iSLAM DUSUNCESINDE ‘COK EVRENLER’ YORUMU -

“Multiple Universes” Interpretation in the Islam Thought
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Ozet

“Cok Evrenler” tezi, 1960'dan beri, Bah bilim ve felsefe
cevrelerinde ciddi bir bigimde tarhigimaktadir. Bu caligma, bu
tezin fslam disiincesindeki varli@ini sorgulamay: ve tarhigmayt
amaglamaktadir.
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Asil konuya girmeden &nce, ¢ok evrenler (Many-
Worlds) tezinin arka plani hakkinda bir én bilgi ver-
mek, konunun Islam distincesindeki seyrinin anla-
silmasi ve yorumlanmasi bakimindan agiklayict ve
gerekli gdziikmektedir. Bilindigi tizere, cok evrenler
tezi, ilk defa 1957 yilinda Amerikal fizikgi Hugh Eve-
rett tarafindan kuantum mekaniginin bir yorumu ola-
rak ileri siirtilmiigtiir.! Cok evrenler kuantum mekani-
gi olarak da bilinen bu tez, sonraki yillarda, &zellikle
Bryce DeWitt?, Fred Alan Wolf® ve David Deutsch*
gibi ¢afdag fizikgiler tarafindan biiylk ilgi gdrmis,
gesitli yorum ve katkilarla geligtirilmeye galigilmugtir.
Bununla birlikte, bu noktada bagka gok evren tezleri

de ortaya atlmighr: Alan Guth’in® 6ne siirdiigii sisen _

evren tezi ile John A. Wheeler'in® énerdigi salinan
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fi52@hotmail.com)
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The thesis of “multiple universes” has been discussed seri-
ously in the Western scientific and philosophical circles since
1960. This study aims at investigating the existence of this thesis
in Islamic thought. .
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evrenler tezi buna 6mek gdsterilebilir, Bu tezlerin
6ngoérdiigh evrenler, bu evrene benzemekle birlikte,
fiziksel yasalan itibariyle farklihk arz etmektedir.” Bu
durumda, her evren, ayni fiziksel yasalara degil de,
birbirinden oldukga farkh fiziksel yasalara sahip ola-
caklar demektir. Cok evrenler kuantum mekanigi ile
sisen ve salinan evrenler tezi arasindaki temel farkllik,
ilkinin proton, nétron ve elekiron gibi atom-alt: yapi-
lar1 esas almasina kargin, ikincilerin daha gok yildiz,
gezegen ve galaksiler gibi biiyiik Slgekli yapilar: esas
almis olmasidir. Bu tezler arasindaki ortak nokta ise,
¢ok sayida evrenin varhd sanidir, Bagka bir deyigle,

bu tezlerin hemen hepsinin tizerinde durdugu temel -

konu, yildiz, dezegen ve galaksileriyle sayisiz evrenle-
rin varoldugudur; buna gére, icinde yasadigimiz ev-
ren de onlardan birisidir.

Oyle gériintiyor ki, cok evrenler tezi, 20. yiizyilda,
bilim adamlar tarafindan ortaya atilmig ve bilimsel bir
olgu olarak ele alinmigtir. Diger taraftan, Bat'da gok
evrenler goriigtiyle ilgili tarbigmalar, sadece gdkbilim-
ciler ve evrenbilimciler arasinda degil, ayni zamanda
felsefi olarak da tarhgilmighr. Buna gére, iginde yaga-
digimiz evren, sonsuz sayida diizensiz evren arasin-
dan tesadiifen gikmis tek diizenli evrendir; dolayisiyla
bu evrendeki olaganiistii “hassas denge”den (fine-tu-
ning) hareketle Diizenleyici fikrine gidemeyiz. Buna

World Scientific, Hong Kong, s. 27-92; Wheeler, “John Wheeler", The
ghost in the atom: A discussion of the mysteries of quantum physics,
eds. P. Davies, J. R. Brown., Cambridge University Press, New York
1986, 5. 58-69.

7 bke. Hawking, Stephen W., Zamanm Kisa Tarihi: Biyik Patlamadan
Kara Deliklere, (trc. S. Say, M. Uraz), Milliyet Yay., Istanbul 1991, s.
136. i,
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kargin, bir bagka felsefi argliman da bu evrendeki has-
sas dengenin bizi dogrudan dogruya bir Diizenleyici-
ye gbtiirecedi seklindedir.® Gériildigii gibi, burada,
bu evrendeki hassas denge, bir taraftan, gok evrenler
tezini temel alan ateistik bir yoruma tabi tutulurken,
diger taraftan, evrenin birligini temel alan teistik bir
yoruma tabi tutulmaktadir.ancak cok evrenler gérii-
stin{, teizm ve ateizm baglaminda felsefi uzantilanyla
birlikte ele almak ve tarhigmak, bu makalenin sinirla-
nini agmaktadir. Bu galigmanin amaci, Bat'da bilim-
sel ve felsefi gevrelerde ciddi tartismalara neden olan
.cok evrenler tezinin Islam diigtincesindeki varhgini
sorgulamaktrr, llgili arashrmada, 6nce, gok evrenler
teziyle iligkili oldugunu diigindiiimiiz alemin ve se-
b’a semavét gibi temel Kur'an terimlerinin kavramsal
¢dziimlemesi yapilacak; ardindan da, bu tezin baz
Miisliiman diistiniirlerce savunulmasi yaninda, &zel-
likle tasavvufta belli élgiide de olsa, varhgmi ve izlerini
gbsteren bazi bulgularnn oldugu dile getirilecektir.

islam Diisiincesinde Cok Evrenler Yoru-
munun Temel Dayanaklan

jslam diistincesinde gok evrenler fikrinin olup ol-
madid yolundaki bir sorunun cevabini, dogal olarak
Kur'an'da ve tarihi siiregte O'nun farkli algilama ve
yorumlama bigimleri olarak ortaya g¢ikmis olan ke-
lam, islam felsefesi, tefsir ve tasavvuf gibi disiplin-
lerde aramak gerekir. Gorebildigimiz kadanyla, bazi
sufilerin, cagdas Islam distincesinde ise, baz diigii-
niirlerin diginda evrenin goklugu ile ilgili herhangi bir
bilgive rastlanmamasi ya da séz konusu tezle iligkilen-
direbilecedimiz verilerin bu alanlarda olmasi nedeniyle
bu konudaki arayigimizi, ézellikle Kur'an, tasavvuf ve
cagdas Islam diigiincesi ile sinlandirmak durumunda
oldugumuzu belirtmekte yarar gérmekteyiz. Dolayisiyla
fslam diigtincesinde gok evrenler meselesini destekle-
yebilecek ve onunla ilintili olabilecek verilerin daha ¢ok
Kur'an ve tasavvufta yer almasi, dodal olarak kenunun
daha ¢ok bu diizlemde ele alinmasina neden olmak-
tadr.

1. Cok Evrenler Tezinin Kur'ani Referans-
lan

Bilindigi gibi, Kur'an, ayni konuda farkl §e1{iﬂerde
anlagilabilecek ve yorumlanabilecek ayet ve kavram-
lar ihtiva etmektedir.? Dolayisiyla ¢ok evrenler tezi agi-

8 Leslie, John, "Creation Stories, Religious and Atheistic”, Intemational
Joumal for Philosophy of Religion, vol. 34, No: 2, London, October,
1993, s. 69; Holder, Rodney. D., "The realization of infinitely many
universes in cosmology”, Religiuos Studies, vol. 37, n. 3, 2001, s. 343;
ateisitik yorum hakkinda genis bilgi icin blz. Smith, Quentin, “The Ant-
hropic Principle And Many-Worlds Cosmologies”, Australasian Jour-
nzl of Philosophy, vol. 63, n. 3, September, 1985, 5. 336-348; teisitik
yorum haklkinda genis bilgi igin bke. Collins, Robin., “Design and The
Many-Worlds Hypothesis”, The Philosophy of Religion, ed. W.L. Ca-
rig, Rutgers University Press, New Brunswick and New Jersey 2002, 5.
130-148.

