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فَكَيْفَ إِذَا جِئْنَا مِنْ كُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِيدٍ وَجِئْنَا بِكَ عَلَى هَؤُلَاءِ شَهِيدًا 

	Formun Altı




MİZAN: Her bir ümmetten şahit getirdiğimiz ve seni de bunlara şahit olarak getirdiğimiz zaman (hâlleri) nice olacak!
DİYANET: 41:Her ümmetten bir şahit getirdiğimiz ve seni de onların üzerine bir şahit yaptığımız zaman, bakalım onların hâli nice olacak!.

ELMALI: Her ümmetten bir şahit getirdiğimiz ve seni de onların üzerine bir şahit yaptığımız zaman bakalım kâfirlerin hali ne olacak!..
MEVDUDİ: Her ümmetten bir şahid getirdiğimiz ve onların da üzerine seni şahid olarak getirdiğimiz zaman nasıl olacak?
RAZİ: "Her ümmetten birer şahit ve onların üzerine de (Habibim) seni bir şâhid olarak getirdiğimiz zaman, halleri nice olur? İnkâr edenler ve Peygambere âsi olanlar, o gün, "yerle bir edilselerdi de keşke Allah'dan gelen bir sözü gizlememiş olsalardı" temennisinde bulunurlar" (Nisa, 41-42).

KURTUBİ: Her ümmetten birer şahid getirip, bunlara karşı da seni şahid getireceğimiz zaman halleri nice olur?

TEFSİR

MİZAN: AYETLERİN AÇIKLAMASI

Okuduğumuz yedi ayette Müslümanlar iyilik etmeye ve Allah

yolunda maddî harcama yapmaya teşvik ediliyor, bu işi yapmaya

karşılık olarak iyi vaatlerde bulunuluyor; cimrilik nedeniyle infak

etmeyi terk edenler veya gösteriş için harcama yapanlar da yeriliyor.

"Allah'a ibadet edin ve O'na hiçbir şeyi ortak koşmayın." Bu ayette

tevhit vurgulanıyor. Ama burada kastedilen tevhit, amelî tevhittir.

Amelî tevhit ise nefsin arzularına uyularak ve Allah'a ortak koşularak

değil; Allah'ın rızasını ve ahiret mükâfatını elde etme amacı ile

yapılması gereken iyi işlerdir. Bu iyi işlerden biri de ayetin konusu

olan maddî yardımda bulunmadır.

Bu ayetin amelî tevhide işaret ettiğinin delili, yüce Allah'ın, "Allah'a

ibadet edin." ifadesinin hemen arkasından "ve O'na hiçbir

şeyi ortak koşmayın." ifadesine yer vermesi, bunu da "Allah öğünüp

böbürlenenleri sevmez." ifadesi ile gerekçelendirmesidir. Ardından da bu kimsenin ya cimri veya gösteriş için infak eden kimse

olduğu bildirilmiştir. İşte bunlar Allah'a ortak koşarlar ve ibadetlerini

sadece O'na yöneltmezler. Yüce Allah daha sonra, "Ne olurdu

sanki! Allah'a ve ahiret gününe inansalardı ve... harcasalardı."

diye devam ediyor. Bundan da onların müşrikliklerinin ahiret gününe

inanmamaları olduğu ortaya çıkıyor. Nitekim başka bir ayette

şöyle buyruluyor: "Hevâ ve hevese uyma, sonra bu seni Allah'ın

yolundan saptırır. Doğrusu Allah'ın yolundan sapanlara, hesap

gününü unutmalarına karşılık çetin bir azap vardır." (Sâd, 26) Bu

ayette anlatılıyor ki, nefsin arzularına (hevâ ve hevese) uymakla

meydana gelen sapıklık -ki her şirk bir sapıklıktır- hesap gününü

unutmaktan kaynaklanır. Başka bir ayette de şöyle buyruluyor:

"Nefsinin arzularını (hevâ ve hevesini) ilâh edinen ve Allah'ın bir

bilgiye göre saptırdığı kimseyi gördün mü?" (Câsiye, 23) Bu ayette

de nefsin arzularına uymanın ona tapmak, onu Allah'a ortak koşmak

demek olduğu anlatılıyor.

Bütün bu ayetlerde şu gerçek anlatılıyor: Amelî tevhit, insanın

yaptığı her işi, mükâfatlar ile cezaların ortaya çıkacağı hesap gününü

sürekli aklında tutarak, Allah'ın vereceği mükâfatı elde etme

amacı ile yapmasıdır. Amelî şirk ise kişinin ahiret gününü unutması

-ki eğer ona inansaydı onu unutmazdı- ve yaptığı işi Allah'ın

mükâfatını elde etmek için değil de mal bağlılığı ve insanların övgüsü

gibi nefsinin kendisine güzel gösterdiği amaçlar uğruna

yapmasıdır. Böyle bir insan nefsinin arzularını Rabbinin karşısına

koymuş ve onu Rabbine ortak etmiş olur.

Buna göre, Allah'a ibadet etmekten ve bu ibadette ihlâslı olmaktan

maksat, bunları nefsin arzusuna uymak için değil, Allah'ın

rızasını elde etmek ve mükâfatını kazanmak için yapmaktır.

"Ana-babaya... ve sahip olduğunuz köle ve cariyelere iyilik edin."

