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Nurettin Topcu'Nun Dini Tecriibe Anlayisi

ve Sekilci Dindarlik Elestirisi

Nurettin Topcu's Understanding Of Religious
Experience and Criticism Of Formalist Religiosity

Cenan KUVANCH ARASTIRMA MAKALESI

Oz

Bu makalede, Nurettin Top¢u'nun goriisleri cercevesinde, “dini tecriibe” kavram ve olgusu merkeze alinarak,
canli-iiretken dinf hayat goriisi ile sekilci-duragan dini hayat goriisii arasinda yar1 deskriptif, yar1 analitik bir
karsilastirma yapilmistir. Nurettin Topgu'ya gore, iki tiir dinf tavir vardir: Birincisi, merkezinde der(ni dinf tecrii-
belerin yer aldig1 devingen, yeni kesif ve varolma bicimlerine a¢ik tavir; ikincisi, din ve dini hayatla ilgili tim fikir,
inang ve eylemlerin agik ve secik olarak tespit edildiginin iddia edildigi, her ¢esit yeniligin din i¢in tehlikeli olarak
yorumlandig1 toplumcu, sekilci-akilc1 kapali tavir. Birinci tavir, kisi ve kisisel/varolussal arayislari, Tanri ve varlikla
kurulan iligkilerde yaraticilig1 ve yeni anlam iiretme olanaklarini éne ¢ikarirken, toplumcu, sekilci-akilci ikinci
tavir ise, dinf hayatta herhangi bir yenilige olanak vermeyecek sekilde son derece tutucu, kapali bir gériisii savunur.
Toplumcu, sekilci-akilci anlayisa gore, din ve dini hakikat iddialarina dair séylenebilecek her sey zaten séylenmistir,
dolayisiyla, yeni varolussal deneme ve entelektiiel arayislara gerek yoktur. Bu yiizden, yapilmasi gereken, gegmiste
ortaya konulan fikir ve 6gretileri oldugu gibi benimsemek, hayati ona uydurmaya ¢alismaktan ibarettir. Kisaca,
Topgu'ya gore, birinci tavir ruha ve varolussal olanaklara, ikincisi ise seklen tanimli bedensel fiillere agirlik verir.

Anahtar Sézciikler: islam felsefesi, Nurettin Topgu, dinf tecriibe, yaraticilik, sekilci dindarlik.

Abstract

In this article, in the framework of Nurettin Topcu's thoughts, by focusing on the concept and phenomenon of “reli-
gious experience”, a semi-descriptive, semi-analytical comparison is made between the living productive religious
life view and the socio-centric and formalist-stationary religious life view. According to Nurettin Topcu, there are
two types of religious attitudes: The first is the dynamic attitude centered on religious experiences, open to new
forms of discovery and existence; the second is the socio-centric and formalist-rational closed attitude in which it
is claimed that all ideas, beliefs and actions related to religion and religious life are clearly and distinctly identified
and all kinds of innovation are interpreted as dangerous for religion. While the first attitude emphasizes personality
and personal/existential searches, creativity in relationships with God and being, and possibilities to produce new
meaning, the formalist-rational second attitude advocates a highly conservative, closed vision in a way not to allow
any innovation in religious life. According to the socio-centric and formalist-rational understanding, everything
that can be said about the claims of religion and religious truth has been said, so there is no need for new existential
experiences and intellectual searches. Therefore, what needs to be done is consist of adopting the ideas and teachings
that were revealed in the past as they are and trying to make life fit with it. In short, according to Topcu, the first
attitude focuses on spirit and existential possibilities, and the second focuses on formally defined bodily actions.
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Extended Abstract

In this article, in the framework of Nurettin Topcu's thoughts, by focusing on the concept and phenomenon of
“religious experience”, a semi-descriptive, semi-analytical comparison is made between the living productive
religious life view and the socio-centric and formalist-stationary religious life view. According to Nurettin
Topcu, there are two types of religious attitudes: The first is the dynamic attitude centered on religious expe-
riences, open to new forms of discovery and existence; the second is the socio-centric and formalist-rational
closed attitude in which it is claimed that all ideas, beliefs and actions related to religion and religious life are
clearly and distinctly identified and all kinds of innovation are interpreted as dangerous for religion. While the
first attitude emphasizes personality and personal/existential searches, creativity in relationships with God
and being, and possibilities to produce new meaning, the formalist-rational second attitude advocates a highly
conservative, closed vision in a way not to allow any innovation in religious life. According to the socio-centric
and formalist-rational understanding, everything that can be said about the claims of religion and religious
truth has been said, so there is no need for new existential experiences and intellectual searches. Therefore,
what needs to be done is consist of adopting the ideas and teachings that were revealed in the past as they are
and trying to make life fit with it.

Accordingly, in religion, we encounter the meaning and qualities that have metaphysical dimensions in the full
sense of the word. The meaning and quality are only touched personally. In other words, this is neither a case
that can be accomplished by following the rules in a handbook or collectively. Religious meaning and qualities
have a feature that one can understand and experience by diving into himself/herself and in his/her hidden
corners with a deep understanding and feelings like love, reverence, mercy, joy, suffering, excitement and so
on. Therefore, in religion, as in science, there is no explanation of the facts connected to each other with a
horizontal causal link by means of analysis, experiments, observations in a non-personal way; it is in question
to draw attention to the divine and aesthetic, moral and scholarly aspects of the existing ones in a broader
horizon vertically. Because the religious knowledge is not about the things that are always the same, immobile
and constant, but about God and the qualitative aspects of things and occurences that are re-existing at every
moment. Therefore, a large amount of information, story and advice is not enough to make people religious
and well-behaved. It is possible with a love education, as if vaccinating the veins. For example, learning bird
language in terms of sound does not mean penetrating its meaning. Therefore, in order to be religious, it is not
enough to memorize certain texts and do some formal movements without thinking. Because life is a formation
that its every bit melts in each other and takes new qualities at every moment. The purpose of religion is to
reveal, to create; to bring ideas, feelings, perceptions, intuition and inspiration into existence that do not exist
yet. This is only possible through deep religious experiences. Therefore, the light of religion that suddenly
enlightens us is created by the effort of the person who perceives it and the grace of God. Without a religious
movement and someone who realize it, that light can never actually exist. In this sense, religion is for humans
to come to existence or to open up it. As it is clear, according to Topcu, the first attitude focuses on spirit and
existential possibilities, and the second focuses on formally defined bodily actions.
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Giris

Dinde, kelimenin tam anlamiyla fizikotesi boyutlari olan mana ve nitelikler ile karsilasiriz. Mana ve
nitelige ancak sahsen temas edilir. Yani, bu ne bir elkitabindaki kaidelere uyularak ne de toplu olarak
gerceklestirilebilecek bir durumdur. Dinf mana ve nitelikler, insanin ask, hiirmet, seving, 1stirap,
heyecan... gibi duygularla kendi icine ve gizli kdselerine dalarak, derin bir kavrayisla anlayip tecriibe
edebilecegi bir 6zelliktedir. Dolayisiyla, dinde, bilimde oldugu gibi birbirine yatay illiyet bagiyla bagh
olgularin tahlil, deney, gézlem. .. gibi araclarla gayrisahsi bir sekilde aciklanmasi durumu yoktur; var
olanlarin hem ilahi, hem de bedif, ahlaki ve ilm1 cephelerine dikey anlamda daha genis bir ufuk i¢inde
dikkat ¢ekilmesi s6zkonusudur. Ciinki dini bilgi, hep ayni, hareketsiz ve sabit olan seyler hakkinda
degil, Tanr1 ve her an yeniden var olan seylerin ve hadiselerin niteliksel yonleri hakkindadir. Bu
yiizden, dinin bizi birdenbire aydinlatan 15181, onu algilayan insanin gayreti ve Tanrrnin inayetiyle o
anda yaratilmaktadir. Dini hareket ve onu gergeklestiren biri olmadan o 151k bilfiil asla var olamaz.

Dini Tecriibe Nedir?

Nurettin Topgu'ya gore, dinin merkezinde dertini/dini tecriibeler vardir. Bu tecriibelerde, ask ve
hiirmet yoluyla Tanr1 ile bir yakinlik kurulmakta; hem varolussal hem de bilissel olarak ¢okluktan
birlige erilmektedir. Boylece, nazari olarak, her sey Tanri ile ilgili bir baglama oturtulmakta; fiili
olarak ise, alemdeki ilahi harekete istirak edilmekte; diisiince ve inanc¢larin batinina inilmekte;
Tanr1 hakkinda dolaysiz bir biling ve farkindalik elde edilmektedir. En {ist diizeyde Mira¢ olayinda
yasanan dolaysiz farkindalik, yani, der(ini dini tecriibe, Nurettin Topg¢u'ya gére, dinin, yani, islam'in
hem temeli hem de en ug noktasidir. Ayrica, Ulu Onder'in vahyi de, bir tiir deriini tecriibe hadisesidir.
(Topgu, 1998a: 67)