9 al-Alousi, H. M. E, The Problem of Creation in Islamic Thought, Camb-
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sindan dlem, dlemin, Rabbii'l-dlemin, seb'a semavit,
gayb dlemi ve sehadet dlemi gibi bazi temel Kur'an
tabirlerinin ve bu gercevede degerlendirilebilecek bazi
ayetlerin tahlilini yapmak agiklayici gbzitkmektedir.

a. Alem ve Alemin: Alem soOzcligi Arapga’da “ala-
met” ve “nigan koymak” anlamina gelen alm ya da
“bilmek” anlamina gelen ilm kékiinden turetilmis bir
ism-i alettir. Buna gore, alem yaraticinin varligina isa-
ret eden ve onun varli@inin bilinmesini saglayan sey
demektir. Bu kavram, akilli varliklan géstermek igin
dlemin ve édlemin, diger varliklan géstermek igin de
avdlim seklinde gogul olarak kullanidmistir.® Alem
sozeligii, Kur'an'da genelde kéinah, ¢zelde ise insan
toplulugunu ifade etmek igin hepsi de "alemin" seklin-
de gogul olarak yetmis li¢ defa kullanilmigtr. Bunlarin
kirk ikisinde "rabbii'l-alemin" terkibi gegmekte ve bu
terkiplerde Allah'in canh cansiz bitiin varliklarin Rab-
bi olduguna isaret edilmektedir; digerleri ise gegmis ve
bugiinki insan topluluklan yaninda®, biitiin varliklar
anlaminda kullanilrmigtir.’? Hemn bir miifessir hem de bir
miitefekkir olan Elmalili'ya gére &lemin tabirinin belir-
lilik takisi ile el-dlemin geklinde kullanilmasi, ona bii-
tiin evreni ve igindeki unsurlan kapsayacak bir anlam
biitlinliigh kazandumaktadir. Béylece evren, Allah’-
tan bagka biitiin varliklan igine alacak bir anlam ala-
nina ve genigligine sahip olmaktadir.’® Gérebildigimiz
kadanyla Kur'an'da alemin sézcigiinin tekil sekli olan
alem lafz1 gegmemekte ve bu kavram genel olarak in-
san toplulugu ile maddi ve manevi varliklarin tamami-
n1 igine alacak sekilde iki temel anlamda kullanilmigtir.
O halde, Kur'an, bu kelimeyi bazen kainat, bazen de
onun iginde yasayan ve vahye muhatap olan varlikla-
n ifade etmek igin kullanmigtir. Genellikle, alem, g&k-
leri, yeri ve bu ikisinin arasindaki seylerin biitiinselli-
gini ifade etmektedir. Insan, ancak yeri, gékleri ve bu
ikisinin arasindaki seyleri, bir bakima evrenin sinirh
bir bélgesini miigahede edebilmekte; bilimsel arag ve
gereglerin geligmesine ragmen, bunun étesinde ise ne
olup bittigi onun idrak sinulanm agmakta ve biiyiik

ridge University Pres, Cambridge 1965, s. 10-11; Krs. Leaman, Oliver,
Ortagag islim Felsefesine Giris, (trc. Turan Kog), Rey Yay., Kayseri
1992, 5. 31. Omegin, Islam filozoflan, temel Kur'an terimlerinden bi-
risi olan halk kavramindan dlemin “ezeliliji"ni anlarken, bagta Gazali
olmak tizere kelamcilann godu ise, lemin “yoktan" yaratildigin: anla-
mus; bu ve benzeri konularda Islam digiince tarihinde felsefi olarak cok
ciddi ve getin tarbgmalar yaganmgtir. Bkz. Gazali, Tehafiit el-Felasife
(Filozoflann Tutarsizli§i), (tre. Bekir Sadak), Ahsen Yay., istanbul 2002,
s. 21 vd: fbn Risd, Tutarszhgin Tutarsezlidi, (trc. Kemal Igik, Mehmet
Dai), O. M. U. 1. F. Yay., Samsun 1986, s. 3 vd.

19 bie, bn Manzur, Ebu'l-Fadl Cemaliiddin Muhammed b, Mikerrem,
Lisanu'l-Arap, Beyrut 1375, Xll, s. 420; el-Isfehani, Ebu'l-Kasim er-
Ragip, el-Milfredat Fi Garibi'l-Kur'an, (Tahkik: Muhammed Seyyid
Geylani), “dlem”, Beyrut, trs., s. 344,

1 ble. Ankebut, 29/10; Bakara, 2/47.

12 C}mek olarak bkz. Enbiya, 21/107; Aynca bke. Siileyman H. Bolay,
“Alem”, Islam Ansillopedisi, T. D. V. Yay., istanbul 1989, II, s. 357.

13 Eimalih M. Hamdi Yazrr, Hak Dini Kur'an Dili, (Sadelqbrenler Ko-
misyon), Azim Dagiim., Istanbul 1992, I, 5. 82.
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olclide ona kapali kalmaktadir. Yine ayni gekilde,
“semavat” ve “arz” kelimelerinin Kur'an’da yiiz yet-
mis alt kez bir arada kullanildigini, dolayisiyla onun
da evreni ifade ettigini biliyoruz.** O halde, Kur'an
perspektifinden bakildiginda evren, Tann’nin disinda
‘varolan her sey’ ve O’nun yaratma fiilinin topyekin
bir ifadesidir. En genis anlamyla fiziksel gergeklik ve
yaratma eylemi, varolma olasiligindan bahsedilen ev-
renlerin toplami olarak da anlasilabilir.

b. Rabbii'l-Alemin: Alemin sézciigi ister tek bagi-
na kullanilmis olsun, isterse, Rabbii'l-Alemin terkibin-
deki sekliyle kullanisin, genel olarak ele alindifinda,
bu ifadeleri biitiin bir evreni ifade edecek sekilde
anlamak da miimkiindiir. "Hamd, alemlerin Rabbi
olan Allah'adir"’s, “Alemlerin Rabbi olan Allah ne yii-
cedir.”’® Acaba bu terkipleri, ontolojik olarak baska
evrenlerin varlidi seklinde anlamak ve yorumlamak
miimkiin olmaz mi? Bu ve benzer ayetlerde oldugu
gibi alem kelimesinin Kur'an'da hep cogul sekliyle
kullanilmig olmas, ister istemez bize tecriibe ettigimiz
evrenin diginda bagka evrenlerin varhgmi diistindiir-
mekte ve onlara isaret edecek tarzda kullanilmis izle-
nimi vermektedir.

c. Seb'a Semavéat: Bu konuda dikkati geken ve
"yedi gok" seklinde terctime edebilecegimiz bir bagka
tabir de "seb'a semavat’tir. Bu tabir, ilk bakista agtkca
kozmoloji ve astronomi ile ilgili bir ifade gériiniimii
vermektedir. Bilindigi gibi, Arapca’da “...'vedi’ ke-
limesi, yedi rakamini ifade etmekle birlikte, ‘cokluk’
anlamma da gelmektedir. Bu konuda dikkat gekici
ayetlerden bazilan sdyledir: "Allah, yedi g6l ve yer-
den de onlarn mislini yaratmis olandir. Emri biitiin
bunlarin arasinda durmadan iner. Allah'in (bunlan
varatmasi O’'nun) hakikaten her seye kadir oldugu-
nu, ilmiyle her seyi kaplamis bulundugunu bilmeniz
igindir."'? “O, biri digeriyle tam bir uyum iginde yedi
g6k yaratrmig olandir.”*® Bununla birlikte, Kur'an'da
birgok ayette gecen seb'a semavét tabiri®® hakkinda
cok farkh yorumlar yapilmustir. Klasik islam distintir-
lerinin genel olarak “yedi gok” ve “yedi yer” tabirle-
rine su anlamlan verdiklerini gérmekteyiz; i) ver ve
gbglin vedi kat, ii) yedi gezegen (o zaman, sayilar
yedi olarak biliniyordu), iii) gék ve yerde varoldugu
distntilen yedi varlik tiirii (melekler &lemi, cinler ale-
mi, seytanlar alemi, madenler &lemi, bitkiler alemi,

" 1 ble, Abdiilbaki, M. F, el-Mu'cem’ul-Miifehres li Elfazi'l-Kur'ani'l Ke-

rim, “semavat” md., Beyrut, trz. Omek olarak su ayetlere bkz. “Giok-
leri, yeri ve ikisinin arasinda bulunanlan alti giinde varathk ve bir
vorgunluk da duymadik.” (Kaf, 50/38). “Biz Gékleri, veri ve ikisinin
arasindakileri bir gaye ile varathk." (Hicr, 15/85 ).