Anlaşıldığı kadarıyla ayetin orijinalinde geçen "ihsanen" kelimesi,

ifadede gizli olan bir fiilin mutlak mef'ulüdür. İfadenin takdirî açılımı

ise şöyledir: "ve ehsinu bil'valideyni ihsanen=ana-babaya muhakkak

ve kesin olarak iyilik edin." İhsan kelimesi hem "ba" edatı, hem de "ila" edatı ile geçişli fiil yapılır. Yani Araplar hem "ehsentu

bi-hi" hem de "ehsentu ileyhi" derler. [Her iki durumda da kelime,

"Ona ihsanda bulundum, iyilik ettim." anlamındadır.]

Ayetteki "zil'kurba" ve ondan sonra gelen "valideyn=ana-baba"

ke-limesine matuftur. "Zil'kurba" akrabalar demektir. "el-car-i

zil'kurba" ve "el-car-il cünüb" ifadelerindeki sıfatların karşıtlığı karinesinden

(ipucundan) anlıyoruz ki, "el-car-i zil'kurba" evi yakın

komşu ve "el-ca-r-il cünüb" de evi uzak komşu demektir. Peygamberimizden

gelen bir rivayette, komşulukta ölçünün kırk dirsek

boyu olduğu belirtiliyor. Başka bir rivayete göre de bu ölçü kırk ev

olarak belirlenmiştir. Muhtemelen bu iki rivayet yakın komşu ile

uzak komşuyu tanıtmaktadır [bunların ilki yakın komşuyu, ikincisi

de uzak komşuyu belirtmektedir].

Ayetteki "es-sahib-u bil'cenb" ifadesi, "kişinin yanından ayrılmayan

arkadaşı" demektir. Bu ifade mana itibariyle yol arkadaşları

içerisinden insana eşlik eden yolculuk arkadaşını, oturduğu yerdeki

arkadaşlarını, oda arkadaşlarını ve de bunların dışında diğer

arkadaşların tamamını kapsamına alır.

Ayetteki "ibn-is sebil=yolda kalmış" ifadesi, "hakkında yolcu

olduğu dışında hiçbir şey bilinmeyen kişi" demektir. Sanki bu kimsenin

yoldan başka nispet edilecek bir şeyi yoktur ve bu yüzden

"yolun oğlu" olmuştur. Bu kimsenin yoksul olması, azığa ve bineğe

sahip olmaması, kelimenin mefhumundan anlaşılmamaktadır.

Ayetteki "ma meleket eymanukum=sahip olduğunuz şeyler"

ifadesinden maksat köleler ve cariyelerdir. Bunu onların iyilik edilecekler

arasında sayılmaları karinesinden anlıyoruz. Kur'an'da köleler

ve cariyelerden söz edilirken, genelde onlar hakkında "men

meleket...=sahip olduğunuz kimseler" diye değil de "ma

meleket...=sahip olduğunuz şeyler" ifadesi kullanılır. [Arapça'da

"men" kelimesi sadece şahıslarla ilgili olarak kullanılır. "Ma" kelimesi

ise, hem şahıslar, hem de akıl sahibi olmayan diğer şeyler

hakkında kullanılır. Kur'an'da köleler ve cariyelerle ilgili olarak genelde

"ma" kelimesi kullanılmıştır.] "Allah öğünüp böbürlenenleri sevmez." Ayette geçen "muh-tal"

kelimesi, "şaşkın, salına salına yürüyen ve hayallerinin esiri olmuş

kibirli kişi" demektir. Arapların ata da "hayl" demeleri bundan kaynaklanıyor.

Çünkü at salına salına yürür, kırıta kırıta gider. Yine

ayette geçen "fehûr" kelimesi "çok övünen kimse" anlamına gelir.

Bu iki sıfat, yani böbürlenmek ve çok öğünmek sıfatları mala ve

mevkie düşkünlüğün, bunları aşırı derecede sevmenin ayrılmaz

gereklerindendir. Bu yüzden yüce Allah'ın böbürlenenleri ve çok

öğünenleri sevmesi söz konusu olamaz. Çünkü onların kalpleri Allah'tan

başka bir şeye bağlıdır. Yüce Allah'ın bu gibi insanları

"Bunlar cimrilik ederler..." ve "Bunlar, mallarını insanlara gösteriş

için verirler." şeklinde açıklaması, bu iki zümrenin böbürlenmeye

ve çok öğünmeye maruz olduklarını açıklıyor. Birinci zümrenin

kalbi mala, ikinci zümrenin kalbi ise mevkie bağlıdır. Gerçi

mal ve mevki genellikle birbirinden ayrılmaz şeylerdir. Cümlenin

normal akışına göre ilkönce bu iki zümrenin cimrilik, malı saklama

ve benzeri tutumlarının gündeme getirilmesi gerekirdi. Fakat

yüce Allah'ın onları niçin sevmediğini göstermek için, bu iki sıfat

vurgulanarak söze girildi. Bu incelik açıkça görülüyor.

"Bunlar cimrilik ederler, insanlara da cimriliği emrederler..." Onların

insanlara cimriliği emretmeleri, onların bu yoldaki bozuk tutumları

ve hareketleri yolu iledir. Bu konuda sözlü olarak da emir

vermeleri veya susmaları hiç önemli değildir. Çünkü bu kimseler

mal-mülk sahibi oldukları için insanlar onlara yaklaşmaya çalışırlar,

tabiatlarında yatan tamahkârlık nedeniyle onlara karşı boyunlarını

eğerler. Bu yüzden bunların hareketleri, tıpkı sözleri gibi emredici

ve vazgeçiricidir.

