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.Vorwort

aus dem Buch:
‘Aqidah at-Tawhid [S. 9-17]
von Sheikh Salih ibn Fawzan ibn 'Abdullah al-Fawzan




Die Bedeutung von ‘Aqidah in der arabischen Sprache: Das

Wort ist abgeleitet von .ixll , was die Bedeutung hat etwas festzubinden.
1K &.9%2 15 bedeutet: mein Herz und Verstand sind fest davon iiberzeugt.

‘Aqidah ist was eine Person als seine Religion nimmt. Es wird auch
gesagt: 'Er hat eine gesunde ‘Aqidah ', also: 'Er ist geschiitzt vor Zweifel.'
‘Aqidah ist demnach eine Uberzeugung im Herzens und die Bestitigung
von etwas mit seinem Herzen.

In der Shart’ah ist ‘Aqidah der Glaube an Allah, Seine Engel, Seine
Biicher, Seine Gesandten, den Letzen Tag und Qadr [Vorbestimmung] —
die gute und die schlechte. Diese sind als die Sdulen von Eeman [die
Siulen des Glaubens] bekannt.'

Die Shart'ah ist in zwei Kategorien unterteilt - Angelegenheiten des
Glaubens, und Handlungen:

Im Glauben sind jene Angelegenheit, die nicht im Zusammenhang
damit stehen wie eine Handlung zu verrichten ist, so wie der Glaube an
die Rububiyyah [Herrschaft] von Allah, die Pflicht Allah alleine
anzubeten und der Glaube an die genannten Sdulen von Eeman. Diese
werden Asliyah genannt — die grundlegenden Fundamente.

Der zweite Teil besteht aus Angelegenheiten, die damit zu tun haben
wie eine Handlung ausgefiihrt wird, wie as-Salat [das Gebet], az-Zakat

! Die fiinf Sdulen des Islam und die sechs Sdulen von Eeman kommen in dem
berithmten Hadith Jibril vor, welches unter Anderem vom noblen Gefihrten
'Umar ibn al-Khattab [radiallahu 'anhu] iiberliefert wird: ,,Eines Tages saflen wir
mit Allahs Gesandten # [...] und ein Mann [der Jibril [‘alaihis salam] in einer
menschlichen Form war] [...] sagte: ,,Sag mir was Eeman ist.*“ Er [der Prophet
#] sagte: ,,[Eeman 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 hauptsichlich die erste Sdule von Eeman
behandelt werden: Der Glauben an Allah.
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[Pflichtalmosen], Sawm [das Fasten] und andere Regelungen, die mit den
Handlungen zu tun haben. Diese werden Far'iypah — die Zweige genannt,
da ihre Richtigkeit oder Verdorbenheit, auf der Richtigkeit oder
Verdorbenheit des Glaubens basiert.

Die richtige ‘Aqidah ist demnach das Fundament, auf welchem die
Religion basiert ist. Es ist die korrekte ‘Aqidah, mit denen auch die
Handlungen korrekt werden, so wie der Allerhochste sagt:

£
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[110 :seSV]
w»Dann, wer auch immer auf die Begegnung mit seinem Herrn
hofft, lasst ihn rechtschaffene Werke tun, und lasst ihn in der

Anbetung seines Herrn keinen [Partner] beigesellen.* [Surah al-Kahf
18:110]

55805 alae Gl e o G o T ) o) )l 3055
[65 1 ] 45 T e

,Und gewiss wurde schon dir [0 Muhammed %] und zu den
[Propheten] vor dir offenbart: 'Solltest du Allah in deiner Anbetung
etwas beigesellen, dann werden [gewiss all] deine Taten wertlos sein,
und gewiss wirst du [dann] den Verlieren angehoren'.  [Surah az-
Zumar 39:65]

Und die Aussage des Allerhochsten:
[3-2 1o 3] 4 ST 2l s Yl 4 LGl i 12

»50 betet Allah [Alleine] an, [und seid dabei] aufrichtig in der
Religion. Ohne Zweifel! Fiir Allah ist die aufrichtige Religion.*
[Surah az-Zumar 39:2]



Diese noblen Verse und zahlreiche andere Uberlieferungen diesbeziiglich
- und sie sind viele - bestdtigen, dass Handlungen nicht akzeptiert
werden, solange sie nicht frei von Shirk [Polytheismus/Allah Partner
beigesellen] sind. Und das ist von den Griinden, weshalb es der Fokus
der Gesandten [‘alaihimus salam] war den Glauben der Menschen als
erstes zu korrigieren. Die alleinige Anbetung Allahs, und das Ablassen
der Anbetung von anderen als Thn, war ihr vorrangigster Aufruf, so wie
der Allerhochste sagt:

e
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»Wahrlich, Wir haben zu jeder Ummah [ Gemeinschaft] einen
Gesandten geschickt [der proklamierte:] 'Betet Allah an und
vermeidet die Taghiit >."* [Surah an-Nahl 16:36]

Das erste Belangen, dass von jedem Gesandten angesprochen wurde, war:
[59 3o W] 358 W) 33 o0 6 T, 22 Th

,Betet Allah an! Ihr habt keinen [wahren] Ilah [Gott], auller
Ihn.* [Surah al-A’raf 7:59, 65, 73, 85]

Dies wurde von Nuh, Hud, Saleh, Shu'aib und allen anderen Propheten
von Allah [‘alaihimus salam] zu ihren Nationen gesagt.