Dinf tecriibede, ask ve hiirmet Kkilit iki ruhi haldir. Ask ac¢isindan Tanr1 bir teori ya da hipotez degil,
kendisiyle dogrudan bag kurulan bir Zat'tir. Agk, aklin aksine, Tanr1 ve hatta varliga biitiin gercekli-
gimizle yaklasma yoludur. Nitekim, “bilgi” alanini asarak “deneyim” alaninda yasayan asiklar, ken-
dilerinden emin biiylik eylem adamlari olarak ortaya ¢ikarlar ve aski yalnizca bir saplanti, tagkinlik
ve esrime olarak gorenleri sasirtirlar. Asiklarin icinde kor halinde bulunan, onlardan tasarak diger
insanlara akmak isteyen ask eriyigi, onlarin, icinde yasadiklar1 fenomenal diinya ile yetinmelerine
izin vermez. Bu Oyle bir eriyiktir ki, icine aktig1 kisiye kendine 6zgii bir varolus tarzi kazandirir, Tanri
ve varlik ile bir oldugu hissini verir. Zaten askta amag birliktir; ayrilik degil. Diinyada gordtigiimiiz
ayrilik/cokluk sadece bir yanilsamadir. Arif ya da mistik icin, her seyin arkasindaki Bir'i gérmek ve
bulmak, ve birlik sirrina ermek varolus amacidir.(Bergson, 1949: 132-133; Topgu, 1998b: 166-167;
Yasa, 2002: 21,30) Topgu'ya gore,

Birlik sirri, ancak ask icinde yasanan bir haldir. Duyularla zekdnin, ilmin ve felsefenin sundugu

bilgi, birligi tanitmaktan acizdir. Bunlarin hepsi egyayi1 béler, cokluk icinde gdsterir. (Cézen,

darmadaginik hale getiren analitik) akil, birligi mahveder; ¢coklugu canlandirir. Hakikat olan

birlik, askin eseridir. Ask icinde sevenle sevilen birlegir. Ask icinde yapilan ruhi tecriibeler,

bilen ile bilinen arasindaki mesafeyi ortadan kaldirir. Hakikatin kaynagina bizi ulastiran da

odur. Clinkii esyanin disindan edindigimiz afaki bilgi biitiiniiyle izafidir. Ancak askin agtigi

yoldan hakikate gidilir. Dinin asil yolu budur. Var olan varlik, ask ile yasanmadiktan sonra,

zahirin dindarligindaki sekiller, haller, merasimler neye yarar?(Topgu, 1998b: 132-133)

Ask, yoneldigi varligi kutsallastirircasina goziimiizde yticeltir. Sonra da dlemi o yiicelik ile doldurur,
hatta onu biitiin dlem yapar ve tek varlik o olur. Boylece, Yiice Varlik'in huzurunda ruhun saygiyla
egilisi olan hiirmet dogar. ibadet de bu biricik varligin huzurunda yasanan ve insani kendinden
geciren sonsuz hiirmet haline denilmektedir. Tanrrya hiirmet ettigimiz anda, kendimizi biiyiimiis,
yiikselmis, kendi varligimizin hatta tiim var olanlarin iistiine yiikselme kabiliyeti kazanmis olarak
buluruz, diyor Topg¢u. Sonsuz un huzurunda hissedilen hiirmet vecd ile bulustugu zaman, hem esya
ve varliklarin hem de dileklerin ¢coklugu ortadan kalkar ve ruh, yiiklerinden kurtulur. insan hiirmet
vasitasiyla kin, kiskanclik, kibir, iki yuzliilik . . . gibi agirliklarindan silkinip bir bakima nefsinde
hiclige kavustugunda, her sey ile daima birlikte olan Varligin huzurunda bulundugunu anlar.(Topgu,
1998b: 87,89)
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Bu yilizden, miiminin ibadet niyetiyle belli vakitlerde gerceklestirdigi sadece tanimli fiillerde degil,
her hareketinde bulunmasi gereken sadakat, samimiyet, hiirmet . . . gibi haller, onun Sonsuz'a
hayranlig1 ve O'nunla daima bir ve birlikte olmak isteyen iradesine baghligidir. Ibadetler, Tanrrnin
huzuruna yiikselmek i¢cin miiminin yaptig1 hazirlik calismalarindan ibarettir. Bu ¢alismalarda amag,
ruhun Tanr1 ile yakinlasmasi icin sahsiyeti olgunlastirmaktir. Peki, bir dindeki kuralli davranis ve
hareketlerin durumu nedir? Top¢u'ya gore, onlar deriini dini hayattan dogmakla birlikte herkesin
yapabilecegi kivama getirilmis fiillerdir. Dini akide de zaten, Ulu Onder'in gonliinde akkor halinde
ortaya ¢ikan ilahi cevherin, ask ve hiirmet tarafindan eritilerek, bir kalipta sertlesmis halidir. Dola-
yisiyla dini, Tanrrnin Ulu Onderin génliinde eriyik olarak ortaya ¢ikardigi seyin, bilgece bir sogutma
ile elde edilen bir billurlasmasi olarak tasvir edebiliriz. Bu billurlasma sayesinde, sinirli sayidaki
imtiyazl kisinin (yani, peygamberler, arifler ya da mistiklerin) biitiintiyle sahip oldugu seyden herkes
kendi Olgegine gore bir parca elde edebilir. Yani, ibadetler sayesinde, her kademeden miimin ilahi
hayata istirak imkanina kavusur. Clinkii ibadetler ilahi hayata istirak etme ¢alismalarindan ibarettir.
(Bergson, 1949: 329; Topgu, 1995: 164) Topcu diyor Ki:

Gayesi ruha kavusmak olan dint hareket, yalniz ibadetler halinde gdériilen disiplinli bazi
hareketlere miinhasir degildir. O, miiminin biittin hayatina yayilmistir. Gergek dindarin hare-
keti ibadet, sézii dua, bakisi rahmet, beraberligi kuvvettir. Bu hale ulasabilme, duyulardan
akla, akildan kalbe ve ilhama yltikselme sayesinde mtimkiin oluyor. Bu hayatta, tecriibe akla
dayanmis bir merdivendir. Akil ise, kanadi ask olmak sartiyla, kalbe ve ilhama ylikseltici
kuvvettir. Boyle bir anlayisla, insan yolcusunun ilimden felsefeye, felsefeden dine yiikselmesi
ldzim gelmektedir.(Topgu, 1961: 220)

Ruhun ilahi hayata istiraki, diisiincenin ve hareketin ufuklarini genisleterek, insanin evrensel-ilahi
diizenle biitlinlesmis ahlaki bir gelisim géstermesine neden olur. Bu gelisim, onu gergeklestirenlerin
kabiliyetlerini, sadece dahi diizeyinde yliksek meziyetlere sahip insanlarin basarabilecegi ahlaken
dengeli, toplumsal bakimdan etkili, son derece 6zgiin ve ard1 arkasi kesilmemecesine bereketli
eserler ortaya koyacak bir olgunluga eristirir. Teistik dinlerde temel amag, insan sahsiyetinde ahlaki,
bedii, ilmi bir donlisiim gerceklestirmektir. Sahsiyet doniisiimii, aklen bilinenlerin i¢sel/samimi
olarak tecriibe edilmesiyle, yani, insani sarip sarmalamasiyla miimkiin olur. Bu siirecte, kemal
mertebesine ulasana kadar abid-Mabud ikiligi varken, ulastiktan sonra ise, Mabud dan baska bir sey
kalmaz.(Blondel, 2008: 25-26; Topgu, 1998a: 67, 1998b: 87) Insan biitiin benliginin etkin oldugu bu
tecriibe sayesinde ilgilendigi varligin mahremine girer. Bu da, benligin onunla bir tiir aynilesmesiyle
neticelenir. Fakat bu aynilesme, Tanr1 ile insan arasindaki ontolojik farktan dolayi, benligin O'nunla
birebir ayni olmasi anlaminda degil, akil ve kalp yoluyla kabul edilenlerin onu kusatmasi ya da onun
icine islemesi ve nihayet samimi duygularla birlesmis bilgi haline gelmesi seklindedir.

Bundan dolayi, mislimanlik agisindan Seriat, (yani, hayati disaridan diizenleyen kaideler) ne gaye-
dir, ne de gayeye giden yolda yasanan tek hayattir; sadece yolun istikameti, isaretleri, izleri ve inis
cikislaridir. O, miisterek yoldur. Miisterek yoldan sadece miisterek hedefe varilir. Clinkii buna gore,
gercek anlamda ne zaman mevzubahistir ne de biiylime ve olgunlasma; her sey ezell bir sisin icinde
evrenin herhangi bir durumunda, gelisigiizel bir zamanda daima ayni1 miktarda, ayni biiyiikliikte ve
ayni nitelikte donup kalmistir. Dolayisiyla, her sey hakkinda matematiksel bir kesinlikle belirlenmis
yargilar vardir.(Ott, 2005: 21)

Ne ki, insan Tanr1iy1 ve kendisini herkes tarafindan paylasilan miisterek goériisleri naklederek
anlayamaz, isterse aktardig1 sey Kur'an ve Hadisler olsun. Hakikati anlamanin tek yolu, bilenlerin
ve bulanlarin yardimina ihtiya¢ duysak bile, onu kendi varligimizla bilip yasamaktir. Dolayisiyla,
dini, icsel deneyimler yoluyla sezilen ve bulunanlarin katilasmis hali olan seriattan ibaret saymalk,
Topgu'ya gore, “bir hayat yerine onun seklini, bir tablo yerine onun gergevesini, meyvenin 6zii yerine
kabugunu, rihani bir seyahat yerine gecilen yolu koymak” demektir.(Chittick, 2007: 46; Topcu,
1998b: 132) Ciinki ibadetlerin sese ve sdze gelen bir siireti vardir, o da kalibidir. Kalib1 olan her seyin
bir basi bir de sonu vardir. Fakat kalibinin aksine, ibadetlerin ruhunu olusturan mutlak baghlik,
yaratilmishik hissi, samimiyet, umut, korku. . . gibi duygular ise fenomenal sinirlar1 asan varolussal
hallerdir. Dolayisiyla, ibadetlerin ruhu, onlarin gériinen sireti degildir, o belli bir sekle biisbiitiin
girmeyen bir mana ve niteliktir.(Mevlana, 1990: 19-20) Topc¢u diyor ki:



u C. Kuvanci, ODU Sosyal Bilimler Arastirmalar Dergisi, Kasim 2020; 10 (3), 680-693 -