Bu kimselerin, Allah'ın kendilerine lütfundan verdiğini gizlemelerinden

maksat, dışa karşı malı mülkü olmayan yoksullar gibi

görünmeye çalışmalarıdır. Çünkü insanların kendilerinden bir şey

istemelerinden rahatsız olurlar, isteyenleri reddettiklerinde başlarına

gelebileceklerden korkarlar, insanların dikkatlerinin mallarına

yönelmesinden çekinirler. Ayetteki "kâfirler"den maksat, yüce lah'ın kendilerine verdiği nimetleri örtenler, gözlerden gizleyenlerdir.

[Yani kâfirler kelimesi burada kendi sözlük anlamında kullanılmıştır.]

Hepimizin bildiği "kâfir" kelimesinin de asıl anlamı budur.

Çünkü kâfir hakkı inkâr etmek suretiyle onu örtmektedir.

"Bunlar, mallarını insanlara gösteriş olsun diye verirler ..." Yani

bunlar harcama yaparken, insanlar görsünler diye maddî yardımda

bulunurlar. Bu ayet, infakta riyakârlık yapmanın -veya mutlak

olarak riyakârlığın- Allah'a şirk koşmak olduğuna delâlet eder,

Allah'a imanın olmadığını ortaya çıkarır. Çünkü gösteriş yapan

kimse, insan-lara ve yaptığı hareketi beğenmelerine güvenir. Ayrıca

gösterişçilik aynı zamanda amelî bir şirktir. Çünkü gösteriş yapan

kimse yaptığı işten ahiret sevabı beklemiyor. O sadece infakından

umduğu dünyevî sonuçlarını ister. Bunun yanı sıra gösteriş

yapan kimse, şeytanın arkadaşıdır ve şeytan ise ne kötü bir arkadaştır!

"Ne olurdu sanki! Allah'a ve ahiret gününe inansalardı..." Bu ayet

teessüf veya şaşkınlık ifade eden bir soru cümlesidir. Ayette Allah

yolunda infaktan kaçınmanın, Allah'a ve ahiret gününe zahirî iman

olsa bile gerçek imanın olmamasından kaynaklandığına dair bir

tür işaret vardır. Kişinin böyle bir imana sahipmiş gibi görünmesi

bir işe yaramaz.

"Allah, onların durumunu bilmektedir." ifadesi bir sonraki ayette

yer alacak açıklamaya geçiş ve hazırlık niteliğindedir. Anlam

bakımın-dan bu cümle için en uygun durum, hâl=durum bildiren

cümle olmasıdır.

"Allah hiç şüphesiz bir zerre ağırlığınca bile haksızlık etmez." Ayetin

asıl metninde geçen "miskal" kelimesi tartı ve ağırlık, "zerre"

kelimesi ise küçük kırmızı karınca veya havada uçuşan ve gözle

görülmesi mümkün olmayan toz taneciği demektir. Ayetin orijinalinde

geçen "miskal-e zerretin=bir zerre ağırlığınca" ifadesi mutlak

mef'ul yerinde olan bir ibaredir ve anlamı şudur: Yüce Allah, tartı

olarak zerre ağırlığına denk bir zulmü bile yapmaz.

"Zerre ağırlığınca bir iyilik olursa..." ifadesinin orijinalinde geçen "hasene=iyilik" kelimesi hem merfu yani "hasenetun", hem de

mansup yani "haseneten" şeklinde okunmuştur. Birinci okunuş

şekline göre ayette geçen "kâne" fiili tam fiildir. İkinci okunuş şekline

göre ise ifadenin takdirî açılımı şöyledir: "ve in tekun-il miskalul

mezkûru ha-seneten yuzaifha" Yani söz konusu zerre ağırlığındaki

şey eğer bir iyilik ise onu birkaç kat büyütür. Ayette geçen

"teku" fiilindeki gizli zamirin müennes=dişil olması ya bu fiilin haberinin

(yani "haseneten" kelimesinin) müennes olması veyahut

"miskal" kelimesinin "zerreten" kelimesine izafe olmasıyla kazandığı

dişilik niteliği itibari iledir.

Ayetin akışından anlaşıldığına göre bu ayet daha önceki ayette

yer alan soru cümlesinin gerekçesi mahiyetindedir. Buna göre ifadenin

gerçek anlamı şöyledir: "İman etmemiş ve infak etmemiş

olmaları onlar adına esef edilecek bir husustur. Çünkü eğer onlar

iman etmiş ve infak görevlerini yerine getirmiş olsalardı, Allah onların

yaptıkları her işi bildiğine göre, infak ettikleri zerre kadar mal

konusunda mükâfatlarını vermemek suretiyle onlara haksızlık

etmezdi. Eğer bu yaptıkları, zerre ağırlığınca bir iyilik olursa, onun

mükâfatını birkaç kat artırırdı." Yine de Allah doğrusunu herkesten

daha iyi bilir.

"Her bir ümmetten şahit getirdiğimiz... zaman, (hâlleri) nice olacak!"

Tefsir kitabımızın birinci cildinde, "İnsanlara şahit olmanız

için..." (Bakara, 143) ayetini incelerken amellere şahitlik konusu üzerinde

durmuştuk. İlerde uygun yeri geldiğinde bu mesele tekrar

ele alınacaktır.

"O gün kâfir olanlarla Peygambere karşı gelenler... temenni ederler."

