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Akıl kelimesi felsefe ve mantık terimi olarak, varlığın hakikatini idrak eden, maddi olmayan, fakat maddeye tesir eden basit bir cevher; maddeden şekilleri soyutlayarak kavram haline getiren ve kavramlar arasında ilişki kurarak önermelerde bulunan , kıyas yapabilen güç demektir.
 İlkçağdan itibaren filozoflar aklın çeşitli fonksiyonları için nazariyeler geliştirmişlerdir. Akıl; Anaksagoras’ta alemi idare eden nous, Sokrates, Platon ve Aristoteles ve bir dereceye kadar Stoalılarda, noksan ve aldatıcı bilgiye karşı, tutarlı ve doğru düşüncenin fonksiyonu olarak karşımıza çıkmıştır.Yeni Platoncular ise aklı Tanrı’dan ilk taşıp çıkan (sudûr ) ve varlık sahnesinde ilk taayyün eden şey olarak görürler.
 Burada bahsedeceğimiz “Fârâbî Felsefesinde Akıllar Nazariyesi”ndeki akıl; Yeni Platonculuğun anladığı manadaki akıl olacaktır.

Yunan felsefesi özellikle çeviriler döneminde İslâm medeniyetinde tanınınca İslâm dini ile bu felsefenin öğretileri arasında uyuşmazlıklar farkedilmiş ve bu uyuşmazlıkların giderilmesi için daha sonradan Hristiyan teologlarınca da yapılacak (özellikle Aristoteles felsefesi ile hristiyan akaidinin) uzlaştırma çabaları, benzer bir biçimde İslâm medeniyetinde de görülmüştür. Bu çabaların ilk örneği olarak görülen Fârâbî, felsefeye bilhassa mantık yoluyla girdikten sonra, metafizik üzerinde durmuş ve felsefe ve İslâm dininin münasebeti ve aralarındaki uyuşamamazlık üzerinde düşünmüştür.

Fârâbî’nin din ile felsefe ( Eski Yunan’dan ithal edilen Aristotelesçi felsefe ) arasındaki görüş ayrılıklarını birleştirme düşüncesi son derece normal sayılmalıdır. Zira Eski Yunan felsefecilerinin Hristiyanlık ya da İslâm gibi bir dinleri olmadığından Tanrılarından ya da Tanrıdan bahsederken “Tanrı” ve “Tanrılar” kelimelerini yan yana kullanmakta bir sakınca görmemeleri
 bile İslâm medeniyeti içinde yetişmiş Fârâbî’nin, her ne kadar Aristoteles felsefesinin İslâm memleketlerindeki öğretmeni olsa da, kabul edeceği bir anlayış değildi ve Aristoteles felsefesi ile İslâm düşüncesini İslâmın Tanrı anlayışı içinde yoğurmaya çalışıyordu. 

Fârâbî’nin felsefedeki araştırmaları mantık, metafizik ve fizik, ahlâk ve siyaset üzerinde yoğunlaşmıştı.
 Mantığı ilimlerin anlaşılmasında ve yanlışlıklarının düzeltilmesinde bir alet kabul eden
’ Fârâbî’nin mantıktan sonra ilgilendiği alanlar olan metafizik, fizik ve siyaset felsefesini müellifler ulûhiyet, akıl ve nübüvvet nazariyeleri olmak üzere üçe ayırırlar. Bu üç nazariyenin müşterek hedefi Aristo felsefesini İslâm akaidine daha muvafık bir şekle sokmaktan ibarettir.
 Bizim burada mevzu edeceğimiz “akıllar nazariyesi” de Fârâbî’nin bu üç nazariyesi ile sıkı bir ilişki içindedir. Zira ulûhiyet ve ruhlar nazariyesi akıl nazariyesinin başlangıç noktasını ve akıl nazariyesi nübüvvet nazariyesinin esasını teşkil etmektedir.

