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Vorwort!

Die Bedeutung von 'Aqidah in der arabischen Sprache: Das
Wort ist abgeleitet von (al-‘Aqd) i), was die Bedeutung hat, etwas

festzubinden.

& Lz (CItagadtu Kada) bedeutet: mein Herz und mein Verstand

sind fest davon tliberzeugt. Aqidah ist [auch] das, was eine Person
als ihre Religion ansieht. Es wird auch gesagt: "Er hat eine gesunde
'Aqidah”, was bedeutet: "Er ist vor Zweifeln geschiitzt". Demnach ist
Aqidah also eine Uberzeugung im Herzen und die Bestitigung von
etwas mit seinem Herzen.

In der Shari'ah ist 'Aqidah der Glaube an Allah, Seine Engel, Seine
Biicher, Seine Gesandten, den Letzen Tag und al-Qadr [die
Vorbestimmung] - die gute und die schlechte. Diese werden als die
Siulen von Iman [die Siulen des Glaubens] bezeichnet.2

[Generell ist] die Shari'ah in zwei Kategorien unterteilt: Glaubens-
angelegenheiten und praktische Handlungen.

Zum Glauben gehoren jene Angelegenheiten, die sich nicht darauf
beziehen, wie eine Handlung auszufiihren ist, wie der Glaube an die
Rububiyyah [Herrschaft] Allahs, die Pflicht, Allah allein anzubeten,
und der Glaube an die bereits erwdahnten Siulen des Iman. Diese
werden Asliyah genannt - also die grundlegenden Fundamente.

1 Aus ‘Aqidat at-Tawhid [S. 9-17] von Shaykh Salih ibn Fawzan ibn 'Abdullah al-
Fawzan [hafizahullah].

2 Die fiinf Saulen des Islam und die sechs Siaulen von Iman kommen in dem
beriihmten Hadith Jibril vor. Der Prophet o4&l sagte: "[Iman ist,] dass du an
Allah, an Seine Engel, an Seine Biicher, an Seine Gesandten und den Letzten Tag
glaubst, und dass du an die Vorbestimmung glaubst - die gute und die schlechte..."
- Auszug aus Sahih Muslim [8]. In diesem Buch wird hauptsachlich die erste Saule
von Iman behandelt werden: Der Glaube an Allah.

Anmerkung: Soweit nicht anders angemerkt, sind alle genannten Ahadith in

ST s

diesem Buch authentisch gemaff Shaykh al-Albani iz, und/oder dem

5o

pakistanischen Hadithgelehrten Hafiz Zubayr ‘All Za'1 53z,



Der zweite Teil besteht aus Angelegenheiten, die sich auf die Art und
Weise beziehen, wie eine Handlung ausgefiihrt wird, wie z.B. as-
Salat [das Gebet], az-Zakat [die obligatorischen Almosen], Sawm
[das Fasten] und andere Vorschriften in Bezug auf Handlungen.
Diese werden Far'iyyah, also die Zweige genannt, denn ihre
Richtigkeit oder Verdorbenheit beruht auf der Richtigkeit oder
Verdorbenheit des Glaubens.

Die richtige 'Aqidah ist demnach das Fundament, auf dem die
Religion beruht. Es ist die richtige 'Aqidah, mit der die Handlungen
richtig werden, wie der Allerhochste sagt:
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~Wer nun auf die Begegnung mit seinem Herrn hofft, der
soll rechtschaffen handeln und beim Dienst an seinem Herrn
[Thm] niemanden beigesellen.” [Siirah al-Kahf 18:110]
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»,Dir und denjenigen, die vor dir waren, ist ja [als
Offenbarung] eingegeben worden: Wenn du [Allah andere]
beigesellst, wird dein Werk ganz gewiss hinfillig, und du gehorst
ganz gewiss zu den Verlierern. “ [Stirah az-Zumar 39:65]

Und die Aussage des Allerhdchsten:
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»50 diene Allah und sei ]hm gegeniiber aufrichtig in der
Religion. Sicherlich, Allah gehort die aufrichtige Religion.” [Siirah
az-Zumar 39:2-3]



Diese edlen Verse und zahlreiche andere Uberlieferungen in dieser
Hinsicht - und sie sind viele - bestitigen, dass Handlungen nicht
akzeptiert werden, solange sie nicht frei von Shirk
[Polytheismus/Allah Partner beigesellen] sind. Und dies ist einer
der Griinde, warum es der Schwerpunkt der Gesandten $Zi.gfewar,
zuerst den Glauben der Menschen zu korrigieren. Allah allein
anzubeten und von der Anbetung anderer als [hn abzulassen, war
ihr vorrangiger Aufruf, wie der Allerhdchste sagt:
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»,Und Wir haben ja bereits in jeder Gemeinschaft einen
Gesandten erweckt: 'Dient Allah und meidet die falschen Gotter.”
[Strah an-Nahl 16:36]
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Das erste Anliegen, das von jedem Gesandten angesprochen wurde,
war:
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,0 mein Volk, dient Alldh! Keinen Gott habt ihr aufder
IThm.“ [Siirah al-A’raf 7:59, 65, 73, 85]

Dies wurde von Nuh, Hud, Salih, Shu'ayb und allen anderen
Propheten Allahs ®Zllgde zu ihren Volkern gesagt.

Auch der Gesandte Allahs ;)@Umy blieb, nachdem ihm das
Prophetentum gewdéhrt wurde, dreizehn Jahre lang in Mekka, und
er rief die Menschen zum Tawhid und zur Korrektur ihrer 'Aqidah
auf. Denn die 'Aqidah ist das Fundament, auf dem das gesamte
Konstrukt der Religion steht. Die Du'at [also diejenigen, die zur
Religion Allahs aufrufen] und diejenigen, die sich um die
Rechtleitung anderer bemiihen, folgten zu allen Zeiten dem Beispiel
der Gesandten und Propheten, die ihren Aufruf mit dem Aufruf zum
Tawhid und zur korrekten 'Aqidah begannen und sich erst dann den
iibrigen Geboten der Religion widmeten.



Die Quellen der ‘Aqidah und der Manhag [Weg] der Salaf,
wie sie abgeleitet wird und wie man sie lernt

'Aqidah ist ,Tawgqifiyyah“: Das bedeutet, dass kein
Glaubenssatz bestatigt werden kann, wenn er nicht durch die
Shart'ah belegt ist. Es gibt keinen Raum fiir Meinungen oder
individueller Auslegung. Die Quellen der 'Aqidah beschrénken sich
also auf das, was im Buch [dem Qur'an| und der Sunnah [den
authentischen Ahadith des Propheten J&:%&4fle] erwéhnt wird.
Denn niemand hat mehr Wissen als Allah, wenn es um die Pflichten
Thm gegeniiber geht, und um das geht, wovon Er frei ist. Und nach
Allah weif} niemand mehr tiber Allah als Sein Gesandter Az &i{ie.
Der Manhag [Weg] der Salaf as-Salih3 und diejenigen, die ihnen
darin folgten die korrekte ‘Aqidah zu lernen, war demnach auf dem
Buch und die Sunnah beschrankt.

So bestitigten sie alles, was im Buch und in der Sunnah tber die
Rechte von Allah bestitigt wurde, und handelten auch danach. Alles,
was nicht in diesen beiden Quellen zu finden war, lehnten sie in
Bezug auf Allah, den Erhabenen, ab und verliefden es. Auf diese
Weise gab es unter ihnen keine Uneinigkeit in Bezug auf die 'Aqidah,
sondern ihr Glaube war einheitlich. Und sie waren in einer einzigen
Jama'ah [Gemeinschaft] vereint. Allah unterstiitzt ndmlich jene, die
an Seinem Buch und der Sunnah Seines Propheten 5&34{&?&"@2 mit
einer einheitlichen Position, korrekten ‘Aqidah und dem
gemeinsamen Manhag festhalten:

3 Salaf as-Salih: Die rechtschaffenen Vorfahren, ndmlich der Prophet ﬁzjg.ﬂéﬁﬁ:a die
Gefihrten des Propheten 5.4z, ihre Schiiler, die Tabi'n, und dann ihre Schiiler,
die Tabi'ut Tabi'in, und die rechtschaffenen Gelehrten und Imame nach ihnen, die
ihnen in ihrem Manhag gefolgt sind. Um den Qur‘an und die Sunnah richtig zu
verstehen, ist es zwingend notwendig, dass wir dabei dem Verstidndnis dieser
noblen Generationen folgen. Der Prophet .4l sagte in einer authentischen
Uberlieferung iiber die Vorziige dieser Generationen: "Die besten Menschen sind
die von meiner Generation, dann die [Generation], die nach ihnen kommt, dann die,
die nach ihnen kommt." Siehe Sahih Bukhari [6429] und Sahih Muslim [2536].
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»Und haltet alle fest am Seil Allahs und geht nicht
auseinander!“ [Surah Aale-'Imran 3:103] und

[123 k] 4423

»Doch wenn dann von Mir Rechtleitung zu euch kommt,
dann wird derjenige, der Meiner Rechtleitung folgt, nicht [in
dieser Welt] irregehen und [im Jenseits] nicht ungliicklich sein.”
[Strah TaHa 20:123]

Sie wurden aus diesem Grund als die 'errettete Gruppe' bezeichnet,
fiir welche der Gesandte dz.&i{ie Errettung bezeugt hat, als er
tiber die Aufspaltung der Ummah in dreiundsiebzig
Glaubensgruppen sprach - alle davon im Feuer, aufder einer. Als er
Joseifle liber diese eine Gruppe gefragt wurde, antwortete er:
»|es ist] die, in der ich und meine Gefihrten am heutigen Tag
sind.“

4 Die Hadith-Gelehrten sind sich iiber die Authentizitit dieser speziellen Wortwahl
uneinig, die Bedeutung ist jedoch korrekt. In Sunan Ibn Majah wird auf
authentische Weise tiberliefert, dass der Prophet ;,\;3&:&&1: sagte:

"Ich schwore bei Ihm, in dessen Hand die Seele von Muhammad ist: Meine Ummah
wird in dreiundsiebzig Firaq [Glaubensgruppen] brechen, von welchen eine im
Paradies sein wird und zweiundsiebzig in der Hoélle." Sie fragten: "O Gesandter
Allahs, welche ist sie?" Er antwortete: "Die Jama'ah."

Siehe Sunan Ibn Majah [3992]. Und mit der Jama'ah ist diejenige Glaubensgruppe
gemeint, die dem Propheten Jz5:54{i= und seinen Gefihrten in ihrem Manhag folgt,
siehe al-I'tisam [1/28] von Imam ash-Shatibi. Und diese Gruppe wird erfolgreich
sein, so wie Allah im Qur’an sagt:

"Die vorausgeeilten Ersten von den Auswanderern und den Helfern und
diejenigen, die ihnen auf beste Weise gefolgt sind - Allah hat Wohlgefallen an
ihnen, und sie haben Wohlgefallen an Thm. Und Er hat fiir sie Garten bereitet,

5



Die Prophezeiung des Gesandten Allahs Jz«Eidfie [liber das
Auftreten verschiedener Glaubensgruppen] hat sich bewahrheitet,
denn es gibt einige Menschen, die eine 'Aqidah haben, die auf etwas
anderem als dem Qur'an und der Sunnah basiert ist.5 Wie z.B. die
Leute von '[lmul-Kalam und Scholastik, die sie auf Fundamenten die
sie von den griechischen Philosophen i{ibernommen haben
basierten [, also als Basis zur Ableitung ihrer 'Aqidah nutzten]. So
wichen sie von der korrekten 'Aqidah ab, was wiederum zu
weiteren Unstimmigkeiten, der Spaltung der Jama'ah und der
Zerstorung der einheitlichen Struktur der islamischen Gesellschaft
fithrte.

durcheilt von Bichen, ewig und auf immer darin zu bleiben; das ist der
grofdartige Erfolg. " [Strah at-Tawbah 9:100].

Allah hat in dem Vers der Siirah at-Tawbah von drei Gruppen berichtet, mit denen
Er zufrieden ist: die Muhajirin, die mit dem Propheten ;Zugggezir\;e von Mekka nach
Medina auswanderten; die Ansar, die den Propheten ﬂ&jw@g@ und die Muhajirin
in Medina unterstiitzten; und dann diejenigen, die ihnen in ihrem Glauben und
Handeln folgen [vgl. Tafsir as-Sa'di]. In dieser Zeit ist es fiir einen Muslim nicht
moglich, zu den Muhajrin oder den Ansar zu gehoren, von denen Allah in diesem
Vers gesprochen hat, daher ist es fiir ihn notwendig, wenn er nach Allahs
Zufriedenheit strebt, sein Bestes zu tun, um zur dritten Gruppe anzugehoren.

Hier ist auch anzumerken, dass durch authentische Ahadith bewiesen ist, dass
jeder aus der Ummah von Muhammad #5.&5{le, der mit Tawhid gestorben ist,
Allah in seiner Anbetung keinen Partner beigesellt hat, und La ilaha ilAllah
Muhammad Rastil-Allah bezeugt hat, und auch keine Tat getan hat, die den Islam
einer Person nichtig macht, schlussendlich ins Paradies gehen wird, und alles Lob
gebiihrt Allah. Wenn eine solche Person jedoch in ihrem Glauben Aspekte aufweist,
die nicht aus dem Qur'an und der Sunnah abgeleitet sind, oder wenn sie grofde
Siinden begangen hat, fiir die sie keine wahre Reue gezeigt hat, oder wenn sie
bestimmte Pflichten im Islam vernachléssigt hat, dann ist es Allah iiberlassen - also
ob Er der Person vergibt oder sie fiir eine Zeit im Hollenfeuer bestraft. Moge Allah
uns davor bewahren.

5 Der Prophet Jas. %4l sagte: "Ich habe euch zwei Sachen hinterlassen - ihr werdet

niemals in die Irre gehen, solange ihr an ihnen festhaltet: das Buch von Allah und
die Sunnah Seines Propheten ,\334.\;41&9 Berichtet von al-Hakim in al-Mustadrak
[318].
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Griinde fiir das Fehlgehen

Die Abweichung von der richtigen 'Aqidah fiihrt zu
Zerstorung und Verderben, denn die richtige 'Aqidah ist eine stark
motivierende Kraft, die zu rechtschaffenen Taten anspornt. Wer
keine richtige 'Aqidah hat, kann auch Opfer von Missverstandnissen
oder Zweifeln werden, die ihn erdriicken. Diese Zweifel machen es
ihm schwer, den richtigen Weg zu einem gliicklichen Leben zu
erkennen, bis sein Leben ihn sogar vollig einengt und er sein Leben
aufgibt, um dieser Depression zu entkommen. Vielleicht sogar
durch Selbstmord. Dies ist der Fall bei denen, die die Rechtleitung
der richtigen 'Aqidah verloren haben.

Eine Gesellschaft, die nicht in erster Linie von der richtigen 'Aqidah
geleitet ist, ist eine animalische Gesellschaft, die alle Bestandteile
eines in Wahrheit gliickseligen Lebens verloren hat. Auch wenn eine
solche Gesellschaft viele Elemente eines materiellen Lebens hat,
wird sie allmahlich ins Verderben gefiihrt. So kann man es auch bei
den nicht-muslimischen Gesellschaften beobachten.6 Denn auch

6 Die materielle Stiarke, die in vielen nicht-muslimischen Lindern zu beobachten
ist, sollte einen klugen Muslim nicht dazu veranlassen, den gleichzeitigen
moralischen Verfall in solchen Gesellschaften zu ignorieren. Den Erfolg einer
Gesellschaft nur auf materiellen Reichtum zu reduzieren, ist einer der
offensichtlichen Fehler, die dazu gefithrt haben, dass sich Muslime und
muslimische Lander immer weiter den westliche Idealen zuneigen. Mit der
ausschliefRlichen Ausrichtung auf den materiellen Gewinn iibernehmen sie
gleichzeitig blindlings den Verfall der Moral und des sozialen Miteinanders in der
Gesellschaft, als auch den Zerfall, Verlust von Bedeutung und Struktur von Familie
und dem Familienbund. Vermdgen und materielle Stirke sind nicht immer positiv
zu betrachten. Allah sagt: "Und richte nur nicht deine Augen auf das, was Wir
manchen von ihnen paarweise als Nieflbrauch gewdihren - den Glanz des
diesseitigen Lebens -, um sie darin der Versuchung auszusetzen. Die Versorgung
deines Herrn ist besser und bestandiger." [Stirah TaHa 20:131]

Wird nicht schon allein durch die immer haufiger auftretenden Suizidfdlle und
Anzahl der an Depression leidenden Menschen in wohlhabenden Landern deutlich,
dass materieller Erfolg nicht unbedingt zu Gliickseligkeit fiihrt? Es ist demnach
festzuhalten, dass nur wenn materieller Zuwachs auch mit der korrekten 'Aqidah
kombiniert wird, wahrer personlicher Erfolg und Gliickseligkeit, und eine
aufblithende, rechtschaffene Gesellschaft entstehen kann.



diese materiellen Elemente brauchen eine Orientierung und
Richtschnur, um von ihren Eigenschaften und Vorteilen in der
richtigen Weise zu profitieren zu. Und es gibt keine Richtschnur fiir
sie, aufder die korrekte ‘Aqidah; der Allerhdchste sagt:
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»0 ihr Gesandten, esst von den guten Dingen und handelt
rechtschaffen.” [Stirah al-Mu'mintn 23:51] Und Allah sagt:
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»Und Wir gaben ja Dawiid eine Huld von Uns. - ,Ihr Berge,
preist [Allah] im Widerhall mit ihm, und auch ihr Végel.“ Und Wir
machten fiir ihn das Eisen geschmeidig: ,Fertige
Panzergewdander an und fiige im richtigen Maf} die
Panzermaschen aneinander. Und handelt rechtschaffen, denn Ich
sehe wohl, was ihr tut.“ Und Sulaiman [machten Wir|] den Wind
[dienstbar], dessen Morgenlauf einen Monat und dessen
Abendlauf einen Monat betrdagt. Und Wir liefen die Quelle des
geschmolzenen Kupfers fiir ihn flieRen. Und unter den Ginn gab
es manche, die mit der Erlaubnis seines Herrn vor ihm titig
waren. Wer von ihnen von Unserem Befehl abweicht, den lassen
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Wir von der Strafe der Feuerglut kosten. Sie machten ihm, was er
wollte, an Gebetsraumen, Bildwerken, Schiisseln wie
Wasserbecken und feststehenden Kesseln. - ,Verrichtet, ihr Sippe
Dawids, eure Arbeit in Dankbarkeit“, denn [nur] wenige von
Meinen Dienern sind wirklich dankbar.“ [Strah Saba 34:10-13]

Deshalb ist es notwendig, dass die Starke der 'Aqidah nicht von der
materiellen Stirke getrennt wird. Wer sich von der richtigen
'Aqgidah entfernt und sie dadurch falsch wird, fiir den wird die
materielle Stdrke zu einem Mittel der Zerstérung und des
Untergangs. Und dies kann man heutzutage in den nicht-
muslimischen Landern sehen, die zwar materielle Starke besitzen,
aber keine richtige 'Aqidah.

Die Griinde fiir das Abweichen von der korrekten ‘Agidah

Das Abweichen von der korrekten ‘Aqidah hat viele Griinde.
Von den wichtigsten sind die folgenden:

1. Unwissenheit [Jahl] iiber die korrekte ‘Aqidah, da sich die Leute
davon abgewandt haben sie zu lernen und zu lehren, oder weil ihr
nicht geniigend Wichtigkeit und Achtung gegeben wird. Dies wird
so lange geschehen, bis eine Generation heranwaichst, die nicht
weif3, was die richtige 'Aqidah ist und was der richtigen 'Aqidah
widerspricht. Die Wahrheit wird dann als Unwahrheit und die
Unwahrheit als Wahrheit angesehen. Der Gefahrte des Propheten
Jo5:0edile, 'Umar ibn al-Khattab %egis; sagte: ,Wahrlich, der Bund
des Islam wird eins nach dem anderen aufgelost werden, wenn im
Islam eine Gemeinschaft heranwachst, welche die Jahiliyyah [die
vorislamische Zeit der Unwissenheit] nicht kennt, oder erkennt.“?

2. Parteiname/Fanatismus [Ta'assub] tliber den Glauben der
Vorfahren und das Festhalten an ihren Sitten, sogar wenn dieser

7 Magmii‘-ul Fatdwa (10/301). Siehe auch: Al-Gami-li Su‘ab al-Iman (13/203-204),
Sahih Mawarid ad-Dam’an (Nr.216).



unwahr ist, und die Abkehr von allem, was ihm zuwiderlauft, auch
wenn es wahr ist, wie Allah sagt:
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»Und wenn man zu ihnen sagt: Folgt dem, was Allah
herabgesandt hat, sagen sie: ,Nein! Vielmehr folgen wir dem,
worin wir unsere Viter vorgefunden haben.” Was denn, auch
wenn ihre Viter nichts begriffen und nicht rechtgeleitet waren?“
[Strah al-Bagarah 2:170]

3. Blindes Befolgen [Taqlid], indem die Aussagen von Menschen
beziiglich ‘Aqidah akzeptiert werden, ohne die Beweise dafiir zu
kennen oder ob ihre Aussagen authentisch belegt sind. So war es
bei den Jahmiyyah, Mu'tazilah, Ash'aris, Stfis und anderen, die
blindlings ihren fehlgeleiteten Gelehrten folgten, die ihnen
vorausgegangen waren.8 So sind sie auch selbst in die Irre gegangen
und haben sich vom richtigen Glauben entfernt.

4. Extremismus oder Ubertreibung [Ghulii] in der Ehrung der
Awliya [Nahestehenden Allahs] und der Salihin [Rechtschaffenen],
indem sie zu einem Status erhoben werden, der iber das
hinausgeht, was sie verdienen. Beispielsweise wird geglaubt, dass
sie Nutzen stiften und Schaden abwenden, wie es niemand aufder
Allah kann.® Die Awliya und Salihin werden sogar als Vermittler

8 Es wird vom Geféhrten Mu'adh ibn Jabal £24i berichtet, dass er sagte: "Und
beziiglich der Gelehrten [so gilt]: Auch wenn er auf Rechtleitung ist, so folge ihm
nicht blind in deiner Religion." Siehe Jami' al-Bayan al-'Ilm wa Fadlihi [955]. Der
Geféhrte 'Abdullah ibn Mas'ud &4 sagte: "Folge den Menschen nicht blind in der
Religion." Siehe Sunan al-Kubra lil Bayhagqi [2/10]. Es ist duf3erst wichtig, dass man
die Religion von den Gelehrten lernt, aber man sollte die entsprechenden Beweise
und die Authentizitdt der Aussagen, die als Beweise dienen, gleich mitlernen.

9 Allah befiehlt seinem Gesandten ;\ijwy zu sagen - und er ist der beste Mensch
und der grofite Wali Allahs: " Sag: Ich vermag mir selbst weder Nutzen noch
Schaden [zu bringen], aufer was Allah will. Wenn ich das Verborgene wiisste,
wiirde ich mir wahrlich viel Gutes verschaffen, und Béses wiirde mir nicht
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zwischen Allah und Seiner Schopfung und bei der Erfiillung von
Bediirfnissen und der Beantwortung von Bittgebeten angesehen -
bis zu dem Punkt, an dem dies in die Anbetung anderer als Allah
iibergeht.10 Durch die Graber [der Awliyah und der Salihin] wird
Nahe zu Allah gesucht, auch durch Opfergaben an sie, Gelobnisse
[Nazr], Bittgebete, das Suchen von Unterstiitzung und das Bitten um
Hilfe, wie es bei den Leuten von Nuh @Lﬂug beziiglich der
Rechtschaffenen geschabh. Sie sagten:
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,Verlasst nicht eure Gotter, noch sollt ihr Wadd, Suwa’,
Yaghiith, Ya'iiq, und Nasr verlassen.“1! [Sirah Nuh 71:23]

Das ist die Situation der heutigen Grabverehrer in vielen Landern
der Welt.

5. Unachtsamkeit [Ghaflah] beziiglich des tiefen Nachdenkens iiber
die allgemeinen und qur’anischen Ayat [Beweise, Verse, Lehren,
Zeichen etc.] von Allah, wihrend man gleichzeitig von den
Errungenschaften der materiellen Welt iberwaltigt ist. Dies

widerfahren. Ich bin nur ein Warner und ein Frohbote fiir Leute, die glauben."
[Strah al-A'raf 7:188].

10 Der Prophet Jzs.4{io sagte: "Du'a [Bittgebet] ist Anbetung.”, und er s kdfie
rezitierte: " Und dein Herr hat gesagt: "Ruft Mich [in euren Bittgebeten] an; Ich
werde euch antworten. Gewiss, diejenigen, die zu Stolz sind Mich anzubeten,
werden gedemiitigt in die Hélle eintreten.” [Stirah Ghafir 40:60] Siehe Sunan at-
Tirmizi [2969], Sunan Abu Dawiid [1479] und Sunan Ibn Majah [3828].

11 Imam Bukhari £z berichtet, dass Ibn 'Abbas 224z, sagte, dass dies die Namen
von rechtschaffenen Personen aus dem Volk des Propheten Niih 3zl waren. Der
Shaytan inspirierte die Menschen, nach dem Tod dieser rechtschaffenen Personen
Statuen an Versammlungsorten zu errichten, um ihnen zu gedenken und sie zu
ehren. Als die Generation, die sie errichtete, verstarb und dieses Wissen verloren
ging, wurden die Statuen von den nachfolgenden Generationen als Vermittler zu
Allah verehrt. Ahnliches wird von 'Ikrimah, Qatadah und Ibn Ishaq berichtet, vgl.
Tafsir ibn Kathir [Stirah 71 Vers 23] und Sahih al-Bukhari [4920].
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geschieht, bis die Menschen glauben, dass diese Errungenschaften
durch die Fahigkeiten der Menschen allein entstanden sind. Sie
verherrlichen den Menschen und schreiben sie allein den
Bemiihungen und Experimenten der Menschen zu, so wie Qariin2
sagte:

. ¢ 1 12 53 é",?
[78 :oasill] § Bais ale S La2g,l )

»Es ist mir nur gegeben worden aufgrund von Wissen, das
ich besitze.“ [Strah al-Qasas 28:78], und wie es der Mensch sagt:

[50 lsd] 4 ) 1105}

»Das steht mir zu.“ [Stirah Fussilat 41:50].

e
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»Es ist mir nur gegeben worden aufgrund von Wissen.”
[Strah az-Zumar 39:49]

Sie blicken nicht auf die Herrlichkeit des Einen, der das Universum
geschaffen und ihnen diese groféen Wunder beschert hat. Er, der
den Menschen erschaffen und ihm die Fahigkeit gegeben hat, diese
Vorteile abzuleiten und zu nutzen:

[96 :lélall] 0%5) ’y;: U*j -2 21 AN

12 Qarun stammte aus dem Volk der Kinder Israels, und Allah hatte ihm grofe
Reichtiimer verliehen. Als sein Volk ihn darauf hinwies, nicht tiberheblich vor den
Menschen zu sein wegen der Gaben, die er von Allah erhalten hatte, und die
Menschen nicht zu unterdriicken, und man ihn daran erinnerte, seinen Reichtum
auf dem Wege Allahs und mit dem Ziel Seiner Zufriedenheit auszugeben, sagte er:
"Es ist mir nur gegeben worden aufgrund von Wissen, das ich besitze." [Siirah
al-Qasas 28:78]. So sprach er sich selbst die Reichtiimer zu und wurde arrogant.
Seine Arroganz und Angeberei vor seinem Volk wuchs, bis Allah der Erde
schlussendlich befahl ihn herunterzuschlucken; ihn, zusammen mit seiner
Wohnstitte [Stirah al-Qasas 28:81], siehe auch Tafsir ibn Kathir [Sirah 28 Verse
76-81].

12



»..w0 doch Allah euch und das, was ihr tut, erschaffen
hat?“ [Surah as-Saffat 37:96].

’:Ji/f ’ .,E’.a/ “//5/"’“ }/ };/’/
[185 :g_a\)s‘y\]e%;@iw

»Haben sie sich denn nicht im Reich der Himmel und der
Erde umgeschaut und was Allah an Dingen erschaffen hat.” [Siirah
al-A'raf 7:185]

ST A g i 9 gt si2 s 56
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,Allah ist es, Der die Himmel und die Erde erschaffen hat
und vom Himmel Wasser herabkommen lasst, durch das Er dann
fiir euch Friichte als Versorgung hervorbringt. Und Er hat euch
die Schiffe dienstbar gemacht, damit sie auf dem Meer auf Seinen
Befehl fahren, und Er hat euch die Fliisse dienstbar gemacht. Er
hat euch die Sonne und den Mond in ihrem unablissigen Lauf
dienstbar gemacht, und Er hat euch die Nacht und den Tag
dienstbar gemacht. Und Er gewédhrte euch von allem, worum ihr
batet. Wenn ihr die Gunst[erweise] Allahs aufzdhlen wolltet,
konntet ihr sie nicht erfassen.” [Stirah Ibrahim 14:32-34]

6. Die Hduser sind in den meisten Fillen leer von korrekten
Richtlinien. Der Gesandte Allahs J. k4 sagte:

slesd o wizad i wisze 056wkl L 89 5 s v
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sJedes Kind wird auf der Fitrah [die natlirliche Veranlagung des
Menschen] geboren, aber seine Eltern machen ihn zu einem Juden,
einem Christen, oder einem Feueranbeter.“13 Eltern spielen
demnach eine grofde Rolle darin, die Lebensweise ihrer Kinder zu
richten.14

7. Mangel an Wichtigkeit die den Mitteln zur Lehre und der
Verbreitung von islamischem Wissen gegeben wird, im Grof3teil der
islamischen Welt. Vielmehr wird im Unterricht dem religiosen Teil
keine grofde Bedeutung beigemessen, oder er ist im Lehrplan
iiberhaupt nicht vorhanden. Die Mittel, die zur Verbreitung von
Wissen genutzt werden, ob schriftlich, audiovisuell oder miindlich,
sind zu Werkzeugen geworden, um die Religion zu zerstoren und
die Menschen in die Irre zu fithren. Sie werden vielmehr fiir
materielle Dinge oder zur Unterhaltung verwendet. Die Menschen
sind oft nicht einmal daran interessiert, einen guten Charakter zu
entwickeln, korrekte 'Aqidah [sich selbst und anderen] zu lehren
oder irrefithrende Tendenzen zu bekdmpfen, bis letztendlich eine
Generation aufwachst, die der Irrefithrung hilflos ausgesetzt ist.

Mittel, um das Fehlgehen zu vermeiden

1. Zuriickkehren zu dem Buch von Allah und der Sunnah
Seines Propheten 424 &4{ fiir die Ableitung der korrekten ‘Aqidah,
so wie es auch die Salaf as-Salih taten: ,Der letztere Teil dieser
Ummah wird von nichts richtig gestellt werden, auf3er durch das,

13 Siehe Sahih Bukhari [1359] und Sahth Muslim [2658].

14 Es ist von grofdter Bedeutung, dass die Muslime als Gesamtheit wieder beginnen
sich mit authentischem islamischem Wissen zu beschéftigen, damit dieses Wissen
von Generation zu Generation weitergegeben werden kann. Nur wenn die Eltern,
die in allen Belangen das erste Vorbild der Kinder sind, sich mit korrektem,
authentischem islamischem Wissen auseinandergesetzt haben, kénnen sie es
weitergeben und dem Kind von klein auf beibringen und so die korrekten
Grundlagen des Glaubens im Kind festigen. Und dies ist nicht, wie manche meinen,
nur die Aufgabe des Vaters, sondern auch die Aufgabe der ersten und aufierst
wichtigen Schule des Kindes: der Mutter.
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was den ersten Teil richtig stellte.“l5 Dariiber hinaus ist es
notwendig, die Anschauungen der fehlgeleiteten Gruppen zu
kennen, ihre Zweifel zu kennen und sie zu widerlegen, denn wer ihr
Ubel nicht kennt, neigt dazu, ihm zu verfallen.

