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SALAFISMUS: Der Unterschied zwischen ,,salafiya® und
was-salaf as-salih“ im islamischen Gedanken

Salih AYDIN®

Salafismus ist ein bestimtes Denkweise und Methode in islamischen
Gedanken. Ein bestimmtes Verstindnis (salafitische Sichtweise) mit den salaf as-
salihin gleich zu setzen, bedeutet eigentlich das AusschlieBen der Gefdahrten und
ihrer Nachfolger, welche nicht dieser Meinung waren. Das Verstindnis ‘Abdallah
ibn ‘Umar ohne Kommentar zu akzeptieren ist von den salaf as-salihin, und was ist
mit der Denkweise, die fragte: ,Ist das deine eigene Meinung oh Muhammed.*?
Wenn das bakri Verstindnis, das in dem Moment des Horens bestitigt, den Salaf
gehort, gehort das “‘umarische Verstindnis, das erst nach dem Hinterfragen und
Begreifen glaubt, nicht den Salaf? Salafismus ist das Einschrinken der salafas-
salihin auf ein bestimmtes Verstdndnis sowie die Verdichtigung jeder Ablehnung
ihres menschlichen und naiven Verstindnisses durch die Spiteren, als eine
Opposition gegen den Islam. Zusammenfassend mdchte ich sagen, dass das Sunna-
Verstiandnis des Salafismus, den Hadit-Fanatismus betreibt, gegen den universellen
Islam ist und nicht mit dem vereinbar ist, dass der Islam etwas Zeit, Raum,
Geographie und ethnische Aufzeichnungen Uberschreitendes darstellt. Am Ende
kann man sagen, dass as-salaf as-salih mehr vor dem Salafismus bewahrt werden
soll, als vor Anderen.

Schliisselworter: Salafismus, der gute Vorginger, die Leute der Tradition,
die Leute der Meinung, Erfindung.

Selefilik: islam Diisiincesinde “selefiyye” ve “as-salaf as-salih”
Arasindaki Fark

OZET
Selef-i sdlihin kavrami, ehl-i beyt kavramu gibi, cazibesine dayamilmaz

kavramlardan birisidir. Bazi gruplar selefi kendi fikirlerine dayanak yapmakta, kendi
fikirleriyle esitlemekte ve sinirlandirmaktadirlar. Selefciligin 6lgiileri belli olmadig:

* Dr., Philologisch-Kulturwissenschaftliches Fakultét, (Orientalistik/Arabistik), Universitit
Wien.
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i¢in de tam bir tanimi yapil(a)mamaktadir. Hatta bu tiir gruplar bu belirsizligi bile
kullanmak istemektedirler. Boylece “selef’le gekillenmek yerine, selefi
sekillendirmektedirler. Bu yiizden Muhammed Ikbal ile Nasiruddin al-Albani ikisi
de sclefi goriilebilmektedir. Felsefi olarak belirli bir anlayisi (selefi bakis agisi)
selef-i salihinle bir ve 6zdes gérmek, aslinda o anlayigta olmayan sahabi ve tabileri
dislamak anlamia gelir. Abdullah b. Omer’in yorumsuz alma anlayist selefi salihine
ait oldugu gibi, bu sana ait bir goriis mii ey Muhammed, diyen anlayis da selef-i
salihine ait oldugu kabul edilmelidir. Selef-i salihin belirli bir mezhebe degil biitiin
Islam mezheplerinin kendisinde asillarii buldugu mubarek bir zaman dilimine
isaret etmektedir. Burada, bilginin kaynagi olarak haberi alan, bilgiyi rivayetle
sinirlayan, lafizc1 bir yontemi kullanip akli kullanmaya ve dirayete karsi olan
»Selefeilik™ ile ,,Selef-i salih « arasinda ¢ok biiylik fark olduguna, Selefierin bu
kavramsal materyali kullandiklara isaret olunmakta ve bu iki kavram arasindaki
fark ele alinmaktadir.

Anahtar Kavramlar: Selefcilik, Selef-i séalih, Ehl-i Hadis, Ehl-i Rey,
Bidat

Einfiihrung

Zu Beginn mochte ich hervorheben, dass der Begriff as-salaf as-salih
(der ehrwiirdige Vorgéinger) ein sehr attraktiver Terminus ist. Aus diesem Grund
ist es selbstverstdndlich, dass viele Personen und Gruppen sich diesem
unterordnen. Jedoch ist nicht freilich, dass diese ihre eigenen Anschauungen und
ihre Ideologien mit as-salaf as-salih gleichwertig sehen. In der Realitdt wollen
diese Gruppen ihre eigenen Gedanken auf die salaf stiitzen. Wegen der
uneindeutigen und indefiniten Kriterien ist die Definition nicht vollkommen
oder mit einem anderen Ausdruck; man kann es nicht eindeutig bestimmen.
Normalerweise gibt es manche Kriterien zum Salafismus,® aber diese sind
derartig elastisch und unklar, sodass sogar Modernisten, Mystiker oder
Traditionalisten als Salafiten eingestuft werden.” Diese Gruppen wollen iiberdies
die Unklarheit ausnutzen, um sich einen Vorteil zu verschaffen. Muhammad
Ighal und Nasiruddin Albani werden gleichzeitig als Salafiten angesehen;

! Fiir den Salafismus siche, Boti M. S. R., as-Salafiya marhala zamaniyya mubaraka la
madhab islami, Dar al-Fikr, Dimagk 1990; Abdullah b. Abdulhamid al-Atari, Ahl al- Sunna
wa’l-Gamaa, Ubersetzung Besir Eryarsoy; Uludag, Siileyman, Islam Diisiincesinin Yapusi,
Selef, Kelam, Tasawuf, Felsefe, Dergah, Istanbul 1994; Mazharuddin Siddiki, Zslam
Diinyasinda Modernist Diisiince, Ubersetzung Murat Firat-Goksel Korkmaz, Dergah,
Istanbul 1990; Kutlu, Sénmez, Islam Diisiincesinde Ilk Gelenekgiler, Kitabiyat, Ankara
2002; al-Albani, Muhammad Nasiruddin, ,,Vuciibu al-ahd bi Hadith al-Ahad fi’l-Aqidah
wa’r-radd ala $ibah al-Muhalifin,* (Rasdil al-da’wa al-salafiya), Dimask 1974; Atay,
Hiiseyin, slam in Inan¢ Esaslari, AUIF. Ankara 1992, Ankara; Mehmet Ali Biiyiikkara, 11
Eyliille Derinlesen Ayrilik: Suudi Selefiyye ve Cihadi Selefiyye, Dini Arastirmalar, b. 7, z.
20, s. 205-234; Lohlker, Riidiger, Dschihadismus Materialien, Fakultas UTB, Wien 2009.

2 Berger, Lutz, Islamische Theologie, facultas wuv Wien 2010, S. 146.
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obwohl Muhammad Igbal ein Modernist und Nasiruddin Albani im engeren
Sinne ein Traditionalist gewesen ist.

Wer wird als as-salaf oder as-salaf as-salih bezeichnet?