İlk nazariyede ( ulûhiyet ), Fârâbî’ye göre Tanrı birdir, varlığı zatında zaruridir, zatı ve varlığı başka hiçbir şeye ve illete muhtaç değildir. Namütenahi derecede mükemmel olduğundan bu zatiyet ve varlık başka hiçbir varlıkta yoktur. Bu Tanrı tasavvuru İbn Sina, İbn Rüşd ve Maimonides’in İbrani felsefesinde devam etmiştir. Gazali ise, meşhur Tehafüt-ül Felasife’sinde bu fikri, Tanrıyı tamamen varlıklardan ayırdığı için tenkid etmiştir. Şu kadar var ki, Fârâbî tasavvuf yoluna girerek Tanrı ile varlık arasındaki bu kesintiyi bağlar : İnsan duygular aleminden akıl alemine geçince, ilk gerçek bilgiye ve kemale erer, murakebe yolu ile, Tanrı ile birleşerek, onda kendisini unutur. Ancak bu düşünceye göre de duygular alemi ile akıl ve fikir alemi arasında bir uçurum hasıl olacaktır. Fârâbî feyz nazariyesi ile bu uçurumu doldurur.
 Bu feyz nazariyesi işte yukarıda bahsettiğimiz İslâm felsefesi ile Aristo felsefesi arasındaki uzlaşmayı sağlamak için icad olunmuştur. 

Bilindiği gibi Aristo felsefesinde ilk madde ezelidir ve vacibülvucuttur, onun başlangıcı olmadığı gibi yaratıcısı da yoktur. İslâm akidesine göre ise alem Tanrı’nın hür iradesi ile yaratılmıştır. Yani onun bir başlangıcı vardır ve vacibulvucut değildir. İşte bu tez ve antitezden Fârâbî bir sentez yapmak istemiş ve felsefeyi dine yaklaştırmıştır. Böylece Fârâbî maddenin ezeliyetini kabul eder ama Allah’tan sudûr etmiş bulunmasından dolayı. Bilindiği gibi sudûr ilk olarak Plotinos felsefesinde karşımıza çıkmıştır. Plotinos sudûru türlü teşbih ve istiareler ile tarif ederken Fârâbî akli bir izaha vasıl olmuştur.
 Sudûr yahut el-feyz yoluyla meydana gelen ilk varlık, ilk akıldır. Çünkü Allah kendi zatını bilir. Allahın kendi zatını bilmesinden zorunlu olarak çıkan* bu ilk akıl her ne kadar sayı bakımından bir ise de kendinde araz olarak bir çokluk vardır. Çünkü o özü itibariyle mümkün, ilk olması itibariyle de zorunlu bir varlıktır. Bu sebeple gayri maddi olan ilk akıl hem kendi varlığını hem de Allah’ı bilir, yani şuurlu bir varlıktır.İlk aklın Allah’a nispetle mümkün varlık olması ve kendini düşünmesi sonucunda ondan ikinci akıl, birinci gök ve bu feleğin nefsi meydana gelir. Buna göre bu ilk aklın bu iki yönlü fonksiyonu alemdeki çokluğun sebebidir.İkinci akıldan üçüncü akıl ve ikinci felek ile onun nefsi meydana gelir. Bu sistemle her akıldan bir başka akıl, bir felek ve onun nefsi çıkarak bu mutavassıtlar onuncu akılda son bulur. En üstteki gök ile en aşağıdaki ay feleği arasındaki varlıklara ikinciler veya ruhaniler denir. Onuncu akla ise faal akıl adı verilir. Faal akıl ay altı alemini yani yerküreyi idare eder. Nesneler dünyasında meydana gelen her türlü fiziki, kimyevi ve biyolojik hareketleri o tayin eder.

Böyle bir teori, acaba yukarıdaki problemi çözmede gerçekten yardımcı olabilir mi? Allah’tan sudûr edenler ne zaman sudûr etmişlerdir ? İlk akıl’ın sudûru Allah’ın kendi zatını bilmesinden dolayı olduğuna göre ve Allah her zaman kendi zatını bildiğine göre* ( yahut bilmesi gerektiğine göre ) ilk aklın ezeliliği Allah ile beraber olmaktadır. İlk akıl da hem Allah’ı hem de kendisini bildiğine göre, kendisini Allah’ı bildiği an ile beraber bilmesi gerekmez mi ? Eğer gerekirse – ki böyledir – ilk akıl’ın Allah’tan ne farkı vardır ? Bundan aynı zaman içinde birbirinden sudûr eden iki cevher anlaşılamaz mı?** Eğer Allah zamanın dışında ise zamanın içindekilerle nasıl bir ilişki içine girmektedir ? 

Bana göre bu sorular feyz nazariyesini yahut kozmolojik akıllar nazariyesinin problemi çözmede başarısız kılmaktadır. Aristoteles’in “birden bir çıkar” ilkesinden hareketle alemdeki çokluğu sudûrla açıklamaya çalışan Fârâbî gerçekte Aristoteles'i de İslâm felsefesiyle tam olarak uzlaştıramamıştır.            
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** Hatta aynı mantıkla devam edersek 10. akla kadar hepsi için cevher olma özelliği var olabilir.
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