmistir. Sekil dedistirse de
daha girift hale biriinen sorunlar ve bunlarin yarattigi korkular varligini her zaman korumaktadir
(Altuntug, 2013: 120).

Animistik inanisin, aydinlanmayla birlikte ortadan kalktidina inanilsa da; aslinda igerik degistirerek
glinimiizde de canliigini muhafaza etmektedir. Adorno ve Horkheimer'a gére bu degisimin yoni, cansizi
canh kilan animizmden, canlinin ruhsal yoninii metalastirarak, pazarlanabilir bir nesneye geviren kapitalist
sistemin pazar diizenine dogru olmustur (Adorno ve Horkheimer, 1996: 49).

Sembollestirme yetenegi sayesinde arketipsel simgeleri gegmisten bugline tasiyan tiiketiciler, Freud'un
“arkaik kalintilar” adini verdigi cagrisimlar, tiikettikleri nesnelere yoneltmektedirler (Jung, 2007: 47).
Kapitalizm mitsel gicleri harekete gecirerek tiiketicileri bliylilemeye devam etmektedir.

Metnin Dizisel / Dizimsel yapisi
Afiste asadidaki karsitiiklarin bir arada kullaniimasi metnin diziselligini yansitir. Bunlar bir araya gelerek
biyll disiinceyle modern tiiketim diinyasini birlestirir.

Orada bulunmayis — Orada olug Kadin — Erkek
Animistik disiince — Akil Ruhsallik — Meta
Yasam — Olim Kirmizi — Siyah
Biling — Bilingdisi

Zaman — Mekan — Uzay — Gergek/fizik diinya

Afisin Metinlerarasiligi

Afiste goriilen objeler animistik inanca dayall bir byl ritlielini cagristirmaktadir. Freud’a gore (2013:
157), bliyli banal psikolojik yontemlere degil, 6zel araclara basvurur. Afiste biyill olarak yeniden
tanimlanan parfiim sisesinin (izerindeki markanin ve parfiimiin adi bir biiy{i teknigi olan bu isme dayali
bliy ritlielini animsatmaktadir. Afis bir bliyl tekniginde kullanilanlara benzeyen objelerle hazirlanmis
bir gorseldir.
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Yves Saint Laurent 'Black Opium’ Reklam Afisinin Dederlendirmesi

Reklam afisinde mitolojik ve psikolojik gdstergeler araciliiyla izleyiciye iletmek istedigi mesaijl
aktarmaktadir. Bu siiregte reklam, tipki ilk insanlarin animistik inanglar dogrultusunda; Uriine bir ruh
atfederek, cansizi canlandirdi§i gibi, tiiketim nesnesi olan parfimi de cesitli mitolojik sembollerle
oOrtlstlrerek, ona bir ruh vermekte ve bdylece onu canlandirmaktadir. Mitolojik kiltiiriin izleri bireysel
ve toplumsal bilingdisinda hala canliigini slirdiirdiigi icin, gecmisle arasinda bir baglanti noktasi
olusturarak, kendisini biitiine ait hissetmek isteyen tiiketiciler, adeta mistik bir kimlige biirinmekte ve
tiketim nesnelerini bilingdisi arzularla almaktadirlar. Reklam afisi psikanalitik kuramda “fantazileri var
olmus gibi kabul etme” diisiincesine dayanan biydll disiince ile iliskilidir. Postmodernizmin zaman ve
mekan farkini ortadan kaldiran karakteri de reklam sektoriinde etkili olmustur. Bilginin yerini yorumun
almasiyla ve gercek ile gercek olmayanin ig ice gegmesiyle gergekisti bir diinya yaratilmistir. Ayrica
Freud’'un da belirttigi gibi (2013: 172), hem zamansal agidan, hem de igerik agisindan Animizm
asamasl Narsisizme denk gelir. Tlketim kiltiriinde arzuyu yaratan reklamlar narsistik bir agilima
sahiptir, ayni zamanda reklam sirecinde narsistik kisilik gibi psikodinamik ve psikolojik
rahatsizliklardan yararlanilmaktadirlar.

Tablo 2 Yves Saint Laurent "Black Opium” Parfiim Reklam Afisinin Gostergebilimsel Coziimlemesi

Gosteren Gosterilen Gosterge
Reklam afisinde agik renk bir Yves
masanin Uzerinde siyah renkte | Animistik inang, bdyd, tilsim. | Saint Laurent Black Opium
parfim sisesi. Bilydll diasiince. Parfiim Reklam Afisi.

Sisenin  gOvdesinde  kirmizi
yuvarlak zeminde Opium yazisi.
Afisin  sol tarafinda siyah
boncuklardan dizilmis ucunda
buytuk kirmizi bir tas, siyah
puskiiller ve kalp figtirQ olan bir
kolye. Afisin sag alt kosesinde
koyu gri-siyah renkte incili bir
kutu.

Inang: Animistik inanc.

5.3. "Ask Ve Delilik” Mottosu: Reklamda Bilincdisi Ve Nevrotik Duygulara Seslenme

Calvin Klein "Obsession” Parfiim Reklami

OBSESSION

3 f

O

-
Y'CalvinKlein

Resim 4 Calvin Klein "Obsession” Parfiim Reklam Afisi
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Kaynak: http://saklinotalar.blogspot.com.tr/2010/10/calvin-klein-obsession-1985.html

Afisin Goriintiisel anlami ve genel gosterenleri

Reklam afisi siyah-beyaz bir gérseldir. Afisin en Ustiinde ortada biiyiik beyaz harflerle "OBSESSION”
yazmaktadir. Sag st kosesinde “FROM THE CALVIN KLEIN ADVERTISING ARCHIVES” yazisi
gorilmektedir. Afisin alt ortasinda “Calvin Klein PERFUME"” yazisi bulunmaktadir. Afiste salincakta
ayakta sallanan her ikisi de giplak bir kadin ve bir erkek imgesi goriilmektedir. Salincagin iplerinin bagli
oldugu yer gorilmemektedir. Afisin arka fonu siyahtir. Yani karanlik bir mekani ya da ortami
gostermektedir.

Afisin Anlatisal Géstergeleri

Reklam afisinde, anlatisal géstergelerden ilki olan parfimin adi icin "OBSESSION” dilsel gdstergesi,
siyah fon Ulizerine beyaz harflerle yazilmistir. Marka gdstergesinin gostereni ise, en altta ortadaki
“Calvin Klein PERFUME" yazisidir. Afisteki siyah fon karanhdi vurgulamaktadir. Afisin (zerindeki
“"OBSESSION” ve “Calvin Klein PERFUME" yazisi beyaz harflerle yazilmistir. Tasarimci, fazla ayrintiya
ve renk kalabalidina girmeden, sade ve carpici bir sekilde, okuyucunun ilgisini bu yéne cekmek ve
okuyucuyu parfimin adi ve markanin ismiyle Griine yonlendirmek istemektedir. Afiste salincaktaki
¢iplak kadin ve erkek imgesi ve durus pozisyonlari cinsel birlesmeyi cagristirmaktadir. Afisin siyah fonu
ise karanhdi, boslugu ve psikanalitik bakis acisiyla bilincdisini ve korkuyu imlemektedir. Salincagin
ritmik hareketleri ise, bilingdisindaki diirtli gel-gitlerini aktarmaktadir. Metnin igindeki tiim unsurlar
cinselligi simgelemektedir.

Afiste Anlam Aktarimi
Diizananlam, Yananlam ve Metafor (Egretileme) /Metnin Soylensel (Mitsel) Yapisi

Parfiimiin adi olan “OBSESSION” psikanalizdeki “takinti” anlamindaki kavramdir. Uriine nevrozun
adinin verilmesi diizdegismece kapsamindadir. Psikanalitik kuramda aciklandigi Gizere, takintili nevrotik
yapida libido genital diizeyde o6rgitlenmis olmakla birlikte, kismen ikinci anal doneme gerilemistir.
Kaygl temel olarak hadim edilme kaygisidir; saldirgan ve erotik diglince ve arzularin bilince
gitkmasindan duyulan korku seklinde kendini gdsterir. Bastirma mekanizmasi temel savunma olmasina
karsin, yaygin diirti tirevlerjyle bas etmekte yetersizdir (Tura, 2005: 27). Freud’un, s6zcigin tam
anlamiyla bastirma denen seyin kendisinin de bir bastirmaya oranla ikincil bastirma oldugunu
soylerken kastettigi budur:

Birincil bastirma, durtiinin ruhsal sunumunun (temsilinin) bilince kabul edilmemesinden ibarettir. Bu
nedenle, bizim dirtinln ilk anlatimi saydigimiz sey gergekte bir takintinin Griintddr; anlatim ile drti
arasindaki iliskiyi biz, yerlesik, tortulasmig, ‘sabitlenmis’ olmadidi siirece higbir zaman fark edemeyiz”.
Diirtlintin birincil anlatimi sandigimiz sey bir takintinin (fixation) Grlinidir (Ricoeur, 2007: 130).