Seriat din degildir; ancak ruhun emrinde olan bedeni dine gétiiriicti yoldur. Seriati yalniz

ve kendine yeter olarak ele aldigimiz zaman, ruhsuz bir iskelet kalir. Ona taassupla ve gaye

olarak baglandigimizda ise, bedeni ve beden hareketlerini takdis ve tdzime, yani putpe-

restlige gidilir. Béylece, ruhtan kopup ayrilmis beden; gururlarin, gayzlarin ve galeyanlarin

kaynagi olabilir. (Topgu, 1961: 217-218)
O halde, dini hayati, bazi el, kol ve dudak hareketlerine hasreden, manadan habersiz kaideciler, sekle
sadik olup ruhtan habersiz yasadiklarinin farkinda degildirler. Manadan yoksun sekil ve hareketler,
ancak bir taklit diizeni ortaya ¢ikarir. Buna, Topcu “dini pozitivizm” demektedir. insan bir makinenin
parcasiymiscasina teknik bir eleman olarak ele alindiginda, ondan sadece bedenle yapilan, yatay bir
diizlemde gerceklestirilen hareketler beklenir. Tartismalar hep beden iizerine ve idealler de bedenle
ilgili olur ve insanin ancak bedensel davranislariyla Tanrrya gidebilecegi diisiiniiliir. Pozitivist ve
pragmatist olan bu bakis agisina gore, cennet tensel hazlarin tatmin yeridir. Sekli esas alan pozitivist-
ler, Ulu Onder'in bedensel hareketleri ve dig goriiniisiinii taklide ¢aligirlar ve béylece islam'in bilyiik
ruhunu maddi sefaletler icinde eritip yok ederler. Oysa, O'nun 6rnek alinmasi gereken yonii, iradesi,
aski, ilhami, yani ruhi dlemidir. Herkes kendi sahsi gayretiyle O'ndan ilham ve kuvvet almaya calis-
mali; gérenek ve sekilsel tekrarlara gereginden fazla 6nem vermemelidir. Ciinkii cemiyet taklitgi iken,
ferdl ruh yaraticidir. Cemiyet, icine diisen bir damlanin bitiin varligina oldugu gibi sirayet etmesini
ister; her tiirli yeni anlama ve var olma bigimine kapiy1 kapatir. Bu tavri benimseyenler, “nakis ve
sliretin mana alemine set” olusturdugunu bilemedikleri i¢in, sekli ruhun yerine gecirirler.(Mevlan3,
2000a: 177; Topgu, 1961: 58-59, 1970c: 26, 1997a: 82)

Sonug olarak, davranislari dissal olarak diizenleyen kaidelerle, salt akli tarif ve tahliller bize kurgusal
ve gorece olani verirken, sahsen yakindan yani karsilasma yoluyla tanima ise, o varlik hakkinda daha
kesin bir sezgi ve bilgi verir. Birinci yolla, yatay nedensellik kaidelerine uygun gayrisahsi vasitalarla
olusmus soyut bir anlayis kafalara yerlestirilmekte; ikinci yolla ise, dikey nedensellikle izah edilebile-
cek tinsel bir birlesme sayesinde Tanr1 ya da varliga az ¢ok bir uyum saglanmaktadir. Tipkj, bir sehrin
muhtelif acilardan cekilen fotograflar: o sehrin kendisini, yani bizzat es degerini vermeyip, gercegi
bize, onun hayatina ve hareketine ancak dogal katilimin vermesi gibi. ister bir sehir, isterse canl bir
varlik s6zkonusu olsun, her sey, énceden hesaplanamayan ve dolayisiyla, mekanik bir sebep-sonug
iliskisi ile yonlenlendirilemeyen siire¢ ve hareketlerle karsimiza ¢ikar. O halde, ruhi hadiseler, her biri
ayriayrl, bir defada tesekkiil etmis ve olusunu tamamlamis, gelisim géstermeyen “sey”ler degildirler.
Clnki insanin biling halleri birbirine niifuz eder ve her an degisir. Onlar, Bergson'un tabiriyle, siire
icinde her an olug halinde bulunan ve yeni hayatlar kazanan hareketli unsurlardir. Yani, onlar her an
yasanmakta ve yeni sekiller almaktadir. Dolayisiyla, ruhi hayatta ¢éziimii yapilacak hazir bitmis bir
sey bulunmaz; aksine, zamanla kendini dngoriilemeyen sigramalarla kuran bir akis s6zkonusudur.
Bundan dolayi, onlar1 duragan bir ¢cerceve icerisinde, mekana mahsus basit anlayisla kavramak
ve yonlendirmek kabil degildir. Bundan dolayi, biling bunlari salt entelektiiel araglarla disaridan
biisbiitiin kavrayamaz. S6zgelimi, bir kisiyi tanimak, bir siir ya da kutlu kitabin asil anlamina niifuz
etmek i¢in, onlar1 i¢cten yakalamak, yani, hayatlarina katilmak gerektigi gibi, onlar1 taniyabilmek i¢in
de, kendimizi onlara uydurmak ve onlarin hayatini an be an onlarla birlikte deneyimlemek gerekir.
(Bergson, 1949: 130; Kok, 2001: 50; Ott, 2005: 23-24; Topgu, 2002: 17-18) Nitekim, Gazzali, Kur'an'in
ne dedigini ve neye isaret ettigini anlamak icin, okuyanin “ayete katilmasindan”; yani, metne dahil
olmasi, metin tarafindan tiiketilmesinden; uzaktan onun iizerinde ¢alisan bir kimse degil, tam ter-
sine, adetd Kur'an'in esiriymis gibi, onun etkisi altinda kalmis ve onun tarafindan gergeklestirilmis;
onun ortaya ¢ikardigl, tepeden tirnaga eylem ve duygu seklinde varliga getirilmis bir sey olmasi
gerektiginden soz eder.(Burns, 2000: 425; Gazzali, 2005: 337) Ciinkli Kur'an'da anlatilan hayat, bir
glinah-sevap nizamnamesi veya siki bir kaideler mecellesinin belirledigi degil, merkezinde Tanri/
Kutsal'in bulundugu durmaksizin ilerleyen ruhi bir hadise oldugu icin, haricen yapilan tasvirlere ve
kavramlara, yani, dilsel unsurlara ve hukuki kaidelere indirgenemeyecek kadar canli ve mucizevidir.
Nitekim, ruhi hayata konu olanlar, niteliklerdir; nicelikler degil. Niteliklerin matematiksel kesinlige
sahip bir dille ifade edilmesi ve belli talimatlara uyularak topluca tecriibe edilmesi mevzubahis
degildir. Onlara erisim ancak gerekli fikri ve ruhi hazirliklar yapildiktan sonra sahsi temas yoluyla
dikey bir hareketle miimkiindiir. Dinde s6zkonusu olan Kutsal, merhamet, sadakat, bilgelik. . . gibi
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konular ancak ferdi olarak deneyimlenerek bilinebilecek konulardir. Baska bir ifadeyle, bu konularin
benlik tarafindan 6zlimsenmesi ya da benlige sahip olmasi ile onlarin hakikati ortaya c¢ikar. Dinde
asil amag, insanin i¢ ve dis diinyasini yonlendirmek ve tepeden tirnaga degistirmektir. Dogrusu, din
(yani, Islam) hem yatay (yani, tarihsel/toplumsal) hem de dikey (yani, fizikétesi/ilahi) boyutlariyla
tam olarak anlasilip yasandig: takdirde, insanit hem zihnen hem kalben hem de davranis olarak
doniistiirecek ve her tiirlii anlam ihtiyacini karsilayacak giice sahiptir.

Dini Tecriibeye Dayal Bilme

Kisisel dini tecriibelere dayali bilme, alelade bilme ve tanimadan farklidir. Alelade bilmenin sarty,
biling ve esya ikiligidir. Bu tiir bilme yoluyla (yani, teknik analitik araclarla) elde edilen bilgi, afakidir
ve daimi bir hayata sahip degildir. Clinkii sadece bilimsel 6l¢iilerle tartilarak aklin karsisina cikarilan
ve dolayisiyla varolus sart1 haline gelmemis her fikir ve goriis dinf anlamda eksiktir. S6zgelimi,
modern bilim ve 6grenim, kabul ve varsayimlardan olusan ¢ok genis bir yapidan olusmaktadir. Bilim
seyler arasindaki miinasebetleri tabii illiyet bagina dayali olarak tespit eder; fakat hakikatin epey
bir kismini (yani, giizellik, mana, marifet, uyum, birlik. . . gibi nitelikleri) tanitamaz. Ciinkii o, nefsin
ve ruhun derinliklerine inecek kadar bir derinlik ve boyutta olmadigi i¢in, gercegin nitel mahiyetini
tanitmaya giicli yetmez. Bundan dolayi, Topcu'ya gore, bu bilgi insani tatmin etmekten uzaktir; onun
varligl, elden ele dolasan miisterek bir nesneninki gibi, insanin zihninde bir siire eglesmekten 6teye
gecemez.(Chittick, 2007: 24; Topgu, 1997b: 22) Bu tiir bilgiler, insan varolusunun bir parcasi haline
gelebilecek nitelikte olmadigi i¢in, o, bunlardan kolayca vazgecebilir. Onlar, bir giin sunun baska
bir giin bunun miilkii olur. Ciinkii insanin sahsi hayatinda uygulamaya koyamadig: bilgiler, tam
anlamiyla onun olmamis demektir.

