
	 	  

Akıl Yürütmeye Hazır 
Dr. Greg Bahnsen 

Gerekiyor mu? 

Birinin kendinden emin bir şekilde şunu iddia ettiğini ilk kez duyduğumda içimi 
dindarca bir hemfikirlik hissi kaplamıştı “Tanrı'nın sözü, kafesteki bir aslan gibi, 
fazla savunmaya ihtiyaç duymaz. Sadece aslanı serbest bırakın, o kendi başının 
çaresine bakacaktır!” Bu duygu çok doğru hissettiriyordu. Neredeyse buna karşı 
çıkmak saygısızlık gibi görünüyordu. 

Bu iddiayla ilgili bir şey gerçekten doğrudur. Tanrı kesinlikle hiçbir şeye muhtaç 
değildir - hele hele herhangi bir erkek ya da kadının O'nun sözünü savunmak için 
göstereceği cılız çabalara hiç değildir. O, göğün ve yerin Yaratıcısı, gücü her şeye 
yeten ve her şeyi kontrol eden hükümdardır. Elçi Pavlus, Atinalı felsefecilerle 
tartışırken tam da bu noktaya değinmiştir: Tanrı'ya insanların ellerinin yapıtları 
aracılığı ile tapınılmaz, “sanki O'nun herhangi bir şeye ihtiyacı varmış gibi, 
herkese yaşam, soluk ve her şeyi veren odur” (Elçilerin İşleri 17:24). Örneğin 
Tanrı açlık çekecek olsaydı, bunu bize söylemesine gerek olmazdı, çünkü bütün 
yaratılış onundur (Mezmurlar 50:12)! Kendisi dışındaki hiçbir şeye bağımlı 
değildir ve O'nun dışındaki her şey; varlıkları, nitelikleri, yetenekleri, başarıları ve 
bereketleri için O'na bağlıdır. “'O'nda yaşıyor ve hareket ediyoruz; O'nda varız.” 
(Elçilerin İşleri 17:28). 

Dolayısıyla, Tanrı'nın bizim yetersiz akıl yürütmelerimize ve O'nun sözünü 
savunmaya yönelik zayıf girişimlerimize ihtiyacı olmadığı açıktır. Bununla 
birlikte, söze başlarken yaptığımız dindarca açıklama hala hatalıdır. Apolojetik[1] 
çalışmaları ile ilgilenmememiz gerektiğini, çünkü Tanrı'nın bu tür meseleleri 
doğrudan kendisinin halledeceğini öne sürmektedir. Bu yorum, Tanrı'nın 
müjdeciler olarak bize ihtiyacı olmadığını (taşları bile haykırtabilir, değil mi?) ve 
bu nedenle müjdeci tanıklık çabalarının önemsiz olduğunu söylemek kadar 
yanlıştır. Ya da bir kişi yanlış bir şekilde, Tanrı'nın “bizim yardımımız” olmadan 
ailesine yiyecek ve giyecek sağlama gücüne ve yeteneğine sahip olduğu için, yarın 
işe gitmesine gerek olmadığını düşünebilir. 

Bu şekilde düşünmek Kutsal Kitap'a aykırıdır. Tanrı'nın kendisinin bizim 
neyimize ihtiyacı olduğu ile Tanrı'nın bizden ne talep ettiğini birbirine 
karıştırılmaktadır. Tanrı'nın amaçları tayin ettiğini, ancak bu amaçlara yönelik 
araçları tayin etmediğini (ya da en azından yaratılmış araçların vasıtalarını tayin 
etmediğini) varsayar. Tanrı'nın müjdeci tanıklığımızı, maaş için günlük 

	 	  



	 	  

çalışmamızı ya da iman için yapacağımız savunmayı kullanmaya ihtiyacı yoktur - 
ama bunu yapmayı seçmiştir ve bizleri bunlara kendimizi adamaya çağırmıştır. 
Tanrı ailelerimizin geçimini başka yollarla da sağlayabilecek olmasına rağmen, 
Kutsal Kitap bizi çalışmaya yönlendirir. Tanrı günahkârları Kendisine çağırmak 
için başka araçlar kullanabilecek olsa bile, Kutsal Kitap bizi müjdelemeye 
yönlendirir. Ve Kutsal Kitap ayrıca bizi imanı savunmaya yönlendirir - Tanrı biz 
olmadan çaresiz kalacağından değil, bu O'nun Kendisini yüceltmek ve gerçeğini 
doğrulamak için belirlediği yollardan biri olduğu için. 

Mesih, Yahuda aracılığıyla kiliseye bir bütün olarak seslenir ve bize “kutsallara ilk 
ve son kez emanet edilen iman uğrunda mücadele etmemizi” buyurur (Yahuda 
1:3). Yanlış ve sapkın öğretiş kiliseyi ve onun müjdeyi kavrayışını tehdit ediyordu. 
Yahuda, Tanrı'nın her şeye egemen olduğunu ve Tanrı'nın zaman içinde kötü 
öğretmenlerle doğrudan ilgilenerek onları sonsuza dek mahkûm edeceğini çok iyi 
biliyordu. Yine de Yahuda okuyucularını, arkalarına yaslanıp Tanrı'nın bu işi 
kendi başına halletmesini beklemek yerine, yanlış öğretişle mücadele etmeye 
çağırıyordu. 

Pavlus Titus'a, kilisedeki gözetmenlerin (pastörler ve ihtiyarlar) özellikle Tanrı'nın 
gerçeğine karşı çıkanları ikna etmekte becerikli olmaları gerektiğini yazmıştır 
(Titus 1:9). Ancak bu sadece atanmış kişilerin görevi değildir. Tüm imanlılara da 
bu görevi yerine getirmeleri emredilmiştir. Petrus, cemaatin tüm üyelerine hitap 
ederek aşağıdaki emri kaleme almıştır: “Mesih'i Rab olarak yüreklerinizde 
kutsayın. İçinizdeki umudun nedenini soran herkese uygun bir yanıt vermeye her 
zaman hazır olun.” (1. Petrus 3:15). Petrus'un esinlenmiş sözleri aracılığıyla 
konuşan Tanrı'nın kendisi, imanlılar olarak bizleri -her birimizi- imansızlardan 
-herhangi birinden- gelen zorluklar ve sorular karşısında imanı savunmaya hazır 
olmaya çağırmaktadır. 

Apolojetiğin gerekliliği ilahi bir gereklilik değildir: Tanrı işini biz olmadan da 
yapabilir. Apolojetiğin gerekliliği ahlaki bir gerekliliktir: Tanrı işini bizim 
aracılığımızla yapmayı seçmiş ve bizi buna çağırmıştır. Apolojetik bazı imanlıların 
özel yeteneği, diğerlerinin ise ilgi duyduğu bir hobidir. Ancak tüm imanlıların 
Tanrı tarafından belirlenmiş sorumluluğudur. 

Ne Değildir? 

1. Petrus 3:15'e tekrar bakmalı ve burada söylenmeyen bazı şeylere dikkat 
etmeliyiz. 

(1) Bu ayet, imanlıların inisiyatif alıp imansızlarla kibirli tartışmalara girmeleri ve 
onlara tüm cevapların bizde olduğunu söylemeleri gerektiğini söylemez. Kavga 
aramak için dışarı çıkmak zorunda değiliz. “Sana kanıtlayacağım” ruhunu, yani 
reddiyeden zevk alan bir tutumu kesinlikle desteklememeli ya da teşvik 

	 	  



	 	  

etmemeliyiz. Metin, bizden bunu isteyenlere, ister bunu Tanrı'nın sözünün 
doğruluğuna bir meydan okuma olarak, ister müjdeci tanıklığımıza doğal bir yanıt 
olarak yapsınlar, yanıt olarak mantıklı bir savunma sunmamız gerektiğini belirtir. 

Metin aynı zamanda apolojetik yanıtımızı sunduğumuz ruhun “Yumuşak huy ve 
saygı” ruhu olduğunu belirtir. Kavgacı ve savunmacı değildir. Entelektüel bir 
üstünlük ruhu değildir. Apolojetik görevi alçakgönüllülükle başlar. Ne de olsa Rab 
korkusu tüm bilginin başlangıç noktasıdır (Süleyman'ın Özdeyişleri 1:7). Dahası, 
apolojetik Rab'be hizmet için yapılır ve “Rab'bin kulu kavgacı olmamalıdır. 
Tersine, herkese şefkatle davranmalı, öğretme yeteneği olmalı, haksızlıklara 
sabırla dayanmalıdır.” (2.Timoteos 2:24). Apolojetik, entelektüel kaslarımızı boş 
yere esnetme yeri değildir. 

(2) 1. Petrus 3:15'in söylemediği bir başka şey de, imanlıların, imanlarına meydan 
okuyan ya da imanlarını sorgulayan herkesi ikna etmekle sorumlu olduklarıdır. 
İnanmayan kişiye sağlam gerekçeler sunabiliriz, ancak bu gerekçelere öznel olarak 
inanmasını sağlayamayız. İnanmayanın zayıf argümanlarını çürütebiliriz ama 
yine de onları ikna edemeyiz. Eleştirenin ağzını kapatabiliriz, ama yüreğini 
yalnızca Tanrı açabilir. Ölü yürekleri yeniden canlandırmak ve imansızların kör 
gözlerine görme yetisi kazandırmak bizim yeteneğimiz ya da sorumluluğumuz 
değildir. Bu Tanrı'nın lütufkâr işidir. 

Kişinin anlayışının gözlerini aydınlatması gereken Tanrı'dır (Efesliler 1:18). 
“Doğal kişi, Tanrı'nın Ruhu'yla ilgili gerçekleri kabul etmez. Çünkü bunlar ona 
saçma gelir, ruhça değerlendirildikleri için bunları anlayamaz.” (1.Korintliler 
2:14). Tanrı egemen lütfuyla günahkârı kendi içinden değiştirmedikçe, günahkâr 
Tanrı'nın Egemenliği'ni göremeyecek ya da Kral'a boyun eğmeyecektir. İsa 
Nikodim'e bunu öğretmiş ve ona şunu hatırlatmıştır: “Yel [Ruh'la aynı Grekçe 
sözcük] dilediği yerde eser... Ruh'tan doğan herkes böyledir” (Yuhanna 3:8). 
Görevimiz sadık ve sağlam bir tanıklık ve savunma sunmaktır. İkna etme görevi 
Tanrı'ya aittir. Bu nedenle apolojistler başarılarını değerlendirmemeli ya da 
mesajlarını inanmayanın sonunda kendileriyle aynı fikirde olup olmamasına göre 
değiştirmemelidir. 

(3) 1. Petrus 3:15'in söylemediği bir başka şey de, imanı savunmanın, imanı 
açıklamaktan farklı bir nihai otoriteye göre yapıldığıdır/sahip olduğudur. 
Tanrı'nın ve sözünün otoritesinin teolojilerinin ve vaazlarının temeli olduğuna 
ancak inancı savunmanın dayandığı otoritenin Tanrı'dan ve O'nun sözünden 
başka bir şey olması gerektiğine - aksi takdirde imansızlar tarafından sorulan soru 
için yalvarmış oluruz.- inanmak evanjelikler arasında yaygın bir hatadır. Buna 
göre, inananlar bazen apolojetik düşüncede nihai standart olarak kabul ettikleri 
şeyin tarafsız olması, hem inanan hem de inanmayanlar tarafından kabul edilmesi 
gerektiğini düşünerek yanılgıya düşerler; ve buradan “akıl” gibi bir şeyin yaygın 

	 	  



	 	  

olarak anlaşılan ve kabul edilen bir standart olduğunu düşünerek ikinci hatayı 
yapmaya devam ederler. 

Ancak bu fikirlerin Kutsal Kitap öğretisiyle uyuşmadığı açıktır. Apolojetiğin bağlı 
olduğu teolojiden farklı bir epistemolojik[2] otorite var mıdır? Teolojimiz, Kutsal 
Yazıların sözlerinde Ruhu aracılığıyla konuşan Mesih'in yetkisi üzerine 
kurulmuştur. 1. Petrus 3:15 bize inanç savunmasını (apolojetik) sunmanın ön 
koşulunun aynı zamanda “Mesih'i yüreklerimizde Rab olarak kutsamamız” 
olduğunu öğretir. Petrus'un burada “yürekten” söz ettiğini düşünmek yanlış olur; 
sanki bu yürek bizim duygu merkezimizdir ve düşünmemizi sağlayan zihnimize 
karşıdır gibi. Kutsal Kitap terminolojisinde “yürek” muhakeme (Romalılar 1:21), 
meditasyon (Mezmurlar 19:14), anlayış (Süleyman'ın Özdeyişleri 8:5), düşünme 
(Yasa'nın Tekrarı 7:17; 8:5) ve inanma (Romalılar 10:10) yetilerimizin bulunduğu 
yerdir. Sorgulayan imansızlarla apolojetik tartışmaya girdiğimizde, Mesih'in Rab 
olarak kutsanması gereken yer tam da burasıdır - düşüncemizin ve 
muhakememizin merkezidir. Böylece teoloji ve apolojetik aynı epistemolojik 
otoriteye sahiptir - [yani] her şeyin üzerinde olan aynı Rab'be. 

Akıl ve Akletme 

İmanlarını savunmayı amaçlayan imanlılar, “akıl” gibi bir şeyin, düşüncelerinde 
ve tartışmalarında nihai otorite (Rab) olarak Mesih'in yerini alması gerektiğini 
hayal ettiklerinde ciddi bir hata yaparlar. Ayrıca “akıl” kelimesinin yanlış 
anlaşılması nedeniyle çok özensiz ve karışık düşüncelere kapılırlar. 

Hristiyanlar genellikle “akıl” konusunda şaşkındırlar, aklın benimsenmesi 
gereken mi yoksa kaçınılması gereken bir şey mi olduğunu bilemezler. Bunun 
nedeni genellikle bu sözcüğün tam olarak ne şekilde kullanıldığını bilmemeleridir. 
Felsefe alanındaki en muğlak ve belirsiz kelime olabilir. Bir yandan, akıl bir araç 
olarak düşünülebilir - insanın entelektüel veya zihinsel kapasitesi. Bu anlamda ele 
alındığında, akıl Tanrı'nın insana bir armağanı, hatta ilahi suretin bir parçasıdır. 
Tanrı halkına “Gelin birlikte düşünelim” (Yeşaya 1:18) dediğinde, O'nun gibi 
bizim de rasyonel düşünce ve iletişim yeteneğine sahip olduğumuzu görürüz. 
Tanrı bize zihinsel yeteneklerimizi O'na hizmet etmemiz ve O'nu yüceltmemiz 
için vermiştir. “Tanrın Rab'bi... bütün aklınla seveceksin” (Matta 22:37) yasanın 
en büyük buyruğunun bir parçasıdır. 

Akıl Nihai Değil 

Öte yandan akıl, insanın Tanrı'nınki de dahil olmak üzere tüm hakikat iddialarını 
yargıladığı nihai ve bağımsız bir otorite veya standart olarak düşünülebilir. Bu 
anlamda akıl kendi başına bir yasadır, sanki insan aklı kendi kendine yeterliymiş, 
ilahi vahye ihtiyaç duymazmış gibi. Bu tutum genellikle insanların bağımsız 

	 	  



	 	  

olarak düşünebilecek, kendi yaşamlarını yönetebilecek ve Tanrı'nın Sözü'nün 
güvenilirliğini kendi içgörü ve otoritelerine dayanarak yargılayabilecek bir 
konumda olduklarını düşünmelerine yol açar; daha da dramatik olanı, bu tutum 
Fransız Devrimi'nin tanrıçası olarak Aklı tanrılaştırmıştır. Pavlus'un dediği gibi, 
“Akıllı olduklarını ileri sürerken akılsız olup çıktılar” (Romalılar 1:22). Bu akıl 
görüşü, Tanrı'nın insanın entelektüel yeteneklerinin kaynağı ve önkoşulu 
olduğunu kabul etmez - Tanrı'nın vahyinin perspektifinden ayrı olarak akıl bir 
anlam ifade etmez. Tanrı'nın düşüncesinin egemen ve aşkın[3] karakterini 
tanımaz: “Çünkü gökler nasıl yeryüzünden yüksekse... Düşüncelerim 
düşüncelerinizden yüksektir” (Yeşaya 55:9). 

Tanrı’nın Hediyesi Olarak Akıl 

Hristiyanlar aklın kullanımını teşvik etmeli midir? Bu soruyu yanıtlarken iki eşit 
ama zıt hata yapmak mümkündür. (1) İnananlar, düşünsel yetileri olarak ele 
alınan aklı kullanmanın uygunluğunu kabul edebilir, ancak daha sonra aklı 
düşünsel özerklik olarak onaylamaya kayabilirler. (2) İnananlar aklın düşünsel 
özerklik olarak uygunsuzluğunu kabul edebilir, ancak daha sonra yanlışlıkla 
bunun aklı düşünsel bir yeti olarak da reddetmeyi gerektirdiğini düşünebilirler. 
Birinci grup Tanrı'nın insana bahşettiği muhakeme yeteneğini onurlandırır, ancak 
rasyonelliği aracılığıyla Tanrı'ya saygısızlık eder. İkinci grup Tanrı'nın nihai 
otoritesini ve insan hayatının her alanında itaat ihtiyacını onurlandırır, ancak 
anti-entelektüel pietizm yoluyla Tanrı'nın onurunu zedeler. 

Pavlus Koloseliler 2'de bu iki hatayı da düzeltir. “bilginin ve bilgeliğin tüm 
hazinelerinin Mesih'te bulunduğunu” yazar (ayet 3). Buna göre, “Mesih'e değil de, 
insanların geleneğine, dünyanın temel ilkelerine dayanan felsefeyle, boş ve 
aldatıcı sözlerle kimse bizi tutsak etmesin.” diye dikkat etmeliyiz (ayet 8). Bu öğüt 
aklın kullanımına ya da felsefe çalışmalarına karşı bir söylev değildir. 

Pavlus, imanlıların en iyi akıl yürütme ve felsefe avantajına sahip olduklarını 
açıkça belirtir, çünkü Mesih tüm bilginin kaynağıdır - sadece dini konuların ya da 
duyguların değil, tüm bilginin. Dahası, “Mesih'i takip etmeyen” pek çok felsefe 
varsa, “Mesih'i takip eden” felsefe de vardır. Anti-entelektüalizm kurunun 
yanında yaşı da yakar. Aptallığa direnmek adına gerçek bilgeliği yok eder. 

Öte yandan, Koloseliler 2'de Pavlus'un Rab İsa Mesih'in nihai yetkisine saygı 
göstermeyi reddeden akıl yürütme ve felsefeyi onaylamadığı da aynı derecede 
açıktır. Bilgelik ve bilgi Mesih'te bulunmalıdır. Mesih yerine insanların 
geleneklerini ve dünyanın temel ilkelerini izleyen her sözde bilgelik tehlikeli ve 
aldatıcı olduğu için reddedilmelidir. 

Bu nedenle Kutsal Kitap bize “aklın” insanın düşüncesindeki tarafsız bir otorite 
olarak alınmaması gerektiğini öğretir. Daha ziyade Tanrı'nın insanı yarattığı 

	 	  



	 	  

entelektüel kapasite, Tanrı'nın Kendisinin nihai otoritesine hizmet etmek ve onu 
yüceltmek için kullanılacak bir araçtır. 

Aracı Bilemek 

Doğru anlaşılan akıl (muhakeme) Mesih'e inananlar tarafından desteklenmelidir. 
Özellikle de Hristiyan inancını savunmak için kullanılmalıdır. Petrus'un 
''İçinizdeki umudun nedenini soran herkese uygun bir yanıt vermeye her zaman 
hazır olun.” (1. Petrus 3:15) diye yazarken bize ilettiği şeylerden biri de budur. 
Hristiyan inancımızın hakikatine meydan okuyanlara bir açıklama ve savunma 
sunulmalıdır. İmansızlara “körü körüne iman” ya da düşüncesiz bağlılık 
çağrılarıyla yanıt vererek Tanrı'nın yüceliğini ve doğruluğunu gizlememeliyiz. 
“Safsataları, Tanrı bilgisine karşı diklenen her engeli yıkmalıyız” (2. Korintliler 
10:5). ve önce kendimiz ‘her düşünceyi tutsak edip Mesih'e bağımlı kılmadıkça’ 
bunu yapamayacağımızı da en başında fark etmeliyiz. 

1. Petrus 3:15'te Petrus “her zaman hazır” ifadesini kullanır. Bu, Kutsal Kitap'a 
göre apolojetiğin gerekliliğini onurlandırmak isteyenler için önemlidir. Rab'bin 
bizden istediği şey, herhangi biri bize bir neden sorduğunda, inancımızı 
savunmak için bir cevap vermeye hazır olmamızdır. Bunu yapmak için “hazır” 
olmalıyız - gerçekten de “her zaman hazır”. Bu da imansızların sorması muhtemel 
sorular ve Hristiyanlığa yaygın olarak yöneltilen meydan okumalar üzerinde 
düşünmemizin zorunlu olduğu anlamına gelir. İnançsızlar sorduğunda inancımız 
için nedenler sunmaya çalışmalı ve hazırlanmalıyız. 

Hristiyanların, Tanrı'yı yüceltmek ve müjdenin iddialarını haklı çıkarmak için 
muhakeme yeteneklerini keskinleştirmeleri gerekir. Kendisini “Gerçek” (Yuhanna 
14:6) olarak adlandıran Kurtarıcımıza hizmet etmek için hepimiz elimizden gelen 
çabayı göstermeliyiz. Her imanlı Mesih'in gerçeğine başkaları tarafından 
inanıldığını ve onurlandırıldığını görmek ister. İşte bu yüzden inanmayanlarla 
“akıl yürütmeye hazır” olmamız gerekir. Bu ve bundan sonraki çalışmalar, bu 
gerekli görev için daha iyi hazırlanmamıza yardımcı olmayı amaçlamaktadır. 

[1] “Apolojetik”, inanmayanların düşünsel muhalefet ve itirazlarına karşı Hristiyan inancının 
savunulması için yaygın olarak kullanılan bir terimdir. 

[2] “Epistemoloji” kişinin bilgi ile ilgili teorisini (doğası, kaynakları, sınırları [hakkında]) ifade eder. 
“Bunun doğru olduğunu nereden biliyorsunuz?” diye sorduğumuzda. (ya da bu iddiayı nasıl 
gerekçelendirebilirsiniz?)” diye sorduğumuzda, epistemolojik bir soru sormuş oluyoruz. 

[3] İnsanın zamansal deneyiminin ötesinde ortaya çıkan veya bu sonlu deneyimi aşan her şeyin insanı 
“aştığı ("transcend")” söylenir. 

PA098 -- The Biblical Worldview (VI:12; December, 1990) (Available in the book: Always 
Ready PA600.), ©  Covenant Media Foundation. www.cmfnow.com 

	 	  