15 Fatiha, 1/1.
16 Avaf, 7/54.
17 Talak, 65/12.
18 Miilk, 67/3.

19 Bakara, 2/29; Mii'mindin, 23/17; Isra, 17/44; Nebe, 78/12; Mearic,
70/15. :
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hayvanlar &lemi ve insanlar alemi).?0 ik iki gbriige
katilan Elmalili'ya gore, bunlar, manevi ya da meta-
fizik alemnler olarak da diisiiniilebilir. Nitekim, Mirac
hadisesi, buna émek gdésterilebilir. Ancak Elmalili, bu

~ &lemlerin mahiyeti hakkinda bilgi vermemektedir.2!

Bunlar, daha cok eski astronomi ve kozmoloji anla-
visina dayanan ve bugiin biiyiik élclide gegerliligini
kaybetmis agiklamalar gériintimiindedir. Ancak yedi
g6k ifadesinin Kur'an'da siirekli olarak evrenin olugu-
munu anlatan ayetlerle birlikte kullanilmasi,? &zellikle
onun evrenin yaratilisi ve bagka evrenler konusunda
bize bazi ipucular verdigini géstermektedir. En azin-
dan yedi gdgiin sembolik olmadigini, dolayisiyla el-
deki veriler onun gergek anlamda kullanilma ihtimalini
glglendirmektedir. Diger yandan, yedi gék ve yedi yer
ifadelerinin yan yana ve ayni ayet iginde kullanilmis ol-
mast, onlarin birbirleriyle yakin bir anlam iligkisi iginde
olduklanini gostermesi bakimundan distindirtictidar.
“*Gérmilyor musunuz; Allah, vedi gégl birbirleriyle
bir uyum iginde yaratrmistr?”® Bu ve benzeri ayetle-
rin, buna bagh olarak seb'a semavét tabirinin evrenin
birligine, ézellikle dé coklud@una isaret ettigini séylemek
bize pek iddial bir yaklagim gibi gelmiyor. Buna gére,
biitiin evrenlerde bir diizen ve sistematik bir uyum géze
carpmaktadir. Bu evrenlerin varligimin Tannya dayan-
masi, orada bir kaos ve rastlantisalligin degil, tam tersi-

. ne gergekligin bitininde, makro ve mikro élgeklerde

hiikiim siiren miitkernmel bir diizen ve igleyisin varhgmni
gostermektedir.

d. Gayb alemi ve sehadet alemi: Bu konuda iki
temel Kur'an tabiri dikkat ¢ekici géziikmektedir. Bun-
lar; "alem'til-gayb" ve "alem'lig-gsehadet"tir.2* Kur'an,
gene! olarak alemi, gayb alemi ve sehadet alemi ol-
mak lizere ikiye ayirmaktadir. Gayb alemi, duyularla
algllanamayan, deney ve gdzlemi agan, bu neden-
le akilla bilinmeyen alemdir. Burada gayb derken,
gecmis ya da gelecekten haber verme anlaminda bir
gaybtan soz etmedigimizi, aksine onu ontolojik bir
alan olarak digiindtgiimiiza 6zellikle vurgulamamiz
gerekir. Gayb, duyular yoluyla ve akilla algilanama-
di@i igin deney ve gdzlemin konusu degildir; ancak
gayb alemi, vahyin yardimi ile anlasilabilir bir duru-
ma getirilebilmektedir. Dolayisiyla akli degil, makul-
diir; o, akilla bilinemez, ancak anlagilabilir.? Nitekim,
bu ayetlerden bazilari séyledir: “Géklerin ve yerin
gaybini sadece Allah bilir."?® “Sana ruhun ne oldu-

20 blez, Kurtubi, Tefsir, , Kahire 1949, XVIII, s. 173-177.

2 Elmalil, a. g. e, [, 5. 253 vd.

22 Omek olarak bke, Talak, 65/12; Bakara, 2/29; lsra, 17/44.

2 Nuh, 71/15.

24 Tevbe, 9/105; Hasr, 59/22; Mi'mintn, 23/ 93.

% Acikgeng, Alparslan, "lslami Bilim ve Felsefe Anlayigi," Islam? Arastir-
malar, IV/3, Ankara 1990, 5. 183 vd.; Elmalili da gayb dlemini, mutlak

gayb ve izafi gayb seklinde bir aynma tabi tutar. bke.Elmalils, a. g. e.,
VII, s. 522.

26 Nahl, 16/77.
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gunu soruyorlar. De ki: ‘Ruh, Rabbimin emrinden
ibarettir. Bu konuda size pek az bilgi verilmistir.”%
Bu ayetlerde, insana gayb hakkinda bilgi verilmekte,
dolayiswyla bu konularda onun kendi gabaswyla bilgi
sahibi olamayaca@ ve ona verilen bilgi ile yetinmesi
gerektigi vurgulanmaktadir. Ciinkl gayb, begeri bilgi
ve deneyimler gibi, insanin bilgi ve tecriibesine agik
bir alan degildir.

Sehadet alemi ise, “gayba isaret eden ve duyu-
larla alglayabildigimiz diinya”dir. Buna gore, sehadet
alemi, “deney ve gdzlem konusu olan ... lemdir."?*
Kur'an, bizi gayb alemi hakkinda bilgilendirdigi hal-
de, diger alem hakkinda pek fazla bilgi vermemekte-
dir. “Goklerin ve yerin yaratiliginda, gecenin ve giin-
diiziin gidip geliginde elbette akil sahipleri igin ibret
verici deliller vardir.”? Bu ayetler, “gdklerin ve yerin
yaratilgindan, gece ve giindiiziin olugmasindan ha-
reketle, gayba dair bilgi vermeye calish@ halde, ya-
ratilisin nasil oldugundan ve gece ile glindiiziin nasil
meydana geldiginden bahsetmemektedir. Zira bunlar,
sehadet aleminin bilgisi olup insanin kendisinin, ilmi
calismalarla ulagabilecegi bilgilerdir. Bundan da an-
lagihyor ki, sehadet &lemi ile gayb alemi birbirinden
kopuk alemler degil, aksine bir tek sisternin birbir ile
ilgili iki boyutudur.”® Sehadet alemi tabirini Kur'an,
daha &nce dile getirdigimiz ve bilimsel literatiirde ta-
nimladigimiz evren kavraminin tam kargii@ olarak
kullanmig géziikmektedir. Dolayisiyla Kur'an’da gayb
ve sehadet aynmina higbir tarhgmaya yer birakmaya-
cak kadar agik bir gekilde deginilmis, mahiyetleri farkl
olmasina ragmen, en azindan iki dlemin varh@ kabul
edilmistir. Ancak burada konumuzla ilgisi bakimin-
dan &ncelikli ve agiklayici gbziiken gayb aleminden
ok sehadet alemidir. Bir gok bilim adam tarafindan
modern bilimde fiziksel gergekliklerin toplami olarak
kabul edilen baska evrenlerin varligina sehadet alemi-
nin bitinligh olarak da bakmak miimkin olabilir. O
halde, sehadet alemi, sadece dar anlamda bu evrenin
. Kur'an literatiiriindeki karsih@ degil, genis anlamda
birbirinden farkl evrenlerden olugmus ve bir bttnlik
teskil edecek gekilde konumlanmig devasa bir evren
olarak da diigiiniilebilir. :

e. Her sey (‘killi sey’in): Kur'an’da sik sik Allah’in
her seye giiciiniin yettigi®* ve her seyi yarath@ vur-
gulanir. Nitekim, bir ayette “Allah her geyin yaratici-
sidir.”® denmektedir. Oyleyse “her sey” tabiri, genis
anlamda &teki evrenleri de igine alacak sekilde nigin

27 {sra, 17/85; Benzer ayeller icin ble. ihlas, 12/1-4; En'am, 6/50.