2. Es fiir wichtig erachtet, die korrekte 'Aqidah, d.h. die 'Aqidah der
Salaf as-Salih, auf den verschiedenen Bildungsebenen zu lernen und
zu lehren, ihr auch einen grof3en Teil des Lehrplans zu widmen und
detaillierte Priifungen zu diesem Thema durchzufiihren.16

3. Organisieren von Lehrzirkeln, um die reinen Biicher der Salaf zu
studieren, wahrend man sich gleichzeitig von den Biichern der
fehlgeleiteten Gruppen fernhalt, wie denen der Siifis, der Erneuerer,
der Jahmiyyah, der Mu'tazilah, der Ash'aris, der Maturidis und
anderer. Eine Ausnahme wire es dies zu tun, um iiber ihr Fehlgehen
Bescheid zu wissen, um sie in den Angelegenheiten zu widerlegen,
in denen sie auf dem falschen Weg sind, und um dann vor ihnen zu
warnen.

4. Etablieren von Du'at [die zu der Religion von Allah rufen], die
den ‘Aqidah der Salaf fiir die Menschen wieder zum Leben erwecken
und die Irreleitung der fehlgegangenen Gruppen widerlegen.

8o

15 Dies ist eine Aussage, die Imam Malik &4z zugeschrieben wird, berichtet von al-
Qadhi ‘Iyadh in ash-Shifa’ [2/676].

16 Im Islamunterricht an Schulen und Universitdten in nicht-muslimischen Landern
wird in der Regel kein authentisches islamisches Wissen vermittelt wird. Allah
sagt: "Gern méchte euch ein Teil von den Leuten der Schrift in die Irre fithren."
[Strah Aale-‘Imran 3:69] Und Allah sagt: "Viele von den Leuten der Schrift
mochten euch, nachdem ihr den Glauben [angenommen] habt, wieder zu
Unglaubigen machen..." [Sturah al-Bagarah 2:109], ob sie das nun wissentlich
machen, oder unwissentlich. Authentisches islamisches Wissen wird von
muslimischen Gelehrten gelehrt, die ihr Wissen wiederum von fritheren Gelehrten
erhalten haben, bis die Kette des Wissens den Propheten ),\L)wmg«: erreicht. Sie
sind die Tréager des Erbes der Propheten, und das Erbe der Propheten ist Wissen.
Imam al-Bukhari kommentiert in Sahih al-BukharT: ;1,J 1555 —gl;;‘y\ %53 > 2041, Die

Gelehrten sind die Erben der Propheten - sie Erben das Wissen.”, siehe Sahih al-
Bukhari [vor Hadith 68].
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Was du beziiglich deines Schépfers glauben musst
Der Iman [Glaube] in Allah besteht aus vier Angelegenheiten:
Iman an die Existenz von Allah

Iman an die Rububiyyah von Allah
Iman an die Uluhiyyah von Allah

B W N

Iman an die al-Asma wa as-Sifat von Allah

1. Glauben an Allahs Existenz

Iman an die Existenz Allahs bedeutet, daran zu glauben, dass
Allah existiert. Die Existenz von Allah kann durch vier Wege
bewiesen werden:

1.1 Intellekt
1.2 Erfahrungen
1.3 Fitrah
1.4 Shari‘ah
1.1 Intellektueller Beweis fiir Allahs Existenz

Der intellektuelle Beweis flir die Existenz Allahs ist zu sagen: Dieses
Universum, das wir vor uns sehen, verlauft in einer perfekten
Ordnung, die nicht unterbrochen wird. Weder kollabiert sie, noch
zerfallt sie:

S g AT 5l 3,38

——-‘Y’\

e fﬁg
[40 :0s] 4

»Weder ziemt es der Sonne, den Mond einzuholen, noch
wird die Nacht dem Tag zuvorkommen; alle laufen in einer
[jeweils eigenen] Umlaufbahn.” [Stirah Ya-Sin 36:40]
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Ist es logisch, dass dieses riesige Universum mit seiner perfekten
Ordnung der Schopfer seiner selbst ist? Nein, das ist nicht logisch.
Dieses Universum kann nicht der Schopfer seiner selbst sein, denn
das wiirde bedeuten, dass das "Nichts", d.h. die Nichtexistenz, die
Schopfung ins Leben gerufen hat. Aber das "Nichts" kann nichts
erschaffen. Daher ist es unmoglich, dass dieses Universum der
Schopfer seiner selbst war.17 Es ist auch nicht méglich, dass dieses
riesige Universum ein Ergebnis des Zufalls ist, da es in einer
bestdndigen und erstaunlichen Ordnung verlauft. Denn wo immer
der Zufall im Spiel ist, ist es eher der Fall, dass er nicht zur Ordnung
fithrt. Es ist nicht moglich, dass ein Zufall geschieht, es sei denn, dass
es zu Storungen der Ordnung kommt.

Uber Abi Hanifah iz wird berichtet - und er war fiir seine
Intelligenz bekannt - dass eine Gruppe von Atheisten zu ihm kam
und ihn bat, die Existenz Allahs zu beweisen. Imam Abu Hanifah
sagte: "Lasst mich nachdenken"”, dann bemerkte er: "Ich denke an
ein beladenes Schiff, das in einem Hafen festgemacht war. Die
Ladung entlud sich von selbst, ohne dass ein Entlader zur Stelle war,
und das Schiff segelte von selbst davon, ohne dass ein Kapitan es
fiihrte." Als die Atheisten dies horten, sagten sie: "Wie kannst du so
etwas sagen? Das ist nicht mdglich! Wir kdnnen an so etwas nicht
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glauben!" Imam Abu Hanifah 53z erwiderte: "Wenn ihr das nicht
glauben konnt, dann sagt mir, wie glaubt ihr an die Sonne, den
Mond, die Sterne, den Himmel und die Erde - wie kénnt ihr glauben,
dass all dies ohne einen Urheber entstehen konnte?"18

17 Keine Schopfung kann der Schopfer ihrer selbst sein, da dies voraussetzen
wiirde, dass sie gleichzeitig existiert und nicht existiert, was in Wirklichkeit
unmoglich ist. Denn um etwas zu erschaffen, ist es notwendig, dass man schon
vorher existiert. Dass aber die Notwendigkeit besteht, zuerst erschaffen zu werden,
setzt voraus, dass man vorher nicht existent war.

18 Fiirwahr - wenn man auf der Grundlage logischer Schlussfolgerungen nicht
einmal glauben kann, dass ein Schiff ohne einen intelligenten, fahigen Agenten von
selbst entladen und wegsegeln kann, wie kann man dann, wenn man als Atheist
logisch konsistent sein will, derselben toten Materie zuschreiben, dass sie das
Universum und alles in ihm befindliche mit seiner fein abgestimmten Ordnung und
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Allah weist in Seiner Aussage auf diesen intellektuellen Beweis hin:

135 5] 65,8051 28 21 oot 8 2L 1AL 2

,0der sind sie etwa aus dem Nichts erschaffen worden,
oder sind sie [gar] selbst die Schopfer?“ [Surah at-Tir 52:35]

Ein Beduine wurde gefragt: "Woran erkennst du die Existenz deines
Herrn?" Der Beduine konnte nur mit dem Beispiel dessen
antworten, was direkt vor ihm war, so sagte er: "Der Kot zeugt von
einem Kamel, die Fuf3spuren von einem Wanderer. Der Himmel, die
Erde mit den Gebirgspassen, die Meere mit den Wellen - weisen sie
dich nicht auf den Allhérenden, Allsehenden hin?" 19 Ja das tun sie,
ohne Zweifel.

enormen Komplexitdt und all die in der Natur ablaufenden prazisen Prozesse und
wundervollen Organismen hervorgebracht hat?

19 Auch diese Aussage ist eine einfache, logische Schlussfolgerung: Der Beduine
sieht Funktion, Design und Willen in den Bergpassen und den Wellen. Da er weif3,
dass diese wundervollen Dinge nicht von selbst entstehen kénnen und wie die
zuvor genannten Dinge einen Verursacher benétigen, schliefdt er auf die Existenz
seines Herrn, der diese Dinge so geschaffen hat, wie sie sind. Allah weist auf diesen
logischen Beweis hin, iiber den der Mensch durch Beobachtung seiner Umgebung
auf Allahs Existenz, Seiner Macht, Seiner Fahigkeit, Weisheit und Barmherzigkeit
schlieflen kann. Er sagt: "In der Schopfung der Himmel und der Erde; im
Unterschied von Nachtund Tag; in den Schiffen, die das Meer befahren mit dem,
was den Menschen niitzt; darin, dass Allah Wasser vom Himmel herabkommen
lasst, und damit dann die Erde nach ihrem Tod wieder lebendig macht und auf
ihr allerlei Tiere sich ausbreiten liasst; und im Wechsel der Winde und der
Wolken, die zwischen Himmel und Erde dienstbar gemacht sind, sind wahrlich
Zeichen fiir Leute, die begreifen. " [Siirah al-Baqarah 2:164] Und Er sagt: "In der
Schopfung der Himmel und der Erde und in dem Unterschied von Nacht und Tag
liegen wahrlich Zeichen fiir diejenigen, die Verstand besitzen." [Sirah Aale-
‘Imran 3:190] "Er hat die Himmel ohne Stiitzen, die ihr sehen kénnt, erschaffen
und auf der Erde festgegriindete Berge gesetzt, dass sie nicht mit euch wanke,
und auf ihr allerlei Tiere sich ausbreiten lassen. Und Wir lassen Wasser vom
Himmel herabkommen und dann viele edle Arten auf ihr wachsen. Das ist Alldhs
Schopfung. Zeigt mir nun, was diejenigen aufler Thm erschaffen haben. Aber
nein! Die Ungerechten befinden sich in deutlichem Irrtum." [Stirah Lugman
31:10-11]

Und es gibt eine Vielzahl weiterer Verse mit derselben Botschaft. "Wie viele
Zeichen gibt es in den Himmeln und auf der Erde, an denen sie vorbeigehen,
wobei sie sie unbeachtet lassen!" [Strah Yisuf 12:105].

18



Shaykh Salih al-Fawzan schreibt in ‘Aqidat at Tawhid [S. 33-34]:

Die Methodik (Manhag) des Qur'an beziiglich der
Bestatigung der Existenz des Schopfers und Seiner Einzigartigkeit
ist eine Methodik, der Hand in Hand mit einer intakten Fitrah
[natiirlichen Veranlagung des Menschen] und einem ungetriibten
Verstand geht. Sie basiert auf der Erbringung korrekter Beweise, die
den Verstand iliberreden und die Bestreiter iiberzeugen. Und von
den Beweisen ist:

Es ist zwingendermaflen bekannt, dass jede Wirkung eine
Ursache hat.

Dies ist etwas, was zwingendermaféen durch die Fitrah bekannt
ist.20 Selbst ein kleines Kind, das einen Schlag erhalten hat und
unvorsichtig war und den Tater nicht gesehen hat, fragt instinktiv:
"Wer hat mich geschlagen?" Wenn man ihm sagt: "Niemand hat dich
geschlagen”, wird sein Verstand nicht akzeptieren, dass der Schlag
ohne einen Tater zustande kam. Und wenn man ihm sagt: "Diese
Person hat dich geschlagen”, wird er zu weinen beginnen, bis der
Tater sanktioniert wird. So sagt Allah:

R T R R R
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,0der sind sie etwa aus dem Nichts erschaffen worden,
oder sind sie [gar] selbst die Schépfer?“ [Surah at-Tur 52:35]

Dieser Vers nennt nur begrenzte Moglichkeiten, vielmehr nennt
Allah sie in negativer Form, um darauf hinzuweisen, dass die
Antwort notwendigerweise bekannt ist und nicht geleugnet werden

2 >% 3 ¢ a P ’; . =
kann. Er sagt: e&@w A O \j.a.}:,- r\% ,0der sind sie etwa aus

20 Der Zusammenhang von Ursache und Wirkung gehort zu den sogenannten self-
evident-truths, die gemaf? ihrer Definition keiner Argumentation bediirfen, um als
wahr akzeptiert zu werden. Vielmehr braucht derjenige, der sie ablehnt, eine
Argumentation. Auflerdem miissen self-evident-truths nicht formal erlernt
werden, da sie zwangsldufig jedem bekannt sind. Andere Selbstwahrheiten sind
z.B. die Existenz der Vergangenheit und die Existenz der Welt auf3erhalb von einem
selbst.
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dem Nichts erschaffen worden®“, also sind sie ohne einen Schopfer
in Existenz gekommen, der sie erschaffen hat, ,oder sind sie [gar]
selbst die Schopfer?“ Gewiss, beide Angelegenheiten sind falsch.
Demnach steht fest, dass es einen Schopfer gibt, der sie erschaffen
hat. Und Er ist Allah, der Erhabene. Es gibt keinen Schopfer aufder
Thm. Allah sagt:

s et 2 ;;1 %P 37 (1 -
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»Das ist Allahs Schépfung. Zeigt mir nun, was diejenigen
aufder Ihm erschaffen haben.” [Stirah Lugman 31:11]
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»Zeigt mir, was sie von der Erde erschaffen haben.” [Strah
al-Ahqaf 46:4]
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»Oder haben sie Allah (solche) Teilhaber gegeben, die eine
Schopfung wie die Seinige schufen, so dass ihnen die Schépfung
dhnlich erscheint? Sag: Allah ist der Schopfer von allem, und Er
ist der Eine, der Allbezwinger.“ [Stirah al-Ra‘d 13:16]
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»,Gewiss, diejenigen, die ihr anstatt Allahs anruft, werden
nicht (einmal) eine Fliege erschaffen (kénnen), auch wenn sie
sich dafiir zusammentaten.” [Stirah al-Hajj 22:73]
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[20 :Jadl]

»,Und diejenigen, die sie anstatt Allahs anrufen, erschaffen
nichts, wahrend sie selbst erschaffen werden.” [Siirah al-Nahl
16:20]21
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21 Die Frage mancher Leute, wer Allah erschaffen hat, ist eine falsche Frage, die auf
ihrem falschen Verstindnis von Allah beruht und nichts anderes ist als die
Einfliisterung des Shaytan, so wie der Prophet Jz5:%4{i> sagte: "Shaytan kommt zu
einem von euch, und sagt: "Wer hat dieses erschaffen? Wer hat jenes erschaffen?”,
bis er sagt: "Wer hat deinen Herrn erschaffen?" Falls er dann so etwas sagt, soll die
Person Zuflucht bei Alldh suchen und stoppen.” Und in einer anderen Hadith
kommt noch vor: "Dann soll er sagen: Amantu billAllahi - Ich glaube an Allah." Siehe
Sahih Bukhari [3276] und Sahih Muslim [134], und in einer anderen Uberlieferung
kommt noch, dass man sagen soll: "Er ist Allah, [Er ist] Einzig. Allah, der
Unabhéngige von dem jeder abhingig ist. Er zeugt nicht, noch wurde Er gezeugt.
Und nichts ist Thm gleich." [vgl. Strah al-Ikhlas 112:1-4], dann soll er drei mal
[trocken] auf seine linke Seite Spucken und [bei Allah] Zuflucht vor dem
verfluchten Shaytan ersuchen, siehe Sunan Abt Dawud [4722].

Allah sagt: Sag: "Allah ist der Schopfer von allem, und Er ist der Eine, der
Allbezwinger." [Surah ar-Ra'd 13:16] Und Allah sagt: Sag: "Er ist Allah, [Er ist]
Einzig. Allah ist as-Samad." [Siirah al-Ikhlas 112:1-2] Allah bezeichnet sich selbst
als as-Samad, was bedeutet: "Derjenige, von dem alles abhdngt, aber Er ist von
keinem anderen abhangig.", vgl. Tafsir ibn Kathir. Allah sagt: "Allah - es gibt
keinen, der [in Wahrheit] der Anbetung wiirdig ist, auf3er Ihn, [Er ist] al-Hayy,
al-Qayyum." [Strah al-Bagarah 2:255] Al-Hayy bedeutet der Ewig-Lebendige,
weder war Er jemals der Tod, noch wird Er jemals sterben, also hat Er immer
existiert und wird immer existieren. Al-Qayyum ist derjenige, dessen Existenz nicht
von etwas anderem abhédngt, sondern Er erhdlt alles, und alles andere hangt von
IThm ab und kann ohne Ihn nicht existieren. Der Prophet ;Lﬂjg:;lim&fa sagte in einem
Bittgebet: "O Allah! Du bist der Erste, so gab es nichts vor Dir." Sahth Muslim
[2713]. Und er jzs. &5l sagte: "Da war Allah, und nichts existierte vor Ihm." Sahth
Bukhari [7418]. Allah hat immer existiert, also gab es keinen Moment, in dem Allah
nicht existierte. Und es gab nichts, was vor Ihm existierte, also hat Allah auch
keinen Schopfer.
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»Ist denn derjenige, der erschafft, wie derjenige, der nicht
erschafft? Wollt ihr denn nicht bedenken?“ [Siirah al-Nahl 16:17]

Obwohl diese Herausforderung immer wieder gestellt wird, hat
noch nie jemand behauptet, etwas erschaffen zu haben. Es ist also
erwiesen, dass Allah der einzige Schopfer ist, der keinen Partner
hat.

Ende Zitat von ‘Aqidat at-Tawhid.

1.2 Beweis fiir Allahs Existenz durch Erfahrungen

Wir nehmen die Existenz Allahs durch die Erhérung unserer
Bittgebete wahr. Wenn jemand Allah anruft, indem er sagt: "O
Allah", dann erhort Allah sein Flehen, bannt die Gefahr, in der er sich
befindet, und erfiillt seine Wiinsche. Der Grund dafir ist, dass der
Mensch "O Allah" sagt, also gibt es einen Herrn, der sein Bittgebet
erhort und beantwortet.22

Wir Muslime lesen im Qur’an, dass Allah die Bittgebete Seiner
Propheten erhort hat:

22 Die subjektive Erfahrung, dass ein an Allah gerichtetes Bittgebet in Erfiillung
geht, ist ein dufderst starker Beweis fiir Alldhs Existenz. Dies gilt vor allem in
Situationen, in denen eine Person sich bewusst ist, dass sie keine Macht tiber den
Ausgang einer Angelegenheit hat. Dann ruft sie Allah in einem Bittgebet an, Der
dann, gemaf Seiner Barmherzigkeit und Weisheit, das Bittgebet Seines Dieners
erfiillt. Der Prophet Jzs.4{io sagte: "Es gibt keinen Muslim der eine Du'a macht,
die keine Siinde als Absicht hat, oder das Trennen der Familienbunde, auf3er dass
Allah ihm eine von drei Sachen gewahrt: Er wird die Du'a umgehend erfiillen, oder
Er wird sie fiir das Jenseits aufbewahren, oder Er wird ein entsprechendes Ubel
von ihm abwenden."” Siehe Musnad Imam Ahmad [3/18, Hadith 11149]. Auch die
aufrichtigen Bittgebete der Ungldubigen an Allah kénnen in Erfiillung gehen, damit
Allah sie damit priift. Werden sie nach der Erfiillung ihrer Bittgebete reumditig zu
Allah zuriickkehren und beginnen Ihn alleine anzubeten, oder werden sie wieder
zu den Partnern zuriickkehren, die sie Allah beigesellt haben? " Sag: Wer errettet
euch von den Finsternissen des Festlandes und des Meeres, [wenn] ihr Ihn in
Unterwiirfigkeit und im Verborgenen flehend anruft: ,Wenn Er uns nur hieraus
rettet, werden wir ganz gewiss zu den Dankbaren gehéren?” Sag: Allah errettet
euch davon und von jeder Triibsal, hierauf gesellt ihr [[hm] dennoch [andere
Gotter] bei." [Strah al-An'am 6:63-64].
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»und [auch] Niih, als er zuvor rief. Da erhérten Wir ihn...“
[Surah al-Anbiyah 21:76]
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»und [auch] Ayyib, als er zu seinem Herrn rief: ,Mir ist
gewiss Unheil widerfahren, doch Du bist der Barmherzigste der
Barmherzigen.” Da erhérten Wir ihn...“ [Sarah al-Anbiyah 21:83-
84]

Diesbeziiglich  finden sich  zahlreiche Verse. Ahnliche
Beobachtungen [in der heutigen Zeit] zeugen ebenfalls von dieser
Realitat.

1.3 Beweis fiir Allahs Existenz durch die Fitrah

Im Angesicht eines Schicksalsschlags sagt der Mensch
instinktiv: ,0 Allah“.23 Es wurde uns berichtet, dass sogar einige
Unglaubige und Atheisten, wenn ein unerwartetes Ungliick eintritt,
unbewusst "0 Allah" [oder im Deutschen: "Oh Gott"] sagen.

Dies geschieht, weil die Fitrah des Menschen die Existenz ihres
Herrn bezeugt:
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23 Menschen, die den Namen Allahs nicht kennen, sagen "0 Gott", "0 God", "Oh, Dios
mio" usw., je nach dem Vokabular ihrer Sprache. Und die Realitat ist Zeuge dafiir,
dass dies geschieht - selbst in den unglaubigsten Gesellschaften.
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,und als dein Herr aus den Kindern Adams, aus ihren
Riicken, ihre Nachkommenschaft nahm und sie gegen sich selbst
zeugen lief: ,Bin Ich nicht euer Herr?“ Sie sagten: ,Doch, wir
bezeugen [es]!“ [Strah al-A'raf 7:172]24
Shaykh Fawzan schreibt in ‘Aqidat at-Tawhid [S.23-24]:

Fir'aun [Pharao], der allgemein fiir seine Vortauschung, die
Existenz des Herrn zu leugnen, bekannt ist, war in Wahrheit

innerlich davon liberzeugt, dass Allah existiert. Das geht aus dem
hervor, was Miisa zu ihm sagte:

$T s

24 Hammad ibn Salamah 24z sagte in der Erklarung der Hadith, in welcher der
Prophet Jz. &4l sagte: "Jedes Kind wird auf der Fitrah geboren.": "Nach uns
bezieht sich diese Hadith auf das Abkommen, welches Alldh von ihnen nahm, als
sie in den Lenden ihrer Viter waren. Er sagte: ,Bin Ich nicht euer Herr?“ Sie
sagten: ,Doch, wir bezeugen [es]!“ [Stirah al-A'raf 7:172] Siehe Sunan Abu Dawiad
[4716].

Die Fitrah beschreibt die natiirliche Veranlagung des Menschen zum Islam, d.h. zur
alleinigen Anbetung Allahs und zur Hingabe des eigenen Willens an Allah, sowie zu
den auf Seiner absoluten Weisheit beruhenden Anordnungen. So wird jedes Kind
frei von falschen Uberzeugungen und Ideologien geboren und hat die Neigung zum
richtigen Glauben, vgl. Majmu' al-Fatawa [4/245] von Shaykhul-Islam ibn
Taymiyyah %3z;. Der Prophet 5@34\2&1}9 berichtete in einem Hadith-Qudsi, dass
Allah sagte: "Gewiss, Ich habe alle meine Diener Hunafa erschaffen; dann kam der
Shaytan [Satan] und hat sie von ihrer Religion abgewandt. Und er verbietet was
erlaubt ist, und erlaubt was verboten ist, und er befiehlt ihnen dass sie Mir
beigesellen sollen, fiir was Ich keine Erméachtigung herabgesagt habe..." Siehe Sahth
Muslim [2865]. Hunafa bedeutet, dass die Menschen mit der Neigung geboren
wurden, Allah als Monotheisten anzubeten, aber der Shayatin der Ginn und spéter
die Shayatin der Menschen haben sie mit falschen Ideologien von dieser
natlirlichen Neigung abgewandt. Und Allah sandte Gesandte, die zur alleinigen
Anbetung Allahs aufgerufen haben, das Gute anordneten und das Schlechte
verboten haben, Hoffnung auf Allahs Barmherzigkeit, das Paradies und Allahs
Zufriedenheit machten und auch vor Allahs Strafe und dem Hoéllenfeuer warnten -
auf dass Allah die Menschen damit priife; also wer Thm gehorcht und wer es
vorzieht, dem Satan zu folgen.
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»Er sagte: ,Du weifdt ja, niemand aufier dem Herrn der
Himmel und der Erde hat diese als einsichtbringende Zeichen
herabgesandt.” [Siirah al-Isra’17:102]

Allah sagt beziiglich Fir'aun und seiner Leute:
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»,Und sie verleugneten sie [die Zeichen], obwohl sie selbst
davon iiberzeugt waren, aus Ungerechtigkeit und
Uberheblichkeit.” [Siirah an-Naml 27:14]

In gleicher Weise ist die Ablehnung der Atheisten heutzutage nur
duflerlich und auf Sturheit zuriickzufiihren. Ansonsten sind sie
innerlich davon iiberzeugt, dass nichts existiert, aufder dass es einen
Urheber hat; dass es keine Schopfung gibt, aufier dass sie einen
Schopfer hat; dass es keine Spur gibt, aufder dass es jemanden gibt,
der diese Spur hinterlassen hat. Er, der Erhabene, sagt:
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,0der sind sie etwa aus dem Nichts erschaffen worden,
oder sind sie [gar] selbst die Schépfer? Oder haben sie [etwa] die
Himmel und die Erde erschaffen? Nein! Vielmehr sind sie nicht
liberzeugt.” [Strah at-Tur 52:35-36]

Betrachte die gesamte Welt, alles iiber dir und unter dir, mit all
ihren Teilen, und du wirst sehen, wie sie von der Existenz ihres
Schopfers, Urhebers und Herrschers zeugt. Einen Schopfer zu
leugnen ist gleichbedeutend mit der Leugnung des Intellekts und
der Fitrah, sowie der Leugnung von Wissen und Bedeutung - es gibt
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keinen Unterschied dazwischen. Die Atheisten, die sich heutzutage
damit briisten, die Existenz des Herrn zu leugnen, tun dies aus
Arroganz und aufgrund des Mangels an Gebrauch ihres Verstandes
und an tiefgriindigem, korrektem Denken. Wer so etwas tut, hat
seine Intelligenz aufgegeben und ladt die Menschen ein, ihn zu
verspotten. So wie der Dichter sagte:

S Furwahr - wie kann Allah wobei in allem doch ein
nicht gehorcht, und sogar Zeichen ist, welches
abgelehnt werden vom bezeugt: Er ist Wahid
Jahid [dem Leugner], [Einer].”

Ende Zitat von ‘Aqidat at-Tawhid.

1.4 Beweis fiir Allahs Existenz durch die Shari'ah

Was die Beweise der Shar1'ah betrifft, so gibt es zu viele, um
sie alle aufzuzdhlen. Wiirde der Mensch sich mit irgendeinem Teil
der Shari'ah befassen, wiirde er erkennen, dass derjenige, der sie
verordnet hat, der Herr ist. Allah sagt:
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»Denken sie denn nicht sorgfaltig liber den Qur’an nach?
Wenn er von jemand anderem ware als von Allah, wiirden sie in
ihm wabhrlich viel Widerspruch finden.” [Stirah an-Nisa 4:82]

Die Kohdrenz und Kompatibilitdt des Qur'an, die Abwesenheit von
Widerspriichen [im Qur'an], die sich gegenseitig bestatigenden
Qur'an-Verse. All dies beweist, dass der Qur'an von Allah, dem
Erhabenen und Majestatischen, herabgesandt wurde.25

25 Allah sagt: "Und wenn ihr im Zweifel iiber das seid, was Wir Unserem Diener
offenbart haben, dann bringt doch eine Siira gleicher Art bei und ruft eure
Zeugen aufler Allah an, wenn ihr wahrhaftig seid! Doch wenn ihr es nicht tut -
und ihr werdet es nicht tun -, dann hiitet euch vor dem [Hollen]feuer, dessen
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Die Tatsache, dass diese Religion [Din], vielmehr alle von Allah
herabgesandten Religionen, in vélliger Ubereinstimmung mit dem
Wohlergehen des Dieners sind, ist der Beweis dafiir, dass sie von
Allah, dem Erhabenen und Majestatischen, sind.26

Brennstoff Menschen und Steine sind. Es ist fiir die Unglaubigen bereitet.”
[Strah al-Baqarah 2:23-24]

Diese Herausforderung besteht schon seit mehr als 1400 Jahren, und niemand war
in der Lage, etwas Vergleichbares wie den Qur'an hervorzubringen. Wenn der
Qur'an nur das Werk eines einzigen Menschen war, wie kann es dann sein, dass
niemand bis heute in der Lage war, etwas Vergleichbares zu schaffen? Dies beweist,
dass der Qur'an ein Wunder und ein Zeichen von Allah ist. Der Prophet Jsakiifie
sagte: "Es gab keinen Propheten unter den Propheten, dem nicht ein Wunder zuteil
wurde, fiir das es kein Gleichnis [in den Wundern der fritheren Propheten] gab,
durch welches die Menschen [an ihn] glaubten. Und gewiss, mir wurde die
Offenbarung von Allah [als Wunder| herabgesandt, so hoffe ich, dass ich die
meisten Befolger am Tag der Auferstehung haben werde." Siehe Sahih Muslim
[152]. Das Wunder des Qur'an wird bis zum Tag der Auferstehung bestehen
bleiben, denn es ist kein zeitlich begrenztes Wunder wie beispielsweise die Teilung
des Meeres durch Miisa [Moses] 32k oder die Heilung der Kranken durch 'Isa
[Jesus] #2iak. Vielmehr ist es ein Wunder, das wir auch heute noch in den Handen

halten, rezitieren, analysieren und verstehen kénnen.

Der Qur'an ist aus mehr als einer Perspektive ein Wunder. Die unfehlbare
Wortwahl, die Eloquenz und andere sprachliche Wunder des Qur'an kénnen in
erster Linie nur von denjenigen verstanden werden, die Kenntnisse im Gebrauch
der arabischen Sprache haben. Es gibt jedoch andere Wunder, die auch von denen
verstanden werden konnen, die der arabischen Sprache nicht méchtig sind. Wie z.
B.die Tatsache, dass dieses machtige Buch von einem Menschen Azl rezitiert
wurde, der weder lesen noch schreiben konnte; die innere Konsistenz des Qur'an,
obwohl es iiber eine Vielzahl von Themen spricht; die Weisheit der Gebote und
Verbote; die akkurate Wiedergabe von Ereignissen vergangener Volker und
Propheten, obwohl der Prophet iz.f:d{le keine Quelle hatte, um davon zu
erfahren; die direkten und indirekten Hinweise auf Realitdten, die die Menschen
erst in den letzten Jahrzehnten fiir sich selbst entdecken Kkonnten; die
Prophezeiungen im Qur'an und die authentischen Uberlieferungen des Propheten
;zgu;&zp sowie viele weitere Aspekte.

26 Was hier mit Din [Religion] gemeint ist, sind unter anderem die Gesetze - die
Shari'ah -, die Allah fiir die verschiedenen Volker Seiner Propheten erlassen hatte.
Alle Propheten Allahs sowie diejenigen, die ihnen in Wahrheit folgten, waren
Muslime, wie Allah zum Beispiel tiber Ibrahim i€ und seine Nachfolger sagt:

Wer wird das Glaubensbekenntnis Ibrahims wohl verschmihen auf3er dem, der
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Doch diese [anderen] Religionen wurden von denen, die sich den
Geboten ihrer Shari'ah widersetzten, durch falsche Auslegungen
und Abdnderungen verfalscht:

[46 el § can2lys & KN G372

»-Sie verdrehen die Worte von ihren Platzen.” [Sirah an-
Nisa 4:46].27

selbst betdrt ist? Wir haben ihn [Ibrahim] ja bereits im Diesseits auserwahlt, und
im Jenseits gehort er wahrlich zu den Rechtschaffenen. [Damals,] als sein Herr
zu ihm sagte: ,Werde Muslim!“, sagte er: ,Ich habe mich dem Herrn der
Weltenbewohner ergeben.” Und Ibrahim befahl es seinen S6hnen an und Ya‘qiib
[befahl es seinen S6hnen an]: ,0 meine Kinder, Allah hat euch die Religion
auserwihlt; so sterbt denn nicht, aufler [Ihm]| ergeben zu sein!" [Sarah al-
Bagarah 2:130-132]. Wéhrend die Glaubensgrundsatze immer dieselben waren,
konnten die spezifischen Gesetze, die fiir die vergangenen Volker herabgesandt
wurden, gemdfd Allahs Weisheit unterschiedlich sein. So, wie z.B. die
Gebetsrichtung fiir die Kinder Israels nicht die Ka'bah in Mekka, sondern die Masjid
al-Agsa in Jerusalem war. Allah sagt: "Fiir jeden von euch haben Wir ein Gesetz
[Shari‘ah] und einen deutlichen Weg festgelegt.”" [Siirah al-Ma‘ida 5:48]. Die
SharT'ah aller Vélker war in vélliger Ubereinstimmung mit den Bediirfnissen und
Notwendigkeiten der Menschen, fiir die sie speziell verordnet wurde. Die Shari'ah,
mit der Muhammad Jz5.4{ie kam, setzt jedoch die SharT'ah vergangener Vélker
aufler Kraft, und sie wurde fiir alle Menschen erlassen, bis zum Tag der
Auferstehung. Im Qur'an wird der Prophet 4.4z aufgefortdert zu sagen: "Sag:
O ihr Menschen, ich bin der Gesandte Allahs an euch alle, Dem die Herrschaft
der Himmel und der Erde gehort. Es gibt keinen Gott aufier lhm. Er macht
lebendig und ldsst sterben. So glaubt an Alldh und Seinen Gesandten, den
schriftunkundigen Propheten, der an Allah und Seine Worte glaubt, und folgt
ihm, auf dass ihr rechtgeleitet sein moget!" [Strah al-Araf 7:158] Und Er sagt:
"Und Wir haben dich fiir die Menschen allesamt nur als Frohboten und Warner
gesandt." [Siirah Saba 34:28].

27 Sogar in der Bibel steht diesbeziiglich: "Wie kénnt ihr da sagen: 'Wir sind weise,
und das Gesetz des Herrn ist bei uns'? Wahrlich, ja, zur Liige gemacht hat es der
Liigengriffel der Schriftgelehrten!” [Jeremia 8:8, Ubersetzung von Schlachter 2000,
und diese Auslegung des Bibelverses findet sich auch in verschiedenen
Bibelauslegungen, siehe z.B. "John Gill's Exposition of the Bible", Autor gestorben
in 1771]. Die fritheren Offenbarungen, die Allah herabgesandt hatte, waren nur fiir
eine bestimmte Zeit und fiir bestimmte Gruppen von Menschen bestimmt, so hat
Allah entsprechend Seiner Weisheit die Rabbiner oder Gelehrten der
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Doch alle Religionen, die zu den Propheten herabgesandt wurden,
zeugen von der Existenz Allahs, Seiner Weisheit und Seinem
Wissen.

entsprechenden Volker mit ihrer Bewahrung beauftragt: ,Gewiss, Wir haben die
Tora hinabgesandt, in der Rechtleitung und Licht sind, womit die Propheten, die
sich [Allah] ergeben hatten, fiir diejenigen, die dem Judentum angehdéren,
walten, und so auch die Leute des Herrn und die Gelehrten, nach dem, was ihnen
von der Schrift Allahs anvertraut worden war und woriiber sie Zeugen waren."
[Sirah al-Ma’ida 5:44] Doch die Kinder Israels veranderten und entstellten die
Offenbarung Allahs. Allah sagt iiber diejenigen von ihnen, die dies taten: "Doch
wehe denjenigen, die die Schrift mit ihren [eigenen] Hdnden schreiben und
hierauf sagen: ,Das ist von Allah“, um sie fiir einen geringen Preis zu verkaufen!
Wehe ihnen wegen dessen, was ihre Hinde geschrieben haben, und wehe ihnen
wegen dessen, was sie verdienen.” [Siirah al-Baqarah 2:79] Im Gegensatz dazu hat
Allah die Bewahrung des Qur'an und der Uberlieferungen Seines letzten Propheten
Jadedfle selbst sichergestellt, da sie fiir die gesamte Menschheit bis zum Tag der

Auferstehung gelten:
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"Gewiss, Wir sind es, die Wir die Ermahnung [adh-Dhikr]| offenbart haben, und
Wir werden wahrlich ihr Hiiter sein." [Strah al-Hijr 15:9]. Die korrekte
Bedeutung von adh-Dhikr beinhaltet sowohl den Qur‘an, als auch die authentisch
iiberlieferten Ahadith des Propheten Jua4fiz, vgl. z.B. Ibn Hazm in al-Thkam
[1/95]. Der Tabi'l [Schiiler der Gefihrten des Propheten jzs.&sflz], Hassan bin

5o~

'Atiyyah {0iz5 erklarte: "Jibril wiirde zum Gesandten Allahs J54E4{le mit der
Sunnah herabkommen, so wie er zu ihm fiir den Qur'an herabkommen wiirde, und
er wiirde sie ihn lehren, so wie er ihn den Qur'an lehrte.", sieche as-Sunnah von
Imam al-Marwazi [Uberlieferung 102].
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2. Glauben an Allahs Einzigkeit in Seiner Herrschaft
Glauben an Tawhid ar-Rububiyyah.

Rabb [Herr] bedeutet: der Erschaffer [Khaliq], der Besitzer
[Malik], der Eine, der die Kontrolle iiber alle Angelegenheiten hat
[Mudabbir]. Dies ist also die Bedeutung von Allahs Rububiyyah
[also dass Allah der Erschaffer, der Besitzer und der Eine ist, der die
Kontrolle iiber alle Angelegenheiten hat]. Keine dieser Teile bringt
nutzen, ohne an den Glauben an die anderen Teile [, um den
kompletten Glauben an die Rububiyyah von Allah zu haben].

Der Erschaffer ist derjenige, der alles von Nichtexistenz in Existenz
gebracht hat:
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»Er ist der Schépfer [Badi'] der Himmel und der Erde...“
[Strah al-Bagarah 2:117]
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»[Alles] Lob gehort Allah, dem Erschaffer [oder:
Hervorbringer - Fatir] der Himmel und der Erde.” [Sirah Fatir
35:1]

Derjenige, der das Universum aus der Nichtexistenz erschaffen hat,
ist also der Schopfer - Allah. Und Er ist der Eigentlimer dessen, was
Er erschaffen hat, auch ist Er ist allein in Seinem Eigentumsrecht, so
wie Er auch bei der Erschaffung Seiner Schopfung allein war. Denke
tief liber die Aussage Allahs in der Strah al-Fatiha nach:

DAl 55 A
»Malik am Tag des Gerichts.“ [Stirah al-Fatiha 1:4]

und in einem der sieben Lesearten:

Bl 33 el

»Malik am Tag des Gerlchts." [Stirah al-Fatiha 1:4]
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Und das ist von den sieben Qiraat [verschiedene Lesearten des
Qur‘an], die mutawatir tberliefert wurden.28 Betrachtet man die
beiden Qiraat zusammen, kann man eine bemerkenswerte
Beobachtung machen: al-Malik [Eigentiimer, Besitzer, Inhaber] ist
umfassender als al-Malik, wenn es um die Verfiigung und Kontrolle
iiber eine Sache geht. Denn ein Malik [K6nig, Souverdn| kann
manchmal nur dem Namen nach ein Konig sein, ohne wirkliche
Kontrolle tiber die Geschehnisse zu haben. Ein solcher ist also ein
Konig, aber kein wirklicher Eigentiimer [Malik]. Wenn wir diese
beiden Beschreibungen fiir Allah, den Erhabenen, kombinieren, ist
Er sowohl al-Malik als auch al-Malik, und die Sache wird klar: Er ist
sowohl der Herrscher als auch derjenige, der die Verfiigungsgewalt
iiber alle Angelegenheiten hat.

Wir sagen also, dass Allah, der Machtige und Majestatische, in Seiner
Herrschaft allein ist, so wie Er auch in der Schopfung allein ist.
Ebenso ist Er auch der Einzige in der Kontrolle aller
Angelegenheiten. Sogar die Polytheisten stimmen dem zu! Denn
wenn man sie fragt, wer die Angelegenheiten des Universums
kontrolliert, werden sie sagen: Allah allein kontrolliert die
Angelegenheiten.

Shaykh Salih al-Fawzan schreibt in Mujmal ‘Aqidat as-Salaf [S.15-
16]:
Sogar Iblis [Satan], der Anfiihrer von Kufr [Unglaube], sagte:
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»Mein Herr! Weil du mich fehlgeleitet hast...“ [Strah al-Hijr
15:39] und

28 Sie basieren auf den sieben Ahruf [Lesungen], die von Allah zum Propheten
Jc5:%4> herabgesandt wurden, siehe z.B. Sahih Bukhari [4991, 4992] und Sahih
Muslim [818, 819], und wurden uns mutawatir, d.h. ohne jeden Zweifel, vom

Propheten Jas: 4> tiberliefert.
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»Nun, bei Deiner Macht, ich werde sie allesamt ganz
gewiss in Verirrung fallen lassen...“ [Siirah Sad 38:82]

Er erkannte also die Herrschaft Allahs an und leistete einen Eid bei
Seiner Macht. In gleicher Weise bekannten sich alle Polytheisten zur
Herrschaft Allahs, so auch Abt Jahl, Abia Lahab und die anderen
Fiihrer des Kufr:

Allah sagt:
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»~Wenn du sie fragst, wer sie erschaffen hat, sagen sie ganz
gewiss: ,Allah“, [Sturah Zukhruf 43:87]
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»Sag: In wessen Hand ist die Herrschaftsgewalt iiber alles,
Der Schutz gewahrt und gegen Den kein Schutz gewahrt werden
kann, wenn ihr wisst? Sie werden sagen: ,[Alles] gehort Allah.“
[Strah al-Mu'miniin 23:88-89]

s 5

PIPRY IS TAURET SR & ST SN S 850 - 7
gl M ol Gl Bl G2 =855 p S

as e T £
o B G Gl 7 505 eddl G Bl 2 55 2l
S w8 4 T 22,

[31 105 & 41 &g panis SANI 555

»Sag: Wer versorgt euch vom Himmel und von der Erde,

oder wer verfligt liber Gehér und Augenlicht? Und wer bringt das

Lebendige aus dem Toten und bringt das Tote aus dem

Lebendigen hervor? Und wer regelt die Angelegenheit? Sie
werden sagen: ,Allah.” [Siirah Yinus 10:31]
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So gaben sie all dies zu. Wenn sie von Unheil heimgesucht wurden,
riefen sie Allah allein an, denn sie wussten, dass nur Allah, der
Erhabene und Allméchtige, sie aus ihrer Lage retten konnte. Und sie
wussten, dass die falschen Empfanger ihrer Anbetung und ihre
Gotzen nicht die Macht hatten, sie aus gefahrlichen Situationen zu
retten. Allah sagt:
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»,Und wenn euch auf dem Meer ein Unheil widerfihrt,
entschwinden [euch] diejenigen, die ihr aufer IThm anruft. Aber
nachdem Er euch ans [Fest]land errettet hat, wendet ihr euch
[von Thm] ab; der Mensch ist eben sehr undankbar. [Surah al-
Isra’17:67]

Wer nur an diese Kategorie von Tawhid [Tawhid al- Rububiyyah]
glaubt, ist nicht in den Islam eingetreten und wird nicht vor dem
ewigen Hollenfeuer bewahrt werden. Die Unglaubigen [Mekkas]
haben zum Beispiel die Einzigkeit Allahs in Seiner Herrschaft
anerkannt, aber diese Anerkennung hat sie nicht dazu gebracht, in
den Mantel des Islam einzutreten. Allah bezeichnete sie als
Polytheisten [Mushrikin] und Unglaubige [Kuffar] und verurteilte
sie dazuy, fiir alle Ewigkeit im Feuer zu brennen. Und das, obwohl sie
an die Herrschaft [Rububiyyah] Allahs glaubten.

Hierdurch wird der Irrtum derjenigen Schriftsteller deutlich, die
iber 'Aqidah schreiben und dabei dem Weg der Leute der
theologischen Rhetorik [Ahlul-Kalam] folgen. Und zwar wenn sie
Tawhid so erklaren, als sei es nur die Zustimmung zur Existenz
Allahs und die Zustimmung dazu, dass Allah der Schopfer und
Erhalter ist, usw. Wir sagen ihnen, dass dies nicht die 'Aqidah ist,
mit der Allah Seine Propheten gesandt hat. Das liegt daran, dass die
Kuffar, die Mushrikin und sogar Iblis dem Tawhid ar-Rububiyyah
zugestimmt haben.
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Alle stimmen dieser Kategorie von Tawhid zu. Die Gesandten
wurden nicht gesandt, um die Menschen zu der Zustimmung zu
rufen, dass Allah der Schopfer, der Versorger und derjenige ist, der
Leben schenkt und den Tod herbeifiihrt.29 Denn das ist nicht genug,
und es schiitzt nicht vor der Strafe Allahs.

Ende Zitat von in Mujmal ‘Aqidat as-Salaf.
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»Er regelt die Angelegenheit vom Himmel bis zur Erde.
Hierauf steigt sie [die Angelegenheit] zu Thm auf...“ [Sturah as-
Sajdah 32:5]

Ein Beduine wurde gefragt: "Wie erkennst du die Existenz deines
Herrn?" Er antwortete: "Durch den Widerruf von Absichten und die
Auflésung von Interesse."

Manchmal fasst der Mensch einen festen Entschluss, etwas zu tun,
aber einen Moment spater zieht er seine Absicht zuriick. Vielleicht
ist der Mensch an einer Sache interessiert und arbeitet darauf hin,
aber dann verwirft er sie ohne ersichtlichen Grund. Dies beweist,
dass es jemanden iliber ihm gibt, der seine Angelegenheiten
kontrolliert - und Er ist Allah.

Frage: Jemand konnte nun anmerken: "Wie kannst du sagen, dass
Allah bei Seinem Schopfungsakt allein ist, wo doch Allah selbst
Seinen Geschopfen die Eigenschaft der Schopfung zuerkannt und sie
[direkt und indirekt] als 'Schopfer' bezeichnet hat? Der Erhabene
sagt:
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29 Das, wozu alle Gesandten aufriefen, war die Etablierung von Tawhid al-
Uluhiyyah, also das alleinige Recht von Allah angebetet zu werden, wie spater im
Buch noch naher ausgefiihrt werden wird.
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»-.Hierauf liefen Wir ihn als eine weitere Schopfung
entstehen. Segensreich ist Allah, der beste Schopfer. [Sirah al-
Mu'minun 23:14]

Und in einem Hadith des Propheten Jz.&4{i= heifdt es, dass zu den
Malern [von Lebewesen am Tag der Auferstehung als Strafe]| gesagt
wird:

,Bringt [doch] jetzt zum Leben, was ihr erschaffen habt!“30

Antwort: Wir sagen: Das "Erschaffen” des Menschen ist kein wahres
Erschaffen, denn Erschaffen bedeutet, etwas aus der Nichtexistenz
in die Existenz zu bringen. Wenn der Mensch etwas erschafft, dann
bringt er es nicht aus dem "Nichts" hervor, er manipuliert lediglich
eine Sache von einer Form in eine andere.31

Frage: In gleicher Weise konnte jemand in Bezug auf [die
Eigenschaft] al-Malik [der Besitzer] argumentieren: "Wie kannst du
sagen, dass Allah in Seinem Besitz allein ist, wenn Allah Besitz fiir
andere bestatigt hat? Er sagt:
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»aufler gegeniiber ihren Gattinnen oder was ihre rechte
Hand besitzt...“ [Stirah al-Mu’'minin 23:6] und Er sagt:

30 Siehe Sahth Bukhari [2105, 3224, 5181], Sahth Muslim [2107] und andere.

31 Hier weist der Autor darauf hin, dass es nicht richtig ist, die uns bekannten
Grenzen der Schopfung lediglich eine Sache in eine andere umzuwandeln, auf Allah,
den Schopfer der Schopfung, zu libertragen. Allah, der Erhabene, sagt: "Nichts ist
Ihm gleich: Er ist der Allhérende, der Allsehende." [Stirah ash-Shiira 42:11] "So
pragt Allah keine Gleichnisse!" [Siirah an-Nahl 16:74] "Weift du (etwa) einen,
der Kennzeichen gleich den Seinen besdf3e?" [Siirah Maryam 19:65]. Allah kann
eine Sache von nicht-Existenz in Existenz bringen, und Er brauch dafiir lediglich
den Befehl zu geben: Qun - "Sei!". Allah sagt: "[Er ist] der Schépfer der Himmel
und der Erde in ihrer schonsten Form. Und wenn Er eine Angelegenheit
bestimmt, so sagt Er zu ihr nur: ,Sei!“ und so ist sie." [Sirah al-Bagarah 2:117]
"Allah erschafft, was Er will. Wenn Er eine Angelegenheit bestimmt, so sagt Er
zu ihr nur: ,Sei!’ und so ist sie." [Sirah Aale-‘Imran 3:47] "Sein Befehl, wenn Er
etwas will, ist, dazu nur zu sagen: ,Seil’, und so ist es." [Stirah Ya-Sin 36:82].
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»-[in einem Haus,] dessen Schliissel ihr besitzt.“ [Stirah an-
Nur 24:61]?

Antwort: Wir sagen: Der Besitz des Menschen ist nicht wie der
Besitz Allahs, denn der Besitz Allahs umfasst alles, und Er hat keine
Einschriankungen [bei der Ausiibung Seines Besitzrechts]. Was aber
den Besitz des Menschen anbelangt, so umfasst es nicht alles, und er
ist beschrankt [in der Ausiibung seines Besitzrechtes]. Zum Beispiel
gehort eine Uhr, die bei mir ist, nicht dir, und die Uhr, die bei dir ist,
gehort nicht mir. Der Besitz der Schopfung schliefst also nicht alles
ein. In gleicher Weise ist auch der Umgang mit dem Besitz der
Geschopfe nicht frei von Beschrankungen, denn ich kann mit der
Uhr nicht umgehen, wie ich will. Ich bin durch die Shari'ah
beschrankt, die gesetzgebend ist. Wenn also jemand seine Uhr ohne
Grund zerstoren mochte, darf er das nicht tun, denn der Gesandte
1.4 hat die Verschwendung von Geld verboten. Wie ist es

dann moglich, dass ich sie zerstore?

Dementsprechend sagen die Gelehrten, dass ein Mann - selbst wenn
er ein gesunder erwachsener Mann ist, der Frau und Kinder hat -,
der verschwenderisch ist und nicht verantwortungsvoll mit seinem
Geld umgeht, daran gehindert werden sollte, sein Vermogen
auszugeben.

Doch Allah, der Erhabene, tut mit seinem Reich, was Er will. Er
schenkt Leben und verursacht den Tod. Er verursacht Krankheit
und Er heilt. Er segnet Seine Schopfung mit Reichtum und setzt
ihnen mit Armut zu. Wir glauben, dass Allah tut, was immer Er will,
und wir glauben, dass Er nichts tut, aufder es beruht auf Seiner
absoluten Weisheit.

Hier besteht also ein Unterschied zwischen dem Besitz des
Schopfers und dem Besitz der Geschopfe. Wir wissen also, dass
unsere Aussage: Allah ist allein in Seiner Herrschaft, richtig ist,
und nichts ist aufderhalb [von Allahs Herrschaft].
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Ebenso ist die Eigenschaft zu betrachten, die Angelegenheiten des
Universums zu kontrollieren. Der Mensch hat sie, wenn es um den
Umgang mit seinen Dienern oder denen, die unter seiner Obhut
stehen, oder seinem Fahrzeug usw. geht. Diese "Kontrolle" ist
namlich nicht wie Allahs Kontrolle der Angelegenheiten. Beim
Menschen ist die Kontrolle mangelhaft und begrenzt. Sie ist
mangelhaft, weil der Mensch keine absolute Kontrolle iiber
irgendetwas hat. Vielleicht besitzt ein Mensch ein Kamel, aber das
Kamel widersetzt sich ihm. Vielleicht kontrolliert ein Mensch seinen
Sohn, aber der Sohn wendet sich gegen ihn. Es handelt sich also um
eine begrenzte Kontrolle. Und dartiber hinaus kann der Mensch nur
das kontrollieren, wozu Allah ihm die Macht gegeben hat. Dies
beweist unsere Aussage: Allah Alleine Kkontrolliert die
Angelegenheiten des Universum, sowie unsere Aussage: Allah ist
Alleine in Seiner Erschaffung der Kreation und in Seiner
Herrschaft.
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Shaykh Salih al-Fawzan schreibt in ‘Aqidat at-Tawhid [S. 37-39]:

Tawhid ar-Rububiyyah macht Tawhid al-Uluhiyyah zwingend
erforderlich.

Tawhid ar-Rububiyyah macht Tawhid al-Uluhiyyah [die
Einzigkeit von Allah in Seinem Recht auf Anbetung] zwingend
erforderlich.

Dies bedeutet: Wenn jemand Tawhid ar-Rububiyyah fiir Allah
anerkennt und bestétigt, dass es keinen Schopfer, Erhalter und
niemanden gibt, der das Universum kontrolliert, aufier Allah, dann
ist es zwingend erforderlich, dass er auch akzeptiert, dass es
niemanden gibt, der irgendeine Art von Anbetung verdient, aufder
Allah, dem Erhabenen - und das ist Tawhid al-Uluhiyyah. Uluhiyyah
bedeutet ndmlich: Anbetung. Und der Empfanger der Anbetung ist:
al-Ma'bud. Wer also Tawhid ar-Rububiyyah fiir Allah anerkennt,
sollte keine Du'a [Bittgebete] zu irgendjemandem aufder zu Allah
machen. Er sollte von niemandem in Not [in einem Bittgebet] Hilfe
erbitten aufder von Ihm, sollte sich auf niemanden vollkommen
verlassen [Tawakkul] aufler auf Ihn, sollte keine Opfergaben
bringen auf3er fiir Ihn, sollte keine Geldbnisse [Nazr] ablegen aufder
fiir Ihn, und sollte keine Art von Anbetung verrichten auf3er fiir [hn
allein. Denn der Tawhid ar-Rubububiyyah ist ein Beweis fiir die
Pflicht des Tawhid al-Uluhiyyah, und deshalb hat Allah Tawhid ar-
Rubububiyyah hauptsachlich als Argument gegen die Leugner von
Tawhid al-Uluhiyyah benutzt. Er sagt:
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»0 ihr Menschen! Dient eurem Herrn, Der euch und
diejenigen vor euch erschaffen hat, auf dass ihr gottesfiirchtig
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werden moget! Der euch die Erde zu einem Ruhebett und den
Himmel zu einem Gebiaude gemacht hat und vom Himmel Wasser
herabkommen lasst, durch das Er dann fiir euch Friichte als
Versorgung hervorbringt. So stellt Allah nicht andere als
Seinesgleichen zur Seite, wo ihr [es] doch [besser] wisst [, dass Er
Alleine der Erschaffer und Erhalter von allem ist].“ [Strah al-
Baqarah 2:21-22]

So hat Allah ihnen den Tawhid al-Uluhiyyah, also Seine Anbetung
befohlen, und Er benutzt als Beweis den Tawhid ar-Rububiyyah.
Néamlich, dass Allah sowohl die vergangenen als auch die spateren
Menschen erschaffen hat. Er schuf die Himmel und die Erde und
alles, was dazwischen liegt, und auch das Blasen des Windes, das
Herabkommen des Regens, das Wachsen der Pflanzen und das
Hervorbringen der Friichte, die den Lebensunterhalt der Geschdpfe
bilden. Daher ist es fiir den Menschen nicht angemessen, Allah einen
Partner zur Seite zu stellen. Solche Partner, von denen er weif3, dass
sie nichts von alledem oder sonst etwas getan haben.

Es liegt in der natiirlichen Neigung, Tawhid al-Uluhiyyah zu
bestatigen, welches durch Tawhid ar-Rububiyyah bewiesen wird.
Jeder Mensch fiihlt sich namlich mit dem Ursprung seiner Herkunft
und der Quelle seines Nutzens und Schadens verbunden. Er wendet
sich dann dem [Ursprung dieser Dinge - Allah] zu und tut das, was
ihn Thm naher bringt und IThm gefallt, und er bemiiht sich, die
Beziehung zwischen ihnen beiden zu starken. Dementsprechend ist
Tawhid ar-Rububiyyah ein Tor zur Tawhid al-Uluhiyyah. Allah
benutzt sie als Beweis gegen die Mushrikin [die Allah Partner zur
Seite stellen], und Er befiehlt Seinem Propheten &4, das
Gleiche zu tun. Allah sagt im Qur'an:
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»3ag: Wem gehort die Erde und wer auf ihr ist, wenn ihr
[es] wisst? Sie werden sagen: ,[Alles] gehort Allah.” Sag: Bedenkt
ihr denn nicht? Sag: Wer ist der Herr der sieben Himmel und der
Herr des gewaltigen Thrones? Sie werden sagen: ,[Alles] gehort
Allah.“ Sag: Wollt ihr denn nicht gottesfiirchtig sein? Sag: In
wessen Hand ist die Herrschaftsgewalt iiber alles, Der Schutz
gewahrt und gegen Den kein Schutz gewéhrt werden kann, wenn
ihr wisst? Sie werden sagen: ,[Alles] gehort Allah.” Sag: Wieso
seid ihr denn einem Zauber verfallen [und betet andere als Thn
an]?“ [Strah al-Mu‘mintn 23:84-89]

Und der Erhabene sagt:
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»Dies ist doch Allah, euer Herr. Es gibt keinen Gott aufder
Ihm, dem Schépfer von allem. So dient Thm!“ [Siirah al-An‘am
6:102]

So benutzt Allah Seine Einzigkeit in Seiner Rububiyyah als Beweis
daftir, dass Er allein es verdient, angebetet zu werden. Und
beziiglich der Tawhid al-Uluhiyyah sagt Allah:

- . . 85> g PR "0/ z [ 217 (-~
[56 byl ‘%9)'\1"1‘} Y\g u.«)}!\) u.%—-\ Eals \.A)%
,Und Ich habe die Ginn und die Menschen nur (dazu)

erschaffen, damit sie Mir dienen.“ [Sirah ad-Dariyat 51:56]

Und die Bedeutung von ya'budin ["...dass sie Mir dienen."] ist, dass
sie Allah in ihrer Anbetung allein stellen. Ein Diener Allahs kann
kein Muwahhid [einer, der den Tawhid auf die richtige Art und
Weise etabliert] sein, wenn er nur den Tawhid ar-Rububiyyah allein
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bejaht, bis er nicht auch den Tawhid al-Uluhiyyah bekennt und
darin standhaft ist und ihn in seinem Leben umsetzt. Die
Gotzenanbeter verkiindeten namlich Allahs Einzigkeit in Seiner
Rububiyyah, aber das brachte sie nicht dazu, den Mantel des Islam
zu betreten. Der Gesandte Allahs bekdmpfte sie, wahrend sie
verklindeten, dass Allah der Schopfer und Erhalter ist und
derjenige, der Leben gibt und den Tod verursacht, wie Allah sagt:
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»Wenn du sie fragst, wer sie erschaffen hat, sagen sie ganz
gewiss: ,Allah.” [Strah Zukhrif 43:87]
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»,Und wenn du sie fragst, wer die Himmel und die Erde
erschaffen hat, sagen sie ganz gewiss: ,Erschaffen hat sie der
Allméchtige und Allwissende.” [Strah Zukhrif 43:9]
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»Sag: Wer versorgt euch vom Himmel und von der Erde,
oder wer verfiigt iiber Gehér und Augenlicht? Und wer bringt das
Lebendige aus dem Toten und bringt das Tote aus dem
Lebendigen hervor? Und wer regelt die Angelegenheit? Sie
werden sagen: ,Allah.” [Siirah Yinus 10:31]

Im Qur'an finden sich viele dhnliche Verse zu diesem Thema. Wer
behauptet, Tawhid bedeute lediglich, die Existenz Allahs
anzuerkennen oder zuzugeben, dass Allah der Schopfer und
derjenige ist, der die Angelegenheiten des Universums regelt, und
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sich auf diese Definition beschriankt - der weifd nichts von der
Realitdt des Tawhid, zu dem die Gesandten gerufen haben. Eine
solche Person hat mit der Sache aufgehort, die etwas anderes
notwendig macht. Und sie hat das verlassen, was die erste Sache
zwingerdermafien erforderlich macht. Mit anderen Worten: sie hat
mit dem Beweis Schluss gemacht und hat verlassen, was bewiesen
wird.32

Ende Zitat von ‘Aqidat at-Tawhid.

32 Der Beweis ist Tawhid ar-Rububiyyah, das heifdt, die Einzigkeit von Allah in
Seiner Herrschaft. Und wofiir ist Tawhid ar-Rububiyyah der Beweis? Es ist der
Beweis fiir Tawhid al-Uluhiyyah, also fiir die Einzigkeit Allahs in Seinem Recht auf
Anbetung.

Es sei an dieser Stelle angemerkt, dass diese Kategorisierung des Tawhid, keine neu
erfundene Sache ist. Vielmehr war sie den ersten Generationen des Islam instinktiv
bekannt, so wie ihnen z.B. die grammatikalischen Regeln der arabischen Sprache
instinktiv bekannt waren, obwohl sie nirgends niedergeschrieben waren. Ebenso
wurde auch diese Kategorisierung erst spater formell niedergeschrieben. Einer der
ersten, der diese Unterscheidung formell in seinem Buch niederschrieb, war der
Gelehrte Ibn Battah al-'Ukbari [gest. 387AH]. Er unterscheidet zwischen dem
Tawhid in der Rabbaniyyah [Allahs Herrschaft iiber die Schopfung], der
Wahdaniyyah, die nach seiner Erklarung zwischen den Glaubigen und denjenigen
unterscheidet, die den Schopfer bejahen, Thm aber in der Anbetung Partner zur
Seite stellen, und einer dritten Kategorie, die es notwendig macht, Allah mit jenen
Attributen zu beschreiben, mit denen Er sich selbst in seinem Buch beschrieben
hat, siehe al-Ibanah [2/172-173]. Dass sich diese Kategorisierung leicht und
eindeutig aus dem Qur'an ableiten ldsst, zeigen allein die obigen Verse, die belegen,
wie die Polytheisten von Mekka zwar Allahs Rububiyyah zustimmten, aber
dennoch als Polytheisten galten, weil sie [hm in Seinem Recht auf Anbetung Partner
beigesellten. Allah sagt im Qur'an iiber sie und ihresgleichen: "Und die meisten
von ihnen glauben nicht an Allah, ohne [lhm andere] beizugesellen." [Strah
Yisuf 12:106]. Sie glaubten also an Allah, d.h. an den Herrscher und Schépfer, aber
sie setzten Thm auch Partner zur Seite, also in Seinem Recht auf Anbetung.
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3. Glauben an Allahs Einzigkeit
in Seinem Recht auf Anbetung

Glauben an Tawhid al-Uluhiyyah.

Glauben an Tawhid al-Uluhiyyah bedeutet, dass man daran
glaubt, dass Allah, der Erhabene, der wahre Ilah [Gott - derjenige,
der wiirdig ist angebetet zu werden] ist. Niemand teilt mit [hm
dieses Recht, weder ein nahestehender Engel noch ein gesandter
Prophet. Deshalb war der Aufruf eines jeden Propheten, vom Ersten
bis zum Letzten, der Aufruf zu der Aussage:

Lailaha illAllah
[es gibt keinen (wahren) Il1ah, auf3er Allah]
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»Und Wir haben vor dir keinen Gesandten gesandt, dem
Wir nicht [die Weisung] eingegeben hitten: ,Es gibt keinen Gott
aufder Mir, so dient Mir!“ [Siirah al-Anbiyah 21:25]
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»Und Wir haben ja bereits in jeder Gemeinschaft einen
Gesandten erweckt: 'Dient Allah und meidet die falschen Gotter.'“
[Strah an-Nahl 16:36]

Wenn also jemand an die Existenz von Allah und die Rububiyyah
von Allah glaubt, aber neben Allah noch andere anbetet, dann ist er
kein Glaubiger, bis er nicht auch Allah in Seiner Uluhiyyah allein
stellt.
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Frage: Manch einer konnte vielleicht sagen, dass Allah die
Eigenschaft von Uluhiyyah fiir andere als Thn Selbst bestétigt hat.
Allah sagt tiber Ibrahim [Abraham] 32, dass er sein Volk fragte:
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»Wollt ihr aufler Allah falsche Goétter [Aliha: Plural von

[lah] haben?“ [Siirah as-Saffat 37:86]

Und der Erhabene sagt:
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»und rufe neben Allah keinen anderen Gott [Ilah] an.“

[Strah al-Qasas 28:88]

Und es gibt andere, dhnliche Verse. Wie kann es dann korrekt sein,
dass man sagt: Allah ist allein in Uluhiyyah?

Antwort: Uluhiyyah [das Recht auf Anbetung], welche fiir andere
als Allah bestatigt wird, ist falsche Uluhiyyah. Sie wird aus diesem
Grund komplett abgelehnt, so wie es durch die Aussagen der
Propheten zu ihren Nationen klar wird:
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»Wir sandten doch bereits Nih zu seinem Volk, und da
sagte er: ,0 mein Volk, dient Allah! Keinen Gott habt ihr aufler
IThm.“ [Strah al-A'raf 7:59]

Dies ist, weil ihre I1ah falsche I1ah sind:
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,Dies, weil Allah die Wahrheit ist und weil das, was sie
anstatt Seiner anrufen, das Falsche [Batil] ist, und weil Allah der
Erhabene, der Grofie ist.“ [Stirah al-Hajj 22:62]

Shaykh Salih al-Fawzan schreibt in Mujmal ‘Aqidat as-Salaf [S.18-
21]:

Tawhid al-Uluhiyyah ist Tawhid in der Anbetung, und die
Tawhid des Willens und der Absicht. Und diese Kategorie von
Tawhid war [seit dem Anbeginn der Sendung der Gesandten] der
Streitpunkt zwischen den Gesandten und ihren Nationen. Jeder
Gesandte wurde gesandt, um seine Nation zu folgendem zu rufen:
»,0 mein Volk, dient Allah! Keinen Gott [der also in Wahrheit
Anbetung verdient] habt ihr aufder IThm.“33 Die Gesandten sagten
nicht: ,,0 mein Volk! Gewiss, Allah ist euer Herr!“, denn alle Nationen
glaubten schon vorher an die Rububiyyah Allahs, und dass Er der
Einzige Erschaffer ist, und der Einzige Versorger, und dass Er allein
die Angelegenheiten kontrolliert. Die Gesandten riefen ihre
Nationen dazu, Allah allein anzubeten, genauso wie sie Ihn bereits
als alleine in der Erschaffung der Schépfung sahen. Die Gesandten
diskutierten also mit ihren Nationen basierend auf dem, was sie
schon bestitigten [also die Rububiyyah Allahs].

Der noble Qur‘an nennt Tawhid ar-Rububiyyah als Argument gegen
die Unglaubigen und ruft sie zu der erforderlichen Erkenntnis ihres
Glaubens: O ihr Ungldaubigen. Wenn ihr akzeptiert, dass Allah der
Alleinige Erschaffer, der Alleinige Versorger, und Er Alleine es ist,
der euch vor Schaden und Zerstérung bewahrt, wieso wendet ihr
euch dann zu anderen neben lhn [in euren Gebeten und
Bittgebeten]? Solche, die keine Autoritdt in jeglicher Angelegenheit
haben, weder in Erschaffung, noch Versorgung, noch in der
Kontrolle der Angelegenheiten des Universums:

33 Der Prophet Niih 32k sagte es zu seinem Volk [7:59, 23:23] und Hid [7:65,
11:50], Salih [7:73, 11:61] und Shu'ayb [7:85, 11:84] und alle anderen Gesandten
Allahs, sei der Frieden und Segen Allahs auf ihnen allen.
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»Istdenn Derjenige, Der erschafft, wie derjenige, der nicht
erschafft? Bedenkt ihr denn nicht?“ [Stirah an-Nahl 16:17]

Demnach ist Tawhid al-Uluhiyyah das, wozu die Gesandten ihre
Nationen gerufen haben. Und beziiglich dieser Angelegenheit
existiert seit je her ein Disput zwischen den Leuten von Tawhid und
den davon abgeschweiften Gruppierungen - bis heute. Diejenigen,
die die ungetriibte ‘Aqidah besitzen, rufen die abgeschweiften Leute
zu Tawhid al-Uluhiyyah, und weg von der Religion der Mushrikin,
in welche sie durch die Anbetung von Grabern und Grabmaler
gefallen sind, und durch das Heiligen von Personen, indem ihnen
Besonderheiten, die der Rububiyyah angehoéren, zugesprochen
werden. Die Leute von Tawhid rufen sie also dazu, dass sie zur
ungetriibten ‘Aqidah zuriickkehren sollen und Allah in ihrer
Anbetung alleine stellen sollen, und dass sie von denjenigen
gefahrlichen Angelegenheiten ablassen sollen, in die sie gefallen
sind. Denn es ist die Religion der Jahiliyyah [vorislamische Zeit der
Unwissenheit]. Oder vielmehr sind diese [heutigen von Tawhid
abgeschweiften Personen] noch schlimmer als die in der Jahiliyyah,
da die Leute der Jahiliyyah wenigstens in Zeiten von Not, Allah mit
Ehrlichkeit anbeten wiirden, und Ihm nur in Zeiten von
Erleichterung Partner beigesellen wiirden. Was aber die
abgeschweiften Leute von heute angeht, so ist der Shirk dieser
fehlgeleiteten Menschen kontinuierlich; ob in Zeiten von
Erleichterung oder Not. Vielmehr ist ihr Shirk in Zeiten von Not
noch intensiver! Wenn sich ihre Angelegenheiten verschlechtern,
hort man sie, wie sie die Awliya, die Grabmaler und die Toten, fiir
Hilfe in ihren Bittgebeten anrufen. Dabei wiirden die Mushrikin der
Vergangenheit, Allah mit Ehrlichkeit, Alleine anrufen wiirden,
wiirde sie ein Unheil treffen.34

34 Allah sagt beziiglich der Polytheisten der Jahiliyyah: "Und wenn euch auf dem
Meer ein Unheil widerfahrt, entschwinden [euch] diejenigen, die ihr auf3er Ihm
anruft." [Sarah al-Isra” 17:67]
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Dies ist also die zweite Kategorie von den Kategorien von Tawhid,
und es ist diejenige, zu welcher die Gesandten ihre Nationen gerufen
haben, also, dass sie Allah alleine in ihrer Anbetung stellen sollen.
Und es ist diese Kategorie von Tawhid, fiir welche sie alle gesandt
wurden. Und es ist diese Kategorie von Tawhid, wegen dem der
Gesandte von Allah 5.4 die Mushrikin bekdmpfte, bis sie ihren
Shirk aufgaben.

Und dies ist die wahre Bedeutung von La ilaha illAllah, denn Ilah
bedeutet: al-Ma'bud [Gott/Gottheit, Empfanger von Anbetung]. Und
so verstehen wir, dass La ilaha illAllah bedeutet, dass es keinen Gott
gibt, welcher in Wahrheit der Anbetung wiirdig ist, auf3er Allah. [lah
heifst nicht - wie manche Fehlgeleiteten es erklaren - der Eine, der
in der Lage ist zu Erschaffen und der Urheber ist.

Ende Zitat von in Mujmal ‘Aqidat as-Salaf.

Shaykh Salih al-Fawzan schreibt zudem in ‘Aqidat at-Tawhid
[S.56-61]:

Die Bedeutung von al-’Ibadah

Die urspriingliche Bedeutung von ‘Ibadah ist Demut und
Ergebenheit.

In der Shari'ah hat sie viele Definitionen, aber ihre Bedeutungen
sind gleich:

‘Ibadah bedeutet: Allah so anbeten, wie Er es durch die Sunnah
Seines Gesandten 44 &4l befohlen hat.

‘Ibadah bedeutet: Demut gegeniiber Allah, dem Erhabenen. Damit
ist die absolute Demut gegeniiber Allah, zusammen mit der
absoluten Liebe zu Allah gemeint.

Eine allgemeinere Definition von al-Ibadah ist: Ein
iibergreifender Begriff fiir alles, was Allah liebt und IThm gefillt,
seien es Aussagen oder Handlungen, seien es innere oder aufere.

Und diese [Arten von 'Ibadah] sind kategorisiert in die des
Herzens, der Zunge und der Korperglieder. So sind Furcht,
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Hoffnung, Liebe, Vertrauen [Tawakkul], Verlangen [Raghbah] und
Ehrfurcht [Rahbah], Beispiele fiir die Anbetung mit dem Herzen.
Allah Lobpreisen [Tasbih, Tahlil und Takbir], und Allah mit dem
Herzen und der Zunge danken, sind Beispiele fiir die Anbetungen
mit dem Herzen und der Zunge. Das Gebet [Salat], Pflichtalmosen
[Zakat], die Pilgerfahrt [Hajj] und Jihad, sind Beispiele fiir die
Anbetung mit dem Herzen und der Korperglieder. Neben diesen
hier genannten Arten von 'Ibadah gibt es eine Vielzahl von anderen
Arten der Anbetung mit dem Herzen, der Zunge und den
Korpergliedern.

Beziiglich al-'Ibadah: Ibadah ist der Grund, aus dem Allah die
Schopfung aus dem Nichts erschaffen hat. Der Erhabene sagt:
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,Und Ich habe die Ginn und die Menschen nur [dazu]
erschaffen, damit sie Mir dienen. Ich will weder von ihnen
irgendeine Versorgung, noch will Ich, dass sie Mir zu essen geben.
Gewiss, Allah ist der Versorger, der Besitzer von Kraft und der
Feste. [Surah ad-Dariyat 51:56-58]

Allah belehrt uns in diesem Vers iiber die Weisheit, die hinter der
Erschaffung der Ginn und der Menschen steht: Sie besteht darin, die
Anbetung Allahs zu etablieren. Und Allah ist nicht von ihrer
Anbetung abhédngig, vielmehr sind sie von Ihm abhangig,35> wegen

35 "Und Miisa sagte: ,Wenn ihr undankbar seid, ihr und alle, die auf der Erde
sind, so ist Allah wahrlich Unbediirftig und Lobenswiirdig." [Strah Ibrahim
14:8]. Allah ist nicht abhédngig von unserer Anbetung von Ihm, von unserer Reue,
oder unserem Dhikr. Vielmehr sind wir diejenigen, die darauf angewiesen sind,
dass Allah uns mit Seinen Wohltaten segnet, uns mit Seiner Barmherzigkeit
iberschiittet, uns liebt, mit uns zufrieden ist und uns leitet: "O ihr Menschen, ihr
seid es, die Allahs bediirftig sind; Allah aber ist der Unbediirftige und
Lobenswiirdige." [Strah Fatir 35:15]
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In einem Hadith-Qudsi, berichtet von Abu Dharr zfiz, kommt vor, dass der
Gesandte Allahs 44 E4ie berichtete, dass Allah, der Erhabene und Allerhochste,
sagte: "O Meine Diener! Ich habe Mir Selbst Unterdriickung verboten, und Ich habe
sie auch unter euch verboten - so unterdriickt euch nicht gegenseitig. O Meine
Diener! Ihr alle seid irregegangen, auf3er diejenigen, die Ich auf den rechten Weg
leite - so fragt Mich nach dem rechten Weg, und Ich werde euch rechtleiten. O Meine
Diener! Ihr alle seid hungrig, auf3er diejenigen, die Ich speise - so fragt Mich nach
Essen, und Ich werde euch speisen. O Meine Diener! Ihr alle seid nackt [ohne
Kleidung], auféer diejenigen, die Ich kleide - so fragt Mich nach Kleidung, und Ich
werde euch kleiden. O Meine Diener! Ihr siindigt Tag und Nacht, und Ich vergebe
alle Stinden - so bittet Mich um Vergebung, und Ich werde euch vergeben. O Meine
Diener! Thr werdet niemals in der Lage sein Mir zu schaden, auf dass ihr Mir
Schaden zufiigen konntet, noch werdet ihr jemals in der Lage sein Mir zu nutzen,
auf dass ihr Mir Nutzen bringen kénntet. O Meine Diener! Auch wenn der erste von
euch, und diejenigen die danach kamen, die Menschen von euch und die Ginn von
euch, alle so rechtschaffen waren, wie das Herz von der rechtschaffensten Person
von euch, so wiirde das zu Meiner Herrschaft nichts hinzufiigen. O Meine Diener!
Auch wenn der erste von euch, und diejenigen die danach kamen, die Menschen
von euch und die Ginn von euch, alle so niedertrachtig waren, wie das Herz von der
niedertrichtigsten Person von euch, wiirde das von Meiner Herrschaft nichts
mindern. O Meine Diener! Auch wenn sich der erste von euch, und diejenigen die
danach kamen, die Menschen von euch und die Ginn von euch, alle zusammen auf
ein offenes Feld stellen wiirden und Mich fragen wiirden, und Ich jedem geben
wiirde wonach er gefragt hat, wiirde dies das, was Ich besitze, nicht einmal um das
mindern, was eine Nadel vom Meer mindert, wiirde man sie eintauchen." Siehe
Sahih Muslim [2577]. Der Mensch sollte also Allah seine Armseligkeit eingestehen
und Thn lieben, Thn anbeten, auf Seine Barmherzigkeit hoffen und Seine Strafe
wegen der eigenen Missetaten fiirchten.

Mu'adh ibn Jabal 2% berichtet: Der Prophet 4 upi&\ga sagte einst: "O Mu'adh!
Weifdt du was das Recht von Allah auf Seinen Diener ist, und was das Recht der
Diener gegeniiber Allah ist?" Ich sagte: "Allah und Seiner Gesandter wissen es am
besten." Er ;@ucmga sagte: "Gewiss, das Recht von Allah auf Seinen Diener ist, dass
sie Ihn anbeten, und Thm dabei keinen Partner beigesellen. Und das Recht der
Diener gegeniiber Allah ist, dass wenn sie dies tun, Er sie nicht bestraft." Siehe
Sunan Ibn Majah [4296]. Und Allah sagt: Warum sollte Alldh euch strafen, wenn
ihr dankbar und gldubig seid? Allah ist Dankbar und Allwissend." [Stirah an-Nisa
4:147] Dankbarkeit ist die Demut und Ergebenheit im Herzen, und die
Anerkennung der Segen Allahs, die Aussprache von Dank fiir den Verleiher dieser
Gaben, und die korperlichen Akte der Gehorsamkeit Ihm gegeniiber. Es bedeutet
aufierdem, dass man die von lhm verliehenen Gaben nicht fiir Ungehorsamkeit Ihm
gegeniiber nutzt, vgl. Tafsir as-Sa'dl.
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ihrer Diirftigkeit gegeniiber Allah. So tun sie das, was daraus folgt,
und beten Thn gemafl Seiner Shari'ah an. Wer also Allah nicht
anbetet, ist arrogant. Wer [hn anbetet und andere mit [hm anbetet,
ist ein Mushrik. Wer Thn mit etwas anderem anbetet als dem, was Er
vorgeschrieben hat, ist ein Mubtadi' [Erneuerer]. Und wer auch
immer Ihn Alleine anbetet, mit dem was Er bestimmt hat, ist ein
Mu'min [Glaubiger] und ein Muwahhid [jemand der Tawhid auf die
richtige Art und Weise etabliert].

Formen von 'Ibadah und ihre Auspragungen

‘Ibadah hat viele verschiedene Auspragungen. Sie umfasst
alle Formen des dufleren Gehorsams [gegeniiber Allah] mit der
Zunge und den Gliedern des Korpers sowie den inneren Gehorsam
mit dem Herzen, wie das Gedenken an Allah. Auch Allah Lobpreisen
[Tasbih, Tahlil], die Rezitation des Qur'an, das Gebet, die
Pflichtalmosen, Fasten, die Pilgerfahrt, Jihad, das Gute gebieten und
das Schlechte verbieten, Gutes gegeniiber den Verwandten, den
Waisen, den Bediirftigen und den Wanderern tun, gehéren zu
Anbetung. Genauso verhdlt es sich mit der Liebe zu Allah und
Seinem Gesandten 4z54¢4{iz, die Ehrfurcht [Khashya] vor Allah, und
das Zurtickkehren in Reue, nachdem man einen Fehler begangen
hat. Auch Aufrichtigkeit [Ikhlas] in der Religion, geduldig mit Seiner
Entscheidung sein [Sabr], mit Seiner Vorbestimmung zufrieden sein
[Rada], sich auf Thn verlassen [Tawakkul], auf Seine Barmherzigkeit
hoffen [Raja'] und Furcht vor Seiner Bestrafung haben [Khauf] sind
Anbetung. Zur 'Ibadah gehoéren auch alle Handlungen eines
Glaubigen, wenn er die Absicht hat, Allah mit ihnen anzubeten, oder
wenn sie ihm dabei helfen. Sogar seine Gewohnheiten werden zur
Anbetung, wenn er beabsichtigt, Allah anzubeten, wie Schlafen,
Essen, Trinken, Kaufen und Verkaufen, Lebensunterhalt verdienen
und Heiraten.36 All diese Gewohnheiten werden zur Anbetung,

36 Beispiel: Er isst, trinkt und schlaft, um Kraft und Ausdauer fiir die Anbetung
Allahs und die Verrichtung seiner Pflichten und freiwillig verordneten guten Taten
zu haben, wie z.B. das Nachtgebet oder die Erfiillung der Pflichten, die man
gegeniiber seiner Familie und seinen Angehorigen hat. Oder er heiratet, um sich
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wenn sie mit einer rechtschaffenen Absicht verbunden sind, die
Anbetung ist somit nicht auf die bekannten Rituale beschrankt.3”

Missverstindnisse in der Definition von al-'Ibadah

‘Ibadah ist Tawqifiyyah: Das bedeutet, dass nichts, was die
'Ibadah betrifft, bejaht werden kann, es sei denn, es gibt einen
Beweis aus dem Qur'dn und der Sunnah dafiir. Jede als 'Ibadah
geltende Handlung, die nicht von Allah angeordnet wurde, wird als
eine abgelehnte Neuerung [Bid'ah] betrachtet, so wie der Gesandte
Allahs J5.%4{(e sagte: "Wer auch immer eine Sache [im Islam] tut,
die nicht zu unseren Angelegenheiten gehort, so ist sie abgelehnt."38
Das bedeutet: Die Tat wird abgelehnt und nicht akzeptiert.
Auflerdem wird sie als Siinde betrachtet, weil sie Ungehorsam ist,
und nicht die Befolgung des Propheten Jz. &4 [Ittiba'].

Gewiss, der richtige Manhag [Weg] zur Verrichtung der von Allah
befohlenen Anbetung liegt in der Mafiigung, also zwischen
Nachlissigkeit und Ubertreibung, und zwischen Faulheit und
Extremismus. Allah, der Allerhdchste, sagte zu Seinem Gesandten
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davor zu schiitzen, in Ungehorsam gegeniiber Allah zu verfallen. Wenn er dies mit
aufrichtiger Absicht tut, wird er auch fiir das Essen, Trinken, Schlafen und Heiraten
belohnt werden. Die Absicht spielt hier eine zentrale Rolle.

37 Der Prophet Jz. ki sagte beispielsweise: "..Und was auch immer ihr [auf
Allahs Weg] ausgebt, so werdet ihr dafiir belohnt werden; sogar fiir einen
Happchen von Essen, das ihr dem Mund eurer Frau zufiihrt." Siehe Sahih Bukhari
[56]. Er Jusa il sagte: "Gewiss, wenn ein Muslim fiir seine Familie ausgibt und
dafiir eine Belohnung [von Allah] beabsichtigt, so wird es ihm niedergeschrieben
wie Sadaqah [eine Spende]." Siehe Sahih Muslim [1002]. Mit der aufrichtigen
Absicht miissen auch die zuvor genannten und in den weiteren Abschnitten
erlduterten Bedingungen erfiillt sein, damit die 'Ibadah akzeptiert wird.

38 Mit dieser Wortwahl in Sahih Muslim [1718] berichtet.
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»50 verhalte dich recht, wie dir befohlen wurde, [du] und
diejenigen, die mit dir bereuen, und lehnt euch nicht auf.“ [Sirah
Hud 11:112]

In diesem edlen Vers wird der korrekte Manhag [Weg| zur
Verrichtung der Anbetungshandlungen erkldrt, und er besteht
darin, die Handlungen mit Mafdigung auszufiihren. Nicht in
Nachlissigkeit oder Ubertreibung, sondern in Ubereinstimmung

mit den Gesetzen Allahs: %é}gi L/f% »wie dir befohlen wurde.”

Dann bekraftigt Allah dieses Verstdndnis mit Seiner Aussage:
%\ﬁ)@ Yf}% »~und lehnt euch nicht auf.“ Auflehnung oder

Uberschreitung [at-Tughyan] bedeutet, die Grenzen durch
Extremismus und Starrsinn zu iiberschreiten - und das ist
Ubertreibung. Und dieses Verstindnis entspricht dem, was der
Prophet Jo:4fle drei seiner Gefahrten lehrte, als sie ihm ihre
Taten vorlegten. Einer von ihnen sagte: , Ich faste, und ich breche nie
mein fasten.” Der andere sagte: ,Ich bete [die gesamte Nacht], und
ich schlafe nicht.“ Der dritte von ihnen sagte: ,Ich werde nicht
heiraten.” Der Prophet ;tzjwilga sagte zu ihnen: ,Aber ich faste und
breche mein Fasten, ich schlafe und ich heirate auch Frauen. Wer
auch immer sich von meiner Sunnah abwendet, der ist nicht von
mir.“39

39 Siehe Sahth Bukhari [5063] und Sahih Muslim [1401]. Die Hadith wurde von
Ummul-Mu'minin [die Mutter der Gldubigen] 'Aisha Gzdiz; Uberliefert: "Drei

Minner kamen zu den Frauen des Propheten Jz:%d{e, um nach den
Anbetungshandlungen des Propheten 144 zu fragen. Als sie davon erfuhren,
hielten sie die Handlungen fiir geringfiigig, und so sagte einer von ihnen: "Was mich
betrifft, so werde ich die ganze Nacht beten und nicht schlafen.” Und ein anderer
sagte: "Ich werde mein ganzes Leben lang fasten und es nicht brechen [das heift,
jeden Tag fasten]." Und der dritte von ihnen sagte: "Ich werde mich von Frauen
fernhalten und nicht heiraten." Der Prophet jz.&4{le kam zu ihnen und sagte:
"Seid ihr die Leute die solches-und-jenes gesagt haben? Bei Allah! Ich bin Allah
mehr ergeben als ihr und ich fiirchte Ihn mehr als ihr; dennoch faste ich und breche
mein Fasten, ich schlafe und ich heirate auch Frauen. Wer auch immer sich von
meiner Sunnah abwendet, der ist nicht von mir."
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Zwei fehlgegangen Gruppen beziiglich der ‘Ibadah

Die erste Gruppe hat ein sehr reduziertes Verstindnis von
'Ibadah und ist so nachldssig in ihrer Ausfithrung, dass sie
schliefllich viele Formen der Anbetung aufgibt und die Bedeutung
der Anbetung auf bestimmte Handlungen und einige Rituale in der
Moschee reduziert. [hrer Ansicht nach erstreckt sich 'Ibadah weder
auf ihre Hausern, Biiros, Arbeitspldtze, Gesetze, Markte, noch auf
ihre Beziehungen, ihre Politik oder als Grundlage fiir die
Entscheidungsfindung in ihren Streitigkeiten oder andere Aspekte
ihres Lebens.

Zweifellos sind Moscheen von herausragender Bedeutung, und es
ist eine Pflicht, die fiinf tiglichen Gebete in ihnen zu verrichten, aber
Anbetung umfasst alle Aspekte des Lebens eines Muslims, also
innerhalb und auf3erhalb der Moschee.

Die zweite Gruppe ist so extrem in der Ausiibung der 'Ibadah, dass
sie die Stufe der Ubertreibung erreichen. Sie erheben die
Handlungen, die empfohlen [Mustahabb] sind, auf die Ebene der
Pflichten [Wajibat] und verbieten einige erlaubte [Mubah]
Handlungen, und sie erklidren jede Person, die nicht mit ihrem
Manhag iibereinstimmt, vielmehr ihr Verstandnis als falsch erweist,
fir irregefiihrt.4 ,Und die Beste Rechtleitung ist die Rechtleitung

40 Ein Beispiel wdre, dass sie Frauen anordnen, die von ihnen wahrend der
Menstruation nicht gebeteten Gebete nachzuholen, so wie es die ersten Hawarig
taten, vgl. Sahih Bukhari [321]. Solcher Extremismus ist nicht von der Sunnah des
Propheten A5 kid{le. Er 45464 sagte in einer Uberlieferung: "Und habe Acht vor
[Ghuldi] Extremismus in der Religion, denn gewiss, diejenigen vor euch wurden
wegen Extremismus in der Religion zerstort.", berichtet in an-Nasa'i [3059].
Allerdings ist hier anzumerken, dass sich das, was extrem ist und was nicht, aus
den Quellen und Anordnungen der Religion ableitet und nicht von jedem selbst
definiert werden kann. Leider gibt es unter den Muslimen einige, die die Erfiillung
grundlegender Pflichten im Islam schon als Extremismus betrachten, wie z. B. das
Festhalten an den fiinf tiglichen Gebeten oder das Fasten im Ramadan, oder
Pflichten anderer Art, wie z. B. das Wachsen eines Bartes oder das Tragen des
korrekten Hijab. Was extrem ist und was nicht, wird von der Religion definiert.
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von Muhammad [4z54£4{i], und die schlimmsten Angelegenheiten,
sind die neu eingefiihrten Angelegenheiten. 41

Die Saulen der korrekten Anbetung

‘Ibadah [Anbetung] kommt stets auf drei Sdulen zuriick:
Liebe, Furcht und Hoffnung.

Die Anbetung umfasst sie alle: Liebe mit Demut und Furcht mit
Hoffnung. Es ist notwendig, all diese Dinge in seiner 'Ibadah zu
vereinen. Allah beschreibt Seine glaubigen Diener und sagt, dass sie
diejenigen sind, die:
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» -die Er liebt und die Ihn lieben.” [Strah al-Ma‘ida 5:54]
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»Aber die Glaubigen sind starker in ihrer Liebe zu Allah.”

[Strah al-Bagarah 2:165]

Er beschreibt Seine Gesandten und Propheten, und sagt:
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»Sie pflegten sich ja mit den guten Dingen zu beeilen und
Uns in Begehren und Ehrfurcht anzurufen, und sie pflegten vor
Uns demiitig zu sein.“ [Siirah al-Anbiyah 21:90]

Einige der Salaf sagten: Derjenige, der Allah mit Liebe allein
anbetet, ist ein Haretiker [Zindiq]. Derjenige, der Allah allein mit

41 Dies ist eine Aussage des Propheten Jz5:%4{{2, vgl. Sunan an-Nasa'i [1579].
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Hoffnung anbetet, ist ein Murj1.42 Derjenige der Allah nur mir Furcht
allein anbetet, ist ein Hartri [von den Hawarig]43. Und derjenige, der
Allah mit Liebe, Furcht und Hoffnung anbetet, ist ein Mu'min und
ein Muwahhid.

5o -

Dies wird von Shaykh-ul-Islim Ibn Taymiyyah+ ijiz; in seiner

42 Die Murji'ah glauben, dass Siinden keinen Einfluss auf den Grad des Iman
[Glaubens] haben und Handlungen keinen Einfluss auf die Starke und Schwache
des Glaubens haben. Viele der Menschen haben leider eine dhnliche Ideologie, und
sie denken, dass es keinen Unterschied macht, ob man siindigt oder nicht. Sie sagen,
dass es keine Auswirkung auf den Glauben eines Menschen hat. Dies ist jedoch ein
Irrglaube, der in vielen Versen des Qur'an widerlegt wird, wie z.B.: "..und die,
wenn ihnen Seine Zeichen verlesen werden, es ihren Glauben mehrt..." [Strah
al-Anfal 8:2] und "Was nun diejenigen angeht, die glauben, so hat sie ihren
Glauben vermehrt, und sie freuen sich iiber die frohe Botschaft." [Sarah at-
Tawbah 9:124]. Der noble Gefahrte des Propheten Jz.&4{l> 'Umayr bin Habib
Ledii; sagte: "Iman nimmt zu und nimmt ab.” Es wurde gesagt: "Was ist seine
Zunahme und was ist seine Abnahme?" Er sagte: "Wenn wir uns an unseren Herrn
erinnern und Khashia [Ehrfurcht] vor Ihm haben, so ist das seine Zunahme. Und
wenn wir achtlos werden, es vergessen und verloren gehen lassen, so ist das seine
Abnahme." siehe Kitab al-Eeman li ibn Abi Shaybah [14]. Wer also Allah allein mit
Hoffnung anbetet, handelt so, als ob seine getdtigten Siinden keinen Einfluss auf
seinen Glauben haben werden, also so wie es die Murji'ah glauben.

43 Die Hawarig halten die Rebellion gegen muslimische Herrscher fiir zuldssig und
glauben unter anderem auch, dass jeder, der eine der grof3en Siinden begeht, zum
Unglaubigen wird und fiir immer in der Holle bleiben wird, wenn er keine Reue
zeigt. Das liegt daran, dass sie nicht akzeptierten, dass der Glaube zu- und
abnehmen kann, sondern ihn als einen festen Block betrachteten, also entweder
man hat ihn oder man hat ihn nicht. Aufgrund dieser Ansicht und anderer falscher
Vorstellungen von der Religion haben die Anhédnger dieser Sekte kein Problem
damit, bei ihren Rebellionen auch Muslime zu tdten, von denen sie glauben, dass
sie grofde Siinden begangen haben. Gelehrte betrachten Gruppen wie Al-Qa'idah,
Daesh [ISIS], Boko Haram usw. als moderne Ableger der Hawarig, die diese und
andere fehlgeleitete Ideologien dieser Sekte iibernommen haben. Der Prophet
)L;u;&»g; prophezeite in vielen Ahadith von dieser verirrten Sekte und befahl, sie
zu bekdmpfen, siehe z.B. Sahih Bukhari [6933, 6934], Sahih Muslim [1066-1068],
Sunan Ibn Majah [173-181], Sunan Abu Dawad [4765, 4767, 4768] und er

Jcs. %4 sagte, dass sie immer wieder erscheinen wird, bis schlieflich der Dajjal
aus ihren Reihen hervorkommen wird.

44 Taqi ad-Din Abu al-'Abbas Ahmad Ibn 'Abd-al-Halim Ibn 'Abd-as-Salam Ibn

5o

Taymiyyah al-Harrani £3%5 wurde im Rabi' al-Awwal 661 AH in Harran [eine Stadt
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Abhandlung al-'Ubudiyyah erwahnt, und er sagte:

,Die Religion Allahs ist demnach Anbetung, Gehorsam und
Unterwerfung vor Thm. Die urspriingliche Bedeutung von 'Ibadah
ist: Demut und Unterwerfung. Es wird gesagt: "ein Weg, der
mu'abbad ist" - d.h., er wurde geglattet [oder gedemditigt], weil man
viel auf ihm gegangen ist. Die 'Ibadah, die uns befohlen wurde,
beinhaltet jedoch die Bedeutung der Hingabe zusammen mit der
Bedeutung der Liebe. Sie driickt den héchsten Grad der Hingabe an
Allah aus, und zwar durch den hochsten Grad der Liebe zu [hm. Wer
sich einer Person unterwirft, wahrend er sie hasst, istin der Tat kein
'Abid [Anbeter] dieser Person. Und wenn eine Person eine andere
liebt, aber sich ihr nicht gleichzeitig unterwirft, ist sie auch kein
'Abid von ihr. Ein Beispiel wire ein Mann, der seinen Sohn und
seinen Freund liebt. Dementsprechend ist eine der beiden
[Eigenschaften] nicht ausreichend, wenn es um die 'Ibadah Allahs,
des Erhabenen, geht. Vielmehr ist es notwendig, dass Allah dem
'Abd [Diener] vor allem anderen am meisten lieb ist. Und er sollte
Allah als den Grofdten von allen betrachten. Gewiss, kein anderer als
Allah verdient vollige Liebe und Unterwerfung...“45

s~

Der Grofdgelehrte Ibn al-Qayyim iz schreibt in seinem Gedicht

an-Nlniyyah:

Die Anbetung des zusammen mit der
Allerbarmers ist, die Unterwerfung des
allerhochste Liebe fiir Thn Anbetenden.

[zu haben],

Wa 'ibadatu-r-Rahmani ghayatu ma’a zulli 'abdihl huma qutban
hubbihi

in der heutigen Tiirkei] geboren. Er schrieb viele einflussreiche Biicher und brachte
hochrangige Gelehrte als seine Schiiler hervor. Ihm wird auch eine wichtige
historische Rolle bei der Zuriickdrangung der Tataren aus dem damaligen Syrien
zugeschrieben. Seine Biicher werden noch heute an islamischen Universitdten
studiert, diskutiert und gelehrt. Er starb im Jahr 728 AH.

45 Siehe Majmi' al-Fatdwa Shaykh-ul-Islam [10/152].
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Dies sind die zwei Achsen,
auf welcher die
Umlaufbahn der ‘Ibadah
lauft.

Wa 'alaihima falaku-1-'ibadati dairun

Und das, was dazu fiihrt,
dass sie umlauft, ist der

Und sie lauft nicht, bis nicht
diese Achsen etabliert sind.

ma dara hatta gamatil qutban

nicht Geliiste, die Seele
oder der Shaytan.

Befehl des Gesandten
Asudeifie,
wa madaruhu bi-l-amri rasuliht 13 bil hawa wa-n-nafsi wa-sh-

shaytan46

Ibn al-Qayyim#” Zili%; umschreibt den Kreislauf der Anbetung so,
dass er auf den Achsen der Liebe und der Hingabe an den Geliebten
verlauft. Und der Geliebte ist Allah, erhaben und majestéatisch ist Er.
Sie ist wie der Umlauf eines Himmelskorpers auf seinen Achsen. Er
erwahnt auch, dass der Umlauf der Anbetung auf dem Befehl des
Gesandten Jz.kifle beruht, und auf dem, was er JGa ki
befohlen hat, und nicht auf den Begierden, oder dem, was die Seele
oder der Satan einem befiehlt. So etwas wiirde namlich nicht als
'Ibadah gelten. Die Befehle des Gesandten . &i{ie betreffen den
Umlauf der Anbetung, nicht das Befolgen von Neuerungen [in der
Religion] [Bida'], Aberglauben [Khurafat], die Begierden [Hawa]
oder das blinde Befolgen der Vorvater [Taqlid].

Ende Zitat von ‘Aqidat at-Tawhid.

46 vgl. at-Ta'liq al-Mukhtasar 'ala al-Qasidah an-Niniyyah [S.144].

47 Schams ud-Din Abu Abdullah Muhammad bin Abu Bakr ibn Ayyib az-Zari al-
Dimashqi &4, auch bekannt als Ibn al-Qayyim, wurde im Jahr 691 AH in Safar
geboren. Er war einer der berithmtesten Schiiler von Ibn Taymiyyah und wurde
von vielen Gelehrten seiner Zeit und auch von heutigen Gelehrten gepriesen. Er
hinterlief} eine grofie Anzahl von Biichern mit authentischem Wissen, darunter
Biicher zu Tafsir, den Hadith-Wissenschaften, Figh, Biographie des Propheten

,\334.\;41&:: Historie, Medizin und dem Zustand der Herzen der Diener Allahs. Er
starb im Jahre 751 AH.
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4, Glauben an Allahs Einzigkeit
in Seinen Namen und Eigenschaftenn

Hinsichtlich dieser Kategorie des Tawhid, d.h. der Namen und
Eigenschaften Allahs, sind sich die Glaubensgruppen, die sich dem
Islam zurechnen, uneins. Sie haben sich in verschiedene Gruppen
aufgeteilt, die auf den folgenden drei Prinzipien basieren:

1. Andie Namen von Allah glauben, ohne an die Attribute von
Allah zu glauben.

2. An alle Namen und Eigenschaften von Allah glauben.

3. An die Namen von Allah glauben, und an ein paar der
Attribute von Allah glauben.

Es gibt auch jene Extremisten, die sogar die Namen von Allah
leugnen und sagen: "Allah, der Erhabene und Majestitische, hat
keine Namen und Eigenschaften. Wir haben sie [d.h. die Qur'an-
Verse und Ahadith, die liber die Namen und Eigenschaften Allahs
sprechen] aufgegeben, weil sie [fiir uns] unklar sind [Mutashabih]."

Doch die as-Salaf as-Salih beharrten auf dem, was der Prophet

;Lﬁj@éﬁ'fgp und seine Gefdhrten waren, und sie bestitigten die

Namen und Eigenschaften Allahs und befolgten somit, was in der
Aussage Allahs, des Erhabenen und Majestatischen, erwahnt wird:

&2 > 2 0 o~ £25 z
[180 a2 ¢ g 55230 2241 2L 45y

,Allahs sind die schonsten Namen; so ruft Ihn damit an.”
[Surah al-A’raf 7:180]

Dieser Qur'an-Vers ist ein Beweis fiir die Bestidtigung der Namen
Allahs; und der folgende Vers ist ein Beweis fiir die Bestatigung der
Eigenschaften Allahs:

[60 ] @w Jedi sy

»--Allah aber hat die héchste Eigenschaft,“ [Stirah an-Nahl
16:60]
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Die Bedeutung von ,..héchste Eigenschaft” ist die vollkommene
Beschreibung. Dies sind zwei allgemeine Verse, die zwei
Angelegenheiten bestatigen:

1. Die Namen von Allah.
2. Die Attribute von Allah.

Und was die einzelnen Angaben [{iber die Namen und Eigenschaften
Allahs] betrifft, so gibt es davon eine Vielzahl im Qur'an und in der
Sunnah.

Diejenigen, die die Namen Allahs bestéitigen, ohne Seine
Eigenschaften zu bestdtigen, sagen: "Allah ist as-Sami' [der
Allhérende], ohne zu horen, und Er ist al-Basir [der Allsehende],
ohne zu sehen." Dies ist im Madhab der Mu'tazilah wohlbekannt.48

Was die dritte Gruppe betrifft, so bestétigen sie die Namen von Allah
und einige Seiner Eigenschaften. Sie bestitigen sieben
Eigenschaften und leugnen alle anderen; und diese sieben
Eigenschaften sind:

1. Leben 5. Sehen

2. Wissen 6. Willen

3. Macht 7. Sprechen
4. Horen

48 Diese Sekte wurde im zweiten Jahrhundert nach der Hijra von 'Amr ibn 'Ubayd
und Wasil ibn 'Ata gegriindet. Zu ihren Merkmalen gehdren die Leugnung der
Eigenschaften Allahs, die Auffassung, dass eine Rebellion gegen muslimische
Herrscher zuldssig ist, und die Vorstellung, dass Muslime, die grofde Siinden
begehen, sich in einem Zustand zwischen Glauben und Unglauben befinden und,
sollten sie nicht bereuen, fiir immer in der Holle sein werden. Diese Ideologien und
ihre gewaltsame Durchsetzung durch Herrscher, die mit ihnen sympathisierten,
fithrten zu einigen der grofdten Unruhen in der frithen islamischen Geschichte.
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As-Safarani fasst diese 'Aqidah in seiner Aussage zusammen: 49

Er hat Leben, Sprechen Horen, Willen, Wissen und
und Sehen, Macht.

Und Seine Macht und genauso ist Sein
erstreckt sich auf alles Willen...

mogliche,

Diejenigen aus der dritten Gruppe argumentieren: Diese [von uns
erwahnten] Eigenschaften werden vom Intellekt akzeptiert, daher
bestatigen wir sie. Die iibrigen [der im Qur'an und in der Sunnah
erwahnten Eigenschaften] werden jedoch vom Verstand nicht
akzeptiert, daher bestitigen wir sie nicht.

Und sie sagen: Die Existenz [der Schopfung] beweist, dass sie ins
Dasein gerufen wurde. Thre Existenz beweist Macht, denn es ist
nicht moéglich, dass etwas ohne Macht in Existenz gebracht werden
kann. Das ist ein intellektueller Beweis. Und sie sagen, dass
Spezifikation, den Willen beweist - d.h. die Entscheidung/Wille, die
Sonne, den Mond, den Himmel und die Erde zu erschaffen. All dies
beweist den Willen ihres Schopfers, der gewollt hat, dass diese
Dinge so sind, wie sie sind. Dies ist ebenfalls ein intellektueller
Beweis.

Wenn wir in die Schoépfung schauen, finden wir eine perfekte,
kohirente Schopfung. Kohédrenz [Stimmigkeit/Harmonie] beweist
Wissen, denn jemand, der unwissend ist, kann nicht mit Koharenz
erschaffen.

Somit bestdtigen sie drei Attribute fiir Allah: Macht, Willen und
Wissen.

Dann sagen sie, dass diese drei Attribute ohne Leben nicht
existieren konnen, und so bestatigen sie die Eigenschaft des Lebens.
Ein Leben kann dann horend, sehend und sprechend sein, was
Attribute der Vollkommenheit sind. Oder ein Leben kann blind, taub
und stumm sein, was Attribute des Mangels sind. Daher sagen sie,

49 Siehe al-'Aqidah as-Safariniyyah [Vers 36-37].
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dass es verpflichtend ist, diese Attribute der Vollkommenheit fiir
das Leben zu bestatigen.

Dies sind also ihre Beweise, und es sind intellektuelle Beweise, mit
denen sie diese sieben Eigenschaften bestatigen.

Wenn man einen von ihnen fragt, ob er die Eigenschaft der
Barmherzigkeit fiir Allah bestatigt, weigert er sich und sagt: "Ich
bestatige die Eigenschaft der Barmherzigkeit fiir Allah nicht, denn
ich erklére es so, wie ich es glaube. Und ich sage: Barmherzigkeit ist
der Wille, Gutes zu tun, oder sie ist die Handlung selbst, Gutes zu
tun”, und so versteht er Barmherzigkeit nicht als Eigenschaft.

Wir sagen jedoch, dass dies ein falsches Verstandnis ist. Vielmehr
konnen wir die Barmherzigkeit Allahs rational beweisen, und zwar
durch die Auswirkungen von Allahs Barmherzigkeit, die wir in
dieser Welt sehen. Wie die Segnungen und Gaben Allahs fiir Seine
Geschopfe, die [so viele sind, dass sie] nicht aufgezidhlt werden
konnen. Sie sind alle auf die Barmherzigkeit Allahs zuriickzufiihren.
Diese Segnungen beweisen die Eigenschaft der Barmherzigkeit. Und
dieser Beweis fiir die zahllosen Segnungen, mit denen wir fiir Allah
die Eigenschaft der Barmherzigkeit bestatigen, ist starker, als wenn
man all diese Dinge [lediglich] dem Willen Allahs zuschreibt. Denn
ersteres ist sowohl den gewodhnlichen als auch den gelehrten
Menschen bekannt. Trotzdem leugnen sie die Eigenschaft der
Barmherzigkeit und bestitigen [nur] die Eigenschaft des Willens.

Aus diesem Beispiel geht hervor, dass derjenige, der den Weg der
Salaf verlasst, sich in stindiger Ablehnung [der Qur'an-Verse und
der authentischen Ahadith] befindet, denn es gibt keine Harmonie
in [einer Ideologie der] Falschheit.

- ./ ’f/*f’a . ¢ )‘/,/ z 7 > . > % ~ 7//
(S el s 1,355 ) pe e 2o OF 5
[82 1eludl]

»Wenn er von jemand anderem ware als von Allah,
wiirden sie in ihm wahrlich viel Widerspruch finden.“ [Strah an-
Nisa 4:82]
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Unser [Ahlus-Sunnah wal-Jama'ah]50 Glaube beziiglich der Namen
und Eigenschaften Allahs ist, dass wir die Namen und Eigenschaften
von Allah bestéatigen, die Er fiir Sich Selbst bestéatigt hat. Wir lautern
diese Bestatigung jedoch von den zwei groflen Verboten: Tamthil
[Allah mit Seiner Schopfung gleichsetzen] und Takyif [zu fragen,
'wie' genau die Namen und Eigenschaften Allahs in ihrer
Auspragung sind].

Verbot von Tamthil

Das Verbot von Tamthil [das Verbot, Allah mit Seiner Schopfung
gleichzusetzen] hat sowohl textliche als auch rationale Beweise.
Was den textlichen Beweis betrifft, so sagt Allah:

[11 wM]W\CMJ ; st de%

sNichts ist Thm gleich: Er ist der Allhérende, der
Allsehende.” [Stirah ash-Shira 42:11]

[74 :J=ill] ¢ JLA!\ i \ >m,

»S0 pragt Allah keine Gleichnisse!“ [Stirah an-Nahl 16:74]

[65 2] (Gt 4 ;il’u I

,Weifdlt du [etwa] einen, der Kennzeichen gleich den
Seinen besdfle?“ [Stirah Maryam 19:65]“

P

[22 5] 413151 & 1,052 Y6

50 Ahlus-Sunnah wal-Jama'ah, Ahlul-Hadith, Ashabul-Hadith, Ahlul-Athar und
dhnliche Bezeichnungen sind beschreibende Namen, die jeden Muslim bezeichnen,
der sich an den Qur'an und die Sunnah des Propheten jzs.&sfle hilt und diese
beiden in Ubereinstimmung mit dem Verstindnis der Gefihrten und anderer Salaf
dieser Ummah versteht. Fiir Einzelheiten siehe die Biicher iiber 'Aqidah, die zu
diesem Thema geschrieben wurden.

62



»S0 stellt Allah nicht andere als Seinesgleichen zur Seite...“
[Strah al-Baqarah 2:22]

Und es gibt viele Textbelege im Qur'an und in der Sunnah mit der
gleichen Bedeutung.

Was die rationalen Beweise angeht, sagen wir, dass es niemals
rational sein kann, den Schopfer mit der Schopfung gleichzusetzen,
da es zwischen beiden grofde Unterschiede gibt: Der Schopfer ist
derjenige, der [die Schopfung] ins Dasein ruft, und die Schépfung ist
das, was geschaffen wird. Die Existenz des Schopfers ist ewig und
unverganglich, aber die Schopfung ist nicht zu jeder Zeit
gegenwartig und kann jederzeit vergehen; vielmehr wird sie mit
Sicherheit vergehen. Der Allerh6chste sagt:

(ST A 53 855 435 £ B0 ade (5 )
[27-26 1o 1]

»Alle, die auf ihr [der Erde] sind, werden vergehen; bleiben
wird [nur] das Angesicht deines Herrn, Besitzer der Erhabenheit
und Ehre.” [Siirah ar-Rahman 55:26-27]

Einige der Salaf sagten, wenn man den Vers "Jeder auf ihr wird
vergehen. " liest, nicht hier aufthéren sollte, sondern auch das lesen
sollte, was danach steht: "Und es wird das Gesicht deines Herrn
verbleiben, Besitzer von Majestit und Ehre.” Man sollte weiter
lesen, um den klaren und deutlichen Unterschied zwischen dem
Schopfer und den Geschopfen zu verstehen und um die
Vollkommenheit Allahs, des Erhabenen, und die Mangelhaftigkeit
von allem aufder Ihm zu erkennen.

Es konnte jemand argumentieren: Allah hat fiir sich in diesem Vers
ein Gesicht bestatigt. Er sagt:

[27 ] S YT AT 55 55 435 0555)

»-.bleiben wird [nur] das Angesicht deines Herrn, Besitzer
der Erhabenheit und Ehre.” [Siirah ar-Rahman 55:27], und er sagt
weiterhin:
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Ich kann mir das Gesicht nicht vorstellen, auf3er dass es dem Gesicht
der Schopfung gleicht. Daher bedeutet die Bestdtigung des Gesichts
von Allah zwangsldufig, dass Er mit der Schopfung gleichgesetzt
wird. Denn der Qur'an wurde in arabischer Sprache herabgesandyt,
und die Bedeutung von "Gesicht" ist den Menschen wohlbekannt.
Und das vollkommene Gesicht ist das menschliche Gesicht. Das
Gesicht Allahs ist also wie das menschliche Gesicht.

Wie antworten wir also?

Wir sagen: Das ist ein falsches Verstiandnis, denn das Gesicht wird
Allah zugeschrieben. Und was etwas zugeschrieben wird, entspricht
dem, dem es zugeschrieben wird. Dementsprechend entspricht das
Gesicht von Allah Ihm allein, und das menschliche Gesicht
entspricht dem Menschen. Und wir sagen auch: Du hast ein Gesicht,
und der Lowe hat ein Gesicht, und die Katze hat ein Gesicht. Wenn
wir also sagen: "Das Gesicht eines Menschen, das Gesicht eines
Lowen, das Gesicht einer Katze", bedeutet dann diese [Aussage
allein] notwendigerweise, dass wir ein Gleichnis aufstellen? Nein,
denn niemand sagt, dass sein Gesicht wie das einer Katze oder wie
das eines Lowen ist.

Wir wissen also aus diesem Beispiel, dass das Gesicht demjenigen
entspricht, dem es zugeschrieben wird. Es ist also durch textliche
und rationale Beweise belegt, dass die Bestitigung der
Eigenschaften Allahs, des Erhabenen, niemals notwendigerweise
eine Gleichsetzung zwischen dem Schopfer und dem Erschaffenem
impliziert.

Verbot von Takyif

Was das Verbot des Takyif betrifft, so bedeutet es, dass die
Eigenschaften Allahs hinsichtlich ihrer Auspriagung weder durch
Worte noch durch Handlungen beschrieben werden kénnen. Auch
dafiir gibt es logische und textliche Belege.

Der textuelle Beweis ist die Aussage von Allah:
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[110 k] (We oy Ok Y5y

,.sie aber umfassen Ihn nicht mit [ihrem] Wissen...”
[Sirah Ta-Ha 20:110], und Seine Aussage:

> - - 5 //
[255 5] zadle (a5 o6dy sk Y5y
»-Sie aber umfassen nichts von Seinem Wissen...“ [Strah
al-Baqarah 2:255]

Und die Aussage des Allerhdchsten:
i uk‘ V) \-@*‘ﬂ-b G il 45 55 WL S
‘)3 “““““ % e B 18,38 ol 6T i,
33 =¥ ¢5aliE Y G T 6

»5ag: Mein Herr hat nur die Abscheulichkeiten verboten,
was von ihnen offen und was verborgen ist; und [auch] die Siinde
und die Gewalttitigkeit ohne Recht, und, dass ihr Allah [etwas]
beigesellt, wofiir Er keine Ermichtigung herabgesandt hat, und
dass ihr iliber Allah [etwas] sagt, was ihr nicht wisst.“ [Strah al-
A‘raf 7:33], und Seine Aussage:

S15407; ey C«Ag\&&mdjwdu S
o it e 56 9 §

»Und verfolge nicht das, wovon du kein Wissen hast.
Gewiss, Gehor, Augenlicht und Herz, - all diese -, danach wird
gefragt werden.” [Strah al-Isra"17:36]

Demnach hat derjenige, der Allah beschreibt, etwas gesagt, wovon
er keine Kenntnis hat [denn wir sind liber die Beschreibung der
Manifestation von Allahs Eigenschaften nicht informiert worden].
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Und was den rationalen Beweis fiir das Verbot des Takyif angeht,
sagen wir: Es ist fiir eine Person nicht moglich, die Beschreibung
einer Sache zu kennen, es sei denn,

1. er hat die Sache selbst gesehen,
2. er hat etwas gesehen, das der Sache dhnlich ist, oder
3. er hat eine wahre Information tiber die Sache gehort.

Beispiel: Wenn ich eine Sache mit meinen eigenen Augen gesehen
habe, kenne ich ihre Beschreibung, da ich sie ja mit meinen eigenen
Augen gesehen habe. Ein Beispiel [fiir den zweiten Punkt], also dass
man die Beschreibung einer Sache kennt, wenn sie einer bekannten
Sache dhnelt, ist, wenn jemand zu mir kommt und sagt: "Ich habe
ein bestimmtes Auto gekauft, und es ist wie das Modell XYZ“. Und er
erzahlt mir, dass es solche und solche Eigenschaften und solche und
solche Farben hat. Auch wenn ich das Auto nicht gesehen habe,
erkenne ich das Auto aus der Beschreibung, da ich ein dhnliches
Auto schon kenne und gesehen habe.

Ein Beispiel fiir [den dritten Punkt, also die] wahre Information ist,
wenn ein Mann zu mir kommt und sagt: "Ich habe ein Kamel, und es
hat solche und solche Eigenschaften", und er beschreibt mir seine
Eigenschaften. Ich weifd dann, wie das Kamel ist, weil ich wahre
Informationen dartiber gehort habe.

Wenn wir dieses rationale Prinzip auf die Eigenschaften Allahs, des
Erhabenen, anwenden, dann ist es uns nicht moglich, die
Eigenschaften Allahs durch irgendeine dieser drei Quellen zu
kennen. Wir haben sie namlich weder selbst gesehen, noch gibt es
etwas, das ihnen ahnelt, noch sind wir tiber sie informiert worden.

Deshalb sagten einige der Gelehrten, dass falls ein Jahmi5! dich
fragt: "Allah kommt zum untersten Himmel herab. Wie ist Allahs
Herabkommen?", dann sollt ihr antworten: ,Allah hat uns dariiber

51 Die Jahmiyyah wurden nach Jahm ibn Safwan benannt. Sie leugnen, dass Allah
Attribute hat und haben noch viele weitere schlimme Glaubensvorstellungen.
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informiert, dass Er herabkommt,52 aber Er hat uns nicht dartiber
informiert 'wie' Er herabkommt. Wir miissen also an das glauben,
was uns erreicht hat, und iiber das schweigen, woriiber wir nicht
informiert wurden.”

Und schau auf die Aussage von Imam Malik %3z, als er liber den
Vers gefragt wurde:

[5 k] (055l Ll J6 sy

»Der Allerbarmer erhob [Istawa] Sich iiber den Thron.“
[Strah Ta-Ha 20:5]

Wie ist Allahs Istawa?

Imam Malik senkte seinen Kopf wegen der Schwere dieser Frage
und um die angemessene Antwort zu geben; bis er [vor
Anstrengung] schwitzte. Dann hob er sein Haupt und antwortete
mit der beriihmten Aussage, die als Standard fiir jede der
Eigenschaften Allahs gilt. Er sagte:

s<Istawa ist nicht unbekannt [in

Jegs né clgzal
der Sprache], HE R e
das 'wie' geht iiber unseren Jsine pé Sl
Verstand hinaus,
daran zu glauben ist eine
Pficht rly & Ol
und dartiber zu fragen ist eine iey ae Jigdly

Neuerung.“53

52 Siehe z.B. Sahth Muslim [758] und Sahih al-Bukhari [1145], berichtet von Abu
Huraira Zz4is. Der Prophet Jcsskdiie sagte: "Unser Herr, der Segenreiche und
Erhabene, kommt jede Nacht zum niedrigsten Himmel herab, wenn noch ein Drittel
der Nacht iibrig ist, und sagt: "Wer ist es der Mich anfleht, auf dass Ich ihm
antworte? Wer ist es, der Mich [nach etwas] fragt, auf dass Ich ihm gebe? Wer ist
es, der Mich um Vergebung bittet, auf dass Ich ihm vergebe?"

53 Zugeschrieben zu Imam Malik, siehe z.B. al-'Uluww lil-‘Aliyyil-Ghaffar [1/286-
287] von Imam adh-Dhahabi.
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Imam Abu Ja'far Tirmizi Muhammad ibn Ahmad bin Nasr [gest. 295 AH] wurde
iiber die Hadith beziiglich Allahs Herabkommen zum niedrigsten Himmel gefragt,
so sagte er: "An-Nuzil [das Herabkommen] ist bekannt in der Sprache, das "wie"
ist nicht bekannt, daran zu glauben ist eine Pflicht, dartiber zu fragen ist eine Bid'ah
[Neuerung]." Siehe Tarikh al-Baghdad [1/382], authentisch laut Hafiz Ghulam
Mustafa Zahir Amanpuri [hafizahullah].

In einer lingeren Hadith kommt vor, dass der Prophet Jz:%4{i= eine Frau fragte:
"Wo ist Allah?" Die Frau sagte: "Uber dem Himmel." Er jz. 4§l fragte: "Wer bin
ich?" Sie sagte: "Der Gesandte Allahs." So sagte er jzs.&ifle: "Befreit sie, denn sie
ist eine Glaubige.", fiir die gesamte Hadith siehe Sahih Muslim [1/279. Hadith 537].
Und es gibt eine Vielzahl von anderen Ahadith und Aussagen der Gefahrten des
Propheten ,m;u;&»y die ebenfalls darauf hinweisen, dass Allah tiber dem siebten

Himmel, iber Seinem Thron ist. Ibn 'Abbas 2z, sagte zu Mutter der Glaubigen

'Aisha Gedizs: "Allah hat deine Unschuld von tiber den sieben Himmeln offenbart.”
Siehe Tabaqat ibn Sa'd [8/70], und es ist authentisch. Die Mutter der Glaubigen
Zaynab Gzdiz; wiirde sagen: "..wahrend Allah mich von tiber den sieben Himmeln
[mit dem Propheten Jas:4{io] verheiratet hat.", siche Sahth Bukhari [7420]. Siehe
auch Taudhih al-Ahkam [3/64-70].

5o

Es wird berichtet, dass Imam Ahmad ibn Hanbal &ii%z; gefragt wurde: "Unser Herr,
Erhaben und Majestétisch ist Er, ist iber dem siebten Himmel, iiber Seinem Thron,
getrennt und von Seiner Schopfung abgegrenzt, und Seine Macht und Sein Wissen
sind iberall?" Er sagte: "Ja! Und nichts befindet sich aufierhalb von Seinem
Wissen." Siehe Ijtima' Juytsh al-Islamiyyah li Ibn al-Qayyim [2/200 in der Maktaba
ash-Shamilah Version]. Dieselbe Aussage wird von Imam Malik £z berichtet; er
sagte: "Allah ist iiber dem Himmel und Sein Wissen ist iiberall, und nichts befindet
sich auf3erhalb von Seinem Wissen.", siehe Masa“il Abi Dawid [S. 263, authentisch],
vgl. Tahqiqi Maqalat [6/44].

Und was den Vers angeht: “%r'“s L u“ «&=25 323% "..Und Er ist mit euch, wo immer

ihr auch seid." [Sirah al-Hadid 57:4] und dazu ahnliche Verse, so ist von
Muhammad bin 'Abdullah at-Talamanai al-Andalusi [gest. 429H] tberliefert: "Es

existiert ein I[jma’ [Konsens] unter den Muslimen von Ahlus-Sunnah, dass =25 3355

oggrLS L u,\ und dhnliche Verse bedeuten: Gewiss ist damit Allahs Wissen gemeint,

und Allah ist mit Seinem Wesen iiber dem Himmel, erhoben [mustawi] tiber Seinem
Thron, in der Art die Thm gebiihrt.” Siehe Mukhtasar al-'Uluww [S. 246].

Von Imam Abu Zakariyyah Yahya bin 'Ammar as-Sakhtiyani [gest. 444 AH] wird
berichtet, dass er sagte: "Und wir sagen nicht, wie die Jahmiyyah sagen, dass Er
[Allah, mit Seinem Wesen] an jedem Ort ist, oder mit jedem Ding vermischtist, oder
dass wir nicht wissen, wo Er ist. Vielmehr ist Er mit Seinem Wesen tiber dem Thron,
und Sein Wissen erstreckt sich tiberall hin. Und Sein Wissen, Sein Horen, Sein Sehen
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So sagen wir zu jeder Person, die liber die Beschreibung, also das
'wie' eines der Attribute Allahs fragt: ,Du bist ein Neuerer
[Mubtadi']. Deine Aufgaben ist es an das zu glauben, was dich
erreicht hat, und iiber das zu schweigen, woriiber du nicht
informiert wurdest.“54

und Seine Macht reichen iiberall hin, und das ist die Bedeutung von: "... Und Er ist
mit euch, wo immer ihr auch seid. Und was ihr tut, sieht Allah wohl." [Strah al-
Hadid 57:4], und er ist mit Seinem Wesen iiber dem Thron, so wie Er Selbst, der
Erhabene, es gesagt hat, und wie Sein Gesandter J5.&4fle es gesagt hat." Siehe
Kitab al-'Arsh li Dhahabi [2/445-446)].

Und die Frage nach dem 'wie' beziiglich Allahs Istawa gilt als Neuerung, denn die
erste und beste Generation fragte nicht nach dem 'wie' von Allahs Eigenschaften.
Sie bejahten jene Eigenschaften, die Allah und Sein Gesandter 4z.%4{le fir Thn
bejahten. Sie leugneten jene Eigenschaften, die Allah und Sein Gesandter Jsfe{ie
fiir [hn leugneten. Und sie schwiegen tiber das, was dariiber hinausging, denn die
eigenen Uberlegungen kénnen nicht zur Erkenntnis dessen fithren, was vom
Verborgenen ist.

54 Das ist der Manhag der Salaf, wenn es um die Attribute von Allah geht:

o

Als Imam Abi Ja'far at-Tahawi £z iiber das Herabkommen von Allah gefragt
wurde, sagte er: "Das 'Herabkommen' ist bekannt [in der Sprache], das 'wie' geht
iiber unseren Verstand hinaus, daran zu glauben ist eine Pflicht, und dartiber zu
fragen ist eine Neuerung." Siehe Tarikh-e-Baghdad [1/365], und es ist authentisch,
vgl. Tahqiqi Maqalat [2/549].

Imam at-Tirmizi [gest. 279H] berichtet nach der Hadith [3045]: "Unsere Imame
sagten beziiglich dieser Hadith [liber die Eigenschaft der Hand von Allah, siehe
auch Surah Sad 38:75]: 'Glaube daran, ohne sie zu erkldren, oder sich [die
Eigenschaft] vorzustellen." Und dies wurde von mehr als nur einem der Imame
gesagt, und von ihnen sind ath-Thawrl [gest. 161H], Malik ibn Anas [gest. 179H],
Ibn 'Uyanynah [gest. 198H] und Ibn al-Mubarak [gest. 181H]. Sie alle berichteten
diese Angelegenheiten [Uberlieferungen iiber die Attribute Allahs], und glaubten
an sie, und sie sprachen nicht iiber ihre Auspragung [Kayf]."

Fiir weitere Erklarungen beziiglich dieser Kategorie von Tawhid, siehe die letzten
zwei Kapitel im Anhang.
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Anhang

mit Ausziigen aus dem Buch ‘Aqidat at-Tawhid [S.45-55]
und [S.68-73] von Shaykh Salih ibn Fawzan ibn ‘Abdullah al-Fawzan

Die Bedeutung der zwei Bezeugungen: La ilaha illa-Allah
und Muhammadun-Rasiulullah

La ilaha illa-Allah zu bezeugen bedeutet, zu glauben und zu
bestatigen, dass niemand aufder Allah das Recht hat, angebetet zu
werden. Dazu gehort auch, sich daran zu halten und entsprechend
zu handeln. La ilaha ist die Verneinung [Leugnung], dass
irgendjemand aufder Allah das Recht hat, angebetet zu werden. Illa-
Allah ist die Bestiatigung des Rechts von Allah, allein angebetet zu
werden.5> Die vollstindige Bedeutung des Bezeugung lautet
demnach, La Ma'biid bi Haqqin illa-Allah: Es gibt keine Gottheit, die
es in Wahrheit verdient, angebetet zu werden, aufder Allah. Der
Begriff La [es gibt keine] muss mit bi Haqqin [die es in Wahrheit
verdient] kombiniert werden. Es ist nicht zuldssig, hier das Wort
mawjid [die existiert] zu verwenden, da dies im Widerspruch zu
der Realitdt steht, die wir vor uns sehen. Es gibt ndmlich viele
Gottheiten [Objekte der Anbetung] die neben Allah angebetet

55 Diese Konstruktion besteht aus Nafy [Negation] wund Ithbat
[Bestitigung/Bejahung]. Shaykh 'Uthaymin iz pflegte folgendes Beispiel zu
geben, um den Effekt dieser Kombination hervorzuheben: Stellen wir uns vor, dass
eine Gruppe von Menschen sich an einem Ort befindet, und wir sagen: "Zayd steht".
Dementsprechend wissen wir, dass Zayd steht. Aber diese Aussage schliefst nicht
die Moglichkeit aus, dass jemand neben Zayd ebenfalls steht. Wenn wir jedoch
sagen: "Niemand steht aufder Zayd", verneinen wir zunachst das Stehen fiir alle,
indem wir sagen: "Niemand steht". Dann bejahen wir das Stehen ausschlieflich fiir
Zayd, indem wir sagen: "aufler Zayd". Diese Kombination aus Verneinung und
Bejahung fithrt zur Exklusivitdt, und wir wissen zweifelsfrei, dass nur Zayd steht
und alle anderen nicht. In gleicher Weise verneint "La ilaha" zunédchst das Recht auf
Anbetung fiir jeden, sei es ein Wali von den Awliya von Allah, ein Prophet, ein Engel,
ein Ginn, ein Tier oder eine Statue. Nichts und niemand verdient die Anbetung, illa-
Allah - aufer Allah. Die Anbetung ist exklusiv, nur fiir Allah allein.
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werden,5¢ und [zu sagen: es gibt keine angebetete Gottheit, aufder
Allah] impliziert, dass die Anbetung all dieser Gottheiten gleich der
Anbetung von Allah ist, und das ist eine duf3erst falsche Aussage. Das
ware namlich das Glaubenscredo der Menschen von Wahdatul-
Wujid [Pantheismus], welche die am meisten ungldubigen
Menschen auf dieser Erde sind.5” Diese Bezeugung [La ilaha illa-
Allah] wurde mit mehreren fehlgegangenen Interpretationen
erklart. Von ihnen sind:

1. La Ma'buda illa-Allah [es gibt kein Objekt der Anbetung aufier
Allah]. Dies ist ein falsches Verstdndnis. Die Bedeutung ist: Alle
Objekte der Anbetung, ob sie nun wahre oder falsche Gottheiten

56 Gemeint ist damit, dass es in den Augen der Menschen viele Gottheiten gibt. Eine
Gottheit [Ma'biid] bedeutet hier etwas, das angebetet wird, ob es nun die eigenen
Neigungen und Meinungen, eine Person, ein Tier, eine Statue oder etwas anderes
ist. Die Menschen haben vielen Objekten das Recht auf Anbetung zugesprochen,
und sie beten sie an. Zu sagen, dass es nicht gibt, das aufder Allah angebetet wird,
wiirde also bedeuten, dass alles, was angebetet wird, Allah ist. Und das ist eindeutig
falsch. Daher ist es wichtig, klarzustellen, dass es zwar viele Objekte gibt, die von
den Menschen angebetet werden, aber nur Allah in Wahrheit [bi Haqqin] verdient,
angebetet zu werden.

57 Insbesondere die Fiihrer einiger extremer Gruppen des Sufismus, sowie
diejenigen, die dem extremen Sufismus zugeneigt sind, glauben an die fehlgeleitete
Ideologie des Wahdatul-Wujud. Sie besagt, dass es keine Existenz neben Allah gibt
und somit die gesamte Schopfung ein Teil von Allah und lediglich ein Ausdruck von
Thm ist. So sagte Ibn 'Arabi in dem ihm zugeschriebenen Buch Fusiis al-Hikam [S.
187 in der Urdu-Ubersetzung] gemaf dieser Denkweise: "Du bist der Sklave und
Du bist auch der Herr! Und Du bist der Sklave dessen, mit dem Du Dich vereinigt
hast!" Rashid Ahmad Ganghoi [Deobandi] schreibt dementsprechend: "O Allah,
vergib mir, was ich von meinen Aussagen niedergeschrieben habe. Ich bin ein
Liigner, ich bin nichts. Aber ich bin Dein Ausdruck, denn es gibt nichts auf3er Deiner
Existenz [Wujiid]! Was bin ich? Nichts - und was ich bin, bist auch Du! Und Du und
ich sind ein Teil voneinander." Astaghfirullah! SubhanAllah min salik! Siehe
Fazaile-e-Sadaqat [S.556] und Makatib-e-Rashidia [S.10]. Imdadullah Muhajir
Makki [Nagshbandi Siifi] sagte: "Was auferlich existiert und was innerlich existiert
- alles ist lediglich ein Ausdruck von Allah", siehe Kulyat-e-Imdadya [S.19]. Fiir
weitere Einzelheiten siehe auch Tahqiqi Maqalat [2/460-485] [4/434-435] [5/54-
73] und das Buch 'Aqgidah Ibn 'Arabi wa Hayatuhu von Tagqi-ud-Din al-Fasi, oder
das Buch "The Reality of Ibn 'Arabi" [2020, Umm-ul-Qura Publications] von Ali
Hassan Khan.
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sind, sind Allah. Und die Falschheit dieser Aussage wurde bereits
oben erklart.

2.LaKhaliga illa-Allah [es gibt keinen Erschaffer, aufser Allah]. Und
diese Aussage ist nur ein Teil der Bedeutung der Bezeugung, aber es
ist nicht ihr Zweck. Das liegt daran, dass diese Aussage nur den
Tawhid ar-Rububiyyah bestétigt, der nicht ausreicht [um in den
Mantel des Islam einzutreten], sondern das Verstdndnis des Tawhid
der Mushrikin ist.

3. La Hakimiyyata illa-Allah [es gibt kein Urteilsrecht aufser fiir
Allah]. Auch diese Aussage ist nur ein Teil der Bedeutung, und sie ist
nicht der Zweck der Bezeugung, da sie [fiir den Eintritt in den Islam]
nicht ausreicht. Denn wenn jemand Allah allein als den Urteils- und
Befehlsgeber ansieht und gleichzeitig andere aufier Thm in seinen
Bittgebeten anruft oder irgendeine andere Art der Anbetung an
andere als [hn richtet, ist er kein Monotheist [Muwahhid].

Alle diese Auslegungen sind falsch oder unvollstindig und wurden
hier erwdhnt, da sie in einigen zeitgendssischen Biichern zu finden
sind.

Die korrekte Bedeutung der Bezeugung gemaf der Salaf und der
Muhaqqiqin ist, dass man sagt: La Ma’bid bi Haqqin illa-Allah [es
gibt keine Gottheit [Objekt der Anbetung], die es in Wahrheit
verdient angebetet zu werden, aufer Allah].

Und die Bedeutung der zweiten Bezeugung, nidmlich
Muhammadun-Rasiilullah, besteht darin, dass man innerlich und
duferlich bekennt, dass er J&:&4{le ein Diener Allahs und Sein
Gesandter ist, und zwar fiir alle Menschen. Und dass man in
Ubereinstimmung mit den Voraussetzungen dieser Bezeugung
handelt. Das heift, dem Propheten J&.&d{i> in allem, was er
befohlen hat, Gehorsam zu leisten, alles, wortiber er Ju. k&
informiert hat, fiir wahr zu halten, alles zu unterlassen, was er

;&235;’&5&1@@ verboten hat, und Allah nicht anzubeten, aufer auf eine

Weise, die er 4z.&4{ie befohlen hat.
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Die Sdulen der zwei Bezeugungen

Die Saulen von La ilaha illa-Allah sind zwei: Negation und
Affirmation.

Die erste Saule ist Negation [Verneinung]: La ilaha verneint alle
Formen des Shirk und seine Auspriagungen und macht den
Unglauben an alles, was aufder Allah angebetet wird, zwingend
erforderlich.

Die zweite Saule ist Affirmation [Bejahung]: illa-Allah bestatigt,
dass niemand aufder Allah in Wahrheit Anbetung verdient, und es
macht zwingend erforderlich, dass man entsprechend dieser
Aussage handelt. Die Bedeutung dieser beiden Saulen findet sich in
vielen Versen, wie in der Aussage Allahs:

[256 13 01] ¢ L@J Lol Y g5

~Wer also falsche Gotter verleugnet, jedoch an Allah
glaubt, der hélt sich an der festesten Handhabe, bei der es kein
Zerreifden gibt.“ [Surah al-Bagarah 2:256]

Seine Aussage: ,Wer also falsche Gotter verleugnet...“, enthilt die
Bedeutung der ersten Saule: La ilaha. Und Seine Aussage: ,,..jedoch
an Allah glaubt®, enthdlt die Bedeutung der zweiten Saule: illa-
Allah.

Ahnlich verhilt es sich mit der Aussage von Ibrahim @um& die
Allah im Qur’an erwahnt:

-

[27-26 28 3] 4355 @l VL @0, 4058 4T3 &)

»Gewiss, ich sage mich los von dem, dem ihr dient, auf3er
Demjenigen, Der mich erschaffen hat...“ [Sturah az-Zukhruf 43:26-
27]
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»-ich sage mich los von dem, dem ihr dient” enthilt die Negation
der ersten Saule. Und seine Aussage: ,..aufler Demjenigen, Der
mich erschaffen hat“ enthilt die Affirmation der zweiten Saule.

Die Sdulen von Muhammadun-Rasiilullah sind zwei, und
sie sind in unserer Aussage vorhanden: 'Abduhi wa-Rastluh, also
er 424l ist Allahs Sklave und Sein Gesandter. Sie negieren jede
Form der Ubertreibung und Unangemessenheit ihm Joakde
gegeniiber. So ist er Allahs Sklave und Gesandter, und er ist das
beste Geschopf, das diese beiden edlen Eigenschaften tragt.

Die Bedeutung von 'Abd [Diener] ist: der Anbeter, der im Besitz
des Angebeteten ist. Er ist also ein Mensch, der von dem erschaffen
wurde, aus dem alle anderen Menschen erschaffen wurden. Was
den anderen Menschen widerfahrt, widerfahrt auch ihm, wie Allah
sagt:

Tow wgotETE 72
[110 18] ¢2&=125 7ES G105y
»Sag: Gewiss, ich bin ja nur ein menschliches Wesen gleich
euch...“ [Strah al-Kahf 18:110]

Und er erfiillte seinen Dienst zu Allah so, wie er in Wahrheit zu
erfiillen ist, und Allah lobt ihn damit. Der Erhabene sagt:

&2 P -5
[36 :=3l1] ¢eiie Ol Al N

»Wird Allah nicht Seinem Diener geniigen? [Sirah az-
Zumar 39:36]

"

[1 2069 xS oz B Josl all 4 224,

»[Alles] Lob gehért Allah, Der das Buch [als Offenbarung]
auf Seinen Diener herabgesandt...“ [Stirah al-Kahf 18:1]
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,Preis sei Dem, Der Seinen Diener bei Nacht von der
geschiitzten Gebetsstatte [Masjid-al-Haram] zur fernsten
Gebetsstatte [Masjid al-Aqsa], deren Umgebung Wir gesegnet
haben, reisen lief...“ [Siirah al-Isra’17:1]

Und die Bedeutung von Rasiil [Gesandter] ist: dass er zu allen
Menschen gesandt wurde, um zu Allah zu rufen, die frohe Botschaft
[des Paradieses] zu bringen und sie [vor dem Hollenfeuer] zu
warnen.

Dieses Bekenntnis enthilt fiir ihn Jo.&dfle die folgenden zwei
Eigenschaften, die wunbedingt beachtet werden miissen:
Verneinung jeglicher Ubertreibung und Verneinung jeglicher
Nachlassigkeit gegeniiber dem Recht, das er A4 &4{le hat. Denn es
gibt viele von denen, die behaupten, aus dieser Ummah zu sein, die
aber das Recht des Propheten J5. 4w tibertreiben. Sie gehen in
die Extreme, bis sie ihn schliefdlich Uiber den Status eines Anbeters
erheben, in einen Status, in dem er neben Allah angebetet wird. 58
Und sie erbitten von ihm Dinge, die nur Allah in der Lage ist, sie zu
erfiillen, wie etwa die Erfiillung von Bediirfnissen und die Errettung
aus Schwierigkeiten. Auf der anderen Seite stehen diejenigen, die
seine Botschaft vernachlassigt haben oder gegen sie arbeiten oder
seinen Befehlen nicht gehorchen und Meinungen und Aussagen
haben, die dem widersprechen, was er verkiindet hat. Und sie
beleidigen sogar in ihren Aussagen die Aussagen und Gesetze, die
von ihm 454E4{l> gekommen sind.

58 Der Prophet Jz5.4{ sagte einst: "Ihr sollt euch nicht vom Shaytan hin und her
wanken lassen. Ich bin Muhammad, der Sohn von 'Abdullah. Ich bin Diener Allahs,
und Sein Gesandter. Bei Allah! Ich méchte nicht, dass ihr mich liber den Status hebt,
auf den Allah mich gesetzt hat." Siehe Musnad Imam Ahmad [3/153, Hadith 12551].
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Die Bedingungen der zwei Bezeugungen
Die Bedingungen von La ilaha illa-Allah

La ilaha illa-Allah hat sieben Bedingungen, und sicherlich niitzt das
Zeugnis demjenigen, der es nur von sich gibt, nichts, bis er diese
sieben Bedingungen erfillt. Und diese sieben sind:

Wissen, welches Unwissenheit negiert.
Gewissheit, welche Zweifel negiert.

Akzeptanz, welche Ablehnung negiert.
Ergebenheit, welche Unbekiimmertheit negiert.
Wahrhaftigkeit, welche Liigen negiert.

Aufrichtigkeit, welche Shirk negiert.

N o ok WD oE

Liebe, die Hass negiert.
Und die Erklarung dieser sieben Bedingungen lautet wie folgt:

1. Bedingung: al-'Ilm - Wissen. Das Wissen um die Bedeutung des
Bekenntnisses und die Absicht dahinter. Also wissen, was das
Bekenntnis verneint und was es bejaht. Ein Wissen, welches die
Unwissenheit negiert. Allah sagt:

186 =5 3] 5,155 285 341 2ed 2 YLy

»aufler wer der Wahrheit entsprechend bezeugt, und sie
wissen.” [Stirah az-Zukhruf 43:86]

Also: ,aufler wer der Wahrheit entsprechend bezeugt”, bedeutet,
dass sie mit ihrer Zunge bezeugen: La ilaha illa-Allah. ,...und sie
wissen” in ihren Herzen, was sie auf ihrer Zunge bezeugt haben.
Demjenigen, der es nur ausspricht, aber nicht weif3, was es
bedeutet, niitzt das Zeugnis nichts. Denn er hat nicht an das
geglaubt, worauf das Zeugnis hinweist.

2. Bedingung: al-Yaqin - Gewissheit. Derjenige, der bezeugt, sollte
sich der Bedeutung und der Absicht der Bezeugung sicher sein.
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Denn wenn jemand Zweifel daran hat, worauf die Bezeugung
hinweist, wird sie ihm keinen Nutzen bringen. Allah sagt:

A6 3 2 2y G e sl oLl Ky
[15 &l aall]

»Die [wahren] Glaubigen sind ja diejenigen, die an Allah und
Seinen Gesandten glauben und hierauf nicht zweifeln...“ [Strah al-
Hujurat 49:15]

Wenn die Person Zweifel [an der Richtigkeit von La ilaha illAllah]
hat, ist sie ndmlich ein Heuchler. Der Prophet ;:\234:351&‘@2 sagte zu Abu
Huraira £24i: ,,...und wen auch immer du auf3erhalb dieses Gartens
triffst und er bezeugt La ilaha illa-Allah und ist mit seinem Herzen
davon {iiberzeugt, dann gib ihm die frohe Botschaft des
Paradieses.“5 Wer also keine Gewissheit in seinem Herzen hat,
verdient es nicht, das Paradies zu betreten.

3. Bedingung: al-Qabil - Akzeptanz. Akzeptanz dessen, was die
Bezeugung verlangt, wie z.B. Allah allein anzubeten und von der
Anbetung anderer als Ihm fernzubleiben. Derjenige, der dieses
Zeugnis ablegt, aber seine Bedeutung nicht akzeptiert und sich nicht
daran halt, gehort zu denen, iiber die Allah sagt:

5k B0,,8es AT A Y 5 s 51156 248
[36-35 :iilal] ¢ 2 elE) s 5 u

»-.denn sie pflegten, wenn zu ihnen gesagt wurde: ,Es gibt
keinen Gott aufler Allah“ sich hochmiitig zu verhalten, und

59 Siehe Sahih Muslim [31]. Er Jzs.&sfle sagte auch: "Ich bezeuge, dass niemand
das Recht hat angebetet zu werden, aufder Allah, und dass ich Sein Gesandter bin -
kein Diener [Allahs] trifft Allah mit diesen beiden [Bezeugungen] und er hat keine
Zweifel beziiglich ihnen, aufier dass er [dann] das Paradies betritt." Siehe Sahih
Muslim [27].
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sagten: ,Sollen wir denn wahrlich unsere Gotter verlassen wegen
eines besessenen Dichters?“ [Siirah as-Saffat 37:35-36].

Das ist die Situation der heutigen Grabanbeter. Sie sagen La ilaha
illa-Allah, aber sie horen nicht auf, die Graber anzubeten, und so
haben sie die Bedeutung von La ilaha illa-Allah nicht akzeptiert.

4. Bedingung: al-Inqiyad - Ergebenheit. Ergebenheit zu dem, was
die Bezeugung zu verstehen gibt. Allah sagt:

I ’7:"; 2% s 24 3. T Y 5.2 . s 53 -
3 mll ALAELN a5 (st 55 Al ) 5455 U 55
& _o> 20
[22 0] ¢ 0453
»~Wer sich Allah vollig hingibt und dabei Gutes tut, der hilt

sich an die festeste Handhabe...“ [Stirah al-Lugman 31:22]

Und die festete Handhabe ist La ilaha illa-Allah, und die Bedeutung
von sich Allah véllig hingibt, ist die ehrliche Ergebenheit zu Allah.

5.Bedingung: as-Sidq - Wahrhaftigkeit. Das bedeutet, dass man die
Bezeugung abgibt, wihrend man sie im Herzen fiir wahr halt.
Derjenige, der die Bezeugung abgibt, wahrend sein Herz nicht von
ihrer Wahrhaftigkeit tiberzeugt ist, ist ein Liigner und ein Heuchler.
Allah sagt:

5 ’ . /:.a ’/7.0 _ z®° ?// B Z/ _ j,a L
o2 5 2 eIy Al R dsas op BN Gey

P 2o 1. . °{u,/.§"’,,5ifﬂ <5 <. 325
L‘j)..,\ ub&— S \jw\; ui:d\) x| BP RN @U&fj"f
. 2 3.2 L 82
[10-8 :35al] {1 sp =y 1938
»uUnter den Menschen gibt es manche, die sagen: ,Wir glauben
an Allah und an den Jiingsten Tag", doch sind sie nicht glaubig. Sie
moéchten Allah und diejenigen, die glauben, betriigen... Fiir sie

wird es schmerzhafte Strafe dafiir geben, dass sie zu liigen
pflegten. [Strah al-Bagarah 2:8-10]
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6. Bedingung: al-Ikhlas - Aufrichtigkeit. Es ist die Reinigung der
eigenen Handlungen von jeglicher Verunreinigung des Shirk. So gibt
man die Bezeugung von sich selbst nicht fiir die Freuden dieser
Welt, oder die Augendienerei [Riya], oder den Ruhm [oder das

Ansehen], wie es im authentischen Hadith von 'Itban Zefis

vorkommt. Der Prophet Jzs. &4l sagte: "Wahrlich, Allah hat das

Hollenfeuer fiir denjenigen verboten, der sagte: La ilaha illa-Allah,
und dabei nur die Zufriedenheit Allahs beabsichtigt hat."¢0

7. Bedingung: al-Mahabbah - Liebe. Liebe fiir das Bekenntnis,
seine Absicht und diejenigen, die nach seinen Voraussetzungen
handeln. Allah sagt:

,
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»,Uund doch gibt es unter den Menschen manche, die aufler
Allah andere als Seinesgleichen annehmen und ihnen die selbe
Liebe schenken wie Allah. Aber die Gldubigen sind starker in
ihrer Liebe zu Allah.” [Siirah al-Baqarah 2:165]

So lieben die Leute von La ilaha illa-Allah Allah mit aufrichtiger
Liebe, wahrend die Leute des Shirk Thn und andere mit Ihm [auf
dieselbe Weise] lieben; und dies negiert die Bedingung von La ilaha
illa-Allah.

60 Siehe Sahih Bukhari [425] und Sahih Muslim [33]. Diese Wortwabhl ist von al-
Bukhari liberliefert. Zur Aufrichtigkeit des Glaubenszeugnisses gehort auch, dass
man ihm entsprechend handelt und sich nicht nur auf das miindliche Zeugnis
beschrankt.
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Die Bedingungen der Bezeugung Muhammadun-Rasiilullah sind:

1. Bestitigung seines .kl Prophetentums und mit dem
Herzen daran glauben.

2. Die miindliche Verkiindung und die dufiere Bestitigung mit der
Zunge.

3. Ihm folgen, indem man nach der Wahrheit handelt, mit der er

;&zjgzjéﬁﬁfa gekommen ist, und alles Falsche verneint, das er

A5aedijl> verneint hat.6!

4. Alles fiir wahr halten, was er J&.E4fl> uns mitgeteilt hat in

Bezug auf das Verborgene [Ghayb], die Vergangenheit und die
Zukunft.62

61 Allah, der Erhabene, sagt im Qur‘an: "Was nun der Gesandte euch gibt, das
nehmt; und was er euch untersagt, dessen enthaltet euch. Und fiirchtet Allah.
Gewiss, Allah ist streng im Bestrafen.” Siirah Al-Hashr [59:7]

Allahs Gesandter Js.4{ie sagte: "Gebt Acht! Bald wird einem Mann ein Hadith
von mir ubermittelt werden, wahrend er sich auf seiner Couch zuriicklehnt, und er
wird sagen: "Zwischen dir und mir ist das Buch von Allah. Was auch immer wir
darin als Halal [erlaubt] sehen, nehmen wir als erlaubt, und was auch immer wir
darin als Haram [verboten] sehen, das nehmen wir als verboten." [Aber] Gewiss! -
das, was der der Gesandte von Allah verbietet, ist wie als wenn Allah es verbietet.",
berichtet in Sunan at- Tirmizi [2664].

62 ‘Abdullah ibn Amr ibn al 'Aas Zedis; sagte: "Ich pflegte alles aufzuschreiben was
ich vom Gesandten Allahs Jz5.%4{le horen wiirde. Ich strebte danach es [auf diese
Weise] auswendig zu lernen. Die Quraysh verboten es mir; sie sagten: "Schreibst
du alles auf was du horst, wo doch der Gesandte von Allah ,\.gwwga ein Mensch ist
- er spricht wenn er wiitend ist und wenn er zufrieden ist?" - so horte ich auf zu
schreiben. Ich erwihnte dies gegeniiber dem Gesandten Allahs Jz554{, so zeigte
er mit seinem Finger in Richtung seines Mundes, und sagte: "Schreib; denn [ich
schwore] bei Ihm, in dessen Hand meine Seele ist: nichts kommt hier raus, aufer
die Wahrheit.", berichtet in Sunan Abu Dawiid [3646]. Allah sagt: "...und er redet
nicht aus [eigener]| Neigung. Es ist nur eine Offenbarung, die eingegeben wird."
Siirah an-Najm [53:3-4].
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5. Ihn lieben, und zwar mehr als sich selbst, sein Vermdogen, seine
Kinder, seine Eltern und die ganze Menschheit.63

6. Seinen Ju5.%45fle Aussagen Vorrang vor den Aussagen aller

anderen zu geben und gemaf seiner Sunnah handeln..64

63 Es gibt eine Vielzahl von Ahadith, die von der Pflicht zur Liebe zum Gesandten
von Allah Jz5.&4{ sprechen. Der Gesandte Allahs Jzs&sfle sagte: "[Ich schwére]
bei Ihm, in dessen Hand meine Seele ist: keiner von euch glaubt, bis er mich nicht
mehr liebt als seinen Vater, seine Kinder und die gesamte Menschheit.", berichtet
in Sahth al-Bukhari [15]. Um diese Liebe zu entwickeln, sollte man unter anderem
authentische Biografien des Propheten 5. %4{{= studieren.

64 Der Prophet Ji5.k4{lw sagte: "Jeder aus meiner Ummah wird in das Paradies
eintreten, aufder diejenigen die ablehnen.” Es wurde gesagt: "O Gesandter Allahs

}ngjéﬁ&fa! Wer wird ablehnen?” Er antwortete: "Wer auch immer mir gehorcht,

kommt in das Paradies, und wer auch immer mir den Gehorsam verweigert, hat
abgelehnt.” Berichtet in Sahih Bukhari [7280].

An dieser Stelle sollte erwdhnt werden, dass es niemals logisch fiir jemanden sein
kann, wenn er einerseits fest daran glaubt, dass der Prophet Muhammad Jzs:54{ie

von Allah, dem Herrn der Welten, gesandt wurde, und andererseits seine
Jcsafeifl-Aussagen auf der Grundlage der Aussagen anderer Menschen oder
moderner oder antiker Ideologien, Philosophien oder Gesetze kritisiert. Rationales
Denken ist wichtig, und Alldh fordert die Menschen auch dazu auf, iiber die
allgemeinen Zeichen und Seine offenbarten Verse nachzudenken, damit sie Seine
Macht, Herrschaft und Barmherzigkeit erkennen kénnen. Was jedoch das betrifft,
was Allah als Qur'an und Sunnah herabgesandt hat, so haben sie zweifellos mehr
Aussagekraft und Wahrheit in sich als die Vorstellungen irgendeines Menschen.
Denn diese Vorstellungen eines Menschen beruhen immer auf seinem begrenzten
Wissen und Verstiandnis. Wird nicht allein dadurch deutlich, dass der menschliche
Verstand Grenzen hat, dass die meisten Philosophen, die als Inbegriff von Logik
und Rationalitat gelten, sich nicht einmal liber grundlegende Dinge einig sind? Wie
kann es dann logisch sein, dass jemand den niederen menschlichen
philosophischen Konstrukten, die auf unvollstindigem Wissen, mangelnder
Weisheit, personlichen Wiinschen, sozialen Umstdnden, meist auch politischen und
wirtschaftlichen Interessen beruhen, so viel Bedeutung und Wahrheitsgehalt
beimisst, dass man sie als Ausgangspunkt jeglicher Kritik an Allahs Aussagen oder
den auf Offenbarung beruhenden Aussagen Seines Propheten iakidfie
betrachtet? Dies zeigt auch den Fehler derjenigen, die versuchen, islamische Texte
auf der Grundlage der heutigen wissenschaftlichen Theorien zu interpretieren.
Wer sich mit der Wissenschaftsphilosophie beschaftigt, erkennt, dass sich
wissenschaftliche Theorien aufgrund neuer Erkenntnisse oder verdnderter
Annahmen von einem Tag auf den anderen véllig verdndern konnen.
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Dementsprechend ist es falsch, islamische Texte nach ihnen zu interpretieren.
Vielmehr sollte man sich an das halten, was die ersten Generationen von Muslimen
verstanden haben, weil sie sich der Bedeutung der Verse besser bewusst waren.
Nattirlich widersprechen die islamischen Texte nicht dem, was Fakt ist. Schliefslich
wurde die Realitat, in der wir leben, von Allah erschaffen, und auch die Offenbarung
des Qur'an und der Sunnah stammt von Ihm. Aber Theorien wie die
Evolutionstheorie als Fakten zu bezeichnen und zu versuchen, die islamischen
Texte auf diese Weise zu interpretieren, zeugt von Unkenntnis des
wissenschaftlichen Diskurses zu diesem Thema und auch von Unkenntnis in Bezug
auf die Wissenschaftsphilosophie.

Es ist auch bedauerlich zu sehen, dass einige Muslime alles in der Religion mit
ihrem eigenen Verstand abwégen und dann ablehnen oder eine Abneigung gegen
das entwickeln, was ihnen personlich nicht "logisch" erscheint. Das ist falsch, auch
vom logischen Standpunkt aus. Wenn man einmal mit klaren Beweisen zu dem
Schluss gekommen ist, dass der Qur'an von Allah ist und der Prophet ﬁzjgjéf&@/a Sein
Gesandter ist, dann ist die logische Konsequenz, dass man fortan alles akzeptiert,
was aus diesen beiden Quellen, d.h. dem Qur'an und der Sunnah, stammt. Denn
ohne Zweifel hat Allah mehr Wissen als wir, mehr Weisheit als wir. Deshalb wurde
von Imam Abul-Mudhdhaffar as-Sam'ani [gest. 562AH] gesagt: "Die Leute der
Sunnah sagen: "Das Fundament der Religion ist Befolgen [al-Ittiba'] und der
Intellekt ist dem untergeordnet." Denn wenn das Fundament der Religion der
Intellekt wire, dann hitte die Schopfung keine Offenbarungen und keine
Propheten gebraucht, und der Sinn der Gebote und Verbote ware falsch. Und wer
wollte, hatte sagen konnen, was er wollte." Siehe al-Hujjah [85/Alif]. Wenn doch
jeder nur das tun soll, was sein Verstand ihm sagt, und das wire fiir ihn
ausreichend, dann hitte es sicherlich keinen Zweck, dass Allah Propheten und
Offenbarung herabgesand hat. Allah wird uns jedoch danach beurteilen, ob wir
unseren Korper und unseren Geist seiner Offenbarung unterworfen haben oder
nicht. Und diejenigen, die behaupten, sie wiirden einige religiose Vorschriften nicht
befolgen oder akzeptieren, weil sie ihnen nicht logisch erscheinen, oder vielleicht
"ungerecht” sind, haben ein krankes Herz. Wenn es in der Religion etwas gibt, das
ihren Wiinschen entspricht, halten sie daran fest, als ginge es in der ganzen
Religion nur darum. Aber wenn etwas kommt, das ihren Vorstellungen
widerspricht, wenden sie sich ab, als ob es nicht Teil der Religion sein sollte. Allah
sagt: "Und wenn sie zu Allah und Seinem Gesandten gerufen werden, damit er
zwischen ihnen richte, wendet sich sogleich eine Gruppe von ihnen ab. Wenn
aber das Recht auf ihrer Seite ist, dann kommen sie zu ihm, bereit, sich zu
unterwerfen. Ist denn in ihren Herzen Krankheit, oder haben sie etwa Zweifel,
oder befiirchten sie, dass Allah gegen sie ungerecht sein kdnnte, und [auch] Sein
Gesandter? Nein! Vielmehr sind eben sie die Ungerechten.” [Surah an-Niir 24:50]
Alles dreht sich um ihre eigenen Neigungen und Vorstellungen. Wie kénnen sie
sonst zu dem Schluss kommen, dass sie ihren fehleranfalligen Verstand iiber die
fehlerfreie Offenbarung urteilen lassen? Das hat nichts mit Intelligenz zu tun,
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Die Grundvoraussetzungen der zwei Bezeugungen
Die Grundvoraussetzung von La ilaha illa-Allah ist

1. das Ablassen der Anbetung aller anderen Gottheiten [Objekte
der Anbetung] aufier Allah, was auf Negation basiert, wie wir in
unserer Bezeugung sagen: La ilaha; und

2. Allah Alleine anbeten, was auf Affirmation basiert, wie wir in
unserer Bezeugung sagen: illa-Allah.

Die Realitdt sieht jedoch so aus, dass viele von denen, die diese
Bezeugung von sich geben, gegen ihre Grundvoraussetzung
verstofden. Sie bejahen Uluhiyyah fiir die Schopfung, wie Graber,
Tawaghit, Baume und Steine. Diese Leute halten Tawhid fiir eine
Bid'ah und lehnen diejenigen ab, die sie dazu aufrufen. Und sie
kritisieren diejenigen, die Allah allein auf ehrliche Weise anbeten.65

sondern ist nur eine Ausrede, um den eigenen fehlgeleiteten Neigungen zu folgen.
Es gibt keine dritte Alternative. Entweder folgt man dem, mit was der Prophet
154840l gekommen ist, oder man folgt seinen fehlgeleiteten Neigungen. Allah sagt
zu Seinem Propheten 5. &4{i=: "Wenn sie nicht auf dich héren, so wisse, dass
sie nur ihren Neigungen folgen. Und wer ist weiter abgeirrt als jemand, der
seiner Neigung folgt ohne Rechtleitung von Allah. Gewiss, Allah leitet das

ungerechte Volk nicht recht.” [Siirah al-Qasas 28:50].

Es sollte klargestellt werden, dass dem Menschen hier nicht die Intelligenz oder
der Gebrauch seines rationellen Denkens abgesprochen wird. Vielmehr steht ein
wabhrer, ungetriibter rationaler Verstand, der nicht durch fehlgeleitete Ideologien
vergiftet ist, nie im Gegensatz zu dem, was in der Religion gekommen ist. Was hier
kritisiert wird ist, dass einige Muslime eine falsche Ideologie verfolgen und dann
die Religion gegen diese falsche Ideologie abwagen und dies als "Anwendung von
rationalem Denken" bezeichnen. Es sollte jedoch genau umgekehrt sein. Was
nachweislich zur Religion gehort, ist der Mafdstab fiir Rationalitdt, Wahrheit,
Gerechtigkeit und Glite. Dies zeigt auch den Fehler jener Eltern, die ihre Kinder zu
Nicht-Muslimen geben, damit diese sie nach ihren eigenen Vorstellungen und
Ideologien erziehen koénnen. Sie haben freien Zugang zu ihnen und lehren sie
entsprechend falsche und fehlgeleitete Maf3stdbe. Dann wundern sich die Eltern,
warum ihre Kinder die Gebote der Religion nicht befolgen wollen oder sich ihnen
widersetzen.

65 Allah sagt: "Und die meisten von ihnen glauben nicht an Alldh, ohne [[hm
andere]| beizugesellen." [Surah Yasuf 12:106] Sie glauben also, dass Allah der
alleinige Schopfer von allem ist, derjenige, der die Kontrolle iiber alle
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Die Grundvoraussetzung fiir Muhammadun-Rasiilullah ist es,
seinen Anweisungen zu folgen, an ihn zu glauben, das zu
unterlassen, was er verboten hat, und seine Handlungen auf das zu
beschranken, was seiner Sunnah entspricht.66 Dariiber hinaus
beinhaltet sie das Verlassen der Angelegenheiten und Neuerungen,
die ihr widersprechen und die in der Religion neu erfunden
wurden,®” und seinen Jg.kifle Aussagen Vorrang vor den

Aussagen aller anderen geben.68

Angelegenheiten hat und der sie wahrhaftig rettet, wenn sie in Not sind. Trotzdem
richten sie ihre Anbetungsakte an andere als an [hn und erwarten dann sogar von
allen anderen, dass sie dasselbe tun.

66 "Wer auch immer eine Angelegenheit [im Islam] tut, welche nicht von unseren
Angelegenheiten ist, so ist sie abgelehnt." Berichtet in Sahih al-Bukhari [2697],
Sahih Muslim [1718], Abu Dawiid [4606] und weiteren.

67 Jabir Lzdi; berichtet, dass der Prophet 425:84( in seiner Khutbah [Predigt] zu
sagen pflegte: "Die wahrhaftigste Rede ist das Buch von Alldh. Die beste
Rechtleitung ist die Rechtleitung von Muhammad [J54£4{i=]. Die schlimmste der
Angelegenheiten sind die Neuheiten, und jede Neuheit [in der Religion] ist eine
Innovation, und jede Innovation [Bid'ah] ist Irrefiihrung, und jede Irrefithrung ist

im Feuer." Berichtet in Sunan an-Nasa'i [1579].

68 Allah sagt: "Aber nein, bei deinem Herrn! Sie glauben nicht eher, bis sie dich
liber das richten lassen, was zwischen ihnen umstritten ist, und hierauf in sich
selbst keine Bedrangnis finden durch das, was du entschieden hast, und sich in
voller Ergebung fiigen." [Siirah an-Nisa 4:65] Und Allah sagt: "Weder fiir einen
glaubigen Mann noch fiir eine gliubige Frau gibt es, wenn Alldh und Sein
Gesandter eine Angelegenheit entschieden haben, die Mdéglichkeit, in ihrer
Angelegenheit zu wihlen. Und wer sich Allah und Seinem Gesandten widersetzt,
der befindet sich ja in deutlichem Irrtum.” [Stirah al-Ahzab 33:36] Und Er sagt:
"0 die ihr glaubt, gehorcht Alldh und gehorcht dem Gesandten und macht eure
Werke nicht zunichte." [Stirah Muhammad 47:33]. Und Allah sagt auch: "Wer nun
Allah und Seinem Gesandten gehorcht, den wird Er in Girten eingehen lassen,
durcheilt von Bachen, ewig darin zu bleiben; und das ist ein grof3artiger Erfolg."
[Strah an-Nisa 4:13] Und Er sagt: "Wer Allah und Seinem Gesandten gehorcht,
Allah fiirchtet und sich vor Ihm hiitet, das sind die Erfolgreichen." [Stirah an-Niar
24:52]. "Sag: Gehorcht Allah und gehorcht dem Gesandten. Doch wenn ihr euch
abkehrt, dann obliegt ihm nur das, was ihm auferlegt ist, und euch obliegt, was
euch auferlegt ist. Wenn ihr ihm [aber] gehorcht, seid ihr rechtgeleitet. Und dem
Gesandten obliegt nur die deutliche Ubermittlung [der Botschaft]." [Sirah an-
Nir 24:54]. Und es gibt eine Vielzahl weiterer Verse mit derselben Bedeutung.
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Was die zwei Bezeugungen nichtig macht

Das, was die beiden Bezeugungen ungiiltig macht
[Nawagid], ist das, was auch den Islam einer Person ungiiltig macht.
Es sind ndmlich urspriinglich die beiden Bezeugungen, die man
verkiindet, die einen in den Islam eintreten lassen. Das Aussprechen
der beiden Bezeugungen bedeutet, ihre Absicht zu bestatigen und
bei der Erfiillung ihrer grundlegenden Anforderungen, wie dem
Verrichten der Rituale des Islam, standhaft zu sein. Wenn man diese
Standhaftigkeit aufgibt, hat man das Versprechen gebrochen, das
man mit dem Aussprechen der beiden Bezeugungen gegeben hat.

Es gibt viele Nawagqid des Islam und die Gelehrten haben sie in ihren
Biichern des Figh [Rechtsprechung im Islam] unter dem Titel
zusammengefasst: Das Kapitel der Riddah [Abtriinnigkeit]. Die
wichtigsten davon sind jedoch zehn.6% Sie wurden vom Shaykh-ul-
Islam Muhammad ibn Abdul-Wahhab %5z aufgezihlt:70

69 Diese zehn wurden ausgewahlt, weil es fiir sie unter den Gelehrten grofitenteils
einen Konsens gibt und weil sie unter den Muslimen am weitesten verbreitet sind.
Sie werden hier u. a. deshalb erwahnt, damit ein Muslim alles daran setzen kann,
sie selbst zu vermeiden. Und damit er seine Familie, Verwandten, Freunde und die
Gesellschaft mit einer weisen Ermahnung auf sie aufmerksam machen kann, damit
sie nicht Gefahr laufen, ihren Islam zu verlieren.

70 Muhammad ibn Abdul-Wahhab Ibn Sulayman at-Tamimi [gest. 1206 AH] war ein
hanbalitischer Gelehrter. Wer sich eine Meinung iiber ihn bilden mochte, sollte
seine Biicher studieren, sie lesen und sich selbst ein Urteil dariiber bilden, ob er
den Anschuldigungen seiner Gegner, sei es aus den Reihen einiger Muslime oder
Nicht-Muslime, gerecht wird.

Wichtig: Der Zweck dieses Kapitels besteht nicht darin, diejenigen Muslime als
Kuffar [Unglaubige] zu bezeichnen, die nach der eigenen Meinung in einen dieser
Nawagqid fallen wiirden. Einen Muslim als Kafir zu bezeichnen, ist keine kleine
Angelegenheit! Der Gesandte Allahs Jz5:54{(~ sagte: "Falls ein Mann zu seinem
Bruder sagt: "0 Kafir", dann ist gewiss einer von beiden einer.", berichtet in Sahth
Bukhari [6103]. Also ist einer von beiden ein Kafir. Entweder derjenige, zu dem es
gesagt wurde, oder es fallt auf denjenigen zuriick, der es gesagt hat! Basierend auf
diesem Hadith und vielen anderen authentischen Ahadith zu diesem Thema,
sollten sich gewdhnliche Muslime nicht damit beschéftigen, ihre Briider und
Schwestern ohne Wissen als Ungldubige zu bezeichnen, da es auf sie zuriickfallen
kann - und das ist eine Angelegenheit, die nicht unterschatzt werden darf! Es ist
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wichtig zu verstehen, dass es einen Unterschied gibt zwischen der Beschreibung
einer Angelegenheit als Nawaqid und dem Urteil, dass eine bestimmte Person ein
Ungldubiger wird, weil sie in einen dieser Nawagqid fallt. Ein solches Urteil iiber
eine bestimmte Person muss daher immer an die Gelehrten herangetragen werden,
da sie die Bedingungen des Takfir und die im Qur'an und in der Sunnah
aufgefiihrten Barrieren [z.B. Unwissenheit iiber den eigenen Fehler, Zwang,
Fehlinterpretation, Geisteszustand und andere|, die den Takfir verhindern
koénnten, genau kennen. An dieser Stelle sollte auch erwdhnt werden, dass die
Hadd-Strafe fiir Apostasie, vielmehr jede Hadd-Strafe, nur unter bestimmten
Bedingungen in Bezug auf die Person und ihre Handlungen, in einem islamischen
Land und nur durch das muslimische Oberhaupt des Landes oder seinen
designierten/legalen Vertreter vollzogen werden darf. Kein Muslim darf eine der
Hadd-Strafen selbst in die Hand nehmen, und dafiir gibt es unzdhlige Fatawas und
Erklarungen der Gelehrten, die sich auf den Qur'an und die Sunnah stiitzen. Ibn
Muflih al-Hanbali iz sagte: "Es ist fiir jeden Haram die Hadd-Bestrafung
auszufuhren, aufier fiir den Herrscher oder seinem ernannten Vertreter. Das ist
etwas, wofiir es einen Konsens [[jma'] unter den Fuqaha [Juristen] des Islam gibt,
so wie es in al-Mawsii'ah al-Fighiyyah [5/280] berichtet wurde.” Siehe al-Furd'
[6/53].

Allerdings ist hier anzumerken, dass die Ahmadiyyah [Qadianis] als Ganzes
aufgrund der Annahme von Mirza Ghulam Ahmad als Prophet nach
iibereinstimmender Auffassung der Muslime Abtriinnige vom Islam sind und nicht
zu den Muslimen gezahlt werden. Und dies gilt selbst dann, wenn die Beweise
gegen jeden einzelnen von ihnen nicht erbracht wurden, und selbst dann, wenn sie
die Shahadah sagen, siehe z.B. den Konsens in der Resolution der Muslimischen
Weltliga von 1974. Der Prophet Jz5.%:{ sagte: "Und gewiss wird es in meiner
Ummabh dreizig Erzliigner geben, von denen alle behaupten werden, dass sie ein
Prophet sind. Aber gewiss bin ich das Siegel der Propheten; es gibt keinen
Propheten nach mir." Sunan Abu Dawiid [4252]. Ibn Qudamah al-Maqdisi [gest.
620H] sagte in al-Mughni [9/28, Punkt 7131]: "Wer auch immer das Prophetentum
[nach dem Propheten Muhammad ;\zjmm&/o] beansprucht, und wer auch immer
ihm zustimmt, hat Apostasie begangen." Die Tatsache, dass einige nicht-
muslimische Staaten die Ahmadiyyah als eine muslimische Minderheit betrachten,
dndert nichts an dieser Realitiat. Unzéhlige Biicher wurden iiber den Unglauben
und die Apostasie der Ahmadiyyah geschrieben, wie zum Beispiel: "An unequivocal
clarification exposing the Qadyani Ahmadiyyah Sect" von Shaykh Muhammad as-
Subayyil.

86



1. Shirk in der Anbetung von Allah machen. Allah sagt:

C""// _ IRy P PP 2 £ kP //5"’5
L83 2) GUS (5,3 G Jakss wa 3 ) Saks Y A1 Oy
[116 :sluill]

»Allah vergibt gewiss nicht, dass man Ihm [etwas] beigesellt.
Doch was aufder diesem ist, vergibt Er, wem Er will...“ [Siirah an-
Nisa 4:116] und Seine Aussage:

o - - -

u;;m\’ 3::;& e & 6}1&&@2&5@&;3\&%
[72 s8] ¢ Ll s Seal Bl

~Wer Allah [etwas] beigesellt, dem verbietet fiirwahr Allah
das Paradies, und dessen Zufluchtsort wird das [Hollen]feuer
sein.” Die Ungerechten werden keine Helfer haben.“ [Siirah al-
Ma’‘ida 5:72]

Und dass jemand Allah in Seiner Anbetung Partner zur Seite stellt,
istauch dann der Fall, wenn er fiir die Bewohner der Graber und die
Ginn Schlachttiere opfert.7:

2. Wer auch immer zwischen sich selbst und Allah Mittelsmanner
aufstellt,’2 sie [in Gebeten und Bittgebeten] anruft, sie fiir
Vermittlung zu Allah fragt und sich auf sie verldsst, der wird mit

71 "Sag: Gewiss, mein Gebet und meine [Schlacht]Opferung, mein Leben und
mein Sterben gehdren Allah, dem Herrn der Welten." [Siirah al-An'am 6:162]. Es
gibt beziiglich diesem Punkt eine Vielzahl von Beweisen aus dem Qur‘an und der
Sunnah, und der Konsens der Gelehrten diesbeziiglich ist fest etabliert.

72 "Und wenn dich Meine Diener nach Mir fragen, so bin Ich nahe; Ich erhére den
Ruf des Bittenden, wenn er Mich anruft. So sollen sie nun auf Mich héren und an
Mich glauben, auf dass sie besonnen handeln mogen." [Strah al-Bagarah 2:186]
"Euer Herr sagt: ,Ruft Mich an, so erhore Ich euch. Gewiss, diejenigen, die sich
aus Hochmut weigern, Mir zu dienen, werden in die Holle gedemiitigt eingehen.”
[Strah al-Ghafir 40:60] Allah verlangt von den Menschen lhn direkt anzubeten,
ohne irgendeinen Mittelsmann zu nehmen.
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Konsens?3 als Unglaubiger erachtet.

3. Wer die Mushrikin nicht als Unglaubige betrachtet oder an
ihrem Unglauben zweifelt oder mit ihrem Madhab [Credo,
Glaubensbekenntnis| iibereinstimmt, hat seinen Unglauben
bezeugt.74

4. Wer auch immer glaubt, dass die Rechtleitung eines anderen
als des Propheten J&udfle> vollkommener ist als seine
Rechtleitung [istin Unglauben gefallen]. Das gilt auch fiir diejenigen,
die die Gesetze der Tawaghit fiir besser halten als die Gesetze des

73 Siehe dafiir z.B. Ibn Muflih in al-Furt' [3/553], al-Mardawi in al-Insaf [10/327],
Kashshaf al-Qina‘ von al-Bahooti [6/168] und Majmi‘ al-Fatawa [1/124] von Ibn
Taymiyyah.

74 Abti 1-Fadl ‘Iyad ibn Misa al-Yahsibi as-Sabti [gest. 544 AH], auch bekannt als al-
Qadi ‘lyad, berichtet von einem Konsens unter den Gelehrten, dass derjenige, der
Christen, Juden und diejenigen, die die Religion des Islam zweifellos verlassen
haben, wissentlich nicht als Unglaubige betrachtet, oder keine Position in dieser
Hinsicht einnimmt, oder daran zweifelt, dass sie Unglaubige sind, selbst ein
Unglédubiger ist, vgl. ash-Shifa' [2/281]. Siehe auch Majmi al-Fatawa [2/368] von
Ibn Taymiyyah. Allah sagt: Ungliubig sind ja diejenigen, die sagen: ,Allah ist ja
Al-Masih, der Sohn Maryams [Maria]." [Sirah al-Ma‘ida 5:17] und Allah
sagt: "Fiirwahr, ungliubig sind diejenigen, die sagen: ,Gewiss, Allah ist einer von
dreien [in einer Trinitdt]." [Stirah al-Ma‘ida 5:73]. Vor allem in nicht-muslimischen
Landern kommt es hiufig vor, dass Eltern nicht darauf achten, welche Freunde ihre
muslimischen Kinder haben. Zusammen mit der Unwissenheit tiber den Islam fiihrt
dies dazu, dass solche Kinder nicht akzeptieren wollen, dass ihre nicht-
muslimischen Freunde fiir immer in der Hoélle sein werden, wenn sie den Islam
nicht annehmen. Das gute Verhalten der Nicht-Muslime als Freunde blendet die
Kinder. Denn sie sehen nicht, dass diese Freunde sich gleichzeitig gegeniiber ihrem
Schopfer auf das Schlimmste verhalten, indem sie Ihn ablehnen oder Seinen letzten
Propheten 5.4l ablehnen. Erst die Akzeptanz, dass solche Personen Nicht-
Muslime sind, eréffnet die Moglichkeit Da'wah zu geben und sie zum Islam zu rufen.
Wenn jedoch bereits implizit akzeptiert wird, dass es kein Problem darstellt, wenn
diese Personen keine Muslime sind, fiihrt dies nicht nur dazu, dass keine Da'wah
gegeben wird. Vielmehr wird dadurch auch der Glaube des Muslims selbst in
Gefahr gebracht.

88



549

Gesandten Allahs f/jg\jem&fa und die von Menschen gemachten
Gesetze fiir besser halten als die islamischen Gesetze..”5

5. Wer etwas hasst, womit der Gesandte ;kjgjéﬁf}fa gekommen ist,
ist ein Unglaubiger, auch wenn er nach der Sache handelt.7¢

6. Wer etwas von der Religion, die der Gesandte A5z
gebracht hat, verspottet, sei es von ihren Belohnungen oder von
ihren Strafen, hat seinen Unglauben bezeugt. Der Beweis hierfiir ist
die Aussage von Allah:

75 Allah sagt: "Wer nicht nach dem waltet, was Allah (als Offenbarung)
herabgesandt hat, das sind die Unglidubigen.” [Stirah al-Ma'ida 5:44]. Dieser
Punkt hat eine Vielzahl von Details, die in umfangreichen Biichern von Gelehrten
diskutiert werden. Der Grund dafiir ist, dass die Hawarig, eine fehlgeleitete Sekte
im Islam, diesen Nawaqid dahingehend fehlinterpretieren, dass sie muslimische
Fiihrer, aber auch gewodhnliche Zivilisten, zu Unglaubigen erkldren. Laut vielen
Gelehrten tritt dieser Nawagqid tritt jedoch nur dann in Kraft, wenn die betreffende
Person unmissverstiandlich zum Ausdruck bringt, dass sie andere Gesetze als die
Shart'ah fir besser halt. Und wie immer missen die relevanten Barrieren, die den
Takfir verhindern kénnen, von einem qualifizierten Gelehrten untersucht werden.
Personen, die nach etwas anderem handeln als dem, was Allah herabgesandt hat,
tun etwas, das eindeutig als grofde Siinde gilt. Damit sie jedoch als Unglaubige
erklart werden konnen, muss zweifelsfrei nachgewiesen werden, dass sie auch
innerlich davon tiberzeugt sind, dass ihr Handeln besser ist als das, was Allah
herabgesandt hat, und dass sie es nicht nur tun, weil sie sich weltliche Vorteile
erhoffen. Andernfalls wiirde jede Siinde, die ein Muslim begeht, als Unglaube
gelten. Denn in dem Moment, in dem man eine Siinde begeht, handelt man nach
etwas anderem als dem, was Allah offenbart hat. Der Qur'an und die Sunnah des
Propheten jz.fd{le sowie der Tafsir dieser und dhnlicher Verse, die von den
Gefahrten tberliefert wurden, stehen jedoch im direkten Gegensatz zu dieser
Ideologie. In diesem Sinne kann man auch die klassischen Tafsir-Biicher zu diesem
Vers studieren, ebenso wie die Biicher der Gelehrten, die iiber die Fitnah der
Hawarig geschrieben wurden.

76 Allah sagt: "Dies, weil ihnen zuwider ist, was Allah [als Offenbarung]
herabgesandt hat, und so ldsst Er ihre Werke hinfillig werden." [Strah
Muhammad 47:9]. Der Konsens der Gelehrten hieriiber kann gefunden werden in
Kashshaf al-Qina' [6/168] von al-Bahooti.
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»5ag: Habtihr euch denn iiber Allah und Seine Zeichen und
Seinen Gesandten lustig gemacht? Entschuldigt euch nicht! Ihr
seid ja wunglaubig geworden, nachdem ihr den Glauben
[angenommen] hattet.“ [Strah at-Tawbah 9:65-66]77

y

\ 2.

7. Magie. Von den verschiedenen Arten der Magie ist diejenige, die
eine Trennung und Uneinigkeit zwischen den Menschen
herbeifiihrt [wie z.B. die Trennung zwischen einem Ehemann und
seiner Frau oder die Anwendung von Magie, damit er sie liebt].
Derjenige, der dies tut oder sich damit zufrieden gibt, ist in
Unglauben verfallen. Der Beweis dafiir ist die Aussage von Allah:
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77 Besonders in diesen Zeiten der sozialen Medien sollte man um seine eigene Seele
fiirchten und es strikt unterlassen, sich liber irgendeinen Aspekt der Religion oder
iiber das, was vom Propheten j\:g&i&xgp iiberliefert wurde, lustig zu machen. Es ist
ein sehr grofier und wichtiger Aspekt des Islam, darauf zu achten, was man mit
seiner Zunge ausspricht. In einer langeren Uberlieferung mit wichtigen Hinweisen,
die von Mu'ad ibn Jabal £z&i; berichtet wird, heifdt es: "...Dann hielt er [der Prophet
Jos.eid{ie] seine Zunge, und sagte: "Bandige das." Da sagte ich: "O Allahs Prophet
Jcs.dedle, werden wir liber das, was wir sagen, zur Rechenschaft gezogen
werden?" So sagte er: "Moge dich deine Mutter verlieren [eine arabische
Redewendung], O Mu'ad! Werden die Menschen etwa wegen etwas anderem auf
ihren Gesichtern ins Hollenfeuer geworfen, als das, was ihre Zunge hervorgebracht
hat?" Berichtet von at-Tirmizi [2616]. Der Prophet jzsa&5{le sagte auch: "Es kann
sein, dass ein Diener [Allahs] ein Wort ausspricht, iiber das er sich wenig Gedanken
gemacht hat, und deshalb sinkt er in das Feuer der Holle um eine Strecke, die
zwischen Ost und West liegt." Siehe Sahih Muslim [2988] und Sahih Bukhari
[6477]. Es ist auch nicht erlaubt, sich tiber Muslime oder sogar die muslimische
Gemeinschaft als Ganzes, oder iiber muslimische Mdnner oder Frauen wegen der
Einhaltung der islamischen Regeln lustig zu machen.
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»Und sie [beide] unterwiesen niemanden [in der Zauberei],
ohne zu sagen: ,Wir sind nur eine Versuchung; so werde [darum]
nicht unglaubig [indem ihr diese Magie erlernt].“ [Sirah al-Bagarah
2:102]78

8. Den Mushrikin gegen die Muslime als Schutzherren zu nehmen,
oder sie gegen die Muslime unterstiitzen [fithrt zum Unglauben].
Der Beweis ist die Aussage von Allah:
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»,Und wer von euch sie zu Schutzherren nimmt, der gehért zu
ihnen. Gewiss, Allah leitet das ungerechte Volk nicht recht.”
[Strah al-Ma“ida 5:51]79
9. Wer glaubt, dass es fiir manche Menschen zuladssig ist,
aufderhalb der Grenzen der Shari'ah von Muhammad Jzs.24f zu
handeln, so wie Khidr #Zii< nicht an die SharT'ah von Musa 32l

gebunden war, hat seinen Unglauben bezeugt.80

78 Auch in diesem Punkt gibt es viele Details, und es besteht kein Konsens dartiber,
dass alle Formen der Magie Unglaube sind. Einige gehoren zu den grofden Siinden,
die einen nicht vom Islam ausschliefen, andere fithren zum Unglauben. Man sollte
sich von jeglicher Art von Magie fernhalten, und dazu gehort insbesondere Magie,
die in Zusammenarbeit mit den Ginn praktiziert wird. Aber man sollte sich auch
von Taschenspielertricks fernhalten, die durch die Tauschung der Sinne
funktionieren. In der Tat hat Allah solche Sinnestduschungen und Illusionen im
Qur'an ebenfalls als Magie bezeichnet, siehe Stirah TaHa [20:66].

79 Auch hier gibt es eine Fiille von Details, und es macht einen Unterschied, in
welcher Situation sich derjenige befindet, der den Ungldaubigen gegen die Muslime
hilft, siehe z.B. auch Tafsir at-Tabari [3/140].

80 "Wer aber als Religion etwas anderes als den Islam begehrt, so wird es von
ihm nicht angenommen werden, und im Jenseits wird er zu den Verlierern
gehoren." [Surah Aale-'Imran 3:85] Siehe auch al-Fatawa al-Kubra [3/543] von
Shaykhul-Islam ibn Taymiyyah £4i:z5. Die Shari'ah von Musa & war nur fir die
Kinder Israels verbindlich, daher war der Prophet Khidr rmww der nicht zu den

Kindern Israels gehorte, nicht an sie gebunden. Die Shar'ah von Muhammad
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Ich [Shaykh Salih al-Fawzan] sage: "Das ist wie das, was einige der
extremen Sufls glauben, ndmlich dass sie eine Stufe [mit ihren
Handlungen] erreichen wo es flr sie nicht mehr notwendig ist, dem
Gesandten ;5.4 zu folgen. 81

10. Sich von der Religion Allahs abwenden, sie weder lernen noch
nach ihr handeln. Der Beweis ist die Aussage von Allah:

3 Y] (10,0 ,20 155 B2 1308 Gl

»Aber diejenigen, die ungliubig sind, wenden sich von
dem ab, wovor sie gewarnt werden.” [Stirah al-Ahqaf 46:3]
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»,Und wer ist ungerechter als jemand, der mit den Zeichen
seines Herrn ermahnt wird und sich hierauf von ihnen abwendet?
Gewiss, Wir werden an den Ubeltitern Vergeltung iiben.“ [Siirah
as-Sajdah 32:22]
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J.4fle hingegen ist fiir alle Volker und bis zum Tag der Auferstehung
verbindlich.

81 Sie nehmen z.B. die Aussage von Allah: "...und diene deinem Herrn, bis die
Gewissheit zu dir kommt." [Strah al-Hijr 15:99] und sie interpretieren die
Gewissheit mit der auf ihren falschen Vorstellungen beruhenden Ansicht, dass alles
nur ein Ausdruck von Allah ist [Wahdatul-Wujid]. Das ist im Gegensatz zu dem,
was die Gefahrten des Propheten ,\ij&\gp und die Gelehrten im Lichte der
anderen Verse des Qur'an und der Ahadith interpretieren, nidmlich dass
"Gewissheit" in diesem Vers der "Tod" ist. Die extremen Sifis nehmen dieses
Missverstdandnis als Vorwand und behaupten, dass sie aufgrund ihrer Gewissheit
erkannt haben, dass ihre Handlungen und Siinden nicht auf sie selbst, sondern auf
Allah zuriickfallen, und dass sie daher nicht mehr beten oder fasten miissen und
frei Unzucht und andere Siinden begehen kénnen. Fiir weitere Ausfithrungen zu
ihrem Fehlgehen siehe auch Fath-al-Bari [13/348, Das Buch des Tawhid, Kapitel 1]
von Ibn Hajr al-'Asqalani 5z
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Shaykhul-Islam Muhammad ibn Abdul-Wahhab %325 sagte:

"Es macht keinen Unterschied, ob jemand nach einem dieser
[Nawagid] als Scherz, ernsthaft oder aus Furcht [vor etwas] handelt,
es sei denn, er wird mit Gewalt dazu gezwungen. Sie sind alle
duflerst gefahrlich und treten am ehesten auf [von den
verschiedenen Nawagqid, die es gibt]. Daher ist es fiir einen Muslim
notwendig, sich ihrer bewusst zu sein und sich vor ihnen zu
fiirchten. Und wir bitten Allah um Schutz vor dem, was Seinen Zorn
und Seine strenge Bestrafung herbeifiihrt."s2

82 Es wird von Anas &&4is; berichtet, dass eine der Bittgebete, die der Prophet
Jasaesfle oft wiederholen wiirde, die folgende war: "Ya Mugallibul-quloob thabbit

qalbi ‘ala dinik - O Dreher der Herzen, mache mein Herz standhaft auf Deiner
Religion." Siehe Sunan at-Tirmizi [2140].

Man kann auch die Du'a sagen: Allahumma inni a’tthubika an ushrika bika wa ana
a’lamu, wa astaghfiruka lima 1a a’lamu - O Allah, ich suche Zuflucht bei dir, dass ich
Dir Partner zugeselle wahrend ich es weif3, und ich bitte um deine Vergebung fiir
das, was ich nicht weif3.
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Das Bestimmen von Religiosen Vorschriften [Tashri'] ist
das Recht von Allah

Die Bedeutung von Tashr?' [religiose Gesetzgebung] ist das,
was Allah Seinen Diener beziiglich des Weges [Manhag] offenbart
hat, den sie in Glaubensangelegenheiten, Handlungen und dem, was
dartiiber hinausgeht, zu gehen haben. Dazu geh6ren Tahlil [etwas als
Halal, d.h. als religios erlaubt festlegen] und Tahrim [etwas als
Haram, d.h. als religids verboten festlegen]. Demnach ist es fiir
niemanden erlaubt, eine Sache Halal zu nennen, aufer dem, was
Allah als Halal festgelegt hat, oder eine Sache Haram zu nennen,
aufder dem, was Allah als Haram festgelegt hat. Der Erhabene sagt:
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»,Uund sagt nicht von dem, was eure Zungen als Liige
behaupten: ,Das ist erlaubt [Halal], und das ist verboten

[Haram]“, um gegen Allah eine Liige zu ersinnen.” [Siirah an-Nahl
16:116]
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»5ag: Was meint ihr zu dem, was Allah fiir euch an
Versorgung herabgesandt hat und was ihr dann als Verbotenes
und Erlaubtes festgelegt habt, - sag: Hat Allah es euch tatsachlich
erlaubt, oder ersinnt ihr etwas gegen Allah?“ [Stirah Yiinus 10:59]

Allah hat Tahlil und Tahrim ohne Beweise aus dem Qur'an und der
Sunnah verboten. Er hat uns dariiber informiert, dass dies eine Liige
gegen Allah ist, ebenso wie der Erhabene uns dartiber informiert
hat, dass derjenige, der etwas ohne Beweise fiir religids
verpflichtend oder untersagt erklart, sich als Partner von Allah
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betrachtet. Denn er tut etwas, was das alleinige Recht von Allah ist,
ndamlich Tashri":

BT 53 6l 53 L 1854 2 )
[21 o]

»0der haben sie [etwa] Teilhaber, die ihnen als Religion
festgelegt haben, was Allah nicht erlaubt hat?“ [Stirah ash-Shiira
42:21]

Wer einem solchen Musharri' [Gesetzgeber in Bezug von religiosen
Angelegenheiten] neben Allah gehorcht, und er weif}, dass es nicht
dem entspricht, was Allah herabgesandt hat, und ist dennoch damit
zufrieden, dann hat er Allah einen Partner zur Seite gestellt. Allah
sagt:
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~Wenn ihr ihnen gehorcht, seid ihr fiirwahr
Gotzendiener.” [Sirah al-An'am 6:121]
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Hier sind diejenigen gemeint, die das als Halal betrachten, was Allah
in Bezug auf tote Tiere als Haram bestimmt hat. Wer ihnen darin
folgt, ist ein Mushrik. Und das ist so, weil Allah, der Erhabene, uns
im Qur'an dariiber informiert hat, dass diejenigen, die den Ménchen
und Rabbinern in dem folgten, was sie Halal bestimmt hatten, aber
was Allah als Haram bestimmt hatte, und was sie Haram bestimmt
hatten, aber was Allah als Halal bestimmt hatte, sie als Herren
[Arbab] neben Allah genommen hatten. Allah sagt:

}5"’
.

> }/ PES VI EPAVE o
»Sie haben ihre Gelehrten und ihre Monche zu Herren
genommen aufder Allah...“ [Strah at-Tawbah 9:31]

Als 'Adi bin Hatim &4z, diesen Vers horte, sagte er: "0 Gesandter
von Allah J&.%4fe. Wir haben sie nicht angebetet." Der Gesandte
von Allah ;\Lj&i&\ga sagte: "Haben sie dann nicht Halal gemacht, was

95



Allah Haram gemacht hatte, und ihr alle habt es dann als Halal
gemacht; und sie haben Haram gemacht, was Allah Halal gemacht
hatte, und ihr alle habt es dann zu Haram gemacht?" Er antwortete:
"Gewiss." Der Prophet von Allah J&.&4fle sagte: "Das ist eure
Anbetung von ihnen."83

Shaykh Abdur-Rahman ibn Hasan sagte: ,In diesem Hadith ist ein
Beweis dafiir, dass der Gehorsam der Ménche und Rabbiner im
Ungehorsam gegeniiber Allah ihre Anbetung neben Allah war. Dies
ist eine Auspriagung des Shirk al-Akbar [grofler Shirk], den Allah
nicht verzeiht, da Allah am Ende dieses Verses sagt:
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»WO ihnen doch nur befohlen worden ist, einem einzigen
Gott zu dienen. Es gibt keinen Gott auf3er Thm. Preis sei Ihm!
[Erhaben ist Er] iiber das, was sie [Ihm] beigesellen.“ [Siirah at-
Tawbah 9:31]

Ahnlich dazu ist die Aussage von Allah:
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83 Die Geschichte von 'Adi bin Hatim £z, und dieser hier vom Autor zitierte
Hadith, kann in dhnlicher Form in Musnad Imam Ahmad [4/378], Sunan at-Tirmizi
[3095], Tafsir at-Tabari [10/147], Sirah Ibn Hisham [4/227], und in der Tafsir von
Ibn Abi Hatim [6/1784] gefunden werden, siehe al-Misbah al-Munir Tahzib-wa-
Tahqiq Tafsir Ibne-Kathir [im Hashia fiir Stirah 9 Vers 31]. Allerdings sind sich die
Gelehrten {iber die Authentizitit dieser Uberlieferung nicht einig. Und Allah weif}
es am besten.
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,uUnd esst nicht von dem, woriiber der Name Allahs nicht
ausgesprochen worden ist. Das ist wahrlich Frevel. Die Satane
geben ihren Schiitzlingen in der Tat ein, mit euch zu streiten.
Wenn ihr ihnen gehorcht, seid ihr fiirwahr Gotzendiener.“ [Strah
al-An’am 6:121]

Viele der Menschen verfallen in diesen Irrtum in Bezug auf
diejenigen, von denen sie Taqlid [blindes Folgen] machen, weil sie
sich nicht um die Beweise [des Qur'an und der Sunnah] kiimmern,
falls sie von dem abweichen, was die Person, der sie folgen, gesagt
hat. Eine solche Handlung ist von dieser Form des Shirk [d.h. Shirk
in Tashri'].“84

Die Einhaltung der Gesetzgebung Alldhs und das Verlassen der
Gesetzgebung anderer als der Seinen ist daher eine der
Grundvoraussetzungen fiir La ilaha illAllah. Und es ist Allah, bei dem
wir Zuflucht suchen.

84 Siehe Fath al-Majid li Sharh Kitab at-Tawhid [S. 390].
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Der Manhag [Weg] von Ahlus Sunnah wal-Jama'ah
in Bezug auf die Namen und Eigenschaften von
Allah

Der Manhag [Weg] der Ahlus Sunnah wal-Jama'ah der Salaf as-
Salihin und derer, die ihnen folgten, besteht darin, die Namen und
Eigenschaften Allahs, wie sie im Qur'an und in der Sunnah erwahnt
werden, zu bestatigen. Und ihr Manhag beruht auf den folgenden
Prinzipien:

e Sie bestitigen die Namen und Eigenschaften Allahs, wie sie im
Qur'an und in der Sunnah erwdhnt werden, und zwar in ihrer
offensichtlichen Bedeutung und geméafi den verwendeten Worten.
Und sie legen sie nicht entgegen ihrer offensichtlichen Bedeutung
aus oder verandern die Worte oder das, was die Worte bedeuten.

« Sie verneinen jegliche Ahnlichkeit zwischen den Eigenschaften
Allahs und denen der Schopfung, so wie Allah sagt:

[11 s W\CW.J B 2o INER AN

»Nichts ist Thm gleich: Er ist der Allhdérende, der
Allsehende.” [Stirah ash-Shira 42:11]

e Sie gehen in ihrer Bestidtigung der Namen und Eigenschaften
Allahs nicht iiber das hinaus, was im Qur'an und in der Sunnah
erwihnt worden ist. Was Allah und Sein Gesandter kil
bestatigt haben, bestatigen sie, und was Allah und Sein Gesandter
Jc548e45{ie verneint haben, verneinen sie, und iiber die Dinge, iiber
die Allah und Sein Gesandter Jz.&&fle nichts gesagt haben,

schweigen sie.

« Sie glauben, dass die Textstellen im Qur'an und in der Sunnabh, in
denen die Namen und Eigenschaften Allahs erwahnt werden,
Muhkam [klar] sind, so dass ihre Bedeutung und Erklarung
verstanden wird, und dass sie nicht Mutashabih [unklar] sind. Sie
halten ihre Bedeutung nicht zuriick, wie es ihnen von den
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zeitgendssischen Schreibern vorgeworfen wird, die gegen sie liigen
oder in Bezug auf ihren Manhag unwissend sind.

« Sie sprechen nicht dariiber, "wie" die Eigenschaften von Allah sind,
noch erforschen sie es.

Widerlegung derjenigen, die alle, oder einige Attribute von
Allah leugnen

Diejenigen, die die Namen und Eigenschaften Allahs leugnen, lassen
sich in drei Kategorien einteilen:

1. Jahmiyyah: Sie sind die Befolger von Jahm ibn Safwan, und sie
leugnen alle Namen und Eigenschaften von Allah.

2. Mu'tazilah: Sie sind die Befolger von Wasil ibn 'Ata, der die
Lernzirkel von al-Hasan al-Basri85 verlief3. Sie bestitigen die Namen
Allahs, als waren sie nur Worte ohne jede Bedeutung, und sie lehnen
alle Eigenschaften Allahs ab.

3. Asha'irah und Maturidiyyah und diejenigen, die ihnen folgense:
Sie bestatigen die Namen Allahs und einige Seiner Eigenschaften,
wahrend sie andere leugnen.

85 Abu Sa'ld al-Hasan ibn Abi al-Hasan ibn Yasar al-Basri %i%z; wurde im Jahr 21

nach der Hijra wéhrend des Khalifat von Umar ibn al-Khattab &ediz; geboren. Er
war einer der grofiten Gelehrten unter den Tabi'in. Wasil ibn 'Ata lernte zunéchst
bei ihm, bevor er begann, sich mit spekulativer Theologie ['Ilmul Kalam] zu
beschiftigen und sich von den Lernzirkeln von al-Hasan al-Basri entfernte. Dies

fithrte schliefélich zur Griindung der Mu'tazilah-Sekte.

86 Asha'irah: Benannt nach Abu Hasan al-Asch'ari [gest. 324 AH], der anfangs ein
Mu'tazill war, sich im Laufe der Zeit von diesem Madhab abwandte und mehrere
Entwicklungsstufen durchlief, bis er laut einigen Gelehrten schliefilich die 'Aqidah
der Salaf as-Salih annahm, siehe al-Bidayah wan-Nihayah [11/212] von ibn Kathir
und das Buch, das Abu Hasan al-Ash'ari zugeschrieben wird: 'al-Maqgalat al-
Islamiyyin wa Ikhtilaf al-Musallin' [pp. 290-298] und auch 'al-Ibanah’. Demnach
folgen diejenigen, die sich heute Ash'aris nennen, nicht wirklich der 'Aqidah von
Abu Hasan al-Ash'ari, die er zur Zeit seines Todes hatte. Und Allah weif3 am besten.
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Der Scheingrund auf welchem sie alle ihren Glaubenscredos
aufgebaut haben, ist es: ,davon abzuhalten, Allah Seiner Kreation
zu dhneln“. Das liegt daran, dass die Schopfung mit einigen Namen
beschrieben wird, die Seinen Namen dhnlich sind, und mit einigen
Eigenschaften, die Seinen Eigenschaften dhnlich sind. Sie behaupten
dann, dass die Gemeinsamkeit der Namen und Eigenschaften und
ihre Bedeutung auch die Gemeinsamkeit in ihrer Auspriagung
zwingend erforderlich mach. Und das bedeutet ihrer Auffassung
nach, dass man so den Schopfer mit seiner Schopfung gleichsetzt.
Daher zwingen sie selbst die folgenden zwei Dinge auf:

1. Ta'wil [Interpretation] der Texte beziiglich der Namen und
Eigenschaften Allahs abseits ihrer offensichtlichen Bedeutungen,
wie z. B. die Interpretation des Gesichts als Sein Wesen und Seine
Hand als Seine Grof3ziigigkeit.

2. Tafwid der Namen und Eigenschaften Allahs zu IThm. So sagen sie:
"Allah allein weif3, was sie bedeuten", zusammen mit ihrem
Glauben, dass sie nicht gemaf3 ihrer offensichtlichen Bedeutung zu
verstehen sind.

Die erste Gruppe ist dafiir bekannt, dass sie die Namen und
Eigenschaften Allahs leugnet, so wie es die arabischen Unglaubigen
zur Zeit des Propheten 4z4E4{(o taten. Allah sagt tiber sie:

‘i/’:/w i}/;; T (2% > 1< = il LB 3 )/’ /’T 3 )1’
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»50 haben Wir dich in eine Gemeinschaft gesandt, vor der
Gemeinschaften dahingegangen sind, damit du ihnen verliest,
was Wir dir [als Offenbarung] eingegeben haben; und doch
verleugnen sie den Allerbarmer.“ [Stirah ar-Ra'd 13:30]

Maturidiyyah: Die von Abu Mansur al-Maturidi [gest. 333 AH] gegriindete
Maturidiyyah ist eine der Sekten der Menschen von 'llmul-Kalam [spekulative
Theologie].
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Der Grund fiir die Offenbarung dieses Verses ist, dass die Quraysh,
als sie den Gesandten Allahs J&.&4fle ar-Rahman [den
Barmherzigen] erwdhnen horten, diesen Namen leugneten. Allah

offenbarte daher: %i}ﬂf\} O ad=s (:_ij%, »--und doch verleugnen sie

den Allerbarmer.“ Ibn Jarir®” erwdhnt, dass dies wiahrend dem
Abkommen von Hudaybiyah geschah. Als der Schreiber die
Vereinbarung zwischen dem Gesandten Alldhs J&5.&4{z und den
Quraysh zu schreiben begann, fing er mit Bismillahi r-Rahmani r-
Rahim [Im Namen Allahs, des Allbarmherzigen, des Barmherzigen]
an. Die Quraysh widersprachen und sagten: "Was Rahman betrifft,
so kennen wir Thn nicht."s8

Ibn Jarir berichtet auch von Ibn 'Abbas £2&is: "Der Gesandte Allahs
pflegte [Allah] mit den Worten [in seinen Bittgebeten] anzurufen:
"0 Rahman, O Rahim." Die Mushrikin sagten: "Er spricht davon,
einen anzurufen, aber er ruft zwei an." So offenbarte Allah:

-
-5 &2
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»Sag: Ruft Allah oder ruft den Allerbarmer an; welchen ihr
auch ruft, Sein sind die schénsten Namen.“ [Strah al-
Isra’17:110]8°

87 Abii Ja'far Muhammad ibn Jarir at-Tabar [gest. 310 AH], der bekannte Historiker
und Exeget des Qur'an. Seine Exegese [Erklarung] des Qur'an basiert auf Qur'an-
Versen und Aussagen des Propheten ,\zjwwga der Gefahrten und ihrer Schiiler.
Tafsir at-Tabari wird von vielen Gelehrten als die beste der gegenwartig
verfiigbaren Tafasir gepriesen. Ein weiterer empfehlenswerte Tafsir, die in hohem
Maf3e auf Tafsir at-Tabari aufbaut, ist Tafsir ibn Kathir. Auch der Tafsir as-Sa'di ist
eine Tafsir, der immer zu empfehlen ist. Eine vollstindige deutsche Ubersetzung
von Tafsir as-Sa'di ist bei dem Verlag "Darulkitab” in Arbeit.

88 ygl. Tafsir at-Tabari [13/197]. Dieses Ereignis ist auch in Sahih Bukhari [2731,
2732] berichtet.

89 vgl. Tafsir at-Tabari [15/227].
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Allah sagt in Strah al-Furgan:

oA 52397 G 16 SN A AR
[60

»,Und wenn zu ihnen gesagt wird: ,Werft euch vor dem
Allerbarmer nieder” sagen sie: ,Was ist denn der Allerbarmer?“
[Strah al-Furqan 25:60]

Diese Mushrikin sind also die Vorginger der Jahmiyyah, der
Mu'tazilah und der Asha'irah und die Vorgidnger all derer, die
leugnen, was Allah fiir Sich selbst oder Sein Gesandter ﬁi}gﬂéﬁﬁfa von
Seinen Namen und Eigenschaften bestdtigt hat. Welch iible
Vorganger fiir iible Nachfolger!

5 Wege zur Widerlegung ihrer Argumente

IThre Argumente kénnen auf verschiedene Wege widerlegt
werden:

Erste Herangehensweise: Allah, der Erhabene, hat Namen und
Eigenschaften fiir Sich Selbst bestadtigt, und Sein Gesandter

;\ng\.’:\/éﬁﬁfo hat sie ebenfalls fiir [hn bestatigt. Sie fiir Allah zu leugnen,

oder einige von ihnen zu leugnen, bedeutet, etwas zu leugnen, das
Allah und Sein Gesandter ;5&3;;1211‘@2 bestatigt haben. Das bedeutet,

im Widerspruch zu Allah und Seinem Gesandten Jo<ifie zu
stehen.

Zweite Herangehensweise: Das Vorhandensein einiger
Eigenschaften in der Schopfung und einiger Namen, die von ihnen
[und fiir Allah] verwendet werden, fithrt nicht notwendigerweise zu
einer Ahnlichkeit zwischen Allah und Seiner Schépfung. Die Namen
und Eigenschaften Allahs sind ndmlich spezifisch fiir Thn, und die
Namen und Eigenschaften der Schopfung sind spezifisch fiir sie. So
hat beispielsweise Allah eine Existenz, die der Existenz der
Schopfung nicht ahnlich ist. Ebenso hat Er Namen und
Eigenschaften, die nicht den Namen und Eigenschaften der
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Schopfung &hneln. Die Ahnlichkeit im Namen und in der
allgemeinen Beschreibung macht die Ahnlichkeit in der realen
Ausprigung nicht zwingend notwendig. Allah hat sich selbst al-
'Allm [der Allwissende] und al-Halim [der Nachsichtige| genannt,
und Er hat auch manche Seiner Anbeter 'Alim genannt. Er sagt:

BT - {2 s s 3.
[28 i)W o de w09 7235)
»Und sie verkiindeten ihm einen kenntnisreichen [‘Alim]
Jungen.“ [Strah az-Zariyat 51:28], also Ishaq.

Und Er nannte den anderen Sohn von Ibrahim 3l Halim:

[101 il ¢ o )5 W4 AR

»Da verkiindeten Wir ihm einen nachsichtigen [Halim]
Jungen.” [Strah as-Saffat 37:101], also Isma'il.

So ist ein “Alim nicht wie ein anderer, und ebenso ist ein Halim nicht
wie ein anderer. Und Er sagt iiber Sich Selbst, dass Er Sami’
[Allhérend] und Basir [Allsehend ist.:

[58 eball] ¢ enas el 58 4T &1y

»Gewiss, Allah ist Allhérend [Sami] und Allsehend
[Basir].” [Strah an-Nisa 4:58]

Genauso hat Er manche Seiner Anbeter Sami‘ und Basir genannt:
G dolasd aaf il aad e iyl dls Gy
[2 :] (s
»Wir haben den Menschen ja aus einem Samentropfen,

einem Gemisch erschaffen, [um] ihn zu priifen. Und so haben Wir
ihn horend [Sami‘], sehend [Basir] gemacht.” [Stirah al-Insan 76:2]
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Demnach ist ein Sami' nicht wie der andere, und genauso ist ein
Basir nicht wie der andere. Und Allah hat Sich Selbst ar-Ra™uf [voller
Gnade]% und ar-Rahim [der Barmherzige| genannt:

[65 el 4La 2555 wEIL Ay

»Gewiss, Allah ist zu den Menschen wahrlich Gnédig
[Ra*if] und Barmherzig [Rahim].” [Strah al-Hajj 22:65]

Genauso hat Er manche Seiner Anbeter Ra'if und Rahim genannt.
Er sagt:

(.\ia.e (V9 4:.L€> J;J,C rb.w.a.v\ 6’5"\-{" :\‘éj%
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»Zu euch ist nunmehr ein Gesandter aus euren eigenen
Reihen gekommen. Bedriickend ist es fiir ihn, wenn ihr in
Bedringnis seid, (er ist) eifrig um euch bestrebt, zu den
Glaubigen gnadenvoll [Ra'if] und barmherzig [Rahim].“ [Strah at-
Tawbah 9:128]

}/

Demnach ist ein Ra'0f nicht wie der andere, und genauso ist ein
Rahim nicht wie der andere.

Ebenso beschreibt Allah Sich Selbst mit Eigenschaften und
beschreibt Seine Anbeter mit denselben Eigenschaften, wie zum
Beispiel in Seiner Aussage:

[255 8 zadde 35 506dy kg Y3y

9 Es sei an dieser Stelle angemerkt, dass die deutsche Ubersetzung bei weitem
nicht in der Lage ist, die Fiille und Tiefe der Bedeutung der Namen Allahs
wiederzugeben. Fiir ein besseres und umfassenderes Verstdndnis dieser Namen,
die fiir Muslime &dufierst wichtig sind, sollten die eigens dafiir geschriebenen
Biicher gelesen werden.
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»-Sie aber umfassen nichts von Seinem Wissen.“ [Stirah al-
Baqarah 2:255]

Demnach hat Er Sich Selbst mit Wissen beschrieben. Und Er
beschreibt auch seine Anbeter mit Wissen:

[85 el uYI] @Lb v\ (J.,J\ y
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»--euch aber ist vom Wissen gewiss nur wenig gegeben."
[Strah al-Isra“17:85], und Er sagt:

[76 ims] (28 sl 3 K 5355

»,und liber jedem, der Wissen besitzt, steht einer, der
[noch mehr] weifd.“ [Stirah Yusuf 12:76], und Er sagt:

o é 5,0 - _
[80 :omaill] ¢dadl V551 Sl JE3)
»~Aber diejenigen, denen das Wissen gegeben worden war,

sagten...“ [Sturah al-Qasas 28:80]
Und Allah beschreibt sich selbst mit Starke:

Z
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»Allah ist wahrlich Stark und Allmachtig..“ [Strah al-Hajj
22:40], und:

[58 0] (@Gl 35411 55 53T 50 4 &)

»,Gewiss, Allah ist der Versorger, der Besitzer von Kraft
und der Feste.” [Siirah az-Zariyat 51:58]. Und Er beschreibt Seine
Diener mit Starke; Er sagt:



»Allah ist es, der euch [zuerst] in Schwache erschafft. Hierauf
verleiht Er nach der Schwiche Kraft. Hierauf verleiht Er nach der
Kraft Schwiache und weifRes Haar.“ [Stirah ar-Rim 30:54] usw.

Es ist also bekannt, dass die Namen Allahs spezifisch fiir Ihn sind
und Thm entsprechen, und dass die Namen der Schépfung spezifisch
fir sie sind und ihnen entsprechen, und dass Ahnlichkeit im
Namen nicht unbedingt Ahnlichkeit in der Realit4t des Ausdrucks
bedeutet. [...] Und das alles ist offensichtlich, wal-Hamdulillah.o!

91 Imam at-Tirmizi [gest. 279H] schreibt in seiner Sunan: "Mehr als einer der
Gelehrten hat iiber diese Uberlieferung und ahnliche Uberlieferungen gesprochen,
die sich auf die Eigenschaften Allahs beziehen, auf das Herabkommen des Herrn,
des Erhabenen und Allerhéchsten, jede Nacht zum untersten Himmel. Sie sagten:
"Die Uberlieferungen dariiber sind bewiesen, und man muss an sie glauben, ohne
sie falsch zu interpretieren oder zu fragen: 'Wie?' Dies wurde so von [Imam] Malik
[ibn Anas], Sufyan bin 'Uyaynah und 'Abdullah bin al-Mubarak berichtet, und so
sagten sie liber diese Ahadith: "Sie werden berichtet, ohne iiber ihre Auspragung
[Kayf] zu sprechen.” Und dies ist die Aussage der Gelehrten der Ahlus-Sunnah wal-
Jama'ah. Aber die Jahmiyyah lehnen diese Uberlieferungen ab und sagen, sie seien
Tashbih. Allah hat an anderen Stellen Seines Buches die Hand, das Horen und das
Sehen erwahnt, so interpretieren die Jahmiyyah diese Verse falsch, und sie legen
sie anders aus als die Gelehrten. Sie sagen: "Allah hat Adam nicht mit Seiner Hand
erschaffen.” Und sie sagen: "Gewiss, die Bedeutung von Hand ist Kraft." Ishaq bin
Ibrahim [auch bekannt als Ishaq ibn Rahwayh] sagte: "Tashbih tritt nur auf, wenn
jemand sagt: die Hand, wie die Hand [der Schépfung], oder dhnlich der Hand [der
Schopfung], oder das Horen wie das Horen [der Schopfung], oder das Horen
dhnlich dem. Wenn also jemand sagt: "Das Horen wie das Horen [der Schépfung],
oder das Horen, das dem adhnlich ist, dann ist das Tashbih. Wenn aber jemand das
sagt, was Allah tiber sich selbst gesagt hat: Hand, Horen, Sehen, und man sagt nicht
"wie" es ist, und man sagt nicht, dass es wie das Horen [der Schopfung] ist, oder
dem ahnlich, dann ist so etwas nicht Tashbih. Es ist lediglich wie Allah, der
Erhabene und Allméachtige, sagt: " Nichts ist Ihm gleich: Er ist der Allhérende, der
Allsehende." [Siirah ash-Shira 42:11], siehe Sunan at-Tirmizi in den
Kommentaren des Imam nach der Hadith [662].

Das Problem, in das die fehlgeleiteten Gruppierungen in Bezug auf die
Namen und Eigenschaften Allahs verfallen sind, besteht darin, dass sie sich
zunachst selbst Tashbih auferlegen. So behaupten sie, dass die Verwendung der
gleichen Namen fiir die Eigenschaften Allahs wie fiir die Schépfung zwangslaufig
bedeutet, dass sie beide gleichgesetzt werden. Um also dem selbst auferlegten
Tashbth zu entgehen, sehen sie sich gezwungen, die Eigenschaften vollig
abzulehnen oder sie als bedeutungslos zu bezeichnen, so als wéren sie nur eine
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Dritte = Herangehensweise: = Wer  keine  vollkommenen
Eigenschaften besitzt, verdient es nicht, ein [lah [Empfanger der
Anbetung] zu sein, und das ist der Grund, warum Ibrahim 3l

sagte:

-

[42:ﬁy]%}9§éﬁj’c;isﬁuiﬁég%
».warum dienst du dem, was nicht hért und nicht sieht?“
[Strah Maryam 19:42]

Und Allah widerlegte jene [Kinder Israels], die das Kalb zur
Anbetung genommen hatten:

Aneinanderreihung von Buchstaben. Das ist eine falsche Art zu denken. Das
ungeschaffene gottliche Wesen Allahs ist vollig verschieden vom geschaffenen
Wesen der Schopfung. Es ist also gar nicht mdglich, nur durch die Verwendung
gleicher Namen fiir die Eigenschaften eine Ahnlichkeit in der Ausprigung der
Eigenschaften zu implizieren! Dementsprechend ist es auch falsch, zu versuchen,
sich die Auspriagung, z.B. das Herabkommen Allahs zum untersten Himmel,
vorzustellen und dariiber zu diskutieren. Denn zum einen ist dies eine Bid'ah, zum
anderen ist es nicht méglich, Fragen nach dem "Wie" der Eigenschaften Allahs zu
beantworten, denn die Auspriagung der Eigenschaften entspricht demjenigen, dem
sie zugeschrieben werden. Sollten wir trotzdem versuchen, diese Fragen zu
beantworten, sind wir auf das beschrankt, was wir liber die Auspragung dieser
Eigenschaften bei der Schopfung wissen. Daher fiihrt allein der Versuch, sich das
"Wie" der Eigenschaften vorzustellen, aufgrund unseres begrenzten Wissens
unweigerlich zu Tashbih. Da wir also kein Wissen {iber das Wesen Allahs haben,
sondern nur Wissen tliber die Schopfung, ist unser Wissen in dieser Angelegenheit
vollstandig, wenn wir bestdtigen, was Allah fiir Sich Selbst bestatigt hat, und
verneinen, was Allah fiir Sich Selbst verneint hat. Und wir tun dies, ohne Allah mit
der Schopfung gleichzusetzen oder die verwendeten Worte abweichend von ihrer
offensichtlichen Bedeutung zu interpretieren, zu verandern oder abzulehnen. Und
wir schweigen iiber das, was dariiber hinausgeht. Mehr wird von uns auch nicht
erwartet. Und wer auch immer versucht zu verstehen, was er aus rationaler
Perspektive gar nicht im Detail verstehen kann [siehe Kapitel ,Verbot von Takyif],
wird sich selbst und andere verwirren. Fiir eine ausfiihrliche Erklarung siehe auch
Sharh 'Aqidah at-Tahawlyyah von Ibn 'Abul Izz al- Hanafi [Erklarung von Punkt 9].
Diese zuletzt genannten Punkte wurden in dhnlicher Form auch von Qawwam as-
Sunnah, al-Imam al-Asfhani in al- Hujjah fi Bayan al-Mahajjah wa Sharh Aqidat
Ahlus-Sunnah [1/175-176] erwahnt.
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»Sahen sie denn nicht, dass es nicht zu ihnen spricht und sie
nicht den rechten Weg leitet?“ [Stirah al-A’raf 7:148]

Vierte Herangehensweise: Gewiss, die Bestitigung von
Eigenschaften ist Vollkommenheit, und sie zu leugnen bedeutet
Unvollkommenheit. Wer also keine Eigenschaften hat, ist entweder
nicht existent oder unvollkommen, und Allah ist frei von beiden
Dingen.

Fiinfte Herangehensweise: Ta'wil [Interpretation] von Allahs
Attributen abgesehen von ihrer offensichtlichen Bedeutung zu
machen, hat keinen Beweis und ist daher falsch. Und Tafwid zu
machen wiirde bedeuten, dass Allah uns im Qur'an mit etwas
anspricht, dessen Bedeutung wir nicht verstehen kénnen. Er hat uns
jedoch befohlen, Thn mit Seinen Namen [in unseren Gebeten und
Bittgebeten] anzurufen. Wie aber konnen wir Thn mit etwas
anrufen, dessen Bedeutung wir nicht verstehen? Und Er hat uns
aufgetragen, iiber den gesamten Qur'an nachzudenken, aber wie
koénnen wir liber etwas nachdenken, dessen Bedeutung wir nicht
verstehen konnen?!

Daraus geht hervor, dass es unerldsslich ist, die Namen und
Eigenschaften Allahs zu bestdtigen, wie sie Allah zustehen, und
gleichzeitig jede Ahnlichkeit mit der Schépfung zu verneinen, wie
Allah sagt:

[11 wﬂ\]W\CMJ ; ”é’ PERY

»Nichts ist Thm gleich: Er ist der Allhérende, der
Allsehende.“ [Siirah ash-Shiira 42:11]

Dementsprechend verneint er fiir Sich Selbst die Ahnlichkeit mit
allem anderen und bestétigt fiir Sich Selbst das Horen und Sehen.
Daraus folgt, dass die Bestitigung der Eigenschaften von Allah
die Ahnlichkeit mit der Schépfung nicht zwingend erforderlich
macht, und es zeigt weiter, dass die Bestatigung der Eigenschaften

108



von Allah bei gleichzeitiger Verneinung der Ahnlichkeit mit der
Schopfung. Dies ist die Aussage von Ahlus-Sunnah wal-Jama'ah in
Bezug auf die Verneinung und Bestatigung im Bereich der Namen
und Eigenschaften:
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Affirmation, ohne Ahnlichkeit [zur Schépfung anzudeuten], und
Lauterung [des Verstdndnisses von Allahs Namen und
Eigenschaften], ohne Leugnung [ihrer offensichtlichen
Bedeutung].92

92 Imam as-Sabiini [gest. 449H] sagt in seinem Buch 'Aqidat as-Salaf wa Ashabul
Hadith [Seite 4, (3/6 in Maktaba ash-Shamila)]: "Wir bestatigen das, was Allah fiir
Sich in Seinem Buch bestitigt hat, oder was der Gesandte Allahs Jzs. k4o bestitigt
hat. Und zwar ohne die Worte von ihrer offensichtlichen Bedeutung abzuindern
[Tahrif] oder das, worauf die Worte hinweisen, zu verwerfen [Ta'til], ohne zu
sagen, wie sie in ihrer Auspriagung sind [Takyif], und ohne sie mit jenen
[Eigenschaften] der Schopfung gleichzusetzen [Tamthil]."

Hiermit ist das Ende des Buches erreicht, und mége Frieden und Segen Allahs
auf dem Propheten Muhammad Jz5,%4({- sein, seiner Familie, seinen Gefahrten,
und wer auch immer ihnen bis zum Tag der Auferstehung folgt.
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