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ABSTRACT

In this study, the view point of Islam towards “other” and the tolerance demanded by Islam
in theoretical (scientific) and practical (ethics, value) context will be examined through
the frame of Ibn Sab’in who tries to display these subjects together with philosophical
mysticism by considering east and west. In addition to this, we will call attention to the
importance of “budd” concept in Ibn Sab’in’s tolerance, as well. In this context, we will
emphasize the relationship between concepts of “budd” and “Buddha”. It is known that
Siddharta Gautama is called as Buddha and this name states both a historical person
and a state of perfect enlightenment to be achieved. In other words, Buddha means
enlightened and awakened. Also, it is obvious that Buddha did not present an idea of
God but as one of the Buddhist sects, Mahayana converted Buddha to the idol of worship
and thus deified Buddha. Buddhism spreads over a wide geography. It is said that Turks
has begun to accept Buddhism since fifth century ac. When Islam began to spread,
Turks and Persians had been aware of Buddhism. After Muslim Arabs had begun to
meet Turks and Persians, Arabs indirectly learned Buddhism from them. Additionally,
we can say that some Muslim Sufis such as Sufyan as-Savri (d. 772), Maruf al-Karkhi (d.
811), Bishr al-Hafi (d. 841), Ibrahim bin Adham of Balkh (d. 874), Bayazid al-Bistami (d.
875), Sahl al-Tustari (d. 896), Hakim al-Tirmidhi (d. 898), Junayd al-Baghdadi (d. 910)
and Mansur al-Hallaj (d. 922) etc. may have contributed Buddhism to enter into Arab
world. It is possible to declare that, the concept of “budd” has entered into the Islamic
world by this way.As a result of the researches I made on concept of “budd”, I realized
that the word of “budd” has a common meaning in Persian, Arabic and Turkish. It can
be proposed that “budd”, with its reading form of “budd”, “bud”, “but” or “put”, means
idol in three languages. Besides, it is used for Buddha; however, above all, this concept
has meaning of God in these languages. In Arabic sources, concepts of both “budd”
and “budasef” have been used for Buddha. In some resources, (such as in al-Birtini’s
Tahkik ma 1i’l-Hind and al-Asar al-bakiya an al-kuriin al-khaliya, al-Mas’udi’s, Muriic
az-zahab, Ibn an-Nadim’s, al-Fihrist, Macriti’sGaye al-hakim etc.) it seems that Buddha
is presented as a prophet and his name is written in form of “Budd” or Budasef/Budasif/
Budazef/Budazif. Due to mentioned regards, the word Buddha for Buddhists and Budd
for Muslims have become a common name which expressing God. Most importantly,
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Abd al-Haqq ibn Sab’in al-Andalusi, who was born in 1217 in Mursiya and died in 1270
in Mecca and who was one of the most important figures of philosophical mysticism
in Islamic world, has a work titled as Budd al-drif. Although there are different options
regarding meaning of the word “budd”, when content of the work and the other writings
of Ibn Sab’in are examined, it is seen that, this word was used in the sense of idol and
indirectly in the sense of God. We can claim that Ibn Sab’in is the first person who used
the word of “budd” so courageously to express God. The concept of “budd” is almost
symbol of his tolerance. He proposed his tolerance not only by calling “budd” to his work
and by using this concept frequently but also by utilizing from different religions, beliefs,
sects and philosophical streams and from their resources and by quoting from these
sources. Hence, it is seen that he often gives place to sentences taking from Torah, Psalter,
the Bible, popes, priests, rabbis, Hermes Trismegistus, kings, scientists, alchemists,
philosophers (Socrates, Plato, Aristotle, Avicenna, Ghazali, Averroes etc.), especially
Indians and Sudanese in his works. If it is considered from this aspect, according to Ibn
Sab’in’s point of view, the important thing is the truth, not addresses of the truth. Due to
this reason, he doesn’t investigate source of ideas which he take from various resources
and beliefs. He has more tolerant attitude than other important Muslim thinkers such as
Omar Khayyam, Ghazali, Ibn Tufail and Ibn Rushd who expressed various approaches
about searching for truth previously. Another subject has to be indicated regarding Ibn
Sab’in is that while he was searching for address of the truth by philosophical side of his
character, by mystic side of his character, he did not neglect giving respect, tolerance,
truth share to the truth addresses. As a result, I think that tolerance is empathy and to
respect “other” in a way. Also, the tolerance is actual attitude rather than verbal attitude.
This is displayed sometimes by a modest behavior, sometimes by one teardrop, and
sometimes by a sentence which expressing truth. Sometimes this is stated by merely
one word: Using the name of God used by “other” instead of his own God’s name: This
name or word is. “Budd(ha)”. Eventually, Ibn Sab’in is the person who wants to express
his tolerance in this way.

Keywords: Buddha, Budd, Islam, Tolerance, East, West, Ibn Sab’in, Philosophical
Mysticism
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“DOBU’NUN VE BATI'NIN TANRI'S| “BUDD(HA)"_
IBN SEB'IN'IN FELSEFI-TASAVVUFT HOSGORUSU

Hosgorii, “6teki’nin inancini mutlak hakikat gérmek ve tamamen kabul etmek degildir.
Boyle bir bakis 6ziinde bir ¢eliskiyi dogurur. Hoggorii bir bakima empatidir. “Oteki’ne saygi
gostermek, onu dislamamaktir. Hoggorii s6zel bir durum olmaktan ziyade eylemseldir. Bu,
kimi zaman miitevazi bir tavir, kimi zaman bir damla gozyasi, kimi zaman hakikati dile
getiren bir ciimleyle gosterilir. Bazen de bir tek sozciikle ifade edilir:

“Oteki’nin Tanrr’st i¢in kullandig1 adi, “kendi” Tanrr’st igin kullanmak gibi. Iste Ibn
Seb’in, hosgoriisiintibu sekilde ifade etmekisteyen biridir. Hindistan’da ortaya ¢ikan “Buddha”,
belki okumadaki zorluk nedeniyle Tiirkler veya Farslar tizerinden Arapga’ya “Budd” olarak
gecmis, Ortadogu’dan ta Ispanya’ya giderek ibn Seb’in’in, Tanrr’si igin kullandig1 bir sozciik
oluvermistir. “Budd”, onun hoggoriisiiniin bir semboliidiir. Ama elbette bir tek kelime Ibn
Seb’in’in tiim hosgoriisiinii anlatmaz. O, kendisine ulagan farkl: fikirleri ve “Budd(ha)’larin
veya “Tanrrlarin ctimlelerini hakikatin birer yonleri kabul ederek hosgoriisiinii gostermistir.
Hakikatin kimden geldigi onun i¢in ¢ok énemli degildir.

Iste bu ¢alisgmamizda, Budizm’in “Buddha”sinin Tiirkler, Farslar ve Araplarda nasil
algilandigini ortaya koyduktan sonra “Buddha” kavraminin Ibn Seb’in’ de kazandig:
Ozel anlamin onun felsefi-tasavvuf anlayisindaki yerine ve hosgorii agisindan 6nemine
deginecegiz. “Buddha’nin, “Budd”a déniigiimii ve dolayistyla Islam’in Tanrr’st i¢in kullanilir
hale gelmesiyle ortaya ¢ikan tablonun Ibn Seb’in’in hoggériisiine nasil yansidigina érneklerle

ele alacagz.

|. BUDDHA ALGISI VE ISLAM DUNYASINA
GECICI SURECI

Buddha yaklagik olarak MO. 560’11 yillarda Hindistan sinirlari igerisinde dogmus MO.
480’li yillarda 6lmiistiir. Asil ad1 Siddharta Gotama’dir. Sakya kabilesine mensup oldugu
i¢cin Sakyamuni (Sakyalilar’in bilgesi, Sakyalilar'in sessiz bilgesi) olarak da bilinir. “Buddha”
sozcigl, uyanmis,aydinlanmiganlaminagelir. “Bodhi” kelimesiisehikmetdemektir. “Buddhi”,
sezgi, farkinda olmaklik anlamindadir. Buddha, “Budhi Agaci”nin altinda aydinlandigindan,

Budistler igin bu yer kutsal sayilir ve “Budhi Gaya” olarak adlandirilir. “Bodhistava” kavrami
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ise Buddha adayina denir; ya da aydinlanmadan 6nceki satha demektir. Buddha sézciigi,
ayrica hem tarihsel bir sahsiyet i¢cin, hem de ulasilacak bir durum veya makam i¢in kullanilir.
Bu nedenle Budist literatiirde Siddharta, yirmi besinci Buddha’dir. Ondan sonra da Metteyya
(Maitreya) gelecektir.! Bu baglamda Buddha, Siddharta’da bedenlenmistir. Reenkarnasyona
inanan bir Budist, Goutamanin yukarida verdigimiz dogum tarihini, Buddhanin diinyaya
ilk gelisi olarak kabul etmez. Budistler, onun bu diinyay1 degisik sekillerde deneyimledigini
ve tim yeniden doguslarinda canlilarin ortak kaderini paylastigini diisiiniirler. Dolayisiyla
Buddha’nin bu sekildeki manevi mitkemmelligi, sadece tek bir yasamla degil, asirlar boyu
yavas yavas gerceklesecek bir olgunlagmayla meydana gelir.

Buddhanin kendisi agik¢a bir Tanri anlayis1 ortaya koymadig: gibi puta tapmay: da
ogiitlememistir. Ancak Buddha’nin dliimiinden sonraki yiizyilda Budist Sangha teskilat:
genel olarak Hinayana ve Mahayana olmak {izere iki ana kola ayrilmigtr.

Hinayanalar, muhafazakar olan eski ger¢ek Budizm’i takip eder ve Tanrrnin varligin
inkar ederler. Onlarda Dharma, Tanrrnin yerini almistir. Ama uygulamada Buddha'ya
ibadet etmeye de izin verirler. Mahayana ekolii ise gelismeci, uzlastirici ve evrenseldir. Bunlar
Boddhistava veya Buddhalik haline ulagmaya galisirlar. Bunlarda Buddha tapinma idoli
olmus ve en yiice varlikla ayn1 sayillma durumuna gelmistir. Mahayanalar, agkin bir gergege
inanir ve Buddha'y1 onunla ayni kabul ederler.?

Budizm’in Tiirkler arasindaki yayiligi, Islam diinyasinda Buddha algisinin olugmasinda
onemli bir sathadir. Bu nedenle bu konuya deginmekte yarar vardir: Orta Asya’da Bati Tiirkleri
MS. 750’den 6nce Afganistan topraklarina kadar uzanmis ve Budizm’le tanigmigtir; fakat bu
konuda elde kesin kanit yoktur. Ancak 750 yillarinda Bat1 Tiirklerinin Budizm’le tanistiklar:
ve bir takim Budist tapinaklar yaptirdiklar1 kaynaklarda gegmektedir. Dogu Tiirklerinin
ise VI. asirda Budizm’le tanistiklar: ve 6nemli bir kisminin bu dini benimsedikleri goriiliir.
Nitekim bu ytizyilda Tapar Kagan (T’o-po) (572-581) zamaninda Budistlerin Nirvanasutra
adl1 eserinin ¢evirisi yapilmistir. Bu, Tiirk¢eye ¢evrilen ilk eserdir. Goktiirkler zamaninda ise
Budist izler daha azdir. Ancak Uygurlar zamaninda Budizm’in etkileri ta Mogol steplerine
kadar ulagmaktadir. Bunu Karabalgasun yazitlarindaki bazi Budist resimlerden anlamak

miimkiindiir. Bu dénemde Sogd Budizm’inin énemli etkisi vardir. Ozellikle Bugut yazitindan

1 Bkz. Christmas Humphreys. Buddhizm, (New York: Penguin Books, 1983), 15-16; Edward Conze, Buddhism
Its Essence and Devlopment, (London: Oxford, 1957), 34-36; Giinay Tiimer, Abdurrahman Kiiciik, Dinler
Tarihi (Ankara: Ocak yayinlari, 1997), 159-201.

2 Edward Conze, Buddhism Its Essence and Development, 34-38.

3 A.Ranjan Mohapatra. Philosophy of Religion on Approach to World Religions (New Delhi, 1990), 153.
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bu durum anlagilmistir. Yine Sogdlarin etkisiyle daha Uygur Devleti kurulmadan 6nce
bir Uygur beyi kendine Budist bir isim (P’u-sa) (Bodhisattva) vermistir (661). Sogdlar dil
konusunda da Tiirkleri etkilemis ve onlara bir¢ok kelime vermislerdir. Turfan havzasinda ise
Budizm’e IV. ve V. asirlarda rastlamak miimkiindiir. IX. asirda bu bolgeye yerlesen Uygurlar
kitleler halinde Budizm’i kabul etmislerdir. Ayrica birgok Budist metin, donemin Tiirkgesiyle
yazilmigtir.*

Vurgulanmaya deger bir konu da Budizm’in Tirkler arasinda daha ¢ok Mahayana
ve Lamaizm yorumlariyla yayilmis oldugudur.’ Budizm, Islamiyet ortaya ¢ikip yayilmaya
basladiginda Hindistan’da yerlesmis, Cinler, Tiirkler ve Iranlilar arasinda yayilmis, kabul
edilmis ya da en azindan taninmigti. Miisliman Araplarin Budizm’le tanigmasinda Tiirkler
ve Iranlilarin etkisi olmugtur. Zira Miisliman Araplarin Iranlilar ile kargilagmalari daha
Hz. Muhammed (sav) doneminde goriilmeye baslar. Tiirkler ve Cinliler ile miinasebetleri
ise Emeviler dénemine rastlar. Fakat Abbasiler déneminde iliskiler artmis, franlilarin ve
Tiirklerin Islam’1 kabul etmesi yayginlagsmustir. Diger yandan Siifyan-1 Sevri (6. 772), Bagdath
Maruf el-Kerhi (6. 811), Mervli Bisr-i Hafi (6. 841), Belhli ibrahim b. Ethem (6. 874), Horasanl
Beyazid-i Bistami (6.875), Horasanl1 Sehl-i Tiisteri (6.896), Hakim et-Tirmizi (6.898), Clineyd-i
Bagdadi (6. 910), Tiirk veya Iran cografyasinda dogdugu séylenen Hallac-1 Mansur (6. 922) gibi
[slam mistisizminin énemli simalar1 Budizm etkisinin yaygin bicimde goriildiigii cografyalar
ile Arap-Islam diinyas: arasindaki tampon boélgelerde varlik gostermeye baslamiglardi.®
Ozellikle bu stfilerin Budizm gibi Hint ve Cin inanglarindan haberdar olmalari ve onlardan
etkilenip kavramlarini kullanmis olmalari olduk¢a muhtemeldir. Zira onlarin ve dolayisiyla
[slam tasavvufunun Hint ve Cin inanglarindan izler tasidigi konusunda énemli tartigmalar ve

galigmalar yapildig: bilinmektedir.”

4 Hans J. Klimkeit. ,Buddhism in Turkish Central Asia’, gev. Mehmet T. Berbercan, Tiirkiyat Arastirmalar:
Dergisi, sy. 26, (Konya: 2009), 93-108. Budizm’in Tiirkler arasinda yayilmaya baslama tarihiyle ilgili farkl
goriisler i¢in bkz. Unver Giinay, Harun Giingér, Tiirk Din Tarihi, (Kayseri: Lagin yay., 1998), 142-144, 138-
160; Jean-Poul Roux, Tiirklerin ve Mogollarin Eski Dini, gev. Aykut Kazancigil, (Istanbul: 1§aret yay., 1994),
17.

5 U. Giinay, H. Giingér. Tiirk Din Tarihi, (Kayseri: Lagin yay., 1998), 140.

6 Busahislarla ilgili ayrintili bilgi igin bkz. Fuad Képriilii. Tiirk Edebiyatinda Ik Mutasavviflar, (Ankara: DIB,
trs), 11-24; Kemal Akdeniz, Tasavvuf ve Marifetullah, (Istanbul: Eskin Mtb., 1985), 175-217.

7 Osman Tirer, Ana Hatlariyla Tasavvuf Tarihi, (Istanbul: Seha Nesriyat, 1998), 49.; Nitekim Toshihiko
Izutsu, Ibn Arabi ile Lao Tz arasinda bir kargilagtirma yaparak, bu iliskiyi A Comperative Study of The Key
Philosophical Cencepts In Sufism and Taoism Ibn Arabi And Lao Tzii, Chuang Tzt adl1 eserinde gostermistir.
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IIl. BUDDHA, BUDD, BUT, PUT VE TANRI

Buddha algisi ve Islam diinyasina girisi ile ilgili genel bir tablo ¢izdikten sonra, Buddha
kavraminin bu siireg igerisindeki evrimine bakmakta yarar goriiyoruz. Buradaki evrim, s6z
konusu kavramin tarihsel bir sahsiyet veya bir mevki ve konumdan Tanrry1 ifade eder hale
doniismesidir. Biz de bunun birtakim sonuglarina dikkat ¢ekecegiz.

Farscada “but” (u ), put demektir® ve bu, misriklerin elleriyle yapip mabud kabul
ettikleri surettir. Arapcada puta “sanem” denir. Hiristiyanlarin ha¢ dedikleri sey de bu
tiirdendir. Ayrica sevgiliye mecazen “but” denir.® Lugat-name-i Dehhuda’da “but” (&< ile
ilgili bircok kaynak taranmus ve 6zetle su anlamlar1 oldugu kaydedilmistir: “But” (& <),
Ferheng-i Nizam’da, farkli bigimlerde yapilan bir heykel olup Tanr1 yerine kendisine ibadet
edilen sey olarak gecer. Miintehi’l-ireb’de put, Terciimanu’l-Kur'an’da sanem, Anenderac,
Heft Kulzum ve Burhan-1 Katr’ da ise ibadet ve secde edilen varlik olarak anlamlandirilmigtir.
Kafirlerin tastan ve odundan yontup yaptiklar: ve Arapca sanem dedikleri sey de “but’tur.
“But” (&), “budd” (¢ )« olarak Arapcalasmustir. James Darmesteter (1849-1894) gibi bazi
arastirmacilar, “but”un Avesta’da seytanin bir adi olan Buiti’den geldigini, bazilar1 da
“buda” (\Jés )<¥'dan tiiredigini soylerler. Bu kelime Sanskrit¢ede “biita” seklindedir ve hayalet
anlamindadir. Muntehi’l-ireb’de zorba/kabadayi/despot, dikili sey, put veya putlastirilmis sey
(tagut) anlamlar1 da goriiliir.

“But” ayrica Tanri, kible veya Tanrrnin vekili olarak tapinilan, bi¢imlendirilmis cisme
de denir. Yapma Tanr1 ve heykel anlamina gelen “but”, Nizamu’l-etibba’da Tanrr'dan bagka
tapinilircasina sayg: duyulan sey icin kullanilir. Ayrica tas, aga¢ veya madenden insan veya
hayvan seklinde yapilan ve tapinilan surete de “but” denir. “Budd” (¢ <) kelimesi ise el-
Muarrebu’l-Cevaliki’'nin metin ve hasiyesine gore put demektir. Kelime Fars¢adir, daha sonra
Arapcalasmustir. Arapca cogulu “bidedetun” ( 333 & ) ve ebdad ('3 & ) olarak karsimiza
¢ikar. Puthaneye de “budd” (*)< denir. Kamusu Kitab-i Mukaddes de heykel veya temsilci
kelimesinin altindaki mana, kutsal kitaplarda “budd” (+-) anlaminda kullanilagelmistir.
Kabilelerin gesitli tanrilarini da gosteren “budd”, bazen de putlar (butha = ls<a<) ve seytanlar
(diwha =1 s(s5%) olarak adlandirilir. Burhan-1 kat?’ hasiyesinde “budd” (> <) kelimesinin 6zel

isim olup Buddha dinin kurucusunu ifade ettigi belirtilir."” $emsettin Sami de, “btit” (st)

8  Emir Celaluddin Gaffari, Ferheng-i Gaffari, (Tahran: Danisgah-1 Tahran, 1335), c.I, 647.
9 Hiiseyin b. Halef Tebrizi, Burhan-1 Katr’, gev. Miitercim Asim Efendi, (Ankara: TDK, trs.), 104.
10 Ali Ekber Dehhuda. Lugat-name-i Dehhuda, (http://logatnameh.org/denkhodaworddetail-
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< olarak yazdig1 kelimenin Farsga put veya dilsiz anlamina geldigini kaydeder." Eski Tiirk
dillerinde ise put ve fetis tiiriinden seylere, budd/bud veya but/put denmiyordu. Nitekim putu
ifade eden kelimeler, Altaylarda “t6z”/“tos”, Yakutlarda “tangara”, Uranhalarda “eren”, Mogol-
Buretlerde “ongon”dur."”” Bunun yaninda “put” igin “bud” kelimesine yakin bazi kullanimlarla
karsilagabilmekteyiz. Bu dogrultuda Tiirkler Buddha heykellerine “burkan”, tapinaklarina ise
“burkan evi” demekteydiler® “Bur” Cinceden gelen bir kelimedir, “kan” da Tiirkgede “kagan”
demektir. Bu ikisinin birlesimi olan “burkan” Buddha’y: ifade etmektedir."* Nitekim Divan-i
Liigati’t-Tiirk’te “burxan”/“furxan”, put ve Buddha anlamina gelir."® Ayrica “but” kavrama,
degerli ve biiyiik firuze tas,'* “bodh” kelimesi ise boy, endam anlamindadir.”” Bu anlamlardan
hareket ederek, bu iki kelimenin put sézcligiiniin barindirdig1 anlami ifade ettigini soylemek
ve “but” sozcligiliniin Tirk¢ede zaten var oldugunu ileri stirmek miimkiinse de biraz zorlama
bir yorum olarak da degerlendirilebilir. Fakat diger taraftan Uygur Tirkgesinde “bud”
kelimesi, Buddha ve “namobud” i¢in kullanilmigtir.'® XIV. ylizy1l 6ncesi Tiirk¢esinde “bud”
kavramiyla ilgili su not bulunmustur: “Budd” Uygurcada Buddhanin karsiligidir. “Bud”,
“burxan”dir. “But”, muhtemelen Buddha’nin Cince okunusudur.”

Osmanli Tiirkgesine baktigimizda “bat” (U—fs )< yazimiyla bu kelime, esasinda
miigriklerin ibadet ettikleri resim veya heykel (vesen, sanem, put) anlaminin yanai sira, dilber,
pek giizel sahis manalarina da gelmektedir. Yine tavir ve edadan mahrum olarak cansiz put
gibi duran adam i¢in de bu kelime kullanilmistir.?® Osmanli Tiirkeesi sozliiklerde ise bu
defa “but” (u )= seklindeki yazilisiyla Farsca asilli oldugu belirtilmis ve ilah’1 temsil eden
sey ve vesile anlamlarina geldigi kaydedilmistir. Ibadet edilen heykel i¢in de bu kelimenin
kullanildigini, mecazi anlamda ise sevgili, canan, ¢ok giizel, dilber anlaminda oldugu
belirtilmistir. “But” kelimesi tasavvufta ise mutlak varligin mazhari demek olup Yiice Hakk’

(Allah) ifade eder. Ayrica matlup ve maksut anlamlarina da gelir. “But”un ¢ogulu ise “butan”

2ee881751b4242898298032fb30¢9750-fa.html.) Erisim tarihi: 10.02.2011
11 Semsettin Sami. Kamusu't-Ttirk, (Istanbul: Dar-Saadet, h.1318), 279.
12 A.Kadir Inan. Tarihte ve Bugiin $amanizm Materyaller ve Arastirmalar, (Ankara: TTK, 2000), s.42-46
13 U. Giinay, H. Gungor. Tiirk Din Tarihi, 139.
14 U. Giinay, H. Glingor. Tiirk Din Tarihi, 153.
15 Kaggarli Mahmut. Divan-1 Liigatit-Tiirk, ev. Besim Atalay, (Ankara: TDK, 2006), c. I, 343-27, 436-9.
16 Kaggarli Mahmut. Divan-1 Liigatit-Tiirk, c. III, 120-3, 120-6
17 A.ge, c.III, 121-10
18 Ahmet Caferoglu. Eski Uygur Tiirk¢esi Sozliigti, (Istanbul: Enderun Kitabevi, 1993), 34.
19 S.G. Clausson. An Etymological Dictionary of Pre-Thirteenth-Century Turkish, (Oxford, 1972), 297.
20 Semsettin Sami. Kamusu’t-Tiirki, 279.
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o & )'dir<. Bat1 Tiirkeesinde put seklinde telaffuz edilir ve yazilir?! Glintimiiz Tiirkgesinde
put kelimesi tapinilan, resim veya heykel i¢cin kullanilir.

Arapgada bu kelimenin hangi anlamlara geldigi yukarida gesitli vesilelerle vurgulandu.
Arapga sozliiklerde el-budd (33&.—*i ) isim olarak belirtilmis ve nasip, karsilik, bedel, ayrilik,
sanem, put veya put evi anlamlarina geldigi kaydedilmistir.?? Yine bu kelime, i¢inde putlarin
ve resimlerin bulundugu mekan anlaminda da kullanilmistir. Kelimenin ash Fars¢a “but”tur
(u )<= ve Arapgalagsmistir. Arapgada “el-budd”, ibadet edilen putun kendisine denir ve ¢ogulu
“el-bidedetu” ( 33 3&Jiy dur.

Budd/bud/but/put kavramlarinin Fars¢a, Tiirkce ve Arapcadaki anlamlarina
bakildiginda hepsinde ibadet edilen put ile Buddha arasindaki baglantiya mutlaka isaret
edilmistir. Kelimenin put anlaminin Buddha’dan kaynaklandigy, ilgili dillerin sozliiklerinde
ifade edilmistir. Bunda Budizm’in Tiirklerde, Farslarda ve Araplarda hep Mahayana
yorumuyla iz birakmis olmasi etkili olsa gerektir. Mahayana’da Buddhanin tapinilan bir idole
dontstiriildigi vurgulanmigti. Put kelimesi put ve Buddha anlami yaninda Tanri anlaminda
da kullanilmistir. Araplara ve dolayisiyla Miislimanlara bu kelime “budd” bigiminde gegmis
ve ¢ogunlukla put anlamini ifade etmek i¢in kullanilmigtir. Yalniz Arapgada putlar i¢in daha
¢ok sanem ve vesen kelimeleri kullanilir.

Bu da “budd” kelimesinin sonradan Arap diline girmis oldugunu destekler. Hatta
birgok Arapga yazilmis kaynakta “el-Budd”, Buddha veya onu ifade eden budasef/budasif/
buzasef/buzasif (biiyiik ihtimalle Bodhistavanin Arapga okunusudur) i¢in kullanilmigtir.
Nitekim dogu dinleri ve kiiltiirii iizerine arastirmalar yapan Ebu Reyhan el-Birtni (6.1048),
eserlerinde, Hint diyarinin kiltiir, tarih, cografya, din ve peygamberi ile ilgili bilgiler
vermistir. Onun eserlerinde hem “budd” kavramiyla hem de budasef/buzasef kavramiyla
karsilasiriz. O, “budd” s6zctigiinii Buddha i¢in kullanirken, “budasef” sozctigiinii ise bazen
Buddha bazen de Hermes i¢in kullanmistir. Dikkate deger bir nokta da onun, Buddha'y: Sabii
diniyle iliskilendirmesi ve Sabiiligi hem putperest, hem de gok cisimlerini kutsal goren bir
inang olarak tanimlay1p ¢ikis yerini de Hint topraklari olarak gostermesidir.

Biruni el-Asaru’l-bakiye adl1 eserinde Buddha’dan Hint diyarindaki “Budd” peygamber,*

21 Hisseyin Kazim Kadri. Tiirk Liigati: Tiirk Dillerinin Istikak ve Edebi Liigatleri, (Istanbul: Maarif Vekaleti,
1924/1945), c. 1, 647.

22 Ibrahim Mustafa ve digerleri. el-Mu’cemu’l-vasit, (Misir: Daru’l Mearif, trs.), c.I, 43.

23 Ibn Manzur. Lisdnu’l-arab, (Beyrut: Dar-Sadr & Dar Beyrut, 1955), c. I11, 82.

24 Ebu Reyhan el-Birtni. el-Asdru’l-békiye ani’l-kurimi’l-haliye, (Beyrut: Dar Sadr, trs.), 207.
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“Budaseften ise Hint topraklarinda ortaya ¢ikan ve Fars¢a bir kitap getirip insanlar1 Sabii
dinine ¢agiran biri olarak sz eder.”” Onun aktardiklarina gore Sabiilerin Ay, Giines ve diger
yildizlar adina putlar1 ve heykelleri vardir, putlar icin kurban da keserler. Sabiilerin birgok
peygamberleri de vardir ve bunlarin ¢ogu Yunan filozoflaridir.

Hermes, Agazimon, Pythagoras, Baba (Bu sozciik dikkate degerdir ve incelenmelidir.)
ve Eflatun’un dedesi Suvar (Solon olmali) bunlardandir.?® Birtini’nin, Budasef’i Sabiilikle
iliskilendirmesi ondan 6nce Mes'tdi’de (6.956) de goriiliir. Mes’tidi’ye gore Sabiilik, Budasef
adli bir sahis tarafindan olusturulmustur.”

Birtini, ayn1 eserinin bagka bir yerinde, Budasef’ten 6nceki inanglarla ilgili bilgiler de
vermektedir. Bu bilgiler i¢erisinde Sabiilik dedigi dinden 6nceki inancin da benzerozelliklere
sahip oldugu goriilmektedir. Birtini soyle der: “Insanlar geriatlarin ve Budasef’in ortaya
gikmasindan 6nce $emeniyyin idiler ve yeryuvarlaginin dogu tarafinda otururlardi. Bunlar
putlara tapanlardi. Bugiin bunlarin kalintilar1 Hint’te, Cin’de, Dokuzguzlarda bulunmaktadir.
Horasanlilar bunlara Semenan adini verirler. Bunlarin eserleri ve putlara mahsus baharlari ve
ferharlar1 Hind’e komsu olan Horasan sinirlarinda goriilmektedir. Bunlar zamanin kidemine,
ruh gogiine ve felegin sonsuz bosluk iginde yuvarlanip gittigine inanirlar.”*® Birtini’nin
Budasef’i Hermes’le de iliskilendirmesi ise su ifadelerinden anlagilmaktadir: “Tevrat’ta Uhnuh
diye gecen Idris’e bazen Hermes ismi verilmistir. Bazilar1 da Budasef’in Hermes oldugunu
zannederler.”*

Ibn Nedim’in Fihrist'inde de “budd” ve Budasef’ten soz edilir. Ona gére Budasef
Siimeniyye’nin (Budizm)® nebisidir.*'31 Bu durumda Budasef, Budd(ha) olmaktadir. Ibn
Nedim sozlerine soyle devam eder: Horasanli bir kisinin, Horasan’in ge¢misteki bilgilerine
ve sonraki zamanda ortaya ¢ikan bilgilerine dair yazmis oldugu eserini, kendi eliyle yazdig:
niishadan okudum. Bu kitap Diistur’a benzeyen bir ciiz idi. Orada diyor ki; Siimeniye’nin
peygamberi Budasef’tir. Maveraiinnehir halkinin ¢ogu Islam’dan énce ve daha eski

zamanlarda bu mezhebe bagliydi. Siimniye, Siimeni’ye mensup anlamindadir. Bunlar

25 A.ge., 204.

26 A.ge., 205.

27 Mes’adi, Muriicii’z-zeheb, nsr. Muhammed Muhyiddin Abdulhamid, (Kahire: 1964), c.I, 222-223.

28 A.g.e.206

29 A.g.e206

30 Burada Ibn Nedim'in Siimeniyye dedigiyle Birtni'nin $emeniyye dedigi inanglar, isim olarak bir birlerine
benzemektedir. Ancak ikisini ayn1 kabul edersek Birtini’nin aktardiklarina gére Buddha’dan 6nce bu dinin
olabildigi sonucu ortaya ¢ikar. Ancak sadece Buddha isminin tarihsel sahsiyet i¢in degil de genel bir isim
kabul edilmesi durumunda, ortaya ¢ikacak celiski giderilebilir.

31 Ibn Nedim. el-Fihrist, ngr. Ibrahim Ramadan, (Beyrut: Daru’l-marife, 1994), 419.
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diinyanin biitiin insanlarindan ve biitiin dinlerin baglilarindan daha cémerttirler. Ciinkii
bunlarin peygamberleri Budasef, kendilerine, insanlarin inanip da iglemesi yakismayan
ve helal olmayan seylerin en biiyligii, biitiin islerde “hayir” demektir. Bunlar sozlerinde ve
islerinde bu sekilde davranirlar. Onlara gore “hayir” demek seytan isidir.232

Ibn Nedim, eserinin farkli bir yerinde “budd” ile ilgili bir boliim agar ve Hintlilerin
onun hakkindaki yorumlarina yer verir: Hintlilerin bu yorumlar: séyle 6zetlenebilir: Bazilar:
Budd(ha)nin Tanrrnin sureti oldugunu, bazilari kendilerine gonderilen peygamberin sureti
oldugunu; bazilar1 bu peygamberin meleklerden biri, bazilar1 bir insan, bazilari ifritlerden
biri, bazilar1 da Allah tarafindan gonderilen Budasef’in sureti oldugunu séyler. Bazilari ise
onun ibadet ve tazimiyle ilgiliydiler ve her milletin ibadet ve yiiceltme amaciyla kendisine
yoneldikleri bir suretleri oldugunu belirtirler. Yine onlar der ki, Budd(ha) cins isimdir. Yiice
“budd”un sifat1 soyleydi; bir oturak {izerine oturmus insandir, yiiziinde kil yoktur, elbiselidir
ve tebessiim eder gibidir.** Ibn Nedim ayn1 eserinin dokuzuncu boliimiin ikinci basligi olan
“Hint Diyarindaki Ibadet Yerlerinin Isimleri Evlerinin Sifatlar1 ve Putlarin Durumu” baglikli
kisimda ise “budd” sozctigiinii put anlaminda kullanmis, ¢ogulunu da “bidede” olarak
belirtmistir.**

Bunlara ilave olarak Mecriti’nin (6.1007) Gayetw’l-hakim adl1 eserinin Sabiiler tizerine
olan yedinci boliimiinde ilging bir miinacaat aktarilir: “Biz seni biitiin isimlerinle, Arapg¢a ey
Utarid, Fars¢a ey Tir, Latince ey Harus, Yunanca ey Hermes, Hint¢e ey “Budd” diye ¢agiririz.*”
Dolayisiyla “budd” soézciigiiniin Buddha igin kullanildigi acgik iken, Budasef kelimesinin
hem Buddha hem de Hermes i¢in kullanildigini goriliir. Fakat Hermes i¢in Budasef sozctigii
kullanilsa da Budasef ile Buddha arasinda etimolojik bir benzerlik goze ¢arpar®®. Dolayisiyla
Budasef’in de Buddha'y: ifade ettigini s6ylemek daha dogru olur.Tiim bunlardan hareketle
sunlar1 soyleyebiliriz: “Budd” kavrami Buddha demektir.

Buddha, ayn1 zamanda bir idol olarak algilandigindan, “budd” kavrami bu idolii de ifade
ederek put anlaminda kullanilmistir. Bu sonu¢ hem sozciik tahlillerinden hem de Hint dinleri
tizerindeki aragtirmalardan agik¢a ortaya ¢ikmaktadir. Ancak “budd” sozctugii, tim bu

anlamlar goz 6niine alinarak, dogal bir bi¢cimde, Tanr1 i¢in de kullanilabilir ve kullanilmigtir

32 Ibn Nedim. el-Fihrist, 419.

33 A.ge 423

34 A.ge 421.

35 Mahmut Erol Kilig, ,Ebu’l-Hukema: Hikmetin Atasi Hermetik Felsefenin Islam Diisiince Tarihinden
Goriintimi’, Divan, sy. 2, (1998), 9.

36 M. Erol Kilig, ,,Ebu’l-Hukema’, 2
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da. Fakat Islam diinyasinda “budd”un Tanri anlaminda kullanimi ¢ok nadirdir. igte bu
noktada hem bir mutasavvif hem de bir filozof olan Ibn Seb’in, elestirileri de goze alarak
“budd” kavramini felsefesinin 6nemli bir sembolii haline getirmistir. Bu cesurca yaklagim bir

yandan onun hosgériisiinii de yansitmaktadar.

11l. iBN SEB’IN VE BUDD(HA)

Ibn Seb’in, MS. 1217 yilinda Endiiliis’iin Miirsiye kentinde dogmus, cocukluk ve genglik
yillarini Endiiliis’te gegirmistir. Yirmi yasindan sonra Magrip’in (Fas) Sebtesehrine yerlesmis,
burada felsefe ve tasavvufa dair eserler okumus, eserlerini de burada yazmistir. Sonra doguya,
Badis ve Bicaye kentlerine ge¢mis, orada goriisleri nedeniyle barinamayarak Tunus’a, oradan da
Misir’a gitmis, sonunda 1254 yilinda Mekke’ye yerlesmis ve 1270 yilinda orada vefat etmistir.
Buddw’l-arif, el-Kelam ala’l-Mesaili’s- Sikilliye adl1 iki 6nemli eserinin yani sira tasavvufla
ilgili bircok risalesi de vardir. Daha ¢ok felsefeye dayali bir tasavvuf anlayigini benimseyen Ibn
Seb’in’in diisiincesinin odaginda “vahdetu’l-mutlaka” anlayis1 yer alir. Tek ve mutlak gergek
varligin Tanr1 oldugunu ifade eden bu anlayisa gore Tanrrnin digindaki her sey bir hayalden
ibarettir. Ibn Seb’in’in felsefesi eklektik bir dzellige sahiptir. Ayrica Hermetik unsurlar da
sik¢a goriliir. Bu nedenle o, farkli inang, kiiltiir, mezhep, diisiince ve tarikatlara hakikat
pay1 vermis ve onlar1 eserlerine yansitmaktan gekinmemistir.”” Onun bu yaklasiminin en
giizel 6rnegi de “budd” kavramidir. Bu kavrami eserlerinde sik sik kullanan Ibn Seb’in, en
6nemli eserinin adinda da bu kavrama yer verir. Buddu’l-drif adindaki bu eser hem onun
hem de Islam diisiincesinin énemli yapitlarindandir. Hatta bu kitabinin daha iyi anlagilmasi
icin Ibn Seb’in, Miilahazat ala Buddw’l-rif, diger adiyla Miftahu Buddu’l-arif adinda anahtar
bir kitap¢ik da yazmigtir.*® Ibn Seb’in “budd” kavramini hem put anlaminda hem de Tanr1
anlaminda kullanmigtir. Put anlaminda kullandig1 yerler 6zellikle Hint inanglariyla ilgili
pasajlardir. Ornegin Hz. Muhammed’in nurlarini anlattigi bir risalesinde Ibn Seb’in,

Hz. Muhammed’in nurlarindan birinin de mevlid (dogum) nuru oldugunu, O’nun dogumu

37 Ibn Seb’in’in hayati, eserleri, felsefesi ve tasavvuf anlayisi konusunda bkz. Birgiil Bozkurt, ,Ibn Seb’in’in
Hayaty, ilmi Kisiligi ve Eserleri, CUIF Dergisi, 12, 2, (Sivas: 2008), 347-380; Ebu’l-Vefa Taftazani, Ibn Seb’in
ve felsefetuhu’s-siifiyye, (Beyrut: Daruw’l-Kitabi’l-Litbnani, 1973); M. Yasir Seref, Felsefetu’l-vahdeti’l-mutlaka
inde Ibn Seb’in, (Irak: Darur-Resid 1in-Nesr, 1981); Georges Kattoura, Das Mystische und Philosophische
System des Ibn Seb’in, (Tiibingen: 1977).

38 Ibn Seb’in, Miildhazat ald Buddu’l-arif, Resailu Ibn Seb’in i¢inde, tah: Abdurrahman Bedevi, (Kahire: Daru’l
Misriyye li’t-Te’lif ve’t-Terclime, 1956), 247-262.
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sirasinda Hint putlarinin (ebdad) sarsildigini sdylemistir. Burada “ebdad”, “budd™un ¢ogulu
olup put anlamina gelir ve Ibn Seb’in, biiyiik bir ihtimalle bu sézciikle Buddha heykellerini
kast etmistir.*® Ibn Seb’in’in “budd” kavramini Tanr1 anlaminda kullandig1 yerler ise daha
ok kendi inancyla ilgili cimlelerdir. Ornegin o gdyle der: “Seni bilen, seni irade eden,
sana Ogreten ve her yonden sana hitkmeden Allah’ zikretmen gerekir. O senin gerekli olan
“Budd”undur.™®  “Senin varligini ayakta tutan “Budd”una dayan, tiim var olanlardaki
varlik ondaki Hakk’tir™ “Hakk “Budd”ur, asildir, her aslin ve fer'in mukavvim suretidir
ve onun miitemim suretidir, O, fail illettir, her evvelin evveli ve faili, her ahirin ahiri ve faili,
her zéhirin zahiri ve faili, her batinin batin1 ve failidir. O, O’dur.* “Ya Allah, ya “Budd”,
ya Hakk.™ Bu orneklerin yaninda Ibn Seb’in Buddu’l-drif eserinin igerigiyle ilgili bilgi
verirken de “budd” kavraminin Tanrr'y1 ifade ettigine dikkat ¢ekmistir. O, bu eserinin ismini
zikredip vahdet-i viictid, vahdet-i mutlaka ve Tanrr’'dan soz ettikten sonra “Hakk fassinin
isbat1 ve ashi ile ilgili olan seyleri bu eserde (Buddu’l-arif) vurguladim.™* diyerek eserdeki
“budd” kavraminin Tanrry: ifade ettigini belirtmistir. Yine o, “Buddu’l-drif, mutlulugunun
“budd”unu gizlemektedir.**” derken de buna dikkat ¢cekmistir.

Ibn Seb’in’in “budd” kavramindan neyi kastettigi, bazi aragtirmacilarca da ele alinmigtir.
Ornegin Abdurrahman Bedevi, Ibn Seb’in’in bir risalesinde bu kelime gecince Esteban Lator’a
da atifta bulunarak bu sézciik i¢in su dipnotu diiser: “,Budd’ aslinda sanem demektir. Ibn
Seb’in’de ise tasavvufi anlamda “el-misalu’l-a’la” (en yiice ide) anlamina gelir.**”

Budd ve Buddu’l-arif ile ilgili kavramlar: etraflica ele alan aragtirmacilardan biri de
Buddu’l-drif eserinin tahkik ve nesrini yapan Corc Ketture’dir. O, eserle ilgili ilk problemin,
ismindeki “budd” kavrami oldugunu soyler. Bunun nedeni, ona gore, Arapgada “budd”
kelimesinin, Ibn Seb’in’in agik¢a kullanim bi¢imindeki manasi ve Buddu’l-drif kitabinin
anlatmak istedigi sGfi manalarin birbirleriyle uyusmamasidir. Ketturenin “budd” ve
Buddw’l-drif kelimeleriyle ilgili diisiinceleri 6zetle soyledir: Budd, sanem, vesen ve puthane

SA_ 3.

anlamlarina gelir. Ibn Seb’in’in Budduw’l-drif ifadesiyle, literal olarak “arifin putu” anlamini

39 Ibn Seb’in. Risale fi envari’n-Nebi, Resailu Ibn Seb’in i¢inde, 206.

40 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi’n-niiriyye, Resailu Ibn Seb’in iginde, 151.

41 Tbn Seb’in. Risale hitabullahi bi lisani nfirihi, Resailu Ibn Seb’in iginde, 226.

42 Ibn Seb’in. Buddu’l-arif, tah: Corc Ketture, (Beyrut: Daru’l Endelus — Daru’l Kindi, 1978),361.

43 Ibn Seb’in. Riséle (2), Resailu Ibn Seb’in i¢inde, s. 261; “budd” kavraminin gectigi yerler i¢in ayrica bkz.
Risdle (1), Resailu Ibn Seb’in icinde,197; Risdletu’n-nasiha evi’n-niiriyye, 185.

44 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi'n-niiriyye, 189.

45 bn Seb’in. Miilahazat ala Buddu’l-arif, 257.

46 Ibn Seb’in. Risdletu'n-nasiha evi'n-niiriyye, 151, Abdurrahman Bedevi’nin 1. dipnotu.
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veya kelimenin ifade ettigi bedenlenmis bir seyi kast ettigi makul goriinmemektedir. O, bu
kelimeyi Buddu’l-drif’te ve risalelerinde Allah kelimesinin es anlamlisi olarak kullanmuigtur.
Nitekim o soyle der: “Hakk, bir acidan, her seyin asli, “Budd’u, sureti, zat1 (...) olandir.™” Bu
kelimenin okunuslarindan biri daha var ki, bu ger¢ekten de zorlamadir. Clinkti Buddw’l-arif
kitabinin her iki niishasinda da bu kelime noktalamasi ve sekliyle agik¢a ortadadir. Maksadu’s-
serifkitabinin miiellifi Abdulhakk el-Badisi, ibn Seb’in’in bu kelimenin kullanimindan dolay1
birtakim tepkilerle karsilagtigini rivayet eder. Neticede gu sdylenebilir: Ibn Seb’in kelimeyi
bu kullanim bigimiyle agik¢a Allah ifade etmek i¢in kullanmigtir; birgok eserinde Allah
kelimesiyle es anlaml1 olan suret, asil, zat veya benzeri diger kelimeleri ifade etmek igin ise
kullanmamigtir. Ibn Seb’in yapmis oldugu tanimlari tami tamina agik ve net bir gekilde
yapmadig1 da belirtilmesi gereken bir noktadir. Zira onun yontemi esanlamlilar1 defalarca
kullanma iizerine kuruludur ve bununla manay: agiklamayr ummaktadir. Ornegin Hakk
kelimesini “misalu’l-a’la” ile tanimlamistir. Yine bu durumu, bir¢ok yerde dort nedeni Allah
anlaminda yanlis bir sekilde kullanmasinda da goriilebilir. Durum boyle olunca Ibn Seb’in bu
kelimeyi tecsim anlamiyla baglantili kullanmadik¢a Allah’in “budd” olmasinda bir sakinca
yoktur. Eger Allah her seyin sureti ise “budd” benzerlik ve kinayeyle bunu ifade etmis olur.
Kelimenin ikinci manasi ise puthane, put evidir; putun kendisi degildir. Bu durumda Ibn
Seb’in bu kelimeyle miiminin gonliinii ya da nefsini ifade etmis olabilir. Ciinkii tasavvufve Ibn
Seb’in’in tasavvufu soyle bir tecriibedir: Allah’a olan yol, zata olan yoldur. Zatin kesfedilmesi
de nefste bulunan Allah’in kegfedilmesidir. Ibn Seb’in’de stifinin vuslat yolu budur. Sonugta
insan Allah’in yeryiiziindeki halifesi ve onun bir yaratigidir. Ama bu yorum da zorlama bir
yorum olarak goriilebilir. Yine zorlama kabul edilebilecek baska bir okuma bi¢imine gore
“ma 14 budd”, “bed” veya benzeri okumalar vardir. Fakat “budd” kelimesinin tahrifata
ugradig1 uzak ihtimaldir. Esteban Lator ise kelimeyi nasip veya haz anlaminda ya da Hakk’s
bilmek icin caba sarf eden arifin elde ettigi sey olarak degerlendirir ve kitabin ismiyle ilgili
olarak su yorumu ileri siirer: “Budd kelimesi haz ve nasip anlamina gelir. Buddu’l-drif, arifin
bu dereceye ulasmak i¢in elde etmesi gereken seydir.” Oyleyse “budd” burada “ma 14 budd”
yani tasavvufta ylice makamlara ulagsmak i¢in arifin ilim ve amelden ihtiya¢ duyduklar: sey
anlamina gelir.**48

Ebu’l-Vefa Taftazani de bu kelime iizerinde durur ve onu mabutla es anlamli ya da arifin

47 1Ibn Seb’in. Buddu’l-arif, s.361.

48 Ketture bu goriis i¢in “Esteban Lator, Die Logik Des Ibn Sabin, p. 1x” seklinde bir kaynak vermistir. Biz
Lator’un benzer goriislerini bagka bir calismasinda da bulduk. Bkz. Esteban Lator, ,,ibn Seb’in de Murcia y su
Buddu’l-arif’, en Revista al Andalus, v. IX, fasc. 2, (Madrid: 1944),327-328.

INTERNATIONAL JOURNAL OF THE ASIAN PHILOSOPHICAL ASSOCIATION 91



THE GOD OF EAST AND WEST "“BUDD(HA)": IBN SAB'IN'S PHILOSOPHICAL-MYSTICAL TOLERANCE

ibadetinde yoneldigi varlik olarak kabul eder.* Bu durumda kelimenin manasinin yukarida
soyledigimiz gibi Hakk’in suretinden bagka bir manaya isaret etmedigi ortaya ¢ikmis olur.*
Ibn Seb’in’in ve hakkinda yorum yapanlarin sdylediklerinden su sonug ¢ikar: ibn
Seb’in “budd” kavramini Allah anlaminda kullanmistir. Bu agidan bakilinca o, Islam’in
siddetle reddettigi putculugun en énemli sembolii olan put kavramini yine Islam’in Tanrr’sin1
ifade etmek igin kullanmis olmaktadir. Bir Budist i¢in Buddha heykeli onun Tanrrs1 yani
“budd”udur. Ibn Seb’in’e gére de Miisliiman’in Tanrr’st onun icin “budd”udur. Iste bu sekilde
“budd(ha)” kavrami MO. VL. asir ve belki de daha da 6ncesinden gelerek, biiyiik ihtimalle
Tiirkler veya Iranllar iizerinden Araplara, oradan cesitli eserler ve diisiiniirler araciligryla
(agirlikli olarak mutasavviflar ve tasavvufi eserler) ta Endiiliis’e kadar gitmis ve Ibn Seb’in’in
elinde, felsefesinin ve hosgoriisiiniin bir sembolii haline doéniisiivermistir. Elbette “budd”
kavrami ondan énce de Tanr1 anlaminda kullanilmistir. Ama o, Doguw'nun (Islam’in yaygin
oldugu cografyaya gore dogu) kadim Tanrrs: i¢in kullanilan bu ifadeyi, Batrnin Tanrr’si
icin kullanmaktan ¢ekinmemistir. Iste bu sekilde, Budd(ha) Dogunun ve Batrnin Tanrr’si
olmustur. Ibn Seb’in bu kelimeyi, Hint dinlerindeki kullanimini ve anlamini bilerek 6ne
¢ikarmaktan ¢ekinmemistir. O, bunu hosgoriisii i¢in bir bayrak yapmistir. Fakat onun
hosgoriisii bundan ibaret degildir. O, yontemi geregi, bir¢ok diisiiniir, arastirmaci, din ve
mezhebin goriislerini kendi fikirlerini desteklemek i¢in kullanmaktan kaginmamustir. Ciinkii
onun i¢in hakikatin kimden geldigi cok da 6nemli degildir. Onemli olan hakikatin kendisidir.
Boylece Ibn Seb’in’in “budd” semboliiyle baslayan hoggoriisii iyice belirginlesmis, genislemis

ve karsimiza su 6rneklerle cikmustir.

IV. iBN SEB’IN’IN HOSGORUSU

Ibn Seb’in Risaletu'n-nasiha evi'n-niriyye adli risalesinde Tanrr'y1 zikretmekle ilgili
olarak, ilkin, zikrin fazileti ve gerekliligi ile ilgili Kur’an’dan (Bakara, 2/152; Rahman, 55/60),
Hz. Muhammed’den (sav) ve Miisliiman mutasavviflardan ciimleler aktardiktan sonra zikrin
mabhiyetini ve ibadetler karsisindaki durumunu tasavvufkiiltiiriinde ¢okga karsilastigimiz bir

takim goriislerle agiklamigtir.” Sonrasinda hosgoriisiiniin bir emaresi olarak zikrin faziletiyle

49 Ebu’l-Vefa Taftazani. [bn Seb’in ve felsefetuhu’s-sufiyye, 101.
50 Ketture.,Girig, Buddu’l-drif icinde,7-8.
51 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi'n-nrriyye, 152-157.
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ilgili, diger dinlerin kaynaklarindan alintilar yapmigtir. [smini vermedigi bir kutsal kitaptan
su climleleri aktarir: Allah buyuruyor: “Kizdiginda beni an (zikret) ki, kizdigimda seni
anayim; razi oldugunda beni an ki, raz1 oldugumda seni anayim, sana olan yardimimla mutlu
ol, ¢linkii bu, senin kendine olan yardimindan daha hayirlidir.”>* Hiristiyan ruhbanlardan ise
sunlar1 aktarir:>

“Ruhbanin birine “oruglusun (galiba)” diye soruldugunda, “Allah’in zikriyle orugluyum,
eger Allah’tan bagkasini zikredersem (bu orucu) bozmus olurum.” seklinde karsilik vermistir.
Musevilerden ve Musa b. Meymun’un (6.1205) Dilaletu’l-hairin adli eserinden zikrin faziletiyle
ilgili alintilar da yapan Ibn Seb’in* bazi hikmet sahiplerinden, hitkiimdarlardan, simya, sihir
ve astronomi bilginlerinden zikrin faziletiyle ilgili 6zlii sozler aktarmay1 ihmal etmemisgtir.>

Cansiz varliklara yapilan zikir ile ilgili bir konuyu ele alan Ibn Seb’in, dogu dinlerinden
bir takim ifadeler aktarir. Zikrin 6nemi baglaminda Hintlilerin heykellerini bir sey i¢in
yardima ¢agirdiklar1 zaman onlarin isimlerinden birini séylemeleri gerektigi seklinde
kendisine bir rivayet geldigini ve bu rivayete gére onlarin bu durumda soyle seslendiklerini
soyler: "oUfwb‘&ﬁo‘iadﬁm.—'dﬁd els” (Vahin, buddu’l-ebedi’l-evhedan hersan ew rehgan).
Ibn Seb’in bu ciimleyi sdyle anlamlandirir: “Ey, yolunda itaat edenkisinin bedenini yaktig
ve baz1 yiice mahliiklarina gevirdigi/yonelttigi kisi (varlik)! Bize senden bir esintiyle ihsanda
buyur, bizi tasalarimizdan kurtar, ruhlarimizin hallerini birbirinden ayir. Ey kendisi i¢in
asil bulunmayan (ama kendisi) her seyin asli (olan), ey methumunun “Budd’u, ey varliklarin
kendisiyle var oldugu ve her seyde seyiyyetiyle bulunan (varlik).” Ibn Seb’in, Sudanlilar ile ilgili
olarak ise sunlar1 aktarir: Sudanlilar gok giizel bir yiize sahip olmak istediklerinde Tanrrnin
isimlerini yiizlerine yazarlarmis. Bu isim nesilden nesile aktarila gelen bir climleymis ve
soyleymis: “glUieie zulissdillasuils” (Ya si, fa si yer yerci’ se’sd’). Tbn Seb’in bu ciimleye
ise su anlami verir: “Kim Allah’ zikrederse tiim diismanlar ondan kagar, Allah’in takdiri gii¢
yetirir, ama ona gii¢ yetirilemez.”® Ibn Seb’in bunlarin yaninda Hiristiyan papalarindan,
antik filozoflardan Sokrates, Platon ve Aristoteles’ten de zikirle ilgili ctimleler aktarir. Ayrica
Hermeslerin giindiiz ve gecelerinden zikir i¢in zaman ayirdiklarini da aktarir ve konuyla ilgili

olarak Hz. Adem, Hz. Nuh, Hz. ibrahim, Hz. Ishak, Hz. Ismail, Hz. Yakup, Hz. Yusuf, Hz.

52 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi'n-niriyye, 157

53 Ancak Abdurrahman Bedevi, bu ciimlelerin Ibn Seb’in’in, zamaninda etrafinda duydugu ifadeler oldugunu
belirtir. Bkz. Ibn Seb’in, Risaletu’n-nasiha evi'n-niiriyye, s.157, 2. dipnot.

54 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi'n-niriyye, 157.

55 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evin-niiriyye, 158-161.

56 Ibn Seb’in. Risaletu'n-nasiha evi’n-niiriyye, 161. Buradaki her iki ciimlenin anlami kapali oldugu icin
Tiirkgesini yazmadik. Ayrica ciimlelerin muhtemel okunuslarini parantez igerisinde verdik.
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Musa, Hz. Harun, Hz. Davud, Hz. Siileyman, Hz. Yahya ve Hz. Isa’nin zikir ve zikir ile ilgili
sozlerini nakleder. Bazen de kutsal kitaplarin isimlerini belirterek konuyla ilgili iktibaslar
yapar. Zebur’dan “Ey Davud, ben senin zorunlu “Budd”unum, “Budd”unu birakma.”,
Incil’den“Beni zikretmeyen kulda hayir yoktur.”, Tevrat’tan ise “Bana yapilan zikir kullarim
icin rahmettir, zikir ile azap birbiriyle uyumlu olmaz.” sozlerini aktarir.”” Ibn Seb’in “nur”
kavramini agiklarken de benzer bir yol takip etmistir. Nur kavraminin Kur’an’da Allah’ ifade
ettigini ayet ve hadislerle ortaya koyan Ibn Seb’in, bu temel tezini desteklemek icin, stfilerin,
Gazali’nin ve filozoflarin goriislerine basvurur.

Ancak burada dikkat geken husus Mecusilerden, Yahudilerden ve Hiristiyanlardan
yaptig1 alintilardir. Mecusilerin Tanrrya nur dedigini, Tevrat’ta nurun melekler alemini,
Allah’t ve sifatlari ifade ettigini, Hiristiyanlarda lahuttan kinaye oldugunu ve 6zellikle Hz. Isa
s6z konusu olunca bu sekilde anlagildigini -ki onlara gére Isa Tanrrnin yeryiiziine gonderdigi
nurdur- belirterek kendi goriislerine destek olarak gosterir.>®

Ibn Seb’in’in Buddu’l-drif adli eserinde de bu hosgériisiinii gormek miimkiindiir.

Ornegin nefsin 6liimden sonra bekastyla ilgili olarak énce akli delilleri aktaran Ibn
Seb’in bu konunun ittifak edilmis bir mesele oldugunu soyledikten sonra, kutsal kitaplar,
suhuflar ve filozoflardan destekleyici ciimleler aktarir. Ibn Seb’in, Kuran’dan “Andolsun
sen bundan gaflette idin; derhal biz senin perdeni kaldirdik. Bugiin artik goziin keskindir.”
(Kaf, 50/22) ayetini, Hz. Muhammed’e (sav) atfedilen “Insanlar uyumaktadir, éldiiklerinde
uyanirlar.” hadisini aktardiktan sonra, kutsal kitaplardan ise su ciimleleri niimiize koyar:
Incil’den, “Salih nefs beni bilir ve ben Hakk’im, kim beni bilirse benimledir. Salih olmayan
(nefs) beni bilmez, o seytanla birliktedir ve seytan da gazabimdadir.” Tevrat’tan, “Ey Musa
fani olmayanla bana yaklas! Ciinkii ben onu ebedilik icin yarattim. Eger (nefs) iman eder ve
salih (isler) yaparsa ondan razi olurum, eger inkar eder ve bana isyan ederse ondan memnun
olmam.” Zebur’dan, “Ey Davud, nefsini 1slah et ki ebedi ve siirekli mutluluga erisesin.
(Nefsin) islerini ihmal etme yoksa en biiyiik ve siirekli hezeyana diisersin.” Suhuflardan da
mealen sunlar1 aktarir: Miiminin nefsi rahmetimdedir, rahmetim ise siireklidir. Kafirin nefsi
azabimdadir, azabim ise kesintisizdir.*

Elbette tiim bu alintilarin gergekten de belirtilen kaynaklarda gegip ge¢medigi

arastirilmalidir. Ancak bu, tebligimizin ne konusu ne de amacidir. Amacimiz Ibn Seb’in’in

57 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi’n-niiriyye, 161-165; Incil’den yaptig1 bagkaca alintilar igin bkz. 182.
58 Ibn Seb’in. Risaletu’n-nasiha evi'n-niiriyye, 185-187.
59 1Ibn Seb’in. Buddu’l-drif, 313-314.
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hosgoriisiinii gostermeye calismaktir. Bu durumda rivayetlerin kaynaklarinda bulunup
bulunmadigindan ziyade Ibn Seb’in’in bu kaynaklara atif yapmis olmasi énemlidir. Nitekim
Ibn Seb’in buna isaret ederek sunlari sdylemistir: Bu alintilar miitercimlerden alinmig
ifadelerdir. Bunlarin Allah’in s6zii oldugunu sdylemiyorum. Bunlarin igerigi ve isaret
ettikleriyle birer hikmet ve gergek olduklarini séylemek istiyorum®.

Ibn Seb’in’in farkli inang ve diisiincelere gosterdigi saygi, onlara hakikatten pay vermesi
ve dolayisiyla hosgoriisii, dgrencilerinde de goriiliir. Ismini bilmedigimiz ve Ibn Seb’in’in
Risaletuw’l-ahd’ini serh eden bir 6grencisi, bu serhinde hocasindan oldukea etkilenmistir.
Ornegin, mutluluk ve hakikat iligkisini iglerken, “Sehvetleri terk etmek ayniyla hakikate
ulagmaktir.” ciimlesine Hz. Isa ile bir adam arasinda gegen su diyalogu érnek getirir: Hz.
Isa (as) uyumakta olan bir adama, “Rabbine ibadet et.” demis, adam cevaben “O’na en biiyitk
ibadetle ibadet ediyorum.” karsiligini vermistir. Hz. Isa “Nasil oluyor bu?” diye sorunca, adam
“O’nun i¢in diinyay: terk ettim.” cevabini vermistir. Bunun iizerine Hz. Isa “O zaman uyu.”
demistir. Ibn Seb’in’in 8grencisi bu olay1 su ayetin de agikladigini belirtmistir: “Rabbinin
makamindan korkan ve nefsini kotii arzulardan uzaklastiran icin siiphesiz cennet yegane

barinaktir.” (Naziat, 79/40-41.)%!

V. DEGERLENDIRME

Ibn Seb’in’in “budd” kavramindan yola ¢ikarak onun hosgériisiinii ortaya koymaya
calistigimiz bu ¢aligmada gortilmistiir ki, hosgorii farkli bicimlerde ifade edilebilmektedir.
Ibn Seb’in de bunu bir sézciikle sembolize etmek istemistir. O, “budd” kavraminin Buddha
ile iligkili oldugunu biliyordu ve Hintlilerden yaptig1 alintilarla bunu gosterdi.

Ayni1 sekilde hickimsenin tamamen hakikatten yoksun olmadigini da biliyordu ve
bunu onlardan aldig: fikirlerle ortaya koydu. Bu hakikat pay1 i¢in Budd(ha) ile Tanrr'y1, put
ile Allah1 esanlamli yapti. Hakikatin adresini genellestirdi, 6zellestirmedi. Adeta “Dogudan
batiya hepimiz bir tek hakikatin pesindeyiz. Onun ismi 6nemli degildir: Budd(ha) ya da Allah.
Sonugta hakikat 6nemlidir.” demek istedi. Iste hosgorii budur. Dilde, goniilde ve eylemde
benimsenmis bir hosgorii... Elbette hosgorii “6teki” olmak veya onda bitmek degildir. Belki

60 Ibn Seb’in. Buddu’l-arif, 313-314.
61 Mechul Miiellif. Serhu Ahd, Resdilu Ibn Seb’in icinde, 120.
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“Oteki” gibi bakabilmek, gorebilmek, anlayabilmek, hissedebilmek ve yasayabilmektir. Bu
nedenle Ibn Seb’in’in “Budd”u, Buddhanin veya putun kendisi degildir. Onun da kendisine
ait bir yolu vardir. Fakat bu yol iki yonliidiir: Biri aklin, digeri gonliin. Ama goniil akla gore
daha hoggoriilidiir. Bundan olsa gerektir, Ibn Seb’in’in akli eserleriyle kalbi eserlerindeki
¢izgisi farklidir. Ornegin Buddu’l-drif eserinde daha ¢ok akli bir yol takip eder. Burada kendi
inang ve diigiince diinyas: igerisinde bulunan fakih, kelamci, filozof ve stfi gruplarini bile
mutlak hakikat yolu olarak gérmez. Mutlak hakikat yolu olarak “Muhakkik-Mukarreb”
adin1 verdigi yolu onerir. Fakat asla soz ettigi farkli yollar1 biisbiitiin reddetmez. Aksine
onlara kendi diislincesini temellendirmede bagvurur. Diger taraftan gonliin agirlik gosterdigi
risalelerinde bu akli yol, yerini kalbi bir yola birakir. Bu nedenle risalelerinde daha az elestiri,
daha ¢ok hosgorii goze ¢arpar. Bu da onun tasavvufi yoniidiir. Bu tasavvufi yon “mutlak
vahdet” anlayisiyla belirlendiginden ve vahdette de tek hakikat Tanr1 oldugundan veya gergcek
sadece O oldugundan, artik ayrilar gayrilar ortadan kalkar. Kétii diye bir sey kalmaz ve her

sey aslinda bir agidan hakikatten bagka bir sey olmamuis olur.
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