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ESKICAG DUSUNCESI VE KUTSAL KIiTAPLARDA YEDIi
SEMBOLIiZMi

Yusuf KILIC*-Elvan ESER™

OZET

Insanoglu ilk tanrilarinin mesruiyetini evreni ve insani yaratma
kudretlerindeki gizlilige baglamis ve yaratilisin gizli sifrelerini ¢6zebilmek
icin daima caba sarf etmistir. Bu caba onu kutsal olana ulastirmis ve
boylelikle var olanin 6tesinde bir “yaratict” olduguna dair tanri imgesi
dogmustur. Ayrica insan bazi sayilarin ilahi bir sirra sahip oldugunu
distnmuis ve bu gizemi de tanrilara dayandirmistir. Oyle ki, eskicag
dtistincesinde ve kutsal kitaplarda kullanilan sayr sembolizminin
icerisinde tek sayilarin ve 6zellikle de yedi rakaminin diger tim sayilara
karst buyuk bir uUstinltige sahip olduguna inanmistir. Nitekim
medeniyetin besigi olan Mezopotamya’da yedi tanri, yedi bilge, yedi
gezegen, yedi kottl ruh, diinyanin yedi bélgesi, yedi deniz, yedi nehir, yedi
rizgar, yedi bash kozmik canavar gibi semboller bircok teolojik ve mitsel
metin icerisinde yer almislardir. Ayni sekilde Eski Yunan toplumunda,
Yahudilerde, Hiristiyanlarda ve Islam diinyasinda da yedi rakaminin
kutsiyet ve faziletine dair cok sayida o6rnek bulunmaktadir. Antik
Yunanda Pythagorascilar ve Neo-Platoncular bu isin temsilciligini
yaparken, Yahudilerin Kabala’sinda yedi kutsal isim zikredilmektedir.
Yine Hristiyanhikta yedi sembolizminin devletin ve toplumun surekli
gelisimini temsil ettigine inanilmistir. Son olarak ise bazi Islami
yorumlarda yedi; ilahi kudrete ulasmanin, dogru olanin kapisini
acmanin, dinyevi vasif ve nefislerden kurtulmanin anahtari olarak
algilanmistir.
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ANCIENT THOUGHT AND THE SYMBOLISM OF THE NUMBER
SEVEN IN HOLY BOOKS

ABSTRACT

Humankind related the existence of his early gods to the
confidentiality in their power to create the universe and the mankind,
thus made efforts to decipher the secrets of the creation. This effort
caused mankind to reach the divine source which in turn created the
image of god as a "creator" beyond the existing. Additionally early people
attributed holiness to some numbers and predicated this mystery to the
gods. Apparently, humans believed that the odd numbers and especially
the number seven were superior to other numbers within this symbolism
based on ancient thought and holy books. In line with this, in ancient
Mesopotamia symbols such as seven gods, seven scholars, seven planets,
seven evils, seven regions of the world, seven seas, seven rivers, seven
winds and seven headed cosmic monsters appeared in a number of
theological and mythic texts. Similarly, in ancient Greeks, Hebrews, in
Christian world and Islam society, there have been a number of examples
related to the holiness and merit of the number seven. Pythagoreanists
and Neo-Platonists in the Ancient Greece were the representatives of this;
likewise in Hebrews, seven holly names took place in Kabala. Again in
Christianity, it was believed that the symbolism of seven represented the
state's and society's continuous development. Lastly, in some Islamic
interpretations, the number seven was seen as a key to reach the
holiness, to open the door of the correctness, and to release from earthly
desires.

STRUCTURED ABSTRACT

Upon pursuing the secrets of his creation, mankind noticed
something important understanding that he was the one created. Thus,
within this process in which secrets of creation were followed, mankind
reached the creator. Finding the essence of his existence, that is the
creator, human beings tried hard to understand and investigate the other
created beings. Thus, human beings had the belief that such a great order
and system would be the gift of the creator to the human beings.
Additionally, they also believed that those gifts given to human beings by
the creator all had an absolute truth in their essence; that is
mathematics. Mathematics is the whole of the numbers. Thus, humans
started to believe that numbers were in the core of the divinity. Apart
from being signs making up the system of calculation in the human life,
they were also the symbols which had the secrets of divinity. With this
belief in mind, humans who aimed at cracking the secrets of creation and
the creator as the god, made the number symbolism one of the
fundamentals of religion. Because, numbers lead the way to the god and
the entities created by the creator. By this way, the number symbolism
has taken its place in the belief system of mankind since ancient times.
This has turned into a such acceptance that number symbolism has been
used in religious rituals, theological sanctions, mythological expressions,
scientific studies and in places of worship.
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The numbers' affecting the theology and theology based mythology
caused some complexities. Humans tried to use number symbolism in
every difficulty to find ways to solutions and this caused the loss of value
of symbols for the numbers. Thus, numbers as the symbols and numbers
as the signs were all mingled. This complexity of numbers especially in
mythological narrations caused difficulties in science terms of separation.
Sorting out which number is the symbol of the divinity and which is the
product of human mind is quite difficult because of the narrations
coming from ancient times. Thus, the best way to separate the symbols
and signs from each other is to analyze the numerical concept thoroughly
in the text in terms of the meaning attached. Interest about the meanings
attached to numbers which are accepted as symbols in science world has
continued since the times of ancient Greek philosophers. Successors of
Pythagoras and Plato took the adventure of solving the mystery of
numbers to a higher level and created the concept of "Number Mysticism"
by analyzing the numbers as entities having mysteries in them.

According to these successors;

1- Numbers affect the characteristics of the things they put in
order.

2- Numbers are the mediator between the god and the created
world.

3- When operations transacted with numbers are analyzed, it seen
that they affect other things related with these operations.

Ancient Greek philosophers accepted numbers as the beginning of
creation and existence, and they cited the number of seven as an example
for the justification of their theory. At the same time, Hippocrates had the
idea that the number seven directed all the other numbers and they as
the base of existence also had a base and that base was the number
seven. The number seven was not regarded as crucial for the existence of
human being but it also affected people in the process which shaped their
life. In line with this, Shakespeare claimed development of man was
completed in seven time periods as explained in his famous work of "the
seven ages of man".

Regarded as the society in which modern thinking started first by
the scientists, Mesopotamians also attributed importance to the number
symbolism in theology, mythology and science. It can even be claimed
that development of science in Mesopotamia was related to the number
symbolism. Also, primarily there were seven gods (An, Enlil, Enki,
Ninhursag, Nanna-Sin, Utu, Inanna) in Mesopotamia where there was a
polytheist and an astral religious belief. In addition to this, seven celestial
bodies (Mercury, Venus, Mars, Jupiter, Saturn, Moon and Sun)
determined the order of the Earth. For this reason, Mesopotamians had
the idea that the number of gods or celestial bodies which ruled the Earth
and human beings was deliberately seven, which was not a coincidence.
For them, this was a mystery and wisdom of the seven gods. Thus, human
beings started to open the doors of knowledge/wisdom in the way to
reach the seven gods. This was how the sense of calendar developed in
Mesopotamia. There are seven days of the week each of which belongs to
a god respectively.
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In Mesopotamia, science was not limited to this only. It came out
that based on their belief, each planet governed a colour (red-orange-
yellow-green-blue- indigo blue-purple). The number of colours was also
seven. Centuries after this discovery, the English physicist Newton was
able to divide light into its constituent colours through a glass prism in
1670. During this experiment, Newton observed that light included seven
colors in it just as a rainbow had. Together with these aspects, these
colours, seven in number, have not only a scientific but also mythological
roots. Indeed, for most societies, it is a common belief that it is the god
that granted the sun and the god used only seven colours. Additionally,
it is that rainbow shining as a bridge on earth from the god's heaven with
seven colours. Thus, Mesopotamian societies were convinvinced that
their astral gods had days and colors. However, this did not end here.
Philosophers of Ancient Greek believed that the divine qualities could not
be just limited with these. Indeed, in ancient Greece, considering the
natural similarity between music and astronomy, Pythagoras believed
cosmic system was based on the mathematical rules and measures same
as the music notes. Another Greek philosopher Platon, in his work
“Republic” that he wrote two hundred years later, also repeated the same
view and described this perfect rhythm of sky as “the music of heavens”.
Besides, the successors of Platon formed the musical rhythm and the
arrangement of notes grounding on the magnificent movements of seven
planets on the plane. In this way, for each astral god they determined a
note, a sound unit. In addition to all these, Mesopotamian societies were
aware of the fact that they needed to work harder in order to reach the
god. They needed such constructions for this aim which should consist
of seven floors each of which can accommodate a different God, and to
reach God's scientific studies as well as religious fractions would be
required. With this aim, the construction of domed sanctuary that we
named as ziggurat appeared. Also, the Mesopotamians not only
constructed seven-floor-buildings but also they formed their cities with
seven layers and with seven different colors just like the sanctuaries. In
fact, we even come across the cities Ur, Nippur, Eridu, Kullab, Kish,
Lagash and Shuruppakin Mesopotamia with a connection to the number
seven. The fact that societies that have pagan beliefs built their cities and
temples with seven floors and with seven colors for their astral gods had
another form together with Christianity. Together with the doctrines of
Christianity, seven hills were started to be constructed in the capital
cities.As a matter of fact, we come across Rome and Istanbul having seven
hills constructed by human being as the Christian capital cities.
Furthermore, in the mind of human beings, the biggest knowledge in the
presence of God was without doubt the one about genesis (creation).
Creating and creation have had their place in every religion. In this way,
the point of view that numbers are the key of divine mystery and that the
system that lies behind existence is the body of numbers showed itself
also in true religions of God who is the owner of the divine.

In the belief of judaism, we encounter seven-lamps candle Menorah
as the representative of the creation of the universe by God in seven days.
In addition to this, the fact that Menorah is described as “Life Tree” in
Jewish doctrines is of critical importance in explaining the link between
spiritual quality and the number seven. In Jewish mysticism, Life Tree
expresses the seven spiritual virtues. Also, according to Torah, the first
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condition of divinity/spiritualism is to have knowledge that is to be
omniscient. Torah says that Life tree and Tree of the knowledge of good
and evil exist in the middle of heaven and the Adam was prohibited from
eating the fruit of Tree of the knowledge of good and evil. The reason of
this prohibition is that the fruit of this tree would make the mankind gain
divinity.

As is seen, the symbol of “seven” moved along starting from the
prophet Adam, with Monotheistic belief, to polytheistic belief and kept
spreading over religious disciplines by again referring to its the starting
point monotheistic beliefs. Kaballah of The Jewish, Apocalypse of Saint
John of Patmos in Christianity and Moslims’ Koran that save itself with
its own marvel are full of theological explanations related to the the reality
of symbolism of numbers. Although the view that heaven is situated in
seven layered sky symbolizes the “good”, the belief that hell is seven
layers under the ground caused emergence of the idea that seven is also
a representative of the “bad”. In short, from the times when first
mythological narrations were formed to this date, many living and non-
living creatures and a lot of abstract and concrete phenomenon that man
uses in daily life regarding the belief and cultural life of mankind have
been represented by the symbolism of the number seven.

Keywords: Ancient, Thought, Holy Book, Symbolism of the number
seven.

