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   RAHMAN VE RAHİM OLAN ALLAH’IN ADIYLA

  


   
   GİRİŞ

   Keşfuz’zunûn adlı kitabın birinci cildinde şu bilgiler yer almaktadır:

   Meliklere nasihat amaçlı yazılmış olan ve ETTİBRÜL-MESBÜK-Fİ NASİHAT’İL-MÜLÜK adlı eser ilk olarak Farsça yazılmış olan bir şaheser olup H. 505 senesinde vefat eden İmam Ebu Hamid Muhammed bin Muhammed El Gazali’ye aittir. Bu şaheseri, Selçuklu Sultanı Muhammed bn. Melikşah için yazmıştır. Ancak daha sonra bazıları tarafından Arapça’ya çevrilmiştir. Ala ibn Muhammed Eşşerif Eş’şirazi, Sultan Süleyman Han’a bağlı olan Sinan Bey için Türkçe’ye tercüme etmiştir ve ‘Neti Cetüssülûk’ adını vermiştir. Bu kitap, Melikşah oğlu Muhammed için bir takım nasihatler içeren bir önsöz ile iki makale ve yedi bölümden oluşmaktadır. Bu Türkçe çeviriye bir takım ilaveler de yapılmıştır. Ayrıca Mevla Muhammed bin Abdulaziz de çevirisini yapmıştır. Bu zat “Vücudi” lakabı ile de tanınmaktadır. Ancak bu zat harfiyen aktarmıştır. Vefatı H. 1020’dir.

  


   
   

   RAHMAN VE RAHİM OLAN ALLAH’IN ADIYLA

  


   
   FARSÇA’DAN 
MÜTERCİME AİT 
ÖNSÖZ

   Yüce Allah’ın bolca nimet ve ihsanına karşı hamd olsun. Salat ve selam, Efendimiz Muhammed (s.a.v.) ve sahabeleri ve alîne olsun. 

   Hatırı sayılır önde gelen bir takım ilim erbabı, bu kitabı Farsça’dan Arapça’ya tercüme etmemi istedi. Ben de bu isteğe olumlu yaklaşıp, kitabın bulunduğu düzenleme ve üslubuna saygı göstererek, bu işi gerçekleştirmek üzere, Farsça’dan Arapça’ya çevirisini gerçekleştirdim. Ben cümleleri kolay anlaşılır bir üslupla yazmak ve işaret ettiği noktaları açıklamak için çokça gayret sarf ettim. Amaç, okuyucuya yardım ve kitabı kavramaya yakın ve yatkın bir hale getirmektir. Bu hususu yaparken müellifin zirvedeki üstün ifade tarz ve beyanına riayet ettim. 

   Yanı sıra kitabın yazarı tarafından kanıt olarak kullandığı bir takım bilgi aktarımı ve mesajları ayrıca Farsça şiirleri de Arapça’ya çevirmeye de özen göstererek, manalarının enginliklerine, maksat ve amaçlarının zenginliklerine ışık tutmayı ihmal etmedim. Ben, okurun affına sığınarak, yaptığım yetersiz yaklaşımdan dolayı, kelimenin tam anlamıyla, özür diliyorum. Zira ben bu meydanın binicilerinden değilim. İyi niyetli insanlar benim yetersizliğimi affetsinler ve âlimler himmetleriyle, noksan yanlarını bağışlasınlar. Dolayısıyla, her kim ki karşılaştığı herhangi bir eksikliği, “düzensizliği” görüp yanılgıyı düzeltmeye çalışırsa, büyük bir sevaba erişir, güzellikle anmayı hak eder. Benim başarımın yegane dayanağı Yüce Allah’tır. O’na tevekkül eder, dönüşüm de O’nadır.

   Şeyh, imam, âlim ve ârif olan Zeynüd’din ve Hüccetül İslam unvanını haiz, imamların onur kaynağı Ebu Hamid Muhammed bn. Muhammed el-Gazali Ettûsi (r.h.) Sultan Muhammed bin Melikşah (r.h.) diye bilinen zata hitaben şöyle demektedir:

   Bilmiş ol ki: Ey âlemin sultanı, şark ve garbın meliki, hiç şüphesiz Yüce Allah’ın (c.c.) senin üzerinde açık nimetleri ve bolca ihsanları vardır. Bu nedenle senin bunlara karşı şükür etmen şarttır. Yanı sıra bu nimetleri yayıp çevreni ve maiyetinde olanları yararlandırman gerekmektedir. İsimleri kutsanmış Yüce Allah’ın (c.c.) nimetlerine şükretmeyen kimse, bu nimetlerin yok olmasına zemin hazırlamış olur. Ve bu hatasından dolayı Kıyamet Günü mahcup duruma düşmesi mukadderdir. Bilindiği gibi, her nimet ölümle son bulmakta. Akıllı ve zekalı kimsenin nezdinde değer ve önemi kalmamaktadır. Zira ömür ne kadar uzun sürerse sürsün er geç son bulacağı için uzun süreli oluşu bir şey ifade etmez. Nitekim Nûh (a.s.) bin küsur yıl yaşadı ve ölümünden bu yana beş bin yıl geçmiş olmasına rağmen, sanki hiç yaşamamış gibi fâni âleme karışmıştır. Nimetin değeri, devamlı oluşu ile ölçülür. Bu da ebedi saadet, sonsuz nimetin tohumu olan iman nimeti sayesinde gerçekleşir. Kudreti yüce, söz ve nimetleri değerli olan Yüce Allah, sana bu nimeti bağışlamış ve iman tohumunu senin temiz sinene serpmiş, onu kalp ve vicdanına yerleştirmiş ve seni bu tohumun, bakımına muvaffak kılarak, sana bu tohumun itaat suyuyla sulanmasını emretmiştir ki kökü yerin diplerinde ve ucu ulvi semalara ulaşacak şekilde yeşerip gelişsin. Nitekim Yüce Allah (c.c.) buyuruyor: “Görmedin mi ki, Allah nasıl bir örnek vermiştir. Güzel bir söz güzel bir ağaç gibidir ki, onun kökü sabit, dalı ise göktedir.[1] 

   Hâl böyleyken, ağacın kökü iman ile güçlendirilmeyince ve dalları olgunlaştırılmayınca, onun ölüm rüzgarlarına maruz kalmasından ve yok olma fırtınalarıyla altüst olmaya bırakılmasından endişe duyulur. Sonuçta son nefeste yok olur ve kul Allah (c.c.) korusun, imansız kalıp, Rabbi ile amelsiz olarak karşılaşır.

   Ey Melik, bilmiş ol ki, söz konusu ağacın on adet temel esası olduğu gibi, on adet de dalları bulunmaktadır. Temelini kalp ile inanç ve dallarını da yapılan amel oluşturmaktadır. Yüce meclisten, bu on temel esas ve on adet detayın açıklaması anlaşılıp bununla şereflenince, sultanın bu ağacın yetiştirilmesiyle ilgilenmesini beklerim. Bu da şu tarzda olmalıdır ki, haftanın günlerinden, cuma gününü bu işe ayırıp, bir taraftan uhrevi işlerle ilgilenirken söz konusu gün müminlerin bayramı gibidir. Onda öylesine değerli bir saat vardır ki haftanın en değerli günü olan cuma gününü değerlendirip istekte bulununca, Yüce Allah (c.c.) kişinin isteğini yerine getirir. Ve duasını boşa çıkarmaz. Hâl böyle olunca, haftanın yedi gününden birini, Yüce Allah’ın (c.c.) hizmetine tahsis edersen ne olur ki... zira söylendiği gibi, senin bir kölen olup, kendisine bir gününü senin hizmetine ayırmasını istersin de, diğer günlerde de aksayan hizmetlerini tamamlamasını beklersen, buna karşılık, bu kul senin emrine aykırı hareket ederse, senin bu köle ile muamelen nice olur… Oysa sen onun yaratıcısı falan da değilsin. O sadece mecazi anlamda senin bir kölendir.

   Ey sultan sana gelince, sen bu yaratıcının bir kulusun. Hem de gerçek mânâda kulusun. Sen kuluna reva görmediğin muamelenin sana karşı yapılmasını hoş karşılar mısın?

   Şu halde sen cuma akşamı oruca niyetlen. Şayet perşembeyi de buna katarsan daha iyi edersin. Bu nedenle cuma günü sabah kalk, boy abdesti al ve üç nitelikli bir elbise giyin: Helal olmalı, ipek olmamalı ve yazın namaz kılmaya elverişli olduğu gibi kışın da namaza elverişli bir nitelik ve nicelikte bir kumaştan yapılmış olmalıdır. Zira böyle olmayan elbiselerin giyilmesine Yüce Allah rıza göstermez. Daha sonra sabah namazını cemaatle kıl ve güneş doğuncaya kadar hiç kimseyle konuşma, yüzünü de kıbleden çevirme ve de tesbihi eline alarak Kelime-i Tevhidi bin kez tekrarla. Güneş doğunca, birinin sana bu kitabı okumasını iste. Böylece her cuma, ezberinde kalsın diye okunmasını sağla. Okuyucu okumasını tamamlayınca, sen dört rekat sünnet kıl ve Dûha zamanı girinceye kadar tesbih ile meşgul ol. Dûha namazının fazileti çok büyüktür. Özellikle cuma gününde sevabı katlanmaktadır. Bundan sonra eğer sen saltanat ve İslamiyet tahtı üzerinde isen, veya yalnız iken şu duayı okumalısın. “Allahûmme salli ala Muhammedin ve ala ali Muhammedin.” “Ey rabbim Muhammed (s.a.v.) ve âline salatın ve rahmetinin nüzûlü daim olsun.” Yanı sıra şayet sadaka vermeye gücün varsa sadaka ver ve haftanın günlerinden biri olan bu günü, Yüce Allah’ın (c.c.) ibadetine ayır ki, haftanın diğer günleri senin için günahların affedilmesine vesile olabilsin.
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   İMANIN TEMELİNİ MEYDANA GETİREN İTİKAT ESASININ BAŞLANGICI

   

   BİRİNCİ ESAS:
ALLAH’IN (C.C.) VARLIĞI

   Ey sultan bilmiş ol ki sen Allah’ın (c.c.) yarattıklarından birisin. Ve senin için bir yaratıcı vardır ki O, âlemlerin ve onun kapsadığı her varlığın yaratıcısıdır. O tektir, ortağı yoktur. Tektir ve benzeri yoktur, ezelden beri vardır, varlığının sonu düşünülemez. Ve O ebediyen var olacaktır. O’nun varlığı için yokluk asla yoktur. O’nun varlığı, ezel ve ebed kavramlarıyla sınırlanamaz. O’nun için yokluk düşünülemez. O kendi zâtı ile vardır. Herkes ve her şey ona muhtaç iken, O’nun hiçbir kimseye ve şeye ihtiyacı asla söz konusu değildir. Varlığı zâtındandır ve her şeyin varlığı O’na bağlıdır.

   İKİNCİ ESAS: 
YARATICININ TENZİHİ HAKKINDADIR

   Bilmiş ol ki, zikri yüce olan Büyük Yaratıcı için şekil ve benzerlik asla mevcut değildir. O, hiçbir kalıba yerleşmez ve girmez. O nicelik ve nitelikten uzaktır. Ve O, hiçbir şeye benzemediği gibi, hiçbir şey de O’na benzemez. Akılda ve hayalde oluşabilecek şekil, örnek ve hayallerden uzaktır. Zira bu tür vasıflar yaratılmışlara ait vasıflardır. Kendi ise bunların yaratıcısıdır. Dolayısıyla, bu vasıflarla nitelendirilemez. Onun varlığı noksanlıktan uzaktır. Herhangi bir mekan içinde veya üstünde olması düşünülemez. Mekan kavramı onu kapsayamaz. Varlık âleminde olan her şey, O’nun arşının tahtındadır. Arşı ise onun kudret ve yönlendirmesinin altındadır. O’nun varlığı, arş yok iken de vardı. Ve mekandan arınmıştır. Arş, haşa zâtını taşır nitelikte değildir. Aksine arş ve taşıyıcıları, lütuf ve kudreti sayesinde ayaktadırlar. O’nun arş üzerinde bulunma keyfiyeti, O’nun buyurduğu şekildedir. Ve O’nun tayin ettiği anlamda olup, arş üzerinde karar kılması veya dokunması veya onu mekan edinmek veya iç içe girmek veya intikal (bir yerden bir yere geçiş) ile de olamaz. Yüce Allah arşın üstünden yerin derinliklerine kadar, her şey onun hüküm ve kudreti altındadır. Bununla beraber O her varlığa yakındır. O her şeye kâdîrdir. O her şeye hazır ve nâzırdır. Dilediğini yapmakta tamamen serbesttir. O devamlı olarak Cemal (Güzellik) ve Celal (Büyüklük) sıfatlarıyla iç içedir. Sonu yoktur ve değişiklikten arınmıştır. Kemalinin tamamlanmasına muhtaç değildir. Keza arşı yaratmasından önce ve sonraki dönemlerde, herhangi bir mekâna ihtiyacı düşünülemez ve o ezelden beri taşıdığı sıfata sahip olarak, devam etmektedir. O’nun sıfatlarının hiçbir şekilde değişiklik veya dönüşüme ihtiyacı söz konusu değildir. Yüce Mevla yarattıklarının sıfatlarının üstünde ve temizdir. O, dünyada sıfatlarıyla bilinmekte ahirette ise, şânına yaraşır bir nicelik ve nitelikle görülecektir. Yani benzersiz ve emsalsiz bir şekilde görülecektir. Zira ahiret alemindeki görme keyfiyeti, dünyadakine hiçbir şekilde benzemez. O’nun hiçbir şekilde benzeri yoktur. O, duyan ve görendir.

   ÜÇÜNCÜ ESAS:
ALLAH’ IN (C.C.) KUDRETİ HAKKINDADIR

   Bilindiği gibi Yüce Allah her şeye güç yetirendir. Mülkü mükemmelliğin zirve noktasındadır. Onun için acizlik veya yetersiz kalmak düşünülemez. Dilediğini yapmaya gücü yeter. Yedi gök ile yer küresi, kürsü diye tabir edilen kavram, O’nun gücünün, kudretinin ve elinin altındadır. Mülkün tek sahibi odur. O’nun mülkünün dışında gerçek manada mülk düşünülemez. Zalimlerin ve haddi aşanların söylediklerinden münezzehtir. Söylenenlerden yüce ve büyüktür.

   DÖRDÜNCÜ ESAS: 
ALLAH’ IN (C.C.) İLMİ HAKKINDADIR

   Yüce Mevla bilinmesi gereken her şeyi bilir ve ilmi her şeyi kuşatmıştır. Göklerden yerin derinliklerine kadar var olan her şeyi ilmi ile kuşatmıştır. Nitekim eşyalar tümüyle O’nun ilmi sayesinde ortaya çıkmış, iradesiyle yaratılmış, kudretiyle şekillenmiştir. Hiç şüphesiz Yüce Allah çöllerdeki kumlarının sayısını bilmektedir. Keza yağan yağmurların tanelerini, ağaçların yapraklarının sayısını ve engin fikirlerin kapsadığı zengin bilgileri tam anlamıyla bilmektedir. 

   Keza ilmi dahilinde cereyan eden rüzgar ve hava esintilerinin nitelik ve niceliği O’nun tarafından bilinmektedir. Gökyüzündeki yıldızların sayısına ve miktarına vâkıf olduğu gibi, varlık âleminde gerçekleşen her şey, irade ve dileğiyledir. Her şeyin, azı veya çoğu, küçüğü veya büyüğü, hayrı veya şerri, yarar veya zarar, eksiklik veya noksanlık, rahatlık veya yorgunluk, sağlık veya hastalık olsun, her halûkarda mutlaka O’nun hükmü, tedbiri, dileği, uygun gördüğü şekilde oluşur. 

   Şayet tüm insan, cin, melekler ve şeytanlar yani varlık aleminde ne varsa, tümü bir araya gelip güç birliği yapmak suretiyle, alemdeki herhangi bir zerreyi harekete geçirmek veya durdurmak veya eksiltmek veya artırmak gibi bir girişim tarzı onların gücünü aşar. Dolayısıyla onun iradesi güç ve kudreti olmamış olsa, bunu yapmaktan âciz kalırlar ve güç yetiremezler. O’nun dilediği her şey mutlaka olur. Dilemediği hiçbir şey ise, asla olamaz. Şu halde, olan olacak veya varlık aleminde vücut bulan her şey kesinlikle O’nun tedbir, emir ve izni doğrultusunda gelişir.

   BEŞİNCİ VE ALTINCI ESAS: 
ALLAH’ IN (C.C.) DUYAN VE GÖREN BİR İLAH OLDUĞU HAKKINDADIR

   Şu halde bilinen her şey onun bilgisi kapsamında olduğu gibi, O duyulan her şeyi duyar, görülen her şeyi görür. O kendisine has duyma ve görme vasıflarıyla gece karanlığında karıncanın sürünmesini duyar ve görür. O’nun duyma iradesinden yer tabakalarının altındaki en ufak canlıların sesi dahi kaçmaz. Oysa O’nun duyması kulakla değil, görmesi gözle değildir. O’nun ilmi, düşünceden kaynaklanmaz. Şu halde O’nun her fiili, araca ihtiyaçsızdır. Dolayısıyla herhangi bir şeye ‘ol’ emri verince hemen oluverir.

   YEDİNCİ ESAS: 
ALLAH’ IN (C.C.) KELAMI HAKKINDADIR

   O’nun yüce emri tüm yaradılmışlarda etkili ve geçerlidir. O’nun haber verdiği, söz verdiği veya korkuttuğu hükmü hak olup, kendisinden gelen bir husustur ve O’nun kelamı cümlesindendir. O âlim, irade sahibi buyuran, kudret sahibi duyan ve gören zat olduğu gibi, konuşma vasfına sahip bir ilahtır. Onun kelamının oluşması için boğaz, dil, ağız ve diş gibi araçlara ihtiyaç duyması söz konusu değildir. Kur’an, Tevrat, İncil, Zebûr ve tüm peygamberlere (a.s.) inen kitapların tamamı, O’nun kelamı cümlesindendir. Kelamı ise O’nun bir sıfatını oluşturmakta ve tüm sıfatları kadimdir[2] ezelidir. Beşerin kelamı, harf ve sesten oluştuğu halde, Allah’ın (c.c.) kelâmına gelince, o ses ve harflerden arındırılmış bir niteliktedir.

   SEKİZİNCİ ESAS: 
ALLAH’ IN (C.C.) FİİLLERİ HAKKINDADIR

   Bu tablo karşısında varlıktaki tüm âlemler onun yarattığı cümlesindendir. O’nunla birlikte herhangi bir şerik veya yaratıcı söz konusu değildir. O tek yaratıcıdır. Eğer insanlara yorgunluk, hastalık, fakirlik, âciz kalmak, cehalet gibi vasıflar vermişse, bu da mutlak adaletin gereğidir.

   O’nun fiillerinde hâşa zulüm söz konusu değildir. Zira zalim, başkasının mülkünü elinde tutan kimsedir. Hiç kimse için mülk söz konusu olmadığından, yüce Mevla kendi mülküne sahip demektir. Onunla birlikte mülk sahibi olan hiç kimse yoktur. Olmuş ve olacak her şey onun mülkü kapsamındadır. Benzeri ve ortağı olmayan yegane Mâlik (mülk sahibi) O’dur. Hiçbir kimsenin kendisine yönelik, niçin ve nasıl şeklinde, itiraz etmek gibi hak ve yetkisi yoktur. Tüm fiillerinde tek hüküm ve emir kendisine aittir. 

   Hiç kimse için, her şeyi kabul ile karşılamak, yarattıklarına düşünce ile bakmak ve kaza ve hükmüne rıza ve teslimiyet dışında bakmak gibi bir seçenek yoktur.[3]

   DOKUZUNCU ESAS: 
AHİRETİN ZİKRİ HAKKINDADIR

   Bilindiği gibi Yüce Allah insanları iki nitelikte yaratmıştır: Beden ve ruh. Bedeni, ruh için bir barınak olarak halketmiştir ki bu dünyada iken ahreti için bir hazırlık yapsın. Her ruh için de cesette kalmak için belirli bir süre tayin etmiştir. Dolayısıyla o sürenin sonu, o ruh için bir ecel ifade etmektedir. İleri ve geri gidemez. Şu halde ecel geldiğinde ruh ve cesedi yek diğerinden ayıracaktır. Ölü, kabrine konduğunda, münker ve nekirin sorusuna cevap vermesi için cesede iade edilir. Bu iki varlık korkunç büyüklükte iki görevlidir. Bunlar, ‘rabbin kim?’, ‘peygamberin kim?’, diye kendisine soru yöneltirler. Şayet bilgisizlik ve becerisizlik gösterir de isabetli cevap veremezse, ona azap edip mezarına yılan ve akrepler doldururlar. Kıyamet günü ise; hesap, karşılaşma, tartışma ve cezalandırma günüdür. Ruh cesede iade edilir. Herkesin amel defterleri dağıtılır. Ve ameller insanlara gösterilir. Herkes amel defterine bakıp amellerini görür ve yaptıklarını görür ve değerlendirir. Böylece itaat ve günahkârlık derecesini öğrenmiş olur. Daha sonra amelleri manevi bir amel terazisiyle ölçülür. Ardından, Sırat Köprüsü’nden geçmesine izin verilir. Sırat Köprüsü ise, kıldan ince ve kılıçtan keskindir. Bu dünyada iyi yolda olan kimse; açık ve pürüzlü bir nesne ile karşılaşmadan rahatlıkla geçer. Şayet iyi yolda olmayıp, salih amel işlememiş ve hak yolu seçmeyip, Mevla’sına isyan etmiş ve kendi nefsinin isteklerine uymuşsa, o Sırat Köprüsü’nden geçebilecek bir imkân bulamayıp, geçmeyi başaramaz ve cehenneme yuvarlanır. İnsanların tümü Sırat üzerinde bekletilip yaptıklarından dolayı sorguya çekilirler. Hak yolda hareket edenlerin, doğrulukları ortaya çıkar. Riyakâr ve münafıklar ise rezil ve haysiyetsiz olurlar. Sonuçta insanların bir kısmı cennete hesapsız olarak girer. Bir kısmı ise kolaylık ve müsamaha ile karşılaşıp, iyi hesap görürler. Diğer bir grup ise, zorluk, tartışma ve haksız davalarından sorumlu olarak hesaba çekilir. Ardından kafirler öylesine cehennem ateşine sürüklenirler ki, kurtuluş fırsatı bulamazlar. Buna karşılık, itaatkâr Müslümanlar cennete girerken, günahkârların ise ateşe girmesi için emir verilir. Nebîler, alimler ve din büyüklerinin şefaatine nail olanlar affa uğrarlar. Fakat şefaat eden kimsesi olmayan, günahı miktarınca ceza çekip azap görecektir. Daha sonra şayet ölüm esnasında imanını kurtarmışsa, cennete girecektir.

   ONUNCU ESAS: 
RESULÛLLAH’IN (S.A.V) BAHSİ HAKKINDADIR

   Yüce Allah kainatın alın yazısını yani gidişatını belirlerken, insanların fiil, davranış, kazanç ve amellerinden bir bölümünü iyi insan olmaya vesile kılmış, bir bölümünü de kötü olmasına sebep olarak belirlemiştir. İnsan kendi başına bu süreci bilemez. Yüce Allah kerem ve rahmetinden ve minnetinden gelen bir iradeyle bir takım melekler yaratıp ezelden beri, iyi insan olarak belirlediği kimselere göndermiştir. Bunlar da peygamberlerdir. “Hepsine salât ve selam olsun.” Bu süreçten sonra Yüce Allah bu peygamberleri insanlara elçi olarak gönderip iyilik ve kötülük yolunu bildirmiştir. Ta ki insanların Allah’a karşı herhangi bir hak iddiası, itirazı kalmasın. En son peygamber olarak Peygamberimiz Muhammed’i (s.a.v.) göndermiş ve onu hem korkutucu hem müjdeleyici kılmıştır. Böylece peygamberliğini olgunluk derecesine ulaştırmıştır. Artık O’nun getirdiğine herhangi bir ilave yapmaya gerek kalmamıştır. Bu nedenledir ki, Yüce Allah O’nu “Hatemü-l Enbiya” (Peygamberlerin sonuncusu) kılmış olup, O’ndan sonra bir peygamberin gelmesi söz konusu değildir. Ardından insan ve cinler âlemine, O’na itaat edip sözlerine uymalarını emretmiş böylece O’nu öncekilerin ve sonrakilerin seyyidi (efendisi) kılmıştır. Ardından sahabelerini de tüm peygamberlerin sahabelerinden üstün kılmıştır. Allah’ın salâtı ve selamı tümüne olsun.

   

    
     
      Kadim: Kelime anlamı ‘eski’ olarak çevrilse de kelimeyi tam ifade eden, geçmişten beri varolan değerli bir geçmiş kastedilmektedir.

    

     
      Demektir ki, yegane mülk sahibi kendi zâtı olduğuna göre ve zulüm kavramı da başkasına ait mülkü elinde tutma ve karışma hak ve yetkisi olduğuna göre, yaptığı her şey zulüm tarifine girmez. Böyle olmakla beraber yaptığı her şey tüm kaza ve kader ile ilgili tasarrufları bir sebebe dayalı ve bir hikmete göre yapılmıştır. Boşa olan hiçbir husus yoktur. Dolayısıyla onun için –hâşa– anlamsız, adaletsiz işler yapma gibi bir husus söz konusu olamaz. (Mütercim Notu)
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   İMAN AĞACININ DALLARI 
HAKKINDAKİ DETAYLI BİLGİ

   

   Ey sultan, bilmiş ol ki; insanın kalbinde bulunan mârifet ve itikat gibi kavramlar, imanın temelini oluşturmaktadır. Diğer yedi organlar yardımıyla oluşan ibadetler ve adalet gibi kavramlar da imanın dalları derecesindedir. Bedenin iyi amel işlemesi, kalpteki imanın habercisi ve kaynağıdır.

   İmanın dallarını oluşturan ameller, ki bunlar haram olan hususlardan kaçınmak ve farzların yapılması gibi amellerden oluşmaktadır, iki kısma ayrılmaktadır.

   Birincisi, seninle Rabbin arasında olanıdır. Oruç, namaz, hac, zekat ve haram içkilerden sakınmak ve iffetli davranmak gibi. Diğeri ise seninle halk arasındaki münasebetlerdir. O da halk ile iyi ilişkiler içinde bulunmak, halka karşı âdilâne davranmak, zulümden kaçınmak vb…

   Bunda iki temel esas şu olmalıdır; kendin ile yaratıcı olan Rab (c.c.) arasında olan, emrine itaat ve yasağından sakınmaktır. Ve kölenin sana karşı yapmasını arzu ettiğini senin de Rabbine karşı yapmandır. Yanı sıra senin bir sultan olarak değil de, sıradan bir insanmış gibi, başkasının seninle muamelesinin benzerinin sana karşı yapılmasını arzu etmendir.

   Bilmiş ol ki; senin ile Rabbin arasındaki muamelede, Yüce Allah’ın affı yakındır.[4] Fakat insanlara karşı yapacağın haksızca ve zâlimâne tutum ve davranıştan dolayı Yüce Allah kıyamet gününde hiçbir şekilde seni affetmez, tolerans tanımaz. Bunun cezası vahimdir. Bu nahoş durumdan hiçbir melik kurtulamaz. Ancak adalet ve insafla hareket eden kral, bunun istisnasıdır. Ta ki kıyamet gününde adalet ve insafın nasıl aranıp değerlendirildiğini anlayabilsin.

   ADALET VE İNSAFLA HAREKET ETMENİN 
ON TEMEL ESASI 
BİRİNCİ ESAS: SALTANAT VE İDARE 

   Öncelikle bir konuda irade sahibi olmak, Yüce Allah’ın kuluna verdiği nimetlerden biridir. Bunun hakkını veren, ötesinde saadet olmayan sınırsız bir saadete ulaşır. Bu hakkı yeterince vermeyen kimse ise, en kötü bir duruma düşer ki, bundan sonra Yüce Allah’ı inkar talihsizliği gelmektedir.[5] 

   Devlet yetkilisi olmanın yüceliğine ve riskinin büyüklük sınırına delil, Resulûllah’tan alınan şu hadis gösterilebilir: “Sultanın bir günlük adaleti Yüce Allah’ın (c.c.) nezdinde yetmiş senelik ibadete bedeldir.” Yine buyuruyor: “Kıyamet günü gelince Yüce Allah’ın (c.c.) gölgesi ve sığınağı dışında bir sığınak bulunmaz. O’nun (özel) gölgesiyle yedi sınıf insan gölgelenmektedir. Halkına karşı adaletli davranan sultan, Rabbinin ibadetiyle gençliğini geçiren genç, bir adam ki, çarşıda iken kalbi cami ile irtibatlı olur, iki adam ki, ilahi rıza için bir diğerini sevmekte, bir adam ki, yalnız başına Allah’ı anarken gözyaşı döker ve bir adam ki, son derece güzelliğe sahip bir kadın onu davet eder de, ona karşı beslediği sevgiye rağmen, ben Allah’tan (c.c.) korkarım diye cevap verir ve bir adam ki, sağ eliyle sadaka verirken, sol eli farkında olmaz (gizlilik içinde başkasına hissettirmeden yapar).” 

   Bir diğer hadiste şöyle buyuruyor: 

   “İnsanlar arasında Allah’ın (c.c.) en çok sevdiği ve ona yakın olan kişi, adaletle hükmeden sultandır. Yüce Allah’ın en çok sevmediği ve ondan en çok uzak olan kişi ise, zulüm yapan sultandır.” Diğer bir hadis: “Muhammed’in nefsi elinde olan Allah’a and olsun ki, âdil olan sultanın ameli, semaya yükselmesi en az tüm halkın ameli oranındadır. Onun kıldığı her bir namaz yetmiş bin namaza bedeldir.”

   Hâl böyle iken kul için sultanlık derecesinden daha yüce bir derece ve nimet düşünülemez. Onun bir saatlik ömrünün değeri başkasının tüm ömrünün değerine bedeldir. Bu nimetin değerini takdir etmeyip, zulüm edip, nefsinin isteklerine tabi olacak olursa, Yüce Allah’ın onu düşmanları grubuna katmasından korkulur. Devlet başkanı olmanın riskine işaret eden hadislerden biri de İbnu Abbas’ın rivayet ettiği şu hadistir. “Resulûllah (s.a.v.) günün birinde Kâbe’ye gelip bir halkasına asılır, Kâbe’nin içinde de Kureyş’ten biri vardı. Şöyle buyurdu: “Ey Kureyş ileri gelenleri, size tabi olan maiyetinizdeki halka karşı üç türlü muamelede bulunun. Sizden merhamet istediklerinde, merhametli davranın, sizi hakem veya hâkim olarak kabul ettiklerinde onların arasında âdilâne davranın. Söylediklerinizi yerine getirin. Allah’ın ve meleklerinin laneti, böyle hareket etmeyen kimsenin üzerine olsun. Allah ondan hiçbir farz ve nafileyi de kabul etmeyecektir.” Yine buyuruyor: “İki kişi arasında haksızca hükmeden kimse bilmiş olsun ki, Allah’ın (c.c.) laneti zalimlerin üzerinedir.” Yine buyuruyor: “Üç kişiye Yüce Allah bakmaz: (Kıyamet gününde) zalim ve yalancı sultan, zina yapan yaşlı ve kibirli fakir.” Dolayısıyla o fakir olduğu halde, kibirli davranmaktadır.[6] Resulûllah (s.a.v.) bir gün sahabeye hitaben şöyle buyuruyordu. “Bir gün gelecek ki, siz doğu ve batıyı feth edip hükmedeceksiniz. Bu işte yetkili her kim var ise, ateştedir. Ancak Allah’a karşı takva anlayışı ile davranıp doğru yolu izler ve böylece emaneti yerine getirenler müstesna.” Yine buyuruyor: “Her bir kul ki, Yüce Allah kendisine, halka âmirlik yetkisini verir de onlara haksızlık yapar ve iyilikleri için iyi davranış sergilemez ve onlara karşı şefkatli olmazsa, kesinlikle Yüce Allah onun için cenneti haram kılar.” Yine Resulûllah (s.a.s.) buyuruyor: “Müslümanların yönetimini üstlenen kimse, ev halkını koruduğu gibi, onları da korumaz ise, hiç şüphesiz cehennemde kendisi için yer hazırlamış olur.” Yine Resulûllah (s.a.s.) buyuruyor: “Benim ümmetimden iki kişi şefaatimden mahrum kalacaktır. Zalim melik ve yenilikçi olup dinin sınırlarını aşan yetkili kimse.” Yine buyuruyor: “Kıyamet gününde en şiddetli azaba duçar olan, zalim sultandır.” Yine buyuruyor: “Beş kişiye Yüce Allah buğz etmiştir. Dilerse öfkesini devam ettirir ve onların sonu ateştir. Bir kavme emirlik yapıp da onlardan hakkını alır; fakat, kendisine yönelik haklara gelince insaflı davranmaz ve onların arasında zulmü kaldırmaz, bir de bir kavme reis olup da kendisine itaat ettikleri halde güçlü ile zayıfı denk tutmaz, dolayısıyla taraf tutup kayırır ve bir adam ki ehil ve evladını Allah’ın emirlerine bağlılık noktasında, gerekli tavrı koymaz, onlara dinî vecibeleri öğretmez ve rızklarının nereden kazandığına aldırmaz ve bir adam ki birini ücreti mukabilinde çalıştırır da, işini bitirdiği halde, ücretini ödemez ve bir adam ki eşine mehrî mislini vermemek suretiyle zulüm eder.”

   Rivayete göre, Ömer bin Hattab (r.a.) bir cenaze merasimine katılır, adamın birinin çıkıp namazını kıldırdığını görür. Meyyit defnedildiğinde bu adam elini mezarın üzerine koyarak der ki: “Ey Rabbim, şayet onu azaba çarptırırsan bu senin hakkındır. Zira o sana âsi olmuştur. Şayet ona merhamet edecek olursan, o senin rahmetine muhtaçtır. Ey meyyit ne mutlu sana, ancak şayet sen bir yetkili, kahin, katip veya asayişçi veya tahsildar değilsen.” Bunları söyledikten sonra o şahıs gözlerden kayboldu. Ömer (r.a.) aranmasını emreder; fakat bulunamaz. Bunun üzerine Ömer: “Bu zat Hızır (A.s.) idi.[7] 

   Resulûllah (s.a.s.) yine buyuruyor: “Yetkililere yazıklar olsun, kahinlere yazıklar olsun, asayişçilere yazıklar olsun. Zira onlar öyle bir kavim olacak ki, yukarıdan perçemlerinden asılı olacaklar ve yüz üstü cehenneme sürüklenecekler. Ve böylesi hiçbir ameli işlememiş olmalarını arzu ederler.” Resulûllah (s.a.s.) buyuruyor: “Her kim ki, insanlardan on kişiye amirlik yapar ise, kıyamet gününde iki eli boynunda bağlı olarak getirilir. Şayet ameli salih ise bağları çözülür. Şayet ameli kötü ise, bağlarına bir bağ daha eklenir.” Ali bin Ebi Talip (r.a.) der ki: “Yer ile, gök karşılaşacağı anda ona yazıklar olsun. Ancak adil davranıp hakkı gözeterek kendi arzu ve istekleriyle hükmetmemiş ise, akrabalarını kayırmayıp herhangi bir korku veya menfaat uğruna hüküm değiştirip haktan ayrılmamış ise. Yüce Allah, kitabını ayna gibi kılıp, gözünün karşısına çıkararak, içerdiği hükümlerle hakkında hüküm yürütür.”

   Resulûllah (s.a.s.) buyuruyor: “Kıyamet gününde yetkililer hesaba çekilince, Yüce Allah (c.c.) kendilerine hitaben der ki: Siz halkımın gözetleyicisi, mülkümde ve toprağımda muhafızlık yapıyordunuz. Ardından birine der ki; benim belirlediğim miktardan fazlasını falancalardan neden aldın. Cevaben der ki: Ey Rabbim, çünkü onlar sana karşı isyankâr davranıp emrine muhalefet ettiler. Yüce Allah (c.c.) buyuruyor ki; senin öfken, benim öfkemden önce olmamalı idi. Sonra diğerine der ki, sen kullarım için neden belirlenen miktarın altında hak tayininde bulundun. Ey Rabbim, benim onlara olan merhametimden dolayı idi der. Yüce Allah (c.c.) der ki, sen, benden daha mı merhametli olacaksın? Daha sonra fazla ve eksik hak tahsilinde bulunanı çekip cehennemin (engin) köşelerine atın, der.”

   Huzeyfe bin Yeman der ki: Ben yetkililerden sâlih olsun veya olmasın hiçbirine iyi gözle bakmam. Çünkü ben Resulûllah’tan (s.a.v.) şunu duydum. Buyuruyor: “Kıyamet gününde âdil veya zâlim olan yetkililer getirilirler ve Sırat üzerinde bekletilirler. Yüce Allah (c.c.) Sırat’a vahiy yolu ile onları ateşe silkele, der. Yani hükmederken zulüm yapan veya verdiği hükümden dolayı rüşvet alan veya hasımlarından birini iyi dinlermiş de diğerine pek kulak asmamış, bunlar, Sırat Köprüsü’nden düşüp yetmiş senelik bir inişle cehennemin ateşine atar. Ücra dibine varıncaya dek.”

   Rivayete göre, Davud (a.s.) kıyafet değiştirip, tanınmamak için gece dolaşırdı ve karşılaştığı herkese gizlice Davud’un halini sorardı. Bir seferinde Cebrail (a.s.) bir insan şekline girerek karşısına çıkar. Davud (a.s.) kendisine der ki, “Davud hakkındaki düşüncen nedir?” “İyi bir kuldur,” der. “Ancak Beytülmal’dan (hazineden) yer ve kendi el emeğinden, kazancından yemez.” Bunun üzerine Davud, ibadethanesine ağlamaklı ve üzgün bir şekilde dönerek, der ki: “Ey Rabbim, bana kendi el emeğimden yememe vesile olacak bir iş öğret.” Bunun üzerine Yüce Allah (c.c.) kendisine zırh örücülüğü sanatını öğretir.

   Ömer bn. Hattab, her gün kolluk kuvvetleri ile dolaşarak, karşılaştığı aksaklıkları giderirdi ve derdi ki: “Şayet bir su kenarında uyuz bir keçinin ilaçlanmadığını görürsem, kıyamet gününde ondan dolayı sorumlu tutulmaktan endişe ederim.” 

   Şu halde ey sultan, o kadar temkinli, adaletli, takva sahibi ve şefkatli olan Ömer’e bak da, ondan ibret dersi al, nasıl bir düşüncede. Kıyamette önüne çıkacak sorumluluklar karşısındaki titizlik ve anlayışına bak da ders al. Oysa sen emrin altındaki ve vilayetin sınırları içindeki insanların hâlinden habersiz olarak oturuyorsun.

   Abdullah bn. Ömer (r.a.) vefat ettikten sonra ev halkından biri der ki: “Allah’tan bize Ömer’i (r.a.) uykuda görmemizi nasip etmesini diledim.

   Ben on iki yıldan sonra, onu yıkanmış ve elbisesini sarmış bir vaziyette gördüm. Kendisine hitaben dedim ki, ‘Ey müminlerin Emiri, sen Rabbini ne şekilde buldun ve seni hangi iyiliklerinden dolayı mükafatlandırdı.’ Cevaben dedi ki: ‘Ey Abdullah, sizden ayrıldığımdan bu yana ne kadar zaman geçti?’ Dedim ki, ‘On iki senelik bir zaman dilimi geçti.’ Dedi ki, ‘Sizden ayrıldığımdan beri ben hesap veriyordum ve mahvolmaktan korkuyordum. Ancak Allah’ın sınırsız mağfireti, rahmeti ve mertliği boldur. Ve kerem sahibidir.’ (Bir şeyi istemeden verir.) Bu hâl eğer Ömer’in hali ise, vay bizim halimize. Oysa halifelik icrası konusunda onun bir tokmağından başka bir şeyi de yoktu.”

   Bir hikaye: Rivayete göre, Rum kralı Kayser, Halife Ömer’in hâlini tüm yönüyle araştırmak için bir elçi gönderir. Elçi Medine’ye varınca halka, ‘Melikiniz nerededir?’ diye sorar. Onlar da ‘Bizde melik diye bir kimse yoktur. Belki bizim büyüğümüzün unvanı Emirdir.’ Elçi onu aramaya koyulur, kendisini güneşte yer üstünde, sıcak kumlar üzerine başını koymuş vaziyette görür. Silah olarak kullandığı tokmağını da başının altına yastık yaparak koymuştur. Terler, yeri ıslatacak kadar akıyordu. Onu bu halde gören elçi, korkuya kapıldı ve dedi ki: Yeryüzündeki tüm hükümdarlar onun heybetinden tedirgin olduğu bir kimsenin, hali bu ise… (ibret vericidir.)’ Ve kendi kendine dedi ki: ‘Fakat ey Ömer; sen adil davrandın, kendini güvenlik içinde hissediyorsun. Bizim kralımız zalim olduğu için ister istemez tedirgin ve uyanık halde kalmak zorunda. Ben dininizin hak din olduğuna tanıklık ediyorum. Şayet ben elçi olarak gelmemiş olsaydım, İslamiyet’i kabul edecektim, fakat döndükten sonra İslamiyet’i kabul edeceğim.’

   Ey sultan, âmirliğin riski çoktur, yükü ağırdır. Bunu anlatmak çok uzun sürer. Ancak devlet adamının selamet dairesinde kalabilmesi için, din ulemasına yakın olması gerekir. Ta ki ona adaletli davranma yolunu öğretip, vahim görevin ağırlığını kolaylaştırsınlar.

   İKİNCİ ESAS: 
ALİMLERE YAKIN OLMAK

   Her an âlimlere yakın olmaya gayret etmeli ve onlardan öğüt almaya önem vermelidir. Yanı sıra ilmiyle amel etmeyen kötü âlimlerden sakınmalıdır; çünkü, bunlar ki dünyevi menfaatlere karşı hırslıdırlar. Bunlar yüzüne karşı seni meth edip, doğru yoldan saptırarak senin elinde olan kötü dünyalığı ve haram malı elde etmek için, her yola başvurmakta sakınca görmezler. Bunlar iyi niyetli değil, hile ve düzenbazlık içindedirler. Zira âlim kimse öyle biridir ki, sendeki mala karşı hırslı olmaz. Sana nasihat ederken insaflı davranır. Nitekim rivayete göre, Şakikî Belh, Harun-i Reşid’e uğrar, kendisine hitaben ‘Zahit Şakik sen misin?’ ‘Hayır’ der; ‘Ben Şakik’im fakat zahit değilim.’ Ona der ki, ‘Bana biraz nasihatte bulunur musun?’ O da söze başlayarak, ‘Yüce Allah (c.c.) seni Sıddîkin makamına oturtmuş bu nedenle senden onun doğruluğunu ister. Seni Ömer bn. Hattab El-Faruk’un makamına getirmiş, senden tıpkı onun gibi hak ile batılı birbirinden ayırt etmeni ister. Ayrıca seni Osman bin Affan ve Zinnûreyn olan zatın yerine getirmiş, senden onun edebini ve cömertliğini ister. Sana Ali bin Ebu Talib’in makamını bahşetmiş, senden ilim ve adaletle hareket etmeni ister ve tıpkı onun yaptığını bekler.’ der. Harun-i Reşid ‘Tavsiyelerine devam et’ der. O da sözünü şu şekilde sürdürür: ‘Bilmiş ol ki, Yüce Allah’ın (c.c.) cehennem diye bilinen bir ceza yeri vardır. Ve seni o yerin kapıcısı yaparak sana üç şey vermiştir. Beytülmal (hazine), sopa ve kılıç ve sana insanların ateşe girmemeleri için bu üç şeyi kullanmanı istemiştir. Şu halde her kim ki sana, Beytülmal’den bir şey istemeye gelecek olursa, onu boş çevirme. Yüce Allah’ın (c.c.) emrine aykırı hareket edeni sopa ile yola getir. Haksız yere bir insanı öldüreni öldürülenin, velisinin izniyle sen de onu kılıçla öldür. Bu söylediklerimi yapmadığın takdirde, sen ateş ehlinin önderisin ve helak olma yolundasın.’ Harun-i Reşid ‘Devam et,’ der. O der ki: Senin meselen, akan kaynak suyuna benzer. Sair ilim ehli de su sunucuları durumundadırlar. Kaynak berrak olduktan sonra, sunucuların bulanıklığı zarar vermez; fakat kaynak bulanık olduktan sonra, sunucuların temiz davranması hiçbir şey ifade etmez, beyhûdedir.’

   Bir hikaye: Harun-i Reşid ile Abbas bir gece Fûdayl bn. İyad’ın ziyaretine giderler. Kapısına varınca şu ayeti okuduğunu duyarlar. “Yoksa kötülüklere batıp-yara alanlar kendilerini iman edip, sâlih amellerde bulunanlar gibi kılacağımızı mı sandılar?” [8]Bunun anlamı ‘Hata işleyip kötü amel sergileyenler, ahiret gününde iyi amel işleyip mümin olanlar gibi aynı seviyede tutacağımızı mı sandılar. Asla, bunların bu fikri kötüdür.’ demektir. Bunun üzerine, Harun-i Reşid dedi ki: ‘Şayet biz vaâz dinlemek için gelmişsek, vâiz olarak bu bize yeter.’ Daha sonra Abbas’tan kapıyı çalmasını ister. Kapıyı çalar ve ‘Müminlerin Emir’i için kapıyı aç’ der. Fûdayl, ‘Emir’in benimle ne işi olabilir?’ der. Der ki, ‘aç kapıyı,’ açtı el yordamı ile Fûdayl’ı aramaya başladı. Eli ona dokununca dedi ki, ‘Bu yumuşak ele yazıklar olacak ki, kıyamet günü azaptan kurtulamazsa.’ Daha sonra kendisine şöyle demeye başlar: ‘Ey müminlerin Emir’i, Yüce Allah’a (c.c.) cevap vermeye hazırlan. Yüce Allah (c.c.) her mümine karşı adil davranıp davranmadığın için seni sorgulayacaktır.’ Harun-i Reşid, ağlamaya başlayıp, onu sarmaya başlar. Abbas kendisine ‘Ey Fûdayl, biraz ölçülü hareket et. Sen Emirü’l müminini mahvettin.’ der. Fûdayl ‘Hayır ey Abbas, sen ve halkın onu mahvettiniz de şimdi sen bana bu şekilde hitap ediyorsun.’ Harun-i Reşid, Abbas’a der ki, ‘Seni Hâmân[9] kılan, beni de Firavun kılmıştır.’ Daha sonra Reşid, bin dinarı eline koyarak ‘Bu helal malımdır ve annemin bana bıraktığı mirastır.’ der. Fûdayl der ki, ‘Ben sana dünya malından uzak durmanı ve Allah’a güvenmeni istedim. Sen ise bana dünya malını vermek çabasındasın.’ Kabul etmeyip huzurundan ayrılır.

   BİR NÜKTE (İNCELİK)

   Ömer bin Abdulaziz, Muhammed bin Ka’b, El-Kurezi’den adaletten söz etmesini ister. Cevaben der ki: “Senden yaşça büyük olan her Müslümana karşı evladın gibi davran. Senden küçük olana karşı bir baba şefkatiyle davran, akranın olan kimseye de kardeş gibi davran. Her suçluyu, suçunun gerektirdiği gibi cezalandır. Sakın ha; bir Müslümana öfkenden dolayı, bir sopa dahi vurmayasın. Çünkü bu seni ateşe müstahak kılabilir.” (Yani hissi hareketten dolayı muamele yapma sonra sonuç kötü olur.)