Karşı gelme eyleminin Peygamberimize (s.a.a) nispet edilmesi

gösterir ki, bu karşı gelmekten maksat onun devlet başkanı sıfatı

ile vermiş olduğu emirlere karşı gelmektir, yoksa şer'î hükümlerde

Allah'a karşı gelmek değildir. "yerle yeksan olmalarını..." ifadesi

tamamen yok olma anlamındaki ölmekten kinayedir. Nitekim

yüce Allah bir ayette şöyle buyurmuştur: "O gün kâfir kişi:

'Keşke toprak olsaydım' diyecektir." (Nebe', 40) Ayetin akışından anlaşıldığı kadarıyla, "ve Allah'tan hiçbir söz

gizleyemezler." ifadesi, "kâfir olanlar... temenni ederler." ifadesine

matuftur. Bu bağlantı, kâfirlerin ölmeyi istemelerinin gerekçesine

bir nevi delâlet etmeyi sağlıyor.

Bu bağlantı şöyledir: Kâfirler o gün yüce Allah'ın karşısında ortadadırlar.

Hiçbir şeyleri O'na gizli değildir. Çünkü amellerinin ortada

olması, kendi organlarının haklarında şahitlik etmeleri, Peygamberlerin,

meleklerin ve başkalarının kendilerine ilişkin tanıklıkları

ile durumları yüce Allah'ın karşısında apaçıktır. Hepsinden

önemlisi yüce Allah'ın bunları çepeçevre kuşatmasıdır. İşte o zaman

isterler ki, keşke hiç varolmasaydılar. Bu yüzden kötü davranışlarının

ve çirkin işlerinin ortada olduğunu görmeleri ile birlikte

yüce Allah'tan herhangi bir sözü gizleyemezler.

"O gün Allah onların hepsini yeniden diriltecek, onlarda size

yemin ettikleri gibi O'na (Allah'a) yemin edeceklerdir." (Mücâdele,

18) ayetine gelince, ileride söyleyeceğimiz gibi onların Allah'a yemin

etmeleri, dünyada edindikleri ve meleke hâline getirdikleri yalancılık

alışkanlığının gereğidir. Yoksa Allah'a karşı hiçbir gizli yanlarının

kalmayacağı o gün, gerçekleri gizleyecekleri ve sözlerini

saklayacakları anlamına gelmez.

AYETLERİN HADİSLER IŞIĞINDA AÇIKLAMASI

Tefsir-ul Ayyâşî'de, "Ana-babaya... iyilik edin." ayeti ile ilgili olarak

Selam el- Cu'fi, İmam Bâkır'dan (a.s) ve Eban b. Tağlib de

İmam Sadık'tan (a.s) şöyle rivayet ederler: "Bu ayet, Resulullah

(s.a.a) ile Hz. Ali (a.s) hakkında inmiştir."

Tefsir-ul Ayyâşî'de daha sonra şöyle devam ediliyor: "Bu rivayetin

aynısı, İbn-i Cebele'nin hadisinde de yer almıştır. İbn-i Cebele

şöyle demiştir: Peygamberimizden rivayet edilmiştir ki: Ben ve Ali

bu üm-metin babalarıyız."

Ben derim ki: Behranî, Tefsir-ul Burhan adlı kitabında bu hadisi

naklettikten sonra şöyle diyor: "Bunu el-Faik adlı eserin sahibi de rivayet etmiştir." (c.1, s.369, h:4)

Tefsir-ul Ayyâşî'de bu anlamdaki rivayet, Ebu Basir kanalıyla

İmam Bâkır'dan ve İmam Sadık'tan nakledilmiştir.1 Yine aynı rivayeti

İbn-i Şehraşub, Eban aracılığı ile İmam Bâkır'dan aktarmıştır.

Bu haberin verdiği bilgi, bu kitabın üçüncü cildinde muhkem ve

müteşabih kavramlarını incelerken vurguladığımız anlamda

Kur'an'ın bâtınına ilişkin yoruma dayanıyor. Çünkü baba, insanın

varoluşunun başlangıcı ve onun eğiticisidir. Buna göre insanın öğretmeni

ve kemale erdireni babasıdır. Böyle olunca Resulullah ile

Hz. Ali -ki onlara en üstün selam olsun- doğru yolu bulan, ilimlerinin

ve hikmetlerinin nuru ile aydınlanan müminin babaları olmaya,

o müminin sadece hayatının başlangıcı ve bedenin yetiştiricisi

olan cismanî babasından daha çok layıktırlar. Buna göre, Peygamberimiz

ile Hz. Ali birer babadır ve Kur'-an'daki ana-babaya itaat

etmeyi emreden ayetler, bâtınî anlamları ile Peygamberimizle

Hz. Ali'yi de kapsarlar. Gerçi zahirî anlamları bakımından maddî

ana-baba (insanın kendi anne babası) ile sınırlıdırlar.

Tefsir-ul Ayyâşî'de Ebu Salih'ten, İbn-i Abbas'ın "yakın komşuya,

uzak komşuya" ifadeleri hakkında, "Bunlar, seninle arasında

akrabalık ilişkisi olmayan komşulardır." ve "yanınızdaki arkadaşa"

ifadesi hakkında da "Bu, yolculuk arkadaşı anlamındadır." dediğini

nakletmiştir. (c.1, s.241, h:130)

Ben derim ki: İbn-i Abbas'ın "seninle arasında akrabalık olmayan

komşu" tanımı her ne kadar sadece yakın komşuya mahsus

bir ifade olarak kabul edilebilirse de hem yakın, hem de uzak

komşuya yönelik bir açıklamadır. "Yanınızdaki arkadaş" ifadesi ile

ilgili "yolculuk arkadaşı" biçimdeki tarifi ise herhalde örnek verme

yani örneklerden bazısını sunma kabilindendir.