GIRIS

Kutsal kitaplar ilk insanin Hz. Adem oldugunu ve onun tek tanri inanciyla yeryiiziine
gonderildigini bildirmektedir. Ancak tek tanrili inang sistemi zamanla dejenerasyona ugrayarak
yerini ¢ok tanrili inanglara birakmis, boylelikle insan tanrilariyla birlikte kendi kural ve kaidelerini
yaratmaya baslamistir. Ayrica insanoglu ilk tanrilarin mesruiyetini evreni ve insani yaratma
kudretlerindeki gizlilige baglamis ve s6z konusu yaradilis sifrelerini ¢ozebilmek gayesi ile biiytik bir
caba igerisinde olmustur. Bu vesileyle dnce iizerine bastig1 ve ona hayat sunan topragi, ardilinda da
ulagsamadig1 gokyliziinii sorgulamigtir. Nitekim bu sorgu onu kutsal olana ulastirmig ve boylelikle
var olanin Stesinde bir “var edici” olduguna dair Tanri Imgesi dogmustur. Bu goriisten hareketle
insanoglu son derece miikemmel olup, biiyiik ve ilahi bir gizemin sifrelerini olusturduguna inandig1
sayilarin varligini da tanrilara dayandirmistir. insanin s6z konusu goriisii Stimerlilerin M.O. 3200’1
yillarda olugturduklar ¢ivi yazili sisteme yansiyarak iyice percinlenmistir. Zira temel diigiince
harflerin yaraticisinin insan, buna karsin sayilarin ise tanrinin hediyesi oldugu yoniindedir. Ciinkii
sayilarin goriinenin ardinda bir de gériinemeyen tanrisal bir kudrete sahip olduklarina inanilmigtir.
Bu kudret ¢ok tanrili toplumlarda sayilarin sembollestirilmesiyle; ilahi kaynakli olarak kabul
edilebilecek mitolojik anlatilarin iginde, ibadethanelerde, dini ritiiellerde, teolojik ve bilimsel
calismalarda karsilik bulmustur. Boylelikle onlar i¢in tanr1 ve tanriya ait olan her sey ancak kutsal
goriinen sayilarla izah edilebilir duruma gelmistir. Zira tanrinin yarattigi her varligin tamlayicisi olan
sayilarin evrenin yaradilisinin da ilk anahtari olduguna inanilmugtir. Oyle ki, Pythagorascilar
evrendeki her seyi sayisal olarak iki kategoriye bolecek kadar ileriye gitmislerdir. Onlar tek sayilarin
sag tarafa ait olup; sinirly, eril, kalanli, dogrulu, 151k sacan ve iyilik dolu oldugunu kabul etmislerdir.
Ayrica tek sayilart geometrik sekillerden kare ile bagintili gormiiglerdir. Buna karsin ¢ift sayilar ise
sonsuz gok kiiresine ait; sinirsiz (sonsuzca boliinebilen), ¢ok katli, sol taraf, disil, hareketli, yalan
dolu, karanlik ve kotii olarak vasiflandirmuslardir. Ayrica ¢ift sayilar1 geometrik olarak dikdortgene
karsilik kabul etmislerdir. Bu ayrima gore sayilar tek ve ¢ift olarak iki kategoriye taksim edilip,
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karakteristik 6zellikler yiiklenmistir. Nitekim Platon biitiin ¢ift sayilar1 kétii kaderin temsilcisi olarak
diistinmiistiir. Buna kargin Vergilius ise “Numera deus impare gaudet” yani “Tanr tek sayryla hognut
olur” ifadesini kullanmustir (Schimmel, 2000: 22-24). Aym gbriis islami gelenekte de “Allah tek
(vitr)tir tek olani sever” seklinde karsilik bulmustur (Kiiciik, 2009:378). Gercekten de eskicag
mitolojisinde ve kutsal kitaplarda kullanilan say1 sembolizmi (Kaval, 2015:555-566) icerisinde tek
sayilarin ozellikle de yedi rakaminin diger tiim sayilara kars1 biiyiik bir iistiinliigii oldugu kabul
edilmektedir (Williams,1945:257). Nitekim medeniyetin inkisaf ettigi, ilkyazi sistemiyle yazili
kaynaklarin tutuldugu Mezopotamya’da yedi tanri, yedi bilge, yedi gezegen, yedi kotii ruh, diinyanin
yedi bolgesi, yedi deniz, yedi nehir, yedi dag, yedi riizgar, yedi bash kozmik canavar gibi semboller
bircok teolojik ve mitsel metin igerisinde yer edinmistir. Bununla birlikte yedi sayisi1 eski¢ag
toplumlarinda kusursuzlugun ifadesi olarak goriildiigii gibi, “Antik Diinyanin Yedi Harikas1” m
olusturan eserlerin sayisi da yedi rakamiyla sinirl tutulmustur (Urundul,2012:57-65)*. Ayrica yedi
sembolii, mitolojik anlatilarin yani sira Yahudi, Hiristiyan ve Islami (Kiiciik, 2013:102-103; Atabek,
1987: 47)? 6gretide siklikla zikredilmektedir. Buradan hareketle kutsal kitaplar igerisinde belirtilen
yedi sembolii tanr1 ile diinyay1 birlestiren bir say1 olarak tasavvur edilmistir (Kiigiik,2013:102).

ESKiCAG DUSUNCESI VE KUTSAL KiTAPLARDA SEMBOL
1- Sembol Nedir? Ne Degildir?

Kutsal dinler, biitiin kainati ve insan1 yaratanin, besere bu diinyada uymasi gereken kurallari
verenin Allah oldugunu bildirmektedir. Benzer durum mitolojik hikayelerde de karsimiza
cikmaktadir. Nitekim mitoloji; kaynagimi dinden alan, insani unsurlarla zenginlestirilmis,
insanoglunun kéinati anlama ve yorumlama ¢abasinin iiriinii olup, ilahi unsurlarla bezenmis ve kutsal
hikayeleri yansitan bir olgudur. Bu sebepten bir¢ok bilim insan1 mitolojik anlatinin su veya bu sekilde
din ile baglantili ilahi bir 6ykii oldugunu kabul etmektedir (Duymus-Eser, 2013: 77).

Bu baglamda mitolojik anlati insandan 6te ilahi bir yaradan tarafindan yaratilmis ve kutsiyet
arz eden metin olarak algilanmistir. S6z konusu alginin temelinde ise kutsal sembollerin mitolojik
anlatinin igerisinde gizlenmis oldugu diislincesi yatmaktadir. Bu noktada mitoloji semboller orgiisii
icerisinde goriinenin disinda goériinmeyeni de izah eden ve gorlinmeyeni sembollerle gizlemis ilahi
kaynakli anlatilar manzumesi olarak tasavvur edilmelidir. Boylece mitolojik anlatilarin igerisine
gizlenmis olan dini sembollerin, kutsalin sembolii oldugu sdylenmelidir. Nitekim dini semboller,
tecriibi gercekligin bize verdigi malzemenin sonsuzlugundan ¢ikarilmaktadir. Zira dinler tarihinin
bazi kesitlerinde, uzay ve zamandaki her sey kutsal icin bir sembol olarak goriilmiistiir. Bu dogal
olarak bdyledir; ¢iinkii diinyada karsilastigimiz her sey varligin nihai temeline dayanmaktadir
(Tillich,2002:213-232). Ayrica her sey sembol olabilir ama higbir sey kendiliginden sembol degildir.
Her semboliin iki unsuru vardir ki, onlardan biri sembollestirilen madde, 6tekisi bu maddenin temsil
ettigi manevi hakikattir. Daha dogrusu, dinlerde kullanilan her methum esas itibariyle bir semboldiir
(Schimmel, 1954: 68). Zira din kavramu diisiince ve eylem sembolleri bulunan sosyal bir olgu olarak
kabul edilmektedir. Diistincenin sembolleri mitler, litiirjik ifadeler, teolojik formiilasyonlar ve hatta

! “Antik Diinyanin Yedi Harikas1” olarak bilinen Efes Artemis Tapmnagi (Artemision), Karia Krali Maussollos’un
Anitmezar1 (Maussolleion), Keops Piramidi, Babilin Asma Bahgeleri, Zeus Heykeli, Rodos Heykeli, iskenderiye Feneri.
Bu liste M.O. IV. yiizyilda yasamus olan Sidon’lu Antipatros tarafindan yapilmustir. Antipatros’un bu listeyi gezip goriip
daha sonra kaleme aldig1 s6ylenmektedir.

%fslam inancinda yedi sayisinmn kutsalligmi dair pek ¢ok isaret vardir. Kuskusuz ki bunlardan en dikkat ¢ekicisi her bir
kisminin yedi veya yetmis anlam tagidigi diigiiniilen Kuran-1 Kerim’in ilk siiresi olan ve yedi ayetten olusan Fatiha siiresidir.
Yine bunun gibi yedi farkli ayette yediser kez zikredilen yedi kat gok tabiri, hac ibadeti sirasinda Kabe’nin 7 kez tavaf
edilmesi gibi Safa ve Merve arasindaki mesafenin de yedi kez Sa’y edilmesi ve ayrica bu ibadet sirasinda ii¢ kez kez yapilan
seytan taglama vazifesinin yediser tasla gerceklesmesi yedi sayismin Islami inangtaki kutsiyetini vurgulayan diger 6nemli
isaretlerdendir.
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metafizik kavramlardir (Tillich,2001:272). Ayrica dini semboller, belirli sartlarda ve ortamlarda
rastlanilan unsurlar olmakla birlikte, dogru bir sekilde ele alinarak yorumlandiklarinda, yerel ve
tarihsel boyuttan evrensel boyuta aktarilabilirler. Boylelikle gegmis toplumlarin sosyal ve dini
yapilarinin daha iyi anlagilmasinda 6nemli bir role sahip olduklar1 da ortaya ¢ikacaktir. Ancak
buradaki en biiyiik risk, sembollerin temeline inilememesi ve bu sebepten onun baslangigtaki
anlamin1 kaybetmesidir (Aydeniz, 2011: 77). So6z konusu risk ve yanlisa diismemek i¢in Kutsal
Kitap’ta, doktrinde ve toplu ibadetlerdeki biitiin mitolojik 6geler aslina uygun olarak taninmali,
boylelikle onlarin sembolik anlamlart korunmali ve bulunacak bilimsel karsiliklariyla
degistirilmemelidir. Zaten mitsel anlati igerisinde yer alan sembollerin yerine gececek baska bir sey
yoktur. Onlar ilahi kaynaklidir ve iman lisamdirlar (Ozkan, 2002: 19). Bu ézellik sembollere dogal
bir koruma da sunmaktadir. Aksi takdirde mitolojik anlatilarda yer bulan kutsal sembollerin ve beser
katkisinin ayristirilmasinda akli bir engelle karsilagilmasi kaginilmazdir. Bu c¢abaya siirsel ve
bilimsel 6ge iginden mitsel unsurlarin ¢6ziilmesi ¢abasi yani “mitten arindirma” (demythologization)
stireci denilmektedir (Tillich,2001:281). Ancak sembollerle ilgili tasavvur akil ve deneyle elde
edilmekten uzak tamamen sezgiye dayali bir yap1 arz etmektedir. Bunun nedeni ise “gayri insani”
unsurlarin sembollerin anlaminda gizli bir rol oynamalaridir. Nitekim modern algi, sembolizmi tam
anlamiyla kavramaktan uzak oldugu i¢in, geleneklerin icerisinde kullanilan sembollere sadece maddi
bir anlam yiiklemekle yetinmektedir (Aydeniz. 2011: 85). Burada s6z konusu olan bagka bir zorluk
ise sembol-isaret kavramlarinin ayirt edilmesinin giicliigiinde yatmaktadir (Eliade, 2014:429). Zira
bugiin bilim diinyasinin muhtelif alanlarinda mitolojik anlatilarda gegen sembollerin manalarina dair
devam eden pek cok tartisma, sembollerin 6nemine iligkin goriinenin aksine bagka bir boyut
tagidiklarinin ve daha derin bir anlamlarinin oldugunun gostergesidir. Lakin bilim diinyasinin bu
algilama ¢abasinda karsisina ¢ikan en biiylik sorun; igsaret ve sembollerin birbirine karigtirilmig olan
formlaridir. Ayrica bilim adamlarinin sembol ve isaret kavramlari i¢in bulduklari aritma birimi de
ozellikle matematik ilmi sebebiyle sekteye ugramistir. Nitekim matematik¢i, matematiksel
“isaretler” adina “sembol” terimini gasp edince bu karigikligin ¢6ziilmesini hemen hemen imkénsiz
kilmigtir (Tillich, 2002:229). Oysaki matematik degeri tasiyan sayilar ile sembol degeri tasiyan
sayilar birbirinden ayirt edilmelidir. Zira mitsel anlatida yer edinmis olan matematiksel isaretler,
yanliglikla semboller olarak adlandirilir ya da tam tersi bir durum ortaya ¢ikabilir. Bununla birlikte
isaret ve sembol nitelemesinin ayristirilmasinda belki de ilk izlenilecek yol kullanildiklar1 terminoloji
icersisinde niteledikleri kelimeye kattiklar1 anlam olmalidir. Zira isaretler esas itibariyle icra ettikleri
islevden ve iletmesi niyetlenilen seyden daha fazlasin1 anlatamazlar. Oysaki semboller
goriinenlerinin aksine farkli ve daha kapsamli bir mana boyutu tagimaktadirlar. Nitekim semboller
bizzat kendilerinin Gtesindeki bagka bir seye isaret ederler. Caddenin kdsesindeki kirmizi 15181n,
bizzat kendine igaret etmeyip, arabalarin durmasinin zorunluluguna isaret ettigi gibi, her sembol de
bizzat kendinin Otesinde temsil ettigi bir gercekligi tasimaktadir (Tillich,2002:228-229). Bu
baglamda semboller ile isaretler arasindaki temel ayrim su sekilde dzetlenebilir: Isaretler, anlatmak
istedikleri seyin ger¢ekligine ve giicline her hangi bir sekilde katilmazlar. Semboller ise sembolize
ettikleri seyle ayni olmamalarina ragmen, onun anlamina ve giiciine katilirlar (Tillich,2002:229).

