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Sunuş1

Juan Facundo Torres Brızuela

1. Otantik Varoluş Filozofu Olarak Martin Buber

Martin Buber’in adı neredeyse doğrudan diyalog felsefesiyle 
anılsa da onun tüm geniş ve derin düşüncelerinin diyalog il-
kesine indirgenebileceğini düşünmek haksızlık olur. Aslında, 
Martin-Buber-Werkausgabe’nin tamamını oluşturan 26 cilt-
ten sadece biri, dördüncü cilt, diyalog ilkesi üzerine yazılara 
ayrılmıştır. Buber’in düşüncesinin doğrudan otantik varoluş 
arayışıyla ilgili olduğunu ve bu otantikliğe giden yolculuk-
ta diyalogun bunu başarmanın tek mümkün yolu olarak or-
taya çıktığını söylemek çok daha doğru olacaktır. Bu ana fi-
kir, otantik varoluş arayışı, Buber’in felsefe ve sanat üzerine, 
mistisizm ve din üzerine, siyaset ve sosyoloji üzerine, eğitim 
ve dil üzerine vb. her metninde bulunabilir: 13 yaşında Bar-
Mitzvah’ından tutun da ölümünden 5 ay önce 87 yaşındayken 
Dorothee Sölle’ye2 verdiği cevaba kadar tüm hayatı boyunca. 

Yine de Buber için otantik varoluş arayışı her zaman iki 
ana soruyu içeriyordu: insan hakkındaki soru ve toplum hak-
kındaki soru. 

1	 Yazarın izniyle yayımladığımız bu sunuş, yalnızca Türkçe baskı için özel olarak 
kaleme alınmış, eserin ruhuna ve okuyucuya özel bir selamdır. (Çev.)

2	 Dorothee Sölle Alman protestan bir ilahiyatçıydı. Bu mektup Buber’in yayınlanmış 
son mektubudur; Martin Buber, Briefwechsel aus sieben Jahrzehnten: Band III 
1938-1965 (Heidelberg: Lambert Schneider, 1975), 630
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a. Antropolojik Temel Fikirler

İnsan sorusuna gelince: Buber’in yaşamında, insanın karmaşık 
gerçekliğine doğru yanıt verme arayışında, bu arayış birçok 
yolla ve birçok kavram kullanılarak yapılmıştır. İnsan soru-
suna yanıt vermeye çalışırken Buber’de iki soruşturma mev-
cuttur. Birincisi, her bir insan bireyselliğinin değerini ve öz-
günlüğünü kurtarmak ister. Burada Kant’ın ve Nietzsche’nin 
insana ilişkin sezgileri önemli bir etkendir. Kant’tan gerçekli-
ğin insan aklı tarafından deneyimlendiği şekliyle kavranma-
sını alır ve kurtuluşu için3 zaman ve mekânın dünyanın bo-
yutları değil, yalnızca aklın formları olduğu fikrini benimser. 
Bu, Buber için insanın olanaklarını ve sınırlarını kavrama-
nın yeni bir yolunu açmıştır. Sonsuzluk zamanın sonsuz ver-
siyonu değil, insanın geçici yaşamında ulaşabileceği zamanın 
tamamlanmasıdır. Aslında Buber’in Kant estetiğinde en çok 
değer verdiği şey de budur; bireyin olumlanması ve yüceltil-
mesi. Schiller ve Goethe’nin romantik anlayışlarını da ekle-
diğimizde, Buber’in erken dönem bir metninde görebileceği-
miz gibi, yüce, bireyin kavrayışının sınırlarının deneyimi ama 
aynı zamanda bireyin, Goethe’nin sözleriyle “içsel büyüme-
yi” başarabileceği yükselen bir deneyime erişimi olacaktır.4

Bu “felsefi özgürlük”5 çok daha yıkıcı bir şekilde Niet
zsche’nin Zerdüşt’ü tarafından alt edildi. Buber’in dediği gi-
bi, Nietzsche’nin hayatına girmesi bir hastalık gibiydi.6 Ama 
bu, Buber’i her türlü sisteme karşı insanın yaratıcı olasılığı-
nı kucaklamaya hazır hale getiren daha büyük bir özgürlü-

3	 Martin Buber, “What is Man?”, Between Man and Man içinde (Londra ve New 
York: Routledge 2002), 161-162.

4	 Martin Buber, “Zu Schopenhauers Lehre vom Erhabenen”, Frühe kulturkritische 
und philosophische Schriften 1891-1924 (MBW 1) içinde, (Gütersloh: Gütersloher 
Verlagshaus, 2001), 131-147.