28 Gayb, gayb alemi ve sehadet alemi gibi kavramlar haklanda genig bil-
gi iin blz. Agikgeng, a.g.m.. s. 184; Krs. Elmalil,, a. g. e., VIL, s. 522,

29 ALj imran, 3/190; Aynca bkz. Neml, 27/60-64; Milk, 67/34.
R Agkgeng, a.g.m.,s. 183.

31 Fussilet, 41/39; Ahkaf, 46/33; Hasr, 59/6.

32 Zgmer, 39/62; En'am,6/102.
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kullanimasin? Tecriibe ettigimiz evreni yaratmaya
giicii yeten Zat'n, 6teki evrenleri yaratmaya nigin
giicii yetmesin? Bu baglamda, iginde yasadigimiz ev-
ren ile dteki evrenlerin vari@ Allah’in sonsuz ilmini
ve kudretini gdstermektedir. Nitekim, bir ayette buna
vurgu yapilmaktadir. “Gokleri ve yeri yaratan, on-
larin benzerini varatmaya kadir degil midir? Elbette
kadirdir.”® En azindan g biyiik din agisindan ba-
kildiginda, Tannnin sinirh bir yaratic: oldugunu iddia
etmek, bu dinlerin 6ziiyle bagdasmaz. Din felsefesi
acisindan bakildiginda, yaratilis, ancak O’nun sifatla-
nnt yansittig dlgiide anlamh ve akla yatkin bir sireg
olabilir. Dolayisiyla Tanrr’nin sonsuzca yarathd ya da
sonsuz bir yaratici oldugu séylenilebilir; buna gére, O,
sonsuz sayida evren yaratabilir.® Biz, biitiin bu agtk-
Jama ve yorumlann, Islam diigiincesinin ana kaynag:
olan Kur'an'in ruhuna aykin olmadid kanisindayiz;
ciinkil burada O’'nun dziinil ve temel yapisim zede-
leyecek bir durum yoktur. Dolayisiyla buraya kadar
kisa da olsa {izerinde durmaya cahstigimiz bazi temel
Kur'an terimlerinden ¢ok agik bir bigimde ¢ok evren-
ler gériisii gtkmamakla birlikte, onlarnn séz konusu
goriige igaret oldugunu ya da ima ettigini, en azin-
dan bizi bu konuya yaklastiran énemli ipucular ol-
dugunu sdylemek miimkiindiir. Son géziimlemede,
Kur'an'da ¢ok evrenler tezinin temel dinamikleriyle
iligkilendirebilecegimiz ve en azindan bizi boyle bir
diigiinme siirecine gdtiirecek énemli referanslarin
oldugunu séylemek, abartili bir sav degildir. Simdi
sozil, Islam distincesinde daha gok insanin ‘derini
yénii'nii ele alan bir bagka boyutuna, tasavvufa ge-
tirmek istiyoruz.

2. Cok Evrenler Tezinin Tasavvufi Refe-

ranslari

a. Sufilerin Alem Kavramini Ele Aligi: Dikkatle
incelendiginde, dlem kavraminin tasavvufun hem ta-
nimt hem de temel amacwyla yakindan ilgili oldugu
gorilir3® ilk dénem sufilerinin tasavwuf taniminda
alem igin, kevn ve halk kavramlarini kullandiklan ve
bunlara da diinya-ahiret anlamini verdikleri bilinmek-
tedir. Dolayisiyla onlar, temelde diinyadan yiiz gevi-
rip ahirete veya Allah’a ydnelmeyi hedef aldiklan igin,
diinya-ahiret diializminden bahsetmek daha dogru
olur. Ancak Gazali ile birlikte sufilerin &lem anlayist
degismis ve bu konuda farkh gérigler ileri siirGilmis-
tiir.% Gazali’nin, alemi fakli bir bicimde tasnif ve ta-
savvur ettigi gorilmektedir. Omegin o, Thyd'da ig
farkl lemden s6z etmekte ve manevi varliklar alanin

33 vasin, 36/81; Talak, 65/12 .
3 Collins, a. g. m., s. 135, 137.

35 Sijleyman Uluda, “Alem”, islam Ansiklopedisi, T. D. V. Yay., Istan-
bul 1989, II, 5. 360; Bayrakdar, Mehmet., Tasavvuf ve Modem Bilim,
Seha Negriyat, Istanbul 1989, s. 35.

36 Uludag, a. . m., 5. 360.



melekat dlemi, maddi varliklar sahasint miilk élemi,
bu ikisinin arasindaki alant da ceberit dlemi olarak
nitelendirmektedir.?’” Yine o, ayni eserde halk alemi
(sehadet alemi) ve emr alemi (gayb &lemni) gibi aynm-—
lara da gitmektedir. 3

Tasavvufun &énde gelen temsilcilerinden Dbirisi
olan Ibn Arabi ise, temelde alemi, gayb alemi ve se-
hadet alemi olmak tzere ikiye ayiwmakta; ancak bu
iki alem arasinda yer aldigini belirttidi, berzah alemi
ya da ceberut alemi adim verdigi bir {igiinci alem-
den s6z etmektedir. O, gayb alemini melekat dlemi
ve emr alemi gibi isimlerle nitelerken, sehadet &lemini
de halk alemi ve miilk alemi gibi isimlerle nitelendir-
mektedir.?® fbn Arabi ile Gazali'nin dlem hakkinda
aym goriigleri paylagh@ini, Kur'an'in sehadet alemi ve
gayb alemine ek olarak tiglincii bir dlemden, ceberiit
alemi veya berzah aleminden sdz etmekte olduklanni
goriyoruz. Genelde, tasavvufta sehadet alemi, gayb
alemi ve bu ikisinin arasinda ver alan berzah alemi
olmak {izere ti¢ alemin varlig kabul edile gelmistir.®
Bu durumda, Gazali ve Ibn Arabi gibi 6nde gelen
sufilerin, evren hakkinda yaptiklan ticli ayrim genel
olarak tasavvufta belirleyici olmug ve &n plana gik-
mus gibi géziikmektedir. O halde, sufiler gesitli adlar
altinda dile getirdikleri alem sdzciigii ile genelde ge-
hadet alemi, gayb alemi ve bu ikisinin arasinda yer
aldidi éne siiriilen ve bir nevi “ara dlem” de diyebi-
lecegimiz berzah &lemini anlamiglardir. Tasavvufun
alem anlayigindan ¢ok agik bir bigimde ¢ok evrenler
fikri glkmasa bile, orada onun izlerinin ve motivleri-
nin oldugu séylenebilir.

b. Yedi Gék ve Mirac: Yedi gok tabirinin tasavvufi
anlami bakimindan dikkat gekici gbziiken olaylardan
birisi, belki de en énemlisi, Mirac hadisesidir. Bu ha-
dise, belki Kur’an’da bir gok ayette gegen “yedi gdk”
tabirine belli dlglide de olsa agiklik getirebilir. Bilindigi
gibi, mirac, Hz. Muhammed'in birinci gokten yedinci
goge kadar gk tabakalann: tek tek gegerek yiiksel-
digini; her gékte meleklerle ve bazi Peygamberlerle
karsilagtigini dile getiren ilahf bir yolculuktur.®! Burada
bizim igin énemli olan sey, miracin mahiyeti ve nasil
vuku buldugundan ziyade yedi gégiin, deyim yerin-
deyse gok evrenler gibi anlagilip anlasiimayacadidir.
Acaba mirac, ¢ok evrenler konusunda bize bir agilim
saglama yaninda bir fikir verebilir mi? Aslinda burada,

37 Gazali, thya-u Ulumi'd-Din, (trc. Ahmet Serdaroglu), Bedir Yay., ls-
tanbul 1987, |, s. 315-6, 763. (Bu esere bundan sonra sadece ihya
seklinde ahfta bulunulacaktir).

38 Gagali, ihya, I1l, 5. 818. .

39 ibn Arabi, Muhyiddin, Futiihat el-Mekkiyye, (Haz.: Nihat Keklik), K. B.
Y., Ankara 1990, s. 384-85; Aynca ble. Afiifi, Ebu'l-Ala, Muhyiddin
Ibn Arabi'nin Tasavwuf Felsefesi, (trc. Mehmet Dag), Krkambar Yay.,
istanbul 1998, 5. 83 vd.

%0 Uludag, a. g. m., 5. 360.