Diger taraftan A. Schimmel Amerikali bilim adami1 Bevan’in, Symbolizm and Belief adli
eserinde, sembolleri iki kisma ayirdigimi ifade etmistir. Bunlardan ilki seffaf semboller ki, bunlarmn
arkalarinda ne oldugu goriilebilir ve onlar bagska sembollerin yerine de gegebilirler. Ancak ikinci
guruptakiler seffaf degildirler. Bunlar arkalarinda ne oldugu goriilemeyen ve bagka sembollerin
yerine kullanilamayanlardir. Gergekten bazi sembollerin hakiki manalari ile arasindaki miinasebet o
kadar sikidir ki, onun yerine baska bir sembol kullanilamamaktadir (Schimmel, 2000: 73). Bu tiir
sembollerin kendine uygun neyse o olan, 6zgiin bir islevi vardir. Ayn seyi isaretler igin diisinmek
miimkiin degildir. Ciinkii bir isaretin yerine baska bir isaret kullanilabilir. Aynen sar1 15181, beyaz bir
151k kadar yeterli bulmadigimiz durumda, hicbir seyi degistirmeyip sadece beyaz bir 15181
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yerlestirdigimiz gibi. Ancak, sembolik bir kelimede (“Tanr1” gibi) degisiklige gidilmesi zordur. Zira
kendi islevini yerine getiren higbir semboliin yerini degistiremeyiz. Ciinkii semboller ¢ogunlukla
batini boyuta sahip olduklari icin kendilerinden baska bir seyin yerine gegmemekte ve bu sebepten
sembollerin sahip oldugu seye dogrudan dogruya vakif olamamaktayiz. Bu durum sembollerin zahiri
yOniiniin olmadig anlamima gelmemekle birlikte (Tillich,2002,230) sembolizm herkes tarafindan
anlasilabilecek bir yapiya da sahip degildir. Dolayisiyla sembolik ifadelerin hakikat degerini, salt
mantiksal bir dille ortaya koymak da son derece zordur (Aydeniz,2011: 76-77). Boylece her
semboliin iki ucunun, iki kutbunun oldugu ve hem gercekligi (goriineni) hem de gizemli (ilahi) olam
temsil ettigi de kabul goren bir teoridir (Tillich,2002:230). Ancak modernizmin Glgiitleriyle
sembollerin mana degerlerini tespit etmeye c¢alisan bilim adamlar1 anakronizm yapmanin 6tesine
gecememiglerdir. Zira bu yanilgt paralel ve kesisen noktalar1 bulunmayan ¢izgilerle geometrik
sekiller olugturmaya galigmak gibi bir durum ortaya ¢ikarmistir. Nitekim modern insan sadece basit
ve genel aritmetik sayilar1 bilmis, dikkatini ve ilgisini onlar {izerine toplamstir. Dolayisiyla, tipki
Platon’un magara mahk{imlar1 gibi, gblgeyi hakikat sanmistir. Bu yiizden denilebilir ki, zahire alisik
olan modern insan, sembollerle diisiinme yetenegini kaybettigi i¢in, her seyde oldugu gibi, kutsal
kitaplar1 ve mitolojik anlatilar1 anlamada da gii¢liik ¢ekmektedir (Aydeniz,2011: 82).

2- Eskicag Diisiincesi ve Kutsal Kitaplarda Sembol Olarak Yedi

Sosyal bir varlik olan insan yaradilisindan itibaren kullandig1 beden dilinin yani sira yeni bir
iletisim aracina ihtiya¢ duymus ve seslerin ritmine bagli olarak iletisim yetisini gelistirmistir. Ancak
seslerle anlagma bi¢iminin resimsel ¢izgilerle ifadesi binyillar siiren bir kesfin sonucunda meydana
gelmistir. Bu gelisme duygularin 6nce resimler daha sonra sekiller araciligi ile aktarilmasina ve bu
giin yazi dedigimiz gizgisel iletigim araglarinin olusturulmasina zemin hazirlamistir. Fakat insanoglu
yaz1 seriivenine harfsel igaretleri dahil etmeden bir adim 6nce ise rakamlari medeniyetin mihenk
taglarindan biri haline getirmistir. Zira arkeolojik ¢aligmalar insan zihninin harflerden ¢ok daha 6nce
say1 ile ilgilendigini gostermektedir. Nitekim 1937 yilinda Cekoslovakya’da yapilan kazilarda
bulunan bir kurt bacagi kemigine islenmis, rakam formatindaki 57 ¢izgi insanoglunun 20,000 yil
once sayilar1 kullanildiginin ispati niteliginde kabul edilmektedir (Atabek,1987: 10).

Bu baglamda her icadin bir ihtiyacin temini gayesiyle oldugu teorisi iizerinde hassasiyetle
durdugumuzu belirtmek isteriz. Nitekim Siimerliler bin yillarca Gtelenmis olan isaretlerle iletigim
kurma ihtiyacinin giderilmesi igin M.0O. 3200°lii y1llarda yaziy1 icat etmislerdir. Bu hal gergevesinde
s0z konusu ihtiyacin temelinin irdelenmesi gerekmektedir. Yazinin icadinda bilim diinyasinin
mutabik kaldig1 teoriye gore Stimer medeniyetinde var olan “Teokratik Deviet Sosyalizmi” ve buna
bagli olarak kent sakinleri tarafindan zigurratlara teslim edilen her tiirlii meta yegane rol oynayiciydi.
Bu goriisten hareketle denebilir ki, yazinin babasi “meta”ydi ve yazi insanoglunun elinde
sekillenmisti. Yani yazi beseri ve maddi bir mahiyete sahipti. Bununla birlikte harflerin insan
zihninin iriini oldugu gercegine karsin, var olan her seyin temelinde ilahi giicten kaynakli bir say1
sisteminin varh@: Siimerlilerden beri kabul goren bir realitedir. Iste bu diisiincenin bir iiriinii olarak
sayilar matematiksel (maddi/goriinen) degerlerinin 6tesinde goriinmeyen ilahi (manevi/gizemli) bir
anlami da i¢ermektedirler denilebilir. Zira Siimerlerin ilk donemlerinden beri Mezopotamya’da
kutsal sayilarin varlig1 bilinmekte ve bu kutsalin da teolojinin igerisine yerlestigi goriilebilmektedir.
Gergektende de M.O. III. bin yilin bagindan beri yer tanrisinin oglu Tanr1 Lagas’in tapmagina 50
sayisinin  atfedilisi, saymin “kurgusal” yaninin gelistirilmis oldugunun kanitidir. Ayrica
Mezopotamya panteonunda Gok tanr1 60, Yer tanr1 30, Giines tanri ise 20 sayisi ile sembolize
edilmistir. Gok tanrmin kiz1 Tanrica Istar’in sayisi ise 15 diye diisiiniilmiistiir (Ifrah,1954:231-232;
Kinal,1954:121). Bununla birlikte Antik Yunan filozoflarindan bu yana sayilarin mana degerleri
lizerine derin tartismalar devam etmektedir. Nitekim Pythagoras’a gore sayilar “esyanin sirrin1”
icermekte, tanr1 da evrensel ahenk olup varligin ilkesi sayilmaktadir (Ozgiiney,2009: 51). Ona gore
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sayilarin belli oranda birlesmeleri varlik tiirlerinin olusumuna olanak saglamaktadir. Yine
Pythagorascilarla pek ¢ok konuda ters diisen ve bu akimu her firsatta elestiren Platon bile sayilarin
doganin gizemlerini ¢6zecek belli anahtarlar icerdigini kabul etmistir. Dahasi Pythagorasci ve
Platoncu fikirlerin Yeni-Platonculuk ve Gnostik (Buckland, 2011: 97-98)° sistemlere aktarilmasiyla
asagidaki say1 gizemciligi dogmustur:

1. Sayilar diizene soktuklari seylerin karakterini etkilerler.
2. Sayilar, tanri ile yaratilmis diinya arasinda araci olurlar.
3. Sayilarla yapilan islemler izlendiginde onlarm baglantili olduklar1 seyleri de

etkiledikleri goriilebilir.

Bu sekilde her saymin, 6zel bir karakterinin, kendisine ait bir gizeminin ve metafizik
anlamimm bulundugu vurgulanmistir (Schimmel, 2000: 26-27). Ayrica Pythagorasci akimin
temsilcileri sayilarin birlegsiminin varlik tiirlerinin olusumuna olanak sagladigina dair teorilerine ispat
noktasinda yedi sayisini 6rnek vermiglerdir. Bununla birlikte Hipokrat gelenegine gore de yedi zeka,
151k, erk ve korku olmak tizere farkli boyutlar1 bulunan ve diger tiim sayilar1 yoneten say1 olup,
doganin siirekli degismesi ve biitiin varliklarin birbirine kavugmasi bu sayiyla simgelenmistir. Onlara
gore yedi; yedi nota iizerine insa edilmis olan yedi kutsal makamdi, 15181n yedi rengine, yedi
gezegene ve en kiicliglinden en biiyiigiine kadar maddi ve spritiiel hayat mekanlarinda tekrar tekrar
meydana gelen yedi hayata karsilik gelmekteydi (Stewart, 1996:1570;0zgiiney, 2009: 51). Ayrica
A. Schimmel Antik Yunanistan’da yedi sayisina iliskin Pythagorasci gorislerin  Gerasali
Nicomachus tarafindan da ayrintili bir bigimde ele alindigini ifade etmistir. Nitekim Nicomachus
“Aritmetige Giris” isimli eserinde yedi gezegen, yedi nota, yedi miizikal perde ve yedi bilge
arasindaki iligkiden bahsetmistir (Schimmel,2000:152).

Buna ilaveten yine A. Schimmel’e gore Hiristiyan bir neo-platoncu diisiiniir olan
Augustine’de sayinin ilahi arketipine (0rnegine) isaret etmistir. Ona gore, sayilar, ilahi bilgeligin
formunun insan ruhunun taniyabilecegi sekilde diinyada var olusudur (Kiigiik, 2009:379). Ayrica
sayilarin varligin 6ziinii olusturan ilahi simgeler olduklarina dair goriis Ortagagda da karsilik
bulmustur. M.S. X. yiizyilda Basra’da olusturulmus ve bir nevi 6n-islam gurubu olan /hvan-iis-safa,
yani “Saflik Kardesligi”, Pythagorasci ve Yeni Platoncu goriisleri genis capli olarak kullanmistir.
Saflik Kardesligi’ne gore say1 bilimi, her seyin temelini olusturan birlik ilkesini anlamanin bir yolu
olup diger tiim bilimlerin kokenini olusturmaktadir (Schimmel,2000: 28). Nitekim sayilarin ilahi bir
yoniiniin oldugu goriisii Islam bilginleri tarafindan da benimsenmistir. Zira Islam alimi bnii’l-
Arabi’ye gore, say1 Allah ile dlem arasindaki baglantiy1 saglayan bir koprii hitkmiindedir. Cilinkii
Allah, evrendeki varliklari sayilarin dlgiisiiyle inga ve icat etmistir. Bu yoniiyle sayilar, alemin derin
kozmik dili olarak da nitelendirilebilir. Bu yiizdendir ki, bu kozmik dilin ¢oziiliip anlasilmas1 ile
evrendeki varliklarin sirrina sahip olunmasi esdeger bir siirecte gerceklesmektedir. Ibnii’l-Arabi,
ayrica aded-ma’dad iliskisine benzer sekilde insanin varlik algisinda da somuttan soyuta bir
hiyerarsinin oldugunu varsaymaktadir. O siradan insanin sadece maddi hisleriyle algilayabildigini
oysaki sayilarin gizeminin algilanmasinda; alim irfanina, yiiceligine ulasilmis olunmasi gerektigini
vurgulamaktadir (Kiigiik,2009:379-381).