5	 Martin Buber, “Begegnung”, Schriften zu Literatur, Theater und Kunst Lyrik, 
Autobiographie und Drama (MBW 7) içinde, (Gütersloh: Gütersloher Verlags-
haus, 2016), 283.

6	 Buber, “Zarathustra”, MBW 1 içinde, 105.
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ğe ulaşmak için gerekli bir hastalıktı. “Buber, Nietzsche’nin 
sözlerini bir öğreti olarak değil, tüm sistemlere yönelik ra-
dikal bir şüphecilik için şiirsel bir talep olarak anladı.”7 Bu 
eleştiri, Buber’i Nietzsche’nin davet ettiği gibi öğretilere değil 
hayata bağlı cevaplar aramaya iten ana anahtarlardan biriy-
di. “Nietzsche... daha önce hiçbir düşünürün yapmadığı şe-
kilde, insan hayatının sorgulanabilirliğini felsefe yapmanın 
gerçek konusu hâline getirerek, antropolojik soruya yeni ve 
daha önce duyulmamış bir itki verdi.8 Nietzsche’nin tüm sis-
temlere karşı kanlı canlı hayatı yüceltmesi, sadece Buber’i de-
ğil pek çok kişiyi etkileyen ve insan sorununu yanıtlanması 
gereken bir aciliyet hâline getiren bir itkiydi. 

Nietzsche’den de etkilenen ve Buber üzerinde belki de 
Nietzsche’den daha büyük bir etkisi olan 19. yüzyılın so-
nundaki en büyük filozoflardan biri Georg Simmel’di. Bi-
reyleri ve yaşamı anlamanın yeni bir yolu olarak Simmel’in 
Lebensphilosophie’si, Buber’in antropolojik yolculuğunun 
gelişiminde temel bir rol oynamıştır. Simmel’in yaşamı ve 
kültürel formları kavrayışı, Buber’e kendi zamanını anlama-
sı için kavramlar ve belirli bir çerçeve sağlamıştır. Simmel’e 
göre yaşam, sürekli oluş hâlinde olan bir akıştır ve kültürel 
formlar da bu oluş halinin bir ürünüdür. Bu anlamda, kül-
türel formlar katılaşabilir ve katılaşacaktır, bu yüzden yeni-
lenmelidirler. Bu anlayış, Buber’in kendi dönemini sadece bir 
sanat eseri değil, aynı zamanda “tüm insanın yeniden doğu-
şu” için bir olanak olacak yeni bir Rönesans olarak kavra-
masının temelini oluşturmuştur.9

Son olarak, Buber’in antropolojisinde önemli bir etki ola-
rak Kierkegaard’ın proto-varoluşçuluğundan bahsetmeliyiz. 

7	 Paul Mendes-Flohr, “Yahudi yenilenmesinin peygamberi olarak Zerdüşt: Nietzs-
che ve genç Martin Buber.” Revista Portuguesa de Filosofia (2001): 103-111.

