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Bölüm 2

MİSTİK TECRÜBE BAĞLAMINDA EBÜ’L-HASAN 
EL-HARAKĀNÎ’NİN BİRLİK ANLAYIŞININ 
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Giriş

Bireyin doğrudan katıldığı, algıladığı, maruz kaldığı olaya, bilincin o anki içeriği-
ne, bu olaydan elde ettiği bilgi, beceri veya pratiğe tecrübe denilir (Budak, 2005). Ay-
rıca tecrübe, gelişme sürecine paralel olarak bilginin birikmesini, gelişmesini veya 
anlayışı geliştiren olgularla çokça karşılaşmış olma durumunu ifade etmektedir (Ce-
vizci, 2002).

Tecrübe kişisel özellikte bir kazanım olup, bu kazanımda gerçek aracılığıyla ya 
da duyular veya herkes için özel olan izlenimler yoluyla gerçekten fiziksel dünyanın 
insana aracılık etmesi söz konusudur (Lewis, 1965). Dinî nitelikli tecrübelerde ise, 
Aşkın olarak kabul edilen bir Gerçeklik’le ilişki kurma durumu vardır (Tüzer, 2006). 
Tecrübe edilen bu Gerçeklik’le alakalı olarak her kişinin yaşantı ve yorumu farklı 
olduğundan, böyle bir tecrübenin bireye ve kendine özgü olduğu kabul edilmektedir 
(Koç, 1998).

Tecrübenin önemli yönlerinden biri de dinlerin oluşum ve gelişiminde rolünün 
olmasıdır. Dinî gelenekler içerisinde ibadet ve ritüellerin tekrarlanması, dinî yaşan-
tıya ait deneyimlerin menkıbeler ve mitler yolu ile aktarılması, tecrübeyle bağlantılı 
olarak gerçekleşmektedir (Smart, 1992).

Tecrübe, nesne veya varlığın içerdiği anlamdan ortaya çıkabildiği gibi fikirlerden 
hareketle de elde edilebilir. Dolayısıyla, tecrübenin oluşabilmesi için anlam zemi-
nine ihtiyaç vardır. Bu yüzden her obje veya nesneden tecrübenin meydana gele-
meyeceğini söylemek mümkündür. Kendini canlı ve etkin mânâ olarak gösteren şey 
veya varlık, tecrübeyi meydana getirebilir (Vergote, 1999). John Baillie’nin, “Bütün 
hakiki dinlerin şehadeti, bizim hiçbir şeyin gerçekliğini Tanrı’nın gerçekliği kadar 
hissedemeyeceğimiz şeklindeki görüşü önemlidir. Ona göre, hiçbir başka realite bize 
Tanrı’nınkinden daha yakın değildir. Duyu gerçeklikleri daha açıktır, ama Tanrı’nın 
gerçekliği daha yakın ve içseldir, bizi kendi varlığımızın özüne daha da yaklaştıran 
bir yakınlık ve içselliktir bu” şeklindeki ifadeleri önemlidir (Baillie, 1939; Barbour, 
1966). Bu noktada bazı filozofların insanın Tanrı ile doğrudan bağlantı kurabile-
cek bir özellikte olduğunu kabul ettiklerini ifade etmemiz gerekir. John Locke’un, 
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taya koymaktadır. O, ilahî aşkla yanan bireyin fakr’ın gerektirdiği kıvama geldikten 
sonra önce fenâ sonra bekâ makamlarına ulaşarak gerçek kurtuluşa ulaşacağını ön-
görmektedir. Birliği tecrübe etme yolunda düşüncelerini kavramsal olarak sistem-
leştirmesi, kendisinden sonraki dönemlerde filizlenecek olan vahdet-i vücûd düşün-
cesinin ilk nüvesi olarak değerlendirilebilir.
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