41 Mirac haklanda genis bilgi icin bkz. Buhari, es-Sahih, Salat 1,
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¢ok boyutlu ya da gok sayida gayb aleminden ve ilahi
alemden de bahsedildigi séylenebilir. Mirac, zaman
ve mekan aleminden zamansizlik ve mekansizlik ale-
mine ya da daha farkli bir zaman ve mekén alemine
gegis olarak da nitelendirilebilir. Biittin bunlar bize en
azindan ¢ok evrenler goriisiiniin tasavvuf gelenegine
yabanci olmadig hakkinda bir fikir verebilir, diye dii-
stindyoruz.

c. Halk-1 Cedid Nazariyesi: Sufilerin evrenin ve
igindeki varliklarin yaratiligi hakkinda yeni ve farkli bir
fikir ileri stirdiiklerini gérmekteyiz. Bu fikir, yeniden
yaratma veya strekli yaratma olarak bilinen “halk-1
cedid” nazariyesidir. Sozii edilen tabir, Kaf Suresi-
nin 15. ayetinde yer almaktadir: “Hayir, onlar yeni
bir yaratma hususunda siiphe (son derece hayret ve
saskinlik) igindedirler.”* Bu ayet, inangsiz kimselerin,
oldikten sonra kiil ve kemik haline gelen bedenleri-
nin kiyamet giiniinde yeniden diriltilebilecedi konusu-
nu inanilmasi imkéansiz bir mesele olarak gérdiiklerini
dile getirmektedir.*® Oysa sufilerin ayni terime olduk-
ca farkli bir anlam ve yorum getirdikleri; bir bakima
bu tabirin onlann elinde mistik tecriibe ve bilincin
6nemli bir ydniine isaret eden bir anlam kazandig g&-
rillmektedir. Bu tabiri, yukarida meaii verilen ayetten
alip onu teknik bir terim olarak kullanan kisi, ibn Ara-
bi'nin kendisidir.¥ Halk-1 cedid tabiri, Islam diigiince
tarihinde pek gok diistiniir tarafindan farkh §Ekl]lei'de
anlagilmig ve yorumlanmigtir.®

Ancak [bn Arabi’nin yeniden varatma diisiincesini
ve bir biitiin olarak sistemini anlamak ve yorumlamak
icin onun ontolojisindeki anahtar kavramlardan biri
olan “tecelli” kavramini géz éniinde bulundurmak
kacinilmazdir. Ciinkii Ibn Arabi’nin evrenin ontolojik
vapisina iligkin digiincelerinin tamami ve disiince
sisterni, bu kavrama dayanmakta; biiyiik bir kozmik
sistern halinde gelismektedir. Dolayisiyla bu temel
kavramu dikkate almadan onun diigiince sistemini ve
diinya goriigini anlamak mimkin degildir. Ibn Ara-
bi'nin felsefesi, bir bakima, bir “Tecelli Teorisi” olarak
da nitelendirilebilir.*® Kisaca, tecelli, Allah’in bizzat

2 Toshihiko lzutsu, Islam Mistik Diistincesi Uzerine Makaleler, (trc. Ra-
mazan Ertiirk), Anka Yay., Istanbul 2001, s. 157.

s Ates, Siileyman, Yiice Kur'anin Cagdag Tefsiri, Yeni Ufuk Negriyat,
Istanbul 1991, IX, 5. 21-22.

# fzutsu'nun belirtliine gére siirekli yaratma fikri ilk defa islam tasavvuf
felsefesinin dnemli bir temsilcisi olarak kabul edilen Hemedani tara-
findan tespit edilmistir. Ancak o, bu fikre isaret etmek igin Kur'an'da
gegen Halk-1 cedid terimini kullanmaz. ble. fzutsu, a. g. e., 5. 157 vd;
Krs Ibn Arabi, Muhyiddin, Fiisisi'l-Hikem, (trc. Nuri Gengosman),
M.EB. Yay., Istanbul, 1992, 5. 158-161.

45 Omegin, Molla Sadra’nin hareket-i cevheriyye &dretisi, ayni fikrin ori-
jinal ve farkl felsefi versiyonlanindan ve aglimlanndan birisi olarak g6-
riilmektedir. Ancak [zutsu, yeniden yaratma fikrinin basta Zen Budizmi
olmak iizere gnostik gelenekderin gogunda varoldugunu ve bunun da
evrensel bir fenomen oldugunu ileri stirmektedir. Genig bilgi igin ble.
fzutsy, a. g. e., 5. 157-167.

4% fzutsu, Teshihiko, Ibn Arabi'nin Fusiis'undaki Anahtar-Kavramlar,
{be. A. Y. Ozemre), 3. bs., Kalmiis Yay., lstanbul 1999, s. 207.
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kendini giderek daha somut ve farkli suretlerde, her hél
igin farkhi bir tecelli ile agiga gikarmas: stireci olarak
tanimlanabilir. ¥’

Halk-1 cedid nazariyesi de denilen bu &greti, 6z
itibariyle evren ve igindeki varliklarin her an yenilen-
digini, degistigini ve her an yeni bir yaratiigin vuku
buldugunu dngérmektedir. Nitekim, fbn Arabi'ye gére
“arifler... Allah’in her nefeste tecelli ettigini gorirler.
Halbuki tecelli tekrarlanmaz. Su halde onlar her te-
cellinin yeni bir yaratihg getirdigini ve eski varlid gi-
derdigini Sith(d gdziiyle gdriirler. Tecellinin bir varhd
gidermesi, onun gidigi aninda fani olmasidir. Yeni bir
varligin yaratiimasi da bagka bir tecellinin onu meyda-
na getirmesidir.”*® Bu yenilenme ve degisme varligin
dziinii ve esasini tegkil etmektedir. Yenilenme, bir va-
rolus ve bir yok olus seklinde kendini géstermektedir;
bir anlamda varlik siirekli ve birbirine bagh olarak bir
an varolus ve bir an yok olug siirecine tabi olmakta ve
bu, béylece siiriip gitmektedir. Iste bu siireg, variga
bir yenilik ve bir dinamizm getirmektedir. Bir varolus,
digerinin ayrst olmadid gibi, bir yok olug da digeri-
nin aynisi degildir, dolayisiyla bu anlamda evrende
tekrarin oldugu sdylenemez.*® Daha agik bir deyisgle
soylersek, “Bu ontolojik siireg, sonu olmaksizin kendi
kendini yineler durur. Her an ve an-be-an, bu ayni sii-
rekli ve miiebbed ‘yok-olug ve yeniden-yaratilig’ stireci
tekrarlanir. Bu belirli anda hem sonsuz sayida nesne ve
hem de sonsuz sayida 6zellik, varhk kazanir ve hemen
bunu izleyen anda ise bunlar bagka bir sonsuz sayidaki
nesne ve &zellikle ikame edilmek fizere yok olurlar.”
Kisacasi, bu nazariyeye gére evren her an yeniden ya-
ratilmakta ve varatiigin hemen akabinde yok olmak-
tadrr. Bu anlamda, bir yaratma esas itibariyle Allah’in
~ siirekli tecellisinden bagka bir sey degildir.?

ibn Arabi’nin hem s6z konusu nazariyesini hem de
buna bagl olarak tecelli kavraminin mahiyetini daha
iyi anlayabilmek igin, Fiisis’da gegen bir rnege bak-
mak agiklayici olsa gerekdir. ibn Arabi, Neml suresinin
38-40. ayetlerinde dile getirilen Yemen Kraligesi’'nin
tahtinin Filistin’de Peygamber olan Hz. Siileyman’a
cok kisa bir siire igerisinde -géz agip kapaymcaya ka-

47 [bn Arabi, Fisiist'l-Hikem, 5. 150 vd. Ibn Arabi, Fusasii’l-Hikem'de
tecelliyi soyle agiklamaktadir: “Allah'in iki tiirii tecellisi vardir. Bunlar
da gayb ve sehadet alemlerinden gelen tecellilerdir. Gaybi tecelli ile
kalbin kendisinde mevcut istidadini verir. Bu tecelli hakilati gayb éle-
mine ait bulunan zati tecellidir...gaybi tecelli Hakkn kendi nefsinden
haber verdidi hiiviyetidir. Bu zafi tecelli ebediyyen Hak'dan eksilmez.
Su hale gére, kalb igin bu istidat hasil olunca Hak ona siidiidi tecelli ile
gériiniir. Ayni zamanda kalb de kendisine gelen tecelli suretinde zahir
olur.” fbn Arabi, Fusisit'l-Hikem, s. 150-151. Tecelli ve tiirleri haklan-
da genis bilgi ve agiklama igin blz. zutsu, Ibn Arabi'nin Fusts'undaki
Anahtar-Kavramlar, s. 207-214.

48 jbn Arabi, Fsdsit'l-Hikem, s. 160-161.