Afisin dilsel gdstergelerinden olan “Obsession” kelimesi ile Griine anlam aktarimi yapiimistir. Freud'un
belirttigi gibi (2009), takinti nevrozunda ve melankolide ben idealinin davranisi degisir. Bunun kaynadi
bilingdisi catismalardir. Freud, bu noktada énce korku teriminden bahseder. ic ve dis tehdide cevap
olarak gelisen bu durum sonra dirtiiniin bir an 6nce bosalimini saglamayl amaglayan ruhsal aygitin
haz ilkesi kavramiyla iliskilidir. Korku ‘ben’ diyen ilk seydir. ‘Var olan tek sey benim, neden korkayim’
dedidi an yalnizlik baslar”. Campbell (2013: 76), bu konuda, benligin yalniz oldugunu anladi§i zaman
bir bagkasi daha olmasini arzuladigini ve iki oldugunu séylemistir. Bu ikilik, kadin ve erkektir. Reklam
afisinde de korkuyu simgeleyen siyah renk fon lzerinde bir kadin ve bir erkek imgesi goérilmektedir.
Afisteki karanhdi simgeleyen arka fon ayni zamanda bilingdisini da simgelemektedir. Bastirmanin
egretileme olarak yorumlandigi psikanalitik yaklasima goére, karanlk fonun bilingdisinin yerine
konulmasi edretileme kapsamina girmektedir. Afiste siyah fon (izerinde salincakta sallanan giplak kadin
ve erkek imgesi bilingdisinda bastirilan cinsel diirtlleri gostermektedirler. Salincagin ipleri reklam
afisinin fallik imgesidir.
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Nitelikler afise aktariirken anlam aligverisi gerceklesir ve afis bu gekilde reklam okurunun
cagnsimlarinda deder kazanir. Ciinki afise baktigimizda, afisle Girlin/parfiim arasinda dogrudan somut
bir badlantiya rastlamak mimkiin dedildir. Parfiim reklamlari genellikle (riine ait higbir bilginin
olmadigi 6zel iletileri olan imgeye dayal reklamlardir. Bu reklam afisinde de Uriine ait somut bir bilgi
bulunmamaktadir.

Afisin Kodlar Acisindan ¢éziimlenmesi

Karanlik kavrami toplumlarin zihninde olusmus “korku ve gerilim” kavramlarini bir arada bulunduran
kodlardan birisidir. Kadin ve erkek imgesinin ¢iplak olmasi, salincagin gel-gitli hareketleri cinselligi
simgeleyen kodlardir. Genellikle insanlarin zihninde kadin ve erkegin ciplak ve yakin olmasi cinselligi
gagristiran bir durumdur. “Obsession” terimi bilimsel gevrelerde “takinti nevrozu” igin kullanilan ortak
terimdir. Ayrica glinimizde evrensel olarak birgok kisi tarafindan bilinmekte ve kullaniimaktadir.

Metnin Dizisel /Dizimsel Yapisi

Asadidaki zitliklar metnin diziselligini yansitir. Boylece bunlarin bir araya gelerek bilingdisi, arzu, dirti,
takinti ve cinsellik kavramlarinin anlamlar afisin dizimsel yapisini olusturur.

Siyah — Beyaz Kadin — Erkek

Biling — Bilingdisi Bastirma — Savunma — Takinti

Metnin Metinlerarasiligi

“Diislerin Yorumu bir dlg anlatisinin yerine bir bagka anlatinin, anlambilime ve sézdizimine uyacak bir
anlatinin konabilecegi ve bu iki anlatinin iki metin gibi karsilastirilabilecedi anlamina gelen bir tezdir”
(Freud, 1996a: 174). “Bir ds bir tir resim bilmecesidir” (Freud, 1996b: 12). Reklam afisi bir diis metni
gibi degerlendirilebilir. Bu diis anlatisi ile reklamin anlatisi iki metin gibi karsilastirilabilir. Boylece
“bilingdisi arzu” desifre edilebilir. Bu da afisin “metinlerarasilik” 6zelligini gdstermektedir. Barthes,
Metnin Hazzi ‘nda (2007: 121), Freud'u onaylayarak okumayi dis kurmayla ayni gérmektedir.
Kurgudan alinan hazzin diiste kendini gésteren bir arzu doyurma fantezisi gibi isledigini soylemistir.

Calvin Klein 'Obsession’ Reklam Afisinin Degerlendirmesi

Odabasi’'na gore (2013: 118), cinsel uyanmanin hedonik tiiketim biciminin temel sonuglarindan oldugu
sodylenebilir. Reklam afisinde cinsel birlesme salincak (zerinde ve ritmik hareketleri imleyecek sekilde
kurgulanmistir. Salincagin gel-gitleri diirtiilerin gel-gitleriyle, cinsel birlesmenin ritmik hareketleriyle
Ozdeslestirilip yananlamlar olusturulmustur. Burada cadrisimsal bir yol izlenmektedir. Boylece hazza
dayali tiiketimin temel sonuglarindan olan cinsel uyanma durumuyla benzerlik gdsteren afisin bilingdisi
arzuyu, cinsellik simgesini tiiketici 6zne insasinda nasil kullandigi goriilebilmektedir.

“Obsession” teriminin parfiimiin adi olarak kullaniimasi yaratacadi etkiyi vurgulamak igindir. Reklam,
parfimd kullanan Kkisilerin karsi cinste yaratacaklari arzunun bir takintiya dénisecek kadar etkili
olabilecegini soylemektedir. Ayni zamanda bu tutku markaya duyulan tutkunun takintisi anlamina da
gelebilir. “Ask ve Delilik” mottosuyla yola giktiklarini syleyen reklamci askla delilik arasindaki seyin
tutku oldugunu belirtmistir. “Dirtiiler Gzerinde en azindan birkag varsayim ylriitmekten kaginmayan
psikanaliz 6nce ‘acglik ve ask’ sdzlerini model alan dirti ayrimini” ele almistir (Freud, 2009: 59).
“Bastiniimig dirti birincil bir doyum yasantisinin yinelenmesinde israr ederek kendisinin tam doyumunu
saglamaya calismaktan hicbir zaman vazgegemez” (Freud, 2009: 51). Reklam afisinin kurgusu cinsel
dirtiiler Gizerinedir. Uriine verilen isim de bu diirtiilerin bastirnimasiyla ilgili olarak gerilemeye ve bu
gerilemede savunma mekanizmasinin yetersiz olmasi durumunda ortaya gikan “takinti nevrozu” nun
ismidir. Reklam afisinde psikanalize ait kavramlardan ve unsurlardan yararlanildigi gériilmektedir.
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Tablo 3 Calvin Klein “"Obsession” Parfiim Reklam Afisinin Gostergebilimsel C6ziimlenmesi

Gosteren

Gosterilen

Gosterge

Reklam afisinde siyah zemin
lzerinde salincakta qiplak bir

Zaman-mekan algisinin
olmamasi (bilingdisi), belirsizlik,

Calvin  Klein Black Opium
Parflim Reklam Afisi. 1989.

SAYL 11

. N cinsellik, cinsel dirtiler,
kadin ve bir erkek, en (stte o o ]
" o salincagin gel-gitleriyle ruhsal | Modeller:
Obsession” yazisi, en altta A .
. ) - . durumun gel-gitleri arasindaki | Marcus Schenkenberg
Calvin Klein yazisi, tim afise | ..~ : 5 A . P
AL ) . iligki, salincagin ipleri (fallik | Carré Otis
hakim siyah rengin tonlan, | . . . -
. .| imge), Obsession kelimesinin
salincak, siyah-beyaz bir -
fotodraf takinti anlamiyla iligkili takintili
grat. nevroz durumu. Cagrisim:  Freud’'un takinti
nevrozu analizi. Takintih ve

tutkulu ruhsal durum.

5.4."Marilyn Monroe” : Reklamlarda Ideal Ben'in Olusturulmasi
Chanel No.5 Parfiim Reklami

Resim 5 Chanel No. 5 Parfiim Reklam Afisi
Kaynak: http://stylecaster.com/beauty/vintage-chanel-no-5-ads/#slide-4

Afisin Goriintiisel Anlatimi ve Genel Gosterenleri

Reklam afisinde Marilyn Monroe elinde Chanel No.5 parfiim sisesi ile gorilmektedir. Eline damlattigi
parfimle gddislerinin arasina dokunmaktadir. Tek askisi omuzundan diismiis seksi bir kiyafetle
gorilmektedir. Sari dalgal saglari, kirmizi ruju, yan kapali olan gézleri ve giilen ylziyle gekici ve seksi
bir kadin imgesidir. Afiste kullanilan renk bakir tonlarindadir. Afisin sol alt késesinde Marilyn Monroe
imzasi gorulmektedir.

Anlatisal Gostergeler

Afigte Marilyn Monroe ve elinde tuttugu adzi agik Chanel No.5 parfiim sisesi goriilmektedir. Marilyn
Monroe bir Hollywood yildizi olmasindan dolayi giizelligi, seksiligi, sikligi, sohreti ifade ettigi icin
parfimle arasindaki bag anlam kazanmaktadir. Reklam afisinin teknik gdstergelerinden olan renk
gostergesi olarak bakir renk tonlari kullanilmistir. Kirmizi rengi cagristiran bir diger renk tiirii de, bakir
rengidir. Bu rengin karsi tarafta biraktigi istek ve arzu, géndergesel bir renk olan bakir ile anlatilmistir.
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Yani reklamin bitiini dikkate alindiginda bakir renk, cinselligin, sehvetin, arzu ve istedin rengi
olmustur (Kotan ve Kaya, 2010: 88). Afisin sol alt kdsesinde yer alan “Marilyn Monroe” imzasi afisin
dilsel gostergesidir. Ayni zamanda markaya ve (riine atti§i imzayla onunla 6zdeslesmistir.

Afiste Anlam Aktarimu

Reklamda Marilyn Monroe ile parfim sisesi, herhangi bir anlatimla dedil, yan yana olmalariyla
iliskilendirilebilir. Chanel No. 5 reklam aracilidiyla Marilyn Monroe ile birlestirilmistir. Chanel No. 5,
Marilyn Monroe ile ayni anlam ya da imgeyi paylasmaktadir. Marilyn Monroe'nin Hollywood diinyasinda
ve magazin dergilerinde ifade ettigi anlami Chanel No. 5 tiiketim diinyasinda ifade etmekte, ayni
anlama gelmektedir. Reklam zaten var olan baska bir mitolojik dili ve gdsterge sistemini
kullanmaktadir. Reklamda Marilyn Monroe gdsteren, onunla gosterilen ise gekicilik, seksilik, gtizellik,
in ve gohrettir. Aralarindaki bu iliski Chanel No. 5’e aktanlmistir. Parfiim, Marilyn Monroe’nin
kendisinin yerini almistir. Bu durumda parfiim, yani Chanel No. 5 artik bu anlamlan tasimaktadir.
Marilyn Monroe'nin imgesi parfiime aktarilarak, disiince ve duygularin ondan kaynaklanmasi
saglanmistir. Bu anlam driine yapistiriimistir. Reklam izleyeni bu araci nesne ya da kisiyi zihinsel
sirecte atlar. Parfiim ile bir imge/duygulanim tiiketicinin zihninde iliskilendirilmis olur. Ancak bu
iliskilendirilme streci bilingdisidir. Reklamin sadladigi nesnel badinti duygulari uyandirir, ancak
duygularn uyandiran reklam degildir. Reklam sadece bir duygunun distincesini (Freud'un dis
dustinceleri dedigi sey) uyandinr. Bunu da duyguyu, parfimi isaret eden bir gosterge olarak
kullanmak suretiyle yapar. Bu reklamda duygu ve parfiim, reklamda gdsteren-gosterilen olarak
birbirinin yerine gegebilir durumdadir. Reklam, parfiimiin satin alinmasi durumunda bu duygularin,
cekicilik, glizellik, seksilik gibi beklentilerin yerine getirilecedi sdziini de vermektedir. Marilyn Monroe
bir fotograf tarafindan gosterilendir. Sonra “0” gosteren olmaktadir.