Nachdem ihm das Prophetentum gewédhrt wurde, blieb auch der Gesandte
von Allah # dreizehn Jahre lang in Makkah, in welchen er die Leute zu
Tawhid [die alleinige Anbetung Allahs] und zur Korrektur ihrer ‘Aqidah
rief, denn die ‘Aqidah ist das Fundament auf dem das gesamte Konstrukt
der Religion steht. Die Du'at [die zu der Religion von Allah rufen] und

2 Taghut hat viele Bedeutungen. Damit ist unter Anderem jeder Shaytan,
Wabhrsager und Zauberer gemeint, sowie diejenigen, die neben Allah angebetet
werden, und damit zufrieden sind, dass sie angebetet werden, vgl. Mishkat al-
Masabih [1/44] (Maktaba Islamiyyah).
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diejenigen, die danach streben andere rechtzuleiten, folgten allesamt, zu
jeder Zeit, dem Beispiel der Gesandten und Propheten, die ihren Aufruf
mit dem Aufruf zu Tawhid und der korrekten ‘Aqidah begannen, und sich
erst dann Schritt fiir Schritt den verbleibenden Geboten der Religion
widmeten.



Die Quellen der ‘Aqidah und der Manhaj [Weg] der Salaf es
abzuleiten und zu lernen

'Aqidah ist Tawgifiyyah: dies Dbedeutet, dass kein
Glaubensgrundsitz affirmiert werden kann, aufler es gibt einen Beweis
von der Shari'ah dafiir — es gibt keinerlei Raum fiir Meinungen und
Spekulation. Die Quellen von ‘Aqidah sind demnach auf das limitiert,
was im Buch [dem Qur‘an] und der Sunnah [den authentischen Ahadith
des Propheten] erwidhnt ist, denn niemand hat mehr Wissen als Allah,
wenn es um die Pflichten Ihm gegeniiber geht und von was Er frei ist —
und nach Allah weill niemand mehr iiber Allah, als Sein Gesandter .
Der Manhaj [Weg] der Salaf as-Salih’ und diejenigen, die ihnen darin
folgten die korrekte ‘Aqidah zu lernen, war demnach auf dem Buch und
die Sunnah beschrénkt.

So glaubten sie, bestétigten und implementierten alles, was von dem Buch
und der Sunnah beziiglich den Rechten von Allah bestdtigt wurde. Sie
lehnten ab und verleugneten alles beziiglich Allah, dem Allerhéchsten,
was nicht in diesen beiden Quellen vorzufinden war. Auf diese Weise
konnten unter ihnen keine Meinungsverschiedenheiten beziiglich der
‘Aqidah vorgefunden werden; vielmehr war ihr Glauben einer und sie
waren vereint in einer einzigen Jama'ah. Allah unterstiitzt namlich jene,
die an Seinem Buch und der Sunnah Seines Propheten # mit einer
einheitlichen Position, korrekten ‘Aqidah und dem gemeinsamen Manhaj
festhalten:

3 Salaf as-Salih: Die rechtschaffenen Vorfahren, wie z.B. der Prophet £, die
Gefahrten des Propheten £, ihre Schiiler, die Tabi'in, und dann ihre Schiiler, die
Tabiut Tabi'tn, und die rechtschaffenen Gelehrten und Imame nach ihnen, die
ihnen in ihrem Manhaj gefolgt sind. Die Prophet # sagte in einer authentischen
Uberlieferung: ,,Die besten Menschen sind die von meiner Generation, dann die
[Generation], die nach ihnen kommt, dann die, die nach ihnen kommt.* Siche
Sahth Bukhari [6429] und Sahih Muslim [2536].