9 Halk-1 cedid nazarivesi haklanda genis bilgi igin blez.ibn Arabi, Filsdsi-
'l-Hikem, s. 148-161.

50 jzutsu, fbn Arabi'nin Fusis'undaki Anahtar-Kavramlar, s. 275.
S ble. Affifi, a. g. e., s. 51, 140.
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dar- gefirilmesi hadisesinin mahiyetinin ancak halk-1
cedid nazariyesiyle anlasiip agiklanabilecegini belirt-"
mektedir. Belkis'in tahti bulundugu yerde yok olmus,
Hz. Siilleyman’in huzurunda yeniden yaratilmig; do-
layisiyla o, Yemen’den Filistin’e taginmamug yeni bir
tahttir.52 Her nefeste meydana gelen yeniden yaratilig
siirecinde egyanin yok olus ani ile yeniden yaratilig ani
birbiriyle cakigmaktadir. Dolayisiyla Hz. Stileyman ve
beraberindekiler, bir haliisinasyon ya da bir vehmin
etkisi altinda degillerdi.® Oyle gériiniiyor ki, bu naza-
riyeye gore, evrende an-be-an durmaksizin siirip giden
degisim ve déniigiime oradaki egya da eglik etmekte,
béylece evrende sisternatik bir yenilenme ve bagka-
lagim s6z konusu olmaktadir. Insanin derin ve yogun
dini tecriibelerini dile getiren tasavvuf literatGriiniin
paradoksal bir yapiya sahip olmasi nedeniyle, halk-1
cedid nazariyesinin mahiyetini dile getiren ‘Allah’in
evreni ayni anda var etmesi ve yok etmesi’ seklindeki
ifadeleri ¢ok rahat bir sekilde anlamak ve yorumlamak
pek kolay gozitkmemektedir. Burada sufilerin birbiriy-
le kolayca iletigim kurduklan ve birbirlerini ok rahat
bir sekilde anladiklari, ancak onlarin kendi diinyasinin
digindakilere karsi oldukga kapal ve yabanci géziiken
adeta bir “6zel dil” kullandiklan gérilmektedir. Tekrar
konuya dénecek olursak, denebilir ki, sufilerin, halk-1
cedid nazariyesini ortaya koyarken, temel referans-
larinin Kur'an ve hadisler oldugunda kusku yoktur.
Yukarida mealini verdigimiz Kaf Suresinin 15.ayeti ve
“Allah her giin yeni bir istedir” geklinde ifadesini bu-
lan Rahman suresi'nin 29.ayeti, bize bu nazariyenin
temel dayanaklanni vermektedir. Béylece, “yeniden
yaratihs nazariyesiyle mutasavuiflar, oldukca zengin
ve dinamik bir kéinat anlayigina gitmektedirler.”*

Evren her an yeniden yaratiliyor ve degisiyorsa,
bu degisim sonucunda evren ve igindeki egya bir 6n-
cekinin ayni olmadigina gére, insan bunu nigin algi-
layamiyor? ibn Arabi, yeniden yaratma kavraminin
derin anlamin: ariflerin digmdaki insanlarin kesinlikle
kavrayamayacaklanni belirtmektedir. Clnki ancak
onlar, “Allah’in her nefeste tecelli ettigini gorirler.”s
Oysa, sufilerin disindaki insanlar, gozlerinin perdeli
olmast veya perdenin cok ince ve seffaf olmas nede-
niyle evrendeki anlik degigikliklerin farkina varamaz-
lar.5 Dolayisyla sufilere gore, evrendeki ve esyadaki
anlik degisiklikleri fark etmenin ve anlamanin tek yolu
sufi olmaktan gegmektedir. Nasil ki, bir rmaktaki su
stirekli akmasina ve degismesine ragmen, hep ayni
kaliyormus izlenimi veriyorsa, bu evrenin de tipk: bir
rmak gibi degistigi ve doniistigi fark edilmemektedir.
Biitiin bu degisim ve déniigiimler, Allah’in yaratma fi-

52 Genis bilgi igin ble. ibn Arabi, Fistsii'l-Hikem, s. 210-217.

53 fnytsu, ibn Arabi'nin Fusiis'undali Anahtar-Kavramlar, s. 281-283.
54 Bayrakdar, a. g. e., s. 80.

55 [bn Arabi, Fiisdsd'l-Hikem, s. 160.

56 fautsu, Ibn Arabi'nin Fusds'undaki Anahtar-Kavramlar, s. 277.



ilinin, her an bir iste olusunun topyekin ve-dogal bir
sonucudur. Bu nazariyenin mahiyetine bakildiginda,
orada ¢ok evrenler fikrinin mistik ve dinsel motiflerle
stislenerek icsellegtirildigini gdrmekteyiz. Bu nedenle,
halk-1 cedid nazariyesinin, blyiik él¢iide kendine 6zgii
ve orijinal bir &greti oldugunu séylemek miimkiindiir.
Bu 6dretivi, ister evrenin birlidi isterse ¢oklugu seklin-
de yorumlayalim, onun evrenin ve igindeki varliklarin
yaratiigi hakkinda yeni ve farkhl bir yaklagim oldu-
gunda siiphe yoktur. Son g¢éziimlemede, halk~ cedid
nazariyesinin tek alglanma ve yorumlanma bigimi,
elbette ki, tek bir evrenin varlig degildir; nasil yorum-
lanirsa yorumlansin, onu gok sayida evrenin varhd:
seklinde anlamak ve yorumlamak da imkéan dahilin-
dedir. Dolayisiyla bu nazariyeye gére, “Hakk’in her
nefesiyle yepyeni bir dlem yaratilmig olmaktadir.”s”

d. Cok evrenler Tezinin Agikga Savunulmast: Bel-
ki muhtevasi pek de disiintilmeden “On sekiz bin
alem”, “Yiiz bin alem” ve “Ug yiiz atrmg bin alem”
gibi tabirlerin dini icerikli giinliik konugmalarda ve
sozlerde zaman zaman kullanildigini biliyoruz. Sufiler
arasinda 6teden beri, Hz. Muhammed'in viiceligini ve
degerini ortaya koymak,* baz tasavvufi eserlerde de
evrenin genigligini ifade etmek amaciyla bu tabirler
kullanila gelmistir.®® Oyle gériiniyor ki, séz konusu
tabirler, Islami literatiire girmig ve orada mesru bir
zemin bulmustur. Bunlar daha gok ‘on sekiz bin ale-
min peygamberi’ veya ‘yiiz bin adlemin peygamberi’
seklinde kullanilmigtir. Yine bu tabirler, kimi sufilerce
cok sayida varlik tiirii veya mertebesi seklinde yorum-
lanirken, kimileri de onlari evrenin biiyiikliigini ve
genigligini ifade etmek icin kullanmghr. Dolayisiyla
sufilerin cogu, s6z konusu tabirleri mecazi anlamda
ele almig ve onlardan hareketle cok sayida evrenin
varlig fikrini ¢ikarmamigtir.® Ancak bazi mutasav-
viflar, “hakiki manada bizim kainatimizdan ve bizim
dinyamizdan bagka kéinatlarin ve diinyalarin oldu-
gunu kabul etmiglerdir. Béylece tek kainat degil, cok
kainatin varolduguna isaret etmiglerdir. Dolayisiyla
bir degil, birden fazla glineg sisteminin.ve galaksinin
uzay! doldurdugunu éngérmiglerdir.”®! Gérildigi
gibi, sufilerin bir kismi, gercek anlamda bizim evreni-
mize benzeyen bir ¢ok evrenin varligim kabul etmis,
dolayisiyla ¢ok evrenlerin varligh fikri, tasavvufi gev-

*7 Izutsu, Ibn Arabi'nin Fusis'undaki Anahtar-Kavramlar, s. 284.

58 b, Bayrakdar, a. g. e., s. B3,

8 Uludag, a. g. m., s. 361.

50 Bayrakdar, a. g. e., 5. 83.

61 Bayrakdar, tasavwufta evrenin coklugunu kabul eden baz sufilerin
bulundugunu dile getimekle birlikte, béyle bir yaklasimin kimler ta-
rafindan savunulduguna iliskin isim ve kaynak vermemekte; konu
haklunda sadece birkag ayet meali ve hadis vermekle yetinmektedir.
bkz. Bayrakdar, a. g. e., 5. 84-85. Fakat hemen belirtelim ki, sufilerin
Kur'an ve Siinnet diginda elbetie etkilendikleri ve diiglincelerini sekil-
lendiren sezgi (ilham) ve rilya gibi baska referanslan da vardir. Genis
bilgi icin blz. Kara, Mustafa, Tasavwuf ve Tarikatlar Tarihi, Dergah
Yay., Istanbul 1990, s. 145, 147.
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relerde belli élctide de olsa kabul gérmiistiir. Gérebil-
digimiz kadaryla, evrenin coklugunu kabul etmeyen
sufiler ve Islam Alimleri, bagka evrenlerin varlig gibi
bir fikri, en azindan baz sufilerin savundugu sekliyle
savunmarmigtir.

3. Cagdas Islam Diisiincesinde Cok Ev-
renler Tezi

Klasik Islam distintrlerinin yukanda gegen ayet-
ler ve bunlarda yer alan bazi temel kavramlardan
hareketle tecriibe ettigimiz evrenin disinda bagka ev-
renlerin oldugu sonucuna ulagip ulasmadiklan merak
edilebilir. Gérebildigimiz kadanyla, genel olarak bu
alimlerde cok evrenler fikrinin olmamasinin temnel ne-
deni, uzun bir déneme damgasini vurmus olan Bat-
lamyus astronomi kiiltiiriidiir.5? Belki, bir bagka neden
de, bu meselenin bir modern bilim ve yirminci yiizyil
fenomeni olmasidir, diyebiliriz.5

Talak Sure'sinin 12.ayetinde "yedi gék" tabiriyle
birlikte kullanilan "yerden de mislini" ifadesinde yer
alan "yedi yer" terkib{ de bagka evrenlerin varolma ih-
timali degrultusunda degerlendirebilecegimiz bir ter-
kip olarak karsimizda durmaktadir. Dolayisyla yedi
gok ve yedi yer sozcikleri birlikte ve biitiinsel olarak
diisiintldiigiinde, daha anlamli ve agik hale gelmek-
tedir. Nitekim, miifessirlerin cogunluguna gére “Yedi
g6k oldugu gibi yedi yer de vardir. Her birinin arasin-
da yer ve gok aras: kadar bir mesafe ve her arzda Al-
lah’in mahlukatindan yaratiklar vardir.”® Klasik Islam
diigliniirlerinin gogunlugu tarafindan kabul géren bu
anlayisi, ok agik ve net olmamakla birlikte, belki cok
evreriler fikrinin Islam distincesinde varligini gésteren
tarihi bir temel olarak gérmek de miimkiin olabilir.

Cagdas Islam diigiincesinde ¢ok evrenler goriisiinii -
cok agik bir bigimde savunanlar vardir. Bu diisiintir-
lerden birisi olan Mehmet Bayrakdar, bazi ayet ve ha-
dislere dayanarak evrenlerin sayisinin yedi veya daha
fazla olabilecegini, bir anlamda ¢ok sayida evrenin
olabilecegini belirtmektedir. “Bizim anlayisimiza gére,
gerek Kur’an-1 Kerim'de ve gerekse hadislerde muta-
savviflarin ve bilimcilerin bu gériglerini destekleyen
isaretler vardir.”® Yine, o, yukanida verilen yedi gék
ve yedi yer tabirlerini iginde barindiran hadis ve ayet-
lerden hareketle séyle bir sonuca ulasabilecegimizi sa-

B2 Bayrakdar, a. g. e., s. 84; Batlamyus'un gelistirdigi evren modeli, on
yedinci yilzyila kadar, -yani tam on alh asir boyunca- tarbismasiz tek
model olarak kabul edilmistir. Bu modele en biiyiik darbe on yedinci
yiizytlda Galileo tarafindan vurulmustur; Batlamyus'un kozmaloji 64-
retisinin etkisi ancak bundan sonra kinlabilmistir. bke. Hawking, Step-
hen W., "The Edge of Spacetime," The New Physics, ed. Paul Davies,
Cambridge University Press, Cambridge, 1989, s. 61-62. Bu durum,
Batlamyus'un kozmoloji &gretisinin etkisinin ne kadar giigli oldugunu
gistermesi bakimindan oldukca énemlidir.

83 Ajan Wolf, a. g. e., 5. 20.
64 Elmalily, a. g. e., VI, s. 127.

& Bayrakdar'in bahsetiidi ayet ve hadisleri yukanda vermistik. bkz. Bay-
rakdar, a. g. e., 5. 84.

301



SAHIN EFIL

vunur: “Gerek ayette ve gerekse hadiste gegen ‘yedi
gk’ ve ‘yedi yer' tabirleri, bize uzayda agikca birden
fazla diinya ve gogin oldugunu gdstermektedir. Bu
yedi veya daha fazla sayida da olabilir.”® Yine, “Yedi
gok” tabiri baglaminda, Miilk Suresi'nin 3. ve 4. ayet-
lerinin yorumlarindan birinde Hiiseyin Atay, ¢ok ev-
renlerin varhfindan ve insanoglunun buralara gitme
ihtimalinden bahsetmektedir. Nitekim, o, Milk suresi-
nin 3. ve 4. ayetlerini referans gdstererek bu konuda
su agiklamay: yapar: “buna gore insanoglu diger ga-
laksilere de gitme emrini almig olur ve bu ayet oralara
gitmenin imkanma ve ihtimaline isaret kabul edilebi-
lir.”67 Bagka bir deyisle, “Yedi sayisinin sinirlayict bir
say1 olmayip ¢okluk ifade ettigini ... savunanlara gére
... gdklerin yediden ¢ok olmasint hesaba katmak ge-
rekiyor... Arapca bu yedi sayisi ile ‘hibak’ kelimesinin
beraberce kullanilmasindan yedigenli bir prizma ve
dolayisiyla yedi buutlu bir kainat olamaz mi?"% Kur’-
an ve Kitab-1 Mukaddes hakkinda bilimsel aragtirma-
lanyla taninan Fransiz tip doktoru Maurice Bucaille
de, baz ayetlerden hareketle gok evrenler yorumunu
gtkarmanin miimkiin oldugunu savunur; dahasi o, bu
konuda bir adim daha atarak bu evrenlerin tipki iginde
yagacigimiz evren gibi yagama elverigli oldugunu da
ileri siirmektedir.®® Cafer Sadik Yaran da ¢ok evrenler
teziyle teistik diigiincenin bir arada bulunabilecegini,
bu tezi varsaymanin bizi ille de ateizme gbtiirmeyece-
gini dile getiren diisiintirlerden birisidir. Nitekim, ona
gore, “burada belki daha belirgin olan hatali tutum,
¢ok evrenler olabilecegini varsaymak dedil, ... ateistik
sonuca ulasma gayretidir.”” Yaran, Fatiha Suresi'nin
“Hamd, alemlerin Rabbi Allah’a mahsustur.” seklin-
de ifadesini bulan birinci ayetini Misliimanlanin giin-
de bircok kez okudugunu ve ayette Tann ile alemler
sbzcliglintn bir arada kullamldigini hatwlatarak, gok
evrenler diigiincesinin Islam diistincesine, &zellikle de
Kur'an’a yabanci olmadigini vurgulamaktadir.”* Bii-
tiin bunlar, cok evrenler gériisiiniin islam diigiince-
sinde varligini veya bu diigiince ile pek ala uyumlu
olabilecegini géstermektedir,

Nasil ki, “Tabiat... iginde catlaklan olmayan, dii-
zenli, uyumlu, saglam ve insicaml tek bir biitiin."??

66 Bayrakdar, a. g. e., 5. 84.

67 Atay, a.g.m., s. 17.

88 Atay, a. g. m., s. 16-17.

69 Bycaille’tn bu konuda referans olarak kabul eltigi ayetlerden bazlan,
Bakara, 2/99; Mii'miniin,23/17; Miilk, 67/3; Nebe,78/12. blkz. Buca-
ille, Maurice, Miisbet flim Yéniinden Tevrat, Inciller ve Kur'an, (tre.
M. Ali Sénmez), D. L. B. Yay., Ankara 1991, s. 227-37; Aynca cok
evrenler tezinin teistik yorumu haklunda genis bilgi igin bkz. Collins, a.
g. m.,s. 130-145.

70 Yaran, Cafer Sadik, "Bilimsel Nesnellik ve Teistik inan¢”, OM.U.LF.D.,
Sayi: 10, Samsun 1998, s. 136.

" Yaran, Cafer Sadik, Islamic Thought on the Existence of God: With
Contributions from Contemporary Westem Philosophy of Religion,
D.C.: CRVP, Washington, 2003, s. 75.