Metnin Kodlar Ac¢isindan Coziimlenmesi

Marilyn Monroe dinyaca unli bir Hollywood bir yildizidir. Model ile Griin yan yana getirilirken ayni
anlamda iki sey sunuluyormus gibi yansisa da bu birlikteligin anlamli olmasi, okuyucu/izleyicinin
kodlarla uzlasmasina, yani onlari tanimasina bagldir. Uzlasilan kodlar, géstergeler araciliiyla “anlam
degis-tokusu”nun gerceklesmesidir. Bu konuda imajlar 6nem tasimaktadir.

Metnin Soylensel (Mitsel) Yapisi

Marilyn Monroe herkesin dislerini siisleyen ve onun gibi olma arzusunu yaratan énemli bir figlirdr.
Kirmizi ruju, sari saclar ve seksi tavriyla bir ikondur. Chanel No.5 de onunla ézdeslestiriimis ve ayni
anlamlan tasiyarak giinlimiizde ayni dederiyle varligini siirdiirmektedir. Mitin/Efsanenin adi, Marilyn
Monroe ve Chanel No.5 olmustur. Marka bir gergekistiicilik yaratmig, kendi adini mitiklestirmistir.

Metnin Metinlerarasiligi

Andy Warhol'un Marilyn Monroe ve Chanel No. 5 icin yaptigi bircok postmodern olarak
nitelendirilebilecek screen print (film baskisi) calismasi vardir. Jameson (1984), sanatsal
postmodernizmin yikselisini neo-Marksist bir gergeveden isaretlerin ve sembollerin araliksiz dolagimi ve
kiiresel bilgi akisiyla nitelenen bir ge¢ kapitalizm asamasina girilmesiyle aciklar. imgelerin haza
tiiketimi, kapitalizmin bu asamasinin merkezinde yer alir. “Kiiltlirde postmodernizme iligskin her durus,
ayni zamanda, zorunlu, acik ya da ortiik olarak bugiinkii cokuluslu kapitalizmin dodasi tizerinde siyasal
bir durustur” (Jameson, 1984: 55). Bu reklam afisi bunun en bilinen drneklerindendir.
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Resim 6 Pop Art, Marilyn Monroe ve Chanel No.58 ve Chanel No. 5 by Karl Black 36x24 Art Print Poster Kaynak:
https://quide.alibaba.com/shopping-quides/monroe-poster.html

Chanel 'No.5’ Reklam Afisinin Dederlendirmesi

Parfiimle nesnel badlantisi olan kisi veya sey (Marilyn Monroe) arasindaki baglanti reklam
okuru/izleyicisi tarafindan kuruldugundan bu badlanti artik reklam okuru ile de kurulmustur. Ayni
zamanda parfim ve onun tasidigi anlamlar reklami izleyen kisinin de yerine gecer. Chanel No.5 ile
Marilyn Monroe (gosterenler) arasinda parfimiin anlam kazanma sirecinde, parfim artik reklam
okurunun/izleyicisinin yerine gegmistir. Yani yerine gectigi kisiyi, reklam izleyenini gdsterir. Boylece
reklam 6zel bir 6zne yaratir. Reklamda Chanel No.5 kullanan kisinin dider insanlardan farklilagilacagi
mesajl veriimektedir. Once bir gruba ait olma durumunu, sonra da sadece bireyler olarak &zneler
olusturan reklam, bireyi rlin araciidiyla yeniden birlestirilecek olan pargalanmis bir benlik halinde
bslimlere ayirir. Bu “ben”in sdylemidir, “ideal ben” arzusudur. ideal ben, yer degistirmis narsistik
bendir. “Ideal ben” deyimi kesin bir bicimde “narsistik ben ideali” séziiniin esanlamlisidir. Dolayisiyla,
deyimin narsistik baglamini siki sikiya korumak gerekmektedir” (Ricoeur, 2007: 192-193). Baska bir
deyisle, reklam bireylerin “kendilik imajin1” develliasyona udratir. Boylece insanlarin bireycilik
ethos’'unda herhangi bir potansiyel kesilmeye kisa devre vyaptinr. Aslinda Marilyn Monroe
olamayacadini bilse bile, onun gibi olma arzusu daha giiclii oldugundan kisi kendini reklamdaki film
yildiziyla 6zdegslestirir. Bunun sonucunda da higbir zaman 6yle olamayacadindan kendine yabancilagir.

Tablo 4 Chanel No. 5 Parfiim Reklam Afisinin Gostergebilimsel Céziimlemesi

Gosteren Gosterilen Gosterge

Reklam afisinde elinde Chanel | Cekicilik, seksilik, gtzellik, | Chanel No. 5 Parfim Reklam
No. 5 parfim sisesi tutan | séhret, tim erkeklerin arzusu | Afigi 1952.

Hollywood  vyildizz  Marilyn | olan ideal ve efsane bir kadin: | Model: Marilyn Monroe
Monroe’nin fotografik imgesi. Marilyn Monroe. ve Chanel No.
5 Efsanesi.

Cagrisim: Glizel, cekici
arzulanir kadin olmak, Marilyn
Monroe gibi seksi ve glizel bir
kadin olmak. “Ideal ben”.

98
Yayin Tarihi / Publication Date: Haziran / June 2017


https://guide.alibaba.com/shopping-guides/monroe-poster.html

POSSEIBLE DUSUNME DERGISi / JOURNAL OF THINKING SAYL: 11
ISSN: 2147-1622

5.5.Ustben’in S6ylemi, "Sosyal Statii”: Reklamlardaki Basari, Giig, Kariyer Ve Sosyal Statii

Arzusunu Gerceklestirme Vaadi: Hugo Boss Erkek Parfiimii Reklami

#MANOFTODAY

Resim 7 Hugo Boss Erkek Parfiim Reklam Afisi
Kaynak: http://www.theblondespool.com/HUGO-BOSS-SS16

Afisin Goriintiisel Anlatimi ve Genel Gosterenleri

Reklam afisinde koyu gri tonlarinda takim elbise giymis bir erkek imgesi goriilmektedir. Arka fonda bir
metropole ait oldugu distndlen bir manzara —deniz, kdprii ve sehir- bulunmaktadir. Bu afisteki mekan
gostergesidir. Afisin sag yarisi koyu seffaf bir renkle dider yarisindan bdéliinerek ayrilmistir. Farkli bir
renkle olusturulan bu fonun Uzerine dilsel gostergeler ve parfim sisesi gorseli yerlestirilmistir. Bu
gostergelerden “MAN OF TODAY” ve “GERARD BUTLER FOR BOSS BOTTLED” yazilan afisin sag st
kosesinde yer almaktadir. Parflim sisesinin gorseli bu yazinin hemen altinda yer almaktadir. Bu
gorselin altinda, afisin sag alt kdsesinde ise “BOSS”, “HUGO BOSS” gostergeleriyle markanin ve
parfimiin adi gosterilmistir. Sag alt kdsede bu gostergelerin altinda ise #MANOFTODAY gostergesi yer
almaktadir.

Anlatisal Gostergeler

Afigte gorilen erkek imgesi Gerard Butler'dir. Hem kariyeri, hem kisiligi itibariyle toplumun sayginhdini
kazanmis bir karakterdir. Bu konumuyla sosyal statl ifadesidir. Hugo Boss parfiim sisesiyle yan yana
durmalar bu anlamdan dolayidir. Afisin sag Ust kdsesinde yer alan “MAN OF TODAY” ve “GERARD
BUTLER FOR BOSS BOTTLED” gdstergeleri reklamin dilsel géstergelerindendir. "MAN OF TODAY”
“Bugiiniin erkegi” anlamiyla postmodern déneme, giinlimiize ait erkek imajini Gerard Butler (izerinden
yansitmaktadir. Afiste parfim gorselinin hemen altindaki “"BOSS” ve “HUGO BOSS” gostergeleriyle
markanin ve parfimiin adi gosterilmistir. En alt sag kdsede yer alan #MANOFTODAY gostergesi ise
twitter ve instagram igin hazirlanmis hashtag uygulamasini ifade etmektedir. Sosyal aglar lizerinden de
tlketicisine ve onlarin yorumlarina ulasmak isteyen marka yine glnimize iliskin medya
uygulamalariyla kendisinin postmodern déneme, yani giiniimiize ait oldugunu belirtmektedir.