Iste bu 6nemine binaen say1 ve say1 ilmi insanoglunun varolusundan beri onun medeniyet
yolundaki bilinmezi arayis seriiveninde gizemli 15181 ve dayanagi olmustur. Say1 insanogluna tanri
tarafindan bahgedilmis ve tiim ilahi gizler gibi sig kul zihni bu gizemin 6ziinden mahrum

3 Gnostik sézciigii Yunancada “bilenler” anlamina gelen gnostikos teriminden gelmektedir. Gnostik Doktirin Babil, Mistr,
Hint, Hristiyan ve Musevi inanglarina bir miktar da astroloji ve sihir karistirtlmasiyla olusturulmustur. “Bilgi” 6grenme ya
da deneyim yoluyla degil, sezgi ve kehanetlerle gelir.
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birakilmistir. Lakin say1 ilminin igerisindeki kutsallik her zaman insan i¢in tanr1 buyrugu olarak
kabul gérmiis ve tanriya yakarista, dini ritiielde sayilar gizleriyle birlikte tapimim gormiislerdir.
Nitekim tek tanrili inanistan pagan tapinimlara gecen insan bu yanilisinda dahi sayilarin kutsiyetini
koruma gayesinde olmustur. Zira bu kutsiyet tek tanrili dinlerin kutsal kitaplarindan ¢ok daha 6nce
yazisiz donem toplumlarinin mitlerinde ve efsanelerinde de yerini muhafaza etmis ve yaziyla birlikte
maddi alemde 6liimsiizlestirilmistir.

Diger taraftan insanoglu kutsiyetini kabul ettigi ve inang¢ sisteminin merkezine yerlestirdigi
sayilarin gizemini ¢ozebilmek gayesiyle tarih dncesi ¢aglardan bu yana ciddi bir ¢aba harcamustir.
Bu sebeple olusturuldugu diisiiniilen ve kdkeni antik Yunan’a veya Ibranilere dayandirilan alfabetik
sayllama ydnteminin kullaninu Arap toplumlarinda da devam etmis, ardilinda ise Islami dgretide
yerini almistir. Nitekim Arapcada ayni zamanda rakamlar1 da gosteren harflerin eski Sami dilleri
esasinca dizilmesini izleyen yonteme ebced denilmektedir. Bilindigi gibi ebced hesabi ile harfler,
sayilar ve gok cisimleri (eflak) arasinda kurulan iligki sayesinde gelecekteki olaylara dair bazi
tahminler yiiriitiilebilmektedir (Kii¢iik,2009:380). Ayrica yiizyillardir Ibraniler tarafindan Kabala da
uygulanan harf-rakamlarla yapilan say1 gizemciliginde de her harfin iki anlami oldugundan isimler,
kelimeler ve sayilar arasinda kolayca baglanti kurulabilmektedir (Kiigiik,2009:374). Ayn1 sekilde
Hiristiyan 6gretide de Yuhanna’nin Vahiy’si say1 gizemciliginin hazinesi olarak kabul gérmektedir.
Nitekim Yuhanna Vahiy’de gerek Hiristiyanlik 6ncesi ¢ok tanrili dinlerin, gerekse de Yahudiligin
isaret ettigi gibi yedi sayisi lizerinden tanri buyrugunu iletmek gayesindedir (Shimmel,2000:147).
Ancak tek tanrili dinler arasinda yedi sayisina en sistematik bigimde ve agik bir dille kutsallik atfeden
din hig siiphesiz Islamiyet’tir. Zira Allah’1n mucizesi olan Kuran-1 Kerim’in bakir kalis1, kendinden
onceki ilahi dinlerin kutsal kitaplarinda zikredilen yedi sayisinin sembolik degerini anlamamizda
saglama islevi gdrmektedir. Nitekim Kuran-1 Kerim’de ilk zikredilen sayinin yedi olmasi* ve Kuran-
1 Kerim’in ilk suresi olan Fatiha Suresi’nin de yedi ayetten olusmasi® son derece dikkat gekicidir.
Ayrica yedi sayisinin gizemiyle bezenmis olan Fatiha Suresi’nin Allah ile kulu birlestirici bir
mabhiyette sahip olmasi da yedi semboliiniin Allah ile kul arasindaki el¢iligine isaret etmektedir.
llaveten Fatiha Suresi’nin 6ziinde bulunan tanrisallik (ii¢) ile maddi diinyanin yani beserin (dort)
birlesmesinden olusan yedi sembolii ¢cok tanrili inanistaki bir¢ok kiiltiirde de karsimiza ¢ikmaktadir
(Wilkinson,2014:295). Nitekim teolojik bakis agisiyla irdelendiginde yedi semboliiniin insanoglunun
din bilinciyle birlikte sekillenmis oldugu diisiiniilmektedir. Zira yedi sembolii Hz. Adem’le birlikte
baslayarak tek tanr1 inancindan hareketle ¢ok tanrili inaniglara ve ardilinda tekrar tek tanrili inanglara
yani basladig1 noktaya 11k tutacak sekilde dini Ggretilere sirayet etmistir. Ayrica tanr1 ve beserin
birlesme/tamlasma sayis1 olarak diisiiniilen yedi: dort arti {i¢ seklinde sembolize edildigi gibi,
geometrik olarak kare ve karenin {istiinde iiggen formunda da ¢izilmistir. Birgok toplumda yedinin
ilk dort sayis1 diger bir deyimle kare topragimizi (besere ait olan), yani diinyamiz1 agiklarken, diger

4“Huvellezi halaka lekum ma fil ardi cemian summesteva iles semdi fe sevvdhunne seb’a semdavat(semdvitin), ve huve bi
kulli sey’in alim(alimun) . “O (Allah) ki, yeryiiziinde olanlarin hepsini sizin i¢in yaratti. Sonra (kudret ve iradesiyle) goge
yonelip, onlari da yedi (kat) gok olarak diizenledi. Ve o, Alim dir (herseyi en iyi bilendir)”. Bakara/29

SKuran- Kerim’de sembolik bir eder olarak yedi sayisina dair en ¢arpici izah Hicr Suresi 87. Ayet’inde gegmektedir. “Ve
lekad dteyndike seb’an minel mesdni vel kur’anel azim(azime)”. “Ve andolsun ki; sana mesdni (tekrar edilen-ikinci)den
vedi'yi (vedi’liyi, yedi'li olarak) ve Kur'dn-ul Azim'i verdik”.Hicr Suresi 87. Ayet’de tekrarlanan yedi ile Fatiha Suresi’nin
yedi ayetinin kastedildigi goriisii Islam alimleri tarafindan genel kabul gérmiistiir. Nitekim Kuran-1 Kerim’in ilk suresi
Fatiha’dir ve yedi ayetten olusmaktadir. Yedi ayetin 3’ii Tanrt’ya hitap ederken, 4 tanesi insanligin yakarislarindan ve
ihtiyaclarindan bahseder. “Bismilldhir rahmdnir rahim”. “Rahmdn ve rahim olan Allah'in ismi ile”. “El hamdu lillahi
rabbil dlemin (dlemine”). “Hamd, dlemlerin Rabbi olan Allah’adir”. “Er rahmdnir rahim(rahimi)”. “Rahmdn dr,
Rahim’dir”. “Maliki yevmid din(dine)”. “Din giiniiniin malikidir”. “Iyyike na’budu ve iyydke nestain(nestainu)”.
“(Allah'im!) Yalmz Sana hkul oluruz ve yalmz Senden ISTIANE (miirsidimizi) isteriz”. “Ihdinds swditel
mustakim(mustakime)”. “(Bu istiane'n ile) bizi, SIRATI MUSTAKIM'e hidayet et (ulastir) . “Sirdtallezine en’amte aleyhim
gayril magdibi aleyhim ve ldd dallin(ddlline)”. “O yol (SIRATI MUSTAKIM) ki; iizerlerine nimet verdiklerinin yoludur.
Uzerlerine gazap duyulmuslarin ve daldlette kalmislarin (Allah’a ulasmay: dilemeyenlerin) yolu degil .
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ti¢ ise gokylizlinii (tanriya ait olan) belirtmektedir (Atabek, 1987: 47-48). Gergekten yedi, 4 elementi
kusatan ve duygusal giiclere karsilik gelen maddi dortlemeyle (hava = zeka, ates = isteng, su =
duygular, toprak = ahlak) birlikte yaratici ilkelerin Ggliliiginii (akil, zeka, pasif bilingaltr)
icermektedir. Yedinin boyle 3’1 ruhsal, 4’ maddi iki parca ilkeye bdliinmesi son derece dikkat
cekici bir taksimattir (Schimmel, 2000:140).

Tiim bunlarla birlikte islami tarikat 6gretilerinde de say1 sembolizminin biiyiik degerlere haiz
oldugu anlagilmaktadir. Oyle ki, Ismaili Filozoflar, ilahi yaratilis s6zciigii olan “kun fayakun’un” ¢S
okd (knfykun) “Ol! ve olur”un yedi harfindeki yedi gizemin pesinde olmuslardir (Schimmel,
2000:163). Ayrica Tasavvufta da yedi sayisma 6zel bir deger yiiklenmistir. Nitekim Sufi
Gizemcilerin ruhsal giiclerini bedenleri {izerinde yogunlastirdiklar1 yedi hassas noktadan soz
edilmektedir. Bunlar Hint gizemcilik geleneginde bulunan chakra (viicutta bulunan ince enerji
noktasi) ile paralellik arz etmektedir. Bu hassasiyet, Allah’mn, Hz. Adem’den Hz. Muhammed’e kadar
yedi biliylik peygamberin sahsinda kendisini disa vurdugu yedi temel niteligi ile iliskili
gortilmiistir(Schimmel, 2000:161). Ayni sekilde Yahudi Kabala’sinda da yedi kutsal isim olarak Hz.
Ibrahim, Hz. Ishak, Hz. Yakup, Hz. Musa, Hz. Harun, Hz. Yusuf ve Hz. Davud
zikredilmektedir(Schimmel, 2000:146). Ayrica Islam gelenegi de dahil olmak iizere pek ¢ok inang
sisteminde Olenlerin ardindan yas yedi giin tutulmaktadir. Ciinkii ruhun 6lii bedenden kurtulmasi igin
yedi zamana ihtiyaci olduguna inanilmaktadir. Bu inanig Cin Toplumu’nda daha sistematik bir
bigimde 6liim ayinleri diizenlenmesine yol agmistir. Nitekim onlar Sliilerinin ardindan ilk yedinci
giin ve ardilinda devam eden diger yedi giin (yedi hafta) boyunca, yedi kere olmak iizere yas torenleri
diizenlenmektedirler (Schimmel, 2000:145). Goriildiigii gibi beserin inang hayatina boylesine niifuz
etmis olan yedi sayist onun 6liimii sonrasinda da yine yedi semboliiyle karsilik bulmaktadir. Zira
Olim insan1 yedi kat olan gdge yani Cennete ya da yedi kat olan yeraltina yani Cehenneme
gotiirmektedir. Ayrica yedi sayisinin sadece insanoglunun salt inan¢ diinyasinda degil, icinde
barmdirdig kutsallik sayesinde insanin bu sembolle birlikte tanrinin elini birakarak “Gala Bela”dan
yeryiiziine indigine ve tanriya verdigi sozii yerine getirmek i¢in yasam boyutunda da yedinin
kilavuzlugunda hareket etmis olduguna inanilmaktadir. Nitekim Pythagorascilara gore hayat yedinin
katlar1 seklinde gerceklesmektedir. Bir ¢ocuk anne rahminde en az yedi ay gezdikten sonra
dogmakta, yedi ay sonra dis ¢ikarmakta, 14 yasinda ergenlige ulasmaktadir (Ferguson,2012: 89-90).
Ayrica A. Schimmel’in naklettigine gére Yunanh bilgin Hipokrat yedinin kozmik yapinin sayisi
oldugunu sdylemis ve yedinin insan hayatinin dogal boliimlerine neden oldugunu iddia etmistir.
Yunanli Solon ise insan hayatin1 her biri 10 asamalik yedi doneme bolen yildiz sistemleri
kullanmustir. Bu Yunan bilgesinin goriisleri, Helenistik filozof Iskenderiyeli Philo tarafindan da
yenilenmistir. Ona gore, ilk yedili donemin sonunda siit diglerinin yerine gergek disler ¢ikmakta;
ikinci yedili donemin sonunda ergenlik baslamakta ve tliglincli yedilide genclerin sakallar
¢itkmaktadir. Dordiincii yedili yasamin yiiksek noktasi, besinci evlilik zamanindir. Altinci yedili
diistinsel olgunluk getirmekte, yedinci yedili ise akil araciligtyla ruhu yiiceltmektedir, sekizinci hem
zekd hem de akli mikemmellestirmekte ve dokuzuncu tutkulart yumusatmakta, boylelikle insan
adalet ve Olgiiliiliik yolunda ilerlemektedir. Onuncu yediliye gelince bu insanlar1 yalnizca bir ayagi
cukurda, yararsiz, yash varliklar olduklari konusunda uyararak 6liime hazirlamaktadir (Schimmel,
2000:141). Nitekim Shakespeare’in de soyledigi “yedi ¢aglar kurami” (Draper.1939:273-276)
insanin bilyiimesinin ve gelismesinin yedi ana evresi oldugu fikri bir¢ok bilim dali tarafindan da
kabul gormektedir.

