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M. Hayri KIRBAŞOĞLU 

 

 Could you please give some information about the sources of Salafism as a 

concept? 

 What are the historical grounds that Salafism is based on? 

 What are the positions of Ibn Taymiyyah and Muhammad ibn Abd al-Wahhab 

in Salafi ideology? Should the initial and essential separation in Salafi ideology 

be associated with Ibn Taymiyyah or Muhammad ibn Abd al-Wahhab? 

 Is it correct to define Wahhabism and Salafism as the same concept? 

 Could you please give information about the relationship of Salafism/Salafis 

with Ahl al-Sunnah? 

 We know that there is a dissociation between Salafis in the modern era. Could 

you elaborate on these groups and the reasons for dissociation? 

 How do Salafi groups feel towards one another? 

 Is it possible to form a relationship between Salafism and Political Islam, or 

Salafism and Islamism? How do followers of Salafism feel towards Political 

Islamists in this regard? 

 Is there a relationship between Salafism and Islamic Modernism? Is it correct 

to consider them together?  

 We know that Salafism has been active in many countries, particularly those in 

Middle Asia and Europe. Where are they more dominant in this regard? 

 What is the reason for the expansion of Salafism in recent times? 
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Inquiry - I 

 

Inquiry - I* 

 

Mehmet Ali BÜYÜKKARA** 

 

 Could you please give some information about the sources of Salafism as a 

concept? 

As a concept, Salafism has its origins in the term salaf, which means “previous 

generations” in Turkish. They are the first generations of Islam’s history. 

According to Salafism, the Prophet (p.b.u.h.) mentions these generations in a 

hadith. As narrated by al-Bukhari, in this hadith the Prophet said: “The best of 

you (people) are my generation, and the second best will be those who will follow 

them, and then those who will follow the second generation." To understand and 

practice Islam in a proper way, one should follow the doctrines and practices of 

this generation, who were praised as al-salaf al-salih (righteous antecedents). 

According to Salafism, these generations dominated the first two centuries of 

Islam and are the closest references to the fundamental sources (the Qur’an and 

sunnah). 

The opposite of Salaf is called khalaf (subsequent generations). According to 

Salafism, these generations became distant to the Qur’an and sunnah and held 

on to a religious understanding that is considered “bid’ah and dalalah” by 

deviating from Islam’s pure, lucid, and right path as a result of preferring 

“rationalized” religious methods to others, referring to “sectarianized” codes of 

mind that emerged around the thoughts and judgments of some schools’ 

founders of theology and fiqh, instead of the fundamental principles, and living 

lives based on doctrines of “denominations” instead of zuhd and takwa as 

recommended in hadith. So, they follow the wrong path. They misunderstand, 

misact and misrepresent Islam. 

 

 What are the historical grounds that Salafism is based on? 

The historical grounds of Salafism are based on the Sunni school of thought, 

which is called Ahl al-Hadith or Ashab al-Hadith. This school is the opposite of 

another Sunni school, which is Ahl al-Ra’y or Ashab al-Ra’y. Being the essence 

                                                 
*  This paper is the English translation of the study titled "Soruşturma-I" published in the 3th issue of 

İlahiyat Akademi. (Mehmet Ali BÜYÜKKARA, “Soruşturma-I”, İlahiyat Akademi, sayı: 1-2, 2015, s. 317-

324.) The paper in Turkish should be referred to for citations. 
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of ijtihad (reasoning), Ra’y is a mental activity that is exercised by following the 

ways of logical thinking. Most of them being Iraqi scholars, the group that 

included Ra’y in religious resources and their followers are called as Ahl al-Ra’y. 

The most well-known figure among these scholars are Abu Hanifah and his 

disciples. They are known for finding religious solutions for society’s challenges 

by deriving law regarding issues that are not directly addressed by the Qur’an 

and hadiths, based on the reason and purpose of relevant verses and hadiths. 

On the other hand, the scholars of Ahl al-Hadith, who define themselves as the 

only representatives of Ahl al-Sunnah, regarded every judgment and law arising 

from the activities of Ra’y, in either theology or fiqh, as non-religious solutions. 

According to Ahl al-Hadith; as Imam al-Barbahari says, “Islam is the Sunnah". 

As they practiced religion based on hadiths, this school of thought was named 

ahl al-athar wa ahl al-ittiba. As they identified themselves as the only 

representatives of Sunni Muslims, they also used different other names, such as 

firqa al-najiyah (the saved group), ahl al-istiqamah (the people of the right path), or 

al-ta’ifa al-mansurah (the group that deserves divine relief) for self-representation. 

We may also mention Ahmad ibn Hanbal, as the most important figure of the 

early period school of Ahl al-Hadith-Salafism. Imam Ahmad and the scholars 

who followed the same path devoted most of their efforts to listening to and 

narrating hadiths, and classifying them by topics through writing out. The great 

scholars of hadiths, such as Imam al-Bukhari and Imam Muslim, are known for 

such efforts. 

The Ahl al-Hadith-Salafism line represented a conservative wing in Islamic 

thought. Unlike Ahl al-Ra’y, this movement could neither take significant steps, 

nor reach large masses due to its anti-rationalist, bookish literalism, parochial 

mindset, and exclusivist attitude. However, it succeeded in remaining as the sect 

of a prominent group, though in marginal measures. Ibn Qutayba, Hallal, al-

Barbahari, Ibn Battah, al-Qadi Abu Ya'la, Ibn Aqil, Ibn al-Jawzi, and Ibn 

Kudamah are among the scholars raised by this school. 

 

 What are the positions of Ibn Taymiyyah and Muhammad ibn  Abd al-Wahhab 

in Salafi ideology? Should the initial and essential separation in Salafi ideology 

be associated with Ibn Taymiyyah or Muhammad ibn Abd al-Wahhab? 

The one who shined Salafism throughout Islamic thought again is, undoubtedly, 

Taqi ad-Din Ibn Taymiyyah, who died in 728 (1328). He revived this dulled 

ideology through a scholarly competition against scholars of qalam, philosophy, 

Shiah and some Sufi circles. He brought up and popularized Salafism once again 

on the agenda of scholars and the public through discussions. Ibn Taymiyyah 

lived in a seriously challenging period of Islam due to the Mongol invasion. He 

was among those who resisted this invasion and actually fought against the 

invaders with his own weapons. With his strong language, detailed 

investigation works, didactical approach, and laws and judgements that 

occasionally contradict the line of Ahl al-Hadith, Ibn Taymiyyah became an 
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important scholar and interpreter of Islamic law who left his mark on his own 

time period and the following eras. 

 He turned into a central point that is frequently referred to by the subsequent 

scholars of Salafism. 

With all these characteristics, Ibn Taymiyyah was, as the phrase goes, in the 

position of renovating the traditional Salafi line. For that reason, it would be 

pointless to regard him as a breakpoint. However, one of his relatively late 

period followers, Muhammad ibn Abd al-Wahhab, can be considered as the real 

subject of the separation mentioned in the question. This change in Salafism that 

we consider as “separation” or “fraction” is actually a politicization and its 

transformation into a sect in the eyes of the Saudi dynasty. However, it emerges 

as the violence committed against Muslim communities that have been 

marginalized due to the overuse of excommunication.  

 

 Is it correct to define Wahhabism and Salafism as the same concepts? 

Due to the separation in Salafism mentioned, Wahhabism was put into 

circulation as a new sect of Islam. However, we can suggest that: Rather than 

introducing Wahhabism as a separate and independent sect, it would be 

scientifically a more realistic and correct suggestion to understand the 

movement as a reintroduction of Salafism, which was on the verge of fraction, 

under the political auspices of Saudis. On the other hand, the term Wahhabism 

has always been used by their opposition until today. Members of this 

movement, either in history or today, have in every time and everywhere 

defined themselves as Salafiyyah or Ahl al-Hadith. 

 

 Could you please give information about the relationship of Salafism/Salafis 

with Ahl al-Sunnah? 

As we mentioned in the first part of this conversation, the ground that Salafism 

is based on, namely, Ahl Al-Hadith, is one of two early period appearances of 

Sunnism. However, we should emphasize the following two issues: 

The first issue is the typical monopolistic approach of the Salafiyyah. They have 

always felt themselves as the monopoly over Sunnism. Today, Hanafi Muslims, 

who constitute the majority of Ahl al-Ra’y, and the sects of fiqh, such as Shafi‘i, 

Maliki schools of thought, Maturidi and Ashʿari theologies, and denominations 

and congregations that define themselves as parts of Ahl al-Sunnah are 

considered as followers of “the way of bid’ah and dalalah” by Salafi scholars. 

Moreover, they do not hesitate to express this prejudice either in verbal or 

written communication. This situation does not only pose a problem for Sunni 

groups, but also causes serious conditions that damages harmony and peace. 

The second issue is that the majority of Ahl al-Sunnah, that forms almost 90 

percent of the community, regards Salafism as a society that has deviated from 

the way of Sunni Muslims for various reasons. We can explain this situation 

with an action-reaction relationship. In other words, we can consider the 
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situation as an “exclusion of exclusionary groups”.  For this reason, Salafism has 

occasionally been identified with the Kharijites and were alienated from the 

Sunni understanding. The opinion that “faith depends on practices”, which 

emerged as a result of the understanding in Salafism that regards practices as a 

significant part of faith, resulted in the views that consider Salafism and 

Kharijites in the same league. Similarly, as they often avoided interpreting 

allegorical verses about the attributes of Allah, due to speculative 

interpretations, such as His existence in skies, the establishment of the Throne 

(istiwa), and comments about His hand or face that may cause 

misunderstandings, qalam scholars of Ahl al-Sunnah referred to the sub-sects of 

Mushabbiha and Mujassima when they mentioned Salafi scholars. These mutual 

allegations continue even today.  

 

 We know that there is a dissociation between Salafis in the modern era. Could 

you elaborate on these groups and the reasons for this dissociation? 

As a significant actor in the process of founding the Saudi Arabian state, 

Wahhabism lost its military characteristics and has been gradually 

institutionalized since 1930. This change was a result of the gradually 

implemented policies by the Saudi authorities in order to prevent Wahhabism 

taking a position against the state. The authorities of Wahhabi scholars have 

completely been integrated into public religious institutions. In particular, the 

secular legalization efforts in the fields of commerce, labor, and public 

administration, relations with the US and the other Western countries after oil 

drillings, and modernization in education caused religious unrest in some cases 

but led to legitimization of the “official Wahhabi scholarship”. 

In the 1970s, Saudi Arabia had an opportunity to be closely acquainted with 

modern Islamic thought and practices. The real actors behind this acquaintance 

were the Muslim academicians and activities, most of them having origins in the 

Muslim Brotherhood who took refuge in Saudi Arabia fleeing from the 

oppressive regimes in Egypt or Syria, and the students who came to the country 

or go abroad for academic reasons. 

In the 1980s, although they were not accepted as a sect, just as many other 

Islamic groups, Salafis were motivated to take part in politics via Iran’s Islamic 

Revolution. On the other hand, the Afghan Jihad created actual and logistical 

opportunities to put the political consciousness obtained into practice. The 

volunteer Arabic mujahids, most of who were in favor of Salafism, went to 

Afghanistan and became radicalized in this jihad environment. Therefore, the 

weight of Salafism weakened in the new religious discourse that emerged 

within this process, while modern Islamist tones gained strength.  

Proponents of this new discourse started to question the legitimacy of the Saudi 

state due to its western-oriented policies, especially after the First Gulf War. This 

was a serious separation in Wahhabism-Salafism, which gained an official 

“identity” under the Saudi authority. This new discourse, which defends political 
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and military methods against both imperialist and zionist groups but also their 

local compradors, is named “Jihadi Salafism”. We may see Jihadi Salafism as a 

synthesis of Wahhabism and modern political Islamism. The old generation that 

furthers obedience to the Saudi regime can be called “Saudi Salafism”. 

Besides the armed groups that adopt terrorist methods under the name of 

“global jihad”, such as al-Qaeda, Jihadi Salafism also involves non-militarist, 

civil radical Islamists groups, which are collectively named “Sahwa (awakening) 

circles”. On the other hand, we see different trends within the Saudi Salafism. 

For instance; the Salafism perceived by Saudi Arabian scholars, such as Abd al-

Aziz ibn Baz, Ibn al-Uthaymeen, and Sheikh al-Fawzan, and the Salafism as 

interpreted by the Albanian origin, Syrian immigrant Sheikh Albani and Yemeni 

immigrant Sheikh Muqbil do not align with each other. We see that sheiks like 

Albani and Muqbil regard the Salafi/Wahhabi accumulation, inherited from Ibn 

Abd al-Wahhab and passed down by Wahhabi scholars as unnecessary, and act 

more freely and independently, in terms of legal issues and arbitration, within 

the area created by the Salafi understanding with a broad perspective. Similarly, 

it is known that another pro-Saudi group, called as al-Madkhaliyya with 

reference to Rabee' Ibn Haadee al-Madkhalee, declared all Salafi and non-Salafi 

Muslim groups that do not adopt their way of Salafism, and even declared them 

as disbelievers by exaggerating certain trivial aspects. 

In addition to Saudi and Jihadist movements, we should mention the Political 

Salafism in this regard, which gained popularity during the Arab Spring, 

especially after 2011. In essence, this movement was not a surprise when we 

consider Jihadist movements, which are essentially political as well. However, 

the change in the attitude of Saudi Salafism in particular was surprising. These 

circles stood close to all monarchic and oligarchic trends but were aloof from 

civil and democratic initiatives. Moreover, they regarded certain modern 

political concepts, such as representational democracy and civil participation, as 

bid’ah. However, these circles passively or actively became involved in the  

revolution process in Arab countries other than Saudi Arabia. In time, they 

transformed this participation into a political party in Egypt and gained a 

significant level of support in free elections. The support provided by the Saudi 

regime to this Salafi movement should be interpreted as a step directed to 

balance the weight of the Muslim Brotherhood which they had always been 

weary of. It is obvious that there is a purpose of confronting the Islamist Muslim 

Brotherhood and designing the politics in these countries through manipulation 

behind this huge support of the Saudi regime given to the Salafi parties in Egypt 

and Tunisia, despite prohibiting Salafi organizations at home. 

Moreover, we should also note that the ideology of Ahl al-Hadith that made 

advances in 19th-century India with the thoughts and efforts of Shah Ismail 

Shaheed who died in 1831, was not totally independent from the developments 

in the Arab world, but in general made its own way and developed a style that 

is peculiar to Indian countries. 
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 How are the feelings of Salafi groups towards each other? 

As is seen, we observe different fractions of “Salafism” that are introduced with 

different tones, rather than a single Salafi understanding. As expected, this 

disunity brings together the attitudes of discrimination, mutual accusation, and 

separations within Salafism, which already has a monopolist approach. 

Accordingly, the gap between Saudi and Jihadi groups are getting deeper. 

Besides the Salafi groups in Islamic countries, those in Europe and America had 

also seperated. Saudi Salafism seeks to clear blocks through identifying the just 

and the denied groups via written works about Salafi figures, which resembles 

the classical ways of refutation and biographical evaluation in the science of 

Hadith. Saudi Salafism also tries to exclude Jihadi Salafism from Ahl al-Sunnah 

through sub-sects they have created under the titles resembling the names of 

groups mentioned as followers of the way of bid’ah, such as Mawdudiyya, 

Qutbiyya, or Ihwaniyya.  

On the other side, a significant dissolution is seen in the authority of the jihadist 

al-Qaeda, especially with the emergence of the Islamic State of Iraq and Syria 

(ISIS/DAESH) as a movement of Jihadi Salafism and an authoritative force in Iraq 

and Syria in 2013. The Salafi organizations that adopt terrorists methods have 

been in a heated debate since 2014 about the real representative of the heritage 

passed down by the founder of al-Qaeda, namely, Osama bin Laden. This debate, 

in company with references to the Kharijites and the weapon of takfir (declaring 

as disbeliever), leaves deep scars in Salafi ideology, triggers fractions, and 

exacerbates separation. Similar attitudes are also seen between partizan groups 

and the Salafis who are in competition under the roof of political parties. 

 

 Is it possible to form a relationship between Salafism and Political Islam or 

Salafism and Islamism? How are the feelings of Salafism followers towards 

Political Islamists in this regard? 

As known, non-Salafi Islamist movements have so far had a notable position in 

the eyes of Saudi and Jihadi Salafi circles due to their “dogmatic corruption”. 

The main issue is the relationship between these traditionalist circles and people 

and organization who enjoy Islamist methods besides the Salafi understanding. 

Based on the regime it a part of, we can suggest that Saudi Salafism is more 

strict and exclusivist in this regard. Accordingly, modern Islamism is a 

movement that takes a critical and contrarian stand against autocratic regimes 

like the Saudi government. Therefore, it is seen throughout history that Saudi 

Salafi scholars have been refusing individuals and organizations, especially 

those having relations with the Muslim Brotherhood after 1990, by labeling them 

with similar names to those mentioned in the hadith about the well-known 73 

sub-sects of bid’ah. For instance; they call members of the Brotherhood and the 

Salafis who have the same political ideas, Ihwaniyya; the political parties in 

countries like Jordan and Kuwait, Hizbiyya; the concept of “Islamic movement”, 

Harakiyya; the takfiri thought, Takfiriyya; rebellious and takfiri Islamic 
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organizations that resemble Kharijites, Kharijites al-Asriyya (Modern Kharijites); 

and the ideology of Sayyid Qutb, Qutbiyya. Saudi scholars regard Sayyid Qutb 

as the instigator of both the political dissension and the jihadist extremism. 

According to them; before anything else, Qutb does not know Islam and he has 

no educational background in religion. He does not refer to hadiths in his book, 

especially in Fî Zilâli’l Kur’ân, which is a work of interpretation of the Qur’an, 

and interprets entirely with his own opinions. Accordingly, Sheikh Muqbil does 

not identify him as a scholar of interpretation but as an ordinary author and 

recommends others not to read his books, including Fî Zilâl. 

On the other hand, Jihadi Salafism criticizes Islamism in a more moderate way. 

It is also seen that the Sahwa (awakening) circles have close relationships with 

Islamist individuals and organizations and tries every opportunity to cooperate, 

including non-Salafis. When it comes to the Jihadi organizations that adopt the 

idea of a global jihad and enjoy terrorist methods; it is understood that 

cooperation with militarist Islamic groups, even non-Salafi ones, is allowed “by 

necessity” to form a strong frontier against the infidel imperialist forces. The 

alliance of al-Qaeda and Taliban is the most obvious proof of this. However; as 

for the democratic activities they consider as “infidelity”, it is seen that they 

reprehend movements like the Muslim Brotherhood and Hamas and accuse 

them of “efforts to achieve power in a way that is not allowed by Allah” and 

following a reconciliatory and concessive methodology by leaving the 

obligatory duty of jihad aside. This political attitude is identified with 

sometimes bid’ah and dalalah, and sometimes with infidelity and polytheism 

and as required by the Salafi methodology, distance between these groups are 

always kept far away. It should also be noted that Political Salafism, which 

started to rise after the Arab Spring, also faced the same challenge. 

 

 Is there a relationship between Salafism and Islamic Modernism? Is it correct 

to consider them together?  

The Pan-Islamist movement of thought and action, which began with scholars 

like Jamal al-Din Al-Afghani and Muhammad Abduh in the second half of the 

19th-century, was called “Salafiyya”, because they emerged with the purpose of 

making a pure religious understanding as lived by “the first generations”, 

without artificial or superstitious thoughts within the ummah. To distinguish 

this movement from Traditional Salafism, it was also called the New Salafiyya 

or the Reformist Salafiyya. The tendency of Rashid Riza, an outstanding figure 

of this movement, towards Wahhabism supported to this naming pattern. 

However, the movement had never been close enough to the well-known 

Salafi/Wahhabi ideology, due to its strong intellectual, rational, scientific, 

developmental, activist, and eclectic character. The “first references” they refer 

to are the verses of the Qur’an. Although the true (sahih) sunnah is also 

mentioned as a reference, they often analyze the narratives that constitute the 

sunnah through textual criticism and rational references, rather than the 
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classical hadith methodology of Sunni Ahl al-Hadith. Therefore, we see that 

they ignores a lot of hadith references regarded as referable by Ahl al-Sunnah. 

They realized that the sunnah, which they refer to for understanding the religion 

as interpreted and lived by the first generations, also called as Salaf al-Salih, had 

been a significant problem for the religion which they planned to “renew” and 

the ground of the wrong beliefs and practices they were to winnow out the 

religion was some hadiths. Therefore, this modernist movement came to the 

forefront with its Qur’anist character, and even today furthers this 

understanding. This is a completely opposite standpoint against the well-known 

Ahl al-Hadith and Salafi understandings that have a hadith-oriented religious 

understanding and declare Islam as a religion of hadith. Although these supra-

sectarian attitudes looks similar in terms of the opposition to denominations and 

the classical fiqh criticism, the paths they follow are obviously different. 

 

 We know that Salafism has been active in many countries, particularly those 

in Middle Asia and Europe. Where are they more dominant in this regard? 

What is the reason for the expansion of Salafism in recent years? 

We can say that Salafism is quite widespread especially in Saudi Arabia, where 

Wahhabism came to existence, and the Gulf countries. As Arab countries do not 

have the historical and traditional sectarian feelings of the people in non-Arab 

countries, it is possible to declare Salafism in the Arabic world has a natural and 

spontaneous follower group. 

However, it is a known fact that the Saudi Arabian state made efforts to spread 

the Salafi understanding through the whole Islamic world and in Western 

countries with Muslim populations as a subtle political power, with the financial 

help of the petrodollar obtained especially after 1960. The students attracted to 

the religious educational institutions in Saudi Arabia with inviting scholarships 

and Salafi scholars and missionaries sent abroad, as well as the mosques, 

foundations, and universities built in those countries paved the way for 

Salafism’s organized development for the last 20-30 years in Islamic countries 

which are traditionally far from Salafism. The traditionally Hanafi Turkish-

Indian Islamic world and Balkans, Shafii Malay, Kurdish, and Caucasian 

populations, and Maliki North and West African Muslims were strongly 

affected by this movement. 

The issue of voluntary militants joining the extremist Salafi organizations with 

Kharijite characteristics, from countries such as Albania, Macedonia, Kosovo, 

Chechenia, Uzbekistan, and similar other Central Asian nations, as well as 

Caucasian and Balkan populations, should also be taken into consideration. We 

can interpret this trend as a reaction of the Muslim communities that accept 

every ideology presented to them as they embrace their religion once again after 

a long interregnum.  

The active participation of these organizations from young generations of 

Europe and the USA, is also noteworthy. We can understand this interest and 
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sympathy of the third and fourth generations of the Muslims immigrants as 

their dangerous quest which is triggered by being isolated in their own societies, 

deprived of employment and educational opportunities, and having a serious 

identity crisis. When learned from incorrect and insufficient resources, religion 

can interact with an identity crisis in company with the feeling of vengeance to 

create environments that may bring people to dangerous paths. The eye 

witnesses state that the members of ISIS/DAESH who come from Western 

countries behave and act in a more barbarous way than the local militants. This 

observation is closely related to the pathological situation as mentioned before. 

Sensation, slogans, deprivation of love and disproportionate rebellions are the 

most obvious symptoms of this pathology. 

Eventually, we should refer to online propaganda in this growth of Salafism. In 

this modern time, where young people are far from mosques and local religious 

groups, the mosque and community centered, traditional gatherings, solidarity, 

and activities have been replaced by a kind of “online congregations”. 

Alleviating the feeling of loneliness through online platforms, youth are in 

search of a random identity within a so-called “online ummah”. Being far from 

control, this space has turned into a unique field for Salafi organizations like al-

Qaeda or ISIS/DAESH, which are specialized in the use of the Internet and 

online propaganda, to gain sympathizers.           
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 جامعة غازي عنتاب«الأكاديمية الإلهيات»مجلة 

م2015/  2، 1المجلد الأول / العدد: 

 الأول لقاءال

محمد علي بيوك قرهأ. د. 
mehmetalibuyukkara@sehir.edu.tr :الدراسات الإسلامية كلية -جامعة إسطنبول شِهِر 

ما مصدر مفهوم السلفية؟ -1

وهذه الأجيال  إن مفهوم السلفية في اللغة التركية يستند إلى كلمة السلف وهي بمعنى الأجيال السابقة.

وبالنسبة للسلفيين فإنهم يستندون في تعريف الجيل الأول إلى حديث  ،هي الأجيال الأولى في التاريخ الإسلامي

 .«الذين يلونَم ثم الذين يلونَم.. خير القرون قرني ثم» :بخاريالذي رواه ال ^النبي 

ولكي يُفهم الإسلام فهما  صحيحا  ويطبق فإن علينا أن نتتبع تعاليم وتطبيقات هذا الجيل الذي جاء 

لأن هذا الجيل الذي يمثل القرنين الأولين زمنيا  هو أقرب  ؛بكونهم السلف الصالح̂ مدحهم على لسان النبي 

فجيل السلف يقابله الخلف وهم الأجيال اللاحقة وهؤلاء  «الكتاب والسنة» :در للمنبعين الأساسيينالمصا

 بالنسبة للسلفية من ابتعدوا عن الكتاب والسنة وأخذوا بالعقل.

فبدل أن يأخذوا الأصول الدينية من النصوص مباشرة أخذوا الأفكار والفتاوى من منشئي المدارس 

 التي صارت مذاهب فيما بعد.الفقهية والاعتقادية 

وأيضا بدل أن تكون حياة الزهد والتقوى مستندة إلى الأحاديث كانت حياتهم ممتزجة بمفاهيم الطرق 

الصوفية فلذا ابتعدوا عن النبع الصافي والصحيح وضلوا بالوقوع في البدع والضلالات من أجل هذا فهم في 

 .بشكل خاطئ أيضا   ويفهمون الإسلام ويعيشونه ويمثلونه ةطريق خاطئ

ماهي الجذور التاريخية للسلفية؟ -2

السنية  «أهل الرأي»وهو ما يقابل مدرسة  ،السنية «أهل الحديث»إن الجذور التاريخية للسلفية ترجع إلى مدرسة 

وذلك بالسير في طريق التفكير المنطقي  عقليا   والتي ترى أن أساس الأنشطة الاجتهادية هو الرأي الذي يعد نشاطا  

 .«أهل الرأي»بـ سموا  -وأغلبهم من علماء أهل العراق ومتبعيهم   -وإن الذين عدوا الرأي من مصادر الدين 

وتلامذته وهم الذين أخذوا بعين الاعتبار العلل والمقاصد للآيات  «أبو حنيفة»ومن أشهر هؤلاء العلماء 

ية أو حديث وانطلاقا من العلل والمقاصد والأحاديث خاصة في المسائل التي لا توجد فيها أجوبة مباشرة من آ

 .أوجدوا أحكاما  جديدة بمعنى أنهم لجؤوا إلى القياس لحل مشكلات المجتمع بشكل يتلاءم مع الدين

ومن ناحية أخرى فإن الذين يرون أنفسهم الممثل الوحيد لأهل السنة وهم علماء أهل الحديث كانوا 

 .الاعتقاد هي حلول بعيدة عن الدين محكام وفتاوى سواء في الفقه أمن أيرون أن ما أنتجه أصحاب مدرسة الرأي 

ولأجل أنهم  «دين الإسلام هو عبارة عن السنة» وبحسب أهل الحديث وكما يقول الإمام البربهاري

ولكن يعد هؤلاء أنفسهم الممثل  ،يتبعون الحديث في حياتهم الدينية وصف هذا المنهج بأهل الأثر وأهل الاتباع

∗

وھذه ھي الترجمة العربیة للدراسة بعنوان ''Soruşturma-I'' التي نشرت في العدد الأوّل والثاّني من مجلة الإلھیات الأكادیمیة. (محمد علي 
بیوك قره، اللقاء الأوّل، الإلھیات الأكادیمیة، ۲۰۱٥، العدد: ۱-۲، ص ۳۱۷-۳۲٤). من الواجب أن یستند في الإقتباس إلى المقالة التركیة.

*



«السلفية»عدد  لقاءات

م2015/  2، 1المجلد الأول / العدد: 

للسنية فقد عبروا عن أنفسهم بمسميات منها الفرقة الناجية وأهل الاستقامة والطائفة المنصورة  الأوحد

ونستطيع أن نقول إن أحمد بن حنبل  هو أشهر وجوه أهل الحديث والمدرسة السلفية في العصور المتقدمة فإن 

م ورسالتهم محصورة في الاستماع الإمام أحمد بن حنبل ومن سار على دربه وتبعه من العلماء كان غالب اهتمامه

وإن الامامين الكبيرين البخاري ومسلم كانا من  اتعوإلى الأحاديث وروايتها ثم تصنيفها على حسب الموض

 .لذين اشتهرا بمثل هذه الجهودا

فخط أهل الحديث السلفي يمثل الجناح المحافظ داخل الفكر الإسلامي فالسلفية قياسا  بأهل الرأي لم 

دما  على مر الأزمنة ولم يستطيعوا الوصول إلى الجماهير وذلك بتمسكهم بحرفية النص المضادة للعقل يسجلوا تق

 .وبطبيعة فكرهم المتسم بقوالب ضيقة وبموقفهم الإقصائي

 .ة معينة متميزة لها طابعها الخاصإلا أنهم استطاعوا البقاء ولو بحدود هامشية كمذهب لفئ

وابن  ،والقاضي أبو يعلى ،وابن بطة ،والبربهاري ،والخلال ،ابن قتيبة :أمثال ؛وولد في رحمه مشاهير

 .وغيرهم ،وابن قدامة ،وابن الجوزي ،عقيل

هو موقع ابن تيمية ومحمد بن عبد الوهاب في منهج الخط السلفي؟ وهل نقطة ما -3

 التحول في الخط السلفي تبدأ من ابن تيمية أم من محمد بن عبد الوهاب؟

 دد شباب السلفية في الفكر الإسلامي من جديد هو تقي الدين بن تيمية المتوفى عاملا شك أن الذي ج

وذلك بدخوله في مساجلات مكتوبة مع  ،هـ( فهو الذي أعاد الحيوية لهذا المنهج الذي كان قد جمد728)

ء والشعب سلفية إلى ساحة العلماالمتكلمين والفلاسفة والشيعة وبعض الصوفية فقد استطاع بجداله إدخال ال

فقد عاش ابن تيمية في حقبة زمنية صعبة بالنسبة للعالم الإسلامي ألا وهي احتلال المغول  ،جعل لها شعبيةو

بسلاحه ضد المحتلين فهو من الأعلام المجتهدين  وقد كان من المقاومين لهذا الاحتلال ومن المحاربين فعليا  

فيه وفيما بعده وذلك بسعة مؤلفاته التي تمتاز بشدة أسلوبه المهمين الذين كانت لهم بصمة في العصر الذي عاشوا 

ودقة تحقيقه ونهجه التربوي التهذيبي حتى إنه في بعض الأحيان قد خالف أهل الحديث في بعض فتاويه 

 .وأحكامه فقد صار نقطة تقاطع ومرجع لا غنى عنه

ة لذا فلن يكون صحيحا أن نعده نقطة فابن تيمية إن صحت العبارة بمواصفاته تلك هو مجدد السلفية التقليدي

تحول فإن الفاعل الأساس لذلك هو محمد بن عبد الوهاب وهو من متبعي ابن تيمية في المراحل المتأخرة فإن التغيير الذي 

 .طرأ على السلفية والتي قلنا عنها إنها نقطة تحول أو تطرف هي تسيس السلفية وتحولها إلى مذهب عند آل سعود

ته فهي الاستعمال المفرط للتكفير والشدة الموجهة تحت مسمى الجهاد إلى أولئك المستبعدين أما انعكاسا

روا  .من المسلمين الذين كُفِّ

؟هل نستطيع أن نجمع بين السلفية والوهابية في تعريف واحد -4

كأن نقطة التحول المذكورة في السلفية هي التي جعلت مسمى الوهابية تدخل حيز التداول كمذهب 
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من أن نقدم الوهابية باعتبارها مذهبا  مختلفا  ومستقلا  لبعض الغلو في الخط  إنه بدلا   :د ولكننا نستطيع القولجدي

وهذ التعريف هو  ،السلفي فإننا نستطيع أن نعرفها بأنها عرض جديد للفكر السلفي برعاية سياسية سعودية

 .أصح وأوفق للواقع من الناحية العلمية

أما المنتسبون لهذا التيار في الماضي وإلى  نت دوما ولا تزال من استعمال المخالفين لها...فتسمية الوهابية كا

 .يومنا هذا وفي كل زمان ومكان فقد سمّوا أنفسهم السلفية وأهل الحديث

ة وأهل السنة؟ما هي العلاقة بين السلفي -5

التي تعد أحد اتجاهي أهل السنة في كما بيَّناّ في أول الحوار أن السلفية هي امتداد لمدرسة أهل الحديث و

 :العصور المبكرة لكن لا بد لنا أن ننبه على أمرين

الحصرية التي عليها السلفية ورؤيتها الدائمة أن السنية حكر عليها فمثلا  الأحناف الذين يشكلون  أولهما:

كمذاهب اعتقادية والطرق الرافد الرئيس لأهل الرأي والشافعية والمالكية في الفقه والأشاعرة والماتريدية 

الصوفية والجماعات التي تعد نفسها جزء من أهل السنة يَنظر إليها السلفيةُ على مر العصور وإلى يومنا هذا على 

 .أنها أهل بدعة وضلالة

كتابة  وقولا  وهذا الأمر يهدم ويخرب الوئام  ،في إظهار هذا الحكم المسبق في كل فرصة ولا يرون بأسا  

 .عامة الأمة فضلا عن الداخل السني والسلام بين

ثانيهما: رؤية الأغلبية السنية والتي تقارب التسعين في المئة أن السلفية فرقة منحرفة عن السنية لأسباب 

وبهذا السبب  ،ورؤيته على أنه إقصاء الذين يقصون ،ونستطيع توضيح هذا الوضع في سياق ردة الفعل ،مختلفة

مع الفكر الخارجي )الخوارج( نتيجة للفهم السلفي عند  سنية لتطابقهما أحيانا  دُفع بالسلفية خارج نطاق ال

السلفية أن العمل جزء من الإيمان ونتيجة لهذا سادت القناعة بأن عدم العمل هو عدم الإيمان ما كان سببا  في 

ها والخوارج يسيران في مضمار واحد  .تقييم السلفية وعدِّ

ن تأويل الآيات المتشابهات المتعلقة بصفات الله الفعلية )الصفات )تجنبهم( م وأيضا بسبب هروبهم

هم التي كانت سببا  في سوء الفهم الذي ءاالخبرية( مثل كون الله في السماء واستوائه وله يد ووجه وبخاصة آر

تبادلة تسبب في نسبتهم وعدهم في فرق التشبيه والتجسيم من قبل المتكلمين من أهل السنة وهذه الاتهامات الم

 .من الطرفين مستمرة إلى يومنا هذا

فما هي الفرق المنقسمة ،نعلم أن بين السلفية انقسامات واختلافات في العصر الحديث -6

 وأسباب هذا الانقسام؟

إن الوهابية التي كان لها دور في تأسيس الدولة السعودية فقدت وبشكل سريع خاصية القتال وأضفي 

فهذا الطابع كان نتيجة سياسات تدريجية من قبل الإدارة السعودية لمنع  ،1930عليها الطابع المؤسسي بعد عام

فأصبحت قدرات التمثيل لعلماء الوهابية محصورة داخل  ،الحركة من اللجوء إلى موقف معادي للدولة
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يتعلق المؤسسات الدينية الرسمية بشكل تام وإن كان هناك أحيانا  بعض الاعتراضات الدينية المنشأ خاصة فيما 

 عقلانيا   علمانيا   بالتشريعات والتقنين في مجالات التجارة والأعمال والإدارة العامة والتي أخذت طابعا  

وبالعلاقات المشتركة في شتى المجالات مع الدول الغربية وأمريكا بعد استخراج النفط وبخطوات تحديث 

وفي  ،ماء الوهابية الرسميين ومباركتهمالتعليم إلا أن هذه القرارات أخذت طابعا  مشروعا  بموافقة عل

 .سلامي المعاصر وبأشكاله العمليةالسبعينيات وجدت السعودية فرصة في التعارف وعن قرب على الفكر الإ

من اضطهاد  وكانت خلفية هذا التعارف والفاعل الحقيقي لها أولئك الذين لجؤوا إلى السعودية هربا  

نشطاء وأكاديميون من الإخوان المسلمين وأيضا أولئك الذين وفدوا  الأنظمة واستبدادها وكان في مقدمتهم

 .إلى السعودية للدراسة وأولئك الذين ذهبوا للدراسة في الخارج

إلى المعترك  -وإن لم يتقبلوا الشيعة كمذهب  - وفي الثمانينيات ألجأت الثورة الإسلامية في إيران السلفيين

ذا الوعي السياسي الذي تُرجم في أرض الواقع في جهاد أفغانستان أوجد وه .السياسي ككل التيارات الإسلامية

إمكانية فعلية ولوجستيكية لشرائح معينة فالذين ذهبوا إلى أفغانستان من المجاهدين العرب المتطوعين والذين 

بة الزمنية هذا الخطاب الديني الجديد الذي سيظهر في هذه الحقو .لأكثرهم ميول سلفية تطرفوا في بيئة الجهاد

 .سيقل فيه ثقل السلفية التقليدية ويزداد فيه لون الحداثة الإسلامية

إن مؤيدي هذا الخطاب بدؤوا يتساءلون عن شرعية الحكومة السعودية بسبب انحيازها للسياسات الغربية 

المكتسب  «الرسمي»والتي كانت نقطة تحول داخلي جاد تجاه النظام السعودي  .التي نهجتها بعد حرب الخليج الأولى

عن التصدي والمجادلة  بالسلفية الجهادية لم يكن مدافعا   هذا الاتجاه الذي يُعبر عنه غالبا   ،الوهابي - للطابع السلفي

 .بأساليب سياسية قتالية ضد الاستعمار أو الجهات الصهيونية فحسب بل مع المتعاونين المحليين أيضا  

ونسمي التيار أو  ،السياسي المعاصر مزيج بين الوهابية والإسلام« السلفية الجهادية»إنّ  :نستطيع القول

«السلفية الجهادية»فكما نجد بين  .«سلفية السعودية»ـ بداوم على طاعتها للنظام السعودي الفئة القديمة التي ت

لمسلحة نجد سبيلا  لها أمثال القاعدة والتشكيلات ا «الجهادية العالمية»من اتخذ السبل الإرهابية تحت مسمى 

 .«ببيئة الصحوة»أيضا العناصر المدنية الراديكالية للإسلام السياسي غير المسلحة المسماة 

ونجد أيضا ميولا  مختلفة في بنية السلفية السعودية أمثال ما يفهمه علماء السعودية كابن باز وابن عثيمين 

المهاجر السوري من أصل أرنؤوطي أو المهاجر  أو الشيخ فوزان من مفهوم السلفية وبين ما يفهمه الشيخ الألباني

ونحن نعلم أنه لا يوجد تطابق تام بينهم فإن أمثال الشيخ الألباني ومقبل يرون أن  ،اليمني كالشيخ مقبل

موروث محمد بن عبدالوهاب وما طوره علماء الوهابية وتوارثه الأجيال جيلا بعد جيل أو مكتسبات الحنابلة 

 «السلفية الأم»ه أصول تنجدهم يتعاملون من منظور أوسع وفي إطار ما أتاحف ياد لها،ليس من الضروري الانق

أنه يوجد اتجاه سعودي لفئة تسمى  ومن المعلوم أيضا   .بشكل مستقل وأكثر حرية في الإفتاء والأحكامللعلماء 

ع من لا يتفق معها في سلفيتها من  فرق السلفية ومن غير السلفية بالمدخلية نسبة إلى ربيع بن هادي المدخلي تُبدِّ

 .من المسلمين حتى أنها تضخم وتهول من النقاط البسيطة والتافهة وتكفرهم بسببها
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التي صارت في الواجهة خاصة  «السلفية السياسية»إضافة إلى السلفية الجهادية والسعودية لابد من ذكر 

ا  بالنسبة للسلفية الجهادية التي هي سياسية في م هذا التطور لم يكن مستغربا  أو مفاجئ2011بعد الربيع العربي 

جوهرها وإنما المستغرب هو موقف السلفية السعودية بشكل خاص لأن هذه البيئة كانت اتجاهاتها قريبة من 

الملكية والعرشية وكانت بعيدة عن المبادرات الديموقراطية المدنية وعن الديموقراطية التمثيلية والمشاركة المدنية 

ها وكانت تعد هذه المفاهيم السياسية بدعة مستحدثة إلا أن البيئة نفسها شاركت وبشكل نشط أو فاتر وما شابه

هذه المشاركة أدت بهم فيما بعد إلى إنشاء حزب و ،في ثورات الربيع العربي خارج المملكة العربية السعودية

ودعم النظام السعودي لهذه  .فعةسياسي في مصر ودخوله انتخابات حرة نزيهة وحصوله على نسبة أصوات مرت

التحركات السلفية لابد من فهمها على أنها خطوة لإنشاء معادلة ضد قوى الإخوان المسلمين الذي تتخوف منه 

. إن الغاية واضحة من دعم النظام السعودي القوي للأحزاب السلفية في مصر وتونس مع منعها دوما  

سد  الطريق على الإسلاميين وتشكيل السياسة في هذه البلاد  :للحركات السلفية السياسية في المملكة وهي

بالإضافة إلى ذلك لا بد لنا هنا من ذكر مدرسة أهل الحديث التي بدأت تقوى في  .لصالح المصالح السعودية

م والتي لم تكن مستقلة تماما  عن 1831شاه إسماعيل شهيد المتوفي  القرن التاسع عشر بأفكار وأنشطة الهند في

 .هذه الأحداث إلا أنها في الغالب كانت تسير في طريقها وبخاصية تتلاءم مع بلاد الهند

؟بعضاللبعضهم ماهي نظرة المجموعات السلفية  -7

هذا التشتت في السلفية  .كما ترون نحن أمام سلفيات مختلفة الأشكال فيما بينها وليست سلفية واحدة

خلها إلى الإقصاء والاتهامات المتبادلة ثم الانقسامات لذا نجد التي ميزتها الحصرية لاشك أنها ستؤدي في دا

إضافة إلى التيارات السلفية الموجودة في العالم  ،الانقسامات تتعمق فيما بين السلفية الجهادية والسعودية

لى وتسعى السلفية السعودية إ ،الإسلامي نجد المنظمات السلفية في أوروبا وأمريكا قد اضطرت أيضا للانقسام

وذلك من خلال كتابة رسائل تبين مواقف أئمة السلفية من العدول ومن ، بلورة طريقها حيال علماء السلفية

 ،المردودين منهم بشكل يتلاءم ويتشابه مع علم أصول الحديث التقليدية المستندة إلى علم الجرح والتعديل

لفة لأهل السنة مستخدمة في ذلك مسميات وتسعى أيضا  إلى إبعاد وإقصاء السلفية الجهادية بدعوى أنها مخا

ومن ناحية  ،مشابهة لما في كتب تاريخ المذاهب التقليدية عن الفرق المبتدعة كأسماء المودودية والقطبية والإخوانية

«داعش»م وبعد ظهور الدولة الإسلامية في العراق والشام 2013أخرى نجد السلفية الجهادية خاصة بعد عام 

ن مسألة من هم إثم  ،اء حكومة اهتزت مكانة الجهادية العالمية المتمثلة بالقاعدة بشكل قويكقوى تستطيع إنش

الوارثون الحقيقيون لأسامة بن لادن مؤسس القاعدة نوقشت وبحرارة من قبل المنظمات السلفية التي تبنت 

ير مع الاتهامات فكاقشات التي استعمل فيها سلاح التم فإن هذه المن2014طريقة الإرهاب وذلك بعد عام 

ويظهر  ،وتكثير الانشقاقات الداخلية وتهييج الفرقة بالخوارجية كان لها تأثير عميق في الأيديولوجية السلفية

ذلك واضحا في وجود مواقف مشابهة عند طوائف السلفية الذين تبنوا الكفاح السياسي الحزبي وبين المعترضين 

 .على الحزبية السياسية
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 السلفية والإسلام السياسي؟ وفي ضوء هذا ماهي نظرة السلفيةهل يوجد علاقة بين -8

 للإسلام السياسي؟

 معتبرا   من الطبيعي أن الحركات الإسلامية التي ليست على النهج السلفي ومن أول وهلة لا تجد مكانا  

لتقليدية مع وأصل المسألة هي علاقة الأوساط ا .«لفساد اعتقادها»في الأوساط السلفية الجهادية والسعودية 

إن  :أولئك الأفراد والتشكيلات الذين اتخذوا طريقة الإسلاميين كمنهج مع كونهم سلفيين ونستطيع أن نقول

لأن الإسلام المعاصر  ؛السلفية السعودية لكونها جزءا  مرتبطا  بخاصية النظام أكثر شدة وإقصاء  في هذا الشأن

نظمة الاستبدادية والانفرادية كالنظام السعودي لذا نجد أن أو الحديث هو تيار له مواقف مخالفة وناقدة للأ

العلماء المنتسبين لسلفية السعودية يطعنون وبخاصة في الأشخاص والمؤسسات التي لها ارتباط بالإخوان 

ستفترق أمتي على ثلاث » :المسلمين ويسمونها بأسماء مشابهة لفرق المبتدعة المذكورة في الحديث المشهور

  .م1990وذلك بالتسعينيات بعد  «ة...وسبعين فرق

ـ وينوهون ب ،«الإخوانية»بـ يسمون المنتسبين للإخوان والسلفية التي تؤمن بالسياسة مثلهم  فمثلا  

بـ لمفهوم الحركة الإسلامية  ا  ضوينوهون أي ،ل مثل الأردن والكويتللأنشطة الحزبية السياسية في دو «الحزبية»

ولحركات التمرد والتكفير الإسلامي المشابهين  ،«التكفيرية»ـ ي بفيركلتلفكر اصحاب اولأ ،«الحركية»

وهذه هي أكثر الأسماء  ،«القطبية» ـعلى سيد قطب ب وعطفا   ،)الخوارج المعاصرين( «الخوارج الجدد» ـللخوارج ب

من قبل علماء م على سيد قطب بأنه المسبب الرئيسي للفتنة السياسية والتطرف الجهادي كَ ويُحْ  .بينهم وجودا  

فبالنسبة لهم فإن سيد قطب لا يعرف عن الإسلام شيئا لأنه ليس لديه دراسة دينية وفي كتبه خاصة  ،السعودية

وإنما  ،نه لا يُعد مفسرا  إ :لم يأخذ بالأحاديث وفسر القرآن برأيه. لذا فإن الشيخ مقبل قال «ظلال القرآن»كتاب 

 .«ظلال القرآن في»ونصح بعدم قراءة كتاب  ،هو كاتب عادي

أن نقد وتقييم الحركة الإسلامية والإسلاميين عند السلفية الجهادية أكثر اعتدالا فإن محيط  ويظهر جليا   

وبيئة الصحوة لها اتصال عن قرب مع أشخاص ومؤسسات من الإسلاميين حتى إنهم وجدوا فرصة للتعاون 

ادي الذي اتخذ الإرهاب طريقة له نجدهم قد مع الإسلاميين غير السلفيين وعندما نتحدث عن الفكر الجه

جوزوا العمل المشترك مع كافة قوى وطوائف الحركة الإسلامية لإنشاء سد منيع وصف قوي ضد محافل 

ولكن  .وأبرز دليل على موقفها هذا هو اتفاق القاعدة مع طالبان .الاستعمار الكفرية وإن لم يكونوا من السلفية

طة الديموقراطية التي يعدونها كفرا كما هو الحال في تنظيم الإخوان وحماس عندما يدخل على الخط الأنش

ينتقدونهم وبشدة ويتهمونهم بالسعي للوصول إلى السلطة بوسائل لم يشرعها الله وبترك وظيفة الجهاد 

ا أخرى بالبدعة والضلالة وأحيان ويصفون هذا المنهج السياسي أحيانا   .وبالتصالح والتنازل عن مبادئ الإسلام

إلى الصعوبات  ولا بد من الإشارة هنا .ون من هذه الاتجاهات كما هو عادة المنهج السلفيؤبالكفر والشرك ويتبر

 .التي واجهت الحركة السلفية السياسية التي بدأت في الصعود بعد الربيع العربي



 جامعة غازي عنتاب«الأكاديمية الإلهيات»مجلة 

م2015/  2، 1المجلد الأول / العدد: 

ماهي علاقة السلفية بالحداثة وهل يوجد بينهما ارتباط؟ وهل يصح أن نعد هذين -9

 لاتجاهين شيئا  واحدا ؟ا

إن الحركة الإصلاحية التي بدأت بأشخاص مثل محمد عبده وجمال الدين الأفغاني في المنتصف الأخير 

من القرن التاسع عشر والتي كانت تهدف إلى تنقيح الإسلام والمسلمين من التقليد والخرافة وأن تمكن للأمة 

هذا الفكر الإسلامي والحركي الذي ظهر بأهداف  «الجيل الأول» دينا  صافيا  خالصا  من الشوائب كما كان يعيشه

ولكي يفرق بينها وبين السلفية التقليدية عُبر عنها بالسلفية الجديدة والسلفية  .إصلاحية قد سموا بالسلفية

ولعل الميول الواضحة للوهابية عند رشيد رضا الذي يعد من أبرز الوجوه لهذا التيار قد دعمت  .الإصلاحية

لكن هذا التيار المذكور وبسبب طبيعته الانتقائية والنشاطية والتقدمية والعلمية والواقعية وبقوة  .هذه التسمية

 :يعندهم ه «المصادر الأولى»فإن مفهوم  .ثقافته لا يقترب بأي شكل من الأشكال بالسلفية الوهابية المعروفة

مون الروايات التي  صدر أيضا  وبالرغم من القول إن السنة الصحيحة هي م ،آيات القرآن إلا أننا نراهم يقوِّ

تشكل مادة السنة بطريقة مغايرة لأهل الحديث ولمبادئ أصول الحديث التقليدية حيث إنهم يركزون على نقد 

المتن ومرجعية العقل لذا نجدهم استبعدوا مراجع الحديث المعتمدة عند أهل السنة بنهجهم هذا وبطريقتهم 

ون إليها للوصول إلى فهم وتطبيق الدين على نهج الجيل الأول وهو السلف الصالح ؤلتي يلجوإن السنة ا .تلك

ولاحظوا  .هي في الحقيقة المادة نفسها التي تحتاج إلى تجديد لحل مشكلات الدين التي تسببت فيها بشكل مهم

إلى بعض الأحاديث لذا فإن أن أساس الأخطاء الاعتقادية والتطبيقية التي ينبغي تنقية الإسلام منها مرجعها 

 .هذا النهج الحداثي تميز بطبيعته القرآنية ولا زال

إن الإسلام  :لطريقة الوهابية السلفية وأهل الحديث المعتادة التي تقول تماما   إن هذا الموقف يعد مخالفا  

بالمذاهب والمعاداة وعلى الرغم من تشابهها في عدم التقيد   .هو عبارة عن السنة وأن فهم الدين يدور حولها

 .للتصوف ونقد الفقه التقليدي إلى أننا نجد مسلك كل فريق وطريقته مختلفة تمام الاختلاف عن الآخر

نحن نعلم أن السلفية لديها أنشطة متعددة في مختلف الدول وعلى رأسها أوربا وشرق -10

 ؟لنحووماهي أسباب انتشارها على هذا ا ؟آسيا ففي إطار هذا ما هي أماكن سيطرتها

إن السلفية وعلى وجه الخصوص الوهابية منتشرة وعلى نطاق واسع في مكان نشأتها في  :نستطيع القول

إن الحساسية المذهبية التقليدية والتاريخية الموجودة عند  :السعودية ودول الخليج ونستطيع أن نقول أيضا  

يعيا  وتلقائيا  لنشأتها وتطورها ولوجود الشعوب غير العربية وعدم وجودها في الدول العربية كان عاملا  طب

 العربي.مؤيدين لها في العالم 

أن المملكة العربية السعودية سعت جاهدة لنشر الفكر السلفي في جميع  1960لكنه من المعلوم وبعد عام 

بأسلوب سياسي قوي ودقيق واستعمال  ،أنحاء العالم الإسلامي وفي أماكن تواجد المسلمين في الغرب

 .انيات الاقتصادية المترتبة على عوائد النفطالإمك
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 ،وذلك من خلال الطلاب الوافدين الذين يحصلون على منح جيدة تمنحها لهم مؤسسات التعليم الدينية

كل  ،تئوالمساجد والأوقاف والمدارس التي أُنش ،وعن طريق أساتذة ودعاة السلفية الذين يُرسلون إلى الخارج

نتشر في العالم الإسلامي البعيد تالأخيرة ل 20/30 الـ ظم أمام السلفية في السنواتفتح الطريق وبشكل منذلك 

 ،ى الشافعيةووالقفقاس والأكراد والملا ،التركية والهندية الذين هم أحناففالشعوب  .عن السلفية التقليدية

 كبير بهذا التيار على نحو تقليدي.تأثروا بشكل  وشمال وغرب أفريقيا المالكية

الالتحاق الطوعي بالتنظيمات السلفية المتشددة ذات  :ألة الأخرى التي يجب الوقوف عندها هيوالمس

الطابع الخوارجي مثل داعش من دول تخلصت من الشيوعية كدول وسط آسيا والبلقان والقفقاس أمثال ألبانيا 

 .أوزبكستان –الشيشان  –كوسوفا  –مقدونيا  –

من قبل المجتمعات المسلمة التي التقت من جديد بدينها بعد مرور ونستطيع أن نرى هذا التوجه والميل 

 هم وما قُدم لهم على أنه الإسلام.لكن نتجتْ إشكالية الأخذ بما وجدوه أمام ،سنوات الفراق

فت للنظر كثرة انضمام الشباب من أمريكا وأوروبا ونستطيع أن نفهم أن هذا التعاطف والميل من فاللا

لرابع للمسلمين المغتربين هي محاولة خطيرة للبحث عن الذات لأناس احتُقِروا من قبل قبل الجيل الثالث وا

تعلم الدين من  .المجتمعات التي يعيشون فيها وحرموا من فرص العمل والتعليم وعاشوا أزمة هوية حقيقية

من خلالها ناس مصادر خاطئة وناقصة وتفاعل عواطف الانتقام العميقة مع أزمة الهوية تجهر لبيئة تنقل ال

 لممرات ومنعطفات خطيرة.

وهمجية من التنظيمات المحلية  وبإفادة شهود العيان فإن المنضمين لداعش من الدول الغربية أشد عنفا  

ره والتمرد والشغب والعصيان وهذه الشهادة لها ارتباط وثيق بالحالة المرضية وهي الحماسات والشعارات والك

 الجانبية لهذه الحالة المرضية.اض حدودي وهي أهم الأعراللا

اصل الاجتماعي في لا بد لنا من الإشارة إلى تأثير الحملات الدعائية عن طريق شبكات التو ؛وأخيرا  

 انتشار السلفية.

فإن بعد الشباب في هذا العصر الحديث عن بيئة المساجد والجماعات الدينية المحلية والتي تتمثل في شكل 

ما لما يسمى بجماعات  تقليدي في محور المساجد والجماعات تركت المجال نوعا   فعاليات وتضامن والتقاء

 ت.الإنترن

هي أمة مصطنعة  )الإنترنت( فإن الأجيال الشابة التي تريد إزالة عزلتها عن طريق الشابكة الدولية

 عن هوية أيا  ما كان وكيفما تيسر.تبحث لها 

ستعمله التشكيلات السلفية من قاعدة وداعش بشكل فعال فطريق الشابكة الدولية بعيدة عن الرقابة فت

.الشابكة أرضا  خصبة  لكسب متعاطفين ومؤيدين لها فصارت للترويج عنها من خلال الشابكة