Yine Tefsir-ul Ayyâşî'de, Mes'ade b. Sadaka aracılığıyla İmam

Sa-dık'tan (a.s) dedesinin (İmam Zeynelabidin'in) şöyle dediği nakledilir:

"Hz. Ali, kıyamet gününün dehşetini anlatan bir hutbesinde

1- Tefsir-ul Ayyâşî, c.1, s.241, h:129. şöyle buyurdu: O gün ağızlar mühürlenir; kimse konuşamaz. Yerine eller konuşur, ayaklar şahitlik eder ve deriler dile gelerek insanların

yaptıkları işleri haber verirler. Bu yüzden insanlar Allah'tan

hiçbir söz gizleyemezler." (c.1, s.242, h:1333)

Bilesin ki, Ehl-i Sünnet kanallarından gelen çok sayıda rivayet

bu ayetlerin Yahudiler hakkında indiklerini ileri sürmüştür. Gerçi

bu ayetlerin devamı olan ayetlerin Yahudilerin durumunu anlatmaları

bu ihtimali güçlendiriyor. Çünkü söz konusu ayetlerde Yahudilerin

cimrilikleri, servet biriktirmeye düşkünlükleri, bunun yanı sıra

müminleri kışkırtmaları, onları Allah yolunda harcama yapmaktan

kaçınmaya teşvik etmeleri, fitneye düşürmeleri, onları horlamaları

ve Peygamberimizin işlerini bozmaları vurgulanıyor. Fakat söz konusu

rivayetler ayetlerin iniş sebebini bildirmekten çok somut örneklere

uyarlamaya yönelik birer örneğe benzemektedirler. Tıpkı

iniş sebepleri ile ilgili olarak nakledilen diğer rivayetlerin çoğunda

olduğu gibi. Bu yüzden bu rivayetleri çok sayıda olmalarına rağmen

nakletmek istemedik.

Yine bilesin ki, ana-babaya, akrabalara, yetimlere ve

yukarıdaki ayette sayılan öbür zümrelere iyilik etmeye ilişkin

rivayetler, sayılamayacak kadar çoktur. Üstelik bunlar

Müslümanlar arasında bilinen, tanınan rivayetlerdir. Bu gerekçe ile

o rivayetleri burada aktarmadık. Kaldı ki o rivayetlerin her birinin

Kur'an-ı Kerim'de kendisine mahsus yeri vardır. O uygun yerler

geldiğinde bu rivayetlere oralarda yer vermek daha uygundur.
DİYANET: 41. Kendilerine hak din ve peygamber gönderilen her ümmetin şahidi pey­gamberi olacaktır. Kıyamette Allah Teâlâ ümmetleri toplayacak, hesaba çekecek, peygamberlerini de şahit tutacaktır. İyi ahlâkı tamamlamak için gönderilmiş, bü­tün hak dinlerin değişmez esaslarını son olarak aydınlığa çıkarmış ve uygulamış, insanlığa kıyamete kadar sürecek bir din ve nizam getirmiş olan hâtemü'l-enbiyâ da bütün peygamberlerin şahidi olacaktır. Çünkü o, diğerlerinin getirip tebliğ et­tiklerini ve daha fazlasını bilmektedir. Şehîd ve şahidin bir mânası da "temsil eden, şahsında gösteren"dir. Peygamberler Allah Teâlâ'nın irade ve rızâsını tem­sil eden, onun dilediği, beğendiği, hoşnut olduğu kulu şahıslarında gerçekleştiren kâmil insanlar, has kullar ve bu mânada canlı şahitlerdir. Hâtemü'l-enbiyâ olan Hz. Muhammed ise bütün peygamberlerin güzel sıfat ve özelliklerine vâris olmuş, yalnız kendisine ait bulunan kemalât ile de onları aşmıştır. Onun bütün peygam­berlere şahit olması, bu özelliğinin tabii bir sonucudur. İnsanlar dünyada yaşadık­ları kulluk imtihanının âhirette sonucunu almak üzere toplandıklarında peygam­berleri, bir "cevap anahtarı" gibi onlara takdim edilecek; doğru ve yanlışlarını on­ların şahıslarında, kendi gözleriyle görecek, vicdanlarıyla hissedeceklerdir.
ELMALI: 37-41- hem kendileri cimrilik ederler, hem de insanlara cimriliği emrederler. Bazı yahudilerin Ensar'a karşı mallarınızı muhacirler için harcamayınız, fakir düşmenizden endişe ediyoruz, diye nasihat etmeye kalkışmaları bu âyetin indirilmesine sebep olmuştur. Bir de Allah'ın sırf lütuf ve kereminden kendilerine vermiş olduğu malı ve ilmi gizleyenler hele o gösteriş için harcama yapan böbürlenenlerdir ki, Burada Hz. İsa hakkındaki "Aralarında bulunduğum sürece onlara şahit oldum." (Maide, 5/117) hitabı ile tanık olarak getirilen şahid mânâsına geldiği ve her ümmetten şahid de o ümmetin peygamberi olduğu müfessirler tarafından açıklanmıştır. Yani bilir misin her ümmetten bir şahid getirdiğimiz, Ey Muhammed! Seni de o şahidler üzerine şahid getirdiğimiz vakit, o kıyamet günü o kâfirlerin hali ne olacak? 

RAZİ: Hz. Peygamberin Ümmeti Hakkında Şahitlik Etmesi

 
"Her ümmetten birer şahit ve onların üzerine de (Habibim) seni bir şâhid olarak getirdiğimiz zaman, halleri nice olur? İnkâr edenler ve Peygambere âsi olanlar, o gün, "yerle bir edilselerdi de keşke Allah'dan gelen bir sözü gizlememiş olsalardı" temennisinde bulunurlar" (Nisa, 41-42).


Bu âyetlerin, Önceki âyetlerle irtibatı şöyledir: Allah Teâlâ, âhirette hiç kimseye zulmedilmeyeceğim ve iyi kimseyi, iyiliklerine karşılık mükâfatlandırıp, ona hakettiğin-den fazlasını vereceğini beyan edince bu âyetlerde de, günahkâra karşı olan hücceti daha müessir, günahkârı azarlayışı daha büyük ve o günahkârın pişmanlığı daha fazla olsun; Allah'ın Peygamberinin getirdiğini kabul edip, ona itaat eden kimsenin sevinci de daha büyük olsun diye, bütün bunların, Allah Teâlâ"nın insanlara bir hüccet (delil) olarak gönderdiği peygamberlerin şahadeti ile yapılacağını beyan etmiştir. Böylece bu ifâde Allah Teâlâ'ntn, haklarında "Şüphesiz ki Allah zerre kadar haksızlık etmez" (Nisa. 40) buyurduğu kâfirler için bir tehdit ve haklarında, "(O zerre miktarı şey), bir iyilik olursa, onun (sevabını) kat kat artırır" (Nisa, ) buyurmuş olduğu itaatkâr kullar için de bir va'ad olmuş olur. Bu âyet hakkında iki mesele vardır: [90]

Birinci Mesele   

 
Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Abdullah İbn Mes'ûd (r.a)'a, "Bana Kur an oku" der. O şöyle anlatır: " YaResulallah, Kur'an'ı bana öğreten sana mı?" dedim, Bunun üzerine "O Kur'an'ı başkasından dinlemeyi (daha çok) seviyorum" [91]dedi." İbn Mes'ud, anlatmaya şöyle devam eder: "Bunun üzerine Nisa sûresinin başından itibaren okumaya başladım. Bu âyete gelince, Resûlultah ağladı. Ben de okumayı kestim."

Süddî'nin anlattığına göre, "Kıyamet günü, Ümmet-i Muhammed, peygamberler için, tebliğde bulunduklarına dâir; Hz.Peygamber de, Ümmet-i Muhammed için, kendisini tasdik ettiklerine dâir şahitlik yapacaklardır. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, Böylece (Ey ümmet-i Muhammed),insanlara karşı şâhidler olasınız, bu peygamber de size tam bir şâhid olsun diye, sizi vasat (mutedil âdil) bir ümmet yaptık" (Bakara, 143) buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak, Hz. İsa'nın "Ben içlerinde bulunduğum müddetçe (ümmetim) üzerinde bir sahid idim" (Mâide, ı7) dediğini nakletmiştir[92]

İkinci Mesele

Endişe ile beklenen bir şey hakkında "şöyle şöyle olduğu zaman; falanca şunu yaptığı zaman; şu vakit geldiği zaman senin halin nice olacak?" demeleri Arapların âdetidir. Buna göre âyetin manası şöyledir: "Allah Teâlâ her ümmete, kendi peygamberlerini şâhid tuttuğunda ve seni (Hz. Muhammed'i) de, bu ümmete şâhid olarak getirdiğinde, sizler kıyamet günü hakkında ne dersiniz? " Cenâb-ı Hak, burada Hz. Peygamberin kendilerini müşahede ettiği, hallerini iyice bildiği ve Kur'an'a muhatap olan kavmini kastetmiştir. Hem sonra her asrın insanları, hallerini müşahede etmiş oldukları diğer insanlara şahadette bulunacaklardır. İşte Hz. İsa, bu itibarla, "Ben içlerinde bulunduğum müddetçe, (ümmetim) üzerine bir şâhid idim" (Mâide. 117) demiştir. Sonra Cenâb-ı Hak o günü anlatarak, "İnkâr edenler ve peygambere âsi olanlar, o gün. "yerle bir edilselerdl de keşke Allah'tan gelen bir sözü gizlememiş olsalardı" temennisinde bulunurlar" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [93]

Kafirlerin Şeriatın Fer’i Ahkamı ile Mükellefiyetleri

 
Âyetteki "İnkâr edenler ve peygambere âsi olanlar" ifâdesi, Hz. Peygambere âsî ofup karşı gelmenin, küfürden farklı olmasını gerektirmektedir. Çünkü bir şeyin, yine kendisi  atfedilmesi caiz değildir.  Binâenaleyh Hz.Peygambere isyântn, küfrün dışındaki diğer günahlar manasına hamle- dilmesi gerekir. Bu sabit olunca biz deriz ki, "Bu âyet, kâfirlerin İslâm'ın ahkâmından sorumlu tutulacaklarına ve kıyamet günü, küfürlerinin yantsıra bu günahlarından ötürü de cezalandırılacaklarına delâlet etmektedir. Çünkü bu günahlarının bunda bir tesiri olmamış olsaydı, onların masiyetlerinin (isyanlarının) burada zikredilmesinin bir manası olmazdı. [94]

İkinci Mesele  

    
İbn Kesir, Âsim ve Ebu Amr. kelimeyi meçhul sîgâ üzere, tâ harfinin ötresi ve sin harfinin fethası ile şeklinde okumuşlardır. Nâfî ve İbn Âmir ise, bunu (dümdüz oldu) manasında olmak üzere, tâ harfinin fethası ve sin harfinin şeddesi ile şeklinde okumuşlardır. Bunda ikinci tâ harfi, kendisine yakın olan sin harfine idgâm edilmiştir. Bu kıraatte iki şeddenin yan yana bulunması kötü karşılanmaz. Çünkü Kur'an-ı Kerim'de bunun pek çok benzeri vardır. Mesela (Nemi. 47); (Yunus, 24) ve (enam, 126) âyetlerinde olduğu gibi. Bu kıraatta bir mecaz söz konusudur. Bu da "dümdüz etme" fiilinin, yeryüzüne isnâd edilmesidir. Hamza ve Kisâî ise bu kelimeyi, İmâm-ı Nâfî'nin idğâm ettiği tâ harfini hazfederek, birinci tâ'nın ve şeddesiz sin'in fethası ile şeklinde okumuştur. Çünkü bunun sebebi idğam olduğu gibi hazf de olabilir. [95]

 “Yerle Bir Edilme”nin Manası     

 
"Yerle bir edilselerdi..." tabirinin tefsiri hakkında âlimler üç izah yapmışlardır: " 

a) Bu, "Keşke onlar yere gömülseler de, ölülerin yerle dümdüz edilmeleri gibi, kendileri de yerle bir edilselerdi" manasındadır.

b) Bu, "Onlar, ölümden sonra yeniden diriltilmemiş olmayı ve yerle bir edilmiş olmayı temennî edecekler" manasındadır.

c) Kıyamet günü hayvanlar toprak olurlar. Bunun üzerine bu kâfirler de, "Ah, ae olurdu ben de toprak olaydım!" (Nebe,«) âyetinde ifâde edildiği gibi, o hayvanların durumunda olmayı arzu ederler. [96]

Dördüncü Mesele 

 
Âyetteki, "Allah'tan gelen bir sözü gizlememiş olsalardı..." ifâdesinin tefsiri hakkında müfessirlerin iki görüşü vardır:

1- Bu, kendinden önceki cümle ile irtibatlıdır.

2- Bu, müstakil yeni bir cümledir. Bu ifâdeyi, kendinden önceki cümle ile irtibatlı sayarsak, şu iki manaya gelir:

a) İbn Abbas (r.a)'ın söylediği mana:"Onlar arzu ederler ki, keşke yeryüzü (toprak) onların üzerine kapansa da, Hz.Muhammed'in peygamberliğini gizlemeyip, onu inkâr etmeyerek münafıklık yapmasalardı." Bu manaya göre, âyette bahsedilen "gizleme", onların   (yahudilerin),   (Tevrat'ta   bahsedildiği   halde),   Hz.Muhammed'in peygamberliğini gizlemeleri manasınadır.

b)  Müşrikler Kıyamet günü, Allah Teâlâ'nın müslümanları bağışlayıp, şirki bağışlamadığını gördükleri zaman, 'Geliniz, dünyada iken yaptığımızı inkâr edelim" derler ve Allah Teâlâ kendilerini bağışlar ümidi ile, "Rabbimiz Allah adına yemin ederiz ki biz müşrik değildik" diye yemin ederler. O zaman onların ağızları mühürlenir, elleri konuşur ve ayaklar* işledikleri günahlar hususunda şâhidlik eder. İşte o vakit onlar, toprak olmayı ve Allah'tan hiçbir sözü gizlememiş olmayı dilerler.

3- Bu söz, müstakil yeni bir cümledir. Çünkü onların yaptıkları şeyler, Allah katında malûmdur. Binâenaleyh onu nasıl gizleyebilirler? [97]

Kafirler ahrette Yalanla Kurtulurlar mı?

 
Buna göre eğer, "Bu âyet ile,Cenâb-ı Hakk'ın "Rabbimiz olan Allah'a and ederiz ki, biz eş tutanlardan değiliz" (Enam, 23)âyeti nasıl telif edilebilir?" denilirse, buna şu yönlerden cevâp verilebilir:

a) Kıyametin toplantı yerleri ve durakları pek çoktur. Bir yer var ki, onlar orada asla konuşamazlar. İşte bu yeri, Cenâb-ı Hakk'ın 'Artık bir fısıltıdan başka bir şey işitmezsin" rrâhâ, ıoe) âyeti  ifâde etmektedir.  Bir yer de var ki onlar orada konuşabilirler. Bu yer de, Hak Teâlâ'nın "Biz hiçbir yaramazlık yapmazdık" (Nani, 28) ve "Rabbimiz olan Allah'a and ederiz ki, biz eş tutanlardan değiliz" (En'âm, 23» âyetlerinin bildirdiği husustur. Böylece onlar, bazı yerlerde yalan söylerler, bazı yerlerde de, küfre saptıklarını itiraf ederek, dünyaya dönme isteğinde bulunurlar ki bu da onların "Ah bize ne olurdu, (dünyaya) bir geri döndürülseydik, Rabbimiztn âyetlerini yalan saymasaydık" (Enam, 27) şeklindeki sözleridir. Bu durakların en sonuncusunda ise, onların ağızlan mühürlenir de böylece onların elleri, ayaklan ve derileri konuşmaya başlar. Biz, bu günün rüsvaylığından Allah'a sığınırız.

b) Bu gizleme işi bilfiil tahakkuk etmeyip, yukarda da izah ettiğimiz gibi, onların temennîleri kapsamındadır.

c) Onlar, bizzat gizlemeye niyetlenmediler. Bunu ancak, vehmettikleri biçimde haber verdiler. Buna göre ifâdenin takdiri şu olur: "Allah'a yemin olsun ki, şu anda durum bize zahir oluncaya kadar, biz kendi kanaatimizce müşrik değil, bilakis zannımızca hak üzere idik." Bu mesele hakkındaki bizim esas açıklamalarımız, Atlah müsaade ederse, En'âm sûresinde gelecektir. [98]

KURTUBİ: 41. Her ümmetten birer şahid getirip, bunlara karşı da seni şahid getireceğimiz zaman halleri nice olur?

Yüce Allah'ın: "Nice ohır?" kelimesinde ikinci "fe" harfinin üstün olması "fe" harfinin sakin okunması halinde iki sakinin bir arada olacağın­dan dolayıdır. “” edatı ise, zaman zarfıdır. Bundaki amil ise, "Ge­tirip" fiilidir.

Ebû'1-Leys es-Semerkandî şunu nakletmektedir: Bize el-Haİil b, Alımed an­lattı dedi ki: Bize İbn Meni' anlattı dedi ki: Bize Ebû Kâmil anlattı dedi ki: Bize Fudayl, Yunus b. Muhammed b. Fedale'den anlattı. Yunus babasından naklettiğine göre, Rasûlullah (sav) Zaferoğulları arasında bulunduktan sıra­da yanlarına gelip, Zaferoğulları (nın.) kaldığı yerde bulunan kaya parçası üze­rine oturdu. Beraberinde ise İbn Mes'ud, Muâz ve ashabından birkaç kişi da­ha vardı. Birisine Kur'an okumasını emretti. Kur'an okuyan şu: "Her ümmet­ten birer şahld getirip bunlara karşı da seni şahid getireceğimiz zaman halleri nice olur" buyruğuna varınca, Rasûlullah (sav) yanakları islanmca-ya kadar ağladı ve şöyle buyurdu: "Rabbim, bu benim aralarında bulundu­ğum kimseler hakkında böyledir. Peki, benim görmediğim kimseler hakkın­da (tanıklığım) nasıl olacak! [131]

Buharı de Abdullah b. Mesud'dan şöyle dediğini rivayet etmektedir. Rasûlullah (sav) bana; "Bana kur'an oku" dedi. Ben, kur'an sana indirilmiş olduğu halde sana Kur'an mı okuyayım diye sorunca, şöyle buyurdu: "Şüp­hesiz ben Kur'an-t Kerimi benden başkasından da dinlemeyi severim"- Ona, Nisa Sûresi'ni okudum. Nihayet; "Her ümmetten birer şahid getirip, bun­lara karşı da seni şahid getireceğimiz iaman halleri nice olur" ayetine ge­lince; "Bu kadar yeter" dedi. Gözlerinin yaş akıttığını gördüm. [132]

Müslim de bu hadisi rivayet etmiş ve: "Bu kadarı yeter" buyruğu yerine şun-lan nakleder: Başımı kaldırdım -veyahut da yanımdaki bir adam beni dürte­rek işaret etti bunun üzerine başımı kaldırdığımda-gözyaşlarının aktığını gördüm. [133]

İlim adamlarımız der ki: Peygamber (sav)'m ağlaması, bu âyet-i kerimenin ihtiva ettiği dehşetli başlangıç ve işin ağırlığı dolayısıyla dır. Zira Peygamber­ler, ümmetlerine karşı doğrulayıp, yalanladıklarına dair şahidler olarak ge­tirileceklerdir. Hz.. Peygamber de Kıyamet gününde bir şahid olarak getiri­lecektir. Yüce Allah'ın: "Bunlara" buyruğu ile de hem Kureyş kâfirlerine, hem diğer kafirlere işaret vardır. Özellikle Kureyş kâfirlerinin anılmasının sebe­bi, azabın bu Kureyş kâfirleri üzerinde diğerlerine göre daha ağır olacağın­dan dolayıdır. Çünkü onlar, mucizeleri ve Allah'ın onun elleri vasıtasıyla or­taya çıkardığı harukulâde halleri görmekle birlikte inad ettiler.

Âyet-i kerimenin anlamı da şudur: "Her ümmetten birer şahid getirip, bunlara karşı da seni şahid getireceğimiz zaman" Bu kâfirlerin kıyamet gü­nünde halleri nasıl olacaktır. Azaba mı uğratılacaklar, yoksa nimete mi mazhar olacaklardır? Bu, azar anlamında bir istifham (sorudur).

Buradaki işaretin bütün ümmete olduğu da söylenmiştir. İbn Mübarek şöy­le nakleder: Ensar'dan bir adam, el-Minhâl b. Amr'dan kendisine şunu anlattığını haber vermektedir: el-Minhâl naklettiğine göre o, Said b. el-Müseyyeb'i şöyle derken dinlemiş: Sabah akşam Hz. Peygambere ümmetinin arzolunma-diğı hiçbir gün yoktur O, onları simaları ile ve amelleri ile tanır. İşte bun­dan dolayı haklarında şahidlik edecektir. Nitekim Şanı Yüce ve Mübarek olan Allah: "Her ümmetten birer şahid" yani peygamberlerini getirip bunlara karşı da seni şahid getireceğimiz zaman halleri nice olur" diye buyurmaktadır.

"Nice" kelimesi malızûf bir fiil üe nasb mahallindedir. ifadenin tak­diri önceden de belirttiğimin gibi; halleri nice olur şeklindedir. Gizli olan bu fiil de bazan, "Zaman" kelimesinin i'rabdaki yerini tutar, deki amil olan fiil de; "Getirip" fiilidir; "Şahid" kelimesi de haldir

Bu âyetin okunuşu ile ilgili hadis-i şerifteki fıkhi inceliklerden birisi de şu­dur: Öğrencinin hocasına okuması ve okuyuşunu ona arzetmesi caizdir. Bunun aksi de caizdir. Yüce Allah'ın izniyle Lem Yekûn Sûresi'nde (.98. sû­re olan el-Beyyine Sûresi'nde) nakledeceğimiz Ubey hadisinde buna dair açık­lamalar gelecektir.
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