Eger bilgi, 6zellikle din sahasinda, kisisel temas yoluyla elde edilmemisse, menkul inanclar sahasina
girmisiz demektir. Zira, nazari olarak bilmenin aksine, varolussal bilme ve tanima benligin var
olanlar iizerine dogru yaptig1 bir harekettir. Yani, bu hareket, benligin (ask, vicdan, akil gibi) tim
kuvvetleriyle gercegi kucaklamasidir. Fakat Topgu ask kuvvetine, bu noktada 6zel bir 6nem atfeder.
Ona gore, askin olmadig1 yerde hakikate yaklasmak neredeyse olanaksizdir. Varlik hatta Tanri ile
ask yoluyla temas kurulamayinca, sekli davranislar ve dini merasimler pek ise yaramaz. Ask diinyevi
varliklardan gecerek sonsuza uzanan dikey bir hareket gerceklestirme kabiliyetine sahiptir. Daha
once de ifade ettigimiz gibi, “askin yakici atesinde sevenle sevilen, isteyenle istenen, varlikla var eden
birlesir; temasa edenle temasa edilen, kdinatla suur, ciiz ile kiil bagdasir.” Bundan dolay1, dogrudan
tecriibe edilerek elde edilen bilgi ve goriislerin salt teorik yollarla, yani, yatay nedensellige dayal
olarak ciirtitiilmesi ve (iigiincii sahis goziiyle) yalanlanmasi olanakli degildir. Ciinkii bu tiir bir
taniyis, nazari muhakemenin biitiiniiyle erisemeyecegi bir diizeyde gerceklesmektedir. Bu bilme ve
tanimanin kokleri, benligin en derin tabakalarina kadar indigi i¢in nazari muhakeme yoluyla sékiiliip
atilamaz.(Topgu, 1997b: 23)

Demek oluyor ki, dinl hakikatler, ispat1 deney ve gézlem ile yapilan bilimsel “dogrular” gibi olmadig1
icin, “bilimsel” ara¢ ve yontemlerle biitiiniiyle agiklanamaz. Clinkl din, konulari itibariyle, tabii
varliklarla ilgili herhangi bir bilim dal gibi degildir. Dinde, yine matematikte oldugu gibi sadece aklin
yapisina baglh prensipler de yoktur. Onun prensipleri hem akil, ask ve vicdanin yapisina baghdir, hem
de vahiy, ilham ve inanglarla beslenir. Dolayisiyla, din hakikatleri tabii nesnelere uygulanan genislik
ve uzunluk gibi nicelik belirten kavramlarla degerlendirmek hi¢ te uygun degildir; zira, bunlarin
mekansal anlamda yeri, ne gok ne yer ne de hukuken tanimli uygulamalardir.(Hallac-1 Mansir, 2002:
215) Zaten, tabiat dleminden bambagka bir dlemin, yani, seylerin bambaska bir diizeninin var
oldugu iddiasj, teistik dinlerin esas kaziyesidir. Dinde amag insanlara 6ncelikli olarak tabii nesne ve
hadiseler hakkinda bilimsel agiklamalar vermek degil, ruh gii¢ ve yetilerini gelistirici yonlendirmeler
ve denemeler yaptirmaktir. Insanin kaderi, yalnizligy, 6liimi, varolusun manasi, tim bunlar hakkinda
aklen ikna edici bilgiler, kalben tatmin edici sezgi ve ilhamlar vermek dinden beklenir. Bunlar, tabiat
bilimlerinde oldugu gibi, dogrudan evrene ait bilimsel aciklamalar olmayip, insan hayatina hem igsel
hem de dissal anlamda diizen verici ve deger koyucu bilgilerdir.

Din, bu amagla, biitiin hayat tecriibelerimizin ytikseldigi sonsuzluktan tekrar varligimiza dénen
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I1ah1 bir aks-i seda halinde benligimizi kucaklar. Sonsuzlugun Kkollariyla kucaklanma, ruh i¢in sonsuz
kuvvet kaynagidir. Topcu'ya gore, dindar adam, teorik anlamda baskalarindan daha ¢ok bilgili olan
degil, daha ziyade kuvvetli olandir. Din duygusu, her sahada sonsuzluga ¢evrilmis bir hareket iradesi
halinde goériiniir. Insanin diger hareketlerinden ayri olmayan dini hareket, insanda sonsuzluk irade-
sini dogurur ve kendisine baglanan insani bagkalarindan daha kuvvetli yapar. Insana yalniz dinin
saglayabildigi bu ruh kuvveti, bizi iceriden yakalayip Allah’a dogru gétiiren enerjinin kaynagidir.
Bu kuvvet sayesinde ruh diinyasinin is¢isi olan tasavvuf ehlinin yasayisi, Topcu'ya gore, gercek dini
yasayistir.(Topgu, 1970c: 20, 2003: 87-88, 2016: 33) M. Blondel den naklen Topcu diyor Kki:

Ne kadar bayagi olursa olsun, hi¢bir hareket yoktur ki icerisine ilahf varlik konulmus olmasin.

.. hareketlerinin her birinde i¢sel bir sonsuzlugun bulundugu yolundaki miiphem duygu,

insani bu ilahf varligi biitiin hayati icerisine yaymaya siirtikliiyor. Dini hareket kendi basina,

ébiirlerinden ayri bir hareket degildir. Obiir hareketlerin hepsini kucaklamaya uzanir. Tiim

hareketlerimiz insanla Allah’in bir terkibidir. Ve Allah, diistincelerimle hareketimin yapmacik

bir aksedisi ve uzanigsi gibi bir sey olmak séyle dursun, diistindiigiimle yaptigim seyin tam

ortasinda bulunuyor, ben O'nun ¢evresinde dolasiyorum, diisiinceden harekete veya hareket-

ten diisiinceye gecmek icin, benden yine bana gitmek igin, her an O'nun lizerinden gegiyorum.

(Topgu, 1998a: 66-67)
Topgu, bu noktada, bilimsel bakis acisi ile algilanamayan fakat igten/goniilden taniyis yoluyla
algilanan ilahi nesvenin (yani, bambaska bir diizenin) dlemdeki varhgindan bahseder. ilahi nesve
hem kainatin hem de bizzat insanin icinde akmakta, her tiirlii harekete eslik etmektedir. “I1ahi nesve,
kiirelerle kainati yarattigi gibi, her an yeni ruhlar yaratmakta; semalara seving ve iimitler serpmekte;
yerylziinii hikmet fidanlari ile siislemekte; yer ile dost olan gokten besteler ve tablolar ¢cikarmakta-
dir” “Her seyde barinan hakikate her seyin dili ile ¢agiris ve esyanin lizerine simsiki ortiilii bulunan
perdeyi bu ¢agirisla siyirmak nasil kabil olacak? I¢sel/mistik denemenin ulasmak istedigi gaye iste
budur; bu yolu bulmaktir.” Topgu “yeryiiziinii gece glindiiz her an dolasan sevk, kalplerinin disina
atilmis zavallilarca hicbir zaman gériilmeyen ilahi nesvedir,” diyor. ilahi nesve ve hayattaki daimi
yeniligin nedeni, ilahi bolluk, genislik ve miimkiin seylerin sonsuz olusudur.(Chittick, 1989: 103;
Topgu, 1970a: 58-59, 1997b: 129, 1998b: 155) Bu nedenle diyor Topgu:

Aklinla degil, biitiin varliginla varliga yaklas. Sen, ben, o var mi? Hayretle seyrettigin dlemde
ne sihirler bulacaksin! Agaglardan Allah'a yiikselen kollar, seherde boyun biikmiis Allah'a
bakan nazh cicekler, akan sularin hikmetine hayran, kurtarici kudretin sahibi imis gibi
dimdik duran kavaklarin huzurunda aksamlari secdeye kapanan daglar. Biitiin bunlarin
temdsasina dsik yildizlarin, sabahlara kadar yukaridan bize fas ettigi sirlar. Ve biitiin bunlar
Hakk a kavusturan yolu gosteriyorlar.(Topgu, 1998b: 164)

Topgu'ya gore, diinyalar ilahl nesveden dogmustur. Varligin ashli olan ruh da ilahi bir nesvedir.
Etrafimizda durmadan dalgalanan her an dogus cilvesi, ilahl nesveden baska bir sey degildir. Kainat
ilahi nesvenin goriildiigii yerdir. Clinkii varlik akisi yokluga dogru iken, zenginlerin comertligi de
muhtaclara dogrudur. Kemal ve yiicelik vasfinin goriilme ve anlasilma sebebi yokluk ve eksikliktir.
Varlik bakimindan yoksul olan insan da ilahi nesvenin gecidi ve tecellisidir. Géren gozler, yeryiiziinde
ilahi nesveden bagka bir sey gérmezler. Milyarlarca kez dénen goék cisimlerinin hareketleri ve biri
digerine benzemeyen insan sesleri ilahi nesvenin ¢igliklaridir. ilahi nesve yaratiklarla tiikenmiyor,
aksine, yaratiklardan tasiyor ve onlar1 da tasiriyor; varliga girip onu avutuyor; varliktan tasip onu
uyariyor; akil olup bizi kendimize getiriyor; ask olup kendimizden geciriyor; ben dedirtmek icin
bende benlik oluyor; benden ge¢irmek icin benlikte kiyamet kopariyor; beni doldurup beni bosal-
tiyor; hem ¢ile hem derman; hem huzur hem tufan oluyor.(Mevlana, 2000a: 775-777; Topgu, 1997b:
130) ilahi nesveyi fark edemeyen nasipsiz ise, diinyamizda asil var olanin élgii ile tart1 ve maddeye
biiriinmiis sekiller oldugunu saniyor. Topgu diyor ki:

Diinyamiz, sonsuzluk ve ebedilik igcinde barinan mutlak viicudun tecelligahi, bir nevi aynasi-
dir. Mekdn onda bir vehim, zaman bir terenniim, hayat bir kabuk, 6liim bir cilvedir. Akil igin
karanlikla ve 1ztirapla dolu diinyamiz, drif géziinde agsk ile stirurun, vecd ile nesvenin, her an
bir yeni yaratici tecellinin kaynastigi, mest edici hakikat gtinesinin gézleri kamastirdigi ilahi
temdsa sahnesidir.(Topgu, 1998b: 116)
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Gergekte var olanlarin 6ziinii olusturan ilahi nesve, disaridan hakkiyla taninamadig i¢in, baska sey-
lerle mukayese edilemez, analitik aklin kullandigi kavramlarla ve hukuk terimleriyle ifade edilemez.
Tavsif, tarif ve tahlil bu noktada insani disarida birakir. S6zgelimi bir nesnenin mekandaki hareketini
gozlemledigimde, ona ilistirdigim eksen ve isaret noktalarina, yani, onu irca ettigim tasavvurlara
gore degisik sekillerde ifade eder ve onun disinda kalirim. Analitik yaklasim, bir konuyu, o konunun
diger seylerle paylastig1 ve gercekte biitlinliyle ona ait olmayan miisterek unsurlara ve niteliklere
indirgeyerek anlama c¢abasi oldugu icin, insani ondan uzak tutar. Bu yaklasimda, bir sey tahlil
edilerek, kendisinden baska bir seyin fonksiyonu olarak aciklanir.(Bergson, 1999: 23-24,26) Ciinkii
zeka atomcudur: O her seyi 6nceden bilinen bir durum ya da isleve irca eder, her yeniligi ihmal eder,
zamanl mekana indirger; en son gerceklik oymus gibi daima hareketsizlikte karar kilar. Topcu,
hendeseci olarak dogdugumuz icin mozaikler yapmaya merakliyiz, diyor. Bundan dolayi, ancak
suireksizlik, cansizlik ve 6limiin bulundugu yerde rahat edebiliyoruz: Hendeseci olan “zeka”nin
karakteri, yapisi icabi, olusan hayati ve varlik hareketini anlayamamaktir. O, bunlar1 degismez kalip-
lara dokerek tanimaya ¢alisir; ona gore, degisim sonradan olma ve arizidir.(Ott, 2005: 21-22; Topcu,
2002: 77-78) Dolayisiyla, zeka, olus halindeki canli varliklar: arizi niteliklerinden arindirmak igin,
oldiirir, onlarin i¢ini bosaltir, ardindan yeniden doldurur ve kavramlarla mumyalar. Clinkii hareket
ve olus onun i¢in birer tehlikedir; zira, var olan hareket etmez ve olusmaz; hareket eden ve olusanlar
da zéten var demeye layik degildir. Bu ylizden, zekanin tanidigi seyler, adeta olus halinden alinmis
ve sonra zihnimiz tarafindan biitiiniin yerine gecirilmis bir parcadir. Fakat yaraticilik, 6zellikle dini
ve bedil sahalarda zamanin eseri, hatta zamanin ta kendisidir. Zeka zamani hakkiyla taniyamadigi
icin, “yaratmanin yeniligi” fikrine hayli mesafelidir. Zeka, mekan icinde aldig1 duyumlari, yine ancak
mekan icinde kurulan bir dizgeye yerlestirir, bu dizge i¢cinde onlara geometrik bir sekil verir ve
adlandirir, boylece ancak maddi seyler icin mevzubahis olan kat'1 ve agik tarif ve tasnifleri ve mekédna
ait stireksizligi onlara zorla kabul ettirir. Fakat yaratmanin daima faal oldugu bir varlik sahasinda,
seyleri ve hadiseleri mekana dayali bir diizen iginde dnceden goriip tahmin etmek imkansizdir;
zira, yeni durum eski unsurlarin arasinda mevcut degildir. Bundan dolayi, gercek olus, zamanda
yeniye dogru ilerlemekten ve dnceden goriilemeyen, tekrari miimkiin olmayan kendine 6zgii olani
yaratmaktan ibarettir.

O halde, yatay nedensellige gore aciklamalar yapan bilimsel yaklasimi ve analitik yontemi dine ve
ilahi kitaplara uyguladigimizda ciddi ¢ikmazlarla karsilasiriz. Bilindigi gibi, Kur'an’t anlamak ve Ulu
Onder'in sézlerini dogru yorumlamak tefsir ve hadis diye birer ilmin konusu olmustur. Ancak, sadece
bunlarin bilgisi (yani, tarihsel ve filolojik unsurlarin rivayeti) ve dini ifadelerin dil ve mantik diize-
yinde yapilan tahlilleri dini bir hayat ortaya koyamaz; onlarin isaret ettikleri anlamlara bizzat temas
etmek gerekir. Dini yasayisin teknigi diyebilecegimiz ibadet sekilleri ve bunlara ait sartlar {izerinde
asirlardan beri ortaya konan bilgiler hayli bicimsel ve geometrik oldugu i¢in, dinin gerceklesmekte
olan ve heniiz gerceklesmemis potansiyellerini ifade etmezler. Nitekim, dinlerde birtakim diizenli
hareketler seklinde belirlenmis ibadetlerde gaye, ruhsal kabiliyetleri gelistirmektir. Ibadetler bu
gaye ile gerceklestirilmediginde, manasiz hareketlere doniisiir ve onlar1 yapanlari1 otomatlastirir.
Clinkii dini yasayisi, bigimsel ibadetlerin yapildig1 dar zamana sigdirmaktan bdyle bir netice dogar.
Irademizin yapisina sinmeyen, Kisisel varolus ritmimizle kaynasmayan, dolayisiyla hayatin her
safhasini idare edemeyen ibadetler, bos bir yorgunluk, belki de gosteris ve korku vehminin harekete
gecirdigi gayriiradi yapilan hareketlerden baska bir sey degildir.(Topgu, 2016: 35) Topgu bu durumu
soyle ifade ediyor:

Din akan bir nehire benzetilirse, seriat onun mecrasi, yatagidir. Bu mecra, bu yatak, asirlar-

dan beri kupkuru kesilmis, ilahf unsur olan suyu cekilmis, onun hayatindan eser kalmamis. . .

sade 6tesinde berisinde yikilip ¢okmiis tas parcalari, kenarlarda ciiriiyerek kupkuru mecraya

yuvarlanmis kiitiikler. (Topgu, 1961: 218)

Gergekte, dini hayat, ferdin kendi benlik ve ruhunda yaptig1 dini denemenin i¢indedir. Bundan
dolayi, Kur'an ve rivayetleri yorumlama eylemi, aslinda daima bir ‘diinya’ icinde ortaya ¢ikan bir
hayat tarzi, var olma bicimi ve ahlaki bir ‘hadise’dir. Dolayisiyla, her bir yorum hadisesi varolussal
niteligi ve icinde gerceklestigi anlam diinyasinin kendine 6zgiiliigli (yani, bir bulus ve eris tecriibesi
olmasi) agisindan bir baska yorum hadisesine indirgenemez. Bu yoniiyle o, ayetlerin soyut anlamini
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evrensel bir kavrayisla ortaya ¢ikarmaya calisan teknik ve analitik diizeydeki anlama faaliyeti ile
kontrol altina alinamayacak kadar canli bir hadisedir. Clinkl dini ifadeler, ancak icsel denemeler
yaparak basimizdan gecen hadiselere kaynaklik eder ve onlarin anlam boyutlar1 bdylece kesfedilir.
AKksi takdirde, tefsir ve hadis de teori halinde disimizda kalir. Onlarin benimsenmis ve derece derece
ask ile yasanmis olmasi insani ancak dindar yapabilir. Ask, varliklarin hepsiyle dolup tasmaktir;
varlik icinde yasamak, varligin bizde yasayisina sahit olmaktir.(Tatar, 2001: 493-494; Topgu, 1970c:
120-121, 1997b: 35) Ciinkili kavram, imaj ve duyu algilarinin 6tesine gegme durumu ancak ask ile
miimkiindiir. Bunlar insan ile Tanr1 ve varlik arasinda birer engel olabilmektedir. Onlar realitenin
ancak belli bir nokta-i nazardan terclimesini yapar veya semasini ¢ikarir. Kavram ve imaj realitenin
biitiintinden koparilmis bir parcadir; fotografik veya daha ziyade sinematografik bir goristiir.
(Topgu, 2002: 78-79) Bundan dolayi, cevizin 6ziline niifuz etmek icin nasil kabugunu kirmak gere-
kiyorsa, benzer sekilde, Tanr1 ve varliga temas etmek i¢in, onlar hakkindaki kavram ve imajlarin
medlulleriyle bulusma tecriibesi yasamak gerekmektedir. Tipki, cevizi gercekten tatmanin, disaridan
ona ya da onun resmine bakarak degil de, onu icerden tecriibe ederek olmasi gibi.