8	 Buber, “What is Man?”, 182.
9	 Francesco Ferrari, “Introduzione”, Martin Buber, Niccolò Cusano e Jakob Böh-

me, Per la storia del problema dell’individuazione (Genova: il melangolo, 2013) 
içinde, 16. Alıntılar Martin Buber, “Kultur und Zivilisation. Einige Gedanken 
zu diesem Thema”, MBW 1, 158.
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Buber kendisini hiçbir zaman bir varoluşçu olarak tanımla-
mamış olsa da pek çok araştırmacı onu önde gelen varoluş-
çu düşünürlerden biri olarak kabul eder10 çünkü Buber’in 
yaklaşımının gerçekten de varoluşçu olduğu yadsınamaz. 
Kierkegaard’ın bunda çok büyük payı vardır, öyle ki Buber’in 
kendisi de Kierkegaard’da insan sorunu üzerine bir dene-
me yazmıştır.11 Kierkegaard’ın düşüncesi hakkında yaptığı 
ders ve yorumda Buber, Tanrı ile karşılaşmada “tek olanın” 
[Einzelne] yüceltilmesine ışık tutar. Ancak Danimarkalı filo-
zof, Buber’in düşüncesinde insan ilişkilerini sadece Tanrı ol-
maya indirgemiştir. Bu anlamda Kierkegaard’ın “tek olan”ı, 
Buber’in vurgulamak istemediği birey fikriydi, ama onun ye-
rine meydan okumak istediği şey bireyin bireyci ve benmer-
kezci bakış açısıydı. Danimarkalı filozof Tanrı’yla ilişkiyi kur-
tarmış ve buna değer vermiş olsa da onun antropolojik içgö-
rüleriyle yeni bir toplum mümkün değildir. 

Öte yandan, özellikle Birinci Dünya Savaşı sırasında,12 Bu-
ber aşırı bireyselliğin tehlikelerini, özellikle de diğerlerini –in-
sanları, dünyayı veya Tanrı’yı– nesneleştirme ve böylece otan-
tik ilişki olasılığını engelleme riskini fark etmiştir. Bu neden-
le ve esas olarak Cohen ve Rosenzweig gibi Yahudi düşünür-
lerden ve özellikle Hasidizm gibi Yahudi mistiklerinden etki-

10	Bkz. örneğin, Malcolm L. Diamond, Martin Buber: Jewish Existentialist (New 
York: Oxford University Press, 1960). 

11	Martin Buber, “The Question of the Single One”, Between Man and Man 
içinde, 46 vd. Orijinal Almanca: Schriften über das dialogische Prinzip (MBW 
4), (Gütersloh: Gütersloher Verlagshaus, 2019), 151 vd.

12	“Birinci Dünya Savaşı sırasında, o zamana kadar sadece tahmin ettiğim bir sü-
recin devam etmekte olduğunu açıkça gördüm. Bu, gerçek diyaloğun ve özellikle 
de farklı tür ve inançlara sahip insanlar arasındaki gerçek diyaloğun giderek 
zorlaşmasıydı. Doğrudan, samimi diyalog her zamankinden daha zor ve daha 
nadir hale geliyor; insan ve insan arasındaki uçurumlar her zamankinden daha 
acımasızca kapatılamaz hale gelme tehdidinde bulunuyor. Otuz yıldan daha 
uzun bir süre önce, insanlığın kaderi için temel sorunun bu olduğunu o zaman 
anlamaya başladım. O zamandan beri sürekli olarak insanın insan olarak gele-
ceğinin diyaloğun yeniden doğuşuna bağlı olduğuna işaret ettim.” Martin Buber, 
Pointing the Way (New York: Harper & Brothers, 1957), 222. 
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1909-1954 yılları arasındaki denemelerimden yaptığım bu 
seçkide, bir istisna dışında, sadece bugün de arkasında du-
rabileceğim yazılara yer verdim. 

Bunun tek istisnası, 1909 yılında yaptığım Chuang-tzu’nun 
Seçme Konuşmaları ve Meselleri çevirisini takdim eden “Tao 
Öğretisi” adlı risaledir. Bu denemeyi dahil ettim çünkü düşün-
cemin gelişimiyle bağlantılı olarak, bu derlemede okuyucudan 
esirgenemeyecek kadar önemli görünüyor bana. Ancak bu 
metinler okunurken bu küçük çalışmanın varlıkla bağımsız 
bir ilişkiye girmeden önce geçmek zorunda olduğum bir aşa-
maya ait olduğunu akıllardan çıkarılmamasını rica ediyorum. 
İnsanın dünyevi yaşamının aşamalarında ya da aralıklarında 
ulaşabileceği, benliğin tüm-benlikle birleşmesi inancını mistik 
olarak anlayan biri buna “mistik” aşama diyebilir. Bu inancın 
altında, gerçek biçimiyle ortaya çıktığında, genellikle gerçek 
bir ‘vecd’ deneyimi yatar. Ama bu deneyim kendi benliğinin 
münhasır ve her şeyi içine alan birliğinin deneyimidir. Bu ben-
lik o zaman o kadar eşsiz bir şekilde tezahür eder ve o kadar 
eşsiz bir şekilde var olur ki birey principium individuationis’in 
[bireyleşme ilkesi] kesin bilgisini kaybeder ve kendi birliğinin 
bu değerli deneyimini oluşan birliğin deneyimi olarak anlar. 

Bu insan dünyada ve dünyayla birlikte yaşamaya geri 
döndüğünde, doğal olarak o andan itibaren günlük yaşamı 
gerçek yaşamın bir örtüsü olarak görmeye başlar. Mutlu yü-
celtme saatlerinden zorluk ve hastalık saatlerine kadar gün 
be gün yaşadığı tüm varoluşunu birliğe getirmek yerine, bu 
varoluşu birlik olarak yaşamak yerine, sürekli olarak ondan 
birlik deneyimine, yaşamın üzerine yükseltilmiş varlığın bir-
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liğinin müstakil hissine kaçar. Ama böylece bir insan olarak 
varoluşundan, gebe kalma ve doğum yoluyla, bu eşsiz kişisel 
formda yaşam ve ölüm için içine yerleştirildiği varoluşundan 
uzaklaşmak durumunda kalır. Artık bir insan olarak kendisine 
yazgılı olan ikili temel tutumda durmaz; varlığı kişiliğinde ta-
şımak onu tamamlamayı istemek ve yine ona karşı dünyevi ve 
dünya-üstü varlıkla buluşmak için ileri gitmek, ona yardımcı 
olmayı istemek. Daha ziyade “daha düşük” dönemlerde her 
şeyi “daha yükseğe” hazırlık olarak görür fakat bu ‘daha 
yüksek saatlerde’ artık karşısında hiçbir şey tanımaz: Ben ve 
Sen arasındaki büyük diyalog sessizdir; benlik olarak dene-
yimlediği benliğinden başka hiçbir şey yoktur. Bu kesinlikle 
gerçek olmamanın yüce bir formudur ama yine de gerçek 
olmamaktır. İçinde ve önünde yer aldığım varlığa karşı dürüst 
olmak, ihtiyaç duyulan tek şeydir. 

Bu küçük çalışmayı ortaya koyduktan beş yıl sonra bunu 
ve bundan sonra gelenleri fark ettim. Ama bu farkındalığın 
ifadeye dönüşmesi bir beş yıl daha aldı. Umut ettiğim şeyin 
kendisi; okuyucular benim yolumu gerçek varoluşa doğru 
kendi yollarına paralel olarak görenlerden oluşmaktadır.

Martın Buber
Kudüs, İsrail
Haziran 1957
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1
Kitaplar ve İnsanlar 
(1947) 