Reklam afisindeki renkler, 6zellikle koyu gri, mavi ve altin rengi, ayricalikli olmanin, statiniin ve
toplumsaldaki Ust sinifin ifadesinin renkleridir. Arkada gériilen metropol manzarasi ve erkek imgesinin
giyim tarzi glinim{ziin yasam tarzini ve profesyonel is hayatini simgelemektedir. Bugiiniin erkegini
betimleyen ve parfiimle Gerard Butler'i dzdeslestiren tim bu gdstergelerde (riinle kisi gosteren ile
gosterilen olarak birbirinin yerine gegmektedir.
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Afiste Anlam Aktarim

Reklam afisinde erkek imgesi ve sise olarak kendi basina baglantili dedillerdir, ancak ayni anlama sahip
olmalarindan dolayi bir araya konmuslardir. Aralarindaki bag, Gerard Butler’in toplumdaki bireyler igin
ifade ettigi sey anlamindadir. Anlam aktarimi sadece reklamin icinde gerceklesmektedir. Zaten “Gerard
Butler for Boss Bottled” slogani ile bu desteklenmistir. Reklam burada bir anlam icat etmemistir, zaten
bilinen bir gosterge ile ona anlam terciime etmektedir. Parfim ile bir imge/duygulanim tiiketicinin
zihninde iligkilendirilmis olur. Ancak bu iliskilendirilme siireci bilingdisidir.

Afiste kullanilan renkler, arka fondaki metropol goriintlisti, takim elbiseli ve taninmis erkek imgesi
“sosyal statii”, “kariyer”, “zenginlik”, “yakisikhlik”, “lst sinifa ait olma”, “basan” gibi kavramlari
simgelemektedir. Bunlarin anlami glinimiizde erkedin bir kadin tarafindan tercih edilmesi, arzulanir
olmasi, kimligi ve onun sosyal statiisi ile iliskilidir. Ginlim{z erkedinin nasil olmasi gerektigi reklam
araciidiyla anlatiimaktadir.

Metnin Kodlar Acisindan Coziimlenmesi

Reklam afisinde gdsterilen erkek imgesi, glinimiiz tiiketim kultiirinin belirledi§i yasam tarzina, sosyal
statliye ve begenilmeye uygun bir modeldir. Toplumun biylk bir bdlimd giyimiyle, kullandigi
markalarla, yasadigi sehir veya mekanla iliskili olarak insanlar hakkinda deder yargilarina sahiptir. Bu
soylemselligin kodacimini reklam okuyucusu/izleyicisi bilingdisi olarak yapar.

Metnin Soylensel (Mitsel) Yapisi

Psikanalitik bakis acisiyla “sosyal statii”, “toplumsal normlar”, “ben ideali” gibi kavramlar Ustben’le
iliskilidir:

Oidipus kompleksinin egemenligindeki cinsel asamanin en genel sonucunun, bu iki 6zdeglesmenin bir sekilde
birlesmesinden olusan bir ben tortusu oldugu varsayilabilir. Ben'deki bu dedisim 6zel bir yer tutar, ben’in
Oblr igeriklerine kars! bir ben ideali ya da Ustben olarak ortaya gikar (Freud, 2009: 93).

Ustben baba modeli iizerinden olusmus, kendini yiiceltme karakterine sahiptir. Yiiceltmeden sonra
olusan ideale “Yapmalisin!” tavrini saglayan sey, onun sert ve kuralci tutumudur. Ustben asiri
ahlaklidir, ancak id'in olabilecedi kadar zalim de olabilir. Ustben’in ben’le iliskisi “Boyle (baba gibi)
olmalisin” uyarisiyla bitmemektedir. “Boyle baba gibi olamazsin” yasadini da icermektedir. Bunun
anlami “onun her yaptiini yapamazsin, bazi seyler onun ayricalidi olarak kalmalidir” seklindedir
(Freud, 2009: 94). Psikanaliz acisindan “ben ideali” ya da “Ustben”, ebeveynlerle iliskinin bu sekilde
temsili, insan tlriiniin aradigi ylice varlik olarak degerlendirilmistir. Buna gore, “ben ideali” Oidipus
kompleksinin mirasgisidir. Bu nedenle de “id"in en gliglii dirtiilerinin ve en 6nemli libido degisimlerinin
temsilcisidir. Onun yoénlendirmeleriyle ben, Oidipus kompleksine egemen olmustur. Ayni zamanda da
id'e tabi duruma gelmistir (Freud, 2009: 95). Reklam afisi, s6z konusu unsurlarin ayirt edici
gostergeler ve sinif ayricaliklari diizeyine gegisini belirtmektedir. Burada tiiketim, statiisel dederlerin
diger toplumsal gosterenlerle nedensel iliski icinde olarak toplumsal ve sinifsal farklilastirma siirecini
reklam araciligiyla strdirmektedir. Reklam afisinde {riin st modelin parcasi olarak toplumsal
bakimdan ayirt edici nesne olarak sunulmaktadir. Reklam bu yolla kisilerin bilingdisi arzularini
yiiceltmektedir. Ustben’in Oidipus kompleksinin mirascisi olmasi ile baglantili olarak da “OEDIPUS” un
reklamin mitik séylemi oldugu sdéylenebilir. Reklam afisi 6rnedi de toplumsal normlara, yasam tarzina
yaptigi gondermelerle ilgili oldugundan “listben”in sdylemi seklinde okunabilir.

Hugo Boss 'Boss, Man of Today’ Reklam Afisinin Degerlendirmesi

Reklamda kullanilan kiiltiirel 6geler ve mitler, tiiketim toplumunda prestij, farklilik, bir gruba ait olma,
kimlik edinme, sinif atlama gibi simgesel dederlerin yeniden (retilmesini saglamaktadir. Bireylerin
kimlikleri ne dinlediklerinin, ne seyrettiklerinin, ne giydiklerinin kisacasi ne tikettiklerinin bir sonucu
haline gelmektedir. Parflim kullanimi, insanlarin toplumda kabul gérme isteklerinden dolay! uzun siire
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kullaniimig, zamanla “arzulanan nesne” ve “kimlik ihtiyac” haline gelmistir. Hugo Boss reklam
orneginin analizinde parfiim arzu nesnesi ve sosyal statii-sinif belirleyen nesne olarak sunulmustur.

Reklamlar bireyi 6zendirdigi rol modeli ile yeni bir kimlik insasina girisir. Aslinda yaratilan ben ideal,
ayni zamanda yaratilan bir marka kimligi ve marka egosudur. Nesneler arzulari, disleri ve ideal ben
duygusunu tatmin ederler. Kimlik olusturmada, diger insanlarla olan iligkilerde ve deneyimlerimizle ilgili
bilgi verme islevi gorirler. Postmodern donem ve tiiketim kiltiri bireylerin yasam tarzlarinda
degismelere neden olmustur. Bu yasam tarzlarinin nasil olmasi gerektigi kitle iletisim araclaryla,
reklamlarda, filmlerde, dizilerde, dergilerde her an insanlara benimsetilmektedir. Narsistik diizeyde
reklamla bu sosyal statli 6rneklendirilir.

Tiketicilerin tim yetersizlikleri ve caresizlikleri tamamen alisik olmadiklar bir yasam tarzinin tiiketim
kaliplaryla iligkilendirilerek doyuma ulastiriimasi sadlanmaya calisiimaktadir. Sirilen kokunun, kokuyu
stiren kisinin uzantisi olarak sosyal ortama kim olmak istedigine dair bir mesaj vermesi istenmekte, bu
nedenle de sahip veya ait olmak istedigi yasam tarzinin sembolleri, gorsel veya metne dayall
mesajlarla 6n plana cikariimaktadir. Bu reklam 6rneginde de giinimuz erkedi icin toplum tarafindan
bedenilen, sosyal statliyli belirleyen yasam tarzi gosterilmistir. Bu yasam tarzi ve buna uygun erkek
imgesi de kadinlarin begenecedi ve arzu edecedi bir model olarak belirtilmistir. Yasam tarzi ve
toplumsal normlar “Ustben”in sodylemi olurken, kadinlarin arzu edecedi erkek olma arzusu “id"in
sdylemini olugturur. “Ustben”in “id”"e olan yakinligi ve onun vekili olarak “ben”in karsisina cikmasi
anlamlarinin bir arada kullanilmasi, toplumsal normlar, yasam tarzi ve arzu edilir erkek olma
kavramlarini birlestirerek “ben ideali”nin olusmasini aciklamaktadir. Reklam bdylece yeni bir 6zne insa
eder. Toplumsal farklilasma ve statli talebiyle harekete gegirilen arzular reklamdaki vaatlerle kisilerin
bilingdig arzularinin yiceltiimesidir.

Tablo 5 Hugo Boss Erkek Parfiim Reklam Afisinin Gostergebilimsel Coziimlenmesi

Gosteren Gosterilen Gosterge

Reklam afisinde bir metropol | Sosyal statli. Basarili, kariyer | Hugo Boss Erkek Parfim
manzarasl 0ninde sinema | sahibi, guglli, zengin ve | Reklami. *Man of Today” 2014
oyuncusu Gerard Butlerin gri | yakisikli bir erkek, Gerard
takim elbise giymis fotografik | Butler.

imgesi. Reklam afisinin sag (st
kdsesindeki “Man of Today”
slogani ve sag Ustteki bu
sloganin altinda “Gerard Butler
For Boss Buttled” yazi metni,
reklamin sag alt kosesinde
#MANOFTODAY etiketi.

Model: Gerard Butler

Cagrisim: Freud'un yapisal
kuraminda ‘lstben’ kavrami ve
onun ‘ben’le iliskileri.
Glnidmiiz toplumunda erkek
icin sosyal statiinin kadinin
arzusuyla iliskisi.
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5.6. "Diisler Ve Kodlar”: Reklamda Uriiniin Adiyla Imgelemin Sembolize Edilmesi

Giorgio Armani "Armani Code” Parfiim Reklami

GIORGIO ARMANT =7

Resim 6 Giorgio Armani “Armani Code” Parfiim Reklam Afisi

Kaynak: http://www.designscene.net/2011/05/megan-fox-armani-code.html.

Afisin Goriintiisel Anlatimi ve Genel Gosterenleri

Reklam afisinde buylk bir sehirde yiksek kath bir binada oldugunu distindlren bir dairenin igci
goriilmektedir. Bu afisin mekan gostergesidir. Sehrin igiklarinin goériinmesi ve karanlik olmasi ise gece
oldugunu gosteren zaman gostergesidir. Afiste sik giyimli bir kadin ve erkek imgesi yer almaktadir.
Kadin sirt dekoltesi olan siyah bir elbise giymistir. Sirtinda sad tarafta gorilen bir dévme
bulunmaktadir. Erkek siyah takim elbise giymis ve sol eliyle kadinin kolundan tutmus, kadina yakin
mesafede durmaktadir. Kadin izleyici/reklam okuru ile bakis hizasindadir ve bakislar izleyicisine
dogrudur.