Salaf/Vorginger, dessen Bedeutung ,.die vorgehende Gemeinschaft
oder ,,die filhrende Gemeinschaft ist, wird fiir die Geféhrten des Propheten und
die Generation, die nach ihm kam, beniitzt.> In diesem Zusammenhang
bezeichnet man sie mit der Eigenschaft des salih. Im Koran wird salaf als die
fihrende Gemeinschaft sahaba erklirt; so heift es: ,,Die Vordersten, die ersten
der Auswanderer (aus Mekka) und der Helfer (in Medina), und jene, die ihnen
auf die beste Art gefolgt sind, mit ihnen ist Allah wohl zufrieden und sie sind
wohl zufrieden mit Ihm.* Ein weiterer Hadit bezicht sich auf die Zerspaltung
der Gemeinschaft in verschiedene Sekten. Von Abi Huraira wird tberliefert,
dass der Prophet sagte: ,,Meine Gemeinschaft wird sich in 73 Sekten spalten.
AufSer der erlésten Gruppe werden 72 ins Feuer gehen.«®> Neben diesen ahadit
gibt es im Weiteren die Anfrage von den Gefihrten an den Propheten nach ,,al-
firqa an-nagiya,” worauf der Prophet antwortet wie folgt: ,,Meinem Weg und
dem Weg meiner Gefihrten folgen.” Prophet Muhammad hat ebenfalls in einem
Hadit, welcher in Buhart und Muslim {iberliefert wird, gesagt: ,,Die besten
Menschen sind die, die in meiner Zeit lebten, dann die, die darauf folgten, dann
die, die darauf folgten.“® Diese ersten drei besten Generationen, die hier erwihnt
werden, werden als ,,salaf* bezeichnet. Die drei Generationen sind in der Reihe
sahaba, tabi‘un und tabi‘u al-tabi ‘. Sie sind Vorbilder fiir die Gldubigen, die
nach ihnen kamen, im Glauben, Wissen und in der Praxis. Die Generation der
Gefahrten lebte, nachdem der Prophet starb, als die einzige Vertretung, und alle
Muslime, die anschlieBend kamen, haben den Koran, die ehrenvollen
Uberlieferungen und die erste islamische Glaubenspraxis von den Gefihrten
gelernt. Aus diesem Grund haben die sahaba einen besonderen Stellenwert in
den Augen der Muslime.

® Uludag, Islam Diisiincesinin Yapisi, S. 37,38; Boti, as-Salafiva marhala zamaniyya
mubaraka la madhabun islami, S. 9-11; Miifrih b. Silleyman, al-Manhag as-Salafi, Riyad
1422/2002, S. 36-42; Wolfson, H. Austryn, Kelam Felsefeleri, Kitabevi, Istanbul 2001, S. 3;
Berger, Islamische Theologie, S. 146.

* Tauba (Die Reug), 100.

® Boti, as-Salafiya, S. 9. Fiir die Kommentaren und andere Variationen der Uberlieferung
siehe al-Maqdisi, Ahsan at-Taqasim fi Ma ‘rifat al-Agalim, S. 39. Dieses Thema gibt es noch
in Faisal at-Tafriga von al-Gazali und van Ess behandelt es in seinem Buch Der Eine und
das Andere. Diese Variation ist folgende: ,,Meine Gemeinde wird sich in 70 oder 71 Sekten
spalten, von denen alle mit Ausnahme einer ins Paradies eingehen. Da sagt man: O
Gesandte Gottes, von wem sprichst du denn? Er Antwortete von den Kertzern (zanadiqa)
d.h. den Qadariten.“ Fiir die ausfiihrliche Information siehe van Ess, ogW, I, S. 53-57. Abt
Muti® an-Nasafi, ar-Radd, S. 60,122.

6 Buhari, “Fadail Ashab an -Nabiyy,” 1; Miislim, “Fadail al -Ashab,” 210-214; Abu Dawid,
“Sunna,” 9; Tirmizi, “Fitan,” 45; Interpretationen beziiglich dieses Themas siche, Boti, as-
Salafiya, S. 9.
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Die Generation, die nach den sahaba kam, nennt man
Nachfolger/tabi ‘un. Diese Generation hat ihren Glauben, ihr Wissen und ihre
Praxis von den sahaba gelernt, indem sie vor ihnen saBen. Der Grund, warum
man sie ,tabi un‘‘ nannte, liegt in der prizisen und ernsten Nachahmung. Die
Wichtigkeit der ,,sahaba “ liegt darin, dass diese im Koran gelobt wurden. Des
Weiteren sind sie die ersten und wichtigsten Vertreter der Sunna — die
Lebensweise des Propheten — somit diejenigen, die den Islam am besten

verstanden und praktiziert haben.
Die Wichtigkeit der tabi un stiitzt sich auf zwei folgende Punkte:

1- den Islam von der sahaba, die ihn am besten verstanden und gelebt
haben, gelernt zu haben.

2- die ersten zu sein, die sich mit fremden Ideologien, Kulturen und
auBergewohnlichen Glaubensfragen auseinandergesetzt haben.

Die danach Kommenden, die die Schiiler der tabi un waren, nennt man
Nachfolger der Nachfolger/tabi ‘u al-tabi . Diese Periode galt als Entstehung
der Fachwissenschaften, Sammlung der ehrenvollen Hadit -Uberlieferungen in
speziellen Biichern und Bildung der Glaubens- und Rechtsschulen.

Die drei Generationen, die wir kurz beschrieben haben, haben die
Schlisselrolle in der ununterbrochenen Vermittlung der wahren Auffassung des
Islam {ibernommen. Aus diesem Grund wurden sie in den spéteren
Jahrhunderten als zentrale Stelle und als Mafstab fiir das Richtige und Falsche
angesehen. Die as salafas -salip ist fir die islamische Gemeinschaft ein
unverzichtbarer Festpunkt und Maf3stab.

Die Vertreter des Salafismus empfehlen bei allen aktuellen Problemen
bestimmte Verse im Koran; diese werden durch die Allgemeinheit anerkannt
und akzeptiert. Hingegen ist die Anzahl der Verse, die auf die Vernunft und das
Nachdenken andeuten, nicht gering. Diesbeziiglich mochten wir den Mu 'ad-
Hadit’ hier erinnern, um die Befiirwortung der Vernunft zu deuten.

Was ist Salafismus?

Salafismus ist ein Oberbegriff fiir politische und nicht-politische
Bewegungen und Personen, die sich auf das Vorbild der frithen islamischen
Gemeinschaft berufen.® Die Salafiten, die ,,die Leute der Hadit* oder ,,die Leute
des Atar“ genannt werden, sind die Nachfolger auf dem Weg der ersten

" Als Prophet Muhammad Mu‘ad b. Gabal in den Jemen schickte, fragte er ihn: Wie wirst du
urteilen? Er antwortete: Ich werde nach dem entscheiden, was im Buch Allahs steht. Der
Prophet fragte ihn weiter: Wenn es aber nicht im Buche Gottes steht? Mu‘ad antwortete:
Dann nach dem Wege (Sunna) des Gesandten. Der Prophet fragte ihn: Wenn es aber nicht
im Wege des Gesandten Gottes steht? Er antwortete: Dann bilde ich mir mein eigenes
Urteil/Igtihad. Darauthin sagte der Prophet: Gepriesen sei Allah , der dem Boten des
Gesandten Allahs Erfolg beschieden hat. Aba Dawtd, “Aqdiya,” 11; Tirmizi, “Ahkam,” 3.

® Lohlker, Riidiger, Dschihadismus Materialien, Fakultas UTB, Wien 2009, s. 204.
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religiosen frommen Gelehrten. Das ist ihre beniitzte und berithmte Bedeutung.
Der Gegensatz der Vernunft und Interpretation und die Ignoranz aller
theologischen und methodologischen Entwicklung ist auch eine in den Sinn
kommende Bedeutung. Wegen ihrer Wiirdigung der ahdadith wurden sie als
»Ashab al -Hadi“  genannt; wegen ihrer Nicht-Interpretation  der
vermenschlichten Attribute Gottes wurden sie als Sifatiya oder Itpatiya genannt;
um sie von anderen Sekten wie S7‘a, Mu tazila usw. zu unterscheiden wurden
sie als sunni/Ahl al-sunna genannt und um sie von den Maturiditen und
AS‘ariten zu trennen, wurden sie als Ahl al-sunna al-hassaldie Leute der
speziellen Tradition genannt.” Die Gegner der Salafiten benannten sie
Hasawiya, Mugassima und MuSabbiha,”® jedoch sind diese Namen mit as-salaf
as-salih nicht vereinbar. Gemeinsam ist ihnen aber ein Fundamentalismus im
Sinne des Wortes, als viele Jahrhunderte theologischer Entwicklungen ignoriert
werden, um direkt zu den Quellen des Korans und der Sunna zuriickzugehen.

Auch wenn der Name Salafiya in der Geschichte des islamischen
Gedankens frither und in der Gegenwart oft Gebrauch fand und findet, existiert
keine bestimmte Rechtschule unter diesem Namen. Genau so existiert fiir den
Begriff ra’y (eigene Meinung) keine Rechtsschule, die ausdriicklich ra’y
genannt wird, dennoch werden manche Rechtsschulen als ra’y- Anhénger
eingestuft. So ist auch die Salafiya (Salafismus) allgemeiner als eine
Rechtsschule und beschreibt viel mehr eine Methode, Herangehensweise oder
Verstiandnisweise. Die Salafiya griff neben dem Koran und dem Hadit auch die
Tradition und Uberlieferung der tabi ‘in und tabi‘u al tabi‘in Generationen als
Heiliges auf. Sie erhebt die Offenbarung und die Uberlieferung zu religidsen
Dogmen und verherrlicht die Uberlieferungen als heilige Wissensquelle.*
Weiters erklirt sie die Uberlieferung als herrschend und lehnt jegliche
Widerrede, Opposition, Kritik und Interpretation der Offenbarung ab.
Vereinfacht ausgedriickt wird der Weg der Rechtsgelehrten (fugaha) und Hadit-
Gelehrten (muhadditin), welche behaupten die Linie der ashab und tabiun zu
befolgen, Salafiya genannt. Fiir die Salafiten findet das sicherste Verstindnis in
,Wenn Allah es sagt, stimmt es!“ Ausdruck.”” Sowie jede Denkrichtung ist
auch die Salafiva keine einheitliche Denkschule. Eigentlich ist es von immenser
Bedeutung, auf den Unterschied zwischen dem Salafismus und den Gelehrten
der salaf as-salih einzugehen.

Es war eine Neigung zur Ausnutzung der salaf as-salih Materials von
den meisten Gruppen und der Ausschluss der anderen vorhanden. Jedoch gehort
dieses Material der ganzen Umma.

o Uludag, Islam Diisiincesinin Yapisi, S. 33,34.
0 Uludag, islam Diisiincesinin Yapisi, S. 33.
Y Uludag, Islam Diigiincesinin Yapisi, S. 37.
2 Uludag, Islam Diigiincesinin Yapusi, S. 37,38.
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Die Grundlagen des Weges der salafitischen Gelehrten und der Code
der zwischen ihnen verbreiteten Meinungen werden wie folgt bestimmt:*®

Taqdis: Allah von allen Attributen freisprechen, die seiner Erhabenheit
unwiirdig sind.

Tasdig: Die Bestdtigung dessen, dass alle im Koran und der Sunna
erwihnten Namen und Attribute eine der Vollkommenheit Allahs entsprechende
Bedeutung haben. Glauben an die Erklidrungen Allahs iiber sich selbst und die
seiner Propheten iiber Allah, auch wenn die erwiinschte Bedeutung nicht
vollkommen verstanden wird.

Gestdindnis der Unzulinglichkeit: Der Mensch kann die uneindeutigen
Themen nicht auf beabsichtigte Weise erfassen. Das beste Verstehen in diesem
Fall ist seine Unfidhigkeit zu verstehen zu begreifen.

Sukit: Die Allgemeinheit liber die uneindeutigen Themen zum
Schweigen zu bringen. Zum Beispiel hat der Prophet verboten, iiber das Thema
Schicksal zu diskutieren. Omar schickte jenen ins Exil, der iiber die Bedeutung
des Thronverses fragte, und hielt jemanden ab zu fragen, ob der Koran ein
Geschopf sei oder nicht.

Imsak: Es sollte vermieden werden, den Koran iiber die scheinbare
Bedeutung hinaus zu interpretieren. Auch wenn das salafitische Denken unter
den Salafi Gelehrten die verbreitete Denkweise ist, kann sie nicht von einer
Person, einer Gruppe oder Rechtsschule vertreten werden. Denn diese bilden
gleichzeitig die Basis fiir hunderte Gruppen, die sie befolgten. Es ist nicht
richtig, dass eine Person sich als den einzigen Nachfolger der as-salaf as-salih
betrachtet und andere nicht zu diesem Weg dazu zéhlt. Die as-salaf as-salih’s
Epoche stellt nicht die Zeit ohne Rechtsschulen dar, vielmehr umspannt sie die
Zeit, die alle Rechtsschulen inspirierte und aus der sie ihre Methoden und Wege
herauslasen.

‘Umar ibn al-Hattab, 'Ali ibn Abi Talib , Abdullah ibn Mas iid sind fir
uns alle as-salaf as -salih, jedoch traf jeder von lhnen so mutige und freie
igtihad, dass sie nicht zu der Gruppe der Salafiten gezdhlt werden koénnen.
Muhammad ibn al-Hanafiya und Abi Hanifa gehoren auch zu den as-salaf as-
salih, jedoch wire es aufgrund Mancher ihrer Meinungen nicht richtig, sie zur
salafitischen Richtung zu zihlen. Muhammad ibn al-Hanafiya griindete die erste
und grofite Bildungseinrichtung in Medina und aus dieser entstanden viele
gegensitzliche Meinungen. Zum Beispiel vertrat sein Sohn Hasan auf der einen
Seite das irga Denken, wobei sein anderer Sohn Abi Hasim das i ‘tizal Denken

13 Fiir diese Kriterien siehe, Gazali, ligam al-'Awam an 'llm al-Kalam, Kairo 1309, S. 3-33;
Guwaini, imam al -Haramain, al-‘Agidatu n-Nizamiya, MUIF Verlag, S. 32; Muhammad
Abii Zahra, fmam as-Safi 7, tirkische Ubersetzung Osman Keskioglu, 4. Auflage, Ankara
2000, S. 133; Topaloglu, Bekir, Kelam Ilmi, S. 114-116.
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entwickelte. Es wird ausreichen zu erwihnen, dass Muhtar ibn Abi 'Ubaid und
Wasil ibn ‘Ata Studenten* dieser Bildungseinrichtung waren.

In diesem Sinne gehdren auch ‘Abdullah ibn 'Umar und Abii Zarr zu
unseren as-salaf as-salih. Wenn wir as-salaf as-salih sagen, zédhlen Ahl ar-ra’y/
Rechtswissenschaften™ sowie Ahl al-Hadit / Hadit-Spezialisten dazu. Jedoch
kann Salafismus allein mit Ahl ar-ra’y nicht vereinbart werden. Der Salafismus
kann seine Wurzeln in den as-salafas -salih wieder finden, ist jedoch die
zeitunabhingige Beschreibung einer Methode, mit der sich eine bestimmte
Denkrichtung der Offenbarung und der Uberlieferung annihert. Deshalb kann
von dutzenden salafitischen Richtungen gesprochen werden; viele sehr
gegensitzliche Denker werden als Salafiten bezeichnet.

Diese Denkrichtung hat sehr viel mit der Hadit -Schule in Medina und
den Griindern der Rechtschulen wie Imam Safi ‘i, Imam Malik und Ahmad ibn
Hanbal zu tun. Dank diesem Verstdndnis wurde die Sammlung aller Texte, —
welche das Fundament des islamischen Denkens darstellen — ihre Uberlieferung
an die ndchsten Generationen, ihr Schutz ermdglicht und der grofitmdgliche
Beitrag an das islamische Denken geleistet. Auch wenn ihr Nichtkommentieren
oder Nichtinterpretieren der heiligen Texte und Uberlieferungen als eine
Schwiche betrachtet werden kann, stellt dieses Verhalten der Salafiten im
Bezug auf den Schutz der fiir das islamische Denken grundlegenden
Offenbarungstexte und Uberlieferungen, fiir die islamische Welt einen heiligen
Dienst dar.

Der Gesandte Allahs, seine Geféhrten und ihre Nachfolger auf bester
Weise sind die Salafs dieser Gemeinde/Umma. Es ist nicht leicht hier eine
punktgenaue Raum- und Zeiteingrenzung zu treffen. Die wirklichen
Bedingungen sind dem Koran und der Sunnah treues Glauben, Denken und
Umsetzen. Jemand, der ihnen Widersprechendes praktiziert, kann kein Salaf
sein, auch wenn er zu ihrer Zeit geboren wurde.'®

Salafiya, auch Ahl as-sunna al-hassa genannt, ist der Weg jener fiugaha
und muhadditin, die nicht zu den Gahmiya, Mu tazila, Murgi’a, Si’a und
Harigiya gehéren und die Schule der Ashab und ihrer Nachfolger befolgten.
Sowohl in der Theologie als auch in der Eschatologie ist nicht die Vernunft
grundlegend, sondern das Horen/sam “ In diesem Sinne kann auch von
Hanbaliya gesprochen werden."” /bn Rusd stuft diese seiner Meinung nach
abgeirrte Gruppe in seinem Buch al-Kasf an Manahig al-Adilla als Hasawiya

% Nasgar, ‘Ali Sami, Nasat al-Fikr al-Falsafi fi’l-Islam, 8. Aufl., Dar al-Maarif, Kairo 1968, S.
54.

15 Sje sind die Vertreter einer eigenen Meinung im Gesetz und Recht. Siehe Lohlker, Islam
eine Ideengeschichte, Fakultas UTB, s. 60.

6‘Abdullah b. Abdulhamid al-Atari, Ahl al- Sunna wa’I-Gamaa, Ubersetzung Besir Eryarsoy,
.S. 16.

7 Ibn Rudd, al- Kasf an Menahig al-Adilla, Ubersetzung S. Uludag, Dergah, S.190.
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ein und berichtet, dass sie sagten: Nicht die Vernunft sondern das Horen ist der
einzige Weg zum Wissen. Sowie bei den Themen des Jenseits und auch beim
ThemalBEXistenZ Allahs und seine Einheit und Attribute ist der Uberlieferung zu
folgen.

Die Hadit -Spezialisten denken, dass die einzigen Autorititen im Punkto
Glaube die Offenbarung und die miindliche Uberlieferung des Propheten und
der Salaf (die Vorfahren) sind. Aus diesem Grund glauben sie, so wie es im
Koran erwéhnt wird, dass Allah, Hand, Gesicht, Auge und Fuf} besitzt und
beschreiben den tauhid auf diese Weise. Eine Interpretation dieser, so wie es die
Mutakallimuin taten, gleicht ihrer Leugnung und dadurch auch der Leugnung
Allahs. Wenn ein Mutakallim sagt: ,, Allah ist keine Substanz, keine Materie, ist
weder im Universum noch aufserhalb, ist mit Kosmos weder verbunden noch von
ihr getrennt, ist nicht vorne oder hinten, rechts oder links, oben oder unten. "
Antworten Sie: ,,Eigentlich méchtest du sagen, dass es Allah nicht gibt aber du
traust dich nicht.“

Wie es Melham Chokr sagt, ist im Hintergrund ein kultureller
Unterschied vorhanden. Der Mutakallim zeigt das Portrét eines kultivierten und
seiner Vernunft vertrauenden Denkers, der die Ursachen der Gegenstinde
neugierig und kritisch untersucht. Aus dieser Sichtweise ist der Mutaklallim,
nicht das Gegenteil vom Traditionalisten sondern vom einfachen Menschen
(‘amma). Einfache Menschen hingegen ernéhrten sich im wirklichen Sinne des
Wissens nur von den Muhadditin und den Qussas.*

Salafiya ist eine Denkweise, welche die im Koran und der Sunna
bestimmten Grundlagen ohne jegliche Reflexion und Interpretation mit ihrer
ganzen Einfachheit annimmt.?° Die Absicht in den verborgenen Bedeutungen
der mutasabih Verse iiberlassen sie Gott, und behaupten, dass ihr Ziel nicht
gewusst werden kann, stellen weder Fragen dariiber noch interpretieren sie. Die
Ashab und die Tabi un, welche als die salaf aller Muslime gelten, nahmen die
Uliihiya und Reife-Attribute Allahs an, und iiberlieBen die Attribute, welche den
Anschein von Unvollkommenheit Allahs implizierten und bevorzugten iiber
deren Bedeutung zu schweigen.?!

Dieser gewisse Extremismus rief die Mu’tazila und eine total
gegensitzliche Meinung hervor. Deshalb entstand die Aalaf -Richtung der Ahl
as-Sunna, um einen Mittelweg zwischen diesen zwei extremen
Interpretationsverstdndnissen zu finden. Einer der ersten, die diese

%8 fbn Rudd, ogW., S.190.

9 Chokr, Melhem, Islam’in Hicri II. Asrinda Zindiklik ve Zindiklar, Anka, Istanbul 2002, s.
183-185.

2 fymirli, 1. H., Yeni [lmi Keldm, 1Ist. 1341, s. 98; Figlah, E. R., Cagimzda Itikadi Islam
Mezhepleri, s. 69.

2! ibn Haldun, al-Mukaddima, s. 838.
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Vermittlerrolle ibernahmen, war ‘Abdullah ibn Kiillab. (gest. 240-842)% A5 ‘ari
erwahnte 7bn Kiillab in seinem Magalat sehr oft und profitierte von ihm.

Der GroBteil der Halafiya, welche die As ‘art und Maturidis ausmachen,
sagte, dass ein den eindeutigen muhkam-Versen entsprechendes Kommentieren
der mutasabih-Verse speziell iiber die Theologie, deren Bedeutungen nicht
eindeutig sind, dem Koran entspricht. Was die Aalaf mit dem salaf verband, war
die Ablehnung der Anwendung von griechischen Diskussionsmethoden und so
wie die Ashab und die Tabiun die Verwendung des Koran und der Sunnah als
die einzigen Referenzen.?®

Die Salafiten waren Angehorige der hanbalitischen Rechtsschule, und
behaupteten, dass alle ihre Meinungen auf Ahmad b. Hanbal (164-241/241-885),
zuriickzufithren sind, der den Glauben der as-salafas -salih belebt und die
Gegenmeinungen bekdmpft hatte. Auch /bn Hazm (gest. 1064) kann auf Grund
der theologischen Reaktion als ein Vertreter der neuen hanbalitischen Haltung
gesehen werden.

Salafismus entstand im 7. Jht. erneut und wurde diesmal durch den Saih
al-Islam Ibn Taimiya (gest. 728-1328) aus Harran belebt. Spiter tauchte der
Salafismus im 12. Jht. durch Muhammad ibn "Abdilwahhab auf der arabischen
Halbinsel wieder auf. Auch in der Gegenwart laden die Wahhabiten zu dieser
Denkweise ein.* Sie behaupten, in der Glaubenslehre salafi zu sein und in der
Praxis Ahmad b. Hanbal zu befolgen, obwohl sie in vielen Punkten /bn Hanbal
und [bn Taimiya iiberschreiten, lehnen sie es jedoch ab als Wahhabiten
eingestuft zu werden. Der Griinder der als Wahhabismus bekannten Richtung
Muhammad ibn ‘Abdilwahhab (gest. 1792) ist ein Nachfolger der /bn Hanbel-
Ibn Taimiya Linie. Jedoch {ibernahm Muhammad b. ‘Abdilwahhab die Aktivitit
des /bn Taimiva im Punkto igtihad nicht und begniigte sich mit einer passiven
Befolgung der /bn Taimiva Richtung und blieb als eine einfache salafistische
Bewegung.

Die Epochen des Salafismus

Der Salafismus begann an den Anfédngen des dritten islamischen
Jahrhunderts zu entstehen und durchlief einige Phasen. Die erste Phase wird ,,die
alten Salafiten genannt. Diese Denkrichtung wird auch ,,igmal Epoche*
genannt” und ist gekennzeichnet durch die Befolgung des Weges der Geféhrten,
Tabi‘in und Tabi‘u al Tabi‘in und die Ablehnung der Interpretationen der Bid ‘a
Gruppen Gahmiya, Mu'tazila und Qadariya durch die Hadit und
Rechtsgelehrten.

22 Madkur, ibrahim, fi’I-Falsafat al-Islamiya, Manhagun wa Tatbiquh, Maktabat Dirasat al-
Falsafiya, Kairo 1973, s. 32.

2 Bolay, S. H, Felsefi Doktrinler ve Terimler Sizligii, Akgag, s. 398.

2% Ebu Zehra, Muhammed, islamda Siyasi Itikadi ve Fikhi Mezhepler Tarihi, Ubersetzung
Hasan Karakaya-Kerim Aytekin, Hisar, Istanbul, s. 232.

% Uludag, Islam Diigiincesinin Yapist, S. 34.
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Neben den Leuten des Hadit ~ Malik ibn Anas und seinen Freunden
(Malikiya), Ahmad ibn Hanbal’s Freunden (Hanbaliya), Muhammad ibn Idris as
Safi ‘T (gest 204/820) (Saf’ya) und Dawid ibn'Ali Isfahani und Freunden
(Dawudzya) konnen wir auch /bn Kutaiba, Harawt, Ibn Salah, Ibn Quddama,
Sawkant und San ‘ani in diesem Zusammenhang aufzihlen. Ma 'mar ibn Rasid
(gest. 770), Awzar (gest. 774), Siifyan at-Taurt (gest. 778), Malik ibn Anas (gest.
795), Sufyan ibn ‘Uyaina (gest. 814) sind einige salafistische Gelehrte.

Die zwelte Phase wird die ,spateren Salafiten oder auch ,tafsi/
Epoche genannt.”’ Sie ist eine Bewegung, die mit /bn Taimiva (gest.1328)
begann und durch seinen Schiiler fbn Qayyim al-Gauziva (gest. 751/1350-1351)
weitergefiihrt wurde.

Die dritte Phase des Salafismus ist die ,neu Salafiya“ Bewegung,
welche Anfang des 19. Jahrhunderts entstand. Kavalali M. Ali Pasa in Agypten
und einige Muslime, welche nach dem Reformerlass durch die europdische
Wirkung aufwachten, dachten, dass die traditionellen Kalam und Tasawwuf
Schulen die Probleme der Muslime nicht 16sen wiirden und entwickelten ein
neues Salafiya Verstindnis.”® Denker und Gelehrte wie Gamaladdin Afgant
(gest. 1897), Muhammad ‘Abduh (gest. 1905), Rasid Rida (gest. 1935),
Muhammad Igbal (gest. 1938) Mustafa Maragi, Sayyid Qutub , Muhammad
Qutub, Maudidi, Nadwi, Mustafa Sibd T, Muhammad Abii Zahra , Yusuf
Qaradawrt gehoren zur ,,neuen Salafiya“. Mehmet Akif, Kamil Miras und Ahmad
Na ‘im zihlen zu den Vertretern der méBigen Salafiya in der Tiirkei.”

Waihrend ein Teil der neuen Salafiya die Wahrnehmung des Westens als
einen gewissen Wert und dessen Nutzen akzeptiert, macht ein anderer Teil zum
Gegenteil den gihad zur Lebensphilosophie. Zu den TheorleenthckIern dieser
Gruppe zéihlen ‘Abdullah ‘Assam und Aiman al-Sawahirt.*® Mit einem anderen
Ausdruck gibt es zwei Tendenzen von salafistischen Stromungen : Zum einen
das Islamverstdndnis Muhammad ‘Abduh’s und seiner Schiiler . Dieses ist
iiberwiegend modernistisch, d.h. von der Vorstellung einer grundsitzlichen
Ubereinstimmung der westlichen Moderne mit dem ,,wahren* Islam geprigt.
Neben diesem modernistischen Salafismus gibt es eine konservative Stromung
gleichen Namens.*

Zur wichtigsten Eigenschaft der ersteren Gruppe des neuen Salafismus -
einschlieflich der Islamisten — gehdrt, dass sie eine aktivistische, modernistische
Bewegung mit eklektischen Schwerpunkten darstellt, welche Europa nicht als

% Hawarizmi, Muhammad al-Katip, Mafatih al-Uliim, Maktabat al-Killiyat al-Azhariya, 1.
Aufl., Kairo 1981, S. 19.

2" Uludag, Islam Diiiincesinin Yapisi, S. 35.

2 Uludag, Islam Diigiincesinin Yapisi, S. 36.

2 http://www.iktibas.org/index.php?option=com_content&view=article&id=261

% Lohlker, Dschihadismus, Wien 2009.

%1 Berger, Islamische Theologie, S. 146.
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Feind sieht, weiters die muslimische Gesellschaft von den ©6konomisch
entwickelten, modernen Technologien profitieren ldsst und die Einheit des
Islams zu verwirklichen versucht. Natiirlich war diese Bewegung in vielen
Gebieten der islamischen Welt auffindbar und stellte keine organisierte
homogene Bewegung dar. Jedoch hatten sie alle ein gemeinsames Ideal: ,,die
eigene Identitdt“ zu bewahren und die mdglichen Profitmdglichkeiten von der
westlichen Zivilisation zu recherchieren. Denn nach ihrer Meinung war die
Entwicklung jedes eingekapselten Denkens, das sich in sein eigenes Ghetto
zuriickzieht, nicht moglich.

Zu den Entstehungsgriinden des neuen Salafismus gehdrt neben
militdrischen und 6konomischen Griinden auch, dass sie leider eine Reaktion auf
die Griinde der geistigen, spirituellen und kulturellen Dekadenz ist. Einige
muslimische Denker aus verschiedenen Teilen der islamischen Welt machten
sich Gedanken tiber die Griinde der Niederlage des osmanischen Reiches gegen
das industriell revolutionierte Europa, den Zerfall des osmanischen Reiches, die
Besetzung des Grofteils der islamischen Welt durch den Westen und
diskutierten die Rettungsmoglichkeiten von den Besatzungen. Um sich von der
westlichen Ausbeutung retten zu kénnen, sahen sie das primére Bediirfnis, ein
Religionsverstédndnis frei von Neuerung und Aberglauben zu schaffen. Das Ziel
dieser Bewegung war es, eine Befreiungsideologie, welche die islamischen
Lander von den imperialistischen Landern befreien wiirde, zu entwickeln und
ein neues Muslim-Profil aufzubauen.

Die Grundphilosophie dieser Bewegung kann als ein Bestreben einer
islamischen Erneuerung und eine ,islamische Reform™ Bewegung gesehen
werden. Erneuerung ist psychologisch gesehen fiir den Menschen ein
spannender Begriff. Jedoch bringt er auch gewisse Risiken wie Degenerierung,
Entgleisung und Entfremdung mit sich.*

Auch wenn Wahhabismus und neuer Salafismus grundlegend
Ahnlichkeiten haben, unterscheiden sie sich in den folgenden Punkten:

Wihrend Wahhabismus die in der Geschichte des islamischen Denkens
entstandenen, Philosophie-, Kalam- und Sifi-Schulen ablehnt, lehnen die
Reform-Salafisten die Zugehorigkeit zu einer bestimmten Rechtsschule oder
Richtung ab. Beide lassen die geschichtliche Anhdufung aufler Betracht.

Die Wahhabiten lehnen die Kalam-Figh-Schulen ab. Die zwei Kalam
Gelehrten der Akl al Sunna Abu Mansiar — al-Maturidi und Abu al-Hasan al-
AS ‘art benebelten und zerstorten die reine Glaubenslehre des Islam durch die
Verwendung von Kalam-Beweisen und das Einsetzen der Vernunft als Richter
iiber die schriftliche Tradition. Vor allem stellten die Wahhabiten die Allahs
Ruhm und Erhabenheit entsprechende Interpretation der mutasabih-Verse der

32 Altintas, Ramazan, ,Teolojik Sekiilerlesmenin Neden Oldugu Inang ve Davranis
Problemleri,“ s. 70
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Abrede und beschuldigten die Rechtsschulen mit bid ‘a, weil sie Beweise wie
istihsan, istislah und al-masalih al-mursala verwendet hatten.

Die Afgani- ‘Abduh-Linie widerspricht nicht den Methoden der Kalam-
Gelehrten in der Glaubenslehre, lehnt Wissenschaften wie Philosophie, Logik
und Kalam nicht ab und ist fiir die Interpretation der Mutasabih Verse und
ahadith, damit keine Ahnlichkeit zwischen Allah und seiner Schépfung
hergestellt wird. Sie lehnen allgemein die Zugehorigkeit zu einer einzigen
Rechtsschule ab und streben eine Vereinheitlichung der Rechtsschulen an.

Die Beziehung der Neu-Salafiten mit dem Westen neigen sich zu
verschlechtern und es ist ein Gihad-Fligel im Entstehen. Im Gegensatz zur
Mehrheit der modernen Salafiten pflegen die postmodernen Salafiten keine
Hoffnung mehr zum Westen und begannen zu behaupten, dass im Westen nichts
vorhanden ist, was die islamische Erneuerung verstirken konnte. Da seit der
Entstehung bis heute einige andere Gedanken sich dem Salafismus hinzufiigten,
wird unter dem Begriff Salafismus keine homogene Gruppe verstanden, in der
alle gleiche Denkweise besitzen, sondern vielmehr wird dabei an eine
kosmopolitische Masse gedacht.

Die Eigenschaften des Salafismus

Ohne Zweifel ist dem Kalam-Prinzip Vernunft (‘aql) und der
Tasawwuf-Grundlage Inspiration (ilham) in den Glaubenslehren, und der
Auslegung von uneindeutigen Versen keine herrschende Rolle zu geben, und der
Uberlieferung der ersten drei Generationen —angeblich ohne zwischen ihnen zu
diskriminieren— zu heiligen. Sie bevorzugen die riwaya (Uberlieferung) der
diraya (Scharfsinn®), und die nagl der ‘agl (Vernunft). Sie vermieden
Auslegung und Vergleich und bevorzugten das Allah-Uberlassen von tansih und
tafwid, also die Sachlage zum Prinzip. Die Rolle der Vernunft besteht darin zu
verstehen, zu erklaren und zu erldutern. Nach ihnen zu richten, zu kommentieren
und von der duBleren Bedeutung zu trennen kdnnen nicht zu ihren Funktionen
gehoren.

Sie denken, dass die Bedeutungen der Verse und ahadit sich auf das
beschrianken wiirden, wie die Ashab sie verstanden. Islam ist das, was die Ashab
in der Offenbarung und Uberlieferung verstanden haben. AuBer diesen gehdren
Methoden wie Meinung, Vergleich, Auswéhlen, maslaha, Auslegung, Einigkeit
und Inspiration nicht zur Religion. Es wird iiberliefert, dass Imam Safi T sagte:
. Ilm sind die Worte, die mit gdla haddatand (jener berichtete uns) beginnen
und der Rest sind Einfliisterungen des Satans. Sie definierten ‘ilm mit dem
Unwissen jeglicher Informationen auflerhalb der miindlichen oder schriftlichen
Tradition. Diese ersten drei Generationen verstanden den Islam am richtigsten,
am besten und am schonsten und praktizierten das Verstandene in addquatester
Weise. Niemand nach ihnen kann den Islam so vollkommen wie sie verstehen.

%8 Dirdya ist Gegenteil von riwaya und heiBt, das Verstehen, das inhaltliche Begreifen eines
Sachverhalts.
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Ihr Verstidndnis und Praxis darf nicht kritisiert werden. Also besteht die Aufgabe
darin, die Aussagen und Praktiken der ersten drei Generationen in der
Originalversion zu schiitzen und Meinungen sowie Verhaltensweisen, welche
ihnen widersprechen, zu vermeiden. Das Wort ,,isnad ist Religion* bedeutet,
dass sie kein ‘ilm auBer den Uberlieferungen der ersten drei Generationen
annehmen.

Da sie epistemologisch nur die schriftliche und miindliche
Uberlieferung als Wissensquelle anerkennen, betrachten sie ihre Auslegung als
eine gewisse Entstellung und Verdnderung. Und sie sagen ,,wir haben nicht die
Aufgabe diese Verse auszulegen oder zu kommentieren.“** Nur diejenigen,
welche eine Neigung zum Abirren in ihren Herzen besitzen, versuchen die
uneindeutigen Verse zu kommentieren. Die im Wissen Vorangeschrittenen
(rasihuin) sagen sie: ,,Wir glauben einfach daran, diese sind alle von Allah, (wir
kénnen den Inhalt nicht wissen).“35

Eine Meinung zu diesen Themen zu duflern stufen sie als bid‘a und
Erfindung ein. Die Aussage “iftiba" (Befolgen) ist besser als “ibtida“
(Erfinden) gehért zu ihren Maximen.* Dies ist das Grundprinzip von Ahmad ibn
Hanbal und Imam Safi 7.*" Da diese Hadit -Anhénger-Gruppen behaupten, dass
die Religion aus den atar besteht, sehen sie die Uberlieferung von ahadit mit der
Uberlieferungskette oder die Uberlieferung von ahadit an sich als einen Schutz
der Religion.

Diese Gruppe schrieb in ihren Werken eigene Kapitel {iber die Tugend
der Befolgung der Sunnah, ahadit und atar.®® Da sie bid'a als verwerfliche
Erfindung empfinden, halten sie die Bezeichnung ,,gute Erfindung/akzeptable
Neuerung“  (bid'a hasana ) fir sinnlos. Es gibt im islamischen Recht
verwerfliche und akzeptable Neuerungen; aber fiir die Salafist-Dschihadisten
sind Neuerungen prinzipiell verwerflich.*

Zusammengefasst kann festgehalten werden, dass fiir die Salafiten es
verboten ist, im Koran im siebten Vers der Siira ,,Al ‘Imran* die uneindeutigen
Verse zu kommentieren. Sie sagen, dass Auslegung und Kommentar keine
Gewissheit geben konnen, dass das beschriankte menschliche Denkvermogen
nicht die absolute Wahrheit begreifen kann und der Mensch nicht verpflichtet ist
diese Themen zu wissen. Als man Rabi‘a (h. 135-735) iiber seine Interpretation
zum Vers ,,Der Allerbarmer hat auf dem Thron eingenommen*,*® fragte, gab er
folgende Antwort: ,,istiwd ist nicht unbekannt, die Bewandtnis/kaif nicht

3 Sahristani, al-Milal wa n Nihal, s. 79

% Ali Tmran, 3; 7.

% Guwaini, Imam al-Haramain, al- ‘Agidatu n-Nizamiya, MUIF Verlag, S. 32.

8 Muhammed Ebu Zahra, fmam Safit, Ubersetzung Osman Keskioglu, 4. Aufl., Ankara 2000,
s. 133.

38 Kutlu, Sénmez, Islam Diisiincesinde Ilk Gelenekgiler, Kitabiyat, s. 57.

%9 ohlker, Dschihadismus, s. 203.
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rational. Allah sandte Botschafter. Ihnen obliegt die Ankiindigung und uns die
Beglaubigung.” Eine dhnliche Antwort gab sein Schiiler Malik ibn Anas (gest.
178-795):

,»Wir kennen istiwa, jedoch nicht seine Bewandtnis. Daran zu glauben
ist wagib und danach zu fragen ist bid'a.“*! Die Salafiten hielten die Vernunft -
Methoden, vor allem der Mutakallimiin génzlich fiir falsch und versuchten sie
abzulehnen. Sie versuchten die Glaubenslehren der Religion und die
Rechtsvorschriften hauptsdchlich aus dem Koran und den ahadit zu schopfen.
Zu diesem Thema verfasste Nasiruddin al-Albani, ein salafitischer Gelehrter aus
jiingster Vergangenheit, ein kleines Buch und vertrat darin die Meinung, dass
ahad Uberlieferungen neben den Rechtsurteilen auch bei den Themen iiber die
Glaubenslehre als Beweis gelten. Uber dies gibt er Muhtasar as -sawdaiq al -
mursala vom GroBgelehrten /bn Qayyim und al-Ihkam fi ‘usiil al-ahkam von Ibn
Hazm als Quellen an, welche verfasst wurden um diese sad Meinung zu
eliminieren.*? Sie dachten, dass die offene Bedeutung des Korans und des Hadit
ausreichen, eine Welt zu griinden und dass es unnétig ist, sich fiir die Erzeugung
zusitzlicher Lehren und Einrichtungen anzustrengen. Sie meinten sogar, dass
alles durch menschliche Vernunft Hervorgebrachte nicht zur Religion gehore
(bid ‘a).

Die Ahad-Uberlieferungen, im Recht und in der Glaubenslehre als
sicheren Beleg zu zihlen, sogar alle Uberlieferungen von den ersten 3
Generationen noch dazu zu geben und als gleichwertig zu betrachten, alles, was
mit diesem Gut kam, zu Dingen zu erheben, an die man glauben muss, und sie
praktizieren muss, ist nicht nur die groBte Eigenschaft des Salafismus, sondern
gleichzeitig auch seine groBte Sackgasse. Sa’bi’s Einwidnde gegen Methoden
wie ra’y und guyds sind beriihmt. Es wird berichtet, dass Sa b7 folgendes sagte:
Wenn sie (die Anhdnger des ra’y) dir etwas von den Gefihrten des Propheten
geben, nimm es an, wenn sie auf ihre eine ra’y und Meinung stiitzend etwas
sagen, schmeif3 es ins Klo und uriniere darauf.

Aber auf der anderen Seite wissen wir auch, dass /bn al Gauzi jene
Salafiten hart kritisierte , welche sich auf den Hadit,, Allah erschuf Adam in
Seinem Abbild. stiitzend behaupteten, Allah habe Form, Gesicht, Mund, Zunge,
Zihne, leuchtendes Gesicht, zwei Hénde, Finger, Handfldchen, kleinen Finger,
Daumen, Brust, Wade, Beine und zwei Fiille, weil sie Allah seinen Geschdpfen
dhnlich machen. Abi Ya'la stellt fest, dass die hanbalitische Rechtsschule so
verschmutzt ist, dass sie nicht mal mit dem Wasser der Meere gereinigt werden
konnte und zeigt welchen Punkt das salafitische Versténdnis erreicht hatte.

1 Madkir, ibrahim, fi’/-Falsafat al-Islamiya, Manhagun wa Tatbiguh, Maktabat Dirasat al-
Falsafiya, Kairo 1973, s. 31.

42 al-Albani, Muhammad Nasiruddin, ,,Wugiib al-ahd bi Hadit al-Ahad fi’l-Aqidah wa’r-radd
ala $tibah al-Muhalifin,* (Rasail al-da’wa al-salafiya), Dimask 1974, Einleitung.
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Mit den spiteren Salafiten und /bn Taimiya verinderte sich die
Anndherung zur Vernunft. Die spéteren Salafiten legten auf die Vernunft bei
Themen der Glaubenslehre groBen Wert. Fiir /bn Taimiva widersprechen sich
prizise Vernunft und authentische Uberlieferung keinesfalls.® In
Konfliktpunkten liegt ein Problem auf einer dieser beiden Seiten. Wenn der
gesunde Verstand gut eingesetzt und die Uberlieferung gut eingeordnet wird,
werden Auslegung und Kommentar nicht notwendig sein. Die Losung liegt nicht
in der Auslegung, sondern in der richtigen Verwendung der Vernunft und der
guten Bestimmung der Uberlieferungsauthentizitit. Die Ubereilung der
Uberliefemngskommentare, wo sie nicht rational erscheinen, bedeutet das
Uberordnen der Vernunft iiber die Uberlieferung und dies ist kein islamischer
verniinftige Glaube, sondern griechischer Rationalismus. [bn Taimiya verfasste
iiber dies sogar ein eigens Werk. Muwataqat sarith al-Ma’qil li sahth al-Mangil
behandelt gewissermalien von der Philosophie des Salafismus.

Kritik der salafitischen Auffassungen

Auch wenn es in der Zeit der ersten Salafiten als schuldlos betrachtet
wurde, ist das Verhalten der Salafiten, das wir oben versucht haben zu erkléren,
eine naive Auffassung. Wie es auch Taftazani (gstb.793/1390) betont, die
Reinheit des Glaubens der ersten Ashab und Tabi ‘un von den Muslimen, ihr
Profitieren vom Segen der Moglichkeit den Propheten zu sprechen, die zeitliche
Néhe zu seiner Epoche, die kleine Anzahl der Meinungsverschiedenheiten, das
geringe AusmalBl des Zusammenlebens mit verschiedenen Kulturen und
Weltanschauungen, die  Moglichkeit sich  an  vertrauenswiirdige
Religionsgelehrte zu wenden brachte sie dazu, sich unterwerferischen Geistes zu
verhalten. Weiters ist der offenste und konservativste Standpunkt der Salafs zur
Glaubenslehre auf ihren Besitz von authentischen Uberlieferungen
zurilickzufiihren. Jedoch gleichen manche Attribute des Schopfers denen seiner
Schopfung. Wenn dieses Gleichnis nicht den authentischen und sicheren Texten
passend kommentiert und das einheitliche Begreifen des Korans verletzt wird,
entsteht eine offene Tiir zu Anthropomorphismus und Paganismus. Diese Gefahr
existiert fur alle salafitischen und zahir? Auffassungen. Wenn die Texte in ihren
ersten Zusammenhéngen nicht kommentiert wiirden, wiirden keine Probleme
entstehen. Jedoch kann dieses Verhalten nicht so fortbestehen.
Zusammengefasst ist die salafitische Auffassung kein so sicherer und
schuldloser Weg, wie sie aussehen mag.

Zweitens resultiert aus dieser Auffassung folgende Frage: Der Koran
wurde herabgesandt um die Menschen zu erbauen. Ist es sinnvoll, dass Themen
in dem Buch, welches diese Aufgabe iibernimmt, existieren, die die Menschen
nicht verstehen konnen? Es ist gewiss, dass viele der salafitischen Gelehrten aus
Angst vor Entstellung sich an diese Meinung anklammerten. Jedoch gerieten sie

* Topaloglu, Bekir, Kelam Iimi Girig, s. 82
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in die Gefahr, Allahs Wort so zu présentieren als wire er den Arabern in einer
nicht arabischen Sprache herabgesandt.

Fiir /bn Taimiva kKann diese Auffassung in dieser Art nicht den salaf
zugeschrieben werden. Zu sagen, dass Allah Nicht-Verstidndliches herabsendet,
ist von ihnen weit entfernt.** Obgleich sie iiber manche Attribut-Verse sagten,
dass sie so angenommen werden, wie sie kamen. Die Grundursache im
Hintergrund war der Schutz vor den vermessenen geistigen Interpretationen der
Gahmiya.”® Es darf etwa nicht so verstanden werden, als wiirde sich der Salaf
vom tafsir fernhalten.

Auch wenn der Uberlieferung und dem Deutlichen voll ergebene
Neigungen, wie es 4hmad Ibn Hanbal mit der Aussage, ,,.Schwacher Hadit ist
besser als igtihad.“*® versuchte, die Verhinderung des EinflieBens alter
Religionen und Kulturen durch die Interpretationsmethode mit dem
Zuriickschlagen der Vernunft und der Kritik anzustreben , flossen Punkte dieser
Religionen und Kulturen im Hadit und Tafsir unter dem Namen /srailiyat durch
den zahir Kanal in dieses Gebiet. Mit einigen Beispielen aus Ibn Abi Ya'la’s
Berichten in seinem Tabakat al-Hanabila Uber die Glaubenslehre von Ahmad
ibn Hanbal kénnen wir eine Vorstellung vermitteln: ,,Allah ist iiber dem Thron.
Kiirst ist das, was unter seinen beiden Fiiflen ist, Er ist {iber den sieben Himmeln
auf dem Thron, um Thn sind Vorhédnge aus Licht, Feuer, Dunkelheit und aus
Dingen, die nur Ihm bekanntsind , Allah sprach Musa aus seinem Mund
iibergab die Thora aus Seiner Hand in seine .“ Letztere sind einige dieser auf
Hadit basierender Aussagen.47

Allerdings darf nicht gedacht werden, dass Ahmad Ibn Hanbal —mit
»Schwacher Hadit ist besser als igtihad . Folgen ist besser als Erfinden, kein
Verstindnis filir schwache und sichere Hadit hatte , und ein Vertrauen gegeniiber
dem ganzen Material unter dem Namen Hadit fiir notwendig pladierte . Er meint
die Hadit, die in den Augen der ra’y Anhédnger, vor allem der Mu ’tazila schwach
sind und in der Beweisfiihrung durch sie nicht verwendet werden. Denn er fiihrt
in seinem Musnad von 750 tausend moglichen Ahadit nur 40 tausend auf und
davon 10 tausend als Wiederholung.* Es ist nicht wahr, dass er alles als Ahadit
Vorliegende annahm und dachte, dass es besser sei sich nach diesen als nach
Erfindungen oder igtihad zu orientieren. Das Problem liegt eigentlich darin, dass
Ahmad ibn Hanbal den Ahadit vertraute , die er fiir sahih/authentisch hielt,
jedoch liber Abit Hanifa wenn er einen Hadit fiir schwach hielt und nicht als
Bewies einsetzte , sagte, dass dieser schwache Hadit und dessen Befolgung

* {bn Taimiya, al-Iglil fi I-Miitasabih wa 't-Ta 'wil, Kairo, 1966, II, S. 21-36.

5 y1ildirim, Suat, Kur’'an da Uluhiyyet, Kaythan., II. Aufl., Istanbul 1997, S. 33.

46 Uludag, Islam Diisiincesinin Yapist, S. 51.

4" Topaloglu, Bekir, islam Kelamcilarina ve Filozoflara Géore Allah’in Varhigi Ispat-1 Vacip,
DIB., 7. Aufl., Ankara 1995, S. 32

“ Subhi Salih, Hadis flimleri ve Hadis Istilahlari (Ulimu’l-Hadis ve Mustalihuhu)
Ubersetzung. Yasar Kandemir, 5. Aufl., DiB., Ankara 1988, S. 100 und 337.
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besser sind als die Erfindungen und Uberlegungen von Abii Hanifa. Das heiBt,
wenn A4bi Hanifa einen Hadit schwach findet und nicht als Beleg anfiihrt , wird
es als Hadit -Opposition abgestempelt, jedoch wenn Ahmad b . Hanbal das
vorliegende Hadit -Material durchsiebt, gilt nicht dasselbe.

Diese Personen glauben gegeniiber anderen Islam-Richtungen und
Gelehrten eine besondere Mission zu haben. Threr Meinung nach auserwihlte
Allah sie als Beschiitzer der Sari'a und Zerstorer der Bid‘a (Erfindungen).
Dariiber hinaus sind sie auch jene, die Allah seine Religion anvertraut, durch
welche er die Religion schiitzt und die Verbindung zwischen dem Propheten
und der Umma herstellt. Die Gruppe stellt sich in den Mittelpunkt, bezichtigt
die anderen des Fehlgehens und bewertet die Meinungen der anderen in Relation
zu ihrer eigenen.*

Ein anderes Verhalten des Salafismus, das als falsch gesehen werden
kann ist ihre Eile, jene mit takfir zu beschuldigen, die nicht ihre Methoden
verwenden. Sie kritisierten und beschuldigten Tasawwuf Gahmiya usw. auf
iibertriebene Art mit Fehlgehen und Unglauben.50

Ein weiteres Fehlverhalten vom Salafismus ist die Gleichstellung der
Worte der as-salaf as-salihin mit den Worten des Propheten, ihre Einstufung als
unfehlbar und wie sie versuchen ihre Aussagen zu erldutern und zu erkldren , als
wiirden sie Koran -Verse oder Ahadit behandeln .>* Mit einem unterwerferischen
Verstindnis erachten sie die von den ashab, tabi‘un, tabi‘u tabi in iberlieferten
ahad Botschaften, welche vor der Umma als sahih bestétigt werden, als
mutawatir und nahmen diese als sichere Wissensquelle an. Sie bestimmten, dass
inklusive habar al-wahid alle Ahadit in Themen der Glaubenslehre, Ethik sowie
des Rechts als sicherer Beleg gelten. Die fithrenden Personlichkeiten wie Ibn
Taimiya, Ibn Qayyim al-Gauziya und vor allem Ahmad b. Hanbal verteidigten
die Meinung, dass die erreichten und unanzweifelbar sicheren ahad Botschaften
in allen islamischen Wissenschaften als Beleg gelten sollen und stellte sich
vehement gegen eine Glaubens-Praxis Differenzierung.>

Wenn wir ihre Aussagen wie ,,ittiba ‘ (Befolgen) ist besser als ibtida*
(Erfinden), schwacher Hadit ist besser als igtihad, Religion besteht aus atar,
Uberlieferungskette gehért zur Religion.“ und das Verstindnis dahinter mit
kritischen Augen hinterfragen mochten, begegnen wir einer Denkweise, die den
universellen Islam einer bestimmten ethnischen Gruppe zuschreibt. Atar ist so
weit und sensibel, dass sie die Aussagen, Lebensweisen und Verhaltensweisen
der ersten drei Generationen als Ganzes aufnimmt. Denn wir sind mit einem
Denken konfrontiert, das auch seine Schwéchen zur Religion erklart. Hier stellt

* Kutlu, ogW., S. 58-59.

50 Atay, Hiiseyin, Islam ' Inan¢ Esaslart, S. 132.

*! Atay, ogW., S. 136.

52 Kubat Mehmet, ,,Kelam Ilminin Yeniden insasinda Hadisin Rolii,“ Yiiziinciiyil Ilahiyat,
von Webseite www.kelam.org
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sich die Frage: Hatten diese Menschen keine Aussagen oder Handlungen die mit
der Religion nichts zu tun haben?

Anders betrachtet, warum wird es als fir das Feuer bestimmte
Neuerung angesehen, wenn die Mawalr, das sich mit dem Islam Deckenden aus
den traditionellen Werten ihrer Urahnen weiter praktiziert.

Die Versuche der muslimischen Araber, iiberall wo sie hinkommen,
politische und rechtliche Autoritit gegeniiber anderen Vdélkern zu werden,
verursachte die Su ‘iibiya Bewegungen, welche die eigenen Identititen der
anderen Volker betonen und sich gegen ihre Denkweise richten, die eigenen
Gedanken und Handlungen als islamisch zu sehen. So falsch wie diese
Bewegungen sind, ist auch der arabische Nationalismus falsch.

Ein bestimmtes Verstindnis (salafitische Sichtweise) mit den salaf as-
salihin gleich zu setzen, bedeutet eigentlich das Ausschlieen der Geféhrten und
ihrer Nachfolger, welche nicht dieser Meinung waren. Das Verstindnis
‘Abdallah ibn ‘'Umar ohne Kommentar zu akzeptieren ist von den salaf as -
salihin, und was ist mit der Denkweise, die fragte: ,Ist das deine eigene
Meinung oh Muhammed.*? Wenn das bakri (Abii Bakr) Verstiandnis, das in dem
Moment des Horens bestitigt, den Salaf gehort, gehort das “umarische (‘Umar b.
al-Hattab) Verstiandnis, das erst nach dem Hinterfragen und Begreifen glaubt,
nicht den Salaf? Bedeutet die Annahme eines ,,bakrischen Verstindnisses* unter
dem Namen Salafismus als das einzige islamische Verstindnis, nicht den
Ausschluss des ,, ‘umarischen Verstindnisses‘?

Salafismus ist das Einschranken der salaf as-salihin auf ein bestimmtes
Verstindnis sowie die Verddchtigung jeder Ablehnung ihres menschlichen und
naiven Verstindnisses durch die Spéteren, als eine Opposition gegen den Islam.

Zusammenfassend mochte ich sagen, dass das Sunna-Verstindnis des
Salafismus, den Hadit-Fanatismus betreibt, gegen den universellen Islam ist und
nicht mit dem vereinbar ist, dass der Islam etwas Zeit, Raum, Geographie und
ethnische Aufzeichnungen Uberschreitendes darstellt. Am Ende kann man
sagen, dass as-salaf as-salih mehr vor dem Salafismus bewahrt werden soll, als
vor Anderen.
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