72 Rahman, Fazlur, Ana Konulanyla Kur'an, (trc.Alparslan Agikgenc),
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ise, genel olarak Islam diisiincesinde &ngériilen &teki
evrenler de ayni sekilde diizenli ve uyumlu olsa ge-
rektir. Yine, nasil ki, “Tabiat, Allah’in kéklii bir sekilde
yerlestirdigi kendi kanunlan sayesinde igler”se”, diger
evrenler de aym sekilde Allah’in kanunlan sayesinde
varligini stird(irmektedir. Bu evrenin varlig, tabi oldu-
du yasalar ve buna bagh olarak ortaya gikan hassas
denge, stphesiz ki, &teki evrenlerin mahiyetini anlama
ve yorumlama konusunda neredeyse elimizde mevcut
olan tek kistastr, diyebiliriz. O bakimdan, bu evrende
varolan bir ¢ok seyin, belki aynisi olmasa bile, &teki
evrenlerde bir benzerinin olabilecegi hakkinda bize
é&nemli ipucular vermektedir.Dolayisiyla 6teki evren-
leri anlamamiz, yorumlamamiz ve degerlendirmemiz
énemli élgiide bu evreni anlamaya baghdir.

Acaba Islam diisiincesindeki gok evrenler fikri,
modemn bilimdeki ¢ok evren tezlerinden daha gok
hangisine benzemektedir? Genel olarak, bunlar ara-
sinda ne gibi benzerlik ve farkliliklar vardir? Burada Is-
lam diisiincesinde ve modern bilimde 6ngbériilen gok
evrenler fikrinin en énemli ortak karakteristigi, sadece
bu evrenin degil, ayn1 zamanda ¢ok sayida evrenin
varoldugu gergegidir. Ortaya konulug gerekgeleri ve
bazi temel ateistik argiimanlan dikkate alindiginda,
Islam distincesindeki ok evren &gretisinin, daha gok
modern bilimdeki ¢cok evren tezlerinden kuantum me-
kaniginin gok evrenler yorumuyla bir benzerlik ve bir
uyumn icinde oldugu gérilar. Islam distincesindeki
cok evrenler tablosu, igindeki canlilarla &zellikle de
insanla, hepsinden énemlisi de Allah’la bitiinlesen
ve bunlarla gok siki bir baglant: iginde olan bir tab-
lodur. Burada evren veya evrenlere, insanin ahlaki
degerlerini gergeklestirebilecedi metafizik bir alan ola-
rak bakimaktadir. Oysa modem bilim bize ¢ok daha
farklt bir evren/evrenler tablosu gizerek bunlarin tabi
oldugu temel ilkeleri agiklarken metafizik verileri ke-
sinlikle dikkate almaz; aksine bilim, énemli élgiide ev-
reni/evrenleri ve icindeki temel yasalan Tanr’dan ve
insandan soyutlayarak ele almaktadir.’”* Dolayisiyla
muspet bilim yapisi, konusu, amaci ve ydntemi geredi
evreni/evrenleri ve icindeki olgulan araghrirken higbir
zaman metafizik verilere bag vurmaz. O halde, islam
diiglincesi evreni/evrenleri fiziksel yani olmakla birlik-
te, daha ¢ok dini ve metafiziksel bir fenomen olarak
goriirken, bilim ise onlara daha gok fiziksel bir olgu
olarak bakmaktadir. Islam diisiincesinin evren anlayi-
s1 daha ¢ok metafiziksel bir temele otururken, modern

Fecr Yay., Ankara 1987, s. 44.

B Rahman, a. g. e., 5. 4.

" Ancakson yillarda biitiniiyle metafizik baglamda olmasa bile, modem
bilimde insan-evren iligkisi ele alinmaya baglanmis ve evreni insandan
bagimsiz bir gekilde ele almanin dogru olmadid noktasinda énemli ge-
lismeler kaydedilmistir. Bu baglamda ortaya gikan en énemli bilimsel
gelismelerden birisi insana ilke'dir. Genis bilgi igin bke. Carter, Bran-
der., “Large Number Coincidences and The Anthropic Principle in
Cosmology”, ed., J.Leslie, Philosophical Cosmology and Philosophy,
Macmillan, New York 1990, s. 125-133.



bilimin evreni/evrenleri fiziksel bir temele oturmakta-

.dir. Buna gére, cok evrenler tezinin hem fiziksel hem
de metafiziksel temeli, dolayisiyla ikisinin sentezi, gok
evrenlerin varligi hakkinda bize ¢cok daha giiglii bir ge-
recke ve gliven vermektedir,

Ancak ¢ok evrenler tezinin, evrendeki hassas dii-
zeni, daha &nce agiklandigi gibi, Tanrny: diglamak igin
rastlantisallik ve gdzlemcinin segiciligi gibi bagka kis-
taslarla agiklanmaya kalkildiginda, elbette ki, bu ha-
liyle bu tezin Islam diigiincesinde kabul gérmesi miim-
kiin degildir. Nitekim, Fazlur Rahman’in hakl olarak
dile getirdigi gibi, “Kur’an hiikiimleri ayni zamanda
devir anlayigina bina edilen kéinat (cyclic universe)
inancint da kékiinden yok etmektedir. Zira bu anlayg
bir gok —6zellikle Yunan- diigiiniirlere ve bazi modern
astronomicilere her ne kadar cazip gelse de aslinda
belli bir gaye ile yaratilmig olmaya ters digmektedir.””
Islam disiincesi agisindan, ¢ok evrenler tezinde asil
problem olan sey, evrenlerin ¢oklugundan ziyade, bu
¢okluga dayali olarak ileri siiriilen ateistik yaklagimndur.
Sag duyu, dini ve bilimsel temele dayali olarak ifade
edecek olursak, “Evrenin sadece simdiki hali degil,
bilinen her ant, rastgelelik ihtimalini cok zayif gbstere-
cek bir nizam ve intizam sergilemektedir.””® Nitekim,
Kur'an’da bu hususa deginen ayetlerden biri géyledir:
“Rahman’in yaratmasinda bir diizensizlik bulamazsin.
Goziini bir gevir bak, bir gatlak gérebilir misin? Bir
aksaklik bulmak icin gdziinii tekrar tekrar gevir bak;
ama g6z umdugunu bulamayip bitkin ve yorgun di-
ser.”” Buna gére, evrendeki olaganiistii hassas denge

s Rahman, a. g. e., 5. 53.

76 Yaran, Cafer Sadik, Bilgelik Pesinde: Din Felsefesi Yazilan, Araghrma
Yay., Ankara 2002, s. 51.

7 Milk, 67/3-4.
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ve diizenin gok evrenler tezine dayali rastlantisal agik-
lamasinin islam diisiincesinde kesinlikle yeri yoktur.
Bu tezin [slam diigiincesindeki mesruiyeti ve kabul
edilebilirligi ancak olup bitenleri, ilim, irade ve kudret
sahibi bir varhd@ hesaba katmakla mimkiin olabilir.
Bu anlamda, cok evrenlerin varh@ fikrinin, belli 8l-
clide de olsa, Islam diigtincesinde kendisine megru,
kabul edilebilir ve birikimsel bir arka plan buldugu
soylenebilir.

Sonuc

Sonug olarak, bazi sufiler ve diistintrler harig, gok

.evrenler tezine veya buna yakin olabilecek bir di-

stinceye Islam diisiince tarihinde ortaya ¢ikmig olan
bir ¢ok diigiince ve disiplin iginde agikga yer verilme-
mistir. Ancak ¢ok evrenler tezinin altyapisini ve tarihi
arka planini besleyen &zellikle Kur'an-1 Kerim’'den ve
tasavvuftan gelen ciddiye alinabilecek epeyce verinin
olmasi yaninda bazi diigiintirlerin bu meseleye olum-
lu yaklasimi, bu tezin en azindan Islam diigiincesine
yabanci olmadiding orada onun izlerinin ve motiv-
lerinin oldugunu gdstermektedir. Dolayisiyla Islam
diisiincesinde, gok evrenler tezinin mesru bir zemin
bulabilmesi, bu goriisiin tek agiklama seklinin ate-
izm olmadi@ini; bunun pekala teistik dogrultuda da
yorumlanabilecegini gdstermesi bakimindan biyik
6nem tasimaktadir. Son ¢oziimlemede, Islam distin-
cesinde ¢ok evrenler fikrinin motivleri olmakla  birlik-
te, modern bilimde savunuldugu sekliyle ve anlamy-
la onun Islam diisiincesinde varligndan séz etmek
mimkiin degildir.
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