Afisin sa§ tarafinda parfiim sisesine ait gorsel bulunmaktadir. Sisenin lzerinde “"ARMANI code” yazisi
bulunmaktadir. Sisenin sol tarafinda altta “GIORGIO ARMANI" dilsel gdstergesi markanin adini
gostermektedir. Bu yazinin hemen (stiinde daha kiiciik puntolarla Italyanca “La fragranza femminile-
kadin parfim{” yazmaktadir. Afisin sag tarafinda yer alan “Megan Fox” gdstergesi reklamdaki kadin
modelin adini belirtmektedir.

Anlatisal Gostergeler

Pencerenin 6niinde ayakta duran kadin ve erkek sik giyimli gériilmektedir. Kadinin elbisesi ve dévmesi;
erkedin de siyah takimi {st sinifa ait yasam tarzini ve bu sinifa ait kimlikleri aciklamaktadir. Erkek sol
eliyle kadinin sag kolunu tutmus, yizleri birbirine déniik ve yakin mesafede durmaktadirlar. Kadinin
bakislari kameraya dogru ve izleyicisi ile bakis hizasindadir. Boyle olmasi reklam
okuyucusunun/izleyicisinin ve tiketicisinin ona bakarak onunla 6zdeslesmesi igindir. Erkek kadinin
bagina basini yaslamis ve onun kokusunu duyup etkilenerek gdzleri kadinin tenine gevrilmis sekilde
durmaktadir.

Afiste Anlam Aktarimi

Reklamdaki kadin imgesi Megan Fox ile parfimin yan yana gelmesi, Megan Fox'un magazin
dergilerinde ifade ettigi anlamlarin parfiime aktarilmasi anlamini tagir. Megan Fox'un izleyicisi ile g6z
goze olmasi onunla 6zdeslesmek icindir. Tilketici, yani arzunun Oznesi yapllmaya calisilan ego,
reklamdaki GrlinG kullananlara atfedilen kimligi benimsemeye yonlendirilmistir. Erkek bu Grind
kullanan kadini arzulayan bir 6zne olarak gésterilmistir.

Parfiimin adi olan "Armani Code” dilsel gdstergesindeki “code” sodzcligii dikkat gekicidir. Anlam,
diinyadaki seylerle (insanlar, nesneler, gergek veya kurgusal olaylar) onlarin zihinsel temsilleri olarak
isleyen kavramsal sistem arasindaki iliskiye baglidir. Anlam, temsil sistemi tarafindan ve kodlar
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araciidiyla dretilir (Hall, 1997: 18-21). Temsil sistemleri ise, diinyayr kendimize ve baskalarina
sundugumuz anlam sistemleridir (Hall, 2005: 377). Anlam nesnede, kiside, seyde veya kelimede
degildir. Onu biz sabitleriz. Anlami o kadar siki sabitleriz ki o anlam bir slire sonra bize de dogal ve
kaginilmaz gelir. Boylece anlam, temsil sistemi yoluyla insa edilmis ve kodla sabitlenmis olur. Kod,
kavramsal sistemle dil sistemimiz arasindaki badlantiyr dizenler (Hall, 1997: 21). Medyada temsil
edilen kimlik Ozelliklerine iliskin kod ve simgeler bu yolla topluma aktariimakta, toplumsal bellege
yerlesmekte ve kigisel kimligin sekillenmesinde etkili olmaktadir.

Psikanalitik bakis agisindan da “kod” stzciigii degerlendirilebilir. Kodlar olmadan diis olmayacagina
gore, imgelemin olabilmesi sembolize olmayi gerektirir. Dedisik nesnelerin birbirinin Ust lste bindigi
bazi kodlarin taninmadidi dislerde sadece algilama vardir, ama bilingsizdir. Diisii anlamlandirma gibi
reklami anlamlandirmanin da kodlari vardir. Buna konusma dili de dahildir (Glichan, 2016: 112).

“Code"” sozcligiindeki tim bu anlamlar parfimiin adina aktariimistir. Kodlarin islevini artik parfim
gorecektir. Dlsl olusturan kodlar/simgeler, parfimiin bir dis olusturacagi anlamina gelebilir. Ayni
zamanda postmodern ddneme ait tiketim kiltiriinde reklamlarda driinlerden ¢ok godsterge ve
simgelerin kullaniimasi baglaminda bu reklamda Uriiniin adi zaten “simge” anlamini tasiyarak adiyla
kendi kendini simgelestiren bir (iriin s6z konusu olmustur. Uriinii ve simgeyi bir arada tutan “code”
ismi her ikisini de bir arada tiketerek postmodernizmin ruhuna uygun tiketici 6zne yaratmaktadir.
Parflimiin gerceklestirmeyi vaat ettigi diis; sosyal statii, Ust sinifa ait kimlik olusturma, zenginlik,
cekicilik ve arzulanirhk motiflerini icermektedir.

Metnin Kodlar Acisindan Coziimlenmesi

Izleyicinin/reklam okurunun uzlasti§i kodlar, géstergeler araciliiyla “anlam degis-tokusu’nun”
gergeklesmesidir. Bu konuda imajlar 6nem tagimaktadir. Megan Fox taninmis bir modeldir. Onun
toplumda ifade ettigi anlam parfiime aktarilmistir. Bu da (n, séhret, sosyal sinif, kimlik, cekicilik,
glzellik ve arzulanirlik anlamlarina gelmektedir. Toplumdaki bircok kisi icin Megan Fox'la bu anlamlar
ortismektedir.

Metnin Soylensel (Mitsel) Yapisi

Megan Fox'un sirtinda goériilen dévme Shakespeare’in Kral/ Lear Trajedis/nde yer alan “We will all
laught at gilded butterflies — Hepimiz sahte giizelliklere giilecegiz” s6zi ve digeri de kolundaki Marilyn
Monroe ddvmesidir http://www.renklinot.com/kultursanat/unlulerin-dovmeleri-ve-anlamlari.html. Bu
dévme reklamin mitolojik 6gesidir.

Giorgio Armani 'Black Code’ Reklam Afisinin Degerlendirmesi

Tlketim kdltlrinde reklamlar Grinlerin fiziksel 6zelliklerine dedinmekten ziyade kisilerin yasam
tarzlarina, bilingdisi arzularina seslenirler. Arzu kiiltiriinde Griinlerden gok gosterge ve semboller
tlketilmektedir. Reklamlarda gosterilen kisilerle 6zdeslesmemiz istenir. Reklam bunu yaparken
narsistik Kisilik bozuklugunun ozelliklerinden yararlanarak herkesin kendisini begenmesini ve baskalari
tarafindan bedenilmeyi reklamin yinelenen sdylemi haline getirir. Reklam diinyasi reklamda gosterilen
triini kisilerin dislerini gergeklestirecegi vaadi ile onlarin hognutsuzluklarina care olarak gdsterir.
Ancak bu anlamda reklam bunlari gergeklestiremez, ama bunlara neden olur. Bunu yaparken de Uriini
arzu nesnesi olarak sunar ve kisilerin bilingdigl arzularina seslenir.
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Tablo 6 Giorgio Armani “"Armani Code” Parfiim Reklam Afisinin Gostergebilimsel Coziimlemesi

Gosteren

Gosterilen

Gosterge

Reklam afisinde sik kiyafetler
icinde ve sik bir mekanda bir
kadin ve erkek imgesi. Gece

Parfiimin Adi “Armani Code”.
Dist olusturan kodlar,
simgeler sistemi. Siklk, liks,

Giorgio Armani Code Reklam
Afisi 2011.
Modeller: Megan Fox

SAYIL: 11

metropol manzarasi. Afisin sa§ | zerafet, toplumsal bir sinifa ait Chris Folz
lat kdsesinde parfim sisesi ve | olma. Cinsellik, bastan
“Armani Code” yazisl. ikarma, arzu, dus. " ——
Y E 3 Cagrisim:  Urlndn  adiyla
cagnstinlan  diis  olusturan

kodlar, simgeler sistemi.

GENEL DEGERLENDIRME VE SONUC

Bu calisma, arzu kiltlirlinde arzuyu yaratan unsurlara 6rnek olarak parfiim reklamlarinin bilingdis
arzulardan, durtiler, cinsellik gibi kavramlar iceren simgelerden, psikolojik kavram ve mitolojik
Ogelerden yararlandiklarini gostermek ve bu reklamlari Freud'un psikanalitik kuramina ve Barthes'in
gostergebilimsel yontemine goére hermeneutik bir yaklagimla analiz ederek reklam sdylemlerindeki
mitsel ve simgesel unsurlarin niteligini ortaya koymak amach yapiimistir. Sonug olarak; reklam
soylemindeki bilingdisi arzunun Freudcu psikanalitik bakis acisiyla desifre edilebilecegi, reklamlarda
kullanilan mitolojik 6delerin ve simgelerin dislerin yorumlandigi gibi yorumlanabilecegi ortaya
konmustur.