a) 7 Yedili: Yedi Tanri, Yedi Gezegen, Yedi Kat, Yedi Giin, Yedi Renk, Yedi Tepe
ve Yedi (Nota) Ses

Mezopotamyali toplum Siimerlerin dini yapilanmasi bas tanri inancinin bulundugu bir
panteon seklinde diizenlenmistir. Bu toplulugun en 6nde gelen gurubu kaderleri tayin eden “yedi
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tanrilar” (An, Enlil, Enki, Ninhursag, Nanna-Sin, Utu, Inanna)dir (Kramer,1998:104). Yedi tanri
Stimer toplumunda, inang diinyasini diizenleyen ve varolustan sorumlu olan tanrilar olarak
algilanmistir. Boylesine astral bir inang diinyas1 tertip eden Siimerliler i¢in gok ve onun hareketliligi
tiim evreni ve insani anlamanin yegéine pusulasi olarak goriilmiistiir. Nitekim Mezopotamya’da
diinyanin sabit oldugu ve biitiin gezegenlerin (Merkiir, Veniis, Mars, Jiipiter, Satlirn, Ay ve Giines)
onun etrafinda dondiigii diistincesi hakim kilinmistir ( Altuncu,2014:122;Kiiciik, 2013:102). Ayrica
onlar diinyayr kusatan bu kutsallarin sayisinin yedi olmasinin sadece bir tesadiifle izah
edilemeyecegini ve yedi sayisinin dini bir mahiyete haiz oldugunu diisiinmiislerdir. Nitekim yedi
Oylesine bir kusursuzluk icermekteydi ki, evrenin bu muazzam ahengi ancak yedi sayisinin
kusursuzlugu/tamlig: ile izah edilmeye calisilmistir. Ayrica yedi Mezopotamya toplumlart i¢in o
denli bir kutsiyet tasimaktayd: ki, bu say1 inan¢ diinyasinin merkezinde yani ibadethanelerde de
karsilik bulmustur. Bu vesile ile onlar tanrilart igin yaptiklar1 zigguratlarini yedi kat olarak insa
etmiglerdir. Bu devasa yapitlarin her bir katinda da goksel bir tanriy1 barindirmiglardir. Boylelikle
Mezopotamya zigguratlarinin yedi katli olarak insa edilmesi dini mimaride de yedi sayisina kutsiyet
atfedilmesine olanak tanimistir (Gezgin, 2015: 39). Zira Mezopotamya inanisinda zigguratlarin
diinyanin merkezini temsil ettigi ve dolayisiyla tanrilarla iletisim sagladigi bir diinya imgesi
olusturulmustur. Bu inaniga gore zigguratlar bir noktada Babilce ifade ile Bab-ilani yani “Tanrilar
Kapis1”yd1 ve tanrilar yeryliziine oradan inmislerdir. Bu sebeple de bircok tapinaga “Gokle Yer
Arasindaki Bag” isimlendirilmesi yapilmistir (Eliade,2014:102). Bununla birlikte Stimer krali
Gudea’nin yedi basamakli (Tevrat, Krallar 6/38)° olarak insa edilen tapmagina da yedi gezegen ve
yedi astral tanriya atfen “diinyanin yedi kisminin evi” denilmistir (Schimmel,2000:143). Gergekten
Mezopotamya’da goriilen yedi katli kuleli mabet yapist ve bu yapinin tanriya ulagmak igin bir
merdiven olarak kullanilma &zelligine sahip olmasi diisiincesinin ilerleyen déonemde Hristiyanlik
mimarisinde “can”, Islami mimaride ise “minare” olarak karsihk buldugu ihtimali iizerinde
durulmaktadir (Kinal, 1954:120). Yedi kath olarak insa edilen bu mabetlerde ciddi bir hiyerarsi s6z
konusudur. Nitekim her bir kat icin tanrisal farkli bir renk kullanilmistir. Iste tam bu noktada Henry
Rawlinson zigguratlardaki her bir rengin yedi tanrisal gezegenden birisine denk geldigini
soylemektedir. Ayrica o haftanin yedi giniinii de bu gezegenlerle iliskilendirmistir (James-Sluijs,
2008: 57-58). Gergekten de Gilines, Ay, Mars, Merkiir, Jiipiter, Veniis ve Satlirn yani astral pagan
tanrilar Yahudi ve Hiristiyan diinyasinda hala giin kavrami olarak varliklarini devam ettirmektedirler
(Granger, 1903: 87). Yani giiniimiizde kullanilan haftanin giinleri sun /giines (Sunday/Pazar) ve
moon/ay (Monday/Pazartesi) ile baslayan astral tanrilarin isimleriyle baglantilidir (Schimmmel,
2000:155). Gezegenlerin haftanin giinlerine ve renklerine karsilik gelen konumu ise asagidaki
tabloda verilmistir.

GUNES, AY VE GEZEGENLERIN HAFTANIN GUNLERINE ve RENKLERINE GORE KONUMU
SIRA TURKCE INGILIZCE LATINCE RENKLER GEZEGEN
1 Pazar Sunday Dies Solis Altin Giines
2 Pazartesi Monday Dies Lunae Gilimiig/Yesil Ay
3 Sali Tuesday Dies Mardi Kizil Mars
4 Carsamba Wednesday Dies Mercuri Lacivert Merkiir
5 Pergembe Thursday Dies Jovies Sandali/Turuncu Jupiter
6 Cuma Friday Dies Veneris Beyaz Veniis
7 Cumartesi Saturday Dies Saturni Siyah Satiirn

6 Siimer Medeniyeti’nde mabetlerin yedi basamakli olarak insa ediliyor olmasinn bir diger yansimasini da Yahudi
toplumunda gérmek miimkiindiir. Zira Hz. Siileyman’in yedi y1lda tamamladig1 muhtesem mabedi de yedi basamakli olarak

insa edilmistir.
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Yukarida ifade edildigi lizere Mezopotamya’da zigguratlarin yedi katli olarak insa
edilmelerinin yam sira her bir katinda da ayr1 bir renk kullanilmasi ve bu renklerin tanrilara
atfedilmesi yedi sembolizminin Kutsiyetinden kaynaklanmaktadir (James-Sluijs, 2008: 63-65).
Nitekim renklere yiiklenen bu fonksiyon ¢aglar boyu simgesel iletisim araci olarak kullanilmaya
devam etmistir. Oyle ki, Ortagagda da en dikkat ¢ekici renk altin (varak) rengidir. Zira bu renk ote
diinya ile iliskili tinsel bir 15181 simgeledigi gerekcesiyle kutsal kabul edilmistir ( Yigit, 2015: 81).
Ancak bu algi pagan dinlerde daha baskin bir inan¢ olarak karsimiza ¢ikmakta ve renk ibadet
diinyasinda ritiiellerin 6nemli bir pargasini olugturmaktadir. Ayrica kutsal kadar ulagilmaz olan1 ve
rengi blinyesinde barindiran “Gdkkusagi” ise pagan toplumlarinda renk sembolizmine verilen degeri
artirmustir. Bilindigi gibi modern bilimin “temel renkler” (Kirmizi-Turuncu-Sari-Yesil-Mavi-Civit
Mavi-Mor) olarak adlandirdig1 yedi renk; Ingiliz fizik¢i Newton’un 1670’de giines 1sinlarmi cam bir
prizmadan gecirerek, renkleri ayirmasiyla tespit edilmistir. Newton bu calismasi esnasinda 1518in
kirilmig halinin tipki gokkusaginda oldugu gibi yedi renge ayrildigimi gozlemlemistir (Yigit, 2015:
91). Onun bu bulusu gokkusaginin sahip oldugu renkleri bilimsel bir temele oturtsa da toplum
tarafindan gokkusagina bigilen kutsiyeti bertaraf etmemistir. Zira bu ilahi alginin temeli eski
caglardan bu yana neredeyse biitiin toplumlarda karsilik bulmustur. Oyle ki, Eski¢ag toplumlarinda
Gokkusaginin koprii formundaki yapisi, “tanrisal diinya” ile “beseri diinya” arasinda agilan kapilart
birlestiren bir vasita olarak algilanmistir. Ayrica gokkusaginin yedi katmanli olusu ve yedi ayri renge
sahip olmasi gibi 6zellikler de bu toplumlarda yedi sayisinin ilahi bir sembol olarak goriilmesini
saglamistir. Nitekim yedi sayisi ile gokkusaginin ayrilmaz formu Tiirk mitolojisinde 6nemli bir yer
edinmis olup “Gokkusagi” Alkim ya da Alakusak olarak da adlandirilmistir. Ayrica dini inangta
Umay Ana’nin yeryliziine inmek i¢in gokkusagini kullandigina ve Samanlarin da Gok Tanri’ya
ulagsmak i¢in ondan faydalandiklarina inamilmustir (Yigit,2015: 82-83). Gokkusagi Yunan
mitolojisinde de Bas Tanr1 Zeus’un habercisi/elgisi olarak zikredilmektedir. Nitekim Antik Yunanin
Theogonisinde Thaumas ile Elektra’nin kizi olarak gegen Iris (Can,2012: 23) gokleri ve yeri
birlestirdigine inanilan gokkusaginin sembolii olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Metnin ilgili kisminin
terclimesi sOyledir:

“Aldigr emre uyan Iris, binlerce rengi ihtiva eden esarbimi boynuna sard: ve gokyiiziinde
yolunu gosteren ebemkusagini izleyerek uyku tanrisinin sarayina vardi” (Can, 2012:266).

Dikkat ¢ekici bir diger husus ise Mezopotamya’da kentlerin de yedi katman ve yedi ayr1 renk
olarak insa edilmis olmalaridir. Oyle ki, Mezopotamya’da Ur, Nippur, Eridu, Kullab, Kis, Lagas ve
Suruppak kentleri yedi sayisi ile baglantili olarak karsimiza ¢ikmaktadirlar (Greenfield, 1985:16).
Bu inang ve gelenegin diger toplumlardaki varligi da gozlemlenmektedir. Nitekim Heredotos’un
aktarrmina gore Iran’daki Ekbatan (Bakir-Altingdk, 2011:385) sehri de Mezopotamya kentleri gibi
yedi katman olarak insa edilmis ve her bir katmaninda ayr1 bir renk hakim kilinmisgtir.

“Bunlar birbiri ardina siralanmis bir¢ok surdur ki, bugiin buraya Akbatana diyorlar. Surlar
oyle bir diigtiniilmiis ki, her biri bir digerinden bir savas sahanligi kadar yukaridadir. Stiphesiz boyle
bir yapi i¢in toprak da elverislidir, ¢iinkii yokustur, ama sanatin payr da biiyiiktiir. Hepsi yedi surdur,
sonuncusunun icinde kral saray1 ve hazine vardir. En biiyiik sur, asagr yukart Atina’nin ¢evresi
kadardir. Birinci duvarin mazgallari beyazdir, ikincisinin kara, iigtinciistiniin parlak kirmizi,
dordiincii donuk mavi, besinci regine rengindedir. Béylece surlarin mazgallarinda bir renk
siralamast yapilmis olur. Son ikisine gelince, birinin tahkimat: giimiis, obiiriintin altin rengindedir”
(Herodotos, 1/98, 2012: 58).