İlk gençliğimde bana sadece insanlarla mı yoksa sadece ki-
taplarla mı ilişki kurmayı tercih ettiğim sorulsaydı, cevabım 
kesinlikle kitaplardan yana olurdu. Daha sonraki yıllarda 
bu durum giderek daha az geçerli olmaya başladı. İnsanlarla 
kitaplardan çok daha iyi deneyimler yaşadığımdan değil; 
tam tersine, şu anda bile tamamen keyifli kitaplar, tamamen 
keyifli insanlardan daha sık karşıma çıkıyor. Ama insanlarla 
yaşadığım pek çok kötü deneyim, hayatımın bahçesini en 
asil kitabın yapamayacağı şekilde besledi ve iyi deneyimler 
yeryüzünü benim için bir bahçeye dönüştürdü. Öte yandan, 
hiçbir kitap beni büyük ruhların cennetine götürmekten daha 
fazlasını yapamaz; orada en içten kalbim uzun süre kalama-
yacağımı asla unutmaz, hatta bunu yapmayı dilemez. Çünkü 
(anlaşılması için bunu açıkça söylemeliyim) en içten kalbim, 
dünyayı ruhu sevdiğinden daha çok seviyor. Gerçekten de 
dünyadaki yaşama olması gerektiği gibi bağlanmadım; onun-
la olan ilişkilerimde tekrar tekrar başarısızlığa uğruyorum; 
benden beklediklerini yerine getiremediğim için ona karşı 
tekrar tekrar suçlu kalıyorum ve bunun nedeni kısmen de 
olsa ruha çok borçlu olmamdır. Kendime olduğu gibi ruha 
da borçluyum ama tam anlamıyla kendimi sevmediğim gibi 
onu da sevmiyorum. Gerçekte beni ilahi pençesiyle yakalayıp 
sımsıkı tutanı sevmiyorum; daha ziyade, beni karşılamak için 
tekrar tekrar gelen ve bana bir çift parmak uzatan “dünyayı” 
seviyorum. 

İkisinin de paylaşacak armağanları var. İlki bana kitap-
lardan oluşan kudret helvasını yağdırıyor; ikincisi bana ka-
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buğunda dişlerimi kırdığım kahverengi ekmeği uzatıyor, asla 
yeterince sahip olamayacağım bir ekmek: insanlar. Evet, bu 
afacanlar ve yaramazlar, onları nasıl da seviyorum! Onla-
rı sevebilmek için gerçekten çok fazla okuduğum kitaplara 
saygı duyuyorum. Ama yaşayan en saygıdeğer insanlarda 
her zaman saygıdan çok sevgi bulurum: Onlarda bu dün-
yaya ait bir şey buluyorum, ruhun asla orada olamayacağı 
kadar basit bir şekilde orada duruyor. Ruh güçlü bir şekilde 
üzerimde geziniyor ve yüce konuşma yeteneğini, kitaplarını 
döküyor; ne kadar görkemli, ne kadar tuhaf! Ama o, insan 
dünyası, sadece sözsüz bir gülümsemeye ihtiyaç duyuyor ve 
ben onsuz yaşayamıyorum. O dilsizdir; insanların tüm geve-
zelikleri, kitaplardan sürekli çıkan sesler gibi hiçbir kelime 
vermez. Ve ben bunların hepsini, içinden bana nüfuz eden 
sessizliği, yaratığın sessizliğini içime almak için dinliyorum. 
Ama sadece insan yaratığı! Bu yaratık bir karışım demektir. 
Kitaplar saftır, insanlar karışıktır; kitaplar ruh ve sözdür, saf 
ruh ve saflaştırılmış söz; insanlar gevezelik ve sessizlikten 
oluşur ve sessizlikleri hayvanların değil insanların sessizliğidir. 
Gevezeliğin ardındaki insan sessizliğinden ruh size fısıldar, 
maneviyat olarak ruh. Sevilen O’dur. 

İşte size şaşmaz bir test. Kendinizi yalnız olduğunuz bir 
durumda hayal edin: Yeryüzünde tamamen yalnızsınız ve 
size ikisinden biri teklif ediliyor; kitaplar ya da insanlar. Sık 
sık insanların yalnızlıklarına değer verdiklerini duyuyorum 
ama bunun tek nedeni uzakta da olsa yeryüzünde bir yerlerde 
hâlâ insanların bulunmasıdır. Annemin rahminden çıktığımda 
kitaplar hakkında hiçbir şey bilmiyordum ve kitapsız ölece-
ğim, kendi elimde başka bir insan eliyle. Gerçekten de zaman 
zaman kapımı kapatıp kendimi bir kitaba teslim ediyorum, 
ama bunun tek nedeni kapıyı tekrar açıp bana bakan bir 
insan görebilmek.