O halde, hem eylemlerin bicimsel sartlarina dair bilgiler hem de kavramlar vasitasiyla yapilan
soyutlamalar, bizi Tanr1 ya da varliktan uzaklastirma ve onun uzagina diisiirme tuzagina sahiptir.
Tanrrnin yanina sokulmak ise, hareketine katilmakla olurken, O'nun hareketine katilmak da, i¢sel
tecriibenin vasitasi olan ask ve sezgi sayesinde olur. Hareketli bir varlif1 yakindan tanimak analitik
akli ihmal etmeden, hayal gliclinii kullanarak, kendimizi onunla 6zdeslestirerek miimkiindiir. Hayal
glicli Tanrry1 hazir ve nazir kilar, adeta O'nunla insanin birlesmesini temin eder; ¢6ziimleyici aklin
Tanri ile insanin temasini imkansiz kilacak sekilde ortaya ¢ikardigi engelleri ortadan kaldirarak,
onlar arasinda bir yakinlik tesis eder. Boylece esnek ve her tiirlii duruma intibak edebilen hayal, Tanri
hakkinda donuk kavramsal anlayislar iiretmek yerine, O'ndan ilham almanin ve O'nunla irtibati
koparmamanin vasitasi olur. Sonucta, bu yeti bize Tanrr'y1 icten tecriibe etmenin yollarini sunar.
Insan bu durumda, sadece disaridan degil iceriden derin bir bagla Tanrrya bagh oldugunu hisseder.
Bu i¢sel bag, dissal ilgi vasitasiyla miimkiin olmayan (sézgelimi, ates hakkinda sahip oldugumuz
kavramlara nispetle dogrudan atese dokunmak arasindaki fark gibi) bir netice doguruyor. Bu yolla
elde edilen sezgi ve bilgi (marifet), ne o varlik hakkinda dnceden olusturulan soyut bir bakis aci
ve cercevesine ne de kavramlara goredir. Bir seyin hayatina ve hareketine katilarak elde edilen
marifetle, dilsel ve mantiksal araclarla gayrisahsi bir sekilde onun hakkinda elde edilen “bilgi”
arasinda ciddi bir fark vardir. Nitekim, Tanri'nin varlikla olan bagini, ister akli isterse varolussal
diizeyde olsun, kopararak, dlemden uzaklastirmak, O'nu hakkiyla tanimamaktir. Hatta O'na yarim
iman etmektir. O'nu hilkat, kudret ve tabiattaki diizenden ayirmadan i¢sel deneyimlerle tanimak
ise, O'na tam iman etmek demektir. Clinkii tiim varlik sahasi bastanbasa Allah™1n bilgi ve kudretinin
tecellilerinden ibarettir.(Kék, 1995: 66) Insan, muhayyilenin imkanlarini kullanarak bu tecellilerle
karsilasir ve dlemdeki ilah harekete katilir, onu uzaktan seyretmez ve béylece onun hakkinda gercek
bir farkindaliga erisir.

Hiilasa, bir gergeklige disaridan gesitli zaviyelerden bakmak, yani, onu dolayli olarak bilmek yerine,
dogrudan bir bicimde bilmenin bir yolu, yani, herhangi bir anlatima, terciimeye, sembolik temsile
gerek kalmaksizin kavramanin imkani varsa, bu, biitiin varolusumuzla ona uyum saglamak ve onun
hayatina katilmaktir. Belli bir zaviyeden alinmis bir tasvir, belli sembollerle gerceklestirilen bir
¢eviri, gérintiiniin kendisinden alindig1 objeyle ya da sembollerin anlatmaya calistig1 asilla karsilas-
tirildiginda her zaman icin eksiktir. O, seyin gercek ve i¢sel olusumunun yerine, dissal ve sematik bir
temsil ya da tasvirini ikame eder. O kadar ki, onun taslagi, onun sundugu Kesit, biitiiniiyle nesnenin
muayyen zaviyeden yapilmis bir gozlemine tekabiil eder; ve belli bir temsil aracinin se¢imine karsilik
gelir. Oysa, ilahi olan, simdi ve burada bulunusun kesafeti icinde bulunur. Bundan dolays, o, akli form-
lar tarafindan asla tiiketilemeyen fiili varolustur. Ciinki analitik akil, ¢6ziimler ve soyutlar; ancak,
hakikat kendisiyle biitiin olarak temas kurulmasini ister. S6zgelimi, bir resmi, dissal 6zellikleri
lizerinden idrak etmeye ¢alisan, onun hakkinda pek ¢ok sey bilir, ama bedii zevk alamaz; sadece onun
lizerine konusur; onunla hemhal olamaz. Oysa, varlig1 icten deneyimleme tesebbiisii, 6niimiizde agik
bir varolus ufkunun bulundugunu anlama imkani verirken, kaideci ve sekilci dini tavir buna hi¢ prim
vermez.
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Dini Tecriibenin Kisisel Anlami

Nurettin Topgu dertni/dini tecriibelerin Kkisisel anlam ve 6nemini, kaideci/sekilci dini tavrin
eksiklerini ortaya koyarak anlatmaya ¢alismistir. Topgu'ya gore, inancin alanini daraltan sekiller,
kalbi ¢epecevre duvarla kusatan kaideler, hesap olgiileri, diinyaya doniik istihalar, tensel arzularin
tatmin edildigi yer olarak cennet fikri ve hukuki kaidelerle korunan sézde dindarlik gercek dinin
diismanidir. Ciink{i bunlarin her biri, Allah'in rahmeti 6niinde birer engeldir. Baska bir ifadeyle, is
ve eylemlerin seklen dogrulugunu ortaya koyan kaideler dairesinde hareket edenlerin ve bedensel
fiillerine giivenerek cennet arayanlarin dindarligy, gercek dini yikar; ruhun Allah’a gotiiren hamlesini
durdurup insani cansizlarla birlestirir. Taassup denilen felaket de budur.(Topgu, 1997b: 118)

Kat1 kaideciligin ve taassubun yayginlasmasi, dinin (yani, islam'in) ruhunu eritir. Béylece, dini
miesseseler, dinin ruhundan tamamaiyla siyrilir ve din elbisesine biirtinmiis, dini kaidelere bezenmis
birer devlet ve diinya miiesseseleri halini alir. Bu tavri benimseyenler, diyor Topgu, geri bir anlayisla,
(sdzgelimi, cennet, mira¢ ve Kur'an'a varincaya kadar, neredeyse tiim) islam inanglarini, mana ale-
minden ayirip madde diinyasina aktarirlar, bununla da yetinmeyip, hepsi hakkinda maddi-yiizeysel
izahlar yaparlar. Netice itibariyle, din kaba maddeci bir bakisla yorumlanmis olur. Bu anlayista olan-
lar, boylece bayag1 bir pozitivizme kayarlar.(Topgu, 1998b: 21-22) Ciinkii sekilci ve kaideci gruplar,
yaratici ve yasaticl din kuvvetine aslinda fiilen inanmamaktadirlar. Onlar i¢in, s6zgelimi, ibadetler
sadece bedenle yapilan belli bazi bicimsel eylemlerden ibarettir. Topgu diyor ki:

Taassup kalbe garazkarliktir; onun basladigi yerde din biter. Kalp ile okunmayan Kur'an'dan
kim ne anladi? Kur'an'da sonsuzlugu dolduran kalbi bulmayan, Bliyiik Kitab'1 hi¢c anlama-
mistir. Cenneti, fani isteklerden styrilmis saf kalpte aramayip da bazi beden hareketlerinin
karsilig olarak satin almaya hazirlananlar, hilekdr bezirgdnlara benzerler.(Topgu, 1997b:
126)

Acikga anlasilacagi lizere, dini iddia ve hareketleri, ruh hadisesi olarak gérmek yerine, bedenle ve
fenomenal boyutuyla yorumlamak, onlarin anlam ve degerini hige indirgemektir. Din anlayisinda
zamanla ortaya ¢ikan deformasyonun bir sonucu olarak ortaya ¢ikan el, ayak ve bas hareketlerinde,
bedensel birtakim sekli degisimlerde maharet, dindarlik icin yeterli degildir. Hallac “O'nun rizasini
ibadetleriyle kazanacagini sanan kimse, O'nun hosnutlugu i¢in bir fiyat bi¢mis olur,” derken, Topcu
da, “biitiin ruh ve manasindan siyrilan dini hayattaki bu sekilcilik, ahlaki hayat icin uzun vadede
yikicidir” der.(Schimmel, 2009: 59; Topgu, 1998b: 60)

0 halde, islAm sadece insanlara namaz kilmak, oru¢ tutmak gibi birtakim hareket kaideleri veren
bir din degil, bundan daha da ileride, ruhlara gida veren bir dindir. Yani, islam hem toplum hayatini
diizenlemek i¢in bir takim hukuk ve hareket kaideleri ortaya koyan, hem de insanin anlam-deger
diinyasinin kurulusuna katkida bulunan sezgi ve ilhamlar sunan bir dindir. Bunun kaniti, islam'in
yetistirdigi Hallac, Mevlana, Yunus Emre ve Mehmet AKkif gibi bilyiik ruhlardir. Onlar “vicdan alemi-
nin inkilapgilary; ahlak hayatinin insaniistii varliklaridir.”

Islam'in diinyevi tiim is ve eylemlerimizi diizenlemis olmasi, diinyaya ait emellerimizde, sézgelimi,
siyaset ve ticarette, daha basarili olmamiz i¢in degil, diinya islerini, ruhun selametini herhangi bir
bicimde engellemeyecek tarzda diizenlemek icindir. Daha acik bir ifadeyle, dini diizenlemelerde asil
amag, ticaret ve siyasette kazang¢ ve muvaffakiyet elde etme hirsina gem vurmaktir. Ciinkii dinin
diinyasi, dncelikle ruh diinyasidir; beden degil. Bir tarafta nicelikler, diger tarafta degerler arasinda
miinasebet mevzubahistir. Dinde amag, ruhu bedene hakim kilmaktir; bedene saadet ve bolluk
getirmek degil. iste bundan dolay1, bedenin ruhun yiiksek gayesine uygun hareketler yapmasi igin
seriat bildirilmis ve onda bedensel hareketler, ruha zarar vermeyecek veya onu besleyecek tarzda
tertiplenmistir. S6zgelimi, Kabe'nin sekli yoni ve onun duvarla ¢evrili kisminda yapilan fiiller
birer arac¢tir. Bu nedenle, bunlar birer ara¢ olarak ancak yerli yerinde degerlendirildiginde (yani,
iceriklendirildiginde) Tanrrya ulastirici olurlar. Bu amagla, din insanin tiim hareketlerini Tanrrnin
huzurundaymisgasina diizenler ve O'nun biiyiik hareketine baglar. Bir miisliiman ac¢isindan, hareket-
lerin olugunda akan da zaten iman ve diisiince cevheridir. Miimin ruhuyla Tanr1'y1 arar ve bu esnada
birtakim hareketler yapar. Hareket ve ibadetlerden dinin ruhu olan ahlak ve diisiince ¢ikarildiginda
ise, hepsi manasini kaybeder.(Bakis, 2013: 117; Topgu, 1998b: 58, 1998a: 67) Ciinkii isler diisiincelere
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baghdir, diisiince olmadan eylemlerin bir anlami yoktur. Mevlana'ya gore, insan diisiinceden ibarettir,
geriye kalan kemik ve sinirdir. Onun diisiincesi eger giilse, o giil bahcesi olur, eger dikense, olsa olsa
kiilhana odun olur.(Mevlana, 1990: 299; Mevlana, 2000b: 75, 2000c: 487) Topgu Diyor ki:

Kabe'nin, sade bir emrin ve bir édevin yapildigi yer gibi diistintilmesi ve ona birtakim otoma-

tik hareketlerle gevrilis, onun gercek mdnad ve degerini kaybetmektir, onu anlamamaktir...

Onu ilaht bir ddvanin sembolii olarak, mutlak ve miicerret bir tasavvur halinde diistinmek

Kabe'nin gercek dint anlayisidir. Oyle ki, yeryiiziinde Islam'in hicbir kuvveti kalmasa ve

miisliimanlarin bir tutacak dali olmasa da Kdbe'nin bu tiirlii anlayisi zihinlerde yasasa, sade

bu diistiniis Islam'in ebediligini temine kdfidir. Ahlak maddeye béylesine iistiindiir.(Topcu,

1998b: 83)
Topgu'ya gore, ahlak ile dini birbirinden ayirmak miimkiin degildir. Din ile ahlak sonsuzluga goz
diken iki gergek tlkiiciiliiktiir. Miisliiman olmak, islam ahlakina sahip olmak ve onu kendinde
yasatmaktir. Ahlak, bireye bedenle ilgili egilim ve yo6nelislerini bilgece bir diizene koyma ve boylece
beser? hayattan insani hayata gecis imkani verir. Mevlananin degisiyle, beden insanin atidir, bu
diinya da bu atin ahiridir. Atla binicinin ihtiyaclari bir degildir. S6zgelimi, atin yemi binicinin yiyecegi
olamaz. Eger, hayvani nitelikler insanda baskin olursa, o hayvanlarin ahirinda kala kalir. “Beden
midesi insan1 samanliktan, goéniil midesi ise reyhandan yana ¢eker.” insanin béyle bir ¢ikmaza
diismesini engellemek i¢in, din ve ahlak i¢sel derinlesme yoluyla (yani bilgelik, merhamet, sadakat.
.. gibi erdemleri fiiliyata dokerek) sonsuzluga yénelme ve ruhun selametini orada arama tlkiisiinii
gerceklestirmek ister. Bu ylizden, din terbiyesi, bir ¢esit sahsiyet terbiyesidir. Cok miktarda bilgi,
hikaye ve 6giit insan1 dindar ve ahlakli yapmak icin tek basina yeterli degildir. O, damarlara yapilan
as1 halinde bir ask terbiyesi ile miimkiindir. S6zgelimi, kusdilini ses bakimindan 6grenmek, onun
manasindan hissedar olmak anlamina gelmez. Bu yiizden, dindar olmak i¢in, belli metinleri lafzen
ezberlemek ve bazi bicimsel hareketleri diisiinmeksizin yapmak degil, cok sevmek ve sevgiden oriilen
bir sahsiyetin sahibi olmak gerekmektedir. Nitekim, dindarlik ilmi, ahlaki erdemleri somutlastirarak
ve yaratilmislari severek Allah’a ulasmaya kabiliyetli bir ruh 6rgiisii olusturmaktir.(Mevlana, 1990:
27; Mevlana, 2000a: 819; Topgu, 1998b: 80,86, 1998a: 73)

Bizzat kendi hareketlerimle kimildamazsam, bende veya disarida bana muhtag¢ olmadan
hareket edecek seyler var; ve bensiz hareket eden her halde benim aleyhime hareket edecek.
Var olmak, insanin samimf olarak sahip oldugu isteklerin biittintinii icerisine almaktadir. Eger
ben var olmak istedigim degilsem, istedigim, s6zle degil, arzu ve tasavvurlarla da degil, fakat
biitiin kalbimle, biitiin kuvvetlerimle, hareketlerimle istedigim degilsem, ben var degilim. Var
olmak istemek ve sevmektir.(Topgu, 1997b: 16)

Bu ruh 6rgiisii insanlarin Allah'in hazir ve nazir oldugunun bilincinde olmalarini ve ona gore dav-
ranmalarini talep eder; ama ayni zamanda buna uygun olarak diistinme, hissetme ve niyet etmelerini
de ister. Allah bizden nasil davranmamizi istediyse, o sekilde davranmamiz yeterli degildir; daha
da ilerde, asil gaye, yapilan isleri yalniz Allah'in rizasi icin yapmaktir. Iste buna, fiiliyata dokiilmiis
tevhid denilmektedir. Etkinlik ve diisiince bitiiniiyle Hakk'a uygun olmak durumundadir; zira,
Hakk'tan baska herhangi bir hakikat bulunmamaktadir. is ve eylemlerin haricen dogru olmasi
yeterli degildir; i¢ diistince ve tutumlar da bu dis etkinlikle kesin bir bigimde uyumlu olmali ve onu
yoénlendirmelidir. Insanlarin diisiindiikleriyle yaptiklar: arasinda veya olduklar: sey ile diisiindiikleri
arasinda asla c¢eliski bulunmamalidir. Nereye yonelirsek yonelelim, Allah'in Vech'inin orada hazir
ve nazir oldugu anlayisi, bu uygunluga ulasmanin itici giiciidiir. Bu anlayisa gore, O sizin sadece
yaptiginizi degil, fakat ayni zamanda diislindiigiiniizii de goriir ve bilir.(Chittick & Murata, 2000: 389-
390) O halde, dindar adam her an sonsuzun huzurunda bulundugunun farkinda olan ve her hareketi
icin ondan gelecek emri dinleyen, bu emri vicdaninda ve onunla birlikte cemaatin vicdani olan kitapta
arayan adamdir.(Topgu, 1970c: 46-47) Ciinkii dinde gaye, ferdi varligimizi sonsuz ve mutlak kudrete
hem kafa hem goniil hem de hareket olarak baglamaktir.

Bu gayeyle, insan mevcut baglam icindeki tiim imkanlari kullanip, menfaat ve ihtiraslarini tatmin

etmeye calisanlara karsi ¢ikarak, yani, isyan ederek yeni ve daha {istiin bir diizen olusturarak Tan-
rrya dogru ilerler. Hayatin amaci da budur. Hayati derinden yasayanlar i¢in, bu amacin gerceklestiril-
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mesi, Ulu Onder'in kilik kiyafetle ilgili hallerini taklide degil, onun ruh ve zihin yapisini érnek almaya
baghdir. Ciinkii O'ndaki ilahi emanet ve 151k, O'nun ruhunda ve zihninde barinan ruhi ve ahlaki
gerceklerdir.(Topgu, 1970b: 56-57, 1995: 70) Bu yiizden, belli bir sekle ve renge bel baglamamak;
kabuga degil 6ze itibar etmek gerekir. Zira, her sekil/stiret kabiliyet bakimindan sinirlidir. Belli bir
stirete biirtinmiis goniilde, gelecek yeni manalar1 kabul etmeye yetecek yer yoktur. (Mevlang, 2000a:
827,835-837)

Bu durumda rahatlikla iddia edilebilir ki, dinde kaideler ve ahkdm, ask kaynagindan fiskirmis oldugu
icin, onu anlamadan dogrudan dogruya kaidelere baglanmak taassup denilen korliige, daha da ileride
samimiyetsizlige sebep ve yeni varolus olanaklarinin ortaya ¢ikmasina engel olur. insan samimiyeti
kaybettigi anda Tanrr dan uzaklasir. Samimiyet, insanin, ruhunun derinlerindeki hayati, iradesiyle ve
biitiin hareketleriyle takip etmesi, baska bir deyimle kalbinin yolunda ytirtimesi demektir. Kalbin ve
hatta aklin emirlerine uymasini bilmek demek olan dindarlik, samimiyetten hi¢bir zaman ayrilmaz.
Clnki samimiyetsizlik kalbe kars: gelmektir. Samimiyetsiz ten ehli i¢in, onlarin ilimleri bir yiik iken,
kalp ehli icin ise, bir tasittir. Kalbe ve nefse indirilen, yani, niifuz eden ilim, sahibine dost olurken, salt
dil diizeyinde zahiren kabul edilen ilim ise yiik olur. Dolayisiyla, samimiyetten uzak zahire agirlik
veren kaidecilik yayginlastik¢a, Allah™1 dikkate almadan yasayan insanlarda bile gériilmeyen bilissel
ve varolussal bir daralma ortaya ¢ikar.(Topgu, 1998b: 46-47)

Kabuga itibar eden kilitlenmis beyinlerin, yeni diisiinme ve tecriibe etme imkanlarini gérmezden
gelerek, kalip yargilara hakikat diye baglanmalari, dini hayattaki daralmanin sebebidir. Clinkii ne
ifadelerin zahirl anlami ne de eski insanlarin hareket planlari, yeni ddnemde yasayan insanlarin
hayatlarini diizenlemek icin yeterlidir. Kelimelerin lafzi anlamina ve bicimsel hareket kaidelerine
baglanmak, varligin sadece goriinen yiiziinii anlama imkani verir; i¢ini aydinlatmaz, hayatin mana-
sini gostermez. Bu durum, disiinceyi kisirlastirir ve yaraticiligi éldiiriir; bilincin degismez sekillere
baglanamayan yaratic1 devingenligini yok eder. Oyle ki, dar bir zihinle ve biitiin émiirleri boyunca
kafalarina yerlestirilen kaliplarla hareket edenler, ilahl denemeden hig¢bir sey anlamazlar ve Tanr1
tecriibesini ruhlarinda bir an bile yapamazlar.

Boyle bir sistem iginde birey, ruhi bir varlik olarak, sadece edilgin durumda kalmaktadir.
Hayata nazaran cansiz madde ne ise, cemiyet karsisinda ferdin durumu da ondan fazla bir
deger tasimiyor. Ruhi hddiseler diinyasinda, birey bir iradeye sahipmis gibi gériiniiyorsa da,
gercekten irade cemiyettedir. Birey ictimai zaruretlerden ibaret kati bir determinizm igcinde
stkigip kalmigtir.(Topgu, 1961: 52)

Oysa, ibadet ve kulluk, tiim hareketlerimizde goriilmesi gereken bir hadisedir. Clinkii o, insana yeni
anlama, bilme, olma ve Tanr1 ve varlik ile dogrudan ve her zaman yeniden iletisime ge¢gme imkani
vermekte ve onu 6nceden kesin olarak biisbiitiin tespit edilemeyen a¢ikliga gotiirmektedir. Daha agik
bir ifadeyle, ibadet eylemi, bir tiir dini tecriibe olarak, insanlarin éniine heniiz tecriibe edilmemis yeni
var olma olanaklar1 agmaktadir. Ciinkii insan irade ve istegi bulunmayan, bir makinadaki tus ya da
vida kadar degeri olan bir varlik degildir. Insanlarin irade ve hareketlerini logaritma cetveline gére
tespit ve tayin etmek imkansizdir. Insan hareketlerinin biiyiik bir kesinlikle hesaplanip belirlendigi
bir kaideler kitabi olsaydi, yeryiiziinde ne yanlis bir davranistan ne de giizel bir yenilikten bahsedi-
lebilirdi. Tlim cevaplar énceden bulundugu i¢in, ortada soru diye bir sey de olmazdi. Bu durumda,
hayat, ¢izelgelerle hesaplanmis olacagi i¢in, her hareket icerikten yoksun bicimsel bir mantik
cercevesinde gerceklesirdi.

Hiilasa, din, kagida dokiilen teorik bilgilerden ve hukuki kaidelerden ibaret degildir. Salt teorik
bilgilerin ve hukuki kaidelerin, yeni anlamlarin ve hareket olanaklarinin ortaya ¢ikmasi icin tek
basina yeterli olmadig1 agiktir. Ruhun hayatindan habersiz bir sekilde, et ve kemikten olusan uzuv-
larin tekrarlana tekrarlana tek diize hale gelmis hareketleri ile dinde murada erilemez. ibadetlerini
say1 ve 0Ol¢i ile yapanlar, karsiligini da tartarak almak isterler. Oysa, ancak icten yasayis yoluyla,
yani, bilgelik, adalet, merhamet, fedakarlik. . . gibi ahlaki ilkeleri Tanrrnin her an huzurunda olma
bilinciyle fiiliyata dokerek, tabil-uzvi varligimizin iizerine ¢ikariz. Din bu amagla insani harekete
gecirir, yeni sezgi ve ilhamlara kap1 acar ve varligin degerlerle ilgili nitel yoniinii algilamaya tesvik
eder. Clinkii insani tekamiil, muayyen hareketler halinde dis hayatimiza tatbik edilen kaidelerden, i¢
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hayatin tecriibelerine gecisle olur. Yani, tekamdil, fert ile Tanr1 arasinda kurulan 6zel rabitadan dogan
0zglin duyus ve sezislerin atesiyle ger¢eklesen bir haldir. Bunun biitiin boyutlari ile arketipik sahislar
tarafindan basarildigini gériiyoruz; ¢linkii onlarin varoluslari, baglandiklari 6gretinin bir uzantisi ve
numenal ideallerin somutlasmis halidir. Clinkii onlar, insan cinsinin biyolojik-fenomenal sinirlarini
asan irade hareketini kendinde devam ettirenlerdir. Bu tiir insanlar, benliklerinin bir parcasini degil,
biitiin varliklarini ortaya koyarlar. Onlar, varligin etrafinda doéniip durmazlar, ona niifuz eder hatta
katilirlar. Bundan dolayi, Arketip sahislar, insanlari s6zel olarak bir seye tesvik etmezler ve onlardan
bir istekte bulunmazlar; zaten onlarin varoluslari ve hayatlari basli basina bir ¢agridir.

Sonuc

Duyular ve akil dinf hayata diizen ve disiplin getiren birer gii¢c iken, ask ve ilham da yenilik getirici
unsurlardir. Tek basina bunlardan hig¢biri, insani dinin 6zline gotiiremez. Yani, yalniz basina ne
duygu ne de zeka insani gercege ulastirir. Benlik, (akil ve kalp gibi) tiim gii¢ ve yetileriyle Tanrrya
yoneldiginde ancak genisler ve varolusun daima yeni oldugunu dogrudan tecriibe eder. Biitiin ruh
ve varligiyla hareket eden insan, Tanrr'ya, yani, hakikate ulasacaktir. Derin tecriibelerde, hem duygu
hem zeka islevseldir. Hakikat insan1 hem aklen hem hissen hem de fiilen harekete gecirir. insanin gii¢
ve yetilerinden birini ya da birkacini ihmal hatta inkar etmek, ge¢mis ¢aglarin diisiinme ve eylem
tarzlarini hakikat diye kabul etmeye ve onlari seklen tekrar etmeye gotiiriir. Bu ise, bizzat hakikate
kars1 yapilan bir zulimdir.

Sekilciler distan gelen telkinlere maharetle uymasini ve iradesizlikle muvaffak olmasini bilen rea-
listlerdir. Bunlar benlikleriyle yasamaktan ve bas basa kalmaktan korkarlar. Fakat benlik kendisini
tamamlamak i¢in igsel denemeler yapar ve énce aleme ardindan fizikétesine agilir. Igsel deneme, hem
yeni bir bilgi diinyasi hem de yeni bir hareket plani ortaya koyma imkani verir. Bicimsel dinf hayat bu
imkani vermez. Boyle bir hayatta, kararlarimizi vermeye giliclimiiz yetmez, ancak verilmis kararlar
aliriz; kendi benligimizde tilkii/ideal yaratacak kudret bulamayiz. Clinkii onda esas olan, gecmisin
bilgi diinyasini tenkit etmeden oldugu gibi ezberlemek ve hareket planini bir tiyatro oyunundaki gibi
taklit etmektir. Ne ki, insan, bitkileri ve hayvanlar: idare eden kanunlara tabi elma agaci ve serge
gibi bir canli olmadigi i¢in, taklit dindarlik i¢in, yani, Tanrrnin her an hazir ve nazir oldugu bilinciyle
ihsan diizeyinde bir hayat siirmek icin yeterli degildir. Insana herhangi bir tercih ve talepte bulunma
imkani tanimayan, her tiirlii eylemin 6nceden siki bir sekilde biisbiitiin tanimlandig1 ve bir kurala
baglandig1 dini hayatta, o, inisiyatif ve sorumluluk alma 6zgiirligiini yitirir. Béylece, o belirlenmis
bir nesne gibi, belli bir diizen i¢cinde gayriiradi olarak hareket etmek durumunda kalir. Oysa, insan
Tanri ile ancak 6zgiir bir sekilde bag kurabilirse, yeni var olma imkénlarina kavusur. Dolayisiyla
Tanr1 ile yeni baglar kurarak oradan alinan ilham ve sezgilerle insana yeni yasam tarzlari yaratma
olanag1 vermeyen tavirlar, son derece baskici ve dogmatiktirler. O halde, dini agidan miihim olan,
insanin hareket ve diislincelerini sonsuza istinat ettirmesi ve kendi varligini sonsuzda aramasidir.
Nitekim, dinf tecriibe insanin kendisini sonsuzda aramasindan ve hakikate kendi i¢ diinyasinda
temas etmesinden baska bir sey degildir.
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