   İKİNCİ NÜKTE

   Zâhitlerden biri halifeye uğrar. Halife ona nasihat etmelerini ister. O da söze şöyle başlar: “Ey Müminlerin Emiri, ben Çin’e yaptığım seyahatte, Çin kralının sağır olduğunu gördüm, bir gün onun ağlayarak şunları söylediğini duydum. ‘Allah’a hamd olsun ki, ben duyu kaybına uğradığım için üzülmüyorum. Belki ben, bir mazlumun kapıma gelip de benden yardım talebini duyamayacağıma üzülüyorum; fakat, Allah’a (c.c.) şükürler olsun ki, benim gözlerim hâlâ sağlamdır.’ Ardından yayınladığı bildiride şöyle diyordu: ‘Haksızlığa uğrayan herkes kırmızı bir giysi giysin ve ardından bir file binip dolaşsın.’ Üzerinde kırmızı giysi bulunan herkesi çağırıp şikayetini dinler ve işini takip eder alır. Ey müminlerin Emiri bak bu kafirin Allah’ın (c.c.) yarattıklarına karşı gösterdiği şefkati bir gör. Oysa sen Müslümansın ve peygamber soyundansın. Şimdi senin şefkatinin halkına karşı hangi ölçülerde olması gerektiğini bir tahmin et.”

   NÜKTE:

   Ebu Kilabe adındaki zat Ömer bn. Abdulaziz’in huzuruna gelince, Ömer kendisinden nasihat etmesini ister. Der ki: “Adem döneminden günümüze kadar, senin dışında yaşayan halife kalmamıştır.” “Devam et…” dedi. “Şayet Allah’ın inayeti seninle birlikte ise neden korkarsın. Şayet seninle değilse, kime sığınabilirsin.” Dedi ki, “Söylediklerin bana yetti.”

   BİR HİKMET: 

   Süleyman bn. Abdulmelik halife idi. Bir gün düşünür ve der ki, “Ben dünya hayatında uzun boylu nimet içinde yaşadım. Acaba ahiret hayatım nice olacak?!” Dönemin âlimi ve zamanın zâhîdi olarak bilinen Ebu Hazm’e, gelerek “Yediğin gıdadan bana da hazırlatır mısın?” der. O da kavurduğu bir miktar kepek artığı hazırlatıp verir. “İşte bu benim kahvaltılığımdır” der. Süleyman bu tablodan etkilenerek ağlamaya başlar. Ve kalbini derin bir korku sarar. Üç gün oruç tutar. Ve az yemekle yetinir. Üçüncü günde, yine o kavrulmuş kepek ile iftarını açar. Rivayete göre üçüncü gün kıt kanaat yediği yemekten sonra, eşiyle birleşir. Bu birleşmeden Ömer bn. Abdulaziz olur. Bu zat, devrinin adalet, insaf, zahitlik ve iyiliğin tipik örneği idi. Ömer bn. Hattab’ın izlediği çizgideydi. Denir ki, bu hadise, taşıdığı niyet, oruç ve yediği yemeğin bereketi ile olmuştur.

   NÜKTE: 

   Ömer bn. Abdulaziz’e sorulmuş, “Tevbe etmenin sebebi neydi?” Der ki: “Ben bir gün bir kölemi döverken, bana dedi ki, ‘kıyamet sabahının geleceği günü hatırla.’ Bu söz bende derin etki bıraktı.”

   DİĞER BİR NÜKTE: 

   Bazı büyükler Harun-i Reşid’i Arafat’ta yalın ayak, sıcaktan kavrulmuş topraklar üzerinde iken görmüş. İki elini havaya kaldırarak diyormuş ki: “Sen sensin, ben de öyle biriyim ki, benim âdetim her gün sana itaatsizlik yapmaya dönmektir. Senin buna karşı tavrın, bana merhametle karşılık vermektir.” 

   Bazı büyük insanlar dedi ki: “Yeryüzünde hükümran olanın gökyüzünde hükümran olana karşı yakarışına bir bakın.” 

   DİĞER BİR NÜKTE: 

   Ömer bn. Abdulaziz, bir gün Ebu Hâzm denen zattan, kendisine öğüt vermesini ister. O da cevaben der ki: “Sen uyuduğunda ölümü başının altına koy. Ölümün geleceği anda meşgul olmayı arzu ettiğin şeye devam et. Ölümün geleceği sırada, uzak kalmak istediğin şeyden uzak dur. Zira ölüm sana yakındır, her an sana gelebilir.”

   Şu halde hükmetmek niyetinde bulunan kimse, bu ibretli olayı her zaman göz önünde bulundurmalıdır. Başkalarına yapılan vaaz ve nasihatleri kabul ile karşılamalı. Her karşılaştığı âlimden, kendisine öğüt vermesini istemeli. Âlimlerin de meliklere bu kabil öğütlerle öğüt vermeleri gerekir. Onları mağrur edici söz sarf etmemeli ve hak sözü onlardan esirgememeli. Aksi halde onları hak yoldan saptıran suç ortakları olurlar. Yüce Allah (c.c.) daha iyi bilendir.

   ÜÇÜNCÜ ESAS: İDARECİNİN ADİL OLMASI

   Sadece kendini zulmetmekten uzak tutmakla yetinmeyip, çevreni, arkadaşlarını ve tüm beraberindekileri bu yolda eğitmelisin, onların da zulmetmesine rıza göstermemelisin. Zira kendi nefsinin zulmünden sorumlu olduğun gibi, onların da zulmünden sorumlusun.

   NÜKTE: 

   Ömer bn. Hattab, bir memlekette yetkili kıldığı Ebu Musa’l Eş’ari’ye şunları yazar: “Bilmiş ol ki, vali ve yetkililerin en mutlusu tebaası onun sayesinde refah içinde yaşayandır. En kötü yönetici de tebaası ondan dolayı sıkıntı içinde olandır. Sakın ha keyif ve sefaya dalmaktan uzak dur. Zira maiyetindeki yetkililer, seni örnek alırlar. Örneklendirmek gerekirse, bir hayvanı bir otlağa salarsın, yer içer ve semizlenir. Sonuçta yediği ve içtiği onun yok olmasını hazırlar. Zira semizlenince kesilip yenir hale gelir.”

   Tevrat’ta yer aldığına göre, sultanın, maiyetinin yaptığı zulme karşılık, suskun kalması o zulmün kendisine yansıması ve ondan dolayı cezalandırılmasıyla sonuçlanır.

   Şu halde valinin şunu bilmesi lazımdır ki; dinini, başkasının dünyasına karşılık satan kimseden daha mutsuz biri olamaz. İnsanların çoğu şehevî arzu ve isteklerinin esiridirler. Onlar arzu ve isteklerine kavuşmak için, hile ve fırsat kollamaktadırlar. Tıpkı bunun gibi valinin yetkilileri de dünyadan pay koparmak için valiyi yanıltıp, zulmün yüzünü iyi gösterme gayreti içinde olurlar. Böylece kendi emellerine kavuşmak için, senin ve kendisinin mahvolmasının peşinde olan kimseden, daha azılı düşman olur mu? Şu halde tebaası arasında, adaleti koruma peşinde olan bir kimsenin, hizmetçi, görevli ve yetkililerini adalet anlayışını iyice kavramaları için eğitmelidir. Görevlilerinin çok yönlü durumlarını korumalıdırlar. Hatta aile fertlerinin yaşantı ve davranışlarına dikkat ettiği gibi, onlara da özen göstermelidir. Bunu gerçekleştirebilmek için de adalet anlayışına önce kendisinden başlamalıdır. Aklını ve dilini, şehevî duygu ve öfkesine esir etmemeli, belki tersine şehevî duygu ve öfkesini akıl ve diline esir etmelidir.

   Ve de bilmelidir ki, akıl cevheri melekler ve Allah’ın askerlerinin mizacını yansıtır. Şehevî duygu ve öfke ise şeytanın askeri ve av aracıdır. Şu halde, Allah ve melaikenin askerini şeytan askerine esir kılan kimse, başkasına karşı nasıl adilâne davranabilir ki? Adaletin güneşi başlangıçta insanın sinesinde zuhûr eder. Daha sonra onun nurunun yansımalarını ev halkında ve melikin çevresinde kendini gösterir. Sonuçta yansımaları halka da ulaşır. Parıltıları güneşin dışındaki nesnelerden beklemek imkansız bir şeyin peşinde olmak, dolayısıyla abes ile iştigal etmektir. Yanı sıra varılması imkansız olana ümit bağlamaktır. 

   Ey sultan, bilmiş ol ki, açıkça belirlendiği üzere, adaletin görünmesi, aklın olgunluğu ile ilgilidir. Aklın olgunluğu ise, eşyaları oldukları gibi görmektir. Dolayısıyla, iç yüzlerinin mahiyetini algılayıp dış görünüşüne aldanmamalıdır. Örneğin sen dünya uğruna zulmediyorsan, dünyadan maksadının ne olduğuna bakman gerekir. Şayet dünyayı elde etmekteki gayen lezzetli yemek ise, bilmelisin ki, bu yaklaşımın, zahiren insani bir yönü bulunsa bile, gerçekte hayvani bir istektir. Çünkü yemeğe fazlasıyla istekli olmak hayvanların yapısından gelmektedir. Şayet amacın taç giymek ise, sen insan şeklindeki bir kadın derecesindesin demektir. Zira süslenmek ve gösteriş kadınların işlerindendir. Şayet maksadın, öfkenin düşmanlarına yönelmesini temin ise, sen insan şeklinde bir aslan veya yırtıcı bir hayvan gibisin. Zira kalbe inen öfkeyi, hazır tutmak yırtıcı hayvanların özelliğindendir. Eğer senin amacın insanların senin hizmetinde olmaları ise, akıllı görünen bir cahilsin. Çünkü sen akıllı biri olsaydın, sana hizmet edenlerin, hizmetlerindeki amaç; karınlarını doyurmak ve şehevî duygularının tatminidir. Dolayısıyla, onların hizmeti ve emrine âmâde olmaları, kendi benliklerine yöneliktir, sana değil. Bunun işareti şu ki; Halifelik yetkisi senden alınıp, başkasına verileceğine dair bir yaygara ve söylenti yayılacak olursa, tümü ile senden soğur ve yüz çevirirler. Paranın nereden geleceğini bilseler oraya hizmet edip, el-pençe divan dururlar. Bu ise gerçek hizmet değildir. Belki gülünçtür. Akıllı kimse, eşyanın ruh ve aslına ve özüne bakıp, dış görünüşüne aldanmaz. Bu söylediklerimizin esas anlamı şudur: Buna inanmayan akıllı biri değildir. Akıllı olmayan da adaletli değildir. Adaletli olmayanın varacağı yer ise cehennemdir. Bu nedenle mutlulukların tümünün sermayesi ve kaynağı akıl cevheridir.

   DÖRDÜNCÜ ESAS: İDARECİNİN ÖFKESİ

   Bilindiği gibi şüphesiz vali, genelde kibirli ve mağrur biri olur. Bundan dolayı da öfkelerin kaynağı ve intikamın hedefi konumunda olur. Öfke aklın amansız düşman ve afetidir. Biz, gazap bölümünde mahvoluşa götürenlerin özünü verirken, bu hususa değinmiştik. Öfke galip gelirken, kişinin her hususta affa eğilimli olması lazım. Hoşgörülü ve affedici olması kaçınılmazdır. Sen bunu alışkanlık edindiğinde enbiya ve evliyaya benzemiş olursun. Öfkenin gereğini yapmayı âdet edindiğinde ise yırtıcı hayvanlara benzemiş olursun. 

   HİKAYE: 

   Denir ki, Mübarek bn. Fadl’ın hazır olduğu bir anda, Ebu Cafer el-Mansur, birinin katledilmesini emreder. Bunun üzerine Mübarek kendisine; “Ey Emire’l Müminin onu öldürmeden önce benden şu hadisi dinle. Hasan-ı Basri’nin Resulûllah’tan aldığı rivayette buyuruyor: “Kıyamet günü gelince ve insanlar bir sahada toplanınca, birilerinden şöyle bir ses duyulur ki: Allah katında bir hakkı olan kalksın. İnsanları affeden kimseden başkası kalkmaz” Melik der ki, “Onu salıverin ben onu bağışladım.”

   Devlet büyüklerinin en çok öfkelendiği kimseler, ona en çok dil uzatıp kanını dökmek gayretinde olanlardır. Rivayete göre Hz. İsa, Yahya bin Zekeriya’ya (aleyhisselam) der ki: “Birisi senden söz edip doğru olan bir şeyi söylerse, Allah’a şükret. Şayet yalan konuşursa, şükrünü arttır. Zira senin amel defterin artıyor ve en rahat olan sensin. Zira onun iyilikleri senin defterhanene geçiyor demektir.” 

   Resulûllah’ın nezdinde bir adamın güçlü kuvvetli oluşundan söz edilir. Buyurdu, “Nasıl yani?” Dediler ki, “Herkese gücü yetiyor ve güreştiği herkesi alt ediyor.” Resulûllah şöyle buyurdu: “Güçlü kimse, nefsini yenendir. Başkasına güç yetiren değildir.” Resulûllah (s.a.s.) buyuruyor: “Kendisinde üç şey bulunan kimsenin imanı kemale ermiş demektir. Öfkesini yenen, sakin ve öfkeli haldeyken insaf ölçüsünü kaçırmayıp öfkesini yenen ve gücü yettiği halde affedebilendir.” Ömer bn. Hattab (r.a.) der ki: “Bir kimsenin huyunu, öfkelendiği anda denemedikçe güvenme.”

   Hikaye: 

   Hüseyin bn. Ali’ye (r.a.) aleyhinde konuşan birinin sözü ulaşınca, yetişkin hurma dolusu bir kap alıp, adamın evine doğru yürümeye başlar. Kapıyı çalar, ev sahibi kalkıp kapıyı açınca bir de bakar ki, Hüseyin elindeki tabakla ayaktadır. Adam “Ey Allah’ın Resulünün kızının oğlu, bu nedir?” diye sorar. “Al” dedi. “Duyduğuma göre, sen iyi amellerini bana hediye etmişsin ben de buna karşılık vermek istedim.”

   DİĞER BİR HİKAYE: 

   Zeynel Abidin bn. Hüseyin bin Ali (r.a.), bir gün camiye giderken, adamın biri onun aleyhinde konuşur. Hizmetkarları onu dövüp hırpalamak isterler. Zeynel Abidin (r.a.), buna engel olur. “Ondan elinizi çekin” der. Daha sonra adama bakarak şunları söyler: “Ey insan, ben senin söylediklerinden de beterim. Benim hakkımda bildiklerin bilmediklerinden azdır. Eğer öğrenmek istiyorsan, sana söyleyebilirim.” Bunun üzerine adam utanıp mahcup olur. Zeynel Abidin (r.a.) üstündeki elbiseyi ona giydirir. Bin dirhem de bahşeder. Bunun üzerine adam şöyle söyler: “Bu gencin gerçekten Resulûllah’ın evladı olduğuna tanıklık ederim.”

   Rivayete göre Zeynel Abidin (r.a.), hizmetçisini iki kez çağırır da cevap vermez. Zeynel Abidin (r.a.) kendisine, “Sen benim sesimi duymadın mı?” der. Cevaben; “Evet, duydum.” karşılığını alır. Zeynel Abidin (r.a.) “Seni buna sevk eden sebep neydi,” diye sorar. Hizmetçi “Ben senden yana emin idim. Ahlakının temiz olduğunu da biliyorum. Ben de tembellik yaptım.” deyince Zeynel Abidin “Kölemi benden yana güvenli kılan Allah’a hamd ederim.” dedi.

   Rivayete göre, onun kölerinden biri, bir koyunun ayağını kırar. Der ki “Bunu niye yaptın?” Köle şu karşılığı verir: “Seni kızdırayım diye kasten yaptım.” Zeynel Abidin “Ben, seni bu hileye iten İblisin desisesinden dolayı öfkelenmem. Git, sen Allah yolunda azatsın.” dedi.

   Rivayete göre, adamın biri Zeynel Abidin’in aleyhinde konuşur. Zeynel Abidin kendisine “Benimle cehennem arasında bir aşama, bir engel vardır. Ben onu aştıktan, sonra hiçbir şey umurumda değildir. Şayet onu aşamayacak olursam bilmiş ol ki, ben senin söylediğinden de beterim.” diye cevap verir.

   Resulûllah (s.a.s.) buyuruyor: “Kişi bazen uysallığı ve hoşgörüsü sayesinde gündüz oruç tutan, gece ibadet eden kişinin derecesine erişir. Kişi bazen zalimlerin defterinde yazılır da oysa onun âmirliği ve hükümranlığı ev halkı ile sınırlıdır.”

   Rivayete göre, İblis, Musa (a.s.)yi görür ve der ki, “Ben sana üç şey öğreteceğim. Sen de benim için Allah’tan tek bir şey iste.” Musa (as) “Bu üç şey nedir” der. Der ki “Ya Musa, öfke ve kızgınlıktan sakın, öfkeli adamın kafası yerinde değildir. Çocukların topla oynadığı gibi ben de onunla oynarım. Pintilikten sakın, çünkü ben pinti adamın hem dünyasını hem de dinini fesada uğratırım. Bir de kadınlardan korun benim insanlara karşı, kadınlar kadar güvendiğim bir tuzak yoktur.”

   Resulûllah (s.a.v.) buyuruyor: “Öfkesi tutulamaz gibi olduğu halde öfkesine hâkim olan kimsenin, Yüce Allah kalbini imanla doldurur. Kibir ve gururdan kaçınmak amacıyla uzun elbise giymeyen kimseye Yüce Allah ona asalet giysileri giydirir.” Resulûllah yine buyuruyor: “Öfkelenip de, Allah’ın öfkesini unutana yazıklar olsun.” Adamın biri Resulullah’a (s.a.v.) gelerek kendisine, cennete götürecek bir ameli öğretmesini ister. Resulullah (s.a.v.) buyurur: “Öfkeye kapılma.” Adam “Daha sonra ne?” derdi. Buyurur ki, “Her ikindi namazından önce “estağfurullah” demelisin ki senden yetmiş senenin günahı silinsin.” Adam dedi ki, “Yetmiş yıllık günahım yoktur ki.” Buyurur: “Annenin günahı.” “Annemin de günahı yoktur.” Der ki, “Babana ait günahlar.” “Babamın da yetmiş yıllık günahı yoktur.” “Kardeşine ait günahlar.” Cevaben, “var” dedi.” İbnu Mes’udun aldığı rivayete göre: “Resulûllah (s.a.s.) bir gün mal paylaşımı yaparken adamın biri “Bu adaletli bir dağıtım değildir” der. Resulûllah’a anlatılır. Resulûllah hiddetlenerek yüzü kızarır. Fakat sadece şunu söyler: “Kardeşim Musa (Allah rahmet eylesin) haksızlığa uğradı. Fakat haksızlığa karşı sabır gösterdi.”

   Bu bir nebze hikaye ve haberler meliklerin nasihatlerine dairdir. Eğer onlarda imani temel varsa, bu kadarı yeter. Eğer bu kadarı etkilemiyorsa, bunların kalplerinden imanı boşaltılmış demektir. Ve imanlarından dil ile konuşmaktan başka eser kalmamıştır. Zekat toplamakla görevli bir memur, Müslümanların malından her sene binlerce dirhem tutarında zekat toplar, fakat zimmetinde kalır. Kıyamet gününde, ondan dolayı hesaba çekilir. Dünyevi menfaatinden yararlanır. Fakat kıyamet gününde azap ve cezaya dönüşür. Bu işlere kişi nasıl aldanır? Bu gafletin son derecesi dinin zayıflığını ve aklın azlığını göstermektedir.

   BEŞİNCİ ESAS: İDARECİNİN ŞEFKATİ

   Sana gelen vâkalar ve sana sunulan hadiselerde, kendini halktan birinin yerine koy. Ve başkası senin valindir. Kendin için hoş görmediğin şeyi hiçbir Müslüman için de hoş görmemen gerekir. Şayet kendin için hoş görmediğin bir şeyi, onlar için hoş görürsen, vatandaşına hıyanet ve emrin altındaki kimselere insafsızlık etmiş olursun. Rivayete göre, Resulûllah (s.a.s.) Bedir gününde gölgelikte oturuyordu. Emin Cebrail inip der ki; “Ey Muhammed (s.a.v.), sahabelerin güneşte iken, sen nasıl gölgelik yerde oturursun?!” Ve bundan dolayı kınar. Resulûllah (s.a.s.) der ki: “Ateşten kurtulup cenneti seven bir kimse öyle olmalıdır ki, ölüm gelip çattığında dilinde Kelime-i Şahâdet olsun. Ve de kendisi için hoş görmediği bir şeyi hiçbir Müslüman için de hoş görmemelidir.” Yine buyuruyor: “Sabahlayan bir kimsenin kalbinde Allah (c.c.) rızasından başka bir kaygı varsa, onun Allah (c.c.) ile herhangi bir ilgisi yoktur. Müslümanlara karşı şefkat göstermeyen onlardan değildir.”

   ALTINCI ESAS: İDARECİNİN İHTİYAÇ SAHİPLERİ İLE İLGİLENMESİ

   İhtiyaç sahiplerinin, kapıda bekleyişlerini hor görmemelisin. Bu tehlikeden sakınmanı tavsiye ederim. Müslümanlardan birinin sana bir ihtiyacı olduğunda, nafile ibadetler, seni o ihtiyacı gidermekten alıkoymasın. Zira Müslümanların ihtiyaçlarının giderilmesi nafile ibadetlerden üstündür. 

   NÜKTE: 

   Ömer bn. Abdulaziz, günün birinde, insanların sorunlarıyla ilgilenirken, yorulup oturuverir. Ve yorgunluğunu atmak için evine girer. Çocuğu kendisine “Bu anda ölümün gelip de yakalamasından seni emin kılan nedir? Kapında ihtiyacının giderilmesini bekleyen insan varken, sen de böyle ihmalkâr davranıyorsun…” der. “Doğru diyorsun” deyip, doğrulup işinin başına döner.

   YEDİNCİ ESAS: İDARECiNİN NEFSİNE HAKİM OLMASI

   Sen lüks elbise giyip, lezzetli yemekler yemek suretiyle, nefsini şehevî arzu peşinde koşmaya alıştırma. Sen her hususta kanaati kullan. Kanaatsiz adalet olmaz. 

   NÜKTE: 

   Ömer bn. Hattab (r.a.) bazı salih zatlara şu soruyu yöneltir: “Bende hoşlandığın bir şeyi gördün mü?” “Evet,” der. “Ben sofrana iki ekmek koyduğunu ve biri geceye diğeri de gündüze ait olmak üzere iki adet giysinin bulunduğunu duydum.” Ömer, “Bunun dışında başka bir şey var mı?” diye sorunca. “Hayır,” diye cevap verir. Ömer, “Bunların her ikisi de kesinlikle yoktur ve söz konusu değildir.” cevabını verir.

   SEKİZİNCİ ESAS: ŞEFKATLİ VE ANLAYIŞLI OLMAK

   İmkanlar elverdiği ölçüde, herkese karşı şefkat ve anlayışla muamele et. Kırıcı ve şiddet içeren bir yaklaşım sergileme. Resulullah (s.a.s.) buyuruyor. “Herhangi bir vali ki, halkına şefkatli bir yaklaşım sergilemiyorsa, Yüce Allah (c.c.) da ona şefkat göstermeyecektir.” Resulullah (s.a.v.) bir gün dua ederken şöyle diyordu: “Ey Allah’ım, halkına karşı iyi muamele sergileyen bir valiyi, sen de onu lütfunla karşıla, halkına öfkeyle yaklaşan bir valiye sen de ona öfkeli bir muamele ile yaklaş.” Yine Resulûllah buyuruyor: “Valilik ve amirlik, hakkını veren kimseler için, birer hayırlı iş derecesindedir. Onların hakkında yetersiz kalanlar için de birer kötülük vesilesidirler.” (demektir.)

   NÜKTE: 

   Hişam bn. Abdulmelik, Emeviler halifelerindendi. Ulemadan olan Ebu Hazm’e şu soruyu yöneltir: “Halifeliğin sıkıntılarından kurtulmanın yolu nedir?” Cevaben dedi ki: “Alacağın para ve pulu helalinden alıp yerli yerinde kullanmandır.” Dedi ki, “Buna kimin gücü yeter?” Dedi ki: “Cennet nimetlerine rağbet gösterip, cehennem azabından korkan kimsenin.”

   DOKUZUNCU ESAS: ÖVEN KİMSELERE ALDANMAMAK

   Şer’î kurallara sımsıkı bağlı kalarak halkının rızasını kazanmaya çalışmak hakkındadır. Resulullah buyuruyor: “Ümmetimin en hayırlısı, onların sizi sevip, sizin de onları sevdiğiniz kimselerdir. Ümmetimin en kötüsü ise, size karşı öfke duyup, sizin de onlara karşı öfke duyduğunuz kimselerdir. Ve size lanet okuyup sizin de onlara lanet okuduğunuz kimselerdir.”

   Vali de kendisine yaklaşıp, öven kimselere aldanmamalıdır ve halkın kendisinden memnun olduğuna inanmamalıdır. Kendisini öven kimsenin de korkudan yaptığını bilmelidir. Belki yapması gereken şu olmalıdır ki, halkın arasına, durumunu araştıran kimseleri salıp, halkın dilinden hata ve kusurlarını öğrenmesi gerekir.

   ONUNCU ESAS: ALLAH’ IN (C.C.) RIZASINI GÖZETMEK

   Halktan hiçbirinin rızasını Şer’î sisteme aykırı davranmakta aramamalıdır. Muhakkak ki, şeriate muhalefetinden ötürü oluşan halkın öfkesinden zarar gelmez. Ömer bin Hattab (r.a.) derdi ki: “Bazen öyle durumlar oluyor ki, halkın yarısı bana karşı öfkeli durumdadır. Herhangi bir hakkı elinden alınan kimse, ister istemez öfkelenecektir. Fakat hasımların ikisini memnun etmek mümkün değildir. Birinin rencide olması kaçınılmazdır. Allah’ın rızasını halkın rızası için terk eden, insanların en cahilidir.”

   Muaviye (r.a.), annemiz Aişe’ye (r.a.) yazdığı yazıda, kendisine özlü bir nasihat etmesini ister. Annemiz Aişe, şöyle bir cevap verir: “Yüce Allah’ın (c.c.) rızasını, insanların öfkesinde arayan kimseden razı olduğu gibi, halkı da ondan razı kılar. İnsanların rızasını Yüce Allah’ın (c.c.) öfkesinde arayan kimseye de, Yüce Allah (c.c.) öfkelenir. Ve halkı da onlara karşı öfkelendirir.” Nasıl olabilir bu tablo: “Onlara Allah’a (c.c.) itaat etmelerini emretmez, dinî bilgileri öğrenmelerini sağlamaz, onlara haram mal yedirir, çalışanın ücretini ödemez ve kadının mihri mislini vermez. İşte böylesi bir insana, Yüce Allah (c.c.) öfkelenir ve halkı da ona karşı öfkeli kılar.”

   

    
     
      Yani Yüce Allah’ın kuluna karşı müsamahası boldur. (Müt. Notu)

    

     
      Bu suçun daha kötüsü ise şirktir. (Müt. Notu)

    

     
      Zira fakirliğe rağmen hâlâ gururuna devam ediyorsa, bu kendisinde yerleşik kötü bir huy demektir. (Müt. Notu)
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   İMAN AĞACININ SULANDIĞI İKİ SU KAYNAĞININ ANLATILMASI HAKKINDADIR

   

   Sen iman ağacının kök ve dallarını öğrendikten sonra bilmiş ol ki; ilmin de suyunu alıp yararlandığı iki su kaynağı vardır.

   BİRİNCİ KAYNAK:

   Dünyayı tanımak ve insanın dünyada ne için yaratıldığını bilmek.

   Bilmiş ol ki; ey cihanın sultanı, dünya bir durak yeridir. Bir yerleşim merkezi değildir. Dünyada insan, bir misafirdir. İlk konak yeri annesinin karnı olup son konağı ise kabrinin çukurudur. Onun esas vatanı ve yerleşim merkezi ve karar kılacağı yer, bundan sonra başlar. İnsan ömründen geçen her bir sene, bir aşama derecesindedir. Geçen her ay misafirin yolda dinlendiği yer gibidir. Her haftası, uğradığı bir köy gibidir. Her günü, aştığı ufak bir köy gibidir. Her nefes, attığı bir adım gibidir. Aldığı her bir nefesle, ahiret alemine yaklaşmaktadır. Bu dünya bir köprü derecesindedir. Bu köprünün onarımı ile uğraşıp zaman harcayan kimse, yanlışlık içinde olup, esas varacağı konak yeri ve mekânı unutmaktadır. Dolayısıyla bu bir cahil kimse olup, akıllı davranan biri değildir. Akıllı, o kimsedir ki; dünyasında ahireti için yararlı işlerle uğraşıp, dünyadan kendisine yetecek kadarı ile yetinen kimsedir. İhtiyacından fazlasını toplayan kimse, öldürücü bir zehir toplamış sayılır. Kıyamet gününde tüm hazine ve sermayesinin kül ve toprak olup altın ve gümüş olmamasını ister. Ne kadar toplarsa toplasın, onun bundaki payı, yiyeceği ve giyeceği dışında bir şey yoktur. Miras olarak bırakacağı her şey onun için hasret ve pişmanlık kaynağı olur ve ölüm anındaki can çekişmesini zorlaştırır. Zira onun helali hesap, haramı ise azaptır. Şayet malı helalinden kullanmışsa, bunu yerli yerinde harcayıp harcamadığından hesaba çekilecektir. Eğer haramından kazanmışsa, onun için bir azap demektir. Ve onun içinde bulunduğu çukura azabın girmesi, şiddetli bir pişmanlık ve hasrete yol açacaktır. Bununla birlikte şayet imanı sağlam ve sağlıklı ise, Allah’ın huzuruna bu şekilde çıkacak ise, onun rahmet ve rızasından ümitsizlik içinde olmamalıdır. Zira Yüce Allah (c.c.) mert ve kerem sahibidir. Af ve mağfireti boldur.

   Ey sultan, bilmiş ol ki, dünyadaki rahat ve huzur çok az günleri kapsar, çoğunluğu hoş olmayıp eziyet ve sıkıntılarla dopdoludur. Bu azıcık rahata kavuşmak, daim ve kalıcı ahiret hayatının yok olmasına ve nihayetsiz ve ebedî olan mülkün kaybedilmesine yol açmaktadır.

   Şu halde akıllı kimse için bu yok sayılacak kadar az olan dünya hayatında, sabretmek en uygun yol olur; ta ki sonuçta nihayetsiz ve ebedî bir rahata kavuşabilsin.

   NÜKTE: 

   Bir insana, maşuğuna[10] kavuşması için kendisine denir ki: “Bir gece sabrettiğin takdirde, rahatlıkla bin gecelik bir süreç boyunca, sana nasip olacak ve ona kavuşacaksın; ancak eğer sen onu ziyaret edecek olursan, artık ebediyen onu göremezsin.” İşte onun kadına duyduğu büyük aşk ve amansız bir sabırsızlık ve hırs ile bir gecelik ayrılığa katlanması onun kendisine ebediyen kavuşmasına vesile olacaktır. Oysa dünya hayatı uhrevi hayatla kıyaslandığında bir hiç sayılır. Aralarında benzerlikler bile yoktur. Zira ahiret hayatı nihayetsizdir. Uzunluğu hayal ile de kestirilemez.

   Biz dünyanın aslı hakkında başlı başına bir kitap yazdık; fakat, şu an kısaca dünyanın durumuna değinmekle yetineceğiz. Biz onun hâlini 10 örnek vermek suretiyle açıklamaya çalışacağız.

   - Birinci örnek: Dünyanın Sihirbazlığı Hakkındadır. Resulullah (s.a.s) buyuruyor: “Dünyadan uzak durun, çünkü onun sihri Harut ve Marut’tan[11] beterdir. İlk sihri kendisini yanında hissettiriyor ve seninle olduğunu gösteriyor; fakat, daha derinden baktığında, onun senden sürekli kaçmakta olduğunu göreceksin; dolayısıyla azar azar ilerleyerek yavaş yavaş ve nefes nefes, senden uzaklaşmaktadır.” Dünyanın örneği, tıpkı bir gölge misali, ona bakınca duruyor sanırsın. Oysa o devamlı olarak hareket halindedir. Dünya da işte böylesine, senden ayrılıp senden kaçmaktadır. Fakat sen farkında bile değilsin. Bu nedenle bazı şairler bu anlamda söyledikleri şiiri şöyle terennüm[12] ederler:

   Dünyanın bol ve güzel payesine ulaşıp lezzetlerini ne denli alırsan al, sonuçta bir serap misalidir. Nimetleri lezzet alındıktan sonra tıpkı bulut ve serap gibi savrulup gider. 

   İkinci örnek: Onun sihri seni kendisine âşık etmek için taviz verir. Sana eğilim gösterir gibi görünürse de, sonuçta o seni bırakıp başkasına gitmez gibi görünse bile, ardından sana tıpkı bir düşman gibi görünür ansızın. Onun örneği tıpkı fahişe ve hilebaz bir kadının erkeklere karşı takındığı sahte cilvelerini andırmaktadır. Erkekler onu görünce aldanıp âşık olurlar ve onları evine de davet eder, ancak onlara ihanet edip yok olmalarına sebebiyet verir, dolayısıyla sonuç hüsran olur.

   NÜKTE: 

   Hz. İsa (a.s.) bazı manevi keşiflerinde, dünyayı bir kocakarı şeklinde görür. Kendisine hitaben der ki, “Senin kaç tane kocan var?” Der ki, “sayıları belli değil.” İsa (a.s.) der ki; “Öldüler mi yoksa seni boşadılar mı?” “Hayır” der. “Aksine ben onları öldürüp mahvettim.” Hz. İsa (a.s.) der ki, “Senin yaptıklarından korkulmalı, sana talip olup arzu edenlere böyle mi muamele yapıyorsun? Senin için vuruşuyorlar da daha önce geçip gidenlerden, bir ibret dersi almıyorlar.”

   Üçüncü örnek: Onun sergilediği sihirli bir örneği de şudur ki; o dış görünüşünü ve o güzel yanlarını göstermek suretiyle, göz alıcı ve çekici görünmesidir. Ta ki bilmeyenler dış cazibesine aldansınlar. Bunun örneği tıpkı çirkin bakışlı yaşlı bir kadın gibidir, yüzünü gizler; fakat, alımlı giysiler giyip insanları uzaktan aldatmak için süslenip püslenmektedir. Ancak onun perdesini ve yüz örtüsünü açınca, gördükleri hoş olmayan manzara ve çirkinliklerinden dolayı ona karşı duydukları sevgiden nihayetsiz pişmanlık duyarlar. Hadiste söylendiği gibi, dünya, kıyamet gününde çirkin yüzlü, mavi gözlü, keskin olan dişlerini gösterir. Tıpkı çirkin bir yaşlı kadın görüntüsü ile görülür. İnsanlar onu görünce, “Çirkin yüzlünün şerrinden Allah’a (c.c.) sığınırız” derler. Onlara denir ki, “İşte bu gördüğünüz, onun için kıskandığınız ve onun uğruna birbirinize kin güdüp, çarpışarak haksızca kan döktüğünüz şeydir. Akrabalar arasında ilişkiyi kestiğiniz ve aldatıcı görüntülerine kapılıp aldandığınız çirkin dünyadır.” Daha sonra ateşe atılması için Allah (c.c.) tarafından emir verilir. O der ki; “Ey Rabbim, benim dostlarım nerede,” Bunun üzerine onlar da toplanıp birlikte ateşe atılırlar.

   Dördüncü örnek: Hiç şüphesiz, insan, dünyaya gelmeden önce, ezelden beri ne kadar zaman geçmiş ve onun ölümle yok oluşu ne kadar sürecek ve ebed ile ezel arasındaki dünya hayatı sürecinin miktarı nedir bilemez. İşte anlaşılacağı gibi dünya örneği tıpkı bir misafir gibidir. Başlangıcı beşiktir. Ve kabir çukuruyla son bulmaktadır. Bu iki süreç arasında da bir takım konak yerleri ve aşamalar vardır ki, her sene bir duraklama derecesindedir. Her ay bir fersah gibidir. Her gün bir mil gibidir. Her nefes bir adım gibidir. Sürekli yol almaktadır. Kimisinin yolculuğunun son bulmasına bir fersah, diğerine daha fazla zaman kalmıştır. Oturmuş gaflet içinde, hiçbir şeye aldırmadan beklemektedir. Sanki bu konakta dâimi olarak kalacakmış gibi davranıyor. On sene sonra ihtiyaç duyacağı şeylerin tedbir ve temini için uğraşmaktadır. Oysa on gün sonra toprağın altına girecektir.

   Beşinci örnek: Bilmiş ol ki, dünyanın meselesi ve ehline sunduğu şehevi ve lezzetli şeylerin çirkinliklerini ahirette görmelerinin örneği olarak şu verilebilir; bir insanın ihtiyacından fazla tatlı ve yağlı yemek yiyerek midesini tıka basa doldurması sonucu, mide aşırı derecede rahatsızlanmaya başlar. Sonuçta, midesine olan düşkünlüğünden dolayı midesinin altüst olmasına yol açar. İşte tıpkı bunun gibi, insan, dünya lezzetlerine rağbet ettikçe, sonuçta acı bir tablo ile karşılaşır ve nihayet hayatına mal olup hayatını da kaybeder. Tıpkı birisinin sahip olduğu nimet altın, gümüş, cariye ve köle; bağ ve bahçeler gibi varlıkları edinip daha sonra bırakıp gitmesine benzer. Onun ruhunun çıkışı az varlıklı kimseninkinden çok daha zor ve acı olur. Zira bu acı ve azap ölümle son bulmaz. Belki artar. Çünkü bu dünyaya karşı duyulan kalbî ve derûnî bir özlemdir. Kalp ise ölmemektedir.

   Altıncı örnek: Bilmiş ol ki, ey sultan, dünya işlerinin ilk görüntüsü yakın ve kısadır, devam etmeyeceği sanılır. Oysa dünyanın öylesine meşguliyetleri ve hâlleri olur ki, zincirleme olarak birbirini izler ve insanın ömrü bunları organize etmeye yetmez. Nitekim İsa (a.s.) der ki: “Dünya talibi, deniz suyunu içen birine benzemektedir. İçtikçe susuzluğu ve duyduğu hararet artar. Durmadan içer ve susuzluğu geçmeden helak olup gider.” Resulullah (s.a.s.) buyuruyor, “Denize dalan kimsenin ıslanmaması düşünülemeyeceği gibi, dünya işlerine dalan kimsenin de kirlenmemesi mümkün değildir.”

   Yedinci örnek: Dünyalık elde eden kişinin meselesi, tıpkı bir sofraya davet edilen misafir gibidir. Ev sahibinin âdeti olduğu üzere, evini misafirler için süsleyip püsler ve misafirler gruplar halinde girip çıkarlar. Misafirlerin önüne cevherle bezenmiş altın tabaklar koyar ve bir buhurdanlığın içinde buhur çeşitleri yakarak, ondan nasiplenip güzel koku almalarını sağlar, daha sonra o tabak ve buhurdanlıkları olduğu gibi terk edip çıkarlar, ardından başka grupların girmesi için evi terk ederler. Akıl sahibi olan kimse ve davetiyenin geleneklerinden anlayan görgülü kimseler, buhurdan ateşin üzerine bir miktar koyup güzel koku ve tütsü aldıktan sonra bırakıp çıkar. Altın tabak ve buhurun konduğu gibi buhurdanlığı almayı aklına getirmez ve kendi isteğiyle onları kendi hâlinde bırakıp ev sahibine teşekkür eder. Ancak görgüsüz olan kimse, o tabak ve buhurluğun kendisi için hazırlandığını sanır ve kendisine hibe edilmesini bekler. Çıkarken onları almaya yeltenir. Fakat bunda başarılı olamaz, kendisinden geri alırlar. Bu nedenle üzülüp mahcup olur. Ve hatası ortaya çıktığı için, yaptıklarından vazgeçip utanır. İşte dünya da tıpkı yolcunun bir konağı gibidir. Yolculukta duyulan ihtiyaçları gidermek için inşa edilmiş olan binaya göz dikilmemelidir.

   Sekizinci örnek: Dünya ehlinin dünya işleriyle meşgul olmaları ve ona özen göstererek ahireti unutup ihmal etmeleri, tıpkı şuna benzemektedir ki; bir topluluk, deniz yolculuğu için bir bineğe binerler, yolda rastladıkları bir adada ihtiyaçlarını gidermek için duraklarlar. Yolcuların dağıldıklarını görünce, gemi kaptanı vakit kaybetmemek için, “Fazla zamanımız yoktur, lüzumlu olan abdest ve namaz dışındaki işlerle meşgul olmayın. Çünkü gemimiz yola devam edecek” der, fakat buna aldırmayarak adanın rastgele yerlerinde gezinip dağılırlar. Aklı başında olanlar, fazla zaman kaybetmemek için hemen abdest alıp gemiye dönerler, yerlerin müsait olduğunu görerek en temiz, en mutena ve yüksek yerde oturmaya başlarlar. 

   Kimisi de, bu adanın ilginç yerlerine kapılıp güzel ağaç ve bahçelerinde bağdaş kurup eğlenmeye koyulurlar. Güzel kuş seslerini duyup rengarenk taşların cazibesine kapılıp kalırlar. Gemiye döndüklerinde müsait yer bulamadıkları için en dar ve karanlık kuytu yerlerde oturmaya mecbur kalırlar.

   Kimileri de eğlence ve gezmeyle yetinmeyip adada bulunan, rengarenk taşları alıp boyunlarına takarlar. Bir iki gün geçmeden o taşların rengi solup kararmaya başlar ve kötü koku saçarlar. İzdihamdan dolayı, taşları boyunlarından çıkarıp atmaya imkan da bulamazlar. Ve yanlarında sadece taşların hamallığı kâr kalır.

   Bunların bir kısmı da adanın güzelliklerine takılıp, ayrılamazlar ve gemi yol almaya başladığındaysa, bulundukları yerde kalırlar. Çünkü onları çağıran sese kulak vermemişler ve eğlenceye dalmışlardır. Sonuçta yırtıcı ve vahşi hayvanlara yem olurlar.

   Şimdi, ilk olarak gemiye gelip binenler takva sahibi müminlerdir. En sona kalıp da helak olanlar ise kafir ve müşrik kimselerdir. Onlar, Yüce Allah’ı ve ahiret hayatını unutup, tamamen dünya cazibesine kapılıp bağlı kalırlar. Yüce Mevla buyuruyor: “İşte bunların dünya hayatını sevip ahrete tercih ettikleri içindir.”

   Ortanca topluluk ise, günahkar olup inançlarını korumuşlar; fakat, dünya cazibesinden kendilerini alamamışlardır. Kimisi dünya zenginlikleri ve nimetlerinin cazibesine kapılmıştır. Kimisi de fakirlik ve ihtiyaç içinde olmasına rağmen, dünya cazibesine kapılıp günahları çoğalmış, kir ve pislikleri giderek artmıştır.

   Dokuzuncu örnek: Ebu Hureyre’nin Resulullah’tan (s.a.v.) rivayet ettiği hadiste der ki: Peygamber bana ‘Ey Eba Hureyre, sana dünyayı göstermemi arzu eder misin?’ dedi. ‘Evet, ey Allah’ın Resulü’ dedim. Elimden tutup, beni içinde insan kafaları ve başka çürük kurtlu ve insan pislikleriyle kirlenmiş bir takım kemiklerin bulunduğu bir mezbeleye (çöplük) götürüp dedi ki; “Ey Eba Hureyre, şu görmekte olduğun kafalar tıpkı sizin kafalarınız gibi dünyalık toplamak için hırs ve gayretle dolu idiler. Sizin taşımakta olduğunuz uzun yaşama arzusuyla yaşıyorlardı. Sizin dünya malını toplama ve dünyanızı bayındır etmek için taşıdığınız hırs ve duygulara sahip bulunuyorlardı. Bu gün ise gördüğün gibi, kemikleri dağılmış ve cesetleri altüst olmuştur. Şu yırtık pırtıklar onların gösteriş ve süslenip püslenmek için giymiş oldukları elbiselerdir ki şu an rüzgârlar onları pisliklere bulaştırmış. Şu görmekte olduğun kemikler onların sırtlarına binip dünyanın dört bir yanını dolaştıkları binek hayvanlarının kemikleridir. Şu pislikler onların uğruna hile ile başkasından kaptıkları yemeklerdir. İşte böylece, atmak zorunda kaldıkları gıdalara kötü kokudan dolayı yanlarına bile yaklaşılmaz olmuşlar. İşte bu, onları gördüğün gibi dünyanın akıbette uğradığı hâlleridir. Dünya için ağlamak isteyen ağlasın çünkü ağlamaya değerdir.”[13] Ebu Hureyre der ki; “Benimle beraber orada bulunanların tümü ağlamaya başladılar.”

   Onuncu örnek: Rivayete göre, İsa (a.s.) döneminde yolculuk yapan üç kişi yolda üç hazine bulurlar. Derler ki, “Biz acıktık, bizden birisi bizim için bir azık alıversin.” Onlardan biri kendileri için yiyecek temin etmek üzere ayrılır. İçinden der ki, “En iyisi ben bunların yemeğine öldürücü bir zehir katayım da yiyip ölsünler. Böylece hazine de tümüyle bana kalmış olur. Düşündüğünü yapıp, yemeğe zehir katar. Dönüşte o iki arkadaşı da aynı düşünceyle kendisini öldürmeyi planlayıp öldürürler. Sonuçta onlar da, getirmiş olduğu zehirli yemeği yiyip ölürler. İsa (a.s.) konuyu anlattıktan sonra, Havari’lerine der ki: “Bakın işte dünya bu kadar gaddardır. Her üç arkadaşı da birbirine düşürüp yok etti ve hiçbirine nasip olmadı. Dünyadan ötürü, dünya hayatına rağbet edenlere yazıklar olsun.”

   İKİNCİ KAYNAK; 
NEFSİN SON HALİNİ TANIMA:

   Bilmiş ol ki ey cihanın sultanı, Ademoğlu iki gruba ayrılmaktadır. Bir grup, dünyanın dış görünüşüne bakıp uzun yaşama arzusuna takıldılar. Diğer grup ise, nefislerinin uğrayacağı son akıbeti değerlendirip dünyadan ayrıldıktan sonra, başlarına neler gelecek onu düşünürler. Dünyadan ayrılırken imanlarını kurtarıp kurtaramayacakları kaygısına düşerler. Bir de dünyadan mezara neyi götürebilirler, kendinden sonra düşmanlarına neyi bırakırlar ve bırakacakları mirasın sadece vebal ve sorumluluğunu alırlar. Bu düşünce her yaradılmış için kaçınılmazdır. Fakat krallar için daha da katmerlidir. Zira onlar birçok insanın kalbini kırmış, üstlerine kötü ve zorba insanlar salarak kalplerine korku salmış ve onları ürkütmüşlerdir. Yüce Allah’ın nezdinde öyle bir görevli vardır ki, ismi; Azrail’dir. Hiç kimse onun hücumundan ve sarsmasından kurtulamaz. Her melikin görevlileri kendilerine verilecek altın, gümüş, yiyecekle ikna edilebilirler. Fakat bu görevli, ruh almaktan başka şeyle durdurulamaz. Sultanın tüm görevlileri nezdinde torpil geçerli olabilir, fakat bunun yanında hiçbir kimsenin sözü geçmez. Tüm görevliler görevlerinin gereğini erteleyebilirler fakat bu görevli bir anlık nefes için dahi olsun fırsat vermez. Onun ilginç özellikleri vardır. Biz bunlara dair beş tane hikâye söyleyelim. 