Bununla birlikte pagan inancina sahip toplumlarin astral tanrilar1 icin kentlerini ve
mabetlerini yedi katli ve yedi renkli olarak insa etmeleri Hiristiyanlikla birlikte baska bir boyutta
tasinmistir. Boylelikle yedi semboliiniin dini inang ve kentsel yapidaki kutsiyeti artirilmistir. Zira
Hiristiyan 6gretinin “ilahi sifreleri” olarak kabul edilen Yuhanna’nin Vahiy kitab1 tiim kutsal olanin
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yedi sayistyla baglantili birer sembol oldugunu izah etmektedir. Yine Vahiy’deki bilgilerin Hiristiyan
diinyasinin baskentlerinin yedi tepe seklinde kurulmas: fikrini dogurdugu diisiintilmektedir.

Hiristiyan Roma halki icin yedi sayis1 o denli kutsaldi ki, onlara gére bu say1 devletin siirekli
gelisimini temsil etmistir. Nitekim Roma Septemgeminata (yedi katli Roma) bu inancin bir yansimast
olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Schimmel,2000:152). Bu vesileyle onlar Roma’nin yedi tepesini,
Palatine, Avantine, Capitoline, Caelian, Quirinal, Esquilne ve Vimanal’i kendi elleriyle insa
etmislerdir (Storm,1915:141). Ayrica yiizlerce y1l Bizans Devletine baskentlik yapmus olan istanbul
V. yiizyila ait bir eserde “Yedi Tepeli Babil” ismi ile anlatilmistir (Emecen,2003:194). Ancak
sanilanin aksine Roma ve Istanbul yedi dogal tepeye sahip kentler degildirler. Bu kentler tipk1 Porto
ve Atina gibi sonradan kul eliyle yedilestirilmis, yedi tepe insa edilerek beklenen Mesih
(Baybal,2002: 29)"in gelecegi kentler haline doniistiiriilmiislerdir. Tiim bunlarla birlikte miizikte
yedi notanin (Giing6r,2015: 83)8 kullanilmas1 da yedi sembolizmine dair dikkat ¢ceken diger bir
husustur. Nitekim bilinen her seyin sayi igerdigi “ciinkii bu olmadan hi¢cbir seyin diistiniilemeyecegi
veya bilinemeyecegi” seklindeki Pythagorasci goriis, miizikte de karsilik bulmustur. Pythagorascilar
miizikal perde ile titresen bir arp telinin boyu arasindaki iligskiyi matematiksel olarak izah etmislerdi.
Bu sistem ilk olarak Pythagorascilar tarafindan formiile dokiilmiistiir. Platon’un O6grencisi
Ksenokrates gibi antik bilginler ise bu kesfi Pythagoras’in 6grencilerinin degil bizzat kendisinin
yapmis oldugunu diistinmektedirler. Ayrica Pythagoras’in ¢aldigi aletin de biiyiik olasilikla yedi telli
“lir” oldugunu soylemektedirler (Ferguson,2012: 81-82). Gerg¢ekten de Pythagoras miizik ve
astronomi arasindaki dogal benzerlikten yola ¢ikarak “tellerin sesindeki geometriyi” ve
“gezegenlerin yoriingesindeki ahengi” fark etmistir. Pythagoras kozmik diizenin, miizik notalariyla
ayni matematik kurallar1 ve 6l¢iilerine tabi olduguna inanmaktadir. Yunan filozofu Platon da bundan
iki yiizy1l sonra Devlet adli yapitinda bu goriisii tekrarlayarak, gokyliziiniin mitkemmel ahengini
“goklerin miizigi” seklinde ifade etmistir (Sobel,2008:118). Bununla birlikte Platon’un halefleri
miizikal ritmi ve notalarin dizimini bir Slgekte yedi gezegenin diizlemdeki muazzam hareketlerini
temel alarak sekillendirmislerdir. Her bir gezegen igin yani her bir astral tanr1 igin bir nota bir ses
degeri belirlemislerdir (Kinkeldey, 1948: 30-31). Ayrica Antik Yunan paganizmi astral tanrilara ses
degerleri yiiklerken bu yedili icerisinden Merkiir’ii de Miizik Tanris1 olarak ilan etmistir. Zira Tanr1
Merkiir; yedi telli liri kesfettigi ve oglu ¢oban tanris1 Pan da sazdan fliite sekil verdigi i¢in Merkiir
Yunan paganizminde birgok meziyetinin yani sira miizik ilahi olarak kabul gormiistiir (Sobel,2008:
22). Nitekim Tanr1 Merkiir’iin oglu olan Pan’a dair anlatida miizik aletlerinin olusumunda da yedi
say1st sembolik bir ifade olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bununla birlikte uzunluklarina gére yan yana
dizilmis yedi kamistan olusan bir tiir fliit olan Syrinks Frigya mitolojisine gore, Pan’in icat ettigi ve
elinden diisiirmedigi miizik aletidir, efsaneye gore Pan kirlarin, ¢obanlarin ve siiriilerin tanrisidir.
Pan, Syrinks isimli giizel bir periye asik olmustur. Syrinks Pan’dan kagmak i¢in kendisini su kamis1
bitkisine ¢evirmistir. Pan ise bu giizel perinin aski i¢in bu kamislardan biraz kesmis ve bugiin
“Syrinks” veya “Pan fliiti” olarak adlandirdigimiz yedi kamigin yan yana dizildigi miizik aletini
yapmustir (Can,2012:101-103). Ayrica Islam tasavvuf anlayisinda da yedi nota ve yedi ses ilahi bir
mesaj aktarmaktadir. Bu vesileyle de tasavvufta yedi sayist mistik bir sembol olarak karsimiza
¢itkmaktadir. Buna gore Ney tasavvuf 6gretisinde insan nefsinin terbiye edilmesi olarak sembolik bir

7 flahi kaynakli olan ii¢ dinde de “Mesih” sdzciigiinden ortak bir fenomen olarak kiyametten énce, bozulan diizeni 1slah
ederek hak ve adaleti yeniden saglamak iizere bir kimsenin (sahsin) gelmesi anlagilmaktadir. Yahudi inancina gore bu sahis,
Hz. Davud’un soyundandir. Hiristiyanlara gére Hz. Isa Mesih olarak ikinci defa gelecek ve Tanr’nin Kralligi’n1 yeniden
kuracaktir. Islam kiiltiiriinde ise Hz. Isa kiyametten dnce inerek Deccal’i 6ldiirecek ve yeryiiziinde Islam’1 hakim kilacaktir.
8 Medeniyetin besigi olan Yakin Dogu kavimleri lisanlarini yazil halde tespit ettikten sonra, miiziklerini de yazi ile tespiti
diistinmils ve basarmuslardir. Siimerler ve Babillerden sonra eski Misirlilar da miizik yazisim1 kullanmiglardir, buradan
Ibraniler ve sonralar1 Habesler gibi diger Sami kavimlere de intikal etmistir.
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deger tasimaktadir. Ney’in iizerinde toplam yedi delik vardir. Bunlar insan yiiziine benzetilmistir.
Ikisi goz gukuru, ikisi kulak, ikisi burun deligi ve digeri ise agizdir (Dogan,2015: 74).

b) Yedi Bilge-Bilgi/Bilge Agaci

En eski zamanlardan giiniimiize kadar devam eden siirecte On Asya toplumlarmin kiiltiir ve
teolojisinin i¢ine niifuz etmis olan yedi sayisi eril ve bilgi/bilgeligin temsilcisi olarak kabul edilmistir
(Gezgin,2015:240). Nitekim Mezopotamya’da sembolik bir ifade olarak yedi sayisi ilk defa Ua
dAdapa-Apkallu metninde karsimiza ¢ikmakta ve “Yedi Bilge” (Gezgin,2015:242)° terimi bu
metinde siklikla tekrar edilmektedir ( Greenfield, 1985: 15-16). Ayrica bazi bilim adamlari tarafindan
bu bilgelerin Stimerlerin eski tanrilart oldugu da diistiniilmektedir (Gezgin,2015:5-6). Gergekten de
Ea/Enki Stimer panteonunda bilgelik tanris1 olarak yer edinmistir. Akatcada ise nemequ kelimesi
bilge anlamina gelmektedir. Zira tanr1 Ea/Enki’nin sayisiz vasiflarindan biri de némequ’nun sahibi
olmasidir (Glassner,2009:159). Nitekim Ea/Enki Apkallu metinlerinde gizli bilgi diizenleyicisi ve
denizlere ait olan biitiin biiyiilii yaratiklar ile bilgiyi kontrolii altinda tutan tanr1 olarak karsimiza
cikmaktadir (Greenfield, 1985: 16-17). Zira bu anlatiya gore tanrisal bilgi denizin derinliklerinde
saklanmaktadir. Buradan hareketle Apkallu metinlerine gore “Yedi Bilgeler” yerin altindaki tatli su
okyanusunun bilge tanris1 Ea/Enki’nin dgrencileridir. Ea’nin 6grencileri olan bu bilgeler yeryiiziine
cikarak insanlara bildikleri her seyi 6gretmislerdir. Nihayetinde insanlar bu yedi tanrisal varliktan,
ev yapmay1, tarim, iiretim ve zanaat1 dgrenmislerdir. Insanlara yasamin yollarim gésteren bilgeler,
bdylece insanligin kiiltiirle iligkisini diizenlemisler ve dogadan kiiltiire gegiste insanin adaptasyonunu
saglayan katalizorler olmuslardir. Ayrica Tevrat’a gore de bilgi/bilgelik karalardan, daglardan, ya da
tepelerden once yaratilmig olan denizlerin dibinde durmaktadir (Greenfield, 1985: 17-18). Aymi
sekilde yedi sayis1 Eski Yunanda da bilgi/bilgelik olarak nitelendirilmistir. Nitekim “kendi kendine
yetebilen” sayi olarak sifat bulmus olan yedi Zeka/Bilgelik Tanrigasi Athena ile iliskilendirilmistir.
Tipki yedi sayisinin kendinden bagka bir sayiya boliinememesi gibi (Stewart,1996:1570), Tanriga
Athena da ne iiretilmis ne de iiretkendir. Bu da Zeus’un kafasindan ¢ikan bakire Athena’nin
ozelliklerine uymaktadir. Ayrica M.O. V. yiizyilda Philolaus “yedi sayisi her seyin lideri ve
yoneticisi, bir tanri olarak diger tanrilardan farkli, yalnizca kendisine benzeyen, saglam, yerinden
oynamayan tanriga Athena’ya yakisu” diyerek bu durumu g¢ok giizel agiklamigtir (Schimmel,
2000:152). Zira Athena Yunan panteonunun bas tanrisi olan Zeus’un zekasindan dogmus olan kizidir
(Can,2012: 64). Tim bunlarin yani sira yedi semboliiniin bilgi/bilgeligi temsil ettigine dair en garpici
izah ise Yahudi 6gretisi i¢inde yer almaktadir. Nitekim Yahudi sembolleri arasinda en meshur olani
yedi kollu/dalli samdan yani “Menorah”dir (Goodenough,1937:104). Yahudi inanca gore yedi dalli
samdanin 15181 tanrinin varligini sembolize etmektedir. Ayrica Menorah, kdinatin tanr tarafindan
yedi giinde yaratiliginin da temsilidir. Menorah’in ortadaki kolu sebti yani Cumartesi giiniinii temsil
etmektedir. Yedi kol, yeryiiziiniin yedi kitas1 ve yedi kat gokyiliziidiir. Bunlarin yani sira Menorah’mn
yedi gezegeni, ebedi 15181 ve haftanin yedi giniinli de sembolize ettigine inanilmaktadir
(Atasagun,2001:132). Buna ilaveten Yahudi Ogretisinde Menorah’in “Hayat Agaci1” olarak
tanimlanmasi1 yedi semboliiniin tanrisal vasifla olan baglantisin1 izah etmek agisindan son derece
onemlidir. Nitekim Yahudi gizemciliginde Hayat Agaci tanrisal yedi erdemi ifade etmektedir
(Basalel,2009). Ayrica Tevrat’a gore tanrisalligin ilk kosulu da bilgiye sahip olmak yani bilge
olmaktir. Zira Tevrat Cennetin ortasinda, “Hayat Agaci” ve “Bilgi/Bilgelik Agac1”
(Hammand,1982:168-172)) nin bulundugunu (Tevrat, Yaradilis 2/9) ve Hz. Adem’in Bilgi/Bilgelik
Agaci’nin meyvesinden yemesinin yasakladigini ifade etmistir (Tevrat, Yaradilis 2/17).

9 Ayrica Antik yedi bilge Yunanistan’da da sik¢a karsimiza ¢ikmaktadir. Farkli dénemlere gére degisen bu bilgeler
toplulugu var olduklar1 toplumda biiyiik sayginliga sahiptirler. Zamanla siluetlere biiriinen bu yedi bilge déonemlerinin
biiyiik mabet yapilarinda salonlar1 siisleyen heykelleri ile karsimiza ¢ikmaktadir. Thales, Pythagoras gibi bilginler ve
filozoflar bu yedi bilge kisi arasinda sayilirken, Biiyiik Iskender’in de bu yedili arasinda yer aldig1 diisiiniilmektedir.
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Tanrimin Hz. Adem’e 6liimsiizlik vadeden Hayat Agaci’min meyvesini serbest etmesine
karsin, Bilgi/Bilgelik Agaci’nin meyvesini yasaklamasi (Tevrat, Yaradilis 2/25) ve yilanin Hz.
Adem-Hz. Hava’ya Bilgi/Bilgelik Agaci’nin meyvesinden yemeleri halinde 6liimlii degil tanrisal
(bilge) olacaklarini sdylemesi meselesi tartisma konusudur ( Tevrat, Yaradilis 3/4-5)°. Iste bu
noktada Mircea Eliade Dinler Tarihine Giris adli eserinde Bilgi/Bilgelik Agaci’nin Hayat Agaci’na
ulasmak icin bir 6n adim oldugu, Bilgi/Bilgelik Agaci’ndan yiyen Hz. Adem’in Hayat Agaci’na
ulasacagi ve ancak bu yolla tanrisalliga yani Oliimsiizlige kavusacagini sdylemektedir
(Eliade,2014:286). Buna delil olan Tevrat’in ilgili boliimiiniin ifadesi ise soyledir;

“Adem iyiyi kétiiyii bilmekle bizlerden biri gibi oldu. Artik yasam agacina uzanip meyve
almasina, yiyip 6liimsiiz olmasina izin vermemeli” (Tevrat, yaradilis 3/22).

Gorildiigi gibi insan1 6liimsiiz yapan sey bilgi, onu tanrisallastiran sey ise bilmekti. Ancak
sadece kutsal olani, tanr1 katinda olani, gizli ilmi bilmekti. Iste bu vesileyle kutsal goriinen bilgi bir
diger kutsalla doniistiiriilmiis yani aga¢ motifiyle sembollestirilmisti. Ayrica eskicag toplumlari
tarafindan kutsallik atfedilen “Agac Motifi” 6liimsiizliikle karsilik bulmustur. Nitekim pagan dinlerin
pek cogunda agac sembolizmi Oliimsiizliige giden yol olarak kabul gérmiistiir. Zira onlara gore
kurgusal olarak agag; kokleriyle yer altina, dallariyla da goge hakim iken bedeniyle de bu diinyaya
yani bugiine hiikkmetmektedir. Bu yoniiyle aga¢ motifi pek ¢cok pagan toplumun dini ritiielleri i¢cinde
tapinim gormiistiir. Lakin bu noktada insani 6liimsiiz yapan sey neydi? Hayat Agaci’na ulagsmak
insan bedenini mi 6liimsiizlesecekti? Yoksa insan tanr1 katindaki bilgiye sahip olup diger insanlardan
ayrilarak mu tanrisalliga erisecekti? Bu sorularin cevabinin bulunabilmesi i¢in Mezopotamya
cografyasinda kullanilan aga¢ motifinin de iyi irdelenmesi gerekmektedir. Nitekim Mezopotamya
cografyasinda Hayat Agaci ile ilgili inancin sembolik olarak ilk islenis tarihi M.O. I11. biny1la kadar
gotiriilmektedir. Genel kaniya gore bir¢ok toplumda oldugu gibi iki erkek kegi arasindaki ¢ali motifi
Stimerlilerde de “yasam” ve “0lim” arasindaki siirekli dolagimi ve yer alt1 diinyast ile olan inanglar
sembolize etmektedir (Belli, 1982:238). Ancak bu genel goriisiin biiyiik bir yanilgiya sebebiyet
verecegi ihtimalini gdzden uzak tutmamak gerekmektedir. Zira Mezopotamya ve ardilinda Anadolu
cografyasinda siklikla kullanilan aga¢ motiflerinin tiimiiniin Hayat Agaci’n1 temsil ettigi diisiincesi
eksik veya yanlis olabilir. Oyle ki, aga¢ formunun biiyiik bir gizemi de igerisinde barindirdig
yoniindeki diisiincelerin yaninda bunun bir tapinim simgesi oldugu hususunda da goriisler mevcuttur.
Nitekim Nell Parrot Mezopotamya’daki kutsal agac tasvirlerini incelerken bu tasvirin altinda ruhsal
bir biitiinliiglin bulundugunu dillendirmektedir. Mezopotamya’nin kutsal agacinin bir tapinim
malzemesi olmaktan ¢ok bir simge oldugunu sdyleyenler de olmustur. Onlara gore “bu az ya da ¢ok
stislenmig bir agacin kopyast degildir. O tamamen yapay bir bi¢cimlendirme ve gergek bir tapin
nesnesinden ¢ok, biiyiik giice sahip bir simgedir” (eliade, 2014:270). Esas mesele ise bu biiyiik
simgenin tam olarak neyi ifade ettigidir. Bu noktada aga¢ formunun sadece hayati ve 6liimsiizligii
simgeledigi diislincesi eksik kalmaktadir. Diger taraftan Hayat Agaci genellikle bir yilanla
biitiinlesmis seklide tasvir edilmistir. Ancak farkli anlatilarda ve farkli graviirlerde betimlenen agacin
formunda ve ona eslik eden yilanin sayisinda farkliliklar oldugu goze ¢arpmaktadir. Diger taraftan
calismamizin basinda ifade edildigi iizere mitolojik anlatilarda ve ilahi metinlerde yer alan semboller
kutsal olduklar1 i¢in baska sembollerle yer degistirilemezler. Bu hal ¢ergevesinden bakildiginda
Ozellikle Mezopotamya ve Anadolu cografyasinda yer alan kutsal aga¢ formunun tiimiyle
Olimstizliigi simgeleyen Hayat Agaci olarak nitelendirilmesi biiyiik bir yanilgidir. Zira ebedi bir
omiir vadeden Hayat Agaci’nin bekgileri hayat1 ve 6liimii temsil eden iki yilandir. Buna karsin tek
bir yilanla tasvir edilen; yedi dalli ve her bir dalinda yedi yapragi bulunan agac ise Bilgi/Bilgelik
Agacr’dir. Bununla birlikte Yahudilerin yedi kollu samdanm1 yani Menorah’in simgeledigi tanrisal

10 “Kesinlikle élmezsiniz; ¢iinkii tanr biliyor ki, o agacin meyvesini yediginizde gozleriniz agilacak, iyiyle kétiiyii bilerek
Tanr: gibi olacaksiniz”.
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vasfin Hayat Agact’yla degil, Bilgi/Bilgelik Agaci’yla baglantili oldugu sdylenebilir. Buradan
hareketle Tevrat’ta bahsedilen tanrisal yedi vasfin, tanr1 katinda bulunan yedi biiyiik kutsal bilgiye
denk geldigi diisiiniilebilir. Islami diisturda da yedi sembolizminin Allah’la kulu birlestiren bir araci
oldugunu daha 6nce ifade etmistik. Bu semboliin aracilik vasfinin bilgi/bilgelik ile saglandigin1 da
sOyleyebiliriz. Zira Kuran-1 Kerim’in yedinci Suresi, el- A’raf Suresi’dir. El1-A’raf Suresi’nin yedinci
Ayet’i ise mealen soyledir;

“Ve onlara (olup bitenleri) tam bir bilgi ile mutlaka anlatacagiz. Biz, onlardan uzak degiliz”

Gorildiigii tizere el-A’raf suresinde gecen yedi sayist bilgi/bilgelik kavramlariyla
baglantilidir. Ayrica Kuran-1 Kerim’de harf ayetleri olarak adlandirilan, 29 surenin baginda bulunan,
kelime ve kavram degeri olarak anlamlandirilamayan bagimsiz harfler veya harf guruplart vardir
(Akdemir,2009: 31). Kuran-1 Kerim’de zikredilen bagimsiz harfler arasinda hm (ha-mim)! s~
bilesimi yedi kez goériinmektedir (Schimmel, 2000:160). Bu surelerin hepsinde ‘“ha-mim”
harflerinden sonra Kuran-1 Kerim’in Allah katindan indirilen bir hakikat oldugu islenmektedir.
Nitekim Islami 6gretide Kuran-1 Kerim, Allah’m ilmiyle bezenmis ezelden ebede var olan ya da var
olacak olana igaret eden tiim bilgiyi igerisinde barindiran bir kutsal olarak kabul edilmektedir.

C) Yedi Kotiiliik (Giinah-Suc)

Yukarida ifade edildigi lizere teoloji igerisine sirayet etmis olan yedi sembolii tanr1 ile insan
arasinda “kutsal bilgi” araciligiyla saglanan yakinlasma gizemini yansitmaktadir. Nitekim beserin bu
mertebeye ulasilabilmesi i¢in bilyiik bir erdeme, kutsal bir yiicelige sahip olmasi1 gerekmektedir. Bu
muazzam Orgii de yedi semboliine topyekiin olarak iyi sifati kazandirmaktadir. Lakin bu noktada var
olan her kutsalin zitt1 ile viicut buldugu gergegine deginen dikotomik (ikilesme) alginin da dikkate
almmasi gerekmektedir. Zira bir varlig1 izah etmede segilen en énemli yollardan biri onu karsiti ile
ifade etmektir. Nitekim her sey zitt1 ile bilinir ve bir varligin ne oldugu, ne olmadig ile daha kolay
anlatilabilinir. Oyle ki, dini anlatilarda sembolizm igerisine gizlenmis olan mananin ederi; ikili ve zt
bir temellendirme sayesinde daha anlagilabilir bir hal almaktadir. Boylelikle bir seyin karsiti digerine
sinir koymaktadir. Sevap gilinahla, iyilik kotiiliikle, aydinlik ise karanlikla sinirlandirilmaktadir. Bir
varligin bilinmesi baska bir varlikla miimkiin oldugundan, s6z konusu varligin da var olup olmadigi
diger varligin mevcudiyetine baglidir. Bu da varligin baska bir varlikla sinirlandirilmasi anlamina
gelmektedir (Balkaya,2010:992). Bu hal ¢ergevesinde iyi/sevap olan yedi semboliiniin
sinirlandiricist hig sliphesiz kotii/glinah olan yedi semboliidiir. Zira iyi olan yedi tanr ile insani
yakinlastirirken, kotii olan yedinin beseri tanridan uzaklastirdigina inanilmaktadir. Nitekim kotii
olanin yedi ile sembollestirilmesinin ilk ve en dikkat ¢ekici 6rnegi Cennet’e istinaden Cehennem’in
de yedi kathi olmasidir. Bu anlati gerek tek tanrili dinlerin kutsal kitaplarinda gerekse de pagan
dinlerin hakim oldugu mitolojik anlatilarda karsilik bulmaktadir. Ayrica yedi semboliiniin iyiyi
oldugu kadar kétiiyii de karsiliyor olmasi kul zihninde onun kutsiyetine zeval getirmemekte bilakis
onu daha da kutsallastirmaktadir. Zira tann tiim dinlerde gazabi1 da ¢ok olan olarak tasvir
edilmektedir. Iyi de kotii de ona aittir ve ondan gelmektedir. Ayrica tiim dini 6gretilerde ve mitolojik
anlatilarda ortak olan goriise gore insammn iyi olana ulasabilmesi i¢in kotii olandan armmasi
gerekmektedir. Nitekim Mitras Kiiltii (Ulansey,1989)’nde de bu yoniiyle yedi sembolii dikkat ¢ekici
bir degere sahiptir. Mitras gizeminde ruh, yedi gezegensel gokyoluyla ilahi varolusa yiikselmis olan

11.40/1-2 Mi’min “Ha, Mim! Bu kitabin indirilisi, Aziz ve Alim olan Allah’tandiwr”. 41/1-2 Fussilet “Hd, Mim! Bu
Kur'an Rahmdn ve Rahim olan Allah tarafindan indirilmistir”. 42/1-2-3 Sura “Hd, Mim! Ayn, Sin Kaf. O, Aziz ve Hikim
olan Allah, sana ve senden éncekilere biyle vah yetmektedir”. 43/1-2-3-4 Zuhruf “Ha, Mim! Apacik kitaba andolsun
ki, Biz onu akil erdiresiniz diye Arap¢a bir Kur’an yaptik. Ve o, bizim kaamizdaki ana Kitap’ta ¢ok yiice, ¢ok
hikmetlidir”. 44/1-2 Duhan “Hda, Mim! Apagik olan bu kitaba andolsun”. 45/1-2 Casiye “Hd, Mim! Bu kitabin
indirilmesi, Ustiin ve Bilge olan Allah katindandir”. 46/1-2 Ahkaf “Ha, Mim! Kitabin indirilmesi, Ustiin ve Bilge olan
Allah’tandir”.
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diisiincedir. Bu yiikselis, sembolik olarak ustanin ge¢mesi gereken yedi kapiyla temsil edilmektedir.
Nitekim her kapida giysisinin bir pargasim1 birakmak insan niteliklerinden ve nefsinin ona
sOylediklerinden art arda kurtulmay1 sembolize etmektedir. Mitras gizemlerinde ustalar en sonunda,
cirilciplak ve biitiin maddi sifatlardan kurtulmus, ruhsal diinyada yeniden dogmaya hazir olarak
sekizinci kapiya yani Isik Kapisi’na ulagmislardir. Bu kiiltle baglantili olan kefaret ve arinma ise ayin
yedinci, ondordiincii, yirmibirinci ve yirmisekizinci giinlerinde diizenlenmekteydi (Schimmel,
2000:156). Bu ayinin kokenleri Asur tanrigasi Istar’m yeralt1 diinyasma inisinde yedi kapinin her
birinde bir giysisini biraktigi Mezopotamya topraklarina kadar uzanmaktadir (Hooke,1991: 41).
Ayrica bu yedili kap1 bir noktada Hiristiyan 6gretide yer edinmis olan Latincede “and, yemin, bag”
anlaminda kullanilan sacramentum Kkelimesinden gelen Yedi Sakrament uygulamasina
benzemektedir. Zira ozellikle Katolik Hiristiyanlarca benimsenen, Yedi Sakrament Hiristiyanlik
inancinda iman etmenin ilk sart1 sayilmaktadir. II. Vatikan Konsili’nin “Kutsal Ibadetler Yasasi”nda
sakramentlerin amacinin insant kutsallastirmak oldugu ag¢iklanmugtir. Hiristiyan Ogretiye gore
sakramentlerin sayisi yedidir. Bunlar: Vaftiz, evharistiya, kuvvetlendirme, evlilik toreni, ruhbanlik
sirr1, glinah itirafi (t6vbedir) ve hasta yagi (Aydin, 1998:349) dir. Bu iman edisin Kitap-1
Mukaddes’teki en giizel drnegi ise Mecelli Meryem kistasindadir (Tevrat, Luka 8/2). Boylelikle
denebilir ki, Sakrementler yedi kotiiden yani nefsinin insanogluna fisildadigi yedi glinahtan kurtulusu
temsil etmektedir. Nitekim Hiristiyan 6gretide insani tanridan uzaklastiran yedi biiyiik glinah vardir
ve bunlar Yedi Oliimciil Giinah (Siimer,2016:481-498) ad1 altinda listelenmektedir. Bunlar; Superbia
(kibir), ira (6tke-yikicilik), invidia (kiskanglik), avaritia (acgézliiliikk), gula (oburluk), acedia
(tembellik), luxuria (sehvet diiskiinliigii) dir (Wilkinson, 2014:299). Ayrica islami &gretide de
Allah’1n azabiyla karsilik bulacak olan yedi giinah yer edinmistir (Schimmel, 2000:159). Buhari’nin
aktardig1 bir hadis’e gore Islami inanistaki yedi biiyiik giinah; “sirk, biiyii, haksiz yere katl, yetim
mal1 yemek, tefecilik, savas meydanindan kagmak ve masum kadina iftira” seklinde siralanmigtir
(Kahraman, 2007:146). Tiim bunlarla birlikte baz1 hallerde pagan toplumlarda da yedi sayis1 olumsuz
bir yapt olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Buna gore Babil’de sicak mevsimlerde yedi burg
goriinmemektedir. Bu goriinmeyen yedi burcun kétiiliikler diyarma gittigine inanilmakta ve bu
nedenle de yedinin tehlikeli ya da kotii bir say1 oldugu da disiiniilmektedir. Ayrica Mezopotamya
astrolojisinde yedi gezegene ek olarak bir de ¢iplak gozle goriilebilen Ulker’in yedi yildizi
bulunmaktadir. Bu yildizlar, en sicak 40 giinde ve siddetli firtinalar sirasinda Babil’in ufkunun
Otesine gizlenmektedirler. Bu nedenle cogu kez s6z konusu bu yedi yildizin kétii niyetli ruhlar
olduklari diisiiniilmistiir (Schimmel, 2000:143-144). Nitekim bir¢ok kiiltiirde -tufanin yedi giin
stirmesi, Misir 6liim gegitlerinde yedi kapinin bulunmasi, Eski Misir Giines Tanris1 Ra’nmin yedi
ruhunun olmas1, yine Misir mitolojisinde “Isis ve Yedi Akrep” (Scott, 1947: 62) mitinin icerisindeki
yedi akrep semboliiniin cezalandirict misyonunun bulunmasinin yani sira bir¢ok mitolojik anlatida
yilan basta olmak tizere kotii varliklarin veya ruhlarin yedi bash olarak zikredilmesi gibi etmenler -
yedi sayisinin kotiiliigii de iginde barindiran bir gizeme sahip oldugunun diger isaretleridir (Kiigiik,
2013:103;Hart, 2012: 66-68). Ayrica Siimer panteonunda yer alan ve bilyiili metinlerde isimleri
siklikla gecen Galla’lar (insanlar1 yer alti diinyasmna c¢ekmekle gorevli Oliiler diyari cinleri)
kendilerini yedi sayisiyla biitlinlestirmislerdir (Altuncu, 2004:138). Bununla birlikte yedi sayisi
kétiiyle olan bu baglantisindan ve tanrtya olan yakinligindan dolay1 biiyli uygulamalarinda da yerini
almistir (Schimmel, 2000:144). Bu noktada Hitit toplumunda yedi sayisinin teolojide ritiielin ya da
biiyiiniin amacina ulagmast igin tanr1 ile bagi olusturan bir gii¢ oldugu diisiiniilmektedir. Tlgili metnin
terclimesi soyledir:

“Ve giinii geldiginde, onlar arinma suyunu alir ve (onu) eski tanri heykeline kirmizi ip ve
glizel kokulu yagla dagdan, irmaktan, otlaktan, gékyiiziinden ve topraktan gelen yedi yan yol ve yedi
yol sayesinde (¢ekerler). Bu giin ¢ekme islemi gerceklestirilir: O eski Tanrmmin tapiagina cekilir”.
Bu seremoniyi detayli kurban ayinleri izlemektedir. Ritiielin bir sonraki giiniinii anlatan metin
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kisminda ise: “Daha sonra rahip tanriyr bir ¢ukurdan yedi kez ¢eker, ritiiel beyi de benzer sekilde
onu yedi kez yukart ¢eker” denilmektedir. Cesitli kurban ve arinma seremonileri sonrasinda ise
tanrinin ruhu eski tapiagin icindeki yerini almis ve artik yeni tapinaga ¢ekilmesinin vakti gelmistir.
Bu durum soyle ifade edilmistir: “(Yeni) heykeline yerles! Senin tapinagina git!’ ... Daha sonra, o,
tanriyt (eski tapinagin) duvarindan kirmizi iple yedi kez ¢eker” (Kilig-Basol, 2014: 54).

SONUC

Evren ve insanin yaratilist ile baglayan sorgulama diisiincesinin gelismesiyle birlikte her
varligin bir say1 ile nitelendigi ve bu muazzam sistemin tanrilara dayandig ayrica sayilarin goriinenin
ardinda bir de goriinmeyen tanrisal bir giice sahip olduklari inanci ortaya ¢ikmistir. Nitekim sayilarin
bu gizemli giicii ¢ok tanrili inanglarda sembollestirilmeleriyle birlikte, mitolojik anlatilarin i¢inde,
ibadethanelerde, dini ritiiellerde, teolojik ve bilimsel ¢alismalarda karsilik bulmustur. Bununla
birlikte evrendeki her sey tek veya cift sayisal degerle izah edilmis, mitolojide ve kutsal kitaplarda
kullanilan say1 sembolizmi i¢erisinde tek sayilarin ve dzellikle yedi sayisinin diger tiim sayilara karsi
biiyiik bir iistiinliige sahip olduguna inanilmstir.

Bu baglamda eskigag toplumlarimin diisiincesinde ve kutsal kitaplarda yedi sembolizminin
yansimalarini su sekilde tasnif edebiliriz;

Mezopotamya toplumlari yedi sayisini kaderleri tayin eden “yedi tanrilar” ve astral inancini
olusturan yedi gezegenle sembollestirmiglerdir. Onlar zigguratlart da yedi katli olarak insa
etmislerdir. Mezopotamya’daki yedi katl1 mabet yapisinin Hiristiyanlik mimarisinde “can” Islami
mimaride ise “minare” seklinde karsilik buldugu ihtimali {izerinde durulmaktadir. Ayrica haftanin
yedi giinii de astral diinyada bulunan Giines, Ay, Mars, Merkiir, Jiipiter, Ventis ve Satiirn gezegenleri
ile iligkilendirilmistir. Bununla birlikte Mezopotamya ziguratlarimin her bir katinda bir renk
kullanilmasi ayrica gokkusaginin da yedi rengi biinyesinde barindirmasi ve gokkusaginin tanrisal
diinya ile beseri diinya arasinda agilan koprii olarak kabul gormesi yedi kutsal renk sembolizmi
diisiincesini dogurmustur. Yedi sembolizmini yansitan diger bir husus ise kentlerin yedi tepe
iizerinde kurulmas1 inancidir. Buna en giizel 5rnek Roma ve Istanbul kentleridir. Nitekim Romalilar
yedi sayisinin devletin siirekli gelisimini temsil ettigine inanarak Roma sehrine kul eliyle yedi tepe
olusturmuslardir. Ayrica miizikte yedi notanin kullanilmasi da yedi sembolizmine dair dikkat ¢ceken
diger bir husustur. Tiim bunlarla beraber Eski On Asya toplumlarinin inang ve kiiltiirel hayatlarinda
yedi sayisina atfedilen diger bir deger ise bilgi/bilgeligin temsilcisi olarak telakki edilmesidir.
Insanlarin tarim, ziraat ve konut yapma gibi ekonomik ve sosyal hayata dair birgok meziyeti sdz
konusu Yedi Bilge’den 6grendigine inanilmustir.

Diger taraftan Cennet’in yedi kat gokte oldugu diisiincesi iyiyi temsil eden yedinin sembolii
oldugu diisiincesine karsin Cehennem’in yedi kat yerin altinda oldugu inanci ise yedinin iyilik kadar
kotiiliighh de sembolize ettigi diisiincesini dogurmustur. Kisacasi ilk mitolojik anlatilarin olustugu
zamandan giliniimiize insanoglunun inang¢ ve kiiltiir hayatinda bir¢ok canli cansiz varlik ve bunun
yaninda giinliik hayatta kullandi1g1 somut veya soyut ¢ok sayidaki olgu YEDI sembolizmi ile karsilik
bulmustur.
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