Yapilan bu calismada, analiz edilen reklam afislerinden Christian Diora ait Hypnotic Poison parfiimiine
ait afiste cennetten kovulma miti simgeler dizeyinde dissel bir sahne olarak aktariimistir. Bu afiste
cinsellik, bastan cikarma, cennet, yasam-6lim dirtileri gibi simgelerle parfimiin arzu nesnesi olarak
sunulmasi, kisilerin bilingdisi arzularina seslenilmesi goériilmektedir. Yves Saint Laurent markasina ait
Black Opium parfimi, animistik inanca dayal bir biyild bir nesne olarak sunulmustur. Bu afiste
reklam parfimiin adindan hareketle riiya tanrisi Morpheus'tan, uyku tanrisi Hypnos'tan ve dlim tanrisi
Thanatos'tan yararlanarak Uriin etrafinda bir mitoloji insa etmistir. Calvin Klein’e ait Obsession
parfimi psikanalizin kavramlarindan takintii nevrozun ismini alarak cinsellik simgesi (zerine
kurgulanmis ve bilingdisina seslenerek Uriini arzu nesnesine dondstiirmustir. Chanel No.5 reklam afisi
Marilyn Monroe ile parfiml yan yana getirerek anlam aktarimi gergeklestirmis, bireyi arzunun 6znesi
olarak konumlandirmistir. Bireylerin reklamdaki bu Gnli kisiyle 6zdeslesmesi beklenmektedir. Hugo
Boss markasina ait reklam afisinde Gerard Butler kullanilarak sosyal statli ve sosyal sinif belirleyicisi
olarak sunulan Griin Gstben’in sGylemi olarak yagsam tarzina seslenmektedir. Armani Code parfimintin
reklam afisinde ise hem code sozciigii ile simge kavraminin anlami Griiniin adi olarak diis olusturmanin
belirleyicisi olarak tespit edilmistir. Bu reklam afisinde de ideal ben, sosyal sinif, yasam tarzi, cekicilik,
guzellik, cinsellik gibi bircok simge bir arada kullanilmistir.

Bu analizlerin sonucunda reklam afislerinin birer diigsel sahne olarak kurgulandigi ve reklamin Griinin
etrafinda bir mitoloji insa ederek onu arzu nesnesi olarak sundugu gorllmektedir. Reklam
kurgusundan alinan haz, diste kendini gdsteren bir arzu doyurma fantezisi gibi islemektedir. Bdylece
kisi strekli bir arzu arayisiyla tiketici 6zneye doniismektedir. Ancak reklamlardaki kisilerle tam olarak
Ozdeslesemeyen kisi kendine yabancilasmaktadir. Bu calismada reklamlardaki bilingdisi arzunun desifre
edilmesiyle reklamin “hangi bilingdisi arzulan tatmin etmeye calistigi, bunun igin Grind nasil arzu
nesnesine donistirerek sundugu” gorilebilmektedir. Tiketim kiltiirinde ve reklamlarda arzu
kavraminin 6nemini anlamak igin kisilerin bilingdisinin séylemine nasil eklemlendigini gérmek énemlidir.
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Posseible Diisiinme Dergisi, 2012 yilindan itibaren yilda iki sayr halinde elektronik ortamda
yayimlanan bilimsel hakemli bir dergidir. Posseible Disiinme Dergisi 2016 yilindan itibaren 7he
Philosopher’s Index tarafindan dizinlenmektedir.

DERGININ AMACI ve YAYIN POLITiKASI

Posseible Diisiinme Dergisi’'nin amaci, felsefe ve sosyal bilimler alaninda ulusal ve uluslararasi
dizeyde felsefi niteliklere sahip kuramsal calismalar yayimlayarak bu alandaki bilgi birikimine ve
tartismalara katkida bulunmaktir.

Posseible Diigiinme Dergisi, agirlikli olarak felsefe calismalarina odaklanirken, felsefenin diger
disiplinlerle iligkileri (izerinden kurulacak disiplinler-arasi calismalara da agiktir.

Posseible Diisiinme Dergisi, biinyesinde yer verdigi calismalarin elestirel bir bakis agisi tasimasina
0zen gosterir. Dergi, glincel konularla iliskisi icerisinde felsefe tarihine iliskin 6zgiin ve elestirel,
calismalar ve degerlendirmeler icin agik bir tartisma zemini olusturmayi hedeflemektedir.

Posseible Diisiinme Dergisi, davet edilen konuk yazarlar tarafindan hazirlanan “degerlendirme
makaleleri”ne, felsefi bir perspektifi olan veya glincel bir kavram, kuram, konu veya calismanin
tartisildigi, elestirildigi ya da agiklandidi “tartisma/yorum makalelerine/notlarina” ve bilimsel alana katki
niteligindeki cevirilere ve kitap dederlendirmelerine de yer veren bir dergidir.

YAZARLARA BILGI

MAKALE DEGERLENDIRME SURECi

Posseible Diisiinme Dergisi'ne gonderilen yazilar, 6énce Editor / Editér Yardimclan tarafindan
derginin yayin ilkelerine ve politikasina uygunluk acisindan incelenir. Editdér tarafindan 6n
degerlendirmeye alinan yazilardan, derginin amag, kapsam ve politikasina uygun diismeyenler ya da
bicimsel yeterlilige sahip olmayanlar hakemlere génderilmeden yazarina iade edilir.

Posseible Diisiinme Dergisi'ne yayin icin génderilen makalelerin dederlendiriimesinde akademik
nitelik ve kalite en 6nemli dlciitlerdir. Bu baglamda dergiye génderilen yazilarin 6zgiin ve mevcut
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yayinlanmak Uzere goénderilmemis olmalidir. Daha 6nce bilimsel toplantilarda sunulmus olan bildiriler,
bu durumun belirtilmesi kosuluyla kabul edilir. Bu nedenle yazar(lar) editére makalesini génderirken e-
postasinda bu durumu agikga belirtmelidir(ler).

Posseible Diisinme Dergisi'ne gdnderilecek olan makale, word belgesi (docx / doc) formatinda,
editoriin editor@posseible.com e-posta adresine gonderilmelidir. Makale, posta yoluyla ve pdf
formatinda génderilmemelidir.

Editoriin / Editor Yardimcilarinin Bilgisi ve Adresi:

Ertugrul Rufayi TURAN Posseible Diisiinme Dergisi Editorii
E-posta: editor@posseible.com

Ankara Universitesi, Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi

Felsefe Bolimu, Sihhiye, Ankara

Tel: 0312 3103280/1232

Senem KURTAR Posseible Diisiinme Dergisi Editor Yardimcisi
E-posta: senemkurtar@gmail.com

Ankara Universitesi, Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi

Felsefe Bolimu, Sihhiye, Ankara

Tel: 0312 3103280/1233

Omer Faik ANLI Posseible Diisiinme Dergisi Editor Yardimcisi
E-posta: omeranli@yahoo.com

Ankara Universitesi, Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi

Felsefe Bolliimd, Sihhiye, Ankara

Tel: 0312 3103280/1219

YAZIM KURALLARI [Yazim Kurallari 2016 yilinda gozden gegirilmis ve kimi degisikliklere gidilmistir. Bu
kurallar Giiz 2016 sayisindan itibaren uygulanmaktadir]

Posseible Diisiinme Dergisine gonderilen makaleler, asadida yer alan yazim kurallarina uygun bir
sekilde yazilmalidir:

- Dergiye gonderilen makaleler dipnotlar, kaynakca dahil olmak lizere 12.000 kelimeyi gecmemelidir.
Tartisma/yorum makaleleri 4000 kelimeyi, kitap dederlendirmeleri ise 1200 kelimeyi asmamalidir.
- Makale, PC uyumlu Microsoft Word programi ile yaziimaldir.

1. Makalenin Bashgi: Makale baslidi ¢ok uzun olmamali ve 10 kelimeyi gegmemesine 6zen
gosterilmelidir. Makalenin basligi, Tahoma karakterinde kalin, sola yasli 14 punto ve sdzciiklerin bas
harfleri biiyiik olmak iizere kiiciik harflerle yazilmalidir. Bu basligin altinda makale Tiirkce ise ingilizce,
Ingilizce ise Tiirkge ikinci bir baslik yaziimalidir. Bu ikinci baglik italik, Tahoma karakterinde, sola yasli,
ve sadece sozctiklerin ilk harfleri bliylk olacak sekilde kiiglik harflerle 12 punto olmalidir.

2. Makalenin Yazarlari: Makalenin baslhiginin altina yazar adi, unvansiz, soyadi biyik harfle, 11
punto, koyu ve sola yasl, Tahoma karakterinde yazilmali, altina italik, 10 punto ve sola yash olarak
calistigi kurum ve adresi ile e-posta adresi belirtilmelidir. Makale gok yazarl ise, bir iletisim yazari
belirlenmeli ve yazismalarin yapilacadi yazarin adi ve e-posta adresi yildiz isareti (*) ile isaretlenip bu
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yazarin e-posta adresinin sonuna parantez icinde iletisim yazar ibaresi konmalidir. Ayrica gok yazarl
makalelerde yazarlarin adresi ayni ise yazar isimlerine numara verilmeden tek bir adres yazilmalidir.

3. Oz/Abstract ve Anahtar Kelimeler: Makalede Tiirkge ve Ingilizce hazirlanmis 6zet bulunmalidir.
Oz, makalenin amacini, temel problem alanini ve sonuglarini icermelidir. Oz, 500 kelimeyi
gecmemelidir. Yazim bicimi, tek paragraf, italik, 8 punto, Tahoma karakterinde olmalidir. Oz basliklari,
6z metninin basinda koyu ve italik olarak yazilmaldir.

Tirkce 6ziin sonundaki anahtar kelimelerden sonra tek aralik verilerek ingilizce 6ze baglanmalidir.
Anahtar kelimeler, Tirkce ve Ingilizce 6zlerin hemen altinda yer almali ve makalenin konusunu,
kapsamini ve icerigini en iyi sekilde gosteren, en az 3 veya en fazla 5 anahtar kelime verilmelidir.

4. Makalenin Sayfa Yapisi ve Metin Boliimii: Makalenin sayfa yapisi A-4 boyutundaki kagida, “iki
yana yash” ve " tek” satir aralikh olarak yazilmaldir. Paragraf araliklarinin 6nce ve sonrasi igin
“otomatik” secenedi secilmelidir. Paragraflarin ilk satirinda “paragraf basi” olmamalidir. Sayfa kenar
bosluklari (Ust-alt-sag-sol) 2,5 cm olmalidir. Sayfalarin sag alt kismina sayfa numarasi konmalidir ve bu
sayfa numarasinin font biyukligi 10 punto Tahoma karakteri olmalidir. Makalenin tiim metin bolimi
10 punto Tahoma karakterinde yazilmaldir.

5. Boliim ve Alt Bolim Bashklar: Makalede kullanilacak tiim baglklar 10 punto, Tahoma
karakterinde, sola yash sekilde verilmelidir. 1. derecedeki basliklar, kalin ve kelimelerin bas harfleri
biiylik olacak sekilde; 2. Derecedeki basliklar, koyu, italik ve blyik harfle baslayip kiigiik harfle siiren
sekilde; 3. derecedeki bagliklar, italik ve biiylik harfle baslayip kiiglik harfle siiren sekilde yazilmalidir.

6. Dipnotlar: Yazarlar metin iginde verdikleri dipnotlar ilgili oldugu sayfada 1, 2, 3 gibi sayilar
kullanarak sayfa altina gelecek sekilde vermelidir. Dipnotlar, 8 punto Tahoma karakterinde, iki yana
yasli, tek satir aralikh ve satir girintisi olmadan yazilmaldir.

Yazar(lar) makaleyi cesitli sempozyum, kongre, konferans ve seminerlerde sunmus olabilirler ki, bu
durumu bir not olarak belitmeleri gerekir. Buna gére yazarlar, makaleyi sunduklarina dair notu ilk
sayfada birinci dipnotla birlikte vermelidir.

7. Auf Verme: Metin igerisinde atifta bulunulan kaynaklar, yazarin soyadi, yayin yili ve gerekli
durumlarda sayfa numarasi siralamasiyla parantez igerisinde verilmelidir (Heidegger, 2009: 35). Ayni
yazarin ayni tarihli birkag eseri varsa alintilarda yildan sonra a,b,c ... seklinde numaralandirma
yapilacaktir (Heidegger, 2009a: 47). Birden fazla esere atifta bulunuluyorsa atiflar yayin tarihi sirasina
gore verilmelidir (Kuhn, 1968; Heidegger, 1978; Rorty, 2000).

8. Alinti Yapma: Baz durumlarda yazar(lar) makale iginde bir bagka galismanin bir kismini noktasina,
virgiiliine dokunmadan tamamen alabilir veya oldugu gibi dogrudan aktarabilir. Bdyle bir durumda,
yazar(lar) alinti yapilan bolimi 6zgiin kaynaktan hi¢c hata yapmadan aktarmali ve alintinin kaynadini
hem metinde sayfa numarasi vererek atif yapmali, hem de kaynakcada belirtilmelidir.

Eder alinti 40 kelimeden kisa ise, alinti metni gift tirnak ("...”) icinde yazilir.
Ornek:

Bu, baslangic durumundaki bireyin Kant'n “kendilerini ayni zamanda genel yasalar olarak nesne
edinebilecek maksimlere gore eylemde bulun” (Kant, 2002: 55) biciminde ifade ettigi kosulsuz
buyruguna uygun davranmasi gerektiginin savlanmasidir.

Ancak eder alinti yapilan boliim, 40 kelimeyi gegiyorsa, bu durumda alinti metni, ana metinden ayr bir
paragraf halinde, sag ve sol kenardan 1,25 cm iceride blok hizalama yapilmalidir ve alinti metni 8
punto Tahoma seklinde verilmelidir.

Ornek:
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Rawls metafizik olmayan bir siyasal liberalizm ile faydacilik arasinda bir karsilastirma sunmaktadir:

Fayda ilkesinin, ne sekilde anlasilirsa anlasilsin, genellikle, bireylerin davraniglarindan
kisisel iliskilere, toplumun bir biitlin olarak érgiitlenmesinden halklarin yasasina kadar
biitlin konular icin gegerli oldugu soylenir. Siyasal anlayis ise, bunun aksine, sadece
temel yapiy! ilgilendiren mak{l bir anlayis ortaya koymaya calisir ve mimkin
oldugunca herhangi bir doktrine baglilik géstermez (Rawls, 2007: 58).

9. Kaynakca: Posseible Diisiinme Dergisi'ne gdnderilen yazilarin, atif, alinti ve dipnot gdsterme bicimi
ve kaynakga diizenlemesi American Psychological Association (APA) stilinde hazirlanmaldir. APA'nin 6.
baskisi, yazarlarin dikkate alacadi versiyon olmalidir. Metinde yapilan atiflarin tiimi kaynakcada,
kaynakcada olan referanslarin timii de metinde bulunmalidir. Sadece metin igerisinde atif yapilan
calismalara kaynakcada vyer verilmeli, metin icinde atif yapilmayan hicbir calisma kaynakca
olmamaldir. Metin iginde kullanilan tim atiflarin kaynakga bdlimiinde tam kiinyeleri verilmelidir.
Referanslar, yazarlarin soyadina gore alfabetik sira ile verilmeli ve 8 punto, Tahoma karakterinde
yazilmahdir. Her kaynakcanin ikinci satirindaki girinti “asii” 1.25 cm olacak sekilde olmali ve eser ya da
dergi adi italik olarak yazilmalidir.

Kaynakga yazimi ile ilgili temel ilkeler sunlardir:

e Kaynakganin yaziminda liitfen “noktalama isaretlerine 6zellikle dikkat ediniz”.

e Kaynakgada tiim yazarlarin soyadlari blyik harflerle ve diger adlarinin ilk harfleri biyik harfle
yazilmahdir.

e Kaynakgada ayni yazarin gok sayida kaynadi varsa, kaynaklar eskiden yeni tarihe dogru
siralanarak yazilir. Ayni tarihli kaynaklarda harf ile siralama yapilir. Ornegin: 2000a, 2000b.

e Ayni soyadli yazarlardan, yayini daha eski tarihli olsa bile adinin ilk harfi alfabetik olarak énce
gelen kaynakcada 6nce belirtilir.

 Internet iizerinden yayin yapan dergilerin varsa DOI numaralari yazilrr.

Kaynakga Yazimi

Tek Yazarh Kitap:

Kant, 1. (2002). Ahlak Metafiziginin Temellendirilmesi. Ioanna Kuguradi (Cev.). Ankara: Tirkiye Felsefe
Kurumu.

iki ya da Daha Fazla Yazarh Kitap:

Ozgiic, N., Tumertekin, E. (2012). Codrafya: Gecmis, kavramlar, codrafyacilar. Istanbul: Cantay
Kitabevi.

Editorlii Kitap:

Kurtar, S. Anli, O. F. (Ed.) (2016). Disiinme Krizinde Felsefeden Politikaya. 1. Baski. Ankara:
Bibliotech Yayinlari.

Kitap icinde Boliim

Masterman, M. (1992). Paradigmanin dodasi. I. Lakatos, A. Musgrave (Ed.) Bilginin Gelisimi ve
Bilginin Gelisimiyle Iigili Teorilerin FElestirisi icinde (s.70-110). Hisamettin Arslan (Cev.).
Istanbul: Paradigma Yayinlari.
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Makale

Isik, O. (1994). “Degisen toplum/mekdn kavrayislari: Mekanin politiklesmesi, politikanin
mekanlasmas!”. Toplum ve Bilim, Say! 64-65, 7-38.

Bildiri

Tekeli, 1. (2006). “Cok Paradigmali Bir Sosyal Bilim Alaninda Yasamak”, Felsefe ve Sosyal Bilimler —
Mudla Universitesi Felsefe ve Sosyal Bilimler Sempozyumu Bildirileri-, s. 145-157. Ankara: Vadi
Yayinlari.

internet Kaynaklan

https://en.oxforddictionaries.com/word-of-the-year/word-of-the-year-2016 (Erisim Tarihi: 09.02.2016)

Tekeli, 1. (2016). A Discussion on the Evolution of the Concept of Sustainability. Erisim Tarihi:
16.06.2016,https://www.academia.edu/29325390/A_discussion_on_the_Evolution_of the_Concept_of
_Sustainability_of_Cultural_Heritage.

Diger Kaynaklarin Yazim Bicimi icin bkz. http://www.apastyle.org
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PUBLICATION RULES AND PRINCIPLES

Posseible Journal of Thinking, being a scholarly refereed journal, has been published electronically
twice a year since 2012. Posseible Journal of Thinking has also been indexed by The Philosopher's
Index since 2016.

Objectives and Publishing Policy of Posseible Journal of Thinking

The objective of Posseible Journal of Thinking is to publish theoretical studies having philosophical
qualities on national and international level in the fields of Philosophy and Social Sciences, and thus to
contribute to accumulation of knowledge and discussions in this field.

While putting its primary focus on philosophical studies, Posseible Journal of Thinking also
welcomes interdisciplinary studies to be built upon the relations between Philosophy and other
disciplines.

It is of great importance for Posseible Journal of Thinking to include studies which hold a critical
point of view. The journal opts for forming an open discussion basis for studies and evaluations which
are authentic and critical in their relations with current issues regarding the history of Philosophy.

Posseible Journal of Thinking is a journal which includes not only “review articles” prepared by
invited guest authors, but also “discussions/ commentary articles/ notes” having a philosophical
perspective or discussing, criticizing or explaining a contemporary notion, theory, concept or study as
well as translations and book reviews holding the potential to contribute to scientific fields.

INFORMATION TO AUTHORS
PROCESS of ARTICLE ASSESSMENT

The articles sent to Posseible Journal of Thinking is firstly examined by editors and assistant
editors in terms of their relevance with the journal’s publishing principles and policies. Among the
articles pre-reviewed by editors, the ones which failed to meet the required qualities such as the
relevance with the journal’s objective, scope and policies or have a formal/stylistic efficiency are
directly handed back to the authors without being sent to referees.

In the assessment of the articles sent to Posseible Journal of Thinking for publication, the most
important criterion is academic quality. In this sense, it is expected from the articles sent to the
journal to be authentic and contributing to available literature.

The articles found eligible for assessment are sent to two qualified referees in the related fields. The
identities of referees and authors are kept confidential between these two parties. In case of one
positive and one negative reviews from the referees, the article is sent to a third referee or the editor
can make the final decision upon examining the reports of two referees. The final decision about the
publishing of an articles is made by the editor. It is a must for authors to take critics, required
changes and recommendations of the referees and the editor into their consideration. If there are
some aspects they disagree with, they have the right to object with their reasons.

The articles sent to Posseible Journal of Thinking with the status of “Guest Author” upon request
by the editor and editorial board are not subjected to the assessment of referees. Such articles are
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only checked by the editorial board and some changes might be requested when necessary.
Regarding these requests, Guest Authors have the right to object with their reasons if there is any
disagreement.

The volume and issue number of the journal which will include the articles found appropriate to be
published is determined by editor or editorial board. The author will be informed about the process via
e-mail. The required time for the assessment of an article sent to Posseible Journal of Thinking lasts
up to 2 or 3 months.

Copyright of the articles whose publication is approved in Posseible Journal of Thinking belongs to
Posseible Journal of Thinking. These articles cannot be re-published in a journal, a book, and etc.
without the permission of the journal’s editor. Any copyright fees are not paid for the published
articles in Posseible Journal of Thinking. The authors are responsible for their perspectives in their
published articles, thus such perspectives do not possess the quality of being formal perspectives of
Posseible Journal of Thinking.

SENDING PROCEDURES of ARTICLES to the EDITOR

The articles sent to Posseible Journal of Thinking must be unpublished anywhere else or unsent to
be published. The ones which were presented during an academic meeting is accepted with a
condition of notifying Posseible Journal of Thinking about the case. Hence, such author(s) shall
explain the case explicitly in the e-mail to the editor.

The article to be sent to Posseible Journal of Thinking shall be sent to the e-mail address of the editor
which is editor@posseible.com in a Word format (docx/doc). The article shall not be sent via post and
in a pdf format.

Information and Addresses of the Editor and the Assistant Editors are as follows:

Ertugrul Rufayi TURAN Posseible Journal of Thinking Editor
E-mail: editor@posseible.com

Ankara Universitesi, Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi

Felsefe Bolliimi, Sihhiye, Ankara

Phone: 0312 3103280/1232

Senem KURTAR Posseible Journal of Thinking Assistant Editor
E-mail: senemkurtar@gmail.com

Ankara Universitesi, Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi

Felsefe Bolliimi, Sihhiye, Ankara

Phone: 0312 3103280/1233

Omer Faik ANLI Posseible Journal of Thinking Assistant Editor
E-mail: omeranli@yahoo.com

Ankara Universitesi, Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi

Felsefe Bolliimd, Sihhiye, Ankara

Phone: 0312 3103280/1219

WRITING RULES [ Writing Rules were revised in 2016 and some changes were applied. These rules
have been applied since 2016-Fall series.]

Articles sent to Posseible Journal of Thinking shall be written in compliance with the writing rules
given below:
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-Articles sent to the journal shall not exceed the word-limit of 12.000 including footnotes and
references. Argumentative/opinion articles shall not be over 4000 words; as for book evaluations,
1200 words are the required word limit.

- Articles shall be typed in a PC-adapted Microsoft Word program.

1. Article Title: Article title shall not be too long and it is essential not to exceed 10 words as the
word-limit. Article title is to be aligned to left in bold, in Tahoma style, in 14 type size. It shall be in
small letters but only initial letters of each word capitalized. Below the title, if the article is Turkish, an
English version of the title shall be displayed, or vice-versa. This second title is to be italics, aligned to
left in Tahoma style and in 12 type size by capitalizing only the initial letter of each word and keeping
the others in lower case.

2. Article Authors: Under the article title, the author name is to be written italics, in bold, in Tahoma
style, in 11 type size and aligned to left by capitalizing last names without any title. Below, the
affiliation, address and e-mail of the author are to be italics, aligned to left and in 10 type size. In case
of more than one author, a contact person shall be defined and this is implied via an asterisk (*) next
to the name and e-mail address of the contact person, and a phrase of this contact person is to be
attached in parenthesis at the end of his e-mail address. If the address is the same for multiple
authors, only this single address shall be written without numbering the names of the authors.

3. Abstract and Key Words: In an article, a summary shall take place both in Turkish and in
English. Abstract shall include objective of the article, main scope of the problem and its results by not
exceeding 500 words as the word-limit. Writing format shall be a single paragraph, italics in Tahoma
style and in 8 type size. The titles of abstracts are to be in bold and italics at the beginning of the
abstract.

After the key words at the end of Turkish Abstract, a single space shall be left and English abstract is
started. Key words shall take place right after Turkish and English abstracts, at least 3 or at most 5
key words that clearly represent the subject, scope and content of the article shall be presented.

4. Article Page Format and Text Divisions: Page format of the article is “justified”, distributed
evenly between the margins, by leaving “single” space between the lines on a sheet of A-4 paper. As
for spacing between the paragraphs, “automatically” choice is to be checked for before and after the
paragraphs. In the first line of the paragraphs, there shall not be a “paragraph indentation.” As for the
layout, the margins (including top-bottom-right-left) shall be 2,5 cm. Page number is to be available in
10 type size and in Tahoma style at the end of the pages. All the texts of the article shall be written in
10 type size and in Tahoma style.

5. Headings and Subheadings: All the headings included in the article shall be in 10 type size and
in Tahoma style, and aligned to left. First degree headings shall be typed in bold by capitalizing the
initial letters of the words while second degree ones are in bold, italics and starting with capital letters
and proceeding in small letters and third degree ones are italics and starting with capital letters and
proceeding in small letters.

6. Footnotes: Authors should present the footnotes included in the article by numbering them (i.e.
1,2,3) at the end of the related page. Footnotes shall be typed in bold and justified in 8 type size and
in Tahoma style with a single line spacing and no indentations.

It is possible for the author(s) to have presented the article in different symposiums, conventions,
conferences and seminars, which should be clearly noted to the journal. In this case, the note about
previous presentations of the article shall be presented on the first page together with the first
footnote.
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7. Citations: Resources referred in the article shall be presented in parenthesis with the name of the
author, publication year and, when necessary, page numbers (Heidegger, 2009: 35). If there is more
than one study of the same author within the same publication year, in references, letters (i.e. a,b,c,
...) are used in numbering them after the publication year (Heidegger, 2009a: 47). When more than
one studies are referred, references shall be given in chronological order of the publication years
(Kuhn, 1968; Heidegger, 1978; Rorty, 2000).

8. Quotations: In some cases, the author(s) may directly take a specific part of another study
without editing any punctuation or quote it directly as it is. In such cases, the author(s) shall quote
the part taken directly from its original study without making any mistakes and the reference shall be
presented both in the text by including the page number and in the references part.

If the quote is less than 40 words, the quotation is written in a quotation mark (*...").
Sample:

As Sartre asserted with a deep narration in Being and Nothingness, it is “as a being which is what it is
not and which is not what it is” (Sartre, 1956: 58).

If the quotation exceeds 40 words, it is written as a paragraph separately from the main text in 8 type
size and in Tahoma style. This quotation in a separate paragraph should be justified by having 1,25
cm from right and left margins.

Sample:
As Popper states:

Every intellectual has a very special responsibility. He has the privilege and the
opportunity of studying. In return, he owes it to his fellow men (or 'to society') to
represent the results of his study as simply, clearly and modestly as he can. The worst
thing that intellectuals can do - the cardinal sin - is to try to set themselves up as
great prophets vis-a-vis their fellow men and to impress them with puzzling
philosophies. Anyone who cannot speak simply and clearly should say nothing and
continue to work until he can do so (Popper, 2000: 83).

9. References: The articles sent to Posseible Journal of Thinking should be prepared by applying
American Psychological Association (APA) style in their citations, quotes and footnotes. It is APA- 6%
Edition that shall be taken into consideration by authors. Citations referred in the article shall be
available in references and studies available in references shall be available in the article. Only the
studies referred in the articles shall be kept in references and any studies which are not cited in the
article shall not be included in the references. Of all the citations done in the article, the full
information is to be presented. References are to be in alphabetic order of the last names of the
authors, in Tahoma style and in 8 type-size. Indent of second line of each reference shall be 1.25 cm
and the name of a book or a journal shall be italics.

Fundamental principles about writing references are as follows:

e While writing references, please “especially pay great attention to punctuation”.

e In references, last names of all authors are capitalized and only each initial letter of other
names should be displayed in capital letters.

e If there is more than one study of the same author in references, references are sorted from
the oldest to the latest. In case of the studies with the same date, sorting is done with letters
(i.e. 2000a, 2000b).
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e Authors with the same surname are sorted according to the alphabetic order of their first
names. Thus, if one has a hame whose initial letter comes earlier than the other, the former
one is listed first even though the latter has a study with an earlier date.

e DOI numbers of journals publishing online is provided, if available.

Writing Style of References

A Single Authored Book:
Godfrey-Smith, P. (2003). Theory and Reality. Chicago: The University of Chicago Press.
A Double or Multiple Authored Book:

Hardt, M.; Negri, A. (2005). MULTITUDE War and Democracy in the Age of Empire. NY: Penguin
Books.

A book with an Editor:
Parusnikova, Z.; Cohen, R.S. (Ed.) (2009). Rerhinking Popper. USA: Springer.
A Section in a Book:

Masterman, M. (1992). T7he Nature of a Paradigm. 1. Lakatos, A. Musgrave (Ed.) in Criticism and the
Growth of Knowledge (pp. 59-90). London: Cambridge University Press.

An Article:

Spiegelberg, H. (1960). Husserl's Phenomenology and Existentialism, in 7he Journal of Philosophy,
Vol. 57, No. 2, pp. 62-74.

A Paper:

Tekeli, I. (2006). “Cok Paradigmali Bir Sosyal Bilim Alaninda Yasamak”, Felsefe ve Sosyal Bilimler —
Mudla Universitesi Felsefe ve Sosyal Bilimler Sempozyumu Bildirileri-, pp. 145-157. Ankara:
Vadi Yayinlari.

Online Resources:

https://en.oxforddictionaries.com/word-of-the-year/word-of-the-year-2016(date accessed 09.02.2016)
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