   Birinci hikaye: Vehb bin Münebbih rivayetinde yer aldığı üzere, kendisi Yahudi bilginlerinden iken, Müslüman olmuş. Onun aldığı rivayete göre: Vaktiyle büyük bir kral varmış. Halkına, içinde bulunduğu saltanatı ve debdebeyi göstermek istemiş. Maiyetindeki ileri gelenlere emir vererek güç ve kuvvetini ve saltanatının garipliklerini halka göstermek için hazırlık yapılmasını istemiş. Bunun üzerine, seçme binek atlarının en gösterişlilerinin hazırlanıp halka gösterilmesini ister. Aralarında çok iyi koşan seçme bir at ayırır. Onu çeşitli süs ve kolyelerle süsledikten sonra, bu soylu ata binip halkına ve askerlerine gösteri maksadıyla, bir takım etkinlikler düzenler. İblis (aleyhillane) burnuna kibir ve gurur havası üfleyerek, kendisini mağrur eder. Bu esnada kendi kendine böbürlenerek, ‘dünyada benim gibisi var mı?’ der. Kibir ve gururla atını yürütmeye başlar. Kibir ve gururundan dolayı sağına soluna bile bakmaya tenezzül etmez. Tam o haşmetli anında eski, köhne giysili birinin kendisine yanaştığını görür. Kendisine selam verir. Gururundan selamını bile almaz. Adam da atının dizginine yapışıverir. Kral ona “Sen kimin atının dizginini tuttuğunun farkında mısın?” der. Cevaben der ki, “Benim seninle bir işim var.” “O zaman sabret de ineyim.” Der ki, “Benim senin ineceğin an değil, şu anda işim var.” “Söyle bakalım,” der. Der ki, “Benim işim gizlidir. Kulağına söylemem lazım. Kulağını kendisine yanaştırınca, ben ölüm meleğiyim, ruhunu almaya geldim.” Der ki, “bana bir fırsat ver de evime gidip aile fertleri ile vedalaşayım.” “Hayır, asla” der. “Sen onları artık göremezsin. Sen ömrünü tükettin.” Ve atın sırtındayken ruhunu alır. O da yerlere yığılıp kalır.

   Ölüm meleği oradan ayrılır. Rabbinin kendisinden razı olduğu bir kula gelerek, selam verir. O da selamını alır. Ve “Sana ihtiyacım var,” der. O da der ki, “İsteğini kulağıma söyle.” der ki; “Ben ölüm meleğiyim.” “Sana merhabalar olsun. Ben sana ulaşmak için çok arzuluydum. Seni çok özlemiştim. Ve senin gelmeni çok istiyordum.” O der ki, “Şayet bir işin varsa gör.” Der ki, “Benim Rabbime kavuşmaktan daha önemli bir işim olamaz.” Der ki, “Ruhunu ne şekilde almamı istersin. Zira ben senin arzu ve isteğine uygun bir şekilde ruhunu almakla görevlendirildim.” O da der ki; “Bir abdest alıp namaz kılmama izin ver. Ben secdeye varınca secdede iken ruhumu alıver.” Ölüm meleği onun söylediğini yapar ve kendisini Yüce Allah’ın bol rahmetine kavuşturur. 

   İkinci hikaye: Rivayete göre kralın biri, çok zengin ve dünya hayatında refah içinde yaşamak için yeterli nitelik ve nicelikte mala sahip olmuştu. Birçok nimetler yanında yüksekçe bir köşk, kral ve büyüklere yaraşır özelliklere sahip bir saray inşa eder. Sarayın iki tarafına sağlam yapılı iki kapı yerleştirir. Seçkin, güçlü köle koruyucu asker ve kapıcılarla kuvvetlendirir. Ve haftanın belirli günlerinde en nefis yemeklerin pişirilmesini emreder. Halkının tümünü maiyetinde toplayarak, beraberce yemek yiyip içinde bulunduğu bolluk ve refahı onlara göstermek ister. Daha sonra tahtına oturup, yaslanarak nefsine hitaben der ki: “Tüm dünya nimetlerine sahip oldun. Şimdi huzur içinde ve uzun emel beslediğin bir anda, bu nimetlerin hazzını al.” Daha sözünü bitirmeden, köşkün dışından adamın biri, yırtık pırtık elbiselerle, torbası da boynunda, bir dilenci kılığında geliverir. Her tarafı sarsacak ve köşkü depremvari bir şekilde titretecek şiddetle kapıyı çalmaya başlar. Hizmetçiler korkuyla kapıya hücum edip, kapıyı çalana bağırmaya başlarlar. Derler ki; “Ey zavallı, öylesine hırslı ve terbiyesizce davranmanın sebebi nedir? Sabret biz yemek yiyelim. Artıklardan sana da veririz.” Onlara der ki; “Kralınıza, benim kendisiyle oldukça önemli bir işimin olduğunu iletin.” Derler ki; “Ey zavallı, uzaklaş. Sen kim oluyorsun ki, kralımızı ayağına çağırıyorsun.” Der ki; “Size söylediğimi ona iletin, diyorum.” Kral, “Siz onu azarlayıp vazgeçiremediniz mi, ona saldırıp alıkoyamadınız mı?” diyecek olur. Tam bu esnada öncekinden daha ürkütücü bir sesle kapıyı çalmaya başlar. Tümü ellerine geçirdikleri sopa ve silahlarla ona saldırmaya başlarlar. Kendilerine daha sarsıcı şiddetli bir avazla bağırarak der ki, “Ben Azrail’im. Oturun oturduğunuz yerde.” Bunun üzerine organlarının eklem yerleri sarsılır ve hareketten kesilirler. Kalplerini korku sarıp akılları başlarından uçar. Kral der ki; “Ona şunu söyleyin. Benim yerime başkasının canını alsın.” der ki; “Ben senden başkalarının canını almayacağım. Ben sadece senin için geldim. Ta ki, seni içinde yüzdüğün refah ve nimetlerden ayırayım.” Bunun üzerine kral, “Beni böylesine mağrur edip, bana zarar veren ve beni Rabbimin ibadetinden alıkoyan mala, lanet gelsin. Bana yararlı olacağını sanıyordum. Bu gün ise hasret ve belaya saldı. Tümüyle elimden gitti ve benden sonra düşmanlarımın eline geçecektir.” Mal, Yüce Allah’ın izniyle dile gelerek dedi ki: “Bana ne diye lanet okuyorsun. Önce kendine lanet okumalısın. Zira Yüce Allah ben ile seni topraktan yaratmış. Beni senin eline teslim etmiş ki, ahiretin için bir azık hazırlayıp fakirlere sadaka olarak dağıtasın diye. Zayıflara merhamet edip yükünü hafifletmen için. Yanı sıra kervansaray, cami, köprü, gibi yapıları inşa etmek için bu imkan eline verildi. Halk yararına olan hizmetlerde kullanmalıydın ki, kıyamet gününde sana destek çıksaydı. Oysa sen beni toplayıp biriktirdin. Arzu ve isteklerin doğrultusunda yersiz harcamalar yapıp, bana gereken değeri vermeyip, benim hakkımı hiçe saydın ve heba ettin. Şu an beni düşmanına terk ediyorsun ve sen hasret sıkıntılarınla baş başa kaldın. Benim günahım nedir ki, bana lanet okuyorsun.” Daha sonra ölüm meleği yemeğini yemeden canını alınca, tahtından yere yığılıp kalır. 

   Üçüncü hikaye: Yezid Er-Rakkaşi der ki: İsrailoğulları kavmi döneminde, zalimlerden biri kendi tahtında oturuyor iken, adamın birinin kapıdan içeri girdiğini gördüm. Gelen şahsın suratı oldukça korkunç ve duruşu çok ürkütücüydü. Gelişinin ürkütücü ve girişinin heybet uyandırışından hemen karşısına geçip kim olduğunu sordu ve evden içeriye girmeye kimin izin verdiğini de sorguladı. Dedi ki; “Bana ev sahibi izin verdi. Ve ben öyle biriyim ki, beni hiçbir engel durduramaz. Kralların huzuruna çıkmak için izin alma ihtiyacı duymam, ben hiçbir sultanın, siyasi sultasından çekinmem, hiçbir güç sahibi beni korkutamaz ve hiç kimse elimden kaçıp kurtulamaz.”

   Bu sözleri işitince, yüzüstü baygın vaziyette düşüp, vücudu titremeye başladı ve dedi ki; “Yoksa sen Azrail misin?” “Evet” dedi. “Allah (c.c.) aşkına bana bir günlük süre verip de, günahlarımdan dolayı tövbe etmeme fırsat tanısan ne olur. Böylece, ben de Rabbime karşı mazeret ileri sürebilirim. Hazinelerime haksız yoldan doldurduğum malları boşaltmama izin ver. Zira ben ahiret âleminde cezasını çekmeye dayanamam.” Dedi ki; “Heyhat, sana nasıl süre verebilirim ki, senin ömrünün günleri sayılı, vakitleri kayıtlanmış ve kaydedilmiştir.” “O zaman bir saatliğine bana izin ver.” dedi. Cevaben dedi ki, “Söz konusu saat de hesaba dahildir. Sen onu da harcadın ve gaflet içinde ömür tükettin. Senin sayılı olan nefeslerin sona erdi. Çok az nefesin kaldı.” Dedi ki, “Ben mezar çukuruna konduğumda yanımda kim bulunacak?” Dedi ki; “Amelin dışında hiçbir şey bulunamaz.” Dedi ki; “Benim hiç hayırlı amelim yok ki!” O zaman dedi ki, “Hiç şüphesiz senin varacağın yer ateştir. Ve Yüce Allah’ın (c.c.) öfkesine uğrayacaksın.”

   Ardından ruhunu alır, tahtından yıkılır düşer. Memleket halkının ağlamaklı avazı yükselmeye başlar. Şayet uğrayacağı Yüce Allah’ın (c.c.) öfkesinin derecesini bilmiş olsalardı, ağlayışları daha fazla ve bağrışmaları beter olacaktı.

   Dördüncü hikaye: Rivayete göre, Azrail, Süleyman bn. Davud’a (a.s.) uğrar. Huzurunda bulunanların birine bakışları takılır kalır. Çıkınca o adam Süleyman peygambere bu gelenin kim olduğunu sorar. Der ki, “Ölüm meleği idi.” Der ki, “Canımı almasından endişe ediyorum. Beni onun elinden kurtarıver.” Der ki; “Seni nasıl kurtarabilirim ki…” Der ki; “Rüzgâra bir emir ver, beni hemen Hint ülkesine taşısın. Belki izimi kaybeder de bulamaz ve ben de kurtulmuş olurum.”

   Süleyman (a.s.) derhal rüzgâra bu doğrultuda emir verir. Ve onu derhal Hint ülkesine doğru taşır. Daha sonra ölüm meleği tekrar Süleyman bn. Davud’un huzuruna gelir. Süleyman bn. Davud, Azrail’e deminki adama neden öylesine dikkatle baktığını sorar. Der ki; “Ben şaşkın bir vaziyetteydim. Zira Hind ülkesinde ruhunu almak için bana ilahi emir gelmişti. Ben de geldim, kendisini senin meclisinde buldum. Ve Hint ülkesinden çok uzak bir yerdeydi. Takdiri ilahiyeye bak ki, kendi arzusuyla söz konusu ülkeye gitmesini istedi. İşte böylece Yüce Allah’ın (c.c.) takdiri de tecelli etmiş oldu.”

   Beşinci hikaye: Rivayete göre “Zulkarneyn” bir kavmin bulunduğu bölgeden geçerken, bunların dünyalık hiçbir şeye sahip olmadıklarına şahit olur. Bunlar ölülerin mezarını evlerinin kapısına yakın bir yerde kazmışlar. Her gün bu mezarlıkları ziyaret eder, süpürüp bakımını yaparlar. Özene bezene temizlerler. Ve onları ziyaret edip orada Allah’a (c.c.) ibadet ederler. Onların yiyecek olarak ot ve bitkilerden başka hiçbir şeyleri yoktur. “Zulkarneyn” kendilerine bir adam gönderip krallarının huzuruna gelmesini ister. Kral onun söylediklerine uymaz ve gitmez. “Zulkarneyn” şaşırır. Bu kez kendisi, onlara uğrayarak durumlarını sorar ve der ki: “Gördüğüm kadarıyla hiçbir altın ve gümüş servetine sahip olmadığınız gibi, yanınızda dünyalık hiçbir şey de göremiyorum.” Derler ki, “Dünya nimetine hiç kimse doymamış ki…” “Zulkarneyn” der ki; “Siz mezarlarınızı neden kapılarınızın önünde kazmışsınız.” Derler ki; “Ta ki her an gözümüzün önünde bulunsun da onlardan ibret dersi alalım. Böylece ölümü her an hatırlayalım ve dünya sevgisi kalbimizden silinsin ki, bizi Rabbimizin ibadetinden alıkoymasın.” Der ki; “Siz neden devamlı olarak ot yiyorsunuz?” Derler ki; “Çünkü biz karınlarımızı hayvanlara mezar yapmak istemiyoruz.” (Yani et türünden bir gıdayı almak istemiyoruz). Zira yiyeceğin tadı da damaktan öteye geçmiyor. Ondan sonra elini bir kanala uzatarak oradan bir insan kellesini çıkarır ve Zulkarneyn’e der ki, “Bunun kim olduğunu biliyor musun? Bu adam, krallardan biriydi. Halkına zulüm eder ve zayıfları ezerdi. Durmadan dünya malını biriktirmeye çalışıyordu. Sonuçta Yüce Allah (c.c.) onun canını aldı ve hak ettiği ateş onun mekanı oldu. İşte bu kelle kendisine aittir.” Adam ikinci kez elini kanala uzatıp ikinci bir kelle çıkartıp, önüne koydu ve kendisine, “Bunun kime ait olduğunu bilir misin? Bu adam adaletli bir kral, halkına karşı son derece şefkatli ve ülke halkını çok seven biriydi. Yüce Allah (c.c.) onun ruhunu alıp cennetine koydu ve derecesini yükseltti.” dedi. Daha sonra elini Zulkarneyn’in başına koyarak “Bakalım bu iki kafadan hangisi gibi olacak, bu kafa?” dedi. Bunun üzerine Zulkarneyn hüngür hüngür ağlayıp onu sardı ve dedi ki; “Şayet benimle arkadaşlık yapmak istersen makamımı sana terk edip, memleketimi paylaşırım. Cevaben “Asla” dedi. “Ben böyle bir arzu içinde olamam.” “Neden?” dedi? Cevaben: “İnsanlar tümü ile sahip olduğun servet ve toprak yüzünden sana düşmandırlar. Sahip olduğum kanaat ve yoksulluk hâli sebebiyle de tümü bana dostturlar. Yüce Allah’ın inayeti seninle olsun.” dedi.

   Şimdi ikinci kişinin hâlini iyice anlaman gerekir.

   Bilmiş ol ki, gurura kapılmış gaflet ehli ve ibret dersi almayanlar ölüm haberini duymayı sevmezler. Ta ki, dünya sevgisi kalplerinde sönmesin, yedikleri ve içtiklerinden tam olarak haz alabilsinler. Hadiste söylendiği üzere, ölümü ve kabrin karanlığını çokça hatırlayanların mezarı, cennet bahçelerinden biri gibi olur. Mezarı unutup ondan bahsetmeyip gaflet içinde olanların mezarı ise ateş çukurlarından bir çukur gibi olur.

   Resulullah (s.a.v.) buyuruyor: “Ölümden çokça bahsedin. Çünkü o günahları siler ve kalplerde bulunan dünya sevgisini azaltır.” Resulullah’a (s.a.v.) sorulur. İnsanların en akıllısı ve en tedbirlisi kimdir, diye. Cevaben: “İnsanların en akıllısı en çok ölümden bahsedendir. Ve en tedbirlisi de ondan çokça söz edip hazırlıklı olanıdır. O dünya şerefi ile ahiret üstünlüğünü elde etmiş demektir.” der.

   Dünyayı bizim tanıttığımız şekilde tanıyıp kalbinde kendisinden övgü ile söz ettiğimiz kimseyi çokça hatırlarsa dünya işi kendisi için kolay olur. Kalbindeki iman ağacının kökü güç kazanır ve gelişerek güçlenmeye başlar. Ve de iman ağacı onda dallanıp budaklanır. Rabbine, imanını kurtarmış olarak kavuşacaktır. Kudreti yüce ve kelimesi üstün olan Yüce Allah (c.c.) cihan sultanının basiretini açarak eşyaları gerçek mahiyeti ile görmeyi nasip eder ve ahiret işlerinde gayret gösterip Yüce Allah’ın (c.c.) kullarına karşı iyi davranış içinde bulunmayı şiar edinir. Onun halk arasında bulunan binlerce, milyonlarca insanlar arasında âdilane hüküm icra ettiği takdirde, tümü onun için şefaatçi olur. Böylesine Müslümanların kendisi için şefaatçi olan kimse de kıyamet günü azaptan kurtulmuş olur. Buna karşı onlara zulüm edecek olursa tümü ile kendine düşman kesilir ve işi zorlaştıkça zorlaşır. Sonuçta sıkıntıya girer. Zira şefaatçi kimse hasım kesilince iş zorlaştıkça zorlaşır.

   

    
     
      Maşuk: Çok sevilen.

    

     
      Harut ve Marut: Büyü ve sihirle uğraştıklarından kıyamete kadar Babil’de bir kuyuya hapsedilen sihirde usta melekler.

    

     
      Terennüm: Yavaş ve güzel bir sesle şarkı söyleme, şakıma.

    

     
      Hadiste yer alan ve Ebu Hureyre’ye Allah’ın Resulü (s.a.s.) tarafından gösterilen tablo, manevi bir tablo olabilir. Onu canlandırıp sahabelere gösterip dünyanın ne kadar değersiz, fani ve geçici olduğunu canlı ve somut bir şekilde gösterebilmek için Resulullah’ın mucizesi kabilinden olabilir. Veya gerçek manada somut olarak görülen bir tablo da olabilir. Gerçeği ancak Yüce Allah bilir. (Müt. Notu)
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   BİRİNCİ BÖLÜM

  


   
   BİRİNCİ KISIM: 
ADALET VE SİYASET

   

   Bilmiş ol ve inan ki, Yüce Allah (c.c.) Ademoğullarından iki grubu seçmiş olup, bunlardan biri peygamberlerdir (a.s.) ki, insanlara Allah’a (c.c) ibadet yolunu gösterip, zâtını tanımayı tanıtsınlar. Melikleri de seçmiştir ki, insanların birbirine saldırmalarını engelleyip aralarında hükmetmek için yetenek ve yetki vermiştir. Böylece hikmeti gereği insanların işlerini ve geçimlerini sağlamayı onların varlığına bağlamıştır. Kendi kudretiyle en onurlu yere getirmiştir. Nitekim hadislerde yer aldığı üzere; sultan, Allah’ın (c.c) yeryüzündeki gölgesidir. Bu nedenle insanların kendisini sevmesi vaciptir. Ona uyup emirlerine tabi olmaları gerekir. Yüce Mevla buyuruyor: “Ey iman edenler, Allah’a itaat edin, peygambere itaat edin ve sizden olan emir sahiplerine de.”[14] Şu halde, dinî inanca sahip olan herkesin melik ve sultanları severek emrettikleri konularda itaat etmeleri gerekir ve bilmeliler ki, saltanat ve yetkiyi veren Yüce Allah (c.c.) dır. Zira Yüce Allah (c.c.) mülkünü dilediğine vermekte serbesttir. Nitekim Yüce Allah (c.c.) ayeti kerimede şöyle buyurmaktadır: “De ki, ey mülkün sahibi, dilediğine mülkü verirsin ve dilediğinden mülkü çekip alırsın, dilediğini aziz kılar, dilediğini alçaltırsın. Hayır senin elindedir, gerçekten sen her şeye güç yetirensin.”[15]

   Adaletli sultan, insanlar arasında, adaleti dağıtıp, zulüm ve bozgunculuktan sakındırmaktadır. Zalim sultan ise, uğursuz olup mülkü devam etmez, yok olur gider. Zira Resulullah (s.a.v.) buyuruyor: “Mülk, küfürle birlikte devam eder; fakat, zulüm ile devam etmez.” 

   Tarihî eserlerde yer aldığına göre, Mecusiler (ateşe tapanlar) dört bin yıl hükümran oldular. Egemenliklerinin uzun süre devam etmesinin sebebi; halkları arasında gözettikleri adalet anlayışı, her şeye ve herkese eşit davranmaları sebebiyledir. Dinlerinde ve milletleri arasında, zulüm kavramına yer vermezlerdi. Adaletleriyle ülkeyi kalkındırıp halka karşı insaflı davrandılar. Hadiste yer aldığına göre; Yüce Allah (c.c.) Davud (a.s.) ye gönderdiği vahiyde, kavmini acem meliklerinin aleyhinde konuşulmasından alıkoymasını ister. Zira onlar dünyayı bayındır hale getirip, insanların içinde huzurlu yaşamalarını sağlamış kimselerdir.

   Şu halde, bilmelisin ki, dünyanın bayındır hale gelmesi veya bozgunculuğa maruz kalması, kralların idare şekline bağlıdır. Sultan âdil olunca, dünya bayındır hale gelir ve halk güven içinde yaşar. Ezdeşir, Efridun, Behramgur, Kisra ve Nûşîrevan gibilerin dönemlerinde olduğu gibi… Sultan zalim olunca da, dünya harabeye döner. Dahhak, Efrassiyab ve Brezdekne vb. kralların döneminde olduğu gibi… Ta ki, İslamiyet gelip, hükümranlığı ele geçirinceye kadar. Acemleri mağlup edip, saltanatı ve ülke idaresini ellerinden alıncaya dek. Bu dönemden sonra İslam dini Resulullah’ın bereketi ile güçlendi, özellikle Ömer bn. Hattab’ın döneminde daha da güçlenmiş ve adalet yeryüzünde yayıldıkça yayılmıştır.

   Bilmiş ol ki, sözünü ettiğimiz melikler, dünya melikleri olup, yeryüzünde hükümran olanlardır. Bunlar dünyadan dileklerini elde ettiler. Boş vakitlerini zevk-u sefa içinde geçirdiler. Onların dönemi geçti, isim ve eserleri kaldı. Nitekim biz yaptıklarını saydık, özelliklerini anlattık. Ta ki, bilesin ki, insanlar ancak kendilerinden sonra, bıraktıkları isimle yad edilirler ve anılırlar. Şu halde her insan yaptıkları ile bilinir. İşledikleri şeyler kendilerine katılır. Eğer hayırsa, hayır olur, değilse şer olur.

   Dolayısıyla insan için gerekli olan iyilik tohumunu ekerek, nefsinden kötü kusurları, tehlike ve uçurumlara doğru sürükleyici hatalardan uzak durmalıdır, özellikle krallar. Ta ki kendilerinden sonra güzel isim ve iyi icraat ile yad edilsinler. Ve mezara girdikleri andan itibaren kötülükle anılmasınlar.
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   ŞİİR

   Dünyadan kaç ve tövbeye sarıl, ey genç. Eğer senden bir fenalık meydana çıkacak olursa, dönüş yap ve pişmanlık duy. Böylece nefsinden ayıplayıcı şeyleri yok etmeye çalış. Zamanın kötülüklerinden kaçın, selamet içinde kalırsın. Zira senden sonra isimden başka bir şey kalmaz. Şu halde elinden geldiğince iyi isim bırakmaya çalış, ganimet bulursun (kârlı çıkarsın).

   Denir ki, kişilerin ölümlerinden sonra anılması onlar için dünyada ikinci bir hayat derecesinde olur. Şu halde akıl sahibi kimseler için, bu tür meliklerin hayat hikayelerini okuyup araştırmak gerekir. Vefası az, belası bol olan bu dünyanın durumunu çok boyutlu inceleyip irdelemeleri gerekir. Geçici rahat verici dönemlerine kanmamaları önemlidir. Zira bu dünyada hiçbir sâlih kimse, daimi kalmayacağı gibi, kötü insanların da rahat kalması söz konusu değildir. Dolayısıyla, akıl sahibi kimse düşman çoğaltmamaya gayret göstermelidir. Zira düşman sahibi olmak, oldukça çetin bir haldir. Yaradan hüküm ve adalet sahibidir. Kıyamet gününde düşmanlar arasında gereken değerlendirmeyi yaparak, mazlumun hakkını zalimden alacaktır. Şu halde dünyan tümüyle, onun uğruna düşman edinmeye değmez. İşte buna dair bir hikaye.

   Hikaye: Ebu Ali bin İlyas Nişaburlu “İsferlas” unvanına sahipti. Kelimeyi tahlil edecek olursak, asker komutanı şeklinde bir anlam çıkar. Günün birinde Şeyh Ebu Ali Eddekkaak (r.h.) ın huzuruna gelir. Bu zat ise döneminin tanınmış zâhidi ve zamanının şöhretli alimiydi. Önünde diz çökerek ‘bana öğüt ver’ dedi. Ebu Ali de şunları söyledi: “Ey emir ben sana bir soru soracağım, fakat saptırmadan cevap vermeni isterim.” “Olur” dedi. “Aynen uyarım.” Dedi ki “Ey emir, sana hangisi daha çok sevimli gelir? “Mal mı, düşman mı?” Cevaben dedi ki, “Tabiatiyle mal, düşmandan daha sevimli gelir.” dedi. “Şu halde nasıl olur da sevdiğini terk ediyorsun da sevmediğini arkadaş ediniyorsun.”[16] Bunun üzerine emirin gözleri yaşararak ağlamaya başlar ve hakikaten bu çok dokunaklı bir vaiz örneği.

   Tüm tavsiye ve yargılamalar bu sözün kapsamındadır. Yüce Allah –sübhanehü ve teala– son olarak peygamberimiz Muhammed’i (s.a.v.) peygamber olarak gönderdi ve onun bereketiyle memleket küfür ile dolu iken, yeri imanla doldu. Onu en uygun bir zamanda göndererek getirmiş olduğu şer’i sistemle, dünyayı refahla doldurdu ve peygamberlik müessesesi onun gelişi ile mühürlendi.

   O dönemin meliki “Kisra Nûşîrevan” idi. Bu şahıs tüm İran meliklerine karşı adalet anlayışı ile insaf ölçüsü, güzel bir tedbir ve siyasetiyle ün salmıştı. Bunların tümü Resulullah (s.a.v.)’in bereketi sayesinde olmuştu. Zira o, kendisinin döneminde doğmuş ve onun zamanında yaşamıştır. Nûşîrevan onun doğumundan iki sene sonrasına kadar yaşamıştı. Resulullah (s.a.s.) onun dönemini iftihar vesilesi saymıştır. Ve şöyle demiştir: “Ben adaletli olan melik Nûşîrevan döneminde doğdum.” Adaleti dillere destan olduğu için kendisini ‘adaletli kral’ diye nitelendirmiştir. Bilinmelidir ki, güzel bir iz bırakmak ve güzel isimle şöhret bulmak, hasletlerin en hayırlısıdır. Ondan önce geçen meliklerin tek gayreti dünyayı mamur edip, halk arasında adaleti dağıtmaktı. Güzel tedbir ve yerinde yaklaşımlarla iyi idare sistemi oluşturarak ebediyen yaşayacak olan isim ve eserler bırakmaktı. Her ülke, melikinin ismi ile yad edilir. Zira onlar memleketin bayındırlığına önem vererek kalıcı eserler, köşkler, köyler ve çiftlikler meydana getirmişlerdir. Değişik türde kanal, köprü ve sanayi tesisleri oluşturmuşlardır. Sonuçta daha önce bulunmayan akarsuları ortaya çıkarmışlardır. Bütün değindiğimiz hususlar, Nûşîrevan’ın adalet ve insafı sayesinde gerçekleşmiş, israf ve yersiz masraflardan imkanlar ölçüsünde kaçınmıştır.[17] 

   Hikaye: Nûşîrevan, bir gün, hasta olmadığı halde halkına hasta olduğunu duyurur. Ve ülkesinin güvenilir, seçkin insanlarını yurdun dört bir yanına salarak, herhangi bir köyden eskimiş ve köhnemiş bir kerpici bulup tedavi maksadıyla getirmeleri yolunda talimat verir. Ve bunu doktorların tavsiyesi üzerine yaptığını da ilan eder. Bu işte görevlendirilen şahıslar, ülkedeki tüm vilayet ve köyleri tararlar. Ancak ne harabe bir yerleşim merkezi ne de eskimiş bir kerpice rastlayabildiklerini bildirirler. Bunun üzerine Nûşîrevan çok sevinir. Ve ilahına şükrederek der ki: “Benim amacım adaletimi sınamak ve memleketimi kontrol etmekti. Böylece memleketimde harabe bir evin veya barınağın kalıp kalmadığını tespit etmiş oldum. Sonuçta ülkenin her tarafında bayındırlığın yaygın olduğunu öğrenmiş oldum. Şu halde memleketin tüm işleri tamamlanmış ve her şey düzenli bir şekilde rayına oturmuş ve bayındırlık işi kamil manada gelişmiş demektir.”

   Bilmiş ol ki, geçmiş meliklerin tüm gayret ve çabaları kendilerinden sonra da memleketinin bayındır hâlde kalmasına yönelikti. Zira ülkedeki yerleşim merkezlerinin bayındır hâle gelmesi ölçüsünde, halk memnun ve melikten hoşnut olurlar. Çünkü onlar bilmekteydi ki, ulema zümresinin ve hikmet sahibi camianın söyledikleri, şüphe götürmeyecek kadar doğrudur. Çünkü şuna inanırlardı ki, din, melik ile ayakta durur. Melik de askerle otorite kurar. Asker arasındaki disiplin de mal varlığı ile sağlanır. Mal da ülkenin bayındır hale getirilmesi ile elde edilir. Bu hususta ülke çapında halk arasında adalet dağıtılarak elde edilir. Zira halk, zulüm ve haksızlık yapan kralı tutmaz. Onların vurucu, kırıcı davranışlarından hoşnut olmazlar. Çünkü bilmektedirler ki, halk arasında zulümle birlik ve beraberlik sağlanamaz. Dolayısıyla zalim hükümdarlar başa geçince, memleketler harabeye dönüşürler. Ülke halkı dağılıp başka memleketlere sığınırlar. Dolayısıyla ülke ve memlekette huzursuzluk ve düzensizlik yaygınlaşır. Ülkede ziraat hizmetine yer verilmez. Bunun sonucu olarak, hazinede bulunan mallar boşalır. Halkın yaşayış tarzı altüst olur. Çünkü onlar zulmeden kimseyi sevmezler. Ve sürekli olarak ona bedduada bulunurlar. Sonuçta memleketinin beti ve bereketi kaçtığı için, kimseye yararı da kalmaz ve dolayısıyla yok olması için sebep ve faktörler arttıkça artmaktadır.

   Kitabın müellifi der ki: Zulüm iki türdür. Biri sultanın halkına olan zulümdür. Yani güçlünün zayıfa karşı, zenginin fakire olan haksızlığıdır. İkincisi kişinin kendi nefsine zulmüdür. Bu da işlemiş olduğu günahların yarattığı uğursuzluk sonucu oluşur. Şu halde sen zulümden kaçın ki, zulme uğramayasın. 

   Bir hikaye: Rivayete göre, İsrailoğulları döneminde balık avcılığıyla geçinip çoluk çocuğunun geçimini bundan sağlayan biri varmış. Günün birinde avlanırken ağına, oldukça büyük bir balık takılmış, adam bu olaya çok sevinmiş. Kendi kendine, “Ben bu balığı götürüp, satarak bedelini ailemin geçimi için harcarım.” demiş. Bir zorba yolda onu yakalayıp sopayla döverek balığı elinden almış. Balıkçı ona beddua ederek demiş ki: “Ey Rabbim, sen beni fakir ve zayıf, bunu da güçlü ve zorba yarattın. Ey Rabbim, benim hakkımı bu dünyada iken, ondan tahsil et. Ahirete kalmasına dayanamam.”

   Daha sonra zorba adam balığı alıp evine götürüp eşine teslim emiş. Kadın balığı kızartıp adamın önüne sofraya koymuş. Adam ondan yemek için elini uzattığında balık ağzını açarak parmağını öylesine bir ısırmış ki, adam dayanılmaz bir acı içinde kıvranmaya başlamış. Adamın dayanabilecek hali kalmadığından doktora gitmek zorunda kalmış. Doktor kendisine demiş ki: “Ağrının tüm avucuna, eline yayılmaması için bu parmakların kesilmesi gerekir.” Parmaklarını kestiği halde bu kez şiddetli ağrı ve sızı tüm avucuna geçmiş. “Elini kol bileğinden kesmemiz gerekir ki, ağrı ön kola bulaşmasın.” demiş. Bunun üzerine elini kol bileğinden kesmiş. Ağrı devam ettiğinden bu sefer de, “Ağrının omzuna geçmemesi için kolun kesilmesi lazım.” deyip onu da kesmiş. Fakat ağrısı dinmemiş. Ve koldan omuza geçmiş. Ağrı dayanılmaz hal alınca çöllere kaçarak, bu sefer Rabbinden derdine derman talep etmiş. Gözüne bir ağaç ilişmiş. Ağaca yaslanarak, gaybten şöyle bir ses duymuş: “Ey zavallı, sen elini ne zamana kadar kesmeye devam edeceksin. Git canını yaktığın kişiyi bul ve kendisini hoşnut et.” Uyandıktan sonra aklına balıkçı düşmüş: “Ben bu balığı zorbalıkla alıp balıkçıyı da dövüp ezdim. Benim bu derde uğramamın tek sebebi bu olsa gerek.” diyerek ayağa kalkıp şehre doğru gelmiş. Avcıyı arayarak bulmuş. Balıkçının el ve ayaklarına kapanarak, affını dilemiş. Bir miktar da para ödemiş. Ve yaptığından dolayı tövbe edip af dilermiş. Böylece hasmının gönlünü almış. Bu gelişmeden sonra, ağrıları dinmiş. O gece rahatça uyumuş ve bundan sonra, böyle bir haksızca girişimde bulunmayacağına dair söz vermiş. Ertesi gün Yüce Allah’tan kendisine bir rahmet ve acıma sonucu eli ve kolu iade edilmiş. Ve eski sağlığına kavuşmuş. Olay Hz. Musa (a.s.) döneminde yaşandığı için, kendisine gelen vahiyde denir ki: İzzet ve celalim ve kudretime andolsun ki, eğer bu zorba hasmını memnun etmemiş olsaydı, hayatı boyunca onu cezaya uğratacak ıstırap içinde kıvrandıracaktım.” 

   Hikaye: Rivayete göre, Musa (a.s.) Tur dağında Rabbiyle münacat yaparken, der ki, “Ey İlahi, adalet ve şefkatini göster.” Yüce Allah der ki, “Sen aceleci, sert ve sebatlı davranmıyorsun ve sabır gösteremiyorsun.” Cevaben der ki, “Senin inayetin sayesinde ben sabır göstereceğim.” Buyurdu ki, “Falanca pınara var ve orada gizlen. Benim kudretimi ve gaybi bilgimi gözünle gör.” Musa o pınarın bulunduğu yerdeki tepeye çıkıp orada gizlenir. Bir de bakar ki, o pınara bir atlı yanaşıp iner. Pınardan abdest alıp suyundan da içer. Ve beline sarılı bin altın dolusu bir torba çıkarıp yanına bırakıp namaza doğrulur. Daha sonra da atına binip yoluna devam eder. Fakat altın kesesini bıraktığı yerde unutur. Küçük bir çocuk gelip pınardan su içerken gördüğü altın kesesini alır. Çocuk gittikten sonra âma ve yaşlı biri çıkagelir. O da pınardan içer. Abdest alıp namaza durur. Atlı adam altın keseyi unuttuğunu hatırlar. Geri döndüğünde o yaşlı adamla karşılaşır. Kendisine der ki, “Burada içinde bin altın bulunan keseyi unuttum ve çok az zaman önce buradan ayrıldım. Senden başka buraya gelen olmadı.” Âma adam der ki, “Ben âmanın biriyim. Senin altın keseni nasıl görebilirim ki…” Bu söz üzerine öfkeye kapılan atlı, kılıcını kınından çekerek âmayı bir darbede öldürür. Altın keseyi de aramaya koyulur. Fakat heyhât bulamaz. O anda Musa; “Ey rabbim, ey büyüğüm, benim sabrım tükendi ve senin de âdil olduğunu biliyorum. Gelişmelerden beni haberdar et. O anda Cebrail (a.s.) gökten inerek der ki: “Ey Musa, Allah teala, der ki; ‘Sırlar zâtıma malumdur. Sizin bilmediklerinizi ben bilmekteyim. Şimdi altın keseyi alan küçük çocuk kendi hakkına kavuştu. Zira bu çocuğun babası bu atlının hizmetçisiydi. Kesede bulunan altın miktarınca onda alacakları birikmişti. Çocuk hakkına kavuştu. Fakat âmaya gelince, o âma olmazdan önce, söz konusu atlının babasını öldürmüştü. Bu da ondan intikamını almış oldu. Ve herkes hakkına kavuştu. Bizim adalet ve insafımız son derece ince ve engindir.” Musa (a.s.) duruma vakıf olunca, hayretler içinde kalır ve istiğfarda bulunur.

   Bu hikayeyi aktarmamızın nedeni, şanı Yüce Allah’a hiçbir şeyin gizli ve saklı kalmayacağına işaret idi. Akıl ve derin düşünce sahipleri, bundan ibret dersi alsınlar diye aktardık. Yanı sıra o bazen dünyada iken, zalimden intikam aldığı olur. Fakat biz bunu anlayamıyoruz. Başımıza gelen hâdisenin nereden kaynaklandığını düşünemiyoruz.

   Zulkarneyn’e sorulur. “En çok neye sevinirsin?” Cevaben der ki; “İki şeye; adaletli ve insaflı olmaya sevinirim. Bir de bana iyilik yapana fazlasıyla karşılık vermekten çokça hoşlanırım.” Resulûllah buyuruyor: “Yüce Allah her şeyde iyimser davranmayı sever. Hatta birinin bir koyunu kestiği zaman, büyük ve keskin bir bıçakla kesimi gerçekleştirmesini sever. Ta ki, hayvanın kesim acısından bir an önce kurtulabilsin.” Musa (a.s.) der ki, “Yüce Allah dünyada âdil davranmaktan daha üstün bir şey yaratmamıştır. Adalet Yüce Allah’ın yeryüzündeki terazisidir. Ona asılanı cennete ulaştırır.” Resulullah buyuruyor: “İyilik sever insanlar için yüksek mevkiler vardır. Hatta ev halkına ve maiyetine karşı iyiliksever davranan kimse için de.” Katade, “Sakın dengeyi bozmayın, ölçüyü adaletle tutun ve eksik tartmayın.” Rahman suresinin 8-9 ayetlerinin tefsirinde “Buradaki ifadeden murat edilen; adalet anlayışıdır. Nitekim buyurmuş, “Ey Ademoğlu sana karşı adil davranılmasını arzu ettiğin gibi sen de adilane davran.” demiştir.

   Ömer (r.a.) dan alınan rivayette Resulullah (s.a.s.) şöyle buyuruyor: “Hiç şüphesiz Yüce Allah, Adem’i yeryüzüne indirince, kendisine dört cümlelik vahiy yollayarak der ki: “Ey Adem, senin ve tüm neslinin bilgisi bu dört cümlede odaklaşır. Bunların birisi benim içindir. Biri senin içindir. Biri de benim ile senin aramızdadır. Bir kelime de senin ile halk arasındadır. Benim hakkımda olan kelime şudur ki, bana ibadet edip bana şerik koşmamandır. Senin için olan kelime, ben sana ameline göre karşılık veririm. Benimle senin aramızdaki kelimeye gelince, senden dua gelsin, sen de benden karşılık bekle. Seninle insanlar arasındaki kelimeye gelince, o da şu ki; halk arasında adilane davran ve insafı elden bırakma.”

   Katade der ki: “Zulüm üçe ayrılmaktadır. Zulüm vardır ki, sahibi bağışlanmaz. Zulüm vardır ki devamı olmaz. Zulüm vardır ki, sahibi bağışlanır. Sahibi bağışlanmayan zulüm türü, Allah’a karşı şerik koşmak suretiyle yapılanıdır. Yüce Mevla buyuruyor: “Hiç şüphe yok ki gerçekten şirk büyük bir zulümdür.”[18] Devam etmeyen zulüm, insanların birbirine karşı yaptıkları zulümdür. Sahibi affedilebilen zulüm ise, kulun günahlarını işledikten sonra Yüce Allah’a yakarıp, tövbe etmesidir. Bir de kişinin nefsine karşı yaptığı zulüm vardır ki Yüce Allah merhametiyle bunu bağışlar. Ve onu keremiyle cennete dahil eder.” 

   NÜKTE: Din ve melik ikiz kardeş gibidirler. Ve aynı anda birlikte doğmuşlardır. Dolayısıyla melikin özen gösterip nefsin istekleri şeriat dışı aykırı davranışlarla, şüphe taşıyan, kısaca şeriata halel getirecek her şeyden uzak durması lazımdır. Şayet çevresindekiler de dinine ve gidişatına önem vermiyorsa, huzuruna çağırıp korkutacak onu caydırmak için lazım gelen şeyi yapacaktı. Şayet tövbe edip vazgeçerse problem yok. Aksi hâlde, kendisini cezalandırıp sürgüne göndermeli ki, yaşadığı il onun aldatıcı ve yersiz davranışlarından kurtulsun. Ve böylece memleket nefsinin isteklerine uyanlardan arınmış olsun. Dolayısıyla İslamiyet aziz kılınsın. Kale ve koruyucular, asker takviyesiyle bayındır hale gelsin. Memleket girdaptan korunsun. Zira böyle yapıldığı taktirde hakka destek yolunda gayret sarfedilmiş ve Peygamberin sünneti ile benimsenen ahlakın göz alıcılığı tekrar iade edilip kazanılmış olur. Böylece onun izlediği yol Cenab-ı Hak nezdinde makbul olup halk arasındaki etkinliği artıp, düşmanlar için caydırıcı olabilsin. Kıymeti ve etkisi de artmış olur. Düşmanlarının ve kendisini çekemeyenler nezdindeki korkutuculuk ve caydırıcılığı da güç kazansın. Öte taraftan melik insanların yararına olabilecek güzel şeyleri seçip yaşatmalıdır. Şu halde halkın yararına olabilecek her şeyi büyüğüyle küçüğüyle, azıyla çoğuyla her şeyi kontrol edip irdelemelidir. Halk arasında beğenilmeyen hoş olmayan işlere katılmamalı, halkı da bundan caydırmalıdır, yanı sıra salih ve iyi kişilere saygı göstermelidir ve güzel davranışlarda bulunanları mükafatlandırıp kötü ve hoş olmayan hareketleri yasaklamalıdır. Hatta çirkin işleri yapanları cezalandırmalıdır. Israrla günah işleyeni kayırmamalıdır. Ta ki insanlar hayırlı işlere rağbet gösterip, kötülüklerden uzak dursunlar. Sultan iyi tedbir alamayıp zararlı kimseyi zararından caydırmayıp onu kendi halinde bırakacak olursa, ülke tümüyle fesada uğrar ve düzen alt üst olur.

   Hikmet erbabı der ki, hiç şüphesiz halkın yapısal durum ve davranış şekli kuralların davranış şeklini yansıtır. Çünkü toplumun kötülükleri, bozgunculuğu ve olumsuz davranışları, büyükleri örnek alarak yapar. Onlardan öğrenir ve onların davranış şeklini benimser. Tarih kitaplarında yer aldığına göre; Emevilerden Velid bn. Abdulmelik, bayındırlık ve ziraata önem veren biriydi. Süleyman bn. Abdulmelik yemeye ve içmeye, konforlu yaşamaya önem verirdi. Ömer bn. Abdulaziz’in önem verdiği şey ise, ibadet ve dünyadan az şey ile yetinmekti.[19] 

   Muhammed bn. Ali bn. Fadl der ki: “Ben hakkın eğiliminin meliklerin eğilimine tabi olarak şekillendiğini düşünüyordum. Ta ki Velid’in döneminde bağ bahçenin bakımına önem verip, güzel binalar ve köşkler yapmaya özen gösterdiğini görünceye kadar.” Yanı sıra Süleyman bn. Abdulmelik’in döneminde yemeye içmeye ve lezzetli lüks yemekler yemeye başladılar. Öylesine ki kişi arkadaşına ne tür yemek hazırlatıp ne yediğini sorar oldu. Yanı sıra Ömer bn. Abdulaziz’in döneminde halk ibadete yöneldi, Kur’an okumaya, hayırlı amel işlemeye ve sadaka dağıtmaya ağırlık verdiler. İşte bunun sonucu olarak halk, her dönemde sultanın yaptıklarını örnek alır ve icraatını benimsemeye başlardı. Böylece sultanın iyi veya kötü her çeşit davranışı örnek alınır, iyi ise halka da yansır kötü ise halk da aynı hareketi sergiler.

   Bir hikaye: Anlatıldığına göre, Adil melik Kisra Nûşîrevan döneminde, adamın biri diğerinden bir arazi satın alır ve bir gün söz konusu arazide bir hazineye rastlar, hemen zaman geçirmeden satıcıyı bulup kendisini haberdar eder, o da der ki “Ben sana araziyi satarken içindeki hazineyi bilmiyordum ki, senin bulduğun hazine sana ait olmalı ve mübarek olsun.” Bulan adam der ki “Ben istemiyorum halkın malında gözüm yok.” Sonuçta dava adil Nûşîrevan’a gelir. Bu olaya çok sevinir ve onlara der ki “Sizin çocuklarınız var mı?” Biri “Benim bir oğlum var” diğeri de “Benim bir kızım var” der. Nûşîrevan der ki “İkinizin arasında bir akrabalık bağının oluşmasını isterim, dolayısıyla kız ile oğlanı evlendirerek bu hazineyi onların çeyizinde harcamanızı arzu ederim. Böylece mal da sizin ve çocuklarınızın olmuş olur.” Bunlar da verilen kararı aynen kabul eder ve kendileri için varılan sonucu hoş karşılarlar. Fakat şayet bu iki davalı, zulmü benimseyen bir sultan döneminde yaşamış olsalardı, her biri diyecekti ki, “Bu buluntu mal bana aittir.” Fakat meliklerin adalet derecesini bildikleri için hakkı benimseyip dürüstlüğü tercih ettiler. Hikmet erbabı der ki: “Melik tıpkı bir çarşı gibidir. Kişi kazançlı çıkacağı şeyi oraya taşır. Zarar edeceği şeyi götürmez.” Hazine bulup, sultana meseleyi aktaran kişiler, dünya malına karşı hırslı olmamak, adalet ve dürüstlüğün kralın nezdinde geçerli olduğunu ve hakkın üstün tutulacağını bildiklerinden konuyu kendisine götürüp arz ettiler. Fakat bu zamanda büyüklerimizin icraatı ve konuştuklarını biz hak etmişiz. Ve bize verilen bir ceza niteliğindedir. Bizler kötü amel ve çirkin işleri yaptığımızdan, –diyanet ve dürüstlüğümüzün azlığı nedeniyle– bizi idare edenler de zulüm taraftarı ve hakşinas değildir. Hadisi şerifte buyrulduğu üzere, “Olduğunuz gibi idare edilirsiniz.” Bu hadisin de kuvvetlendirdiği gibi halkın fiilleri de melikin fiillerinin bir aynası ve yansımasıdır. Nitekim bazı ülkelerin bayındır ve halkının rahat, refah ve bolluk içinde yaşadıklarından söz edilince, bu melikin adalet ve aklının mükemmelliğinin göstergesi ve halkıyla iyi bir niyet ve uyum içinde yaşadığının bir işareti olduğu söylenir. Bu halktan değil, melikten kaynaklanan bir şeydir. Hikmet erbabının söylemiş olduğu şu veciz söz ne kadar da doğrudur. “İnsanlar dönemlerinden ziyade meliklerine benzerler.” Ayrıca hadiste yer aldığı üzere “insanlar meliklerinin dinine tabi olur.” Nûşîrevan’ın dönemindeki adaletin sonucu olarak, adamın biri bir yük altını bir yere bırakacak olursa ve bırakıldığı yerde ne kadar zaman kalırsa kalsın sahibi dışında hiç kimse onu almaya cüret edemezdi. Nûşîrevan’ın veziri olan “Yûnâ’ın” onun nezdinde belli bir yeri vardı. Günün birinde kendisine dedi ki: “Ey kral, kötü insanlara sempati gösterme. Aksi halde ülken harap olur. Ve halkın yoksullaşır. Böyle olunca da memleket harabeye döner ve sonuçta ülke yoksul düşer. Dolayısıyla senin ismin de lekelenmiş olur.” Bunun üzerine Nûşîrevan devletin yetkililerine şunu yazar: “Eğer bana ülkemin tümünde işe yaramayan çorak toprak dışında ekilmemiş bir toprağın bulunduğu haber verilirse o bölgenin valisini idam ederim.”

   Ülkenin harabeye dönüşmesi, iki sebebe dayanır. Birincisi, melikin pasifliği, ikincisi hükümdarın zulmü. Rivayete göre o dönemde krallar, ülkenin bayındır hale gelmesiyle övünür ve memleketin gelişmesi için yarış halinde olurlarmış.

   Hikaye: Hindistan meliki, adil melik Kisra Nûşîrevan’a bir elçi vasıtasıyla gönderdiği haberde, “Ben senden daha üstünüm. Bu nedenle bana memleketin haracını vermen gerekir.” der. Nûşîrevan, “Haberciyi ağırlayın.” der adamlarına. Ertesi gün devlet erkanı ve memleketin ileri gelenlerini toplayarak elçiyi oraya çağırır. Elçi huzuruna gelince, kendisine mektubunun cevabının verileceğini söyler. Ve ardından Nûşîrevan daha önce düzenlediği sandığın hazırlanmasını ister. Onu da açıp içinden ufak bir sandık çıkararak içinde bulunan yararsız bir bağ ot[20] verir. Ve der ki; “Sizin ülkenizde bu ottan yetişiyor mu?” “Evet,” der. “Bizde bu ottan bolca vardır.” Nûşîrevan der ki, “O zaman dön ve kralına de ki, senin ülken harabeye dönüşmüş, onarıma muhtaçtır. Bir de sen, gelişmiş bir ülke arzusu içindesin. Sen ülkemin tümünü tarayacak olsan, bu tür ottan bulamazsın. Ben ülkemin herhangi bir vilayetinde böyle bir bitkinin yetiştiğini duyacak olursam tereddütsüz o bölgenin valisini asarım.”

   Şu halde her kral kendisinden önce geçen kralları örnek alıp, onların izinden giderek hayatlarını, sözlerini ve yaşadıklarını içeren kitapları okumalıdır. Çünkü onların ömrü daha uzun, deneyim ve birikimleri daha fazlaydı. İyi ile kötüyü daha iyi ayırt edip açık ve bilinmeyen şeylere daha vâkıf idiler. Nûşîrevan güzel idare şekline sahip olmasına rağmen, yine bu tür kitapları bolca okur. Ve yaşadıklarını dinlemek isterdi. Böylece onların tecrübelerinden esinlenmek isterdi. Bu zamanın padişahlarının ondan daha fazla gayret içinde bulunmaları gereklidir.

   Bir hikaye: Nûşîrevan, veziri olan Yûnân’a tarihte geçmiş olan padişahların yaşayış tarzlarından bahsetmesini ister. Yûnân kendisine der ki; “Kendilerini üç şeyle mi, iki şeyle mi yoksa bir şeyle mi övmemi istersin.” Nûşîrevan “Üç meziyetlerini saymanı isterim.” diye cevap verir. Yûnân der ki: “Onların işlerinde ve icraatlarında yalana yer verilmezdi. Onların bilemedikleri bir şeyle karşılaşmadım. Ve onları hiçbir zaman öfkeli görmedim.” Akabinde Nûşîrevan onları iki şeyle methetmesini ister. Yûnân dedi ki, “Onlar her zaman için hayırlı ve faydalı işler yapmaya koşarlardı. Onlar her zaman kötü işlerden uzak kalmaya önem ve özen gösterirlerdi.” Bu kez “Bir tek şeyle onları övmeni isterim” deyince, cevaben dedi ki, “Onların saltanat cesareti ve hakimiyeti, başkalarından ziyade kendi nefisleri üzerine idi.” Nûşîrevan bunun üzerine kadehin hazırlanmasını isterdi. “O zaman bizden sonra gelecek olan kralların, iyi olmaları için kutlayıp içelim. Bizim taç ve tahtımıza varis olanları kutlayalım. Bizden önce geçenleri övdüğümüz gibi, bizden sonra gelecek olanlar da bizleri öveceklerdir. Biz bunu şimdiden kutlayalım” der.

   İnsanların en tahilsizi mülküyle ve dünya hayatıyla mağrur olup, dünyada ne şekilde yaşamak gerektiğini bilmeyendir. Böylece dünya hayatını sıkıntı içinde geçirip uhrevi hayatı içinde devamlı bir pişmanlık ve ıstırap içinde kalmış olur. Daha önce geçen kralların gayesi dünyayı mamur hâle getirmek için sarf ettikleri çaba, kendilerinden sonra iyilikle anılmaları gayesine yönelmişti. Buna dair bir hikaye.

   Nûşîrevan’a ait “Hezarkam” diye bilinen bir bağı varmış. Günün birinde, Rum Kralı Kayser ile Hindistan Kralı “Yafurcin” Nûşîrevan’ın daveti üzerine ülkesine gelirler. Her biri hikmetli ve veciz söz söylemeye çalışır. Rum meliki Kayser der ki: “Bu dünya hayatında hayırlı iş yapıp güzel nam bırakarak iyilikle anılmaktan daha hoş bir şey olamaz. Böylesi bir insan her zaman iyilikle anılır ve gıpta duyularak herkes onun gibi olmayı arzu eder.” 

   Nûşîrevan der ki: “O zaman gelin de hayırlı işler yapıp hayırlı işler düşünelim.” Kayser der ki, “Sen hayırlı işler düşününce, hayırlı icraatlar yaparsın. Hayırlı icraat yapınca da hedefe ulaşırsın.” Yafurcin der ki: “Allah bizi ortaya atınca, utanç duyacağımız bir düşünce içinde olmaktan korusun. Ondan söz edince onu gizli tutup hatırladıkça da pişmanlık duyarız.” Kayser Nûşîrevan’a der ki: “En çok sevdiğin şey nedir?” “En çok sevdiğim şey, işini göreceğimi gözüme kestirip de bana yöneldiğinde işini görmektir.” Kayser der ki: “Ben hiçbir kraldan kaygılanmamak için hatalı bulunmamayı severim.” İşte bunların üslubu ve yaşayış tarzı böyle idi. 

   Şimdi ey İslam sultanı bak da bunların halkıyla olan ilişkileri hangi nicelik ve nitelikteydi. Senin böylesi meliklerin sözünü can kulağıyla dinleyip, icraatlarına bakman lazım. Ve kitaplarda yazılı olan hikayelerini adalet ve insaflarının ölçüsünü, yaşantılarının güzelliğini ve bıraktıkları hoş seda ve kıyamet gününe kadar halkın dilindeki övgüyle yad edilişlerinden ders almalısın.

   Emirül-müminin Ömer bn. Hattab (r.a.) öylesine engin bir adalet ve siyasi deha anlayışına sahipti ki, oğlunu ölünceye kadar ‘had’ cezasına çarptırır. Yetkililere bir görev yönelttiğinde “Hayvan ve silahlarınızı gelirlerinizden temin edin. Müslümanların malı olan hazineye el uzatmayın. Kapınızı muhtaç kimselerin yüzüne kapatmayın.” derdi. Abdurrahman bn. Avf der ki: “Bir gece Ömer (r.a.) beni çağırarak dedi ki, “Medine’nin önünde bir kafile konaklamış, uyuduklarında eşyalarının çalınmasından endişe ediyorum.” Vardığımızda bana dedi ki, “Sen uyumaya bak, ben gece boyunca kafileyi gözetlerim.” Ömer (r.a.) der ki: “Ben ülkenin en ücra köşesine kadar gidip ihtiyaç içinde bulunan kimselerin ihtiyaçlarını tespit edip gidermeliyim. Zira mesafenin uzaklığından dolayı, bana kadar gelebilecek güç ve imkana sahip olmayan güçsüzler vardır. Bu nedenle benim ülkeyi dolaşıp çalışanların durumlarını ve izledikleri uygulamaları yakından görmeliyim. Ve Müslümanların ihtiyaçlarını karşılamalıyım. Böylece Ömer döneminin en bereketli dönemini oluşturma başarısını göstermeliyim.”

   Hikaye: Zeyd bn. Elsem der ki; “Ben bir gece Ömer bn. Hattab’ın gece bekçileriyle dolaştığını gördüm. Ben de ona vararak “Seninle dolaşmama izin verir misin?” dedim. “Olur” dedi. Biz şehir dışına çıkınca, uzaktan bir ateş gördük. Kendi kendimize dedik ki, buraya bir misafir konaklamış olmalıdır. Biz ateşe doğru yürüdük, bir de ne görelim. Bir dul kadın yanında üç çocuğuyla ağlaşıyor. Kadın çocukları için ateşe bir tencere koymuş ve şunları söylüyordu. “Ey Rabbim, Ömer’e hakkımı bırakma, insafa gelmesini diliyorum. Kendisi tok, bizler ise aç durmaktayız.” Ömer bn. Hattab bu yakarışı duyunca ilerleyip selam verdi. Ve “Yanınıza yanaşmama izin verir misiniz.” dedi. O da “Eğer hayırlı bir sonuç vereceksen Allah’ın (c.c.) ismiyle yanaş.” Ömer (r.a.) yanaşarak kendisinin ve çocuklarının halini sordu, dedi ki; “Biz bu çocuklarla uzak mesafeden buraya geldik. Ben tedirginim. Onlar ise açlık içinde kıvranıp duruyor. Yani hepimiz yorgun argın ve açlıktan dolayı bitap düşmüşüz. Ayrıca uykusuzluk da bizi perişan etmiştir.” Ömer dedi ki: “Bu tenceredeki nedir?” Dedi ki; “Bu kaynayan bir sudur. Kendilerini avutmak için ateşe koydum böylece pişecek ümidi ile beklemelerini sağladım.” Zeyd der ki; “Emirül-müminin, dönüp bir miktar yağ aldıktan sonra, uncuya vardı, ondan da bir kap dolusu un aldı ve tümünü sırtlayıp kadının ve çocuklarının olduğu yere doğru yürümeye başladı. Dedim ki, “ey müminlerin emiri onu bana ver de ben taşıyayım.” Dedi ki, “Sen bunu benim yerime taşıdın, benim günahlarımı da yerime taşıyacaksın da, bu kadın ve çocuklarının bedduasını kim durduracak” ve ağlayarak kadın ve çocuklarının bulunduğu yere doğru ilerlemeye başladı. Kadın memnuniyet ifadesi olarak “Allah (c.c.) karşılığını hayır versin.” dedi. Ömer (r.a.) un ve yağdan bir miktar tencereye koyup ateşi yakmaya başladı. Ateş sönmeye yüz tuttukça kendisi de üflüyordu. Küller yüzüne gözüne uçuşuyordu. Sonuçta tenceredekiler pişince yemeği kaba koyup kadına, “Buyurun yiyin” dedi. Kadın ve çocuklar da yemeye başladı. Daha sonra Ömer (r.a.) kadına; “Ey kadın, Ömer’e beddua etmeye hakkın yok, çünkü sen ve çocuklarının halinden haberdar değildi.” dedi.”

   İlk defa Emirül-müminin unvanıyla çağrılan Ömer bn. Hattab olmuştur. Zira Ebubekir (r.a.) Resulullah’ın halifesi unvanı ile çağrılıyordu. Ömer’in dönemi gelince Resulullah’ın halifesinin unvanı ile çağrılmaya başlandı. Ancak bu ifade de çok uzun olduğu için Ömer müminlere, “Bana Emir deyin, çünkü ben sizsin Emir’inizim. Eğer beni Emirül-müminin unvanıyla çağırırsanız ben Ömer bn. Hattab olarak bu unvana sahibim.” dedi.

   Hikaye: Beytülmal (hazine) işlerine bakan yetkiliye sorulur: “Ömer’in hazine ile münasebeti nice idi!” Der ki: “İlk başta elinde bir şey olmayınca, geçinmek için az bir miktar alırdı. Eline bir şey geçince aldığını hazineye iade ederdi. Günün birinde, halka hitaben: şöyle bir hutbe irad etti: “Ey insanlar! Resulullah (s.a.s.) döneminde vahiy inerdi. Ve biz böylece insanların, içini dışını bilirdik. İyisini kötüsünü ayırt ederdik. Şimdi ise biz herkesin sadece dış görünüşüne bakarak muamele yapıyoruz. Kişinin iç yüzünü ancak Allah (c.c.) bilir. Ben ve maiyetimde çalışanlar, bir şeyi haksız yere almamak ve hak etmediği yere vermemek gayreti içindeyiz.”

   Şayet sen sultanın adalet anlayışı ve onun güzel şeylerle anılıp, şeref kazanma derecesini öğrenmek istiyorsan, Ömer bn. Abdulaziz’in hayat hikayesine bir bakıver. Emeviler ve Benimervan sülalesinde övgüye değer ve iyi ahlak sahibi olma açısından onun derecesine ulaşan görülmemiştir. Bütün övgüler ve dualar onda yoğunlaşmaktaydı. Çünkü o, adalet, takva timsali bir halife olmakla birlikte, yaşayış, davranış ve ahlakında örnek bir insandı.

   Hikaye: Ömer bn. Abdulaziz döneminde büyük bir kıtlık baş gösterir. Arap kabilelerinden bir grup kendisinden yardım istemek amacıyla gelirler. Kendisi ile konuşmak üzere aralarından birini seçerler. Adam huzuruna gelerek: “Ey müminlerin Emiri, biz sana önemli ve zorunlu bir ihtiyaç için geldik. Bizim gıdasızlıktan cesetlerimizin üstündeki deriler kurumaya yüz tutmuş. Bizi ancak hazine rahatlatır. Hazine malı da üç bölüme ayrılmaktadır. Ya Allah yolunda sarf edilir veya Allah’ın kulları için sarf edilir ya da senin için kalır. Şayet Allah içinse, Allah’ın buna ihtiyacı yok, şayet Allah’ın kulları içinse bu maldan kendilerine bir miktar hak olarak ver. Şayet senin için ise ondan bize bir miktarını sadaka olarak veriver. Zira Yüce Allah sadaka dağıtanların mükafatını verecektir.” Bunun üzerine, Ömer bn. Abdulaziz’in gözleri yaşarmaya başlar ve “Senin söylediklerin yerindedir.” der. İhtiyaçlarının hazineden karşılanması doğrultusunda talimat verir. Arabi çıkmaya hazırlanırken, Ömer kendisine: “Ey özgür insan, sen bana Yüce Allah’ın kullarının isteklerini bildirdin. Benim sana söyleyeceklerimi al ve ihtiyacımı Yüce Allah’a ilet.” Arabi yüzünü semaya yönelterek şu yakarışta bulunur: “Ey Rabbim, Ömer’in kullarına yaptığı muamelenin aynısını Sen de Ömer için yap.” Arabi lafını bitirir bitirmez, hemen akabinde bir bulut kitlesi gökte oluşur ve bol yağış vermeye başlar. Yağış arasında irice bir dolu tanesi gelip, bir tuğlaya isabet eder ve tuğla kırılır. İçinden, şu ifadelerin yazılı bulunduğu bir kağıt çıkar: “Bu, Yüce Allah tarafından Ömer bn. Abdulaziz için verilmiş, ateşten bir Bera’atname’dir.” 

   Hikaye: Rivayete göre, Ömer bn. Abdulaziz, geceleyin halkın günlük işlerine lamba ışığında bakardı. Bir çocuğu kendisine gelerek ev işleri ile ilgili bir şey anlatmak ister. Ömer kendisine, “Ben lambayı söndüreyim de ondan sonra bana anlatıver. Çünkü bu yakıt hazine malındandır. Müslümanların işi dışında kullanılması caiz değildir.” der. İşte, sultanın takvası ve titizliği böylesi hususlarda anlaşılır ve adaleti bu kıstasa göre ölçülür. Bu hikayede olduğu üzere.

   Hikaye: Ömer bn. Abdulaziz’in kızları, arife günü kendisine gelerek “Yarın bayram günüdür. Çevredeki kadın ve kızlar; bize, siz Emirü’l Mümininin çocuklarısınız ve üstünüz başınızda bir şey yok diye kınamaktadırlar. En azından beyaz bir giysimiz olmalı.” diyerek ağlamaya başladılar. Ömer buna çok üzüldü. Hazine işlerine bakan adamı çağırarak dedi ki; “Bana bir aylık peşin (avans) ver.” Adam buna karşılık; “Ey Müminlerin Emiri, Beytü’l Mal’dan aylığını hak etmeden alıyorsun. Bir ay daha yaşayacağından emin misin ki, bir aylık peşin istiyorsun.” der. Ömer hayret ederek “Ey insan, senin söylediğin çok yerinde bir şeydir. Allah’ın bereketi üzerinde olsun.” dedi. Daha sonra kızlarına dönerek, “İsteklerinizden vazgeçin ve nefsinize hakim olun. Çünkü cennete girmek o kadar kolay bir iş değildir (fedakarlık ve ihlas ister).” dedi.

   BİR HİKMET: Baştaki yetkililer bu anlayış içinde olunca hizmetçileri ve çevresi de aynı çizgide olur. Mükemmel adaletin gereği olarak, sıradan bir insan ile makam ve mevki sahibini, davada ve mahkemede aynı kefede tutup, her ikisine eşit gözle bakarak, birisi fakir diğeri zengin diye, birini diğerine üstün tutmamak gerekir. Zira, ahiret aleminde, cevher ile çömlek aynı kefededir. Başkasının hatırı uğruna akıllı olan kimse, kendisini ateşe atmaz. Zayıf birinin, sultanlardan biri ile herhangi bir davası olduğunda, saltanatı bir kenara itip, Allah’ın hükmünü her şeyin üstünde tutmalıdır. Şu halde makamı, mevkiyi göz ardı edip, Allah’ın hükmünü ön plana çıkararak o zayıf kula insaflı davranıp, onun hakkını vermeli ve haksızlığa uğratmamalıdır. Dolayısı ile haktan utanmayıp şu ilahi buyruğu göz önünde bulundurmalıdır. “Şüphe yok ki Allah, adaleti, iyiliği, akrabaya yardımı emreder.”[21]İşin gerçeği şu olmalı ki; melikin başka biri üzerinde bir hakkı bulunuyorsa, onu hoşgörmeli, bağışlamalı ve emrindekilere de bu ilkeye uyup bu hususa uygun olarak hareket etmelerini sağlamalıdır. Ta ki, kıyamet gününde, bundan dolayı sorguya çekilmesin. Resulullah’tan alınan bir hadiste şöyle buyurmaktadır. “Her çoban sürüsünden sorumlu olduğu gibi, her insan da halkından dolayı sorgulanacaktır.” İşte mesele bundan ibarettir.[22]

   Bir hikaye: Denir ki, İsmail bn Ahmed, Horasan emiri iken, Merv denen şehre iner. İndiği şehirlerde adeti olduğu üzere halka bildiri ulaştırmak için yine birini görevlendirmişti. Merv şehrindeki mesajı, askerlerin halkla hiçbir ilişkilerinin bulunmadığının duyurulmasıydı. O gün “Hırbendiye” diye bilinen yerleşim merkezinden biri, bir evin mutfağa girerek pişirilmiş yemekten az bir miktar alıverir. Hak sahibi, melike gelerek başına geleni arz eder. Onun tutuklanıp getirilmesini emreder. Kendisine der ki; “Senin bizden bir alacağın mı vardı?” “Evet,” der. “Peki” der, “Sen bildiriyi duymadın mı?” “Duydum” diye cevap verince, “Şu halde, seni bir vatandaşımı rahatsız etmeye sevk eden sebep neydi?” Der ki, “Ben hata ettim. Melik dedi ki, “Sen hata ettin diye ben, ateşin acısına dayanamam.” Ve gerekli emri verip elini kestirir.

   Hikaye: “Siyerül Mülük” adlı kitapta İsmail Essamani diye bilinen zatın hakkında şöyle bir hikaye geçer. Bu zat; her zaman “Mülyan” diye bilinen yerleşim merkezine iner. Ve her sabah âdeti olduğu üzere tellala emir verip, kapılarının ardına kadar açık olduğunu aracıya ihtiyaç duyulmadan herkesin gelip derdini anlatabileceğinin duyurulmasını ister. Böylece haksızlığa uğrayan gelip derdini anlatıp hakkına kavuşmuş olurdu. Davalılar arasında hakimler gibi, hükmedip herkesin hakkına kavuşmasını sağlardı. Bütün davalara baktıktan sonra, yerinden toparlanarak kendisine çeki düzen verip, yönünü semaya yönelterek şöyle bir yakarışta bulunurdu: “Ey Rabbim, ben elimden geleni yaptım tüm sırlara vakıfsın, niyetim zatınca malumdur. Senin kullarından hangisine haksızlık yaptığımı bilemiyorum. Ben hiç kimseyi kayırmadım. Ve tarafsız bir yargılama sistemi uygulamaya gayret ettim. Ey Rabbim, bilmeyerek bir hata yaptıysam beni bağışla.” İyi niyetli ve iyi ahlaklı bir insan olduğundan, şöhreti yayıldıkça yayıldı. Ve değeri halk arasında bir hayli arttı. Askerî gücü, bin tane süvari ve silahlı askerden ibaretti. Zırhlı ve etkili nitelik ve niceliğe sahipti. Bütün bunlar izlediği adalet ve insaf anlayışı sayesinde gerçekleşti. Daha sonra Yüce Allah’ın yardımıyla Amr bn. Leys denen melike karşı galip gelip Horasan’ı fethedip ele geçirdi. Böylece Amr bn Leys, cezaevinde iken, kendisine elinde olan mal ve hazinelerin tümünü hibe edeceğini bildirdi. “Ancak bunun karşılığında beni serbest bırakmanı isterim.” dedi. İsmail Essamani bunu duyunca gülerek, dedi ki; “Bu güne kadar ben Amr bn. Leys’in iyi niyetli bir yaklaşımını görmedim. Onun amacı işlediği günah ve mezalimin vebalini bana yüklemektir. Böylece suçlarının yükümlülüğünden kurtulmak istiyor galiba. Ona deyin ki, benim senin malına kesinlikle ihtiyacım yoktur.” Ancak kendisini hapisten çıkarıp, Bağdat’a elçi olarak görevlendirdi. Amr, Bağdat’a gidince halife tarafından görevinden azledildi. Daha sonra idam edildi. İsmail ise memleketi olan Horasan’da huzur ve sükûnet içinde yaşamaya devam etti ve memleket Samanilerin idaresi altında yüz otuz sene kadar kaldı. Yetki küçük ve yeteneksiz kimselerin eline geçince, halka zulmedip hak hukuk gözetmeyince, hükümranlık ve nüfuzlarını kaybettiler. Resulullah (s.a.s.) buyuruyor: “Sultanın bir günlük adaleti yetmiş senelik ibadete bedeldir.” Yine buyuruyor: “Mazlumun hakkını gözetmek, aklın zekatı derecesindedir.” Yine buyuruyor: “Zulüm kılıcı çekenin üstüne, zulüm kılıcı musallat edilir. Ve dertten kurtulamaz olur.” Şairin dediği gibi: Şayet bir gün güler yüzlü biri sana karşı somurtkan görünürse, zulümden dolayı hak ettiği cezayı görürsün. Sen insanlara duymak istediğin sözlerle hitap et. Şayet yaşamak istiyorsan haksız yere adam öldürme.” Rivayete göre Davud (a.s.) bir gün semadan kepeğimsi bir şeyin yağdığına şahit olur. “Ey Rabbim bu nedir” diye sorar. Buyurur ki, “Bu zalim kimselerin evlerinin üzerine yağdırdığım lanetimdir.”

   Hikaye: Nûşîrevan ülkesinde hüküm sürerken veziri olan “Yûnân” kendisine yazdığı mektupta der ki: “Ey sultan bilmiş ol ki, Melik’in yönetimi üç temel unsûra dayanmaktadır. Halkından haksızca davranışlar gördüğü halde hoşgörüyle karşılaması. Bu en üst derecedir. Veya yapılan yersiz hareketleri cezalandırması ve haklıya da hakkını vermesi. Bu da ortancasıdır. Veya haksızlardan hakkını tahsil eder de, haklıların hakkını vermez. Bu en düşük derecedir. Ey kral, bu her üç yaklaşımı, bir gözden geçir de dilediğini tercih et.” Ben kendim bilmekteyim ki, yüce Mevla birinci şıkkı kabul buyurur. Bu hususu teyiden şair şöyle söylemektedir: Haklıya hakkını verip, haksızdan bir şey tahsil etmeyen, gerçek emirdir. Halkın yaklaşımına misliyle karşılık veren kimseden iyisi yoktur. Fakat hakkını tahsil edip de, haklıya hakkını vermeyen kimse, değersiz ve saygın olamaz.”

   BİR NASİHAT BİR ÖĞÜT: Şebip bn Şeybe denen şahıs günün birinde El-Mehdi’ye uğrar. Ve der ki; “Ey Müminlerin Emiri, Yüce Allah sana dünyayı sunmuş sen de buna karşılık, refahından bir miktar halkına dağıtsana.” El-Mehdi der ki: “Halka dağıtılması gereken şey nedir?” “Adalet kavramıdır.” der. “Zira halk senin zulmünden serbest olarak yaşarsa, sen de kabrinde rahat uyursun.” Devamla der ki: “Ey Emire’l-Müminin: sonunda gecesi olmayan gündüzden ve sonunda gündüzü olmayan geceden sakınmalısın. Elinden geldiğince adil davranmalısın. Çünkü sen yarın adalete karşı adaletle, zulme karşı zulümle muamele göreceksin. Benliğini takva süsü ile süslemeye çalış. Çünkü kıyamet gününde hiç kimse takva süsünden dolayı kınanmaz.” 

   Şairin dediği gibi: “Takva süsü ile süslenmeye çalış. Çünkü halk arasında takvadan dolayı hiç kimse kınanmaz. İyilik yapan el toprakta çürümez. Bunu fırsat bil. Ve bundan yararlanmaya çalış. Bu tükenmez bir servettir.”

   Hikaye: Rum Kralı Kayser adaletli Kral Nu-şirevan’a gönderdiği mektupta şunları söylüyordu: “Hükümranlığın ve mülkün devamı ne ile sağlanabilir?” Cevabi mektupta, şunlar yazıyordu: “Ben hiçbir şeyi iyice anlamadan yapmam. Ben bir şeye başlayınca, onu mutlaka tamamlarım. Herhangi bir etki altında kalmaksızın yürütürüm. Yani ben bir konuda emir verdiğim takdirde, herhangi bir rica veya baskıdan dolayı durdurmadığım gibi, yapılması için emir verdiğim bir şeyi de durdurmam.”

   Hikmet: Aristo’ya soruldu: “Yüce Allah dışında kalan kimselere “Melik” diye hitap edilmesi caiz midir?” Dedi ki: “Kendisinde şu özellikler bulunan kimse, geçici de olsa Melik diye nitelendirilebilir. İlim, adalet, mertlik, uysallık ve kibarlık ve benzeri güzel vasıflar.” Zira kralların krallık vasfına sahip olmalarının sebebi, ilahi inayet sayesinde oluşan, kavrayışın netliği, nefsinin arınmışlığı, akıl ve ilmin fazlalığı, devletin devamı, asaletin yüceliği ve bunların yaradılış temelinde yatan hasletlerden dolayı, elde edilen devlet gücü sayesindedir. Çünkü onlar bu tür meziyetler sayesinde, melik ve sultanlık payelerine erişmişlerdir.

   Meliklerin ‘ilahi gölge’ diye bir unvan almalarının sebebi, on altı noktadan ibarettir: Akıl, ilim, keskin zeka, tam kavrayış, tam yaklaşım, emsalsiz zeka ve feraset (ileri görüş) cesaret, girişkenlik, ağırbaşlılık, sebat, güzel ahlak, zayıfı kollamak, halkı sevmek, büyüklük göstermek, yerine göre haksızlığa karşı sabırlı olmak, yerine göre de anlayış göstermek, isabetli görüş, her hususta tedbirden ayrılmamak, çokça eser okumak, kralların hayatlarını öğrenip yaşamak, geçmişte kralların yaptığı icraatları araştırıp örnek almak gibi meziyetler. Zira bu dünya, geçmiş devletlerin bıraktığı eserdir. Bunlar geçip gitti ve insanların dilden dile aktardığı gerçekler haline gelmiştir, herkes yaptığı ile anılacaktır. Bilindiği gibi, ahiretin bir hazinesi olduğu gibi, dünyanın da bir hazinesi vardır; dünyanın hazinesi ve serveti, iyi nâm ve iyi eser bırakmaktır. Ahiretin hazinesi ise salih amel ve bolca sevap kazanmaktır.

   Hikmet: İskender, günün birinde, memleketi dolaşırken, komutanlarından birisi kendisine der ki: “Hiç şüphesiz Yüce Allah sana oldukça büyük bir mülk sunmuş, bu nedenle çok kadınla evlen ki, senden sonra neslin çoğalsın ve onlarla yâd edilip anılasın.” Cevaben der ki: “İnsanlar, neslinin çokluğu ile anılmaz. Fakat adilane davranış ve iyi ahlaklı olmakla anılır. Dünyanın erkeklerine üstün gelen kimseyi kadınlar hiçbir şekilde yenemez.”

   Hikmet: İskender, Aristo’ya sorar. “Melikler için cesaret mi yoksa adalet mi daha önce gelir?” Aristo, cevaben der ki, “Sultan adil davrandıktan sonra cesarete ihtiyaç duymaz.”

   Hikaye: İskender bir yetkilisini önemli bir görevden alıp, oldukça basit bir göreve getirir. O adam günün birinde makamına gelir. İskender kendisine görevini nasıl bulduğunu sorar, cevaben der ki; “Allah mülkünü daim eylesin. İnsanlar yaptığı işle değer kazanmaz ki… Belki işler, insanlarla değer kazanır. Bu ise, güzel davranış, insaf ve adalet ölçülerine dikkat edip, israftan kaçınmakla sağlanır.” İskender bu cevabından hoşlanır ve kendisini eski görevine iade eder.

   Bir Hikmet: Sokrat der ki: “Evren adaletle ayakta durur. Zulüm hükümran olunca sebat ve istikrardan eser kalmaz.”

   Diğer bir hikmet: Bûzûrcumhûr’a şöyle bir soru yöneltilir: “Melikin onuru neyle korunur.” Cevaben der ki: “Üç şeyle: Çevreyi korumak ve düşmanı uzaklaştırmak. Ulema sınıfına değer verip, onları şerefli kılmak, fazilet sahibi kimseleri sevmek.” Zira sultan zulüm yapınca, çevre kendisinden korkup tedirgin olur. Her ne kadar bolluk ve refah içinde olsalar bile, huzurlu olmazlar. Fakat buna karşılık, kişi benliğini güvenli hissedince, içinde bulunduğu nimet az da olsa, kendisini mutlu kılar. Hikayede yer aldığı gibi: 

   Denir ki: adamın biri, hac kafilesinden ayrılıp, yolu şaşırır ve sıkıntıya girer. Sonuçta rastgele yürür. Nihayet bir çadırla karşılaşır. Bir de bakar ki, içinde yaşlı bir kadın durmakta ve çadırın kapısında da uyuyan bir köpek bulunmaktadır. Yaşlı kadına selam verir. Yiyecek bir şey ister. Kadın cevaben “Şu gördüğün vadiye var ve oradan yeteri kadar yılan avlayıp getir ki, ben onları senin için kızartayım.” Adam, “Ben yılan avcılığı yapmaya cesaret edemem ki.” der. Yaşlı kadın “Ben de seninle birlikte avlanmaya yardımcı olurum.” der. İkisi birlikte çıkar, köpek de onları takip eder. Ve sonuçta yeteri kadar yılan avlarlar. Avladıktan sonra kadın kendisi için yılan kızartmaya başlar. Adamın yemekten başka çaresi yoktur. Açlık ve halsiz düşmekten dolayı ölümle burun buruna gelmiştir. Ve yemeye başlar.[23] Bu esnada susadığını hisseder ve su ister. Kadın ona “İşte ileride bulunan pınara var ve ordan su iç.” der. Pınara varır, fakat tuzlu bir sudan başka bir şey yoktur. İçmek zorunda kalır. Daha sonra yaşlı kadının yanına geri döner. Kadına der ki: “Ben senin bu halinden hayrete düştüm.” Yaşlı kadın karşılık olarak, “Sizin ülkedeki durumdan bir bahset bakalım.” der. Adam, “Bizim ülkede gayet geniş ve oturmaya müsait binalar vardır ve son derece lezzetli ve hoş meyveler vardır. Tatlı sular, nefis yemekler, gayet semiz etler, bolca koyunlar ve derin pınarlar bulunmaktadır.” diye cevap verir. Yaşlı kadın bunun üzerine, “Bunların tümünü duymuşum da, sen bana idaresi altında bulunduğunuz sultandan söz et bakalım. Size zulmü dokunuyor mu? Herhangi bir hata işlediğinizde mallarınızı alıp sizin keyfinizi kaçırıyor mu?” diye sorar. Adam cevaben, “Evet bazen bunları yaptığı oluyor.” der. Kadın, “O zaman yediğiniz nefis yemekler ve içinde yaşadığınız nimetlere zulüm karışınca, zehre dönüşüyor. Ve bizim güven içinde yaşamamızdan dolayı böylesine zehirli yemekler faydalı hatta panzehir oluyor. Hiç duymadın mı ki, İslamiyet nimetinden sonra, sağlık ve güven içinde yaşamak gelmektedir.” der.

   Güven ise, sultanın izlediği siyasete uygun olarak şekillenmektedir. Şu halde sultan memleketi idare ederken, adilane davranmalıdır. Zira sultan yeryüzünde Yüce Allah’ın halifesi durumundadır. Halk onun heybetinden öylesine çekinmelidir ki, uzaktan da olsa, onu gördüklerinden kendilerini korku sarmalıdır. Özellikle dönemimizin sultanı en mükemmel ve en caydırıcı siyasi çizgiyi izlemelidir. Zira içinde yaşadığımız zamanın insanları, geçmiş zamanın insanlarına benzemezler. Bizim zamanımız kötü ve dengesiz insanların yaşadığı bir zamandır. Onlardan katılık ve fenalıktan başka bir şey beklenmez. Böylelerinin başındaki sultan güçsüz olunca, siyasi dehâsı ve caydırıcılığı yetersiz kalınca, hiç şüphesiz sonuçta memleket harap olmaya yüz tutar. Dolayısıyla din ve dünya yara alıp, kötü bir şekilde sona erer. Dendiği gibi, halkın yekdiğerine bir senelik süreçte, zulmetmesi, sultanın yüz senelik bir süreçteki zulmünden daha beterdir. Halk zulmetmeye başlayınca, Yüce Allah onlara, zalim ve diktatör kral musallat eder. Hikayede yer aldığı gibi.

   Hikaye: Haccac Yusuf Essekafi diye bilinen, zulmü ile meşhur zalimin eline bir mektup verilir. Mektupta şunlar yazılıdır. “Allah’tan kork ve halka böylesine katı davranma, zulmüne son ver.” Bunun üzerine Haccac minbere çıkarak; (kendisi de gayet iyi bir hatipmiş) “Ey insanlar Yüce Allah beni sizin kötü davranışlarınızdan dolayı musallat edip, vali kılmıştır. Şayet ben ölecek olursam, bunca kötü tutumunuzdan kurtulamazsınız. Yüce Allah benim gibi çokça insan yaratmış. Ben olmasam bile, benden daha kötüsü başınıza geçecektir.” der.[24] Şairin dediği gibi: Yüce Allah’ın kudret eli her elin üstündedir. Nerede bir zalim varsa, mutlaka ondan beter bir zalimin hışmına uğratılır. 

   Bir hikmet: Büzücumhûr’a sorulur. “Hangi Melikler daha iyidir?” der ki; “İyilerin, şerrinden emin; kötülerin kendisinden çekindiği kimselerdir.” Siyasi otoriteye sahip olmayan sultanın, halkın gözünde ne bir caydırıcılığı ne de bir mevkisi vardır. Belki bütün halk ona kızgın olup kötülükle anarlar. Bilmez misin ki, insan sultan olmaya aday olunca bu işi ele geçirip halktan hesap sormaya başlayınca, ilk etapta kendilerine caydırıcı bir şekilde görünür. Ve siyasi dehâ ve gücünü göstermeye çalışır. Zira bilmektedir ki, halk kendisine bu gözle bakmaktadır. 

   Bu konuda enteresan bir hikaye anlatılır. Rivayete göre, Ebu Süfyan bn. Haris’in bir erkek çocuğu varmış. İsmi “Zeyad bn. Ebihi” (babasının oğlu anlamında), Cahiliye döneminde doğmuş ve Ebu Süfyan bunu inkar edip, kendi oğlu olmadığını ilan etmiş. Hadise Muaviye’ye ulaşınca, ona sahip çıkıp ilgilenmiş ve sonuçta kendisini Irak bölgesine vali tayin etmiştir. Irak’a varınca, Irak halkı arasında başı boşluğun, disiplinsizliğin, kendini bilmez ayak takımının ve hırsızlığın alabildiğine yaygın olduğunu görmüş. Camiye gidip minbere çıkarak, bir hutbe okur. Hutbeden sonra, halka şunu söyler: “Yüce Allah’a and içerim ki, yatsı vaktinden sonra karanlığın çöktüğü zaman evinden çıkan kimseyi yakalatıp kellesini kopartırım. Duyan duymayana iletsin.” Ve bu haberi üç gün boyunca halka duyurur. Dördüncü gün de gecenin üçte biri geçmiş bir saatte, dışarı çıkarak etrafı dolaşarak kontrol eder. Bir ârâbinin, yanında bulunan koyunlarıyla bir yerde beklediğini görür. Zeyâd kendisine sorar. “Burada ne yapıyorsun?” “Ben akşam çıktım. Bekleyebilecek uygun bir yer bulamadığım için bulunduğum yere gelip sabah olmasını bekledim ki, koyunlarımı satayım” diye cevap verir. Zeyâd kendisine, “Senin doğru konuştuğuna inanıyorum. Fakat seni serbest bıraktığım taktirde benim söylediklerimi yapmadığıma dair bir düşünce uyanır ve dolayısıyla otoritem sarsılıp caydırıcılığım kaybolur. Cennet senin için burada beklemekten daha hayırlıdır.” der. Daha sonra kellesini vurup, yoluna devam eder. Böylece o saatte karşılaştığı herkesin boynunu vurup, ertesi gün sabahlanınca bin beş yüz kişinin boynunu vurduğu anlaşılır ve bunları kapısının önünde harman sahası gibi dizer. Böylece halkı korku sarar, yaptığından epeyce ürkerler. Gece olunca, tekrar dışarı çıktığında, üç yüz adamla karşılaşır. Ve tümünün kellesini uçurur. Bu olaydan sonra, artık yatsıdan sonra, karanlık iyice bastığından itibaren, hiç kimse evinden çıkmaya cesaret edemez olur. Cuma günü gelince, minbere çıkıp, halka şunları söyler: “Ey insanlar, hiçbiriniz geceleyin dükkanını kapatmasın. Çalınan eşyanız olursa, karşılanması bana ait.” Bunun üzerine, hiç kimse dükkanını kapatmaya cesaret edemez. Sabah olunca bir kuyumcu kendisine müracaat ederek, dört yüz altınının çalındığını haber verir. Zeyâd kendisine “Bunun doğruluğuna dair yemin edebilir misin?” dedi. “Evet” der. Zeyâd onu yemine verir ve onun dört yüz altınını verir. Fakat bu olaydan hiçbir kimseye bilgi vermemesini emreder. İkinci Cuma gelince, insanlar Cuma namazı için toplanır. Zeyâd minbere çıkarak şunları söyler. “Bilmiş olun ki, falanca kuyumcudan dört yüz altın çalınmış. Şu anda hepiniz buradasınız. Şayet aldığınız malı sahibine iade edecek olursanız kuyumcu malına kavuşmuş olur. Vermeyecek olursanız hiçbiriniz camiden çıkamazsınız. Bu saatte öldürülmeniz için gerekli her şeyi yaptım, emrimi bekliyorlar...” Kısa süre sonra cemaat o anda şüphelendikleri kişiyi bulup huzuruna getirirler. Ve çaldığı altınları geri verir. Ardından Zeyîd derhal asılması için emir verir.

   Daha sonra Basra’da güvenlik ve asayişin olmadığı mahallelerin araştırılmasını ister. Kendisine “Beni Ezd” mahallesinde güvenliğin sağlanmadığı bildirilir. Bunun üzerine, o mahalleye ortalıkta hiç kimsenin göremeyeceği şekilde oldukça kıymetli bir kumaşın bırakılmasını emreder. Kumaşın günlerce, bırakıldığı yerde, hiçbir kimsenin cesaret edip de ona yaklaşarak yerinden almaya cüret etmediği görülür. 

   Yakınları bu gelişmeden sonra, kendisine şu uyarıda bulundular. “İyi tedbir ve siyaset oldukça güzel bir şeydir. Ancak sen ilk etapta, merhametli davranmayıp birçok insanı yok ettin.” Buna karşılık dedi ki, “Üç gün önceden ben kendilerini haberdar edip, uyardım. Fakat buna aldırmadılar. Bu akıbet başlarına gelen kötü davranışlarından kaynaklanıyor. Dolayısıyla benim günahım yok.”

   

    
     
      Bilindiği gibi insan için en azılı düşman iç içe bulunduğu nefsidir. Nefis beslenir, bakılır, arkadaşlık yapılır ve sonuna kadar bu beraberlik sürer. Nefis terk edilmez, isteklerine uyulur. (Müt. Notu)

    

     
      Ve oldukça başarılı ve adil kral unvanına sahip olmuştur. (Müt. Notu)

    

     
      Lokman-13

    

     
      Yani bu zat züht ve takvaya önem verir ihlas ve dürüstlüğü ön planda tutardı. (Müt. Notu)

    

     
      Bu ot, Gebr diye adlandırılan, her zaman yeşil kalan fakat meyve vermez ve yararsız bir ot türüdür. (Müt Notu)

    

     
      Nahl-90

    

     
      Ve burada billurlaşmaktadır, ötesi lafu guzaf. (Müt. Notu)

    

     
      Demek ki zorunluluk anında mubah olmayan şey de mubah hale gelmektedir. (Müt. Notu)

    

     
      Rivayete göre, kendi döneminde yaşayan seçkin bir insan kendisine ‘Sen Sahabe-i Güzin, Hulefa-i Raşidin gibi seçkin insanların makamını işgal ediyorsun. Neden bu kadar katı zulüm işlemektesin.” dedi. Cevaben, “Siz Ebuzer gibi davranın ki, ben de Ömer gibi davranayım.” dedi. (Müt. Notu)

    

   

  

  
  Ve oldukça başarılı ve adil kral unvanına sahip olmuştur. (Müt. Notu)





 
  Bilindiği gibi insan için en azılı düşman iç içe bulunduğu nefsidir. Nefis beslenir, bakılır, arkadaşlık yapılır ve sonuna kadar bu beraberlik sürer. Nefis terk edilmez, isteklerine uyulur. (Müt. Notu)





 
  Yani bu zat züht ve takvaya önem verir ihlas ve dürüstlüğü ön planda tutardı. (Müt. Notu)





 
  Lokman-13





 
  Bu ot, Gebr diye adlandırılan, her zaman yeşil kalan fakat meyve vermez ve yararsız bir ot türüdür. (Müt Notu)





 
  Ve burada billurlaşmaktadır, ötesi lafu guzaf. (Müt. Notu)





 
  Nahl-90





 
  Rivayete göre, kendi döneminde yaşayan seçkin bir insan kendisine ‘Sen Sahabe-i Güzin, Hulefa-i Raşidin gibi seçkin insanların makamını işgal ediyorsun. Neden bu kadar katı zulüm işlemektesin.” dedi. Cevaben, “Siz Ebuzer gibi davranın ki, ben de Ömer gibi davranayım.” dedi. (Müt. Notu)





 
  Demek ki zorunluluk anında mubah olmayan şey de mubah hale gelmektedir. (Müt. Notu)








   
   İKİNCİ KISIM: 
DEVLETİN VE YÖNETİMİN 
DEVAMLILIĞI 

   

   Sultanın devamlı olarak satranç ve tavla gibi oyunlarla uğraşması gerekmez. İçki içmek, top oynamak, tenis ve ava çıkmak gibi şeylerle ağırlıklı olarak vakit geçirmesi de uygun düşmez. Zira bunu alışkanlık haline getirdiği takdirde, halkın işleri ile ilgilenemez. Bilindiği üzere her şeyin bir zamanı vardır. Zamanı geçince kâr zarara dönüşür. Nitekim önceki melikler gündüzü dört bölüme ayırırlardı. Bir bölümünü Yüce Allah’ın taat ve ibadetine ayırırlardı. Bir kısmını da halkın işlerine bakmak ve haksızlığa uğrayanların hakkını almak, âlim ve akıl sahibi kimseler arasında oturup danışmak, merasim ve protokol işlerini yerine getirmek, gerekli mektupları yazıp bu işlerde görevli elçileri görevlendirmek, bir bölümünü de yemek, içmek, dünyadan tat almak, keyif ve sefâ sürmek için ayırırdı. Bir kısmı da ava çıkmak, satranç ve top gibi oyunları oynayıp, sportif faaliyetlerde bulurdu.

   Bir hikmet: Denir ki, “Behrâmkûr” gündüzünü iki kısma ayırırdı. Birincisinde, halkın işlerini yerine getirirdi. İkinci yarıda da dinlenirdi. Denir ki, ömrü boyunca bir günün tamamını bir işle meşgul olmakla geçirmemiştir.

   Rivayete göre, Nûşîrevan, güvendiği kişilerin en yüksek yerlere çıkıp, şehirde halkın evlerine bakmalarını ve duman çıkmayan evlere gidip durumlarını araştırıp nedenini öğrenmelerini isterdi. Şayet bir sıkıntıları var idiyse, onu melike bildirirlerdi. O da dertlerine ortak olup, sıkıntılarını gidermeye çalışırdı. Maiyetinde olanların kesinlikle haksız yere hiç kimseden herhangi bir şeyi almalarını yasaklardı. Buna dair hikaye şöyle:

   Bir hikaye: Rivayete göre Nûşîrevan vergileri toplamak için bir memur görevlendirir. Memur alınması gerekenden üç bin dirhem fazla tahsilat yaparak kendisine getirir. Nûşîrevan, fazladan alınanların hak sahiplerine geri verilmesi ve bu görevlinin asılması yolunda emir verir. Herhangi bir sultan ki halktan haksız yere ve gasp yoluyla bir mal alıp, hazinesine koyacak olursa, onun meselesi tıpkı şuna benzer ki, kişi bir temel atar ve kurumasını beklemeden, üzerine bina inşa eder. Sonuçta bina yıkılır, duvardan ve temelden eser kalmaz. Sultanın halktan alacağı ve onlara vereceği bir kıstas ve bir ölçü dahilinde olması gerekir. Zira bunlar belli ölçüler dahilinde gerçekleştirilmelidir. Hikayede yer aldığı gibi.

   Bir hikaye: Rivayete göre Me’mun, dört görevliyi, dört vilayete vali olarak atar. Birine Horasan için menşur[25] verip, üç bin altın değerinde kıymetli eşyalar verir. Diğerine Huzistan için bir menşur verip üç bin altınlık bir hediye bahşeder. Diğer birine Mısır valiliği için yetki verip, önceki kadar hediye verir. Başkasına da Ermenistan için yetki verip, ona da bu değerde bir bağışta bulunur. Daha sonra “Mûbizan” diye bilinen danışmanını çağırarak, “Ey Dehkan[26] Acem krallarının böylesi hediyeler bağışlama geleneği var mıydı? Benim edindiğim bilgiye göre sundukları hediyeler dört bin altını geçmezdi.” der. Mûbizan cevaben; “Yüce Allah (c.c.) emir’ül-mu’mininin ömrüne bereket versin, Acem kralları arasında sizde bulunmayan üç gelenek vardı. Birincisi; onların halktan aldıkları belli oranlarda olup, verdikleri de aynı ölçülerdeydi. İkincisi; onlar, alınabilecek yer ve kimselerden alırlardı ve yerinde harcarlardı. Üçüncüsü; onlardan sadece suçluluk töhmeti altında bulunanlar korkardı.” der. Me’mun cevaben “Doğru konuşuyorsun” diyerek konuşmayı sonlandırır.

   Bu nedenledir ki, Me’mun, Kisra Nûşirevan’ın mezarını açtırıp, tabutuna baktığında yüzünün hiçbir değişikliğe uğramamış olduğunu görür. Üstündeki elbiseler, olduğu gibi durmaktadır. Parmağındaki paha biçilmez kırmızı, yakûtlu yüzük oldukça değerlidir. Üzerinde şöyle bir yazı vardı: “Değerli şey güzeldir, paha biçilmezdir, büyüklük; niteliktedir, nicelikte değildir.” Me’mun altın işlemeli bir örtü ile örtünmesini emreder. Me’mun’la birlikte gelen bir görevli kimseye belli etmeden Kisra’nın parmağındaki değerli yüzüğü alır. Kısa sürede durum anlaşılır, olayı öğrenen Me’mun yüzüğü yerine iade edip, görevliyi idam eder ve der ki; “Ben ayıplanacak bir şeyle anılmak istemem. Benden sonra kıyamete dek, Me’mun’un bir Neb’aş (mezar soyguncusu) olduğu söylentisi ile anılıp, Kisra’nın mezarını açıp parmağından yüzüğünü aldığım dedikodusuyla yâd edilirim.”

   Bir Hikâye: İskender bir gün filozoflarından birine, yolculuğa çıkmak üzere iken şu soruyu yöneltir: “Bana hikmetli bir yol bildirin de işlerimi ona göre yoluna koyayım ve etkin bir yöntemle yürüteyim.” En büyük filozof der ki; “Ey melik, hiçbir şeyin sevgisi ve öfkesi kalbine girmesin. Zira kalp, taşıdığı ismin niteliğini yansıtır. Neden kalpdenmiş; zira değişikliğe uğrar. Düşünceyi danışman edin, aklı arkadaş ve yol gösterici kıl ve devamlı olarak uyanık davranmaya gayret et, fikirlerini tartışmadan hiçbir işe girişme. Adalet ve hak arayışındayken, kayırmak ve kişi seçmekten sakın. Bunu yaptığın takdirde, işler yoluna girer ve gelişmelere hakim olup, istediğin şekilde yönlendirme imkanına kavuşursun.”

   Melik’in ağırbaşlı ve uysal olmasının yanında, aceleci ve gelişi güzel hareketler sergileyen biri olmaması gerekir. Hikmet erbabı, der ki: “Üç şey çirkin olur. Fakat üç yerde çirkinliği katmerleşir. Kurallarda acelecilik, ulema sınıfında hırs, zenginlerde de cimrilik.”

   Bir Hikâye: Vezir Yûnân, Nûşîrevan’a şu tavsiyeleri içeren bir yazı yazar: “Ey cihanın meliki devamlı olarak üç nesneyi yanından ayırma; akıl cevheri, adalet ölçüsü, sabırlı hareket ve hayâ duygusu taşıma prensibi. Ey zamanın meliki benliğinden kıskançlık, kibir ve dar görüşlülüğü (bundan cimrilik ve kin beslemeyi kastediyor.) ayırmalısın. Ey zamanın meliki; senden önceki meliklerle senden sonraki melikler, bu vasıflara sahip olamadılar. Sen döneminin tüm krallarının seni sevmelerini ve takdir etmelerini sağlamalısın. 

   Bir Hikâye: Rivayete göre, Nûşîrevan-i Âdil, günün birinde, gezinmek amacı ile atına binip, yemyeşil bahçeler, meyve ağaçları ve mükemmel nitelik ve nicelikte bağ ve bahçelerle karşılaşır. Bunun üzerine atından inip, secdeye kapanıp, yüzünü Rabbi için uzun süre toprağın üzerine koyar. Başını kaldırınca, yanındakilere şunları söyler: “Yılların verimliliği, sultanların adaletinden ve halkına karşı besledikleri iyi niyetten kaynaklanmaktadır. Her hususta bize iyi niyeti bahşeden Yüce Allah’a (c.c) şükürler olsun.” Bunu söylemesinin yegane sebebi, yaptığı birçok araştırma ve deneyimlere dayanmaktadır.

   Bir Hikâye: Rivayete göre, Nûşîrevan-i Âdil, bir gün ava çıkarken, askerinden ayrılıp, bir avın peşine takılır. Yolda, av alanına yakın bir yerde bir köye rastlar. Susamış olduğundan, köye girer, birilerinin kapısını çalarak, içmek için bir su ister. Bir kızcağız çıkar. Onu görünce tekrar eve döner ve bir şeker kamışından elde ettiği tatlıyı suyla karıştırdıktan sonra bardağa doldurup Nûşîrevan’a verir. Nûşîrevan bardağı topraklı ve kirli görür. Ağır ağır içerek bitirmeye çalışır. Kızcağıza der ki; “Şadbaş[27] şayet kirli ve bulanık olmamış olsaydı daha iyiydi” Kız; “Ey insan, ben bu suyu bilerek kirli bir şekilde sana takdim ettim.” “Sebebi nedir?” deyince, “Ben” dedi, “Senin çokça susadığını hissettim. Eğer suyu böylesine kirli olarak sana vermemiş olsaydım, onu bir çırpıda içecektin, bu durum ise, senin sağlığın için zararlı olacaktı.” Nûşîrevan kızın bu sözüne şaşırır, zekâ ve uyanıklıkla dopdolu olduğunu anlar. Daha sonra der ki, “Bu suyu kaç adet şeker kamışından süzdün?” Cevaben “Sadece bir adet şeker kamışından süzdüm” diye cevap verince, Nûşîrevan tekrar şaşırır ve kendi kendine, memlekete dönünce, bu bölgenin vergisini artırmaya karar verir. Aradan bir süre geçer, yine yolu buraya düşer, adamlarını uzaklaştırır, tek başına aynı kapının önüne varıp bir su ister, tekrar karşısına aynı kız çıkıverir, kız kendisini tanımıştır. Kız kendisine su vermek üzere, eve döner fakat biraz gecikmeli olarak gelir. Nûşîrevan gecikme sebebini sorar. Kız cevaben der ki: “Zira bir şeker kamışından sana yetecek kadar şeker suyu elde edemedim ve daha önce bir adet şeker kamışından elde ettiğim suyu, ancak üç adet şeker kamışından elde edebildim.” Sultan, bu aksaklığın neden kaynaklandığını sorunca kız cevaben, “Sultanın niyetinin değişikliğe uğramasından kaynaklandı. Zira denir ki, sultanın bir kavim hakkındaki niyeti değişince bereket kalkar ve hayırları azalır.” Nûşîrevan kızın sözüne hayran kalıp güler ve düşündüğü vergi arttırma teşebbüsünden vazgeçer. Kızın zekâsına, konuşma tarzına duyduğu hayranlıktan dolayı ise kızla evlenmeye karar verir.

   Bir Hikmet: Denir ki, insanlar arasında üç sınıf dürüsttür. Peygamberler, melikler ve deliler. Denir ki, sarhoşluk bir nevi deliliktir. Deli olan kimse, sarhoş olan kimseden çekinir. Zira delinin sarhoşluğu gizlidir, sarhoşun deliliği ise aşikârdır. Gaflet sarhoşluğunda devamlı olarak kalan kimseye yazıklar olsun. Şairin dediği gibi;

   Şuurunu, içki nedeniyle kaybeden kimse için, ayıldıktan sonra kınanma diye bir şey yoktur; Fakat krallık nedeniyle sarhoş olan kimse, ancak krallığını kaybedince kendine gelir.

   Sarhoşluk ve ayıklığı az olan kimse, saltanat sarhoşluğunda kısa sürede kendine gelen kimsedir ve işlerinde görevlendirdiği kimsenin güvenilir, iyiliğini isteyen ve yardımcı olmak isteyen kimsedir. Sultanın sarhoşluğunun alameti, vezirliğini maddi sıkıntı içinde olan kimseye bırakıp da, ihtiyacı giderilip, fakirliği geçince bu tutumunu sürdüren kimsedir. Sonrasında ise, onu görevinden alıp, yerine başkasını tayin edendir. Bunun meselesi tıpkı şuna benzemektedir ki, kişi küçük bir çocuğu ergenlik çağına kadar besleyip bakar işe yarar hale gelip yetenekli duruma gelince, onu öldürüp ortadan kaldırmaktadır.

   Denir ki, dört şey melikler için farz derecesindedir. Adi yaramaz kimseleri memleketinden uzaklaştırması, memlekete akıllı ve yetenekli kimseleri yerleştirip, memleketi düzene sokması ve yaşlıları akıl ve hikmet sahibi ve deneyimli insanların korumaya alması yanı sıra kötü işlerin yayılmasını asgariye indirmek suretiyle, memleketi koruması.

   İnce bir işaret: Denir ki: Ömer bin Abdülaziz, halifeliği alınca, Hasan-ı Basri’ye yazdığı mektupta, arkadaşları ile kendisine yardımcı olmalarını ister. Hasan-ı Basri, cevabi yazıda, şunları bildirir: “Dünyanın peşinde olan, senin iyiliğini istemez. Ahireti arayan kimsenin de, sana rağbet göstermesi söz konusu değildir. Sultan, hiçbir şekilde vezirlik ve benzeri görevlerin hiçbirini, ehliyet ve o konuma layık olmayan kimseye vermemelidir. Şayet bunu yapacak olursa krallığını yozlaşma sürecine sokar ve işlerinde çok boyutlu büyük gedikler açar.” 

   Şairin de dediği gibi:

   Binanın yıkılışı yaklaşınca, temelinden bir takım gıcırtılar duyulur. Melik görevi ehil olmayan kimselere verirse, onlarda görevleri rasgele liyakat ve ehliyeti olmayana verirler. 

   Sultanlara hizmet eden kimsenin şairin dediği nitelikte olması gerekir.

   Sultana hizmet ettiğinde, son derece dikkatli davranman gerekir ve huzura girince kör, çıkınca da sağırmış gibi davranmalısın. Sultan ile fazla samimi davranan, nefsine zulmetmiştir. Sultanın oğlu dahi olsa, böyle bir davranış içine girmemeli. Zira onlara hizmet ederken, disiplinsizlik ve dikkatsizliğe yer yoktur.” 

   Şairin dediği gibi:

   “Sultanın evladı olsan dahi, ona ihtiyatla yaklaş ve çekingenlik içinde bulun. Eğer kellenin gitmesini ve selamette kalmayı istiyorsan, bu şekilde davranmalısın. Sultan ile ciddiyetini kaybeden ile onunla fazlası ile samimiyet kuran kimse, tıpkı yılan avcısı gibidir. Tüm zamanını onlarla geçirir, onlarla yatıp kalkar veya denizde insanları yutan timsahlarla haşir neşir olan kimse gibidir ki, o her an tehlike ile karşı karşıyadır.” 

   Bir Hikmet: Sultanların beraberliği ile mübtela olan kimseye, yazık oluyor ki, sultanların dostu, akrabası, hizmetçisi, evladı olmadığı gibi, hiç kimseyi de saymazlar. Ancak ilim ve cesaretinden dolayı kendilerine ihtiyaç duydukları kimselere değer verirler ki, ihtiyaçları karşılandığında da onlar da onun nezdinde hiçbir sevgi ve değer ifade etmezler. Onlar için vefa kavramı ve utanma duygusu söz konusu değildir. İşlerinin çoğuna riya karışır. Yaptıkları büyük hataları küçümserler. Başkalarının küçük hatalarını abartırlar. Süfyan der ki; “Sultan ile arkadaşlık yapma ve sakın onun hizmetine de girme. Şayet sen ona itaat edecek olursan, seni yoracak, emrine aykırı hareket edecek olursan seni öldürüp ortadan kaldıracaktır.”[28] 

   Bir Hikâye: Rivayete göre, Şehriyâr’ın oğlu Yezdicerd, kimsenin huzuruna girmesine iznin bulunmadığı bir zamanda, huzuruna girer. Şehriyâr, Behram’a der ki: “Git şu kapıcıya otuz değnek vur ve onu görevinden uzaklaştırıp yerine falancayı getir”. Yezdicerd’in yaşı o zaman on üç imiş. Bunun üzerine gider kapıcıyı görevden alır. Yezdicerd birkaç gün aradan sonra, tekrar babasının ziyaretine gelir. Kapıcı yakasına yapışıp onu geri iterek der ki, “Bir daha gelecek olursan, sana altmış değnek atarım. Otuzu, daha önce görevden alınan kapıcı için, otuzu da baban dahi olsa vakitsiz ve izinsiz olarak huzuruna çıktığın için… Ta ki böylece başına kötü şeyler gelmesin.”

   Melik için en geçerli yol işlere bizzat başvurmamasıdır. Böylece hayatını korumuş olur. Zira birçok insanın hayatı onun varlığına bağlıdır. Halkın işinin yolunda gitmesi yine onun sağlığına ve varlığına bağlıdır. Keza kral kendi nefsine zulmetmediği gibi, halka da zulmetmemelidir. Kralın tehlikeli işlere girişmesi doğru olmadığı gibi, aynı zamanda işleri ihmal edip küçümsememelidir de. Melik her gece değişik yatakta yatıp yer değiştirmelidir. Ta ki birileri kendisine suikaste kalkışınca, kendisini yerinde bulmasın. Böylece düşmanın eli kendisine ulaşmamış olsun. Hikâyede yer aldığı gibi. 

   Bir Hikâye: Rivayete göre Ebruzir oğlu Hasro, Behramcûr’a yenik düşer. Ve der ki “Ben her ne kadar ayıp bir şey de olsa, Behramcûr’dan kaçtım. Ben bu kaçışımla arkadaşlarımdan bir grup insanın canını kurtarmış oldum. Zira ben yok olacak olursam bu sebeple binlerce insanın mahvolmasına yol açardım.” “Bu cümlenin sarf ediliş amacı içinde bulunduğu zamanın iyi bir dönem olmadığını vurgulamaktır. İnsanlar arasında akli yeteneği kötü olan, bulunduğu gibi, akıllı kimseler de vardır. Krallar dünya ve mal sevgisiyle uğraşmaktadırlar. Bu nedenle, kötü insanları boş bırakmamak lazımdır. Arap deyimlerinde yer aldığı gibi “Köle değnekle dövülür, fakat köle olmayanlar için bir işaret dahi yeterli olur.” Bu örnek, adaletli olan ve olmayanlara yönelik söylenmiştir. Cihanda öyle dönemler yaşanmıştır ki, bir tek insan, tüm dünyadan yana güvenlik içinde kalırdı. Ve omzunda taşıdığı dikenli topuzla, bütün dünyaya boyun eğdiriyordu. Bu da Ömer Bin Hattab (r.a) idi. O dönemin kendine has bir ayrıcalığı vardı. İnsanlar, işinde gücünde eğer adaletsizce muamele görmüş olsalardı, bunu kabullenmeyip aralarında fesat çıkarırlardı. Fakat bu zamanda sultanın etkin bir siyaseti ve caydırıcı bir rolü olmalıdır ki, herkes kendi işinde gücünde ve insanlar güvenlik içinde yaşayabilsin.

   Biz şu an okuyucu ve dinleyicinin istifade edeceği bir şeyden bahsedeceğiz: “Emirül-müminin” Ali bin Ebi Talib’e (r.a) sorulur: “Bu insanlara vaaz ve nasihat neden etkili olmuyor. Resûlullah’ın vefatı esnasında üç parmağıyla işaret ederek söylediği şu ünlü hadisinden bahsediyor. “Şunların halini bana sormayın.” Sahabeden bir grup Resûlullah’ın üç aya işaret ettiğini diğer bir grup da üç yıllık bir döneme işaret buyurduğunu, başka bir grup ise otuz yıllık bir dönemi kastettiğini söylüyor dediler. Bir diğer grupda üç yüz yıllık bir döneme işaret etmek istiyor dediler. Yani üç yüz yıllık dönem geçtikten sonraki süreç… İnsanlarının durumunu bana sormayın, şayet Resûlullah, onların hakkında böyle bir işaret verdiyse, vaiz ve nasihat, böylesi insanları nasıl etkilesin… Bu sözünün açıklamasını isteyenlere verdiği cevapta der ki: “O dönemde insanlar uykudaydı, fakat ulema sınıfı uyanık bulunuyorlardı. Bugün ise, ulema sınıfı uyuyor, insanlar ise ölü mesabesindedirler. Uyuyan bir kimsenin ölü kimseyi etkilemesi mümkün müdür?”

   Günümüz ise, tüm insanların yozlaştığı bir zamandır. Amel ve niyetler bozguna uğramış durumdadır. Şayet sultan, halk arasındaki siyaset ve otoritesini yönlendirmeyecek olursa kolay kolay iyi yola yönelemezler. Nitekim Resûlullah (s.a.s) buyuruyor: “Adalet dinin bir parçasıdır. Sultanın iyi yolda olması ve genelde insanların iyi yönde bulunması halkın yararına olur. Güven ve esenlik içinde bulunmak bunlarla sağlanır. Her şey adalet terazisi ile ölçülüp değerlendirilir.” Yüce Allah buyuruyor: “Gök ise onu da yükseltti ve dengeyi yerleştirip koydu”.[29] Diğer bir ayette yüce Mevla şöyle buyurmaktadır: “Ki, Allah, hak olmak üzere kitabı ve mizanı indirdi”[30] Makam ve mevkiye en çok layık olan kimse, kalbinde adalet anlayışına yer bulunan ve evi din ve fazilet erbabının mekânı olandır. Görüşü din ve akıl erbabının görüşünden esinlensin. Teşriki mesaisi akıl erbabı ile olup istişaresi ve danışması görüş sahibi kimselerle olsun. Şairin dediği gibi: 

   Onun eli mertliğinin merkezidir. Kalbi onun teşebbüsünün karargâhıdır, kapısı her zaman için haklı istekleri için açık bulunmaktadır. 

   Hasan-ı Basri der ki: “Herhangi bir melik ki, dine değer verirse, onun halkı ona saygı duyar ve ondan çekinir. Allah’ı tanıyanı halk da tanır. Ve ona bağlı kalmayı da arzu ederler.” Şairin dediği gibi: 

   Yüce Allah’ın ismini tanıttığı kimseyi, halk da öncelikli olarak onu tanır, Yüce Allah’ı tanımaya öncelik veren kimse ne mutlu kimsedir. 

   Buzûrcumhûr der ki: “Melikin memleketinde –en azından baştan– bakıcısının dikkatini taşıması lazımdır. Zira reyhan ekip de arasında otlar bittiğinde, reyhanın yerine geçip onun yetişmesine halel getirmesin diye onları söküp yolar.” Eflatûn der ki, “Düşmanına karşı zafere ulaşmış sultanın alameti şunlardır: Kendi varlığıyla güçlü olması, yerine göre suskunluğu tercih etmesi, görüş ve tedbirlerini zihnî ve kalbî yeteneğiyle güçlendirmesi, memleketin idaresinde aklı rehber edinmesi, cesaretli olması, halkın kalbinde sevinç ve tatlılığının devam ettirmesi bütün icraatlarında şefkatli davranması, kendisinden önce geçenlerin deneyimlerinden esinlenmesi, kendisinden önce geçenlerin icraatını biliyor olması, dininde ve iradesinde güçlü olmasıdır.” İşte bu gibi nasihat ve meziyetleri, benliğinde toplayan bir melik, düşmanların gözlerinde caydırıcı olur. Ve ona kusur yüklemek isteyenin de gücü ve tutanağı kalmaz. Ayrıca melik, güç ve kuvvetin Allah’tan geldiği şuurunu taşıyorsa, düşmanı ne denli güçlü olursa olsun mutlaka onu yenip alt edecektir. Bunun örneğini şu ilahi mesajda görmek mümkündür. “Nice az bir topluluk daha çok olan bir topluluğa Allah’ın izniyle galip gelmiştir. Allah sabredenlerle beraberdir” [31]

   Nükte: Filozof Sokrat der ki: “Varlığı devam edecek olan sultanın işareti din ve akıl melekesinin kalbinde diri kalmasıdır. Ta ki halkın arasında sevimli olsun ve akli meleke kendisine yakın ve yatkın olsun. Ayrıca ilme rağbet göstermeli ta ki, ulemadan bunu öğrenebilsin. Fazileti engin, evi hacimli ve büyük olmalı ki, fazilet erbabı gözünde büyük görünsün, ayrıca edebiyatçı yetiştirmeli ki, edebiyatın gelişmesine yol açsın. Yanı sıra ayıp ve kusurları araştıran kimseleri ülkesinden uzaklaştırmalı ki kendisinin kusurlarını orta yere serip, onu yenmesin. Bu meziyetlere sahip olmayan melik, ülkesi tarafından da sevilmez. Ve onun yıkılması için sebepler artar. Yakınları ve dostları kendi eliyle yok edilirler. Zira yersiz sözlerin dillendirilmesi aklın noksanlığından kaynaklanır.” 

   Şairin dediği gibi:

   Hikmet sahibi en makul sözü söyler. Ciddiyetsizlikten vazgeç, çünkü sen onda başarılı değilsin. Böylece kendini ve çevreni korumuş olursun. Sen ve seni kurtaranlarla birlikte benliğini korumuş olursun. Senin melike yanlış bakman, problem yaratır. Ve onunla mülkünü tartışmaktan çekinmelisin. Öfke anında ise ondan uzak dur. Aksi halde, sen onun öfkeli anında suçsuz yere öldürülebilirsin. Senin intikam alma fırsatın da olmaz. 

   Bir işaret ve bir hikmet:

   Muaviye, Ahnef bin Kays’e, şöyle bir soru yöneltir. Der ki: “Ey Eba Yahya, zaman nasıldır?” Cevaben der ki, “Zaman sensin. Eğer sen düzgün olursan zaman da düzelir. Sen hak yoldan saparsan zaman da bozguna uğrar.” Ahnef bin Kays der ki: “Hiç şüphesiz dünya adaletle ayakta kalmış ve sonunda zulüm ile harap olacaktır.” Zira adaletin nûru parıldar. Bin fersah öteden etkileri ve esintileri alınır. Fudayl bin İyad der ki: “Eğer benim duam kabul olsaydı, adil olan sultan dışında kimse için dua etmezdim.” Zira adaletli sultan, halkın işlerinin düzene girmesine sebep olur. Memleketlerin süsü derecesindedir. Hadiste yer aldığı üzere Resûlullah (s.a.s) şöyle ferman buyuruyor: 

   Adaletli kimseler, kıyamet gününde inciden minberler üzerinde bulunurlar.[32] 

   Bir Hikâye: Rivayete göre İskender, günün birinde tahtında iken, halk ile kendi arasındaki perdeleri kaldırmıştı. Kendisine bir hırsız getirildi o da cezasının infazını istedi. Hırsız dedi ki: “Ey melik ben hırsızlık yaparken, istekli olarak yapmadım.” İskender de dedi ki, “Senin asılman gerekir, kalbin asılmayı istemese dahi.” Şu halde sultan hükmederken, çokça dikkatli davranıp adalet ölçüsünü kaçırmamalıdır. Ta ki çevresi, veziri, kapıcısı ve görevli memurlarına örnek olabilsin. Zira sultanın birçok siyasi idare ve istekleri, adaletli, bakış açısı ve düşünce tarzı bazen rüşvetlerle gölgelenebilir. Böylece vakti daralır. Bu da melikin gaflet ve gevşekliğinden kaynaklanmaktadır. Şu halde, bu hususların tam olarak gerçekleşmesi için, son derece gayret göstermesi gerekir. Bir hikâyede olduğu gibi,

   Hikâye: Melik Kestaş’ın “Raştruş” adında bir veziri vardı. İsminden dolayı onun takva sahibi ve salih biri olduğu zannediliyordu. Ve kendisini eleştirmeye yeltenenleri dikkate almıyordu ve söylenenlerin doğruluğunu ölçüp biçime gereğini de duymazdı. 

   Bir gün Raştruş, melikin vekiline der ki: “Hiç şüphesiz halk bizim adaletli davranışlarımızdan ve kendilerine fazla yüz vermemizden dolayı şımarmışlar. Oysa derler ki, sultan adil davranınca halk zulme yönelir. Şu anda kendilerinde bozgunculuk izleri görülüyor. Bizim onları edeplendirip caydırmamız haddi aşanları uzaklaştırıp iyi insanlara yakınlık duymamız gerekir.” 

   Rivayete göre halifenin ceza vermek istediği kimse, Raştruş’a rüşvet veriyor, o da kendisini salıveriyordu. Bir süre sonra bu olumsuz tutum sonucu, halk perişan olmaya. Ve zor durumda kalmaya başladılar. 

   Hazine de hızla boşalmaya başlamıştı o günlerde. Melik Kestaş’ın karşısına bir düşman çıktı. Melik, hazinesinin son durumunu öğrenince askerlerin işlerini düzene sokabilecek maddi güce sahip olmadığını gördü. Bir gün atına binip bir iş için yollara düştü. Uzakta bir bölük koyun sürüsü görüp ona doğru ilerledi. Bir de baktı ki, kurulu bir çadırın çevresinde koyun sürüsü uyuyor ve yanlarında bir köpek asılı halde bulunuyordu. Çadıra doğru ilerledi, kendisini karşılamaya çıkan gence selam verdi. Genç de onu ağırlayabilmek, ikramda bulunmak için kendisine katılmasını istedi. Melih Kestaş da davete icabet etti, ikram ve karşılıklı iltifatlardan sonra Kestaş dedi ki, “Çadırın önünde asılı duran köpeğin hikayesini bana anlatsana!” Genç anlatmaya başladı, “Efendim bu köpek koyunlarım için güvendiğim bir muhafız idi. Fakat bir süre sonra dişi bir kurtla anlaşıp sevişmeye onunla kalkıp oturmaya başladı. Dişi kurt bu durumdan yararlanıp her gün gelip birer koyun kapıp götürmeye başladı. Günün birinde bu mevkiin sahibi gelip, benden meranın ücretini istedi. Ben oturup düşünmeye başladım. Koyunları saydıysam da hesap eksik çıkıyordu. Ben de gözlemeye başladım, bir gün baktım ki, bir kurt gelip bir koyunu kapıp götürdü. Köpek hiçbir tepki göstermedi. Benim koyunumun telef olmasının tek sebebinin bu köpek olduğunu anladım. Ve emanete ihanet ettiğini anlayınca onu yakalayıp astım.” Kestaş bundan bir ibret dersi alır. Ve düşünmeye başlar. Kendi kendine: “Bizim halkımız bizim koyunlarımız gibidir. Bizim de işi derinlemesine araştırıp gerçeği ortaya çıkarmamız gerekir.” dedi. Sarayına dönüp, günlük işlemleri içeren defterlere baktı. Bir de gördü ki defterler Raştruş’un afları ile dopdolu. Ve şöyle bir atasözü aklına geldi: “Her kim ki kötü insanların şöhretine aldanırsa, eli boş kalır. Eli boş olan da perişan olup ruhsuz bir duruma düşer.” Ardından vezirin asılması yolunda emir çıkardı. 

   Bu hikâye “Baderkarname” adlı kitapta yer almaktadır. Hikayeye uygun olarak şair şu şiiri söyler. 

   Ben senin ismine aldanmadım. Fakat sen menfaat elde etmek için renkten renge girdin. Bunu yapıp ta rızk avcılığı yapanın akıbeti darağacına asılı olarak kalmaktır. 

   Hikâye: Denir ki Amr bin Leys, ünlü biri olan, Ebu Cafer bin Zeydeveyh’in kendisine çok yakınlık gösterir ve korurdu. Ona olan yakınlığından bir örnek olarak gösterilebilecek ise hayatı rahat geçsin diye her sene yüz adet kırmızı deveye ihtiyaç malzemesi yükleyip ona göndermesiydi. Amir bin Leys’e denir ki: “Ebu Cafer bir hizmetçisine hiddetlenerek yirmi sopa vurmuş.” Bunun üzerine hizmetindekilere hazinesinde bulunan tüm kılıçların getirilmesini emreder. Alelacele Ebu Cafer’in evine gider ve der ki “Bu kılıçlar arasında en güzel ve en değerlisinden iki tane seç.” Ebu Cafer de en iyisinden iki tane seçer. Amir der ki: “Şimdi bunların ikisini de bir kılıfa yerleştir.” Ebu Cafer der ki “Ey emir, iki kılıcın bir kına girmesi mümkün müdür?” O da der ki, “Bir şehirde iki emirin bulunması mümkün müdür?” Ebu Cafer hatalı hareket ettiğini anlar ve yeri öperek af diler, istifasının kabulünü rica eder. Amir bin Leys der ki: “Aramızdaki akrabalık bağı olmamış olsaydı senin evine bile gelmezdim. Bu işten vazgeç. Biz de bir defaya mahsus olarak seni affediyoruz.”

   Bir hikmet: Ezdeşir der ki: “Melik çevresini düzeltmekten aciz ve onların zulmüne engel olamıyorsa, halkın arasında nasıl adilane bir düzen kurabilsin?” Yüce Mevla buyuruyor: “En yakın hısımlarını uyarıp korkut.”[33] Araplar der ki: “Melik için en zararlı ve halkın yozlaşmasına neden olan şeyler arasında huzuruna çıkma sıkıntısı, perdelerin çokluğu ve zorluğudur.” Melik’e varmak kolay olunca, görevlilerin halka zulmetmesi azalacağı gibi, birbirlerine karşı da zalim davranmaları mümkün olmaz. Melik ile halk arasındaki perdelerin asgariye inmesi için, Melikin çevresindekilerin davranışlarını tam olarak bilmesi, kaçınılmazdır. Sultanın memleket meselelerinden habersiz kalması, düşünülemez. Ta ki, memleket üzerindeki otoritesi ve memleketten habersiz kalmanın doğuracağı sorunlardan rahatsız olmasın. 

   Bir hikaye: Bir rivayete göre, “Ezdeşir” çok uyanık ve işlerde çok becerikli biriymiş. Öylesine ki, yakın çevresi huzuruna gelince, sabahleyin yaptığı işlerin tümünü söyleyebilirmiş. Ve onlardan birilerine şöyle dermiş. “Sen geçen akşam falanca işi yaptın ve falankesin ve falanca cariyesiyle yaptığından haberdarsın”. Çevresinden, her gün başlarından geçen olaylardan haberdarmış. Öylesine ki, sanki yukardan bir melek inip kendisine haber veriyormuşçasına, her şeyi bilebiliyordu. Keza sultan Mahmud bin Sübektekin aynı özellikteymiş. 

   Hikmet: Aristo der ki: “Keskin görüş ve bakışta, kartal gibi olan melik, meliklerin en iyisiymiş. Etrafındakiler de aynen onun gibi olmalıdır. Bir murdar leş gibi olmamalıdır.” Yani sultanın bakış açısı güzel ve işler hakkında uyanık olup işlerin sonucunu iyi değerlendirebiliyorsa, onun çevresi ve yakın maiyeti de, onun gibi olmalı. Ancak bu şekilde memleketin genel durumu düzene girer ve bulunduğu yer halkının işleri de intizamlı bir şekilde yürür.

   Hikmet: İskender der ki: “Meliklerin en iyisi, kötü âdeti iyi âdetle değiştirendir. Meliklerin kötüsü de, iyi âdeti kötü adetle değiştirendir.”

   Hikmet: Ebruviz der ki: “Üç kişiyi melik affedemez ve hatalarını hoş göremez. Mülküne zarar veren, onun çevresini fesada uğratan ve sırrını açığa çıkaran.”

   Sufyani Servi der ki: “Meliklerin en hayırlısı, ilim ehli ile oturandır.” Denir ki, her şey insanla güzelleşir. İnsan ise ilimle güzelleşip değerleri akıl ile artar. Akıl ile ilimden daha hayırlı bir şey olamaz. Zira ilim izzet ve şerefin bekasını ve devamını sağlar. Akıl ise neşe ve düzenin yerleşmesini sağlar. İlimle aklı bir arada tutabilen kimsede, on iki meziyet toplanmış demektir. İffet, terbiye, takva, güvenilir olmak, sağlıklı olmak, haya sahibi olmak, merhametli olmak, güzel ahlak sahibi olmak, vefalı olmak, sabırlı olmak, halim selim olmak, yerine göre hoşgörülü olmak, bunlar melikte bulunması gereken meziyet ve özelliklerdir. Akıl ile birlikte ilmin bulunması önemli olduğu gibi, nimetle beraber şükrün, güzellikle beraber tatlılığın, gayretle beraber devletin bulunması kaçınılmazdır. Devlet olunca da maksatlara erişilmiş demektir. 

   Bir hikaye: Abdullah bn. Tahir anlatıyor: Yakûp bin Übeys’in değeri arttıkça arttı. Şeref kazandı ve herkes ondan bahseder oldu. Kirman, Faris ve Hûzistan bölgelerini ele geçirerek Irak’a yöneldi. O dönemde halife, El-Mu’temid idi. Kendisine şunları yazdı. “Sen daha önce bir kalaycı idin. Ülkeleri idare etmeyi nereden öğrendin?” Yakûb kendisine yolladığı cevabi yazıda der ki: “Hiç şüphesiz bana ülke idaresini bâhşeden Yüce Allah (c.c.) tedbir ve yönetim şeklini de öğretmiştir.” Ezdışir döneminde şöyle bir ibare belirli bir yerde levha olarak asılı bulunuyordu: “Şeref sahibi olan kimse, ayağını ilim sahasına koymadığı sürece onun akıbeti zillet olur. Herhangi bir kul ki, sinesinde Allah korkusu taşımaz, her ne kadar mükemmel olsa da olsun, onun sonu pişmanlık ve hüsrandır.”

   Bir hikmet: Abdullah bn. Tahir, günün birinde babasına der ki: “Bu devletin idaresi ne zamana dek elimizde kalacaktır?” Babası cevaben der ki: “Adalet ve insaf ölçülerine uyduğumuz sürece devam edecektir.”

   Bir hikmet: Me’mun, günün birinde, halkın arasında yargılama işlerine bakarken kendisine bir olay aktarılır. Veziri olan Fad’l bn. Seh’l’e der ki: “Bu olayı hemen çöz ve karara bağla. Zira dönen felek çarkı süratle dönmekte ve değişkenlik göstermektedir.”[34]

   Akıllı melikler ve üstün zeka yeteneğine sahip faziletli kişilerin, bu haberlere bakıp, devletlerinin idaresi için ders alıp kıssadan hisse kapmaları gerekir. Dolayısıyla zulme uğrayanların hakkını iade edip, Müslümanların ihtiyaçlarını gidermelidirler ve bilmelidirler ki, bu feleğin dönüşü bir noktada karar kılmaz. Zira devletin devamına güvenilmez. Allah tarafından gönderilen afetler, orduların çokluğu mal ve servetin bolluğuyla önlenemez. Devlet sarsılıp servet altüst olup askerler yok olunca, pişmanlık fayda vermez. Çünkü kayan ayağı hiçbir şey tutamaz. Hikayede yer aldığı gibi…

   Bir hikaye: Bir rivayete göre, Emeviler’in son halifesi olan Mervan, askerinin sayımını yapar ve sonuçta, üç yüz bin asker olduğunu tespit eder. Veziri der ki: “Bu oldukça büyük bir ordudur.” Mervan kendisine verdiği cevapta der ki: “Kes sesini, müddet dolunca asker ve silah vs.’nin çokluğu yarar sağlamaz. Allah’tan bir afet gelince, askerin nitelik ve niceliği ne oranda olursa olsun, hiçbir kıymet ifade etmez. Biz cihanı ele geçirecek olursak, elbette bir gün elimizden alınacaktır. Vefasız dünya kime kalmıştır ki bize kalsın?!..” 

   Bir hikmet: Ebu’l-Hüseyin El-Ehvazi “El-Fevaid-u ve’l-Kavaid” adlı kitapta der ki: “Dünya, hiçbir zaman için net içimli olmaz. Hiçbir kimseye kalmaz. Şu halde bu günden yarına bir zahire[35] hazırla. Bu gün ve yarın senin için kalıcı değildir.” Rivayete göre, Yakûb bn. Leys’in mezarı üzerinde şu beyitler yazılı imiş. Ölmeden önce hazırlamış ve mezar taşına yazılmasını vasiyet etmiştir. Mezar taşında şunlar yazıyordu:

   Zevale[36] mahkum olmuş mezar sakinlerine selam olsun. Sanki hiçbir mecliste oturmadılar ve soğuk sulardan bir yudum dahi içmeyip, yaş ve kuru yemeklerden gıdalanmadılar. Korkutucu ölüm, bana gelip sarstı, binlerce atlı ordunun, bana bir yararı olmadı. Ey mezarı ziyaret eden kişi, bizden ders ve ibret al ve “Allah sana doğru yolu nasip etsin.” Dünyaya bel bağlayıp, aşina olma. Horasan ve çevresi Fûrs bölgesinin tümüne ve Irak mülkünün büyüklüğüne rağmen, hiçbir yararı olmadı, beni kurtaramadı. Dünya ve güzel nimetine selam olsun, sanki Yakûb, onda hiçbir gün yaşamadı.

   Soru ve cevap: Krallığı elinden alınan birine, devletin elinden alınıp başkasına geçiş sebebini sorarlar. Cevaben der ki: “Ben, devlet güç ve kuvvetimle mağrur oldum. Görüş ve ilmimi beğendim. Görüş almaya yanaşmadım. Büyük işlere ehliyet ve liyakatli olmayanları getirdim ve fırsatı değerlendirmedim. Çare ve tedbire değer vermedim. Acil işlere karşı ağır davrandım. Fırsat eldeyken birçok fırsatı kaçırdım.” Kendisine “Kötülerin beteri kimdir?” diye sorulunca “Hain elçilerdir ki, kendi çıkarları uğruna görevlerine hıyanet katarlar. Memleketin yıkılışı onların yüzündendir.” diye cevap verir. Ezdeşir’in onların hakkında söylediği gibi: “Nice kanları döküp, nice orduları bozguna uğrattılar ve mahrem olan birçok kimsenin sırlarını ortaya çıkarıp rezalet çıkardılar ve hıyanet içinde nice yalanlar uydurdular. Güvenlerinin yetersizliği nedeniyle, nice sözlere bağlı kalmadılar ve hıyanetleriyle nice yalan yere yeminler ettiler. Ve kişiliklerinin güven vericiliğinin yetersizliği nedeniyle, nice sözlere bağlı kalmadılar. Haksız yere nice mallar kapattılar. Acem melikleri onlardan çok korunur ve onlara temkinli yaklaşırlardı. Öylesine ki, gönderecekleri elçiyi önceden deneyip sınamadan onları görevlendirmezlerdi.”

   Bir hikmet: Rivayete göre, Acem melikleri diğer meliklere bir elçiyi gönderirken yanına bir de belirli bir yere kadar bir casus katarlardı ki, söylediklerini veya duyduklarını not etsinler diye. Elçi görevden dönünce onun sözlerini casusun kaydettiği notlarla karşılaştırırlardı. Eğer tutarlı çıkarsa onun dürüst biri olduğunu anlayıp daha sonra onu düşmanlara da elçi olarak gönderirlerdi.

   Bir hikaye: İskender, kral Dâra bn. Dâra’ya bir elçi gönderir. Elçinin getirdiği cevabi yazıdan şüphelenir ve bir cümlesinde tereddüt eder. İskender vurgulayarak, “Bu cümlenin doğruluğundan emin misin?” deyince, “Evet efendim” der. “Bu cümleyi ben ondan iki kulağımla dinledim.” Bunun üzerine, İskender söylediği cümleyi aynen yazmasını ister ve bu belgeyi başka bir elçi vasıtasıyla Dâra’ya gönderiverir. Mektup kendisine varıp inceleyince bir çakı isteyip, o kelimeyi mektuptan keserek o hali ile İskender’e iade eder ve şunları ilave eder: “Hiç şüphesiz mülkün temeli, melikin iyi niyeti ve mizacının sağlıklı olmasına bağlıdır. Sultanın işlerinin sağlıklı yürümesi, elçilerin dürüst olmasına ve sözlerinin doğruluğuna dayanmaktadır. Zira elçi, melik yerine konuşur ve alacağı cevabı olduğu gibi melike aktarır. Şu an ise ben bu kelimeyi mektuptan söküyorum ve benim sözlerimin cümlesinden değildir. Ben senin elçinin dilini koparmaya imkan bulamadım. (Yani bu işi yapmayı kendime yakıştıramadım).” Elçi dönüp cevabı İskender’e verince, İskender kendisine bağırarak “Yazıklar olsun sana, seni bu kelimeyle meliklerin mülkünü yok etmeye iten nedir?” dedi. Elçi, suçunu itiraf ederek der ki; “O bana gereken ilgiyi göstermeyip beni öfkelendirmişti.” İskender cevaben dedi ki, “Sübhanallah, biz seni şahsi işlerini görmek için mi, yoksa halkın haklarını korumak için mi görevlendirdik.” Daha sonra dilinin koparılması ve öldürülmesi için emir verir.

   

    
     
      Padişahlar tarafından vezirlik veya müşirlik rütbesi verildiğini bildiren ferman.

    

     
      O dönemde belli bir bölge veya beldeye yetkili kılınan kimse.

    

     
      Farsça, sevinçli yaşa

    

     
      Gayet tabii bu tür vasıflar kötü sultanlar için geçerlidir. Tümü için geçerli olamaz. (Müt. Notu)

    

     
      Rahman–7

    

     
      Şura–17

    

     
      Bakara-249 

    

     
      Yani özel makam ve mevkiye sahip olurlar.

    

     
      Şuara-214

    

     
      Yani geç kalmak birçok fırsatın elden kaçmasına neden olabilir.

    

     
      Zahire: Gerektiği zaman harcanmak üzere ambarda saklanan yiyecek.

    

     
      Zeval: Ayrılıp gitme, sona erme.

    

   

  

  
  Farsça, sevinçli yaşa





 
  Gayet tabii bu tür vasıflar kötü sultanlar için geçerlidir. Tümü için geçerli olamaz. (Müt. Notu)





 
  Rahman–7





 
  Şura–17





 
  Yani geç kalmak birçok fırsatın elden kaçmasına neden olabilir.





 
  Zahire: Gerektiği zaman harcanmak üzere ambarda saklanan yiyecek.





 
  Zeval: Ayrılıp gitme, sona erme.





 
  Bakara-249 





 
  Yani özel makam ve mevkiye sahip olurlar.





 
  Şuara-214





 
  Padişahlar tarafından vezirlik veya müşirlik rütbesi verildiğini bildiren ferman.





 
  O dönemde belli bir bölge veya beldeye yetkili kılınan kimse.








   
   ÜÇÜNCÜ KISIM: 
HALKIN SIKINTISINI GİDERMEK 
VE ADİL DAVRANMAK

   

   Sultanın halkı dara düşünce, sıkıntı veya yokluğa düşünce, onlara yardımcı olması gerekir. Özellikle fiyatların yükselmesi ve kıtlıklar görülünce daha da artırması gerekir. Çünkü bu dönemlerde geçimlerinden dolayı sıkıntı içinde olup, kazanç yolları tıkalıdır. Melik’in çevresi, hizmetçileri ve tüm görevlilerinin halka zulüm etmemeleri gerekir. Ta ki halk sıkıntıya düşüp, başka memleketlere göçmesinler. Böylece sultanın prestiji sarsılıp devlet gelirleri azalıp da fırsat vurguncuların eline geçmesin. Onlar ki, fiyatların yükselmesinden dolayı sevinç duyarlar. Böylece Melikin adı lekelenir ve kendisine beddua edilir. Bu nedenledir ki, geçmiş melikler böylesi krizlerden, son derece sakınır ve halka hazinelerinden destek sağlayıp ambar ve hubûbat stoklarından kendilerine destek sağlardı.

   Bir hikaye: Denir ki, Acem krallarının prensibi olduğu üzere, Nevrûz v.s. toplantı, tartışma günlerinde kendilerine halkın huzuruna çıkmaları için izin verirlerdi. Toplantı gününden üç gün önce halka günün şartlarına göre anons yapılıp “Falanca gün için hazırlanın ve gerekli ihtiyaçlarınızın karşılanması için toplantıya katılın.” denirdi. O gün de herkes işinin düzene girmesi ve sorununun çözümü ve derdine çare bulunması için hazır bulunurdu. Melik karşısında yaptığı kötülükten dolayı sıkıntıya düşeceğini anlayan, gönlünü almaya çalışırdı. O gün gelince, tellal Melik’in kapısında, şöyle bir anons yapardı. “Şayet bir insan diğer bir insanı Melikin huzuruna çıkmaktan alıkoyarsa Melikten gelecek zarardan dolayı sorumluluk sahibi olacaktır.” Daha sonra herkesin şikayet belgesi alınıp Melikin önüne konurdu. Melik ise tümüne tek tek bakardı. “Mubizan”[37] ise sağ yanında otururdu. Olayda Meliki rencide edici bir husus olduğunda, Melik ayağa kalkarak Mubizana “İnsaflı davran ve haktan sapma ve kimseyi kayırma. Beni hedef seçme. Zira Yüce Allah (c.c.) insanlara hidayet sunmak istediği zaman onlar için yaratıklarının en iyisine yetki verir ve onlar için hayırlı olana görev nasip eder. İnsanlara; görevlendirdiği kimsenin değerini göstermek isteyince, senin söyleyemeyeceğin cümleleri ona söyletip üstünlüğünü kanıtlar.” Daha sonra, Mubizan bakardı. Şayet karşı tarafı ve hak iddia eden kimseyi haklı görürse şikayet sahibinin hakkını tamamıyla tahsil ederdi ve yargılanmasını bu yönde sonuçlandırırdı. Şayet, hak iddia edenin kanıtlayıcı delili yoksa ve davası geçersiz ise onun cezalandırılmasını ister ve Melik’e karşı dava açanın sonu budur diye ilan ederdi. Melik davaları bitirip tahtına geçerek, tacı kafasına geçirdikten sonra çevresindekilere hitaben şöyle derdi: “Ben kendime yönelik hukuktan dolayı size hak arama fırsatı tanıdım ki biriniz diğerine zulmetmeye eğilim göstermesin. Kimin herhangi bir düşmanı varsa onu memnun etsin.” Melike yakın olan herkes o gün ondan uzak olur. Güçlü olan o gün güçsüz duruma düşer. Meliklerin idare şekli zalim Yezdicer dönemine kadar bu minval üzere adilane devam etti. Fakat bu şahıs Sasanilerin temel prensiplerini yozlaştırarak, halka zulmetmeyi reva gördü ve her şeyi fesada uğrattı. Ta ki, günün birinde, gayet güzel görünüşlü ve gösterişli bir at kapıdan içeri girene kadar... Tüm askerler onu durdurmaya çalıştılarsa da onu engelleyemediler, at Yezdicer’e yaklaştı ve eyvanın bir kenarında duruverdi. Yezdicer, dedi ki, “Bu attan uzak durun, kimse ona yaklaşmasın. Bu Allah (c.c.) tarafından bana gönderilmiş bir hediyedir.” Yezdicer yerinden kalkarak, atın yüzünü hafifçe okşadı ve kuşağını çekerek onu bağladıktan sonra kenara çekilerek üstüne bir üstlük geçirmek istedi. At göğsüne bir çifte atıp, anında onu öldürüp çıktı. Hiç kimse atın nereden gelip nereye gittiğini anlayamadı. İnsanlar dediler ki, “Bu Allah tarafından gönderilmiş bir melek idi ki, Yezdicer öldürüp bizi onun zulmünden kurtarsın diye…”

   Bir hikaye: Kâdı Ebu Yusuf der ki: “Benim yargılama meclisime Yahya bn Halid, El-Bermeki, Mecusi olan bir hasmı ile birlikte geldi. Mecûsi aleyhinde bir iddia ileri sürdü, kendisinden şahit isteyince ‘benim şahidim yok’ diye cevap verdi. Kendisinden yemin etmesini istedim. Bunun üzerine ben Yahya bn. Halid’i yemine verdim ve bu suretle hasmını ikna ettim. İslamiyet’in, izzetini korumak amacıyla Yahya gibi biri ile hasmı olan Mecûsi’yi mahkemede eşit tuttum ve ben hiçbir zaman taraf tutmadım, hiç kimseyi kayırmadım. Yarın Yüce Allah beni sorumlu tutmasın diye.” 

   Ancak büyük ve ileri gelenlere değer verilir. Fakat onların da küçüklere zulmederek ezmemeleri lazımdır. Hakka karşı saygılı olup, sultanın emrine itaat ederek hiçbir şekilde ona karşı çıkmamaları gerekir. Ta ki şu ayet-i celilenin kapsamına girebilsinler. “Ey iman edenler Allah’a itaat edin, peygambere itaat edin ve sizden olan emir sahiplerine de.”[38] Yüce Allah’ın böylesine şerefli bir mevki ve üstün bir derece bahşederek, ona itaat etmeyi, Yüce Allah ve Resulüne itaat etmekle birlikte zikrederek söylemesine karşılık, halkın ona itaat edip, dikkat etmeleri gerekir. Sultanın da bu nimete karşı şükretmesi ve Allah’a itaat etmesi gerekir. Böylece Yüce Allah’ın emir olan adalet ölçüsünü kaçırmamak, halka iyilik etmek ve mazlumlara acımak gibi emirlerine boyun eğip, uymak düşer. Denmiştir ki: “Mazlumların bedduasından sakının ve yapılan haksızlığı gözyaşlarıyla defetmeye çalışan kimseye de zulmetmekten uzak durun. Zira mazlumun duasının ötesinde perde yoktur. Onun duasına karşılık verilir. Özellikle seherlerde ve gecelerin ilerleyip, dindiği zamanda, Yüce Allah’a yapılan yakarışlardan sakının.” 

   Şairin de dediği gibi;

   Gücün yettiğince, zulmetmeye başvurma. Çünkü onun sonunda, günah endişe ve âzap vardır. Sen uyuyabilirsin, ama mazlum hiçbir zaman uğradığı haksızlığın akışını unutup uyuyamaz. Onun bedduası ise, Yüce Allah karşısında geçerlidir. Çünkü onunla mazlumun bedduası arasında hiçbir engel bulunmamaktadır.

   Resulullah (s.a.s.) buyuruyor. “Kafirlerden dört kişinin ölümüne çok üzüldüm. Nûşîrevan’a adaletinden dolayı, Hatem-i Tai’ye cömertliğinden dolayı, İmrü’l-Kays’e söylediği şiirlerden dolayı, Ebu Talib’e de iyilik sever olduğundan.”

   

    
     
      Bu günkü Adalet Bakanı. (Müt. Notu)

    

     
      Nisa-59

    

   

  

  
  Nisa-59





 
  Bu günkü Adalet Bakanı. (Müt. Notu)








   
   İKİNCİ BÖLÜM: 
VEZİRLİĞİN SİYASETİ VE VEZİRLERİN İYİ DAVRANIŞLARI HAKKINDADIR.

   

   Bilmiş ol ki, sultanın güzel ismi vezirinden dolayı yücelir ve kıymeti vezirinden dolayı artar. Şayet sâlih biri, yetenekli ve adaletli bir kimse ise… Zira hiçbir melikin vezirsiz olarak meliklik yapması ve saltanatını yönlendirmesi mümkün değildir. Tek başına karar verenin hiç şüphesiz ayağı kayar. Baksana Resulullah (s.a.s) nin büyük değerine, yüce derecesine ve güzel konuşmadaki üstün başarısına rağmen, Yüce Allah, Sahabe-i Güzin arasında, akıl sahibi ve bilginlerle fikir alışverişinde bulunmasını emretmiştir. Yüce Allah (c.c.) buyuruyor: “Öyle ise, onları bağışla, onlar için bağışlanma dile ve iş konusunda onlarla müşaverede[39] bulun.”[40] Diğer bir ayette Musa (a.s.)den söz ederken, şöyle buyurmaktadır: “Ailemden bana bir yardımcı kıl, onu işimde ortak kıl.”[41] Şu halde peygamberler dahi (a.s.) vezirlere ihtiyaç duyup onlarsız olamıyorsa, onların dışındaki insanların, fazlası ile muhtaç olması gerekir. Ezdışir bn. Bal’ebek’e sorulur: “Melik için hangi arkadaşlar daha yararlı olur?” Der ki: “Akıllı, irdeleyici, güven verici ve güzel tedbir ve tecrübeye sahip olan vezir, ta ki onunla birlikte işlerinde tedbirli hareket ederek isabetli görüşü ile ona yol gösterici olsun.”

   Sultana düşen de vezirlere karşı tutumunu üç şeyle güzelleştirmektir.

   – Vezir bir hata veya yanılgıya düştüğünde onu cezalandırmakta aceleci davranmasın. 

   – Hizmet ederken, zenginleşerek serveti gelişir ise malına göz dikmesin.

   – Ona bir işi düştüğünde, işinin yerine getirilmesinde, tereddüt göstermesin.

   Yanı sıra ondan üç şeyi esirgememelidir. Kendisi ile görüşmek istediğinde, bir engel çıkarmamalı, bir de hakkında bozgunculuk yapanın sözünü dikkate almamalıdır ve ondan hiçbir sırrını saklamamalıdır. Zira iyi vezir; sultanın sırrını koruyan ve memleketin problemlerine karşı tedbir alan, vilayet ve hazinelerin düzenli ve güvenli gitmesine çalışan biri olup, memleketin süsü, heybet ve gücünün artmasına vesiledir. O, işlerin yürütülmesinde söz sahibi olup, soruların cevabını veren kişidir. Dolayısı ile melikin işinin rahat yürümesine sebep ve düşmanların yok edilmesine etkendir. Değerini yükseltmesi ve işine değer vermesi ve sözünün dikkate alınması noktasında, herkesten önce gelir. Lokman, oğluna şu tavsiyede bulunur: “Vezirine değer ver. Zira o yaptığın her icraatta senin görüşünde olmayabilir.”

   Vezirin, her şartta hayırlı işlere yatkın olup, zararlı işlerden kaçınması gerekir. Onun sultanı iyi niyetli ve halka karşı şefkatli davranan biri ise, ona destek verip bu durumunu geliştirmesi gerektiğini bildirmesi gerekir. Sultanı, öfkeli ise, vezire düşen yavaş yavaş en iyi bir yaklaşımla, onu, doğru yola çekmesi ve en beğenilir çizgiye götürmek için rehberlik etmektir. Yanı sıra sultanın mülkünün devamının vezirin yeteneğine bağlı olduğu, dünya nizamının devamının da melike bağlı olduğunu düşünmeli ve bilmelidir ki; hayırlı işlerden başka yollara yönelmek doğru değildir ve onun ilk etapta ihtiyaç duyacağı insanın, sultan olduğunu da aklından çıkarmamalıdır. 

   Behramcûr’a sorulur: “Sultanın, sultanlığının mükemmel bir şekilde yürümesi ve devletinin kemâle ermesi için, neye ihtiyaç duyar?” Cevaben der ki; “Altı arkadaşa ihtiyaç duyar. İyi bir vezir, ki onun sırdaşı olabilsin. Onunla işlerini yoluna koyup, iyi tedbirle yönlendirsin. Çok iyi bir at. Ta ki, sıkıntılı anlarda, onu kurtarsın. Keskin bir kılıç ve dayanıklı bir silah ve yükte hafif değerde pahalı, çok mala ihtiyaç duyar. Yani altın, mücevherat v.s. gibi. Bir de kendisine moral ve sevinç verecek güzel bir kadın ki, onun hüznünü gidersin ve maharetli bir aşçı ki, yemek işlerini en iyi şekilde ve ahenkle yürütsün.”

   Bir hikmet: Ezdışir der ki: “Melike dört şeye talip olmak düşer. Bunlara sahip olduğunda, saltanatını bunlarla korur: Güvenilir vezir, bilgin kâtip, şefkatli bir kapıcı ve yol gösterici bir dost.” Zira vezirin, emin biri olduğu takdirde, mülkünün devam edip selamette kalmasına neden olur. Katip, alim biri olunca, melikin akıllı ve maharet sahibi biri olduğuna delalet eder. Kapıcın, şefkatli ve nezaketli biri olduğun da, melikin halkından memnun olduğunu ve vatandaşına karşı öfkeli olmadığını yansıtır. Onun arkadaşı ve dostunun, iyi biri olması da, işlerin düzenli gitmesi ve iyi yolda olduğuna delil oluşturur.

   Bir hikmet: Nûşîrevan, döneminde “baş hakim” olan zat der ki, “Saltanatın, iyi arkadaş, yol gösterici ve yardımcı olanlar dışındaki kimselerle yürütülmesi mümkün değildir. İyi arkadaşların edinilebilmesi için de, melikin takva sahibi biri olması gerekir. Zira asıl iyi olmadan ona tabi olanın, iyi olması düşünülemez. Sultanın takva sahibi, dürüst ve sağlıklı düşünceli birisi olmasının anlamı, her hususta dürüst hareket eden biri olması demektir ki, sözleri ile ve hareketleri ile sağlıklı işler yaptıran biri olmalıdır. Ta ki, onun bu tavrı sayesinde, onun emrindekiler de bu doğrultuda düzelip iyi yola girmiş olsun. Yanı sıra Yüce Allah’ın ipine sımsıkı sarılmalı ve bilmelidir ki; onun kuvvet ve kudreti, düşmanlarına karşı zafer elde edip yenerek amacına ulaşması, sadece Allah’tandır ve sadece kendine güvenmemelidir. Eğer bunu yapacak olursa, yok olmasından endişe edilir. Bir hikayede yer aldığı üzere:

   Bir hikaye: Rivayete göre, Hz. Süleyman (a.s.) tahtında oturur iken rüzgar onu havada taşıyıp tutuyordu. Süleyman, memleketinin büyüklüğüne, insan ve cinlerin kendisine itaat edip onun otorite ve siyasetine girmesinden dolayı gururlandı. Gururlanınca tahtı sarsılıp düşmeye yüz tuttu. Süleyman tahtına ‘istikametini[42] koru’ deyince, taht dile gelerek dedi ki; “Öncelikle sen istikametli ol ki biz de olabilelim.” Yüce Allah’ın buyurduğu gibi: “Gerçekten Allah kendi nefislerinde olanı değiştirip, bozmadıkça, bir toplulukta olanı değiştirip, bozmaz.”[43] Ebu Ubeyde şu örnek sözlerinde der ki: “Ciddi hareket eden, ayak kaymasından korunur.” Vezirin; âlim, akıllı biri ve deneyimli bir yaşa erişmiş olması gerekir. Zira genç olan biri, ne kadar akıllı olursa olsun, deneyim noktasında yaşlının düzeyine erişemez. İnsanların edinebileceği deneyimleri ancak yaşlı ve olgun insanlardan esinlenir. Vezir saltanatın süsüdür, süsün de düzgün ve temiz ve kusurlardan arınmış olması gerekir. Vezir beş şeye muhtaçtır, ta ki, deneyimi güzelleşip güçlensin ve olgunlaşsın, tutum ve davranışı makbul olsun. Uyanık olmalı ta ki, düştüğü her sıkıntılı işlerden çıkış yolunu bulabilsin. İlim sahibi olmalı ki, her şeyi hakkıyla bilebilsin. Cesaretli olmalı ki, korku yerinde korkuya kapılmasın. Dürüst olmalı ki, birileri ile yanlış hareket yapmasın. Ölünceye dek sultanın sırrını koruyup açığa vurmasın. 

   Ezdeşir bn. Ba’lebek, der ki: “Vezir; sakin, ağır başlı, cesur, geniş, tatlı güzel sözlü, güzel huylu, haya duygusuna sahip, yerine göre suskun, konuşması gereken yerde söz alabilmeli, yanı sıra takva sahibi ve düzenli biri olmalı ki, nefsini kötü şeylerden, layık olmayan nesnelerden koruyabilsin. Yanı sıra güzel iman sahibi olması lazımdır. Ayrıca melikin işini kolaylaştırabilmesi için de deneyimli olması şarttır. İşlerin sonunu kestirebilecek kadar uyanık olmalı, ta ki böylece zamanın kara günlerinden emin olabilsin ve hoş olmayan gelişmelerden meliki koruyabilsin.” Herhangi bir melik ki, veziri ona karşı sevgi ve şefkat duyuyor ise, o vezirin düşmanları çoğalır ve dostlarından fazla olur. Sultan vezirin aleyhinde dedikodu yaparak dostlarını üzüp düşmanlarını sevindirecek söz ve hareketler sergilememeli. Vezirin düzgün yolda gitmesi lazım, öylesine ki, melikte hoş olmayan bir tavır ve beğenilmeyen bir vasfa şahit olduğunda nezaket dairesi içinde, onu doğru çizgiye çekmesini bilmelidir. Zira melik onun istediği bir yolda olmayıp hoşuna gitmeyen bir şeyle karşılaşınca, daha kötü bir tavırla karşılık verebilir. Bunun Kur’anî kanıtı da şudur ki yüce Mevla Musa’yı, Firavun’a gönderirken şöyle buyurdu: “Ona yumuşak söz söyleyin.”[44] Şayet Yüce Mevla peygambere düşmanı için yumuşak söz kullanmasını emrediyorsa, insanların bu gerekliliğe uyması şarttır. Şayet sultan sözünü sertleştiriyorsa, vezirin kendisine kızıp tepkili davranması uygun düşmez ve sözüne karşı sabırlı ve tahammülü olmalıdır. Zira melikin gücü onu konuşturdukça konuşturur. Vezir melikin dostu ise, söz ve hareketlerinde ölçüyü kaçırmamalıdır. Böylece ona destek verip yoluna devam etmesine katkı sağlamalıdır. İyiliklerinden söz edip meliki etkilemeye çalışmamalıdır ve melike minnet ediyormuş gibi bir izlenim yaratmamalıdır. Akıl sahibi kimseler der ki: “Sen birine iyilik edip iyiliklerini sıralayacak olursan, bu tutum ona minnet edip azarlamaktan beter olur.” Vezirin vs. çevresinin bir iyiliğe yöneldiklerinde bunun melikin sayesinde oluştuğu intiba’ını vermelidirler. O zaman melikin halka karşı minnet borcu söz konusu olur. Melikin devlet işlerinde başına gelebilecek en büyük kötülük iki noktadan oluşur. Birisi, hain vezirden, ikincisi melikin kötü ve bozuk niyetinden kaynaklanır. 

   Nûşîrevan der ki: “Vezirlerin en kötüsü, sultanı savaşmaya yönlendirip, cüret verendir. Ve savaşsız bir şekilde işin aşılacağı mümkün iken, onu savaşmaya yönlendirendir. Zira savaş, birçok durumlarda halkın yiyecek stoklarını tüketip değerli insanlar ve seçkin ruhları yok eder.[45] Yine der ki: Herhangi bir melik ki, veziri cahil biri ise onun örneği tıpkı belirip görünen bir bulut misali nem salar ancak yağmur vermez.”

   Bir hikmet: Aristo’nun ‘Vasiyetler’ adlı kitabında yer aldığına göre; Herhangi bir iş ki, senin dışındaki biri vasıtasıyla savaşsız ve dövüşsüz gerçekleşiyorsa, senin vezirlerin kendi inisiyatiflerini kullanarak, kalemle mücadele vermeleri, bir sonuç veriyorsa, değişik tedbir ve siyasi çözüm yollarına başvurmaktan geri kalmasınlar. Bundan bir sonuç alınamıyorsa, değişik insani yolları deneyip değerlendirmeye çalışsınlar. Örneğin servet sarfetsinler veya akraba ve dostluk ilişkilerini kullanmak gibi. Bir ordu yenilgiye uğrayıp mağlup olunca fertlerini hoş karşılayıp hemen öldürülmelerine girişmesinler. Zira sağ olanları öldürülebilir. Fakat öldürülenlerin diriltilmesi mümkün değildir. Bilindiği gibi, adam ancak kırk yaşında kişilik sahibi olup yetişiyor. Yüz insan arasında ancak bir tanesi meliklerin hizmetine yarıyor. Şayet, melik taraftarlarından bir asker esir düşecek olursa, ne pahasına olursa olsun, melikin onun hayatını kurtarmaya çalışması şarttır. Ta ki, diğer askerler bunu duyunca moralleri düzelsin ve savaşlarda cesaretli davransınlar. Vezir, askerin erzakını hazırlayıp, kişiye düşecek miktarı ölçü alıp, hazırlık yapmalı. Yanı sıra cesaretli insanları değişik savaş araçlarıyla eğitmeli onlarla nezaket dairesinde konuşmalı, vereceği cevaplar gayet nezaketli olmalıdır. Nitekim askerlerin, geçmiş tarihlerde birçok vezirleri öldürdükleri görülmüştür. Bu nedenle, sultanın uğurlu ve mutlu bir döneme sahip olmasının bir işareti de, Yüce Allah’ın kendisine, yararlı, yol gösterici, iyiliğini ve başarılı olmasını içtenlikle isteyen bir veziri nasip etmesidir. Resulullah (s.a.v.) buyuruyor: “Yüce Allah bir emirin hayrını dileyince, iyiliğini isteyen güzel sözlü ve güler yüzlü bir veziri kendisine nasip kılar. Böylece bir unutkanlık anında kendisini ikaz eder. Ve yardım dilediğinde ona destek sağlar.”

   Yüce Allah, kudretinin eserlerini her zaman her an ve zamanda gösterip, kulları arasından sultanlar, vezirler ve büyük âlimlerden bir topluluk seçerek, dünya hayatının düzenli gitmesi için görevlendirir.

   Zamanın ilginç olaylarından biri de, Beramike denen sülalenin olayıdır ki, dünyada mertlik, iyilik ve cömertlik noktasında eşsiz idiler. Onların idaresi altında değişik, verimli ve gelişmiş vilayetler meydana gelmiştir. Onların dönemi sona erdikten sonra, meliklerin hizmetinde, eskiden görülen parlak dönem ve göz doldurucu devlet anlayışı görülmez oldu. Ta ki Yüce Allah’ın Selçukluların bereketli idare şekli ve düzenli Devlet idaresi sayesinde dünya düzenini rayına oturtuncaya dek. Böylece önceki parlak dönemleri de geride bırakacak şekilde ilerleme ve gelişme görüldü. Öylesine ki, yeryüzünde fazilet, meziyet sahibi, yolda kalmış yol düşkünleri, iyisinden kötüsüne varıncaya kadar, onların iyiliği sayesinde bahtiyar olarak yaşamıştır. Hiçbir kimse onların iyiliğinden mahrum kalmamıştır. Bizim bu konuya değinmemizin sebebi, bizim bu kitabımızı okuyan birinin iyi insan ve iyi dönem ile kötü insan ve kötü dönem arasındaki bariz farkı ayırt edebilsin diyebilir.

   Hikmet: Buzûrcûmhûr der ki: “Cevherler birbiriyle kıyaslanamaz. Değerleri değişik olur. Nitekim insan cevherinin değeri her türlü değerin üstündedir. Dünya süsünün güzelliği, tümüyle insanlar sayesindedir. Yüce Allah’a –haşa– hata izafe edilemez. Çünkü o dilediğine iyiliği sunar. Herkese yaraşacak olan şeyi layıkiyle nasip eder.” Şu halde meliklerin, vezirlerin ve devlet idaresinde bulunanların bu nitelikte olmaları gerekir. Yanı sıra geçmiş olanların düstur ve prensiplerine de bağlı olmaları gerekir. Halktan toplayacakları mal ve paraları zamanında ve gerektiği hallerde istemeleri gerekir. Alacakları malları bir ölçü ve kıstas dahilinde almalı ve halkın kaldırabileceği ölçüde mali yükler getirmelidirler. Avcılık yaparken turna kuşu avlayan avcı gibi davranıp serçe kuşunu öldüren gibi değil. Varisler var iken, miras mallarına göz dikilmesi reva görülmemelidir. Böylesi mallara göz dikmek uğursuzluk getirir ve yakışık almaz. Öte taraftan, halkın güven ve beğenisini kazanmak için değişik hibe ve bağışlar yapılmalıdır. Ve devlet ileri gelenleri bilmelidirler ki, kendilerinin yeterli olmaları ve yüksek mertebelerinin korunması, halkın memnun olmasına bağlıdır. Ta ki böylece cihanda iyi nam bırakıp ahirette çokça sevaba erişebilsinler.
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   ÜÇÜNCÜ BÖLÜM: 
KATİPLER VE İZLEMESİ 
GEREKEN PRENSİPLER

   

   Ulema zümresi kalemden daha üstün bir şeyin olamayacağını söyler. Zira onunla geçmişi hatırlatmak ve değerlendirmek mümkün olabilmektedir. Kalemin üstünlük ve şerefine Yüce Allah’ın onunla yemin etmesi yeterlidir. Yüce Allah buyuruyor: “Nun, kaleme ve satır satır yazdıklarına and olsun.” [46] Yine buyuruyor: “Oku, Rabbin en büyük kerem sahibidir; ki O kalemle (yazmayı) öğretendir. İnsana bilmediğini öğretti.”[47] Resulullah (s.a.s.) buyuruyor: “Yüce Allah’ın ilk olarak yarattığı şey kalemdir. Kıyamete dek, cereyan edecek olanları yazdı.” Abdullah bn Abbas bu ayetin tefsirinde, Yusuf (a.s.) dan naklen söylenen şu sözü söylemektedir. “(Yusuf) dedi ki: Beni (bu) yerin (ülkenin) hazineleri üzerinde tayin et.” [48] 

   Bir hikmet: İbnü’l –Mü’tez, der ki: “Kalem kaynaktır. Akıl ise cevherdir. Kalem yazıya şekil verir. Hat ise, ayrı bir sanattır.” Calinos der ki: “Kalem sözün hakimidir.” Blinâs der ki: “Kalem oldukça faydalı bir tılsım derecesindedir.” İskender der ki: “Dünya idaresi iki şeye bağlıdır. Kılıç ve kalem.” Fakat kılıç da, kalemin etkisi altındadır. Kalem, öğrencilerin edebiyatı öğrenmelerini sağlar, onların malzemesidir. Onun vasıtasıyla insanların yakın ve uzak görüşleri anlaşılır. Kişinin deneyimi ne düzeyde olursa olsun kitap okumadıkça aklı kemal derecesine eremez. Zira insan ömrü bilinmektedir. Keza bilinmektedir ki, bu kısa süre içinde deneyimiyle neleri kavrayabilecektir?! Yanı sıra hafızasıyla neleri koruyabileceği de bilinen bir gerçektir. Kılıç ve kalem her hususta, hâkim unsurlardır. Kılıç ve kalem olmamış olsaydı, dünya düzeni yürümezdi. 

   Katiplerin yazıyla ilgili kuralları çok iyi bilmeleri gerekir. Ta ki, büyüklerin hizmetinde yararlı işler görebilsinler. Filozof ve eski melikler der ki: Katibin on hususu çok iyi bilmesi gerekir: Yer altındaki su kaynaklarının çıkarılması. Gece ve gündüzün yaz ve kıştaki uzama ve kısalma hesabını çok iyi bilmeleri, güneş ay ve yıldızların seyrini çok iyi bilip yakınlaşma ve uzaklaşma hareketlerini de detaylıca bilmeleri gerekir. Ayrıca parmakla[49] hesap işi yanında mühendislik ve takvim işlerinden çok iyi anlayıp iyi günlerin seçimini çok iyi yapabilmeleri ve ziraatçiler için yararlı günleri çok iyi seçmeleri gerekir. Tıp ve ilaç işlerini çok iyi bilmeleri gerektiği gibi, kuzey ve güney rüzgarlarının esme işinden de iyi anlamalıdır. Şiir ve kafiye işlerinde bilgili olmaları tüm bunların yanı sıra, kalemi yontma şekli, kullanım konusundaki teknik bilgiler ve yazım işlerinde deneyim sahibi olmalıdır. Ayrıca, özet olarak harf telaffuzunu ve konuşma sanatını çok iyi kavramış olmalıdır. Yazısının açık ve net olup her harfin hakkını verebilmelidir. 

   Rivayete göre; “Emîrü’l-Müminin” Ömer bn. Hattab’ın bir görevlisi varmış. Amr bn. As’a bir mektup yazarken, Besmele’nin ‘sin’ini yazmayı unutmuş. Ömer kendisini çağırarak demiş ki, “öncelikle şu ‘Besmele’nin ‘sin’ harfini belirgin olarak yaz, daha sonra işine bak.” İmam Ömer’in yaşadığı devirde okur yazar oranı oldukça azmış. Buna rağmen kendisi okur yazar olması yanında sağ ve sol elleriyle yazma maharetine sahip imiş.”[50] Katip için öncelikli olarak bilmesi gereken husus kalemi maharetle kullanmasıdır. Zira insan güzel yazmayı başarıp, kalemini ustalıkla kullanmayı gerçekleştirirse, yazının her halûkârda, iyi çıkması kaçınılmazdır.

   Hikaye: Şehinşah’ın on tane veziri varmış. Bunlar arasında İsmail bn. Ûbad da bulunuyormuş. Tüm vezirler onun aleyhinde bulunup, kendisini gözden düşürmeye çalışıyorlarmış, bir gün, “Bu sahip denen vezir, kalemini maharetle kullanmayı beceremiyor.” diye bir dedikodu çıkarmışlar İsmail b. Übad bu haberi duyunca, tümünü toplayıp “Sizdeki terbiyesizlik hiç kimsede bulunmaz. Zira siz Şehinşah’ın huzurunda aleyhimde konuşmaya cüret edebiliyorsunuz. Babam bana vezirlik için gerekli dersi vermişti ama bana ticaret işini öğretmemişti. Ben kalemi ustaca kullanmada pek maharetli sayılmam. Buna rağmen, aranızda ucu kırık bir kalemle mükemmel bir yazı stili yazma yeteneğini gösterebilecek biri var mıdır?” diye sormuş. Tümü bundan aciz kalmış. Şehinşah kendisine, “Sen yaz bakayım” demiş. Sahip bir kalem alarak ucunu kırdıktan sonra, bir kağıda yazmaya başlamış. Bunun üzerine oradakiler üstünlüğünü kabul edip, deneyim ve yeteneğini takdir etmişler. Böylece hazır bulunanlar onun üstülüğünü ve teknik kabiliyetini itiraf etmekten kendilerini alamamışlar.

   Kalemlerin en iyisi; sarı renkli, ortası ince olanıdır. Sağ tarafından yontulmuş olup, Arapça, Farsça ve İbranice yazmaya elverişli olanıdır. Dürrice yazmanın imlası için kalem sağ taraftan yamuk ve eğik olmalı. Kesildiği zeminin son derece sert olması gerekir.

   En iyi kalem, Yahya bn. Cafer El Bermeki’nin Yahya bn. Leys’e yazdığı bir yazıda niteliklerini belirttiği kalemdir: “Kalem ne ince ne kalın olmalı, ortası ince olup kalemlerin şekillendirildiği bıçağın çok keskin olması gerekir. Kalemin teknik şekli, sağ taraftan sol tarafa doğru eğimli olmalıdır. Ve üzerinde yazı yazılan zeminin son derece sert olması gerekir.” 

   Nakışları Farsça’ya benzer hafif ağırlıkta olup, kağıt kaliteli ve düzgün olmalıdır. Ve nakışların en iyi şekilde kullanılması gerekir. Üç harften biri uzatılmalıdır, bundan az olanın uzatılması gerekmez. Zira bu şekildeki yazı tuhaf bir şekil alır. Harflerin şekil itibariyle birbirine benzerlik göstermesi gerekir. Bu beceriyi ancak hikmet, maharet ve akıl sahibi kimseler gösterebilir. Veya parmakları yatkınlık ve aşina olan yapabilir. (Kısaca beceriyle ve iyi şartlarda olmalıdır.) 

   Abdullah bn. Rafi’, Emirü’l Müminin Ali bn. Ebi Talib’in katibidir. O der ki: “Bir gün yazı yazarken Emirü’l Müminin bana şunları söyledi: ‘Yazı yazmaya yarayan alet ve edevatını düzgün tut. Kaleminin kalite ve kullanılışını en iyi nitelikte bulundur. Satırlar arasına yeteri kadar ara bırak. Harfleri bitişik ve düzenli tutmaya özen ve önem göster. Harflerin düzeninin en iyi stilde tutulmasına titizlik göster. Ve harflerin sıralanış ve dizilişini uyumlu tut.’ 

   Abdullah bn. Cibille iyi bir katip idi. Adamlarına şunları söylüyordu. “Kalemleriniz kaliteli ve bahri en iyi markadan olsun. Kalemleri iyi, kesin ve usulüne göre yazıya hazır hale getirin. Ta ki işler tıkanmasın, yazıyı mühürsüz bırakmak doğru değildir. Zira yazı mühürlenmesi ile değer kazanır.”[51] Abdullah bn. Abbas “Ey önde gelenler bana oldukça önemli bir mektup bırakıldı.” [52] ayetinin tefsirinde “mühürlü bir mektup aldım,” der. Resulullah (s.a.s.) Fürs krallarına yazılan mektuplara mühür basılmasını emrederdi. Çünkü onların öyle bir adet ve gelenekleri vardı. Resulullah üç satırlı bir mühürle mühürler ve alt alta yazardı. (Yani: Muhammed bir satır, Resul bir satır, Allah bir satır olmak üzere üç satırdan oluşmaktadır.)

   Bir hadis: Sahr bn. Amr’den alınan rivayette der ki: Resulullah (s.a.s.) Necaşi’ye bir mektup yazınca, onu toprağın üzerine attıktan sonra alıp gönderirdi. Ve sonuçta Necaşi İslamiyet’i kabul etti. Fakat Kisra Nûşîrevan’a[53] yazdığında toprağın üzerine atmadı ve sonuçta İslamiyet’i kabul etmedi.[54] Resulullah (s.a.v.) der ki; “Mektuplarınızı topraklayın. Zira bu davranış ihtiyaçlarınızın görülmesinde daha etkindir.” Yine buyuruyor ki: “Mektubunuzu topraklayın. Zira muhakkak ki toprak bereketlidir.” Katipler mektubu yazarken katlamadan önce okumalıdırlar. Şayet bir hataya rastlanırsa düzeltilir.

   Katip yazının kısa ve öz olmasına özen göstermelidir. Yazacağı bir kelimeyi tekrarlamamalı, ağır ve zorlayıcı kelimelerden sakınmalı ki, katip beğeni kazanabilsin. Yazı konusunda yazılacak birçok şey vardır. Onların tümüne değinecek olursak, kitap uzadıkça uzar. Biz bu kadarla yetinelim, zira denmiştir ki, sözün iyisi az ve öz olanıdır. Etkili olup usandırıcı olmayanıdır.
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   DÖRDÜNCÜ BÖLÜM: 
MELİKLERİN HİMAYE, GAYRET VE KORUMASI HAKKINDADIR.

   

   Emirü’l Mü’minin Ömer (r.a.) der ki: “İrade ve himmetinin düşük derecede olmamasına özen göster. Zira ben insanın ayağının kayması için himmetin düşüklüğü kadar etkili bir unsura rastlamadım.”

   Amr bn. As der ki: “Kişi kendisini yönlendirdiği şekilde şekillenir.” Yani kendisini izzet ve şerefli görürse yükselir. Şayet kendisini düşürürse himmet ve değeri bu ölçüde düşer. Himmetli olmanın anlamı, değerini artırmaktır. Kalbin üstünlüğü büyüklerin himmetleriyle bağlantılıdır. Zira onlar benliklerinin değerini bilip, onu izzetli kılmaya çalışırlar. Kişi kendi değerini yüceltmeye gayret etmeyecek olursa, başkası onu yüceltmez. Kişinin benliğini aziz kılmalı, pespaye ve rezil kimselerle işbirliği etmemeli ve emsaline yakışmayan işlere girişmemelidir. Himmet ve üstünlük meliklere yaraşır. Zira Yüce Allah onların mayasında, bu meziyeti yaratmış ki, vezirler ve çevresi ondan etkilensinler. Hikayede yer aldığı gibi:

   Hikaye: “Ebûd’devanik” adındaki hükümdar, adamın birine beş yüz dirhem verilmesini emreder. Ahmet bn. Hasip der ki, “Melikin bin rakamından daha aşağı düzeyde bağış yapması yakışık düşmez.” 

   Harûn-i Reşid, bir gün tören alayı ile giderken, askerlerinden birinin atı düşüverir. Harûn der ki: “Buna beş yüz dirhem verilsin.” Yahya, kendisine destek olsun diye, gözüyle işaret vererek yanlış olduğunu ima etmek ister. İndiklerinde Reşid; “Ben ne gibi hata yaptım ki, bana öylesine gözünle bir işaret verdin.” Der ki, “Hiçbir melikin dilinde, binden aşağı rakam telaffuz edilmemelidir.” Reşid bir süre düşünüp der ki, “Faraza beş yüz dirhemden fazla verilmemesi gereken bir durumla karşı karşıyasın. Hal nice olur?” Cevaben, “O zaman bir at hediye edilir. Yani adet ve geleneğe uygun bir at verirsin. Böylece kendini küçük düşürmekten kurtarmış olursun.” Bu nedenle Me’mun oğlunun “veliyu’lahd” (veliahd) unvanını geri alır. Şöyle ki, Me’mun Abbas’ın hücresini (saraydan bir bölüm) geçerken, hizmetçisine şunları söylediğini duyar. “Ey hizmetçi ben ‘Rasafe’ kapısında güzel bir baklagil gördüm. Yarım dirhem alıp oraya vararak bana o yeşillikten bir miktar al. Bunun üzerine Me’mun “Ben dirhemin yarısı olduğunu senden duyuyorum. Çek git, sen veliahdlık ve memleket idaresi gibi işlere yaramadığın gibi, senden hiçbir hayır da gelmez.”[55] 

   Bir hikmet: Ezdişir’in oğluna yönelik yazmış olduğu vasiyetnamesinde şöyle yazıyor: 

   “Çocuklarından birine bir şey hibe olarak vermek isterken, olabildiğince bunun miktarının bir vilayetin veya bir köyün veya bir beldenin veya bir çiftliğin gelirinden az olmasın. Ta ki, hibe ettiğin şahıs, varlıklı hale gelip ihtiyaç giderilmiş olsun. Kendisinden sonra gelecek sülalesi de yaşadıkları sürece varlıklı kalsın. Ve böylece ölülere yapılmış bir yardım değil de yaşayanlara bir katkı yapmış gibi olursun. Ayrıca sakın ola ki, herhangi bir şekilde ticarete rağbet gösterme. Zira bu davranış senin onurunu zedeler. Ve himmetine halel getirir.”

   Hikmet: Rivayete göre Hürmüz bn. Sabûn’un bir veziri varmış. Vezir kendisine yazdığı mektupta: “Aldığım habere göre, deniz yoluyla gelen tüccarlarda çeşitli kıymetli mücevherler, yâkût ve inciler bulunuyormuş. Ben onlardan hazine hesabına bin dinar tutarında mücevher almıştım. Şu an ise falanca tüccar gelmiş daha yüksek fiyatlarla almak istiyor. Şayet sultanımız uygun görürse, emrini bize bildirsin.” diyor. Hürmüz kendisine yazdığı cevapta: “Bizim gözümüzde yüz binlerin değeri yoktur ve hiçbir şekilde, bu tür şeylere rağbet göstermeyiz. Biz ticari işlerle uğraşacak olursak, bizim sultanlık ve emirlik görevlerine kimler baksın! Ey cahil kendini bir kontrol et. Bir daha senden böyle bir şey duymayayım. Bizim mallarımıza ticari mallardan tek para biriminin katılmasını istemiyorum. Zira bu tür şeyler melikin değerini düşürür. Ve güzel ismini lekeler. Yanı sıra onun gelenek ve devlet idaresindeki kurallara halel getirdiği gibi, onun şöhretine hem hayatında hem de ölümünden sonra, şaibe katar ve zedeler.” demektedir.

   Hikaye: Rivayete göre; Emir İmare bn. Hamza, günün birinde Halife Mansur’un meclisinde oturuyormuş. O gün de memlekette yapılan mezalimin yargılanma günü imiş. Bir ara adamın biri, ayağa kalkarak, “Ben bir mazlumum” demiş. “Sana kim zulmetti?” denince, “İmare bn. Hamza” diye cevap vererek demiş ki: “O elimden mülk ve arazimi gasp etti.” Mansur kendisine, ayağa kalkarak hasmı ile birlikte duruşmaya geçmesini istemiş. İmare bunun üzerine: “Ey Emire’l-Müminin, eğer köy ve araziler kendisine ait ise ben tartışmasına girmiyorum. Şayet bana ait ise, ben kendisine hibe ettim. Ben kendisiyle duruşmaya girmek istemiyorum. Müminlerin emirinin bana sunduğu makamı mülk ve araziye değişmem.” demiş. Orada hazır bulunan ileri gelenler, onun izzeti nefsine düşkünlüğü ve onuruna bağlılığına hayran kalmışlar. 

   Himmet ile hırs birbirinin zıddı olup, her insanın bundan bir payı vardır. Kiminin mertlik ile muhtaçlara yedirip içirmek, kimisi ilim ile faydalanmak, kimsinin ibadet, kanaat, zühd (dünyadan el etek çekmek), kimisi bundan öteye de geçebilir ve dünyayı terk edip ahirete yönelik olarak ne yaparsa yapar. Ancak himmet; mertlik, eli açık olmak, mal harcamakla yapılır. Bunun da hikayede yer aldığı şekilde olması gerekir.

   Hikaye: Rivayete göre, Yahya bn. Halid günün birinde hilafet makamından çıkıp, atlı olarak evine doğru gider. Bu arada evinin kapısında birine rastlar. Kendisine yaklaşınca, ayağa kalkıp, selam verir. Ve der ki, “Ey Eba Cafer, ben senin evinde bulunan bazı şeylere muhtacım. Ben bu ihtiyacımın karşılanması için Yüce Allah’ın lütfunu vesile kıldım.” Bunun üzerine Yahya kendisine, evinden bir yer tahsis edilmesini ve her gün bin dirhem bağış verilmesini emreder. Ve yemesi ve içmesinin de tıpkı kendisinin yediklerinden olmasını ister. Bu hal tam bir ay devam eder. Ve sonuçta kendisinin eline otuz bin dirhem geçmiş olur. Adam paraları alıp gider. Yahya olaydan haberdar edilir. Der ki, “And olsun, bu insan ömrü boyunca bende kalmış olsaydı, ben ondan ilgimi kesmez ve misafirperverliğime devam ederdim.”

   Hikaye: Cafer bn. Musa El-Hâdi’ye ait “Bedrü’l-Kubra” adında saz çalan bir cariyesi varmış. Döneminde kendisinin sahip olduğu yüz güzelliğine denk biri yokmuş. Yanı sıra çalgı ve şarkı söyleme yeteneklerinde de benzeri yokmuş. Güzelliği ve çekiciliği de nihai noktada imiş. Bunun şöhretini duyan Muhammed bn. Zubeyde El-Emin, cariyenin kendisine satılmasını talep etmiş. Cafer demiş ki: “Benim gibilere cariye satışı ve ticaret yapmak yakışmaz. Benim evimin bir süsü olmamış olsaydı, ben cimrilik yapmayıp sana hibe ederdim.” Bundan bir müddet sonra Muhammed bn. Zubeyde, Cafer bn. Musa’nın evine misafir gelmiş. O da misafirperverlik gereği, gerekli hazırlıkları yapmış. Ve Bedr’in kendisi için şarkı söyleyip oynamasını söylemiş. Bunun üzerine Muhammed bn. Zubeyde de içkisini içip eğlenmeye başlamış. Ve Cafer’e de aşırı derecede içirip sarhoşluğunu son noktaya vardırmış. Sonuçta cariyeyi de alıp evine götürmüş. Fakat cariyeye elini dahi dokundurmayı onuruna yedirmemiş. Ertesi gün bu kez Cafer’i evine davet etmiş. Gelince şarabın hazırlanmasını emretmiş ve cariyenin perde arkasından şarkı söylemesini istemiş. Cafer müziğini dinleyince, durumu anladığı halde bir şey söylemeyi onuruna yedirememiş. Hiçbir şey hissettirmemiş. Muhammed Emin, Cafer’in binek olarak kullandığı kayığın dirhemlerle doldurulmasını istemiş. Rivayete göre miktar olarak yirmi milyon dirhem imiş. Öylesine ki, kaptanlar kayığın taşıma kapasitesini aştığını söylemiş, o tümünün Cafer’in evine taşınmasını emretmiş. Cariyeyi de geri vermiş. İşte büyük insanlar böylesine gurur ve izzeti nefis sahibidirler. Bazı filozoflara “En üstün olan şahıs kimdir?” diye sormuşlar. Cevaben: “Himmeti yüksek, ilmi fazla, kavrayışı engin ve genel davranışı net olan kimsedir.” demişler. Yine sormuşlar, “Kişinin şahsiyet kazanıp onurlu biri olabilmesi için ne yapmalı?” denmiş ki, “Melik ve büyüklerden esinlenip, himmetleri yüce ve benlikleri onurlu kimselerle işbirliği yapmalı. Dendiği gibi “ya bir denize, ya bir melike yakın ol.”

   Hikaye: Sa’d bn. Salim, El-Bahili der ki: “Ben Harûn Reşid döneminde, epeyce zorlandım ve ödeyemeyecek borçlar altına girdim. Öylesine ki borcu karşılayabilecek gücüm kalmamış ve kapıma borç sahipleri dayanmıştı. Borç sahipleri birbiri ardınca geldi ve peşimi bırakmadılar. Ben epeyce sıkıştım ve düşünceye daldım. Ardından Abdullah bn. Malik el-Hazâi’ye vararak bana bir yol göstermesini isteyip kurtuluş yolunu talep ettim. Abdullah dedi ki; ‘Seni bu sıkıntıdan ve dertten ancak Beramike ailesi kurtarabilir.’ Dedim ki ‘Onların kibir ve gururuna kim dayanabilir. Ve onların baskıcı hareketlerine kim sabır gösterebilir.’ Dedi ki, ‘İşlerinin düzene girebilmesi için, buna katlanmak zorundasın.’ Ardından Yahya bn. Halid’in çocukları olan Fadl ve Cafer’e vardım. Ben olayı kendilerine anlatıp sıkıntımı kendilerine arz ettim. Bana dediler ki ‘Yüce Allah senin yardımcın olsun. Ve sana destek sağlasın.’ Bunun üzerine ben Abdullah bn. Malik’e sıkıntılı, kafam karışık ve üzgün bir şekilde döndüm. Ve onların söylediklerini kendisine anlattım. Dedi ki, ‘Bugün bizde kalmalısın ki, Yüce Allah’ın nasıl bir çare gösterdiğini göreduralım.’ Ben de bir saat kadar yanında oturdum. Ansızın birkaç katır kapımıza dayandı ve onların yanında bir adam Fadl ve Cafer’in vekili olduğunu söyledi. Abdullah dedi ki, ‘Zannedersem Yüce Allah’tan yardım geldi. Kalk bak, durum neyin nesi.’ Ben hemen süratle kalktım ve kapımda bir adamı elinde bulunan mektupla gördüm. Mektupta şunlar yazılıydı: ‘Sen yanımızdan ayrıldıktan sonra halifeye varıp, senin sıkıntılı halini anlattım. Bunun üzerine hazineden bir milyon dirhemin yollanmasını emretti. Ben de dedim ki, bunlar ancak borcunu karşılamaya yeter. Çoluk çocuğunun nafakasını neyle temin etsin? Bu kez sekiz yüz bin dirhem daha emretti. Ben de kendi imkanlarımdan bir milyon dirhem kattım. Toplam iki milyon sekiz yüz bin dirhem etti. İhtiyaçların için harca.” 

   Hikaye: Rivayete göre Nûşîrevan’ın bir nedimi (danıştığı dost) vardı. İçki meclisinde bulunan bir kadeh vardı. Altın ve gümüşlerle süslüydü. Oldukça gösterişli ve çekiciydi. Nedim bu kadehi çalmaya yeltendi. Nûşîrevan da farkına vardı. Fakat pek oralı olmadı. İçki sunan gelip, o değerli kadehi aradıysa da bulamadı. Hizmetçi “Ey meclis halkı, bizim böylesine kıymetli bir bardağımız kaybolmuş. Onu buluncaya kadar hiç kimse yerinden ayrılmasın.” dedi. Bunun üzerine Nûşîrevan: “Herkesi serbest bırak. Zira bardağı çalan geri getirmez ve onu gören de söylemez.” dedi. Mertlik ve onur nerdeyse huzur ve hayır da oradadır. Ancak iyilik ve desteği inkar eden asaletsizdir. Asaletsiz olan da düşündüğünü gizleyemez.

   Hikaye: Denir ki, Harun Reşid, Beramike ailesine kızdığı tarihlerde, Salih’i çağırarak der ki, “Mansûr bn. Zeyad’a var, de ki, ‘Bizim sende on milyon dirhemimiz vardır. Hemen ödemeni istiyoruz.’ Şayet akşam namazına kadar vermeyecek olursa, kellesini gövdesinden ayırıp bana getir. Sakın bana yakarış ve ricasını ileteyim deme.” Salih Mansûr’a gidip, Reşid’in yapmak istediğini bildirdiğinde o, “Ben mahvoldum.” dedi. Yemin içerek dedi ki, “Benim tüm varlık ve imkanlarım yüz bin dirhemi karşılayabilecek nitelik ve nicelikte değildir. On milyon dirhemi nasıl karşılasın?” Salih dedi ki, “Bir çaresini bul. Ben sana süre veremem ve “Emirü’l Müminin”, nezdinde seni kayıramam.” dedi ki, “Beni evime kadar götür ki, aileme ve çocuklarıma veda edeyim ve akrabalara onları emanet edeyim.” Mansûr ev halkıyla vedalaştı, evinden ağlama, sızlama, bağırışmalar çıkmaya başladı. Salih dedi ki, “Belki Beramike ailesi sana yardım eli uzatır. Biz onlara varalım.” Böylece Salih’in elini tutup ağlamaklı bir halde Yahya bn. Halid’e vardılar. Ona olayı anlattılar. Bu hadiseye epeyce üzülmüştü. Suskun bir şekilde başını eğerek durmuştu. Daha sonra başını kaldırıp hazine görevlisini çağırıp, kendisine hazinesinde bulunan dirhemin miktarını sordu ve bir milyon dirhemin hazırlamasını istedi. Fadl’e çocuğunu göndererek kendisine şunları söylemesini istedi. “Ona de ki, bizim bir problemimiz var. Bir miktar dirheme ihtiyacımız var.” Cafer iki milyon dirhemin verilmesini emreder. Mansur der ki, “Efendim, ben sana güvendim, beni kurtaracak olan da senden başkası değildir. Geriye kalan borcumu ancak sen kapatabilirsin.” Yahya kafasını yere doğru eğerek ağlamaya başlayıp dedi ki: “Ey hizmetçi, hiç şüphesiz Emirü’l-Müminin, Harun-i Reşid, çalgıcı cariyemize bir miktar altın ve değerli cevherler hibe etmişti. Ona git mücevherleri bize vermesini söyle” O mücevherleri alıp getirdi. Yahya dedi ki: “Ey Salih, ben bu mücevherleri iki yüz bin dirhem karşılığında almıştım. Emirü’l-Müminin de o çalgıcı cariyeye hediye etti. Cariye bunları görecek olursa durumu anlayacak. Bu normal değildir. Şimdi Mansûr’un mallarına el konma işi de sona ermiş durumda. Ey Salih, Emirü’l-Müminin’e de ki; ‘Mansur’u bizim için bağışlasın.’ 

   Salih der ki: “Ben mal ve cevherleri halifeye götürürken ansızın, Mansur şu şiiri okumaya başladı. Onun adiliğinden, karaktersizliğinden ve asaletsizliğinden dehşete kapıldım. Söylediği beyit de şu idi:

   Bana bunu hibe ederken, iyi niyetli hareket içinde değildin. Fakat sen ok acısından çekindin.

   Ben kendisine çıkıştım ve dedim ki yeryüzünde Beramike ailesinden daha iyisi olmadığı gibi, senden kötüsü de yoktur. Zira onlar seni satın alıp mahvolmaktan kurtardı ve senin serbest kalmanı sağladılar. Buna karşılık sen onlara teşekkür borçlu ve minnetli altında olman gerekirken, sen asil insanların hareketini sergilemeyip söylediğini söyledin. Ben daha sonra Reşid’e varıp olayı anlattım ve onu bilgilendirdim. Fakat Mansûr’dan zuhur eden karaktersizlik ifade eden sözünden bahsetmedim. Bunu Reşid’den duyduğum korkudan dolayı olabileceğini düşündüm. O zaman Reşid olaya karşı duyduğu hayretten sonra o cevherin iade edilmesini istedi ve dedi ki: “Bizim hibe ettiğimiz herhangi bir şeyden dolayı dönüş yapıp geri istememiz bize yakışmaz.” Ben o cevheri Yahya’ya iade edip olaydan haber verdim ve Mansûr’un kötü hareketini de anlattım. Yahya dedi ki: “İnsan maddi sıkıntı içinde olup, dertli ve bu yüzden kafası karışık ise, onun söylediği ve söyleyeceği her şey içtenlikle söylenmiş olamaz” dedi. Mansûr’un yanlış hareketini örtbas etmek için mazeret bulmaya çalışıyordu. Ben o anda ağlayarak dedim ki: ‘Dönmekte olan felek çarkının senin gibisini ortaya çıkarması mümkün değildir. Ben üzüntümü gizleyemiyorum. Senin gibi bir mizaç ve karakter sahibini bu toprak nasıl altına alabilmeye kıyacaktır.”

   Bir hikaye: Denir ki; Yahya bn. Halid El-Bermeki ile Abdullah bn. Malik El-Hazai arasında gizlice ve açığa vurulmayan bir kin ve düşmanlık varmış. Sebebi ise, Harun-i Reşid’in, Abdullah bn. Malik’i çokça sevmesiymiş. Öylesine ki, Yahya bn. Halid ve çocukları derlermiş ki; “Muhakkak surette Abdullah, Emirü’l-Mü’minin’e büyü yapmıştır.” Aradan epeyce geçen zamana rağmen aralarındaki gerginlik ve kin dinmemiş. Reşid, Ermeniye vilayetinin valiliğini Abdullah’a verip onu oraya göndermiş. 

   Bir zaman Irak halkından gayet terbiyeli, zeka ve kavrayışı nihayetsiz birinin elindeki mal tükenmiş ve durumu kötüleşmiş. Bunun üzerine Yahya bn. Halid’ten, Abdullah bn. Malik’e, sahte bir mektup yazarak Ermeniye’ye götürmüş. Ermeniye’ye varınca, Abdullah’ın kapısına varıp mektubu görevlilere teslim etmiş. Görevli, mektubu alıp Abdullah bn. Malik’e götürmüş. Mektubu açıp okuduktan sonra iyice incelemiş ve bu mektubun uyduruk olduğunu anlamış. Adamın huzuruna girmesi için izin vermiş ve ona demiş ki; “Sen bir takım zahmetlere katlanıp bana sahte bir mektup getirdin. Fakat üzülme, biz senin gayretini boşa çıkarmayız.” Adam demiş ki; “Yüce Allah, Emir’in ömrüne bereket versin. Şayet benim sana gelmem ağır gelmişse, beni geri çevirmen için gerekçeye ihtiyaç yok. Yüce Allah’ın toprağı geniştir. Rızık verendir, diri ve güçlüdür. Sana getirmiş olduğum mektup gerçeği yansıtmaktadır, uyduruk falan değildir.” Abdullah, “Ben sana iki hususta görev veriyorum ve güveniyorum. Onlar da şu ki; Ben, Bağdat’taki valiye başka yoldan bir mektup yazıp bu konunun araştırılmasını talep edeceğim. Eğer mektup sahte değilse, ülkemin bir yerinde sana valilik görevi vereceğim. Eğer bağış istiyorsan bağış vermeye de hazırım. Sana yüz bin dirhem, bir at, bir yük hurma ve bir takım kıymetli eşya bahşedeceğim. Eğer mektup uyduruk ise, sana iki yüz değnek vurup saç ve sakalını ve bıyıklarını keserim.” demiş. Daha sonra Abdullah bu adama ihtiyaç duyacağı bir takım malların yüklenmesini de emretmiş ve ihtiyacının temini hususunda emir vermiş. Ayrıca Bağdat’taki valisine, bir mektup yazarak demiş ki: “Bize bir adam gelip elindeki bu mektubun Yahya bn. Halid’ten verildiğini iddia etmektedir. Ben ise bu adam hakkında iyi düşünmüyorum. Senin durumu araştırıp bu işin gerçeğini ortaya çıkararak bana bildirmeni istiyorum.” Abdullah’ın mektubu, Bağdat’taki vekilin eline geçince, atına binip Yahya bn. Halid’in evine doğru gitmiş. Kendisinin arkadaşlarıyla birlikte oturmakta olduğu görmüş. Mektubu kendisine teslim edip, durumu anlatmış. Yahya mektubu okuduktan sonra vekile demiş ki, “Yarına bize uğra ve mektubun cevabını al.” Ardından çevresindekilere dönerek; “Benim tarafımdan uyduruk bir mektup yazıp, düşmanıma ileten kimsenin cezası ne olmalıdır? diye sormuş. Her biri değişik bir ceza şekli önermiş. Yahya demiş ki “Hayır, hepiniz yanılıyorsunuz. Bu yanlış bulduğunuz hareketi ve sahibini siz görüyorsunuz. Siz, Abdullah’la, Emirü’l-Müminin arasındaki duruma da vakıfsınız ve benim ile onun arasındaki düşmanlığı da bilmektesiniz, şu anda, bu adam, benimle melikin arasındaki gerginliğin yok olması için bu şahsı Yüce Allah (c.c.) aracı kılmıştır, aramızdaki yirmi yıllık kin yok olmuş, aramız düzelmiştir. Benim bu adama büyük bir vefa borcum vardır. Dolayısıyla benim hakkımdaki beklenti ve düşüncelerini boşa çıkarmayacağım.” Ayrıca Abdullah’a mektup yazıp, kendisine izzet ve ikram göstermesini onun iyi bir insan olduğunu ve kendisine izzet ve ikramın en iyisini göstermesini istemiş. Sonra kağıt ve kalemi isteyip Abdullah’a kendi el yazısıyla şunları yazmaya başlamış. “Rahman ve rahim olan Allah’ın adıyla: Senin mektubun bize ulaştı. Allah sana uzun ömürler nasip etsin. Baştan sonuna kadar okuyup yazdıklarını öğrendim. Senin selamette olmandan dolayı sevinç duydum ve işlerinin düzenli gittiğinden memnun kaldım. Senin tahminine göre, o adam benden sana sahte bir mektup yazıp uydurmuştur. Aslında mesele böyle değildir. Mektubu yazan benim ve onun vasıtasıyla gönderdim. Bu sahte bir mektup değildir. Benim, senin mertliğinden ve üstün meziyetlerinden dolayı, bu beyefendiye isteğini karşılayıp, yaptığı hizmetin karşılığı olarak ona, iyilik ve lütuf göstermeni bekliyorum. Senin ona karşı yapacağın her iyiliği, kendime yapılmış kabul ediyorum ve şükranlarımın en üstününü sunuyorum. Senin kendisine yönelik yapacağın her iyiliğin muhatabı benim ve bundan dolayı şükranlarımı sunarım.” Daha sonra mektubun formalitesini tamamlayıp, mühürleyerek vekile teslim etmiş, vekil de Abdullah’a ulaştırmış. Abdullah yazılanları okuyunca, son derece sevinç duymuş, adamı huzura getirterek demiş ki: “Sana yapacağım iyiliklerden bir şıkkı tercih et.” Adam demiş ki, “Ben yardım edilmesini tercih ederim. Abdullah bunun üzerine kendisine iki yüz bin dirhem, Arap atlarından on adet, beş adeti değişik yüklerle yüklü, beşi de gösterişli giysilerle yüklü ve yirmi sandık da elbisenin yanı sıra süvari, on tane de köle ve bunlara yaraşır kıymetli mücevherat da gönderip, Bağdat’a doğru yola çıkarmış. Ev halkına varınca, Yahya bn. Halid’in kapısına gidip, izin istemiş. Kapıcı “Ey efendimiz, kapınızda oldukça ihtişamlı, güzel görüntülü, birçok hizmetçi ile beraber biri beklemektedir.” Kendisine girmesi için izin verince, içeri girip yeri öpmüş. Yahya kendisine “Ben seni tanıyamadım.” deyince o da: “Zamanın zulmünden ve başıma gelen olaylardan dolayı ölmüş derecesinde olan biri idim. Sen beni yeniden ihya ettin, sen yazmışsın gibi sahte mektup uydurup, Abdullah bn. Malik’e götüren benim.” Yahya demiş ki: “Sana nasıl davrandı ve sana ne gibi hediye ve hibede bulundu?” Adam demiş ki, “Senin bereketin ve lütfun sayesinde ve himmetinden dolayı, bana bolca ihsanda bulunup servetler bağışladı. Şu an bana hibe ettiği eşyanın tümü kapındadır. Senin emrini bekliyorum. Bu hususta karar senindir.” Yahya ona “Senin bana yaptığın iyiliğin karşısında, benim sana iyiliğim az bile kalır. Zira o muhteşem ve dürüst insanla benim aramdaki gerginliğin dostluğa dönüştürülmesine sen sebep oldun. Bundan dolayı, onun sana verdiği malın, bir o kadarını da ben vereceğim” diyerek bu doğrultuda emir vermiş.

   Bu hikayeyi burada yazmamızın tek sebebi, insanın himmet ve inayeti iyi ve yüce olunca, bu örnekte olduğu gibi, boşa gitmez. Eğer kötü karakterli biri olmuş olsa idi kötü bir şeye başvurup kötü insanlar nezdinde çare aramaya bakardı. Fakat adam himmetli ve karakterli olduğu için, büyük bir insanı, iyi ahlaklı ve asaletli birini aracı yaptı ve bu cesaretiyle amacına ulaştı. Şimdi O, kerem sahibi ihtişamlı ve asaletli iki büyük insana bak ve onların karakterlerinin yüceliğini gör ki, ne tür bir muamele ile karşılık verdiler. Onu cezalandırmayı kendi kişiliklerine yakıştıramadıkları gibi onların bereketine nail olup zamanın getirmiş olduğu sıkıntılı v e acılı günlerden de kurtuldu. Onların öfkesinden de emin oldu sonuçta en güzel bir insanlık örneği sergileyip, güzel nimetlere de erişti. Hem de cihanda dillere destan olacak bir nâm bırakarak.

   Bir hikaye: Rivayete göre, vakti ile iki köle, üstünlükte yarışırlar. Biri Beni Haşim kabilesinin kölesi, diğeri de Emevilerin kölesidir. Her biri dedi ki, “Benim efendilerim senin efendilerinden üstündürler. O zaman gidip deneyelim” Emevilerin kölesi efendilerinden birine varıp içinde bulunduğu mali ve maddi sıkıntıyı dile getirir. Kendisine on bin dirhem bahşedilir. Böylece tam on efendisinden, on biner dirhem toplayıp yüz bin dirhemin sahibi olur. O malları alıp Benî Haşim kabilesinin kölesine göstererek der ki, “Şimdi sen de git, Benî Haşim’in cömertliğini dene.” Benî Haşim kölesi Hüseyin bn. Ali’ye (r.a) gelerek içinde bulunduğu sıkıntıyı anlatır ve malî yoksulluk sınırını dile getirir. Kendisine yüz bin dirhem verilmesini emreder. Ardından Abdullah bn. Cafer’e gidip, sıkıntısını anlatır, o da kendisine yüz bin dirhem bağışta bulunur. Daha sonra Abdullah bn. Rabia’ya varır. O da yüz bin dirhem bağışta bulunur. Topladığı malı, Emevilerin kölesine gösterir ve der ki, “Senin efendilerin, mertliğini benim efendilerimden almıştır. Şimdi gel de onları ikinci kez deneyelim ve malı kendilerine iade edelim.” Emevilerin kölesi, efendilerine varıp der ki, “Benim bu mala pek ihtiyacım kalmadı, ihtiyacımı karşılayacak malî imkanı Yüce Allah başka yerden gönderdi. Dolayısı ile bu dirhemlere artık ihtiyacım kalmadı. Şu an ben bunları size iade etmek istiyorum.” Bunun üzerine herkes verdiği dirhemleri geri alır, Benî Haşim’in kölesi de dirhemleri efendilerine iade ederek der ki “Yüce Allah bana başka yerden ihtiyacımın karşılanmasını nasip ettiği için, sizden aldığım meblağları size iade ediyorum. Siz de onu kabul buyurun.” Cevaben “Biz hibe ettiğimiz bir şeyi geri alıp mallarımıza katma geleneğini benimsemeyiz” deyip ve kabul etmediler.

   Bir hikmet: Bazı filozoflar der ki; “Büyüklere değer vermek, cömertlik ve asaletten kaynaklanmaktadır. İnsanları hor görmek, asaletsizlik ve insan mizacındaki çirkinlikten kaynaklanır. Çalışma iyi vasıflarla desteklenmedikçe, değersizdir. Çalışmak ciddiyetle beraber olunca güzellik ve iyi huyluluk ifadesi, güzellik ve zerafet sonuç verir. Zira kişi çalışkan olup buna karşılık gayret ve çaba göstermezse, bu çalışmasının sonucu düşüşten başka bir şey ifade etmez. Zira çalışmanın yeteneklerle beslenip, gayretin de üstün ve yüce olması gerekir. Denir ki: Söz derecelidir, amel ise güce bağlıdır. Bu nedenle gayretin Bağdat’a (yani uzak yerlere) yönelik olması lazım. Yol azığını da en az iki fersahlık mesafeye yetecek kadar olmalıdır. Cömertlik de yine böyle, iyi meziyetlerle kuvvetlendirilmelidir. 

   Bir hikaye: Abdulaziz bn. Mervan, Mısır’ın Emir’i iken, günün birinde atına binip dolaşırken bir adama rastlar, adam: “Ey Abdulaziz” diyerek oğlunu çağırmaktadır. Bunu duyan Emir, kendisine, ismini taşıyan oğlu için harcamak üzere, on bin dirhem verilmesini emreder. Haber Mısır’da yayılır, o yıl içinde erkek çocuğa sahip olan herkes çocuğuna “Abdulaziz” ismini verir. Buna karşın, Emir’in yakın görevlisi olan Horasanlı bir zat günün birinde Buhâra çevrelerinden geçerken, bir sarrafın oğluna “Taş” diye seslendiğini duyar. Bunun üzerine, sarrafçıların talan edilerek mallarına el konulmasını emreder ve der ki, “Siz benim ismimi hafife almak istiyorsunuz.” Şimdi sen asil ve Kureyşi davranış ile paralarla değer kazanan kişi arasındaki bariz farka bak.

   Bu konuda uzun uzadıya söylenebilecek çok söz vardır. Fakat kitap uzamasın diye, bu kadarla yetinelim. Sen bilmelisin ki, çalışkan ve gayretli olmak, geç de olsa, günün birinde sahibini maksadına ulaştırır. Şair der ki:

   Benim gayretim ve çabam şeref uğrunadır ve ben bu maksadıma er geç erişeceğim. Şayet ben sultana inanmamış olsaydım peşinde olmazdım. Hizmet ederken menfaat peşinde olmuş olsaydım, ben onu çevresinden aramazdım.[56]

   Kişilik sahibi olan insanlarda, geçerli olan çalışkanlığı ve gayretini, kadir ve kıymetinin üstüne çıkarmamaktır. Ta ki ömür boyunca üzüntülü ve dertli yaşamasın. Şair der ki: 

   Şayet sen yetecek miktarla yetinmiş olsaydın dünyada senden daha mutlu ve güçlü kimse olmazdı veya sen bu miktarı aşıp fazlasının peşinde olmuş olsaydın, dünya ve içindekiler de senin olmuş olsa, yine sana yetmezdi. Senin gayretinin yüceliğinin değerini anlamayan biri gözünde, bir şey ifade eder mi?

   

    
     
      En ufak bir eksikliği dahi, oğlu da olsa affetmeyen bir devlet başkanı elbette ki cihangir olacaktır. (Müt. Notu)

    

     
      Yani ben şayet menfaat peşinde olsaydım onu sultanın çevresinden değil başka yollarla da elde edebilirdim. (Müt. Notu)

    

   

  

  
  En ufak bir eksikliği dahi, oğlu da olsa affetmeyen bir devlet başkanı elbette ki cihangir olacaktır. (Müt. Notu)





 
  Yani ben şayet menfaat peşinde olsaydım onu sultanın çevresinden değil başka yollarla da elde edebilirdim. (Müt. Notu)








   
   BEŞİNCİ BÖLÜM: 
BİLGE VE FİLOZOFLARIN 
UYSALLIĞI HAKKINDADIR

   

   Bilindiği gibi hikmet[57] denilen şey ilahi bir bağış olup, kullarından dilediği kimselere sunulmaktadır. Filozof Sokrat der ki: “Yüce Allah’ın kendisine, hikmet bahşedip değerini bilen kimsenin hâli ve bununla birlikte dünya malı uğruna çaba harcıyorsa bunun meselesi tıpkı sağlık ve afiyetli olan birinin, kendisini yorup zahmete katlanarak bu cevheri yok eden kimse gibidir.” Bilindiği gibi, hikmetin faydası ve sonucu rahat ve yüceliktir. Malın meyvesi ise işkence ve beladır. İbnü’l-Mukaffas, der ki; “Hint meliklerinin öylesine kitapları varmış ki, ancak fillerle taşınabilecek nitelik ve nicelikteymiş. Bunlar bilgelerine, bu kitapların veciz bir şekilde kısaltılmasını isterler. Bunun üzerine dört kelimeye sığdırmaya çalıştılar: 

   1- Meliklere adalet gerekir. 

   2- Halka itaat gerekir. 

   3- Nefis, acıkmadıkça yemekten kaçınmak gerekir. 

   4- İnsana yönelik olup, bu da kendi nefsine bakmaktan başka bir şeye bakmamasıdır.”[58]

   Bir hikmet: Bazı hekimler der ki, insanlar, dört çeşide ayrılır. Kişi biliyor ve bildiğinin de şûurundadır. Bu faziletli bir âlim demektir. Kendisinin peşinden gidin. Biri de, biliyor; fakat bildiğinin farkında değildir, bu unutma illeti ile hastalığındadır. Onu ikaz edin. Adamın biri de, bilmiyor ve bilmediğinin de şûurundadır. Bu da doğru yolu arıyor demektir. Ona doğru yolu gösterin. Adamın biri de bilmiyor ve bilmediğini de bilmiyor. İşte bu tip insan katmerli cahildir. Ondan kaçının.[59]

   Bir hikmet: Bazı filozoflara sorulur. “Kişiye en çok yakın olan şey nedir?” Cevaben derler ki; “Ecel’dir.” “Kişiden en uzak şey nedir?” diye sorulunca. Cevaben; “Emel’dir.” derler. [60]

   Bir hikmet: Lokman Hekim, oğluna der ki: “İki şeyi koruduktan sonra kaybedeceğin hiçbir şeye aldırma. Yaşantın için dirhemini, ahiretin için de dinini koru.”

   Bir hikmet: Nûşîrevan, Bûzurcûmhûr’a sorarak der ki; “Neden düşman dosta dönüştürülebilmektedir?” Cevaben der ki: “Zira yapılmış bir şeyin bozulması harabenin tamirinden daha kolaydır. Şişeyi sağlam iken, kırmak, kırılmış bir şeyi eski haline getirmekten daha kolaydır.” Devamında der ki; “Bünyenin sağlıklı olması bir takım ilaçları almaktan daha yararlıdır. Günahtan kaçınmak onlar için bağış dilemekten daha hayırlıdır. Şehevi arzuları önlemek, üzüntüyü kesmekten daha hayırlıdır. Kibirlenme noktasında, nefsinin isteklerine davranmak ateşe girmekten daha hayırlıdır.”

   Bir hikmet: Geçmiş alimlerden biri, yıllarca memleket memleket dolaşıp insanlara şu altı kelimenin anlamını öğretirdi: İlim sahibi olmayan kimse, dünyevi ve uhrevi onurdan yoksundur. Sabır sahibi olmayan kimsenin, dininin selamette kalmasına imkan yoktur. Cahil olan bir kimse, amelinden yararlanamaz. Takva sahibi olmayan kimsenin de, Yüce Allah karşısında değeri olmaz. Mertlik vasfına sahip olmayanın malından payı yoktur. İtaat ve ibadetsiz bir kimsenin de Yüce Allah katında geçerli bir delili yoktur.[61] 

   Bir Hikmet: Büzürcumhûr’a sorulur. “Rezillikten hemen sonra gelen onur hangisidir?” Cevaben der ki: “Sultan hizmetinde geçen onur, hırs ile birlikte elde edilen onur bir de saçmalıklar içinde geçirilen onur.”

   Bir Hikmet: Büzürcumhûr’a sorulur: “Ahmak kimseler ne ile edeplendirilir?” Der ki: “Çokça ve zorlu işlerde çalıştırılmak sureti ile. Öylesine ki, saçmalıklar yapmaya imkan ve fırsat bulamasın.” Yine denir ki, “Aşağılık ve seviyesiz insanlar ne şekilde edeplendirilir?” Der ki: “Onları hor görüp hakir saymakla. Ta ki değersizliklerini anlayabilsinler?” Denir ki: “Özgür insanlar ne şekilde edeplendirilirler?” Der ki: “İhtiyaçlarının karşılanmasını ağırdan alarak karşılamakla.” Yine denir ki, “Kerem sahibi ve cömert kimdir?” Der ki: “Öyle biri ki, mal dağıtır ve yaptığı hibeleri hatırlamaz bile.”

   Bir Hikmet: Bûzûrcûmhûr’a sorulur; “Acaba insanlar neden mal uğruna hayatlarını tehlikeye atıyorlar?” Cevaben der ki: “Çünkü onlar,malın her şeyden üstün olduğunu sanıyorlar. Bilmezler ki, Allah’ın rızası elde etmek için sarf edilen çaba, maldan daha üstündür.”

   Bir Hikmet: Yine Bûzûrcûmhûr’a denir ki: “Ruhtan daha değerli olan şey nedir ki, uğruna ruhlar öylesine feda ediliyor ki, hiç gözlerini kırpmadan yapıyorlar…” Cevaben der ki: “Üç şey vardır ki, ruh denen varlıktan daha aziz ve daha değerlidir. Din, akıl ve sıkıntılı hallerden kurtuluş.” Yine sorulur, “İlim, kerem[62] ve cesaret neyle elde edilir?” Cevaben der ki: “İlmin süsü dürüstlüktür, kerem sahibi olmanın süsü güler yüzlü olmaktır. Erkeklik ve cesaretin süsü de güçlü iken bağışlamaktır.”

   Bir Hikmet: Kisra Nuşireva’nın veziri olan Yûnân der ki: “Belaların en büyüğü üç şeyden kaynaklanır: Maddi sıkıntı içindeyken aile fertlerinin çokluğu, kötü komşu ve herhangi bir kadın ki iffetini korumaz ve hafif meşrep davranır.”

   Bir Hikmet: Dünya işinde uzman olanların beraberce kabul ettiği gibi, insanların amelleri yirmi beş çeşittir. Bunlardan beşi kaza ve kadere bağlı olarak gelişir ki bunlar da eş edinmek, çocuk sahibi olmak, mal mülk ve yaşama arzusu. Bunlardan beşi de kazanç ve gayretle elde edilir: İlim, yazma sanatı, binicilik, cennete girmek ve ateşten kurtulmak. Bunlardan beşi de mizaçtan kaynaklanan şeylerdir: Vefalı olmak, insanlar ile iyi geçinmek, alçak gönüllülük, mertlik ve doğruluktur. Beşi de âdettendir ki bunlar; yolda yürümek, yemek, uyku, cinsel ihtiyacını giderme. Beşi de ırsi yoldan elde edilmektedir. Bunlar da; fiziki yüz güzelliği, iyi ahlaklı olmak, gayret ve kararlılığı mükemmel olmak, kibir ve âdilik.

   Bir Hikmet: Altı şey dünyaya bedeldir. İyi hazmedilen lezzetli yemek, sağlıklı evlat, uyumlu arkadaş, şefkatli âmir, doğru ve düzgün söz ve mükemmel akıl.

   Bir Hikmet: El-Hekim der ki; “Beş şey heba edilmiş hususlardandır; güneşte yakılan ışık, tuzlu ve verimsiz toprağa yağan yağmur,[63] bir âmânın elinde olan güzel kadın ve tok olan birine takdim edilen nefis yemekler. Bir de zalim kimsenin sinesinde taşıdığı Allah’ın kelamı.”

   Bir Hikmet: İskender’e sorulur: “Öğretmenine gösterdiğin saygı babana gösterdiğin saygının üstündedir, neden?” Cevaben der ki; “Zira babam fâni hayatıma neden olmuş bir kimsedir. Öğretmenim ise ebedi hayatımı elde etmeye aracı olmuş kimsedir.”

   Bir Hikmet: El-Hekim denen zat der ki; “Eğer her şey Yüce Allah’ın koyduğu ölçü dahilinde gelişiyor ise, o zaman fazlaca gayret gereksizdir ve onu terk eden de övülmeye değerdir.” Devamla der ki; “Zaman sana uymayınca sen zamana uy. Zira insan zamanın kölesi durumundadır. Zaman ise insanın düşmanı gibidir. Çünkü; her alıp verdiğin nefes miktarınca hayattan uzaklaştırıp ölüme yaklaştırmaktadır.”

   Bir Hikmet: Hekimlerden bir grup, Bûzûrcûmhûr’a yönelttiği soruda der ki; “Bize hikmet çeşitlerinden ruh ve bünyemize yararlı olan hususları öğret ki, onları hazmedelim ve bu doğrultuda gayret sarf edelim. Yanı sıra bizim için yararlı olan hususları da öğret ki, onlardan uzak duralım.” Cevaben der ki; “Kesinlikle bilin ki; dört şey, gözün nurunu artırıp görme duyusunu güçlendirmektedir. Dört şey de gözün nurunu azaltmaktadır. Diğer bir dört şey de bünyeyi şişmanlatıp güçlendirmektedir. Dört şey de, zayıflatıp kilo kaybına uğratmaktadır. Öte taraftan, beş şey kalbi canlandırmaktadır. Diğer dört şey de kalbi öldürmektedir. Ayrıca dört şey de vardır ki, bünye her zaman için onunla sağlık kazanır. Dört şey de vardır ki, bünyeyi zaafa uğratır. Gözün nurunu artıran şeyler nelerdir denecek olursa, cevaben: yeşillik, akarsu, temiz içecek ve dostların yüzüne bakmak derim. Gözün nurunu eksilten dört şeye gelince, bunlar; tuzlu yemek, kurutulmuş et, kafaya aşırı su dökmek, devamlı olarak güneşe bakmak ve düşmanın yüzünü görmektir. Bünyeye kilo aldırıp şişmanlatan dört şey ise; rahat ve yumuşak giysi, kalbin stressiz olması, güzel koku ve sıcak yerde yatmak. Kilo kaybettirip, zayıflatan dört şeye gelince; kurutulmuş et, aşırı cinsel ilişki, hamamda lüzumundan fazla beklemek ve de akşam ve yatsı namazlarına rastlayan zamanlarda uyumak. Bünyeye sağlık kazandıran dört şeye gelince, vaktinde gıda almak, her şeyi ölçüsünde tutmak, zor ve ağır işlerden uzak durmak ve mümkün olduğunca stresten sakınmak. Bünyeyi sarsan dört şeye gelince; zor ve sıkıntılı yolda yürümek, inatçı bir ata binmek, yorgun iken yürümek ve yaşlı kadınlarla cinsel ilişkide bulunmak. Kalbe zindelik kazandıran dört şeye gelince; fayda sağlayan akıl, bilge hoca, güvenilir ortak, uyumlu eş ve sadık dost. Kalbi öldüren dört şey ise; sert ve aşırı soğuk, zehirli şeylerden çıkan sıcak hava, nahoş duman ile düşman korkusu.”

   Filozof Sokrat der ki; “İnsan beş şey uğruna kendini mahveder. Dostların entrikası ve ulemadan uzak durmak, kişinin kendi benliğini hor görmek, seviyesiz insanın gururlanması ve nefsin isteklerine uymak.”

   Hikmet: Yine Sokrat der ki; “Beş şey beş şeyden doymaz. Göz nazardan, kadın erkekten, kulak haberden, ateş yakıttan ve alim ilimden.” 

   Hikmet: Bir filozofa “Dünyada en acı şey nedir ve de en tatlı şey nedir?” diye sorulur. Der ki: “En acı şey değersiz insanlardan acı laf duymak, gücü aşan borç, zorlayıcı maddi sıkıntı, en tatlı şeye gelince; evlat, güzel söz ve varlıklı olarak yaşamak.”

   Bir Hikmet: Bir filozofa, “Ölüm nedir, bir de uyku nedir?” diye sorulur. Cevaben “Uyku hafif ölümdür. Ölüm ise ağır uykudur.” der.

   Bir Hikmet: Bir filozofa sorulur, “Zenginlik nedir? Cevaben der ki: “Kanaatkar olup duruma rıza göstermektir.” Denir ki, “Aşk nedir?” der ki, “Ruhun hastalanması ve hasret içinde ölmektir. 

   Hikmet: Filozof Aristo’ya sorulur. “Hangi dost en çok güvenilirdir ve hangi arkadaş en çok şefkatlidir?” Cevaben der ki: “Asaletli dost daha güven vericidir. Eski dost daha şefkatlidir. Fakat akıllı kimselerin tedbiri daha üstündür.[64]

   Hikmet: Calinûs der ki: “Yedi şey unutkanlık yapar. Kalbin düşünmesine dahi tahammülü olmayan acı söz. Boyun derisi üzerinde yapılan hacamat,[65] durgun suda küçük abdest yapmak. Ekşi şeyleri yemek. Ölünün yüzüne bakmak, çokça uyumak, harabe yerlere bakmak.” “El-Edviye” adlı kitapta denilir ki: “Hiç şüphesiz unutkanlık yedi şeyden meydana gelmektedir. Balgam, kahkaha ile gülmek, tuzlu yemek yemek, yağlı et yemek, aşırı şekilde cinsel ilişkide bulunmak, yorgun olduğu halde uykusuz kalmak vs...” Soğuk ve rutubetli şeylerden de unutkanlık meydana gelmektedir. 

   Hikmet: Filozof Ebul-Kasım der ki: “Dünyevi fitneler üç kişiden meydana gelmektedir. Haberleri yayan, haberleri dinlemek isteyen, haberleri kabul edip alan. Bu üç kişi pişmanlıktan kurtulamaz.”

   Hikmet: Denmiştir ki, “Üç şey üç şeyle bağdaşmaz.Şehevi duygulara kapılmak helalden yemekle, öfkeli olmak şefkatle, doğru sözlü olmak çok konuşmakla.”

   Hikmet: Hekim Bûzûrcûmhûr der ki: “Eğer evliyadan olmak istiyorsan, ahlaki durumunu çocukların ahlaki yapısına çevir.” “Bu nasıl olur?” denince der ki: “Çocuklarda bulunan beş özellik, eğer büyüklerde bulunsaydı büyük velilerden olacaklardı. Şöyle ki onların rızıktan yana herhangi bir kaygıları yoktur. Hasta düştüklerinde yaratıcılarından şikayetçi olmazlar. Onlar yemek için bir araya gelip toplanırlar. Aralarında bir çekişmeden sonra kin gütmezler ve kısa sürede barışırlar. Onlar korkutulduklarında çok az bir korkutmayla uslanıp gözleri yaşarır.”

   Hikmet: Vehab bin Mürebbih der ki: “Tevrat’ta şu kelimeler geçmektedir: Herhangi bir alim ki helal ve harama çokça dikkat etmez, o tıpkı bir hırsız gibidir. Herhangi bir kimse ki akılsız olursa onunla hayvan arasında pek fark kalmaz.” 

   Hikmet: Bazı filozoflar der ki: “Büyüklüğün temelinde acıma duygusu yatar. Günahın temelinde acelecilik vardır. Hor ve hakir bulunmanın temelinde ise cimrilik vardır.”

   Hikmet: Filozof El Hekim der ki: “İnsan, kalbinin hizmetine girmeyip, kalbinin önünde olması gerekir. Âdet ve yaşantısı ile ebleh gibi olmalı. Yani iyi ve kötüyü hoş görüp, bağışlamalı. Bir de hikmet sahibi filozof olmadan da hikmet ifade eden sözleri duyabilmelidir. Zira atıcı olmayan biri, bazen hedefi isabet ettirebilir.”

   Hikmet: El-Ahme bin Kays der ki: “Somurtkan kimsenin dostu olmaz. Yalancı kimseden vefa gelmez. Kıskanç kimse için rahat ve huzur yoktur. Kişiliksiz bir kimse için de saygınlık olmaz. Ahlaksız kimseye de cömertlik nasip olmaz.”

   Hikmet: Zürriyaseteyn adlı kişi der ki: “Adamın biri hasmından dolayı İskender’e şikayetini sunar. İskender der ki: ‘Onun senin hakkındaki sözünü dinlemeni, senin onun hakkındaki sözünü dinletmek şartıyla ister misin?’ Adam ürküp vazgeçer. İskender der ki: ‘İnsanlarla pek içli dışlı olmayın, ta ki kötü insanların şerrinden korunabilesiniz.’ ” 

   Hikmet: Bûzûrcumhûr der ki: “Afiyetler (sağlıklı olmak) dörde ayrılır. Dinin afiyette olması, malın afiyette olması, cismin afiyetli olması, ev halkının afiyetli olması. 

   Dinibütün olmak üç şeyle sağlanır. Arzu ve isteklerine tabi olmamak, şer’i düsturlara bağlı olmak, bir de hiç kimseyi kıskanmamak. 

   Malın afiyeti ise üç şeyle sağlanır İyi düşünmek, emanete sadık olmak, malın hakkını vermek. 

   Cismin afiyeti de üç şeye bağlı olarak gelişir. Az yemek, az konuşmak ve az uyku uyumak. 

   Ev halkının afiyeti de üç hususla sağlanır. Kanaat sahibi olmak, herkesle iyi geçinmek ve Allah’a karşı itaat görevini yerine getirmek.”

   Hatemi Asam’a sorulur. “Bizden öncekilerin ulaştıkları mertebeye, biz neden ulaşamıyoruz?” Cevaben der ki: “Zira siz beş temel şeyden yoksunsunuz. İyiliğinizi isteyen bir eğitici, iyi ve uyumlu bir arkadaş, devamlı ve kesintisiz bir çaba ve gayret, helal kazanç ve müsait zaman.”

   Hadiste yer aldığına göre Resulullah (S.A.V) şöyle buyuruyor. “Ey Ali, yüzünle bana yönel, kalbini ve kulağını da beni dinlemeye ayır. Ve kardeşinin kusurunu ört. Zalimin zulmünün karşısında dur ve karanlık mezar için sermaye topla. Ve İslam dininde katı davran. Ali (r.a.) dedi ki: “Ey Allah‘ın resulu bu kelimenin anlamı nedir.” Dedi ki “Öfkeni yut, Müslüman kardeşinin ayıbını ört, zalimin zulmünün karşısında dur ve zifiri karanlık mezar için sermaye hazırla ve İslam dini için katı davran.”[66] 

   Hikmet: Adamın biri, hikmet erbabına der ki: “Bana tavsiyelerde bulun.” Cevaben der ki: “O’nun kaza ve kaderine rıza göster, O’nun rıza ve hoşnutluğunu ara, eza ve cefasından korun.”

   Bir Hikmet: Bir hikmet erbabına “İnsanlar arasında en çok olan şey nedir.” diye sorulur. Der ki: “Çok tedbirli olmak. Fakat kadere karşı gelinmez. Malı çoğaltmakla ihtiyaçlar bitmez. Kul her şeye karşı hırslıdır. Ancak bunun tek istisnası yoksulluktur. Onu arzu eden hiç kimse bulamazsın. Zira tüm insanlar zenginlik peşindedir. Hiç kimse dert ve tasa istemez. Herkes sevinç ve neşe aramaktadır. Hiç kimse ölümü arzu etmez. Zira herkes yaşamaya karşı hırslıdır.”

   Bir Hikmet: Filozof Ebûl-Kasım der ki, “Kulun mahvolması iki şeyledir. Günah işlemek ve kendi görüşünü beğenmek.”

   Hikmet: Yine Ebûl-Kasım El-Hekim der ki: “Halkın belası üç sınıftan kaynaklanır. Doğru yoldan saptıran âlimler, bilinçsiz Kur’an okuyucuları ve kıskanç halk.” Denir ki “Menfaat peşinde olan kimseyle arkadaşlık etme. Asaletsiz kimseden de vefa bekleme.” Yine El hekim der ki “Bu zamanda iki şey yabancıdır. Din ve yoksulluk.”

   Hikmet: Yine filozof El-Hekim der ki: “Dört hususu koruduğun takdirde, adamdan sayılırsın.

   1) Senin sırrın öyle olmalıdır ki, insanlar onu öğrendiği zaman, hoşnut olursun. 

   2) Dış görünüşün öyle olmalıdır ki, insanlar sana tabi olduklarında, iç yüzünle dışın uyumlu olmalıdır. 

   3) İnsanlarla öyle muamele örneği göstermelisin ki, seninle olan muamelelerindeki şıkkı tercih etmiş olmasın. 

   4) Senin insanlarla ilişkilerinde, sana karşı yapıldığında hoşnut olmalısın.”

   Bir Hikmet: Yine El-Hekim der ki: “Üç şeye üç gözle bakmalısın. Yoksullara kibir ve gurur gözüyle değil, tevazu gözüyle bakmalısın. Zenginlere kıskançlık gözüyle değil, onların iyiliğini isteyerek bakmalısın. Kadınlara bakınca, şehvet gözüyle değil, belki şefkat gözüyle bakmalısın.”

   Bir Hikmet: Vehb bin Münebbih der ki: “Tevrat’ta günahların anası üçtür diye geçer. Kibir, hırs ve kıskançlık. Bunlar da üç şeyin sonucunda oluşur. Aşırı yemek, aşırı uyku, bedeni istirahat, dünya sevgisi ve insanları övmek.” 

   Bir Hikmet: Vehb bin Münebbih yine der ki: Üç şeyden kurtulan kimsenin barınağı cennettir. Bunlar minnet, masraf ve azar duymak. İyilik yaptığında başa kakmaz ve insanlara yük olmamaya çalışır ve birinde bir kusur gördüğünde onu kınamazdı denilen kişi.”

   Bir Hikmet: İbnul Karye, Haccac’ı Zalim’in huzuruna gelir. Dönemin zeka ve ilim açısından önde gelenlerinden Haccac ona sorarak der ki: “Nankörlük nedir?” Der ki; “Nimeti inkardır ve şefkatten ümitsiz olmaktır.” “Rıza nedir?” deyince der ki; “Allah’ın kaza ve kaderine sıkıca bağlılık ve sıkıntılara karşı sebat göstermek.” “Hilim (uysallık) nedir?” deyince der ki; “Gücün yettiği halde merhametli davranman ve öfke anında merhamet göstermek.” “Sabır nedir?” deyince, cevaben “Öfkeyi yenmek, başa gelene tahammül göstermek.” der. “Kerem nedir?” deyince, “Dostluğu korumak ve hukuka uymak.” der. “Kanaat nedir?” deyince, “Açlığa karşı sabır ve elbisesiz kalmaya karşı tahammül.” diye cevap verir. “Zenginlik nedir?” deyince, “Azı çok görmek,” der. “Yumuşak huylu olmak nedir?” deyince, “Sevecen davranmak ve büyük şeyleri basit ve kırıcı olmayan kelimelerle defetmektir.” diye cevap verir. “Onur nedir?” deyince, “Senden aşağı olan kimseyi korumandır.” der. “Cesaret nedir?” deyince, “Düşman ve kafirlere karşı saldırıya geçmek ve kaçmak gerektiren hallerde kararlı olmaktır.” der. “Akıl nedir?” deyince, “Doğru sözlü olmak ve insanların ikna yolunu bilmektir.” diye cevaplar. “Adalet nedir?” deyince, “Kendi seçeneğini bırakıp sağlıklı ve doğru yolu aramaktır.” der. “İnsaf nedir?” deyince, “Yargılama esnasında insanlar arasında eşitlik sağlamaktır.” der. “Zillet nedir?” deyince, “Eli boş olmaktan dolayı perişan olmak ve maddi sıkıntıdan dolayı düşkünlük göstermektir.” diye cevap verir. “Hırs nedir?” deyince, “Erkeklerin şehevi duygularına hakim olmamalarıdır.” dedi. “Emin olmak nedir?” deyince, “Gerekeni ve lazım olanı yapmaktır.” diye cevaplar. “Hıyanet nedir?” deyince, “Bir işe güç yetirdiğin halde geçiştirmektir.” “Kavrayış nedir?” deyince, “Sağlıklı düşünce ve eşyanın özünü bilmektir.” diye cevap verir.

   Hikmet: El-Hekim der ki; “Sekiz şey taşıdığı kişileri rezilliğe sürükler. Bunlarda; kişinin davet edilmediği sofraya oturmasıdır. Kişinin ev sahibine büyüklük taslamasıdır. Bir de düşmanlarından iyilik ve lütuf beklemektir, kendisini sohbete almadıkları halde iki kişinin konuşmasını dinlemektir. Sultanın, sultanı küçük görmesi, kişinin haddini bilmemesi ve dinlenmediği halde kişinin konuşması ve ehil olmayan bir kişiye güvenip, bel bağlaması.”

   Hikmet: Bûzûrcûmhûr’a sorulur: “Doğru olmasına rağmen insanın onu konuşmaması gereken şey nedir?” Der ki: “İnsanın kendi kendini övmesi. Zira pinti bir kimsenin övüldüğünü, öfkeli bir kimsenin sevinçli olduğunu, akıllı bir kimsenin hırslı olduğunu, cömert kimsenin kıskanç davrandığını, ümitsiz olanın küstahlık yaptığını ve bıktırıcı kimsenin de dostu olduğunu göremezsin.”

   Hikmet: Yine El-Hekim der ki; “Beş kişi beş şeyden sevinç duyar. Fakat daha sonra pişman olur. Tembel fırsatları kaçırınca, dost ve ahbabından kesilenin dara düşünce, düşmanına bir fırsat düşünce gereğini yapmaktan aciz kalınca, kötü bir kadınla evlenip de ondan önceki iyi kadını hatırlayınca, salih bir kimse ki günah işlemekten dolayı pişmanlık duyunca.”

   Hikmet: Bûzûrcûmhûr’a sorulur: “Mal ve varlık ulemanın tutumunu etkileyebilir mi?” Cevaben der ki: “Kişinin kalbini mal etkiliyorsa o kişi alim sayılmaz.”

   Hikmet: Yine El-Hekim der ki; “Açıkça kınamak gizli kin tutmaktan daha hayırlıdır.”

   Hikmet: Bûzûrcûmhûr der ki: Dert ve üzüntü erbabı dünyada üçtür. Dostundan ayrılan kişi, çocuğundan ayrılan şefkatli baba, zengin olduğu halde fakirliğe düşen kişi.”

   Hikmet: El-Hekim der ki; “Beş kişi vardır ki mal, kendilerince nefislerinden ve ruhlarından daha aziz ve değerli gelir. Bunlar ücret ile savaşanlar, kuyu ve kanal kazıcıları, ticaret için gemilerle denizde seyahat edenler yanı sıra yılan avcıları ve ücret karşılığı zehir içenler.

   Bir Hikmet: Amir bn. Ma’dikeribe der ki: “Yumuşak söz, kayadan daha sert olan kalpleri dahi yumuşatmaya yeter, acı ve sert söz ise; ipekten daha yumuşak olan kalpleri katılaştırır.” 

   Hikmet: El-Hekim der ki; “Hüzün ve tasa, ruhi hastalıktır. Ağrı ve acının ceset hastalığı olduğu gibi, yanı sıra sevinç ise ruhun gıdasıdır, yiyecek gıda maddelerinin bünyenin gıdası olduğu gibi.” Bir hikmet erbabı, adamın birinden bir dinar borç vermesini ister; fakat adam vermez El-Hekim der ki; “Senin bunu benden esirgemen yüzümün bin kez utançtan dolayı kızarmasından beterdir. Sen bana ödünç verecek olursan, benim yüzüm, senin benden bin kez istemenden ötürü sararmaz.”

   Bir Hikmet: Yine El-Hekim der ki: “Her kim ki: henüz çamuru yumuşak iken eker ise, bir kıymet ifade etmez.” Yine der ki: “Her kimin zekası ve endişesi olmazsa o tıpkı meyvesiz bir ağaçtır.” Yine der ki: “Zulüm kılıcını kullanan, onunla öldürülür. Benliğinden dolayı insaflı davranmayan onun hasedinden ve derdinden kurtulamaz. Elini harcamakla açan kimsenin yüzü parıldar.” Yine der ki: “Günahtan sakınmayan kimseye, günah yakışır.” Yine der ki: “Gençlik, deliliğin süt kardeşidir. Yaşlılık ise başarı ve vakar ve ağırbaşlılığın arkadaşıdır.” Yine der ki: “Elinden geldiğince, temiz azık hazırla, karşı çıkanlardan çekinme.”

   Bir öğüt: Lokman Hekim der ki; “Ben, yolda yürürken, birinin üzerinde kalitesiz elbise gördüm adama ‘kimsin?’ deyince, ‘bir insanım’ dedi. Adın ne deyince, ‘Bil bakalım bana ne gibi bir isim takılacak?’ dedi. ‘Ne iş yapıyorsun?’ deyince, ‘eza ve cefayı terk etmek’ dedi. ‘Ne yiyorsun?’ dedim, cevaben ‘Beni yediren ve içiren bilir.” dedi. ‘Sana nereden yediriyor?’ deyince, ‘Dilediği yerden’ diye cevap verdi. Ben de ‘seni tebrik ederim, bravo’ dedim. Dedi ki; ‘Benim gibi olmaktan seni alıkoyan şey nedir?’”

   Bir Hikmet: Denir ki; üç şey kalpteki körlüğü giderir. Alim ile sohbet, borcu ödemek ve sevdiğinle karşılaşmak.

   Denir ki iki şey kalbe hüzün verir: Pinti kimselerden medet ummak ve düşük seviyeli pespaye insanlar ile tartışmaya girmek. 

   Bir Hikmet: El-Hekim der ki: “Dört şeyden sakın ki dört şeyden kurtulabilesin: Kıskançlıktan vazgeç ki, üzüntüden kurtulabilesin, kötü arkadaşla bulunma ki kınanmaktan kurtulasın. Günahları işleme ki, ateşten kurtulabilesin. Mal biriktirme ki, düşmanın çoğalmasın.”

   Bir Hikmet: El-Hekim der ki: “Dört şey yerilmiş hususlardan olup, insanlar bunları işler, dünya ve ahirette ise cezasını çeker: Birincisi: Gıybettir. Bu bir atlı gibi insanı hemen bulur. İkincisi alimleri hor görmek. Zira bir alime hakaret eden, mutlaka hakarete uğrar. Üçüncüsü: Yüce Allah’ın nimetlerine karşı nankörlük. Dördüncüsü: haksız yere bir insanı öldürmek.” 

   Büyükler ve hikmet erbabına ait eski bir deyim vardır. “Her katil er geç öldürülecektir.” Şair bu konuda şunları söylemektedir.

   “Sen bıçağı insanları öldürmek için ele geçirince, sonunu düşünmelisin.” Hz. İsa (a.s.) yolda bir ölüye rastlayınca hayret edip uzun süre parmaklarını ısırarak, der ki: “Sen kimi öldürmüştün ki, seni böylesine öldürülmüş ve atılmış buluyoruz. Seni yok eden katil de, mutlaka öldürülmeyi tadacaktır. Bu nedenle feryadını uzattıkça uzatsın.” [67]

   

    
     
      Bilgelik, felsefe ve vecize sahibi olmak

    

     
      Yani işe kendi nefsinden başlamalı eksik ve kusurlarını giderip güzel meziyetlerle donatmadan başkası ile uğraşmaz. (Müt. Notu)

    

     
      Yani bilmediğini bile bilmeyen cahilliğe esir olmuştur. (Müt. Notu)

    

     
      Uzun yaşama arzusu veya ulaşmak istediği dünyevi haz ve amaçtır (Müt. Notu).

    

     
      Yani yarın perişan ve çaresiz kalmaya mahkumdur. (Müt. Notu)

    

     
      Saygın, cömert ve asaletli

    

     
      Şayet böyle bir durum söz konusu ise ıslah edilmesi yoluna gidilmeli (Müt. Notu)

    

     
      Yani kişi tedbirini elden bırakmadığı sürece kolay kolay sıkıntıya düşmez.

    

     
      Hacamat: Boynuz veya şişe ile vücudun bir organına kanı topladıktan sonra neşter ve mengeneyle kan alma.

    

     
      Taviz verme Müt. Notu

    

     
      Dolayısıyla pişmanlık duyup böyle bir hataya bir daha tevessül etmeyip, sonunun hüsran olduğunu unutmasın (Müt. Notu).
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   ALTINCI BÖLÜM: 
AKIL VE AKIL SAHİPLERİNİN 
ŞEREFİ HAKKINDADIR

   

   Hiç şüphesiz, Cenab-ı Hak, akıl cevherini en güzel şekilde yaratıp kendisine hitaben, “Bana dön” emrini verince hemen döner, “Sırtını çevir” deyince de sırtını çeviriverir. Yüce Allah der ki: “İzzet ve celalime ant olsun ki; benim yaratıklarım arasında senden daha güzel bir şey yaratmadım. Seninle alır, seninle veririm. Seninle hesaba çeker, seninle cezalandırırım.” 

   Bunun kanıtı da şu ki, Yüce Allah’a ait emir ve yasakların ikisi de akla dayalıdır. Kur’an-ı Kerim’le geldiği üzere Yüce Mevla buyuruyor. “ Öyle ise ey akıl sahipleri; Allah’tan korkunuz ki, kurtuluşa eresiniz.” [68]

   İlahi hitap, akıl sahiplerine yöneliktir. Akıl, Arap dilinde “ikal” sözcüğünden üretilmiş olup, ma’kel “dağın tepesindeki sağlam kale” demektir. Hiç kimsenin eli ona kolay kolay varamamaktadır. Zira kuvvetlidir.

   Fürs hekimine sorularak denir ki: “Akıl sahibi olan kimseye ‘âkıl’[69] denmesinin sebebi nedir?” Cevaben der ki; “Akıllı insanın dört tane işareti vardır ki, onunla bilinir. Bunlar da; kendisine zulüm eden kişiyi bağışlaması, seviyesinin altında olanlara alçak gönüllü davranması ve hayır işlemekte yarışa girip kendisinden üstün olanların seviyesine ulaşma çabası içinde olmasıdır. Mevla’sını her an hatırlayan konuşurken ilmi rehber edinerek konuşur, kelime ve cümlelerini, yerinde ve zamanında sarf etme yeteneğini gösterir. Yanı sıra dara düşünce Yüce Allah’a yakarır. Ayrıca cahil kimsenin de bir takım alametleri vardır. O da şunlar ki; insanlara haksızlık edip zulüm eder ve kendisinden zayıf olanlara yüklenir. Yanı sıra büyük ve geçmiş değerli insanlardan kendisini üstün görüp, ilimsiz ve ölçüsüz bir şekilde konuşur ve bir hata yaptığında özür dilemez, bir sıkıntıya düşünce kendisi cahilane davranıp akıllıca hareket etmez. Yanı sıra hayırlı işlerle karşılaşınca yüzünü çevirir.

   Bir Hikmet: Said bn. Cübeyr der ki: “Ben insanlar için akıldan daha onurlu bir giysi görmedim. Kırılınca düzeltir. Düşünce ayağa kaldırır. Zillete düşünce kişiyi aziz kılar, bir uçuruma düştüğünde, onu pençesi ile tutup kurtarır. Fakir düşünce zenginleştirir.” 

   Güzel konuşma sanatını en iyi gösteren kişinin ilk olarak ihtiyaç duyduğu şey, akıl cevheridir. Aşağıdaki hikayede görüldüğü üzere.

   Bir Hikaye: Rivayete göre, Abbasi halifeleri arasında tüm ilimlerde Me’mun’dan üstün olan yokmuş. O haftanın iki gününü fıkıh erbabı ile ilmî tartışmaya ayırırdı. O günde tüm fakih ve konuşmacılar ile bilgin kelamcılar onun yanında toplanır ve ilmi meseleleri tartışırlarmış. Günün birinde onun meclisinde, yabancı bir adam eski püskü bir giysi ile herkesin arkasında sıradan bir yerde oturmuş. Konular görüşülmeye başlayınca, âdetleri olduğu üzere, konuyu mecliste bulunanlara bildirmişler. Konuya dair anlamlı ve veciz bir husus veya ilginç bir incelik olunca söylenirmiş. Konu döner dolaşır, o yabancı kişiye dayanır, o da çok ilginç bir üslup ile konuşurmuş. Me’mun konuşma ve yaklaşımını ilginç bulup, daha üst bir yerde tutulmasını sağlamış. İkinci konu ortaya atılıp tartışılınca, tüm fakihlerin vermiş olduğu cevaplardan daha isabetli çarpıcı bir cevap vermiş adam. Bu kez Me’mun onun daha üstün bir yere getirilmesini istemiş. Üçüncü konu ortaya atılıp tartışılmaya başlanınca önceki iki cevaptan daha güzel ve daha isabetli bir cevap ve fikir ortaya atınca, Me’mun kendisine yakın bir yerde oturmasını istemiş. Münazara sona erince, su hazırlatılıp eller yıkanır daha sonradan yemekler gelir, herkes yiyip içtikten sonra da dağılırlarmış. Me’mun o adama yakınlık gösterip, gönül alıcı sözler sarf edip, kendisine sevindirici bir takım vaatlerde bulunmuş. Daha sonra içki meclisini düzenlemiş.[70] Melike yakın kişiler ve ileri gelenler, içki meclisinde toplanıp da sıra o adama gelince, ayağa kalkıp, demiş ki: “E’mirü’l Müminin bir tek kelime konuşmama izin buyurursa, konuşurum.” Me’mun “Dilediğini konuşabilirsin” deyince şunları söylemiş. “Bari Teala yüce görüşe sahip Emir’in şerefini, artırsın. Bilmektedir ki, bu insan düşük seviyeli ve cahil bir topluluk arasında yaşıyordu ve gösterdiği akıllıca tavır ile E’mirü’l Müminin derecesini yükseltip, üst seviyeye getirdi ve bu sayede kendi gayret ve himmetini aşan bir konuma ulaştırdı. Hiç şüphesiz kişi şarap içince, akıl cevheri ondan uzaklaşıp, cehalet kendisine yaklaşıp terbiyesini alıverir. Sonuçta tekrar eski seviyesine döner ve rezil hali insanların gözüne yerleşir. Eğer yüce görüş sahibi onu izzetli kılan akıldan ayırmayıp, kendisini geldiği seviyede bırakacak olursa, küçük iken onu yüceltmiş minnet ve anlayışından, yüceliğinden, güzel ve üstün ahlaki mizacından dolayı kendisine böylesine cömertlik yapıp, onu aziz ve faziletli kılmıştır.” Me’mun bu sözleri duyunca, ona övgü ile yaklaşıp, layık olduğu mevkiye getirmiş. Kendisine yüksek rütbe vermesi yanında ona yüz bin dirhem vermekle beraber, güzel bir at ve değerli elbiseler de hediye etmiş. Her toplantıda onu fakihlerin tümünün üstünde tutmuş, öylesine ki, artık tümü geride kalmıştır. 

   Bizim bu hikayeyi böylesine aktarmamızın nedeni, akıl cevherinin, sahibini nasıl yücelttiğini ve üstün derecelere ulaştırırken, cahilliği de sahibinin derecesini düşürüp yüce mevkinden al aşağı ettiğini sergilemektir. 

   Bir Hikaye: Rivayete göre, günün birinde adamın biri, Halife Mansur’un kapısına gelerek kapıcıya E’mirü’l Mümin’e ilim erbabından birinin kapıda olup, isminin de Âsım olduğunu söylemesini istemiş. E’miru’l Mümininin Şam’da medresedeyken bu isimle tanıdığı bir senelerini birlikte geçirdikleri bir arkadaşı vermiş Asım halifeden iltifat görme ümidi ile gelmiş bulunuyormuş. İzin alınıp da içeri girip selam verince konuşma şekli ve davranışı pek makul karşılanmamış. Kendisini oturtup niçin geldiğini sormuş halife. Demiş ki: “E’miru’l Mümin ile aramızdaki eski dostluk nedeni ile kendisini ziyaret etmek istedim” Mansur, kendisine bin dirhem verilmesini emretmiş. Onu alıp dönmüş Asım. Ertesi sene tekrar gelmiş. O günlerde de Mansur’un bir oğlu ölmüş taziyedeymişler. Adam tekrar girip, selam verip duada bulunmuş. Halife demiş ki: “Hayrola niçin geldin?” Kendisini tanıtıp Şam’daki arkadaşlıktan bahsetmiş. “Ben senin taziyen için gelip arkadaşlık hakkını yerine getirmek maksadı ile huzurda bulunuyorum” demiş. Bunun üzerine, kendisine beş yüz dirhem daha verilmesini emretmiş. Bir sene sonra tekrar gelmiş. Fakat bu sefer, gelmesine sebep olabilecek bir şey bulamadığı için, toplanan halk arasına karışıp halifeye ulaşmaya çalışmış. Halife kendisine “Hayrola geliş sebebin ne idi?” diye sormuş. “Efendim ben Şam’da beraberce okuyup ilim tahsilinde bulunduğumuz arkadaşınızım. Ben seninle birlikte bir ihtiyaç duasını yazmıştık ki o duayı okuyan herkesin ihtiyacı karşılanırdı. Fakat o duayı kaybettim. Bu nedenle E’miru’l Mümin’inden bana bir nüshanın verilip yazılmasına yardımcı olmasını istirham ediyorum.” demiş. Mansur kendisine, “Boşuna yorulma. O dua makbul değildir. Zira ben üç seneden beri; senin derdinden kurtulmak için, duada bulunuyorum. Fakat bundan bir türlü kurtulamadım. Şayet dua kabule değer olsa idi, ben de senin derdinden kurtulurdum.” demiş. Bu sözleri duyan adam, utanıp mahcup olmuş. 

   Bu hikayeyi anlatmamızın nedeni, şudur ki: İnsan âlim olur da akıl sahibi olmazsa, değer ve rütbesini kaybeder.

   Bir Hikaye: Demin sözü edilen asırda adamın biri Resulullah (s.a.v.)’nin şehri olan Medine’den aralarındaki eski dostluktan dolayı, Halife Mansur’a ulaşır. Halife olunca adam kendisine yanaşıp, yakınlık göstermeye çalışır. Adam akıllı ve son derece zeki biridir ama alim değildir. Mansur kendisini görünce kendisine yaklaştırıp sıcak alaka gösterir. Adam kendisine der ki: “Ey Müminlerin Emiri ben seni sadece severim, sana sevgi ve itaat beslerim, duada bulunurum. Fakat ben meliklerin hizmetine elverişli biri değilim. Ben saygısızlık yapmaksızın ve usulü dairesinde seni nasıl ziyaret etmeliyim?” Mansur der ki: “Ziyaretlerini gecikmeli olarak yap. Beni ziyaret ettikten sonra, gelişin arasına öyle bir zaman dilimi katmalısın ki, seni unutturmayacak kadar da olsun. Sen gelince de bıktırıcı bir gelişle gelmemelisin. Böylece sana olan sevgim olduğu gibi devam etmiş olsun. Meclisimde oturunca önce uzak otur, görevli seni yavaş yavaş yaklaştırsın. Huzurumda oturmanı da uzatma ki, edep dairesinden çıkmış olmayasın. Benden herhangi bir talepte bulunma ki, ağırlığını hissetmeyeyim. Sana bir yardımda bulunduğumda, gittiğin her yer ve mekanda bana memnuniyetini ifade et. Öylesine ki; ben haberlerini duyunca, sevinç duyayım ki, sana yaptığım iyiliğini dozunu artırayım. Bulunduğun topluluklarda geçmişte aramızda geçen hâdiselerden söz etme.” Adam bu tavsiyelere uydu ve her yıl iki defa olmak üzere, ziyaretine gelirdi. Mansur da her seferinde kendisine bin dirhemlik bağışta bulunurdu.

   Bu hikayeyi anlatmamızın tek sebebi, âlim olmazsa dahi, kişinin aklı, kendisini doğru hareket ettirmeye yetebilir. Kişinin ilmi olur da, aklı yeterli olmazsa, bütün işleri alt üst olur. Akıl ve ilmi tam olan kimse de, dünyada, ya peygamber olur veya filozof ya da lider olur. Zira kişinin güzelliği, şerefi, rütbesi, işleri, dinde ve dünyada düzenli gitmesine, aklının mükemmel olmasına bağlıdır. Böylece vasıf ve meziyetleri de bu oranda kemal derecesine ulaşmış olur. Şairin dediği gibi:

   “Kişi akıl sayesinde ışıklı ayın ufuğuna ulaşır. Akıl sayesinde makam, mevki ve mertebeyi elde eder. Akıl ile kusuru silinir. Akıl ile işlerin sağlıklı yürümesi ve sonunda taç sahibi olmak mukadderdir.”

   Akıl, imanın önüdür, ortasıdır ve sonudur. Bazı eski bilginler der ki: Akıl, insanın düştüğü dardan en iyi şekilde kurtulmak değildir. Belki kişinin kurtulması gereken bir duruma düşmemesidir.”

   Bir Hikmet: Melik Ebrûzir oğluna der ki: “Halkını koru ki, aklın seni korusun. Halktan zararını uzaklaştır ki, akıl senden âfetleri uzaklaştırsın. Bilmiş ol ki, sen insanlar arasında bir hakem rolündesin. Akıl ise büyük bir hakemdir. İnsanların, senin emirlerini kabul etmesi gerektiği gibi, senin de aklın emirlerini dinlemen kaçınılmazdır.”

   Bir Hikmet: Vezir olan Yûnân, adil Kisra Nûşîre-van’a bir mektup göndererek, akıl babında bir takım bilgiler arz edip, aklın öngördüğü hususları iletir. Nûşîrevan ona teşekkür ederek, katibe şu yolda bir cevap yazmasını emrederek der ki; “Ey filozof, akılla ilgili bilgileri bize iletmenle büyük bir iyilikte bulundun. Zira biz ve bizden önceki melikler akılla hareket ettik ve onu rehber edindik. Ona aykırı hareket etmemiz mümkün müdür? Akıl sahibi insan Allah’a en yakın olan insan demektir. Akıl, tıpkı dünyadaki güneş misali çevresini aydınlattığı gibi aynı zamanda iyiliklerin de kaynağıdır. Akıl herkeste güzeldir; fakat büyük insanlarda, daha da güzeldir. Tıpkı ağaçtaki canlılık gibi. Taze kaldığı sürece, insanlar onun yayacağı koku çiçek, güzel meyve ve güzel görünümü ile göze hoş gelen manzarası ile neşe ve sevinç ve mutluluk içinde yaşarlar; fakat canlılık ve tazeliğini kaybedince, kesip koparmaktan başka bir işe yaramaz hale gelir. İnsan da tıpkı bunun gibi, aklı yerinde bünyesi sağlıklı beraberliği bereketli ve birlikteliği yararlı olur. Aklı kaybolunca cehaletine yenik düşünce, o zaman yaşamaya elverişli olmaz, onu ancak ölüm örtbas eder.”

   Nûşîrevan der ki: “Benim akla aykırı davranıp aklın emrettiği şeyi yerine getirmemem mümkün müdür? Zira gerek melik, gerekse halk için akıldan daha hayırlı bir şey olamaz. Aklın ışığını rehber edinince, güzel ile yanlış ancak bu sayede ayırt edilebilir.” Bûzûrcûmhûr der ki: “İki şeyin iki insanda birleşmesi mümkün değildir. Akıl ile cesaret.”

   Bir Hikmet: Lokman Hekim der ki: “Kişi ne kadar âlim olursa olsun akıl cevheri ilmi ile beraber hareket etmedikçe, onun ilminden istifade edilemez.”

   Bir Hikmet: Nûşîrevan, Bûzûrcûmhûr’a şu soruyu yöneltir. “Kimin insanların en akıllısı olmasını dilersin?” Cevaben der ki; “Düşmanın bana karşı düşmanca davrandığı zamanda.” Sebebini sorunca, “Ta ki onun kötülüğünden güvenlikte kalayım. Her şey çoğalınca değeri düşer, fakat bunun istisnası akıldır. Akıl arttıkça sahibi onur kazanır.”

   Bir Hikmet: Bûzûrcûmhûr’a denir ki: “İnsan için vazgeçilmez şey nedir?” Cevaben der ki: “Akıldır.” “Derecesi nedir!” denince, cevaben, “Bir insanda kamil manada bulunmayan bir şeyin, miktarı belirlenebilir mi?” der.

   Bir Hikmet: Bazı hikmet erbabı der ki: “Her şey akıl cevherine muhtaçtır. Akıl ise deneyime muhtaçtır. Akıl zenginliğinden daha üstün zenginlik olmadığı gibi, cahillikten daha sıkıcı bir yoksulluk da olamaz. Kişinin ilmi arttıkça, akla olan ihtiyacı da bu oranda artar. Kişi bu konuda zayıf bir çoban, etrafında bulunan büyük bir sürü gibidir ki, bu husus aklı olmayan alim kimse için bir örnek olarak gösterilmektedir.”

   Bir Hikmet: Âlimler der ki; “Akıl, tıpkı askeri olan bir komutan gibidir. Askerleri ise iyi ile kötüyü ayırmak, iyi hafıza sahibi olmak ve kavrayışlı bulunmaktır. Ruhun neşesi akıl iledir. Çünkü bedenin devam etmesi, buna bağlıdır. Rûh bir lamba olup, onun ışığı akıldır ki, tüm cesede yayılarak aydınlatmaktadır. Akıl sahibi olan kimse, hiçbir zaman için üzülmez. Zira o üzüntüyü gerektirecek bir harekette bulunmaz ve onun gibilerine yaraşmayan bir girişim içine girmez.”

   Bir Hikmet: İbni Abbas’a sorulur: “Akıl mı daha hayırlı, edep mi?” Cevaben, “Akıl” der. Zira akıl Allah tarafından verilmiş bir cevherdir. Edep ise kulun kendi çabasıyla elde ettiği bir unsurdur. Abdullah bn. Mübarek’e sorulur. “Akıl mı daha iyi, edep mi?” “Akıl” diye cevap verir. Kendisine akıldan ne kastettiği sorulunca, verdiği cevapta der ki: “Akıl ilmi öğrenmektir ilim ile amel etmen ve de lüzumuna inanmaktır. Akıl da bilgi sahibi olduktan sonra gereğini yapmaya yönelten cevherdir.”

   Resulullah (s.a.s.) buyuruyor: “Yüce Allah (c.c.) kullarına, akıldan daha değerli bir şey vermemiştir. Akıllı kimsenin uykusu, cahil kimsenin ibadetinden üstündür. Oruçsuz, akıllı bir kimse, oruçlu cahil kimseden hayırlıdır. Akıllının gülmesi, akılsızın ağlamasından daha hayırlıdır.”

   Bir Hikmet: Adamın biri “Aklidis” adındaki filozofa der ki: “Ben senin canını yok etmedikçe rahat edemem.” O da buna karşılık der ki; “Ben de senin kalbindeki kinini yok etmedikçe rahat edemem.”

   Bir Hikmet: El-Hekim der ki: “Bir leşten, kötü koku çıktığı gibi, bir cahil kimseden de, cahilliğin iğrenç kokusu çıkmaktadır. Böylece kendisi, komşusu ve yakınları da bundan rahatsız olurlar.” 

   Bir Hikmet: El-Hekim’e, “Akıl nedir?” diye sorulur. Der ki; “Otuz üç tespih tanesi arasındaki uyum ve düğümdür. Bu düğümler olmamış olsaydı, iyi ile kötü birbirine karışacaktı. Özellikle tevhid ile şirk arasındaki düğüm ile iman ve küfür arasıdaki düğümdür. Yanı sıra ciddiyet ile ani öfke İslam ile gaflet, yakin ile şüphe, sağlık ile bela, mertlik ile cimrilik, güzel ahlak ile kötü ahlak, tevazu ile kibir, sadakat ile düşmanlık, ilim ile cehalet, hayâ ile utanmazlık, hak ile bâtıl, ağır başlılık ile hafif meşreplik, karanlık ile aydınlık, üstünlük ile zillet, ibadet ile günah işlemek, Allah’ın zikri ile ondan gafil olmak, nasihat ile kıskançlık, sünnet ile bid’at, merhamet ile katı kalpli olmak, uysallık ile ahmaklık.”

   Dünyanın tüm güzellikleri akıldadır. Sair ilim ve amellerin dönüp dolaştığı yer de yine akıl cevheridir. Hikayede görüldüğü gibi…

   Bir Hikaye: Rivayete göre, rüzgar, Süleyman bn. Davud’un kürsüsünü taşıyarak götürüyordu. Süleyman’a bir şehir göründü, rüzgara iniş emri verdi. O şehrin kapısının önüne inince, kapısında şöyle bir yazının yazılı olduğunu gördü. “Bir günlük çalışmanın karşılığı bir dirhemdir. Güzellik ve zarafetin bedeli ise bir günde iki yüz miskaldir[71] . Bir saatlik zaman ilminin değeri biçilemez.” 

   Tüm eşyalar ilme bağlıdır. İlim de iyi görüşün esiridir. Akıl ile tedbir ikizdirler. Yüce Allah (c.c.) akıl cevherini nasip ettiği kimseye, bolca hayır vermiştir. Şairin dediği gibi.

   “Şayet sen iyi bir cevhere mensup olan bir kökten geliyorsan veya Ya’kub’un oğlu Yusuf’un güzelliğine sahip isen de sen sevimli aklınla, değeri düşük insanlar dışındaki kimselerle arkadaşlık yapmadın.”

   Ey kardeş, senin akıl cevherinin ne kadar nefis ve üstün değerde olduğunu bilseydin, senin için şükrü nasip eden Yüce Allah’a hamd ve şükretmekten başka bir şeye yönelmezdin.
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      Âkıl: Akıllı kimse anlamına gelmektedir.

    

     
      İçki meclisi dediği Nebiz’in (Bira) içildiği meclistir. Bu Nebiz’in (bira) içilmesi konusu birçok tartışmalara neden olmuş. Kimisi helal kılmış, kimisi haram görmüş, kimisi de sarhoş edici özelliği olmayanın helal olduğunu söylemiştir. Konu epeyce tartışmalıdır. Fakat bu zat, yani Abbasi halifelerinden Harun-i Reşid’in oğlu Me’mun adındaki zat, kendisi oldukça âlim, ilim ve ulemaya çok değer veren bir zat. Bu şahsın mubah olmayan bir içki türünü içmiş olmasının akla mantığa ve havsalaya sığacak tarafı yoktur. En azından şayet Nebiz (bira) denen içki türünü içmiş olsa dahi bunun mubah olanını içmiş olmalıdır. Bu da fıkıh kitaplarında detaylı olarak anlatılmış ve işlenmiş bir konudur. Bu zat hakkında kötü düşünceyle içki içmiş demek haksızlık olur. Belki mubah olan kısmını şer’i kurallar çerçevesinde içmiş olabilir. Bu konuyu böylece iyi yöne çekmek ve olumlu yaklaşıma yaraşır bir tarzda yorumlamak gerekir. Yoksa Harun-i Reşid’in oğlu Me’mun’u içki içmekle itham etmek insafsızlık olur. Âlim olan bir halifeye bunu asla yakıştırmıyoruz. Hülasa şer’i kurallar dışına çıkarak içmiş olması asla söylenemez, belki fıkhı bir fetva ile olabilir. Bu da yadırganacak bir husus değildir. Sonuçta tedavi amaçlı bir içme şekli de düşünülebilir. Hülasa yorumlar elverdiğince bu zatı suçlama yönüne gitmek en azından haksızlık ve bir halifeyi itham altına sokmaktır. Bunun da çok yönlü sakıncaları olsa gerek. Fakat her şeye rağmen bu yola yönelmemiş olsaydı daha isabetli bir yol olurdu. Dinde iyi yaklaşım esastır. Mümkün mertebe Müslümanları suçlu görmemek, suçlu olduğu fikrine saplanıp kalmaktan uygundur ve yakışık alır. Dolayısıyla sonunda bulunduğumuz kitapta, bu konuda yazılanlar bu çerçeve içinde yazılmış olmalıdır.) (Mütercim Notu 
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   YEDİNCİ BÖLÜM: 

KADINLARLA İLGİLİDİR. 
TESETTÜR, EDEP, İFFET VE 
EŞLER ARASI İLİŞKİLER

   

   Kadınların en hayırlısı ve en bereketlisi, fiziki güzelliğe sahip, çocuk veren ve mihri az olandır. Resulullah (s.a.s.) buyuruyor: “Hür olan (cariye olmayan) kadınları seçin, çünkü onlar daha temiz ve bereketlidir.” Ömer bn. Hattab (r.a.) der ki: “Kötü kadınların şerrinden, Yüce Allah’a sığınırım ve iyilerine de dikkat ederim.”

   Her kim ki, huzurlu olmayı ve işlerinin iyi gitmesini arzu ediyor da, kendisiyle eğlenecek güzel bir kadın bulamıyorsa, o zaman dindar kadını tercih etmelidir. Zira dindar kadının hayır ve bereketi fazladır. Diyanet olunca mal da olur, bereketi de fazla olur. Zira dindar olmayan bir kadının ne asaleti ne de beti bereketi olur. Dindarlığın bereketi her şeye kaynaklık eder. Hikayede yer aldığı gibi.

   Bir Hikaye: Rivayete göre, Merv şehrinde Meryem oğlu Nûh isminde bir adam varmış. Bu şahıs Merv şehrinin reisi ve kadısı imiş. Hâli vakti ise oldukça iyiymiş, onun güzel mi güzel, oldukça gösterişli ve her şeyi mükemmel bir kızı varmış. Onu birçok ileri gelen reisler ve zenginler istediği halde, hiçbirine nasip olmamış. Babası şaşırır kalır, hangi biri ile evlendireceğine karar verememiş ve şöyle düşünmüş: “Kızımı falancaya verecek olursam filanı darıltırım.” Sonuçta Hintli bir kölesi varmış ki, adı da Mübarek imiş. Kölesi olan Mübarek’e demiş ki, “Gidip bağ ve bahçe korumacılık ve bakımını yapmanı istiyorum.” Köle gitmiş, bağda bir ay kalmış, efendisi günün birinde, bağı görmek için yanına uğramış ve Mübarek’e demiş ki: “Bana bir salkım üzüm getirsene” ona bir salkım üzüm verince salkımın ekşi olduğunu görmüş. Efendisi kendisine, “Bana başka bir salkım versene” demiş. Başka bir salkım getirmiş, o da ekşi çıkmış. Efendisi kendisine, “Bana hep ekşi salkım getirmenin sebebi nedir?” diye sormuş. Demiş ki: “Çünkü ben ekşi ile tatlı olanı birbirinden ayırt edemiyorum.” Efendisi kendisine hayret ifadesi olarak “Sübhanallah” demiş. “Sen bu bağda tam bir aydır kalıyorsun da daha ekşisi ile tatlısını birbirinden ayıramıyorsun ha.” “Evet,” demiş. Ona demiş ki, “Neden bu bağdan hiç yemedin?” Cevaben, “Beni bu bahçeyi korumakla görevlendirdin, bu ihaneti yapamazdım.” demiş Kadı efendi, kendisine “Allah seni ve emanetini korusun,” diye dua etmiş. Kadı, kölenin oldukça akıllı biri olduğunu da anlar. Kendisine demiş ki, “Ey köle, ben seni çok sevdim, sana verdiğim emri de yerine getirmelisin.” Köle demiş ki; “Ben önce Allah’ın daha sonra senin emrindeyim.” Kadı demiş ki: “Bilmiş ol ki, benim oldukça güzel bir kızım var. Birçok ileri gelen belli başlı insan onu benden istedi de kiminle evlendireceğime bir türlü karar veremedim. Bana bir yol göster.” Köle demiş ki, “Hiç şüphesiz kafirler cahiliye döneminde soy sop ve asalete önem verirlerdi. Yahûdi ve Hıristiyanlar ise, güzelliği ön planda tutarlardı. Resulullah (s.a.s.) döneminde insanlar din ve takvayı esas alırlardı. Fakat bizim bu zamanımızda insanlar mal ve mülke değer verir oldular. Şimdi sen de bu dört unsurdan birini tercih etmeye bak.” Kadı, “Ben din ve diyaneti takva ve emaneti tercih ediyorum ve ben kızımı seninle evlendirmek istiyorum. Çünkü ben sende istikamet, diyanet ve emanet gördüm. Senin iffet ve liyakatini denedim.” demiş. Buna karşılık köle, “Ben Hintli siyahi bir köleyim. Beni satın aldın. Nasıl olur da beni kızınla evlendirirsin. Beni kızına eş olarak seçersin.” demiş. Kadı da: “Kalk eve gidelim de bu işlerin organizesine başlayalım” diye cevaplamış onu. Eve varınca, kadı eşine şöyle demiş: “Bilmiş ol ki, bu köle oldukça dindar ve takva sahibi biridir. Ben onun diyanetine ve takvasına hayran kaldım. Ben onu kızımla evlendirmek istiyorum. Senin bu istikametteki görüşün nedir?” Kadın demiş ki, “Emir sendedir. Fakat ben kızcağızla konuyu görüşüp vereceği cevabı getireyim.” Kadın kızcağıza gelip babasının talebini iletmiş. Kızcağız demiş ki, “Ben ikinizin verdiği emir dışına çıkmam. Ben sizin emrinize aykırı hareket etmem ve size muhalefet ederek ters tavırda bulunmam. Ben size bağlı ve emriniz doğrultusunda hareket ederim.” Ve sonuçta, kadı, kızını Mübarek’le evlendirmiş. Kendilerine büyük servetler sunmuş. Sonuçta Mübarek’ten bir erkek çocuğu dünyaya gelmiş ve adını Abdullah koymuşlar. Bu insan dünyaca meşhûr biri olup, Abdullah bn. Mübarek diye tanınmaktadır. İlim, zühd ve hadis rivayetleriyle ün salmış, dünya durdukça ondan söz edilecek ve hayat hikayeleri anlatılacaktır. 

   Evet, ey kardeş, sen de evlenirken dindar kızı tercih et, mal mülk arama. Zira sonuçta mal vebal olup, kadın ise kendi malını sana vermeyebilir. Sen bir kız isteyince beşeri şehvetinin tatmini için alma. Belki onun dindar ve diyanetine bağlı biri olması nedeniyle, ona talip ol. Ta ki itaatkar olup senin hizmetinde bulunsun. Ve seni ateşten korumaya vesile olsun.

   Bir Hikaye: Günün birinde ulemadan on zat Abdullah bn. Mübarek’e misafir olur. Onları ağırlayabilecek bir hazırlığa sahip değildi. Sadece bir atı vardı ki, sırtında bir sene hac yapar, öbür sene de cihad yapardı. O atı kesip etini pişirip misafirlerine ikram etti. Eşi ona dedi ki: “Hayret bir şey, dünyada varın yoğun bu at idi. Sen onu nasıl olur da kesersin?!” Hemen eve girip ev eşyasından mihri miktarınca eşya hazırlayıp verip anında onu boşar. Ve der ki, “Misafirlerden nefret eden bir kadın bizim işimize yaramaz.” Aradan bir süre geçtikten sonra, adamın biri kendisine gelerek, “Ey Müslümanların imamı, benim bir kızım var, annesi vefat etmiş. Her gün üzüntüsünden bir kat elbisesini parçalayıp atıyor. Bu gün senin huzuruna gelecek, senden ricam, sana gelince onu teselli edecek bir takım nasihatlerde bulunmandır. Belki huzura kavuşur.” Minbere çıkınca kızcağızı teselli edecek nitelikte bir takım sözler söyler. Kızcağız eve dönüşte babasına “Ey babacığım, ben yaptıklarımdan pişmanım. Bundan böyle Yüce Allah’ı öfkelendirecek bir tavır sergilemeyeceğim. Fakat benim sana bir işim düştü. Her zaman dünya servet ve mevki sahipleri, seni istemektedirler derdin. Senden tek ricam beni, Abdullah bn. Mübarek dışında hiç kimseyle evlendirmemendir. Eğer onun malı mülkü yoksa, bizde var.” Babası kızı Abdullah bn. Mübarek’le evlendirir. Yanı sıra bir sürü mal mülk ve bolca serveti de beraberinde gönderir. Ayrıca Allah (c.c.) yolunda savaşmak için de on at verir. Abdullah bn. Mübarek, günün birinde rüyasında, “Sen bizim için bir yaşlı kadını terk ettin biz onun yerine sana genç bir kız verdik. Bizim uğrumuza bir at feda ettiysen biz onun on mislini sana verdik. Ta ki, iyiliğin karşılığını on misliyle ödenmiş olsun. Bizim nezdimizde iyilik severlerin sevabı boşa gitmez. Bizimle muamele yapan kişi, asla zarar etmez.” denir. 

   Bir hikayede yer aldığı gibi.

   Hikaye: Ebu Said’in, anlatığına göre Beniisrail döneminde, gayet dindar bir insan varmış. Onun da oldukça dinine bağlı takva sahibi ileri görüşlü bir hatûnu varmış. Yüce Allah o dönemin peygamberine göndermiş olduğu vahiyde, adama şunları iletmesini emretmiş: “Ben onun ömrünün yarısını zenginlikte diğer yarısını da fakirlikte geçirmesini takdir buyurdum. Eğer zenginliği gençlik döneminde istiyorsa isteği yerine gelir. Eğer yaşlılıkta geçmesini tercih ediyorsa bunu da gerçekleştiririz.” Adam bundan haberdar edilince, eşine durumu iletmek üzere demiş ki: “Bize Yüce Allah’tan gelen hitapta, böyle bir mesaj gelmiş. Ne diyorsun?” Kadın demiş ki: “Tercih senindir.” Adam demiş ki “Ben fakirliğin gençlik döneminde olmasını tercih ederim. Zira ben fakir bir genç olunca, tahammül edip, sabır gösteririm. Ben zengin bir yaşlı olursam, geçimimi varlıklı olacağım için rahatlıkla sağlarım ve bu dönemde Yüce Rabbime taat ve ibadet etme fırsatım olur.” Kadın demiş ki “Beyefendi, ben başka düşünüyorum. Biz gençlik döneminde fakir olursak, Yüce Allah’a taat ve ibadet etmeye gücümüz kalmaz. Biz hayır ve sadaka vermeye de imkan bulamayız. Bizim için en iyisi, zenginliği gençlik döneminde istemek olur. O zaman bizim hem gençliğimiz hem zenginliğimiz hem de Yüce Allah’a taat etme imkanımız olur. Böylece biz Yüce Allah’a ibadetimizi, bedeni ve mali olarak yapmış oluruz.” Adam demiş ki, “Harika bir görüş. Biz öyle hareket edelim.” Bunun üzerine dönemin peygamberine inen vahiyde, Yüce Mevla der ki: “Madem ki, sen bize itaat etmeyi tercih ettin, güç ve kuvvetini bizim ibadetimizde sarf etmeye karar verdin. Senin ve eşinin düşüncesi bize itaat etmekte birleşti. Ben de bütün ömrünü zenginlikte geçirmen için, hükmümü değiştirdim. Sen ve eşinle birlikte, ibadetine devam edin. Ve de size bol rızık verdikçe de kullarıma sadaka olarak dağıtın. Ta ki, dünya ve ahiret payına erişebilesiniz.”

   Bizim bu hikayeyi anlatmamızın sebebi, dindar kadının ne kadar değerli olduğunu ve Allah tarafından verilmiş bir lütuf olduğunu idrak etmen içindir.

   Bilmiş ol ki, kadının dindar ve örtülü oluşu, Yüce Allah tarafından kuluna sunulmuş nimetlerindendir. İffet sahibi bir kadından, kişinin kötü bir beklenti içinde olması mümkün değildir. Hikayede yer aldığı gibi.

   Hikaye: Rivayete göre kötü bir adam, iffetli bir kadına, kötü niyetle yaklaşarak kendisine der ki: “Git evdeki tüm kapıları sağlam bir şekilde kilitle.” Kadın gider gereğini yapar ve dönerek der ki: “Ben tüm kapıları kapattım. Çokça sıkı kilitledim. Fakat bir kapı hariç…” “Hangi kapı?” der. Cevaben der ki, “Bizimle insanlar arasındaki kapıların tümünü kapattım. Fakat bizimle yaratıcı arasındaki kapıyı kapatmaya güç yetiremedim. Ve olduğu gibi açık duruyor.” Bunun üzerine, adam kaygılanır ve ürkerek saf bir şekilde Allah’a karşı tevbeye yönelir. Tüm günahlarından vazgeçerek, yüce Rabbinin emrine dönüş yapar. 

   Hikaye: Denir ki, Semerkând şehrinde, günün birinde bir adam kapısının önünde bekliyormuş. O esnada oradan oldukça güzel bir kadın geçiyor. Yol da bomboş. Adam bir punduna getirip kadını bileğinden tutup evinin içine sokar ve onunla cinsel ilişkiye girmeye yeltenir. Kadın adama der ki, “Ben sana bir soru yönelteceğim. Sen bana cevabını verdikten sonra, istediğini yapmakta serbestsin.” Adam “Soracağın şeyi sorabilirsin.” der. “Sen benimle cinsel ilişkiye girdikten sonra, ben de gebe kaldım ve senden bir çocuğum oldu. Acaba doğacak çocuk, senin gibi mi olur yoksa sıradan bir insan mı olur?” diye sorar. Adam der ki, “Benim gibi olur.” Kadın der ki: “Hiç şüphesiz insanların en iğrençlerindensin. Öyle olmamış olsaydın, böylesi bir çirkefliği işlemezdin.” Bunun üzerine adam anında kendinden utanıp, kadından elini çeker. Hayatında bir daha mahrem bir kadına kötü gözle bakmayacağına dair and içer.

   Kişi şeref, namus ve onur sahibi olduktan sonra, çevresine bu şuûrla bakması gerekir. Nitekim gayretli ve şerefli olmak dinin bir parçasıdır. Öylesine ki, yabancı bir kişinin namahrem olan bir kadının, havan dövmesini dahi duymaması gerekir. Namahrem kişi, evin kapısını çalınca, kadının kendisine yumuşak ve ümit verici bir sesle cevap vermemesi gerekir. Zira erkeklerin kalpleri en az bir umuttan dahi etkilenir. Eğer kadının erkeğe cevap verme zorunluluğu varsa, parmağını ağzının üstüne koyarak cevap vermeli ki, sesi yaşlı kadınların sesini andırabilsin. Kadınların namahrem erkeklere, âmâ dahi olsa bakmalarına cevaz verilmemiştir. Hadiste yer aldığı üzere, Resulullah (s.a.s.) bir defasında Aişe (r.a.) nın evine uğrar, Abdullah İbnu Mektum’un kadınlar arasında oturuyor olduğunu görür. Resulullah (s.a.s.): “Ey Aişe, kadının namahrem olmayan erkek yanında oturması caiz değildir.” der. Bunun üzerine Aişe; “Ey Allah’ın Resulu, o bir âmâdır.” der. Bunun üzerine Resulullah “Kendisi seni görmüyorsa da sen onu görüyorsun.” diye karşılık verir.

   Hikaye: Denir ki, Hasan-ı Basri (r.h.) Rabia’yı Adeviye (r.h.) yi bir grup arkadaşı ile birlikte ziyaret etmek ister. Kapıya varınca dediler ki, “Bizim içeri girmemize izniniz var mıdır?” “Biraz bekleyin” dedi. Aralarına bir perde koyduktan sonra içeri girmelerine izin verdi. İçeri girip selam verdiklerinde, Rabia’yı Adeviye kendilerine perde arkasından cevap veriyordu. Kendisine “Neden aramıza bu perdeyi koydun?” diye sorulunca, cevaben dedi ki, “Ayeti celile ile böyle emrolundum. Allah (c.c.) “Onlardan (peygamber eşlerinden) bir şey isteyeceğiniz zaman, perde arkasından isteyin.”[72] buyurmaktadır.”

   Şu halde nâmahrem erkeğin, hiçbir şekilde bir kadına bakması caiz değildir. Nitekim ahirette cezalandırılmadan önce, dünyada iken cezasını görebilir. Hikayede görüleceği üzere… 

   Hikaye: Buhara kentinde su taşıyıcı olan adamın biri, otuz sene boyunca bir kuyumcunun evine su taşırmış. Kuyumcunun da son derece güzel, zarif, her yönüyle mükemmel dindar ve tesettürlü bir eşi varmış. Sucu, âdeti olduğu üzere suyu getirir. Kapıya koyar, kadın da tesadüfen o gündüz vaktinde evde uyuyormuş. Adam kadını öyle görünce, kadına yaklaşıp ellerini ellerinin arasına alarak, ovalar ve eliyle oynayıp gider. Eşi çarşıdan gelince, kendisine “Bugün çarşıda neler yaptığını anlatmanı istiyorum. Yani Allah’ın razı olmadığı bir şeyi yaptıysan bana söyle.” der. Adam der ki, “Ben hiçbir şey yapmadım.” Kadın bunun üzerine “Sen bana gerçeği söylemeyeceksen, ben senin evinde kalmayacağım ve bundan sonra da beni görmeyeceksin.” der. Adam da, “Bugün dükkanıma kadının biri uğradı ona hazırladığım altın bileziği verirken, kadın elini uzattı, ben de bilezikleri koluna takarken elinin beyazlığı ve cazibesinden etkilendim. Ve şu şiirleri söylemeye başladım. 

   Bileğinde işlenmiş ışıldayan bilezikler gördüm, sanki akan bir su üzerinde parıldayan bir ateş misali. Hiç kimsenin aklına gelir mi ki, bir suyun etrafında ateş halkası oluşsun…

   Ve daha sonra elini tutup sıktım ve büktüm.” Kadın “Allahuekber, bu hareketi nasıl yaparsın, işte buna karşılık, otuz seneden beri bize hizmet eden sucunun, yıllardır böyle bir hıyanetini görmedik. O adam bugün bileğimden tutup, büktü.” Adam der ki, “Aman hanım bu yaptığımdan dolayı, beni affet ve hakkını helal et.” Kadın “Sonumuzun hayır olması için, Allah’a sığınırım.” der. Sabah olunca su taşıyıcısı gelip, kadının önünde yerlere kapanıp affını diler. Kadın der ki, “Esas hata senden değildir. Buna benzer bir ihaneti yapan dükkan sahibinindir. Yüce Allah daha bu dünyada iken onun cezasını verdi.” 

   İşte kadının herhalûkarda eşine karşı dürüst olması kaçınılmazdır. Ve şayet istediklerini tam olarak karşılayamıyorsa, az ile de yetinmelidir. Dolayısıyla annelerimiz Aişe ve Fatime (r.a.) örnek almalıdır. Ta ki, cennet ehlinden olabilsin. Hikayede görüldüğü gibi… 

   Hikaye: Fatıma (r.a.) el değirmeniyle parmakları kanayıncaya kadar un öğütürmüş. Günün birinde, eşi Ali (r.a.), “Babana söyle de senin için bir hizmetçi tutsun.” dedi. Fatıma babası olan Resulullah (s.a.s.) a gelerek “Benim bir hizmetçi kadına ihtiyacım var. Ev işlerinde bana yardımcı olup yükümü hafifletsin” dedi. Resululullah “Ben sana bir şey öğreteyim ki hem bir hizmetçiden hem de değeri yedi gök ve yedi yer tabakasına sığmasın.” “Ey Allah’ın Resulu bana öğret” dedi. Resulullah buyurdu ki: “Sen uyumadan önce şu duayı üç kez tekrarla. ‘Sübhanallah velhamdulillah ve lailâhe illallah vellahuekber.’” Anlamı: “Allah’a hamd olsun ki ondan başka ilâh yoktur, o her şeyden yücedir.”

   

   Melik ve Vehhab olan Yüce Allah’ın hamdiyle kitap burada sona erdi. Yaratıkların en hayırlısı Efendimiz ve de Peygamberimiz, Efendiler Efendisi Muhammed’e salât ve selam olsun. Zaman ve saatler durdukça ailesine ve ashabına da olsun… (Âmin).
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