6



[103 0 e I 4 1555 V5 Gt AT i fimiilin

,»Und haltet alle gemeinsam fest an dem Seil von Allah, und
teilt euch nicht untereinander auf.“ [Surah Aale-'Tmran 3:103] und

[123 k] €235 Y5 oo Y6 o136 531 3 36 53 oG GG
»Und wann immer von Mir Rechtleitung zu euch kommt, und
wer auch immer dann Meiner Rechtleitung folgt — so wird er weder

[in dieser Welt] fehlgehen, noch wird er [im Jenseits] leiden.* [Surah
TaHa 20:123]

Sie sind aus diesem Grund als die 'geschiitzte Sekte' bekannt, fiir welche
der Gesandte ¥ Schutz bezeugt hat, als er iiber die Aufspaltung der
Ummah in dreiundsiebzig Sekten sprach — alle davon im Feuer, auller
einer. Als er # {iber diese eine Sekte gefragt wurde, antwortete er: ,,...[es
ist] diejenige, in der ich und meine Geféihrten am heutigen Tag sind.*

4 Ist mit dieser Wortwahl von al-Hakim in al-Mustadrak [449, Dar at-Ta'sil] und
mit einer &hnlichen Wortwahl in Sunan at-Tirmidhi [2641] berichtet, samt seiner
Shawahid als Da'tf [schwach] klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl.
Anwar as-Sahifah fi Ahadith ad-Da'tfa [S. 264]. Die Bedeutung ist jedoch
korrekt, so wie in Sunan Ibn Majah mit einer Hasan Isnad tiberliefert wird - der
Prophet # sagte: ,Ich schwore bei Thm, in dessen Hand die Seele von
Muhammed ist: Meine Ummah wird in dreiundsiebzig Sekten brechen, von
welchen eine im Paradies sein wird und zweiundsiebzig in der Holle.” Sie
fragten: ,,O Gesandter Allahs, welche ist sie? Er antwortete: ,,Die Jama'ah.*
Siehe Sunan Ibn Majah [3992]. Mit der Jama'ah ist diejenige Sekte gemeint, die
dem Propheten 2 und seinen Gefihrten in ihrem Manhaj folgt - und diese Sekte
wird erfolgreich sein, so wie Allah im Qur’an sagt: ,,Und die ersten Vorreiter
von den Muhajirtn und den Ansar, und diejenigen, die ihnen auf beste Weise
[im Glauben] gefolgt sind - Allah ist zufrieden mit ihnen und sie sind
zufrieden mit Thm. Fiir sie sind Girten [im Paradies] unter welchen Fliisse
flieflen - ewig werden sie darin verbleiben. Das ist der groBartige Erfolg.*
[Surah at-Tawbah 9:100]. Allah, der Erhabene, sagt: ,,Wer auch immer dem
Gesandten entgegenwirkt - nachdem ihm die Rechtleitung klar gemacht
worden ist - und einen anderen Weg, als den der Gliubigen [d.h. der
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Die Prophezeiung von Allahs Gesandten # [iiber das Erscheinen
verschiedenster Sekten] traf ein, denn es gibt einige Menschen, die ihre
‘Aqidah auf etwas anderem als dem Qur‘an und der Sunnah basieren® —
wie z.B. die Menschen von I/mul-Kalam — die Argumentation, basierend
auf den Fundamenten der Logik, die sie von den griechischen
Philosophen iibernommen haben, als Basis zur Ableitung ihrer ‘Aqidah
nutzen. So kamen sie von der korrekten ‘Aqidah ab, was zu weiteren
Meinungsverschiedenheiten fiihrte, der Aufspaltung der Jama'ah und der
Zerstorung der einheitlichen Struktur der islamischen Gesellschatft.

Gefihrten] folgt, so werden Wir ihn auf dem Weg belassen, den er
ausgewihlt hat, und der Holle aussetzen. Wie Ubel ist doch ihr Ausgang!“
[Surah an-Nisa 4:115].

5 Der Prophet # 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 # . Berichtet von al-Hakim in al-Mustadrak
[318], als Hasan klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl. Tahqiqi Maqalat
[3/570].
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Griinde fiir das Fehlgehen

Das Abweichen von der korrekten ‘Aqidah fiihrt zu Zerstérung
und Ruin, denn die korrekte ‘Aqidah ist eine stark motivierende Kraft,
die zu rechtschaffenen Taten fihrt. Das Individuum, welches ohne die
korrekte ‘Aqidah ist, kann das Opfer von Missverstindnissen oder
Zweifel werden, die ihn erdriicken. Diese Zweifel machen es schwierig
fiir ihn den korrekten Weg zu einem gliickseligen Leben zu erkennen, bis
sein Leben ihn komplett einengt und er als Ausweg aus dieser Depression
sein Leben aufgibt. Dies ist der Fall von denen, die die Rechtleitung der
korrekten ‘Aqidah verloren haben.

Eine Gesellschaft, welche nicht in erster Linie von der korrekten ‘Aqidah
gelenkt wird, ist eine animalistische Gesellschaft, die alle Komponenten
eines in Wahrheit gliickseligen Lebens verloren hat. Auch wenn solch
eine Gesellschaft viele Elemente eines materiellen Lebens besitzt, so wird
sie dennoch allméhlich zur Zerstérung gefilhrt - wie es in den
ungliubigen Gesellschaften beobachtet werden kann.® Dies ist so, da auch

¢ Die materielle Stirke, die in vielen nicht-muslimischen Lindern beobachtet
werden kann, sollte einen weisen Muslim nicht den gleichzeitigen moralischen
Verfall in solchen Gesellschaft ignorieren lassen. Den Erfolg einer Gesellschaft
nur an materiellem Wohlstand festzumachen, ist einer der offensichtlichen
Fehler, die dazu gefiihrt haben, dass Muslime und muslimische Lénder sich
immer weiter den westlichen Idealen zuneigen, und dadurch mit materiellem
Zuwachs auch gleichzeitig die Verderbnis der Moral und der sozialen
Interaktionen in der Gesellschaft, blind iibernehmen. Vermdgen und materielle
Stiarke sind nicht immer positiv zu betrachten. Allah sagt: ,,Und richtet eure
Augen nicht auf das, was wir manchen Gruppen von ihnen am Glanz des
diesseitigen Lebens gewihrt haben - sodass Wir sie damit testen. Und die
Versorgung deines Herrn [im Jenseits| ist besser und bestindiger.“ [Surah
at-TaHa 20:131] Wird nicht schon allein durch die immer héufiger auftretenden
Suizidfalle und Anzahl der an Depression leidenden Menschen in wohlhabenden
Landern deutlich, dass materieller Erfolg nicht unbedingt zu Gliickseligkeit
fuhrt? Es ist demnach festzuhalten, dass nur wenn materieller Zuwachs mit der
korrekten 'Aqidah kombiniert wird, wahrer personlicher Erfolg und
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diese materiellen Elemente eine Richtung und eine Richtschnur
benétigen, um von ihren Eigenschaften und Vorteilen auf die richtige
Weise profitieren zu konnen — und es gibt keine Richtschnur fiir sie, auller
die korrekte ‘Aqidah, so wie der Allerhchste sagt:

[S1 053] & L il ol 5 1 L2016

»O ihr Gesandten! Esst von den guten Dingen und tut
rechtschaffene Werke.“ [Surah al-Mu'mintin 23:51] Und Allah sagt:
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,»uUnd gewiss gaben Wir Dawiid von uns Gaben: ,,O ihr Berge,
preist [Allah] mit ihm, und auch ihr Végel [preist mit ihm]. Und Wir
machten ihm Eisen gefiigig.“ [Wir sagten:] ,,Fertige Kettenhemde
[aus Eisen] an und berechne |[prizise] die Gelenke [fiir die
Eisenglieder] und tu rechtschaffene Werke! Gewiss - Ich bin iiber
das, was ihr tut, Sehend.“ Und Suleiman [machten Wir] den Wind
[dienstbar], sein Morgenlauf ein Monat, und sein Abendlauf ein
Monat, und Wir lieBen fiir ihn eine Quelle von [geschmolzenem]
Kupfer flieBen. Und von den Jinn waren manche, die vor ihm
arbeiteten, mit der Erlaubnis seines Herrn. Und wer auch immer von
ihnen von Unserem Befehl abweicht - Wir werden ihm die Strafe des

Gliickseligkeit, und eine aufblithende, rechtschaffene Gesellschaft entstehen
kann.
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gliihenden Feuers schmecken lassen. Sie arbeiteten fiir ihn an was
auch immer er wollte, [und machten] hohe Behausungen, Statuen,
Schiissel wie grofle Wasserbecken, und [wegen ihrer Grofie]
unbewegliche Kessel. ,,Arbeitet, O ihr Familie Dawids - mit
Dankbarkeit!®“ Und wenige meiner Diener sind dankbar.“ [Surah as-
Saba 34:10-13]

Es ist deshalb notwendig, dass die Starke von ‘Aqidah nicht von der
materiellen Stiarke getrennt wird. Wer sich selbst von der korrekten
‘Agidah entfernt und sie falsch wird, so wird die materielle Stirke zu
einem Mittel fiir Zerstorung und Zugrundegehen fiir ihn, was heutzutage
in den ungldubigen Léandern gesehen werden kann, welche zwar
materielle Stirke besitzen, aber keine korrekte ‘Aqidah.
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Das Abweichen von der korrekten ‘Aqidah hat viele Griinde. Von
den wichtigsten sind die folgenden:

1. Unwissenheit [Jahl] {iber 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 geschieht, bis
eine Generation heranwichst, die unwissend iiber die korrekte ‘Aqidah
ist und was der korrekten ‘Aqidah widerspricht. Die Wahrheit wird dann
als Unwabhrheit erachtet und die Unwahrheit als Wahrheit — so wie "Umar
ibn Khattab [radiallahu 'anhu] sagte: ,,Wahrlich, der Bund des Islam wird
eins nach dem anderen aufgelost werden, wenn im Islam eine
Gemeinschaft heranwichst, welche Jahiliyyah [die Zeit der Ignoranz]
nicht kennt, oder erkennt.*’

2. Parteiname/Fanatismus |[7a'assub] beziiglich des Glaubens der
Vorfahren und das Festhalten an ihrem Glauben, auch wenn es die
Unwabhrheit ist, und alles aufgeben was sich im Gegensatz dazu befindet,
auch wenn es die Wahrheit ist; so wie Allah sagt:

lm
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»Und wenn zu ihnen gesagt wird: ,,Folgt dem, was Allah
herabgesandt hat!*“, sagen sie: ,,Nein! Lieber folgen wir dem, was wir
unsere [Vor]Viter folgen sehen haben!“ [Und sie sagen dies,] Obwohl
ihre [Vor]|Viter nichts verstanden hatten und nicht rechtgeleitet
waren?“ [Surah al-Bagarah 2:170]

3. Blindes Befolgen [Tagqlid], indem die Aussagen von Menschen
beziiglich ‘Aqidah akzeptiert werden, ohne die Beweise dafiir zu
kennen, oder das Level der Authentizitiit ihrer Aussagen. So ist es bei

7 vgl. Fara'id al-Kalam li'l-Khulafa al-Karam [S. 144].
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den Jahmiyyah, Mu'tazilah, Ash'aris, Sufis und anderen, die blind ihren
fehlgeleiteten Gelehrten folgten,® die ihnen vorangegangen waren, und
somit selbst in die Irre gingen und sich vom korrekten Glauben
entfernten.

4. Extremismus oder Ubertreibung [Ghulii] in der Ehrung der Awliyah
[enge Freunde Allahs] und der Salihin [Rechtschaffenen], indem sie auf
einen Status gehoben werden, der {iber dem hinausgeht was sie verdienen,
indem geglaubt wird, dass sie auf eine Art und Weise Nutzen bringen und
Schaden abwenden wie es keiner kann, auBer Allah.’

Die Awliyah und Salihin werden als Vermittler zwischen Allah und
Seiner Kreation genommen und bei der Erfiillung von Bediirfnissen und
der Beantwortung von Bittgebeten - bis zum Punkt, wo es darin {ibergeht
andere als Allah anzubeten.'® Es wird Nihe zu Allah gesucht durch die

8 Es wird von Mu'adh ibn Jabal [radiallahu 'anhu] berichtet, dass er sagte: ,,Und
beziiglich den Gelehrten [so gilt]: Auch wenn er auf Rechtleitung ist, so folge
ihm nicht blind in deiner Religion.“ Siehe Jami' al-Bayan al-Tlm wa Fadhlihi
[955], als Hasan klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl. Tahqiqi Maqalat
[3/27]. 'Abdullah ibn Mas'tid [radiallahu 'anhu] sagte: ,,Folge den Menschen
nicht blind in der Religion.” Siehe Sunan al-Kubra lil Bayhaqi [2/10], mit einer
Sahth Isnad laut Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl. Din me Taqlid ka Hukm [S. 35].
Es ist demnach wichtig, dass man beim Lernen von Gelehrten auch die
entsprechenden Beweise und die Authentizitit ihrer Aussagen lernt.

% Allah befiehlt seinem Gesandten % zu sagen - und er ist der beste Mensch und
der groBte Wali Allahs: ,,Sag [O Muhammed #]: ,Ich besitze weder die
Macht mir zu nutzen, noch zu schaden, auier was Allah will. Und hitte ich
das Wissen iiber das Verborgene ['llmul Ghayb], hitte ich mir gewiss eine
Fiille von Reichtiimern verschafft, und kein Ubel wiire mir widerfahren. Ich
bin nichts als ein Warner und ein Bote froher Botschaft fiir Leute, die
glauben.* [Surah al-A'raf 7:188].

19 Der Prophet ¥ sagte: ,,Du'a [Bittgebet] ist Anbetung.“, und er ¥ 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 Holle eintreten. [Surah al-Ghafir 40:60] Siehe
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Gréber [der Awliyah und Salihin], durch Opfergaben an sie, Schwiiren
[Nadhr], Bittgebeten, Unterstiitzung suchen und sie um Hilfe bitten, wie
es unter dem Volk von Nuh ['alaihis salam] beziiglich der
Rechtschaffenen geschah. Sie sagten:

£ s 555
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,sverlasst nicht eure Gotter, noch sollt ihr Wadd, Suwa,
Yagiith, Ya'iiq, und Nasr verlassen.*'' [Surah Nuh 71:23]

So ist die Situation der Grabverehrer von heute, in vielen Landern der
Welt.

5. Nachléassigkeit [Ghaflah] beziiglich des tiefen Nachdenkens iiber die
allgemeinen und qur’anischen Ayar [Beweise, Verse, Lehren, Zeichen
etc.] von Allah, wdhrend man gleichzeitig iiberwiltigt von den
Errungenschaften der materiellen Welt ist — bis zum Punkt, an dem
Menschen denken, dass diese allein durch die Fahigkeiten des Menschen
zustande kamen. Sie verherrlichen den Mensch, und schreiben diese

Sunan at-Tirmidhi [2969], Sunan Abu Dawid [1479] und Sunan Ibn Majah
[3828], als Sahih klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai.

' Imam Bukhari [rahimahullah] tiberliefert, dass Ibn Abbas [radiallahu ‘anhu]
sagte, dass dies die Namen von rechtschaffenen Personen von dem Volk vom
Propheten Nuh [Noah] ['alaihis salam] waren. Der Shaytan inspirierte die Leute
dazu, nach dem Tod dieser rechtschaffenen Personen, Statuen an
Versammlungsplitzen zu errichten, um ihnen zu Gedenken und sie zu ehren. Als
die Generation die sie errichtete verstarb, und dieses Wissen verlorenging,
wurden die Statuen von den kommenden Generationen als Vermittler zu Allah
angebetet. Ahnliches wird von 'Tkrimah, Qatadah und Ibn Ishaq berichtet, vgl.
Tafsir ibn Kathir [Surah 71 Vers 23] und Sahih Bukhari [4920].
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Errungenschaften allein den Bemiihungen und Experimenten der
Menschen zu — so wie Qariin'? sagte:

[78 oamail] § Sace e 6 42, T

»Gewiss wiirde mir dies nur gegeben, wegen dem Wissen, das
ich besitze.“ [Surah al-Qasas 28:78], und wie es der Mensch sagt:

[50 :clad] &d U
»Dies steht mir zu.*“ [Surah Fussilat 41:50].
[49 1 e ] & e B i, 15| J6p

»Es wurde mir nur gegeben wegen dem Wissen [welches ich
besitze].* [Surah az-Zumar 39:49]

Sie reflektieren nicht, und schauen nicht auf die Herrlichkeit von dem
Einen, der das Universum erschuf und ihnen diese groflartigen Wunder
bescherte. Er, der den Menschen erschuf und ihm die Fahigkeit verlieh
diese Vorteile abzuleiten und zu nutzen.

[96 .‘LLQLAAM] %C) 122 uj >3 oz 3% ‘\’,%)

12 Qartin war vom Volk der Kinder Israels, dem von Allah grofartige Reichtiimer
gegeben wurden. Als ihn seine Leute darauf aufmerksam machten nicht arrogant
vor den Menschen zu sein, nur wegen den Gaben die er von Allah bekommen
hatte, und die Menschen nicht zu unterdriicken, und die Menschen ihn daran
erinnerten seine Reichtiimer auf dem Wege Allahs und mit dem Ziel Seiner
Zufriedenheit auszugeben, sagte er: ,,Gewiss wiirde mir dies nur gegeben,
wegen dem Wissen, das ich besitze.“ [Surah al-Qasas 28:78] so sprach er sich
selbst die Reichtiimer zu und wurde arrgant, als ob es nicht die Gaben von Allah
waren. Seine Arroganz und Angeberei vor seinem Volk wuchs, bis Allah der
Erde schlussendlich befahl ihn herunterzuschlucken; ihn, zusammen mit seiner
Wohnstitte [Surah al-Qasas 28:81], siche auchTafsir ibn Kathir [Surah 28 Verse
76-81].
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»Wo Allah doch euch, und was ihr tut, erschaffen hat.“ [Surah
as-Saffat 37:96].

e & sesh o A gls 5 N ot oK G,k 5

[185

»Schauen sie denn nicht auf das Reich der Himmel und der
Erde, und all die Dinge, die Allah erschaffen hat.“ [Surah al-A'raf
7:185]
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,»Es ist Allah, der die Himmel und die Erde erschaffen hat
und vom Himmel Wasser [als Regen] herabsendet und damit Friichte
als Versorgung fiir euch hervorbringt. Und [Er ist es,] der Schiffe fiir
euch dienstbar gemacht hat, sodass sie im Meer nach Seinem Befehl
fahren, und Er machte euch [auch] die Fliisse dienstbar. Und [es ist
Er,] der euch die Sonne und den Mond dienstbar gemacht hat —beide
folgen unablissig ihrem Kurs — und Er hat euch die Nacht und den
Tag dienstbar gemacht. Und Er gewihrte euch von allem worum ihr
batet, und wiirdet ihr die Segen Allahs [auf euch] aufziihlen, so
konntet ihr sie nicht erfassen.* [Surah Ibrahim 14:32-34]

6. Die Hiuser sind leer von korrekten Richtlinien. Der Gesandte
Allahs # sagte: ,Jedes Kind wird mit der Fitrah [der natiirlichen
Disposition] geboren, aber seine Eltern machen ihn zu einem Juden,

einem Christen, oder einem Feueranbeter.*!?

13 Siehe Sahth Bukhari [1359] und Sahth Muslim [2658].
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Eltern spielen demnach eine grofle Rolle darin, die Lebensweise ihrer
Kinder zurecht zu richten.

7. Mangel an Wichtigkeit beziiglich der Mittel zur Lehre und der
Verbreitung von Islamischem Wissen, im Grofteil der Islamischen Welt.
Vielmehr ist es so, dass der Unterricht dem religiosen Teil keine grofie
Wichtigkeit zukommen ldsst, oder er ist {iberhaupt nicht im Lehrplan
vorhanden. Die Mittel Wissen zu verbreiten, ob schriftlich, audio-visuell
oder verbal, sind zu Werkzeugen der Zerstérung der Religion, und
Irrefiihrung geworden, oder sie werden eher - wie als ob man besessen
wére - in materiellen Dingen oder zur Unterhaltung genutzt. Die
Menschen interessiert es oft nicht guten Charakter zu bilden, die korrekte
‘Aqgidah beizubringen, oder irreleitende Trends zu bekdmpfen, bis
schlussendlich eine Generation heranwéchst, die hilflos der Irreleitung
ausgesetzt ist.

17



Mittel um das Fehlgehen zu vermeiden

1. Zuriickkehren zu dem Buch von Allah und der Sunnah Seines
Propheten # fiir die Ableitung der korrekten ‘Aqidah, so wie es die Salaf
as-Salih taten: ,,Der letztere Teil dieser Ummah wird von nichts richtig
gestellt werden, auBer durch das, was den ersten Teil richtig stellte.“'*
Zudem ist es notwendig, dass man sich dem Glauben der irregegangenen
Gruppierungen bewusst ist, um ihre Zweifel zu kennen und um sie zu
widerlegen — denn derjenige, der ihr Ubel nicht kennt, neigt dazu in es zu

fallen.

2. Es fiir wichtig erachten die korrekte ‘Aqidah zu lehren — die ‘Aqidah
der as-Salaf as-Salih — auf verschiedenen Bildungsniveaus, und dies
einen weitreichenden Teil im Lehrplan zukommen lassen und detaillierte
Priifungen zu dieser Thematik vollziehen.

3. Organisieren von Lehrzirkeln, um die reinen Biicher der Salaf zu
studieren, und gleichzeitig weit weg von den Biichern der irregegangenen
Gruppen bleiben, wie die der Sufis, der Innovatoren, der Jahmiyyah, der
Mu'tazilah, der Ash'aris, der Maturidis und anderen — aufler um tiber ihr
Fehlgehen Bescheid zu wissen, um sie darin zu widerlegen worin sie auf
dem falschen Weg sind, und 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.

Ende Zitat aus ‘Aqidah at-Tawhid.

14 Dies ist eine Aussage, die Imam Malik [rahimahullah] zugeschrieben wird,
berichtet von al-Qadhi ‘Iyadh in ash-Shifa’ [2/676].
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Der Eeman [Glaube] in Allah besteht aus vier Angelegenheiten:

Eeman an die Existenz von Allah
Eeman an die Rububiyyah von Allah
Eeman an die Uluhiyyah von Allah

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




Eeman an die Existenz von Allah heift, dass man daran glaubt, dass

Die Existenz von Allah kann durch vier Wege bewiesen werden:

1.

2
3.
4

Glauben an

Allahs Existenz

Allah existiert.

Intellekt
Erfahrungen

Fitrah [natiirliche menschliche Disposition]

. Shart‘ah




1. Intellektueller Beweis
fur Allahs Existenz

Der intellektuelle Beweis fiir die Existenz von Allah, ist dass man
sagt: Dieses Universum welches wir vor uns sehen, lauft in einer
perfekten Ordnung, die nicht gebrochen wird. Weder kollabiert sie, noch
fallt sie auseinander:

[40 10s] € ST G2 BT 52801 3,38 o @ s el

,,Es ist nicht erlaubt fiir die Sonne den Mond zu iiberholen,

noch iiberkommt die Nacht den Tag.* [Surah Ya-Sin 36:40]

Ist es logisch, dass dieses enorme Universum mit seiner perfekten
Ordnung, der Erschaffer von sich selbst war? Nein, es ist nicht logisch.
Dieses Universum kann nicht der Erschaffer von sich selbst sein, da dies
bedeuten wiirde, dass 'Nichts', also non-Existenz, die Kreation in Existenz
gebracht hat, obwohl jedoch 'Nichts' nichts erschaffen kann. Demnach ist
es unmdglich, dass dieses Universum der Erschaffer von sich selbst war.'?
Es ist ebenfalls nicht moéglich, dass dieses gewaltige Universum ein
Resultat von Zufall ist, da es in einer bestdndigen und erstaunlichen
Ordnung lduft.'® Wo immer auch Zufall involviert ist, ist es nidmlich

15 Keine Kreation kann der Erschaffer von sich selbst sein, da dies voraussetzen
wiirde, dass sie gleichzeitig existiert und nicht existiert, was unmdglich ist. Denn
um etwas zu erschaffen, ist es notwendig, dass man schon vorher existiert. Dass
aber die Notwendigkeit besteht, erst erschaffen zu werden, setzt voraus, dass man
davor non-existent ist.

16 Hier wird vom Autor darauf hingewiesen - und Allah weill es am besten - dass
es letztendlich nur zwei Moglichkeiten gibt, um die Existenz des Universums zu
erkldren, und dass nur eine von beiden logisch konsistent ist: Eine Existenz kann
nur von zwei Arten sein; entweder wurde sie erschaffen, oder sie hat fiir alle
Ewigkeiten existiert. Es gibt keine dritte Art von Existenz. Fiir das Universum
gibt es demnach theoretisch zwei Moglichkeiten: entweder wurde es erschaffen,
oder es hat schon immer existiert. Wenn es erschaffen wurde, konnen wir logisch
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wahrscheinlicher, dass es nicht zu Ordnung fiihrt. Es ist nicht moglich,
dass ein Zufall passiert, auller dass es zu Stérungen der Ordnung kommt.

Es wird iiber Abt Hanifah [rahimahullah] erwdhnt - und er war fiir seine
Intelligenz bekannt - dass eine Gruppe von Atheisten zu ihm kam, die ihn
danach fragten die Existenz von Allah zu beweisen. Imam Abi Hanifah
sagte: ,,Lasst mich nachdenken.*, dann merkte er an: ,,Ich denke iiber ein
beladenes Schiff nach, welches an einem Hafen angebunden war. Die
Fracht hat sich selbst abgeladen, ohne einen Ablader, und dieses Schiff
segelte von selbst davon, ohne einen Kapitén [der es fiihrte]. Nachdem
sie dies gehort hatten, sagten die Atheisten: ,,Wie kannst du so etwas
sagen? Das ist unmdglich. Wir kénnen an so etwas nicht glauben!* Imam
Abii Hanifah [rahimahullah] antwortete: ,,Wenn ihr das nicht glauben
konnt, dann sagt mir: wie glaubt ihr dann an die Sonne, den Mond, die
Sterne, den Himmel und die Erde — wie konnt ihr daran glauben, dass all
dies in Existenz kommen konnte, ohne einen Urheber?*!’

erkldren, wie es zu der Ordnung und der konsistenten Struktur des Universums
gekommen ist, da wir aufgrund unserer Beobachtungen einen Erschaffer mit
Wissen, Fahigkeit, Willen und Weisheit voraussetzen koénnen. Falls wir aber
sagen, dass das Universum schon immer existiert hat, haben wir keine andere
Erkldrung fiir alle existierenden Phdnomene die wir kennen, wie z.B. Ordnung,
Komplexitit, Funktion, oder die von uns beobachteten GesetzmaBigkeiten [z.B.
in der Physik, Chemie etc.], Bewusstsein, die Existenz von Intelligenz, und eine
Vielzahl anderer Phianomene, auler dass wir sagen, dass alles Zufall war. Wigt
man diese beiden Optionen ab, gibt es keine intellektuell ehrliche Wahl, aufer
dass wir sagen, dass das Universum von einem Erschaffer erschaffen wurde. Die
andere Option zu wihlen, wire nichts anderes als offene Selbsttduschung.
[Siehe auch das Buch '"The Divine Reality' fiir Argumente, wieso schon
die Option, dass das Universum ewig sein kann, logisch inkosistent ist, was
widerum zu der Schlussfolgerung fiihrt, dass es erschaffen ist und somit einem
Erschaffer bedarf, da etwas nicht von 'Nichts' in Existenz kommen kann. ]
17 Firwahr - wenn man aufgrund logischer Schlussfolgerungen nicht einmal
daran glauben kann, dass ein Schiff sich von selbst ablddt und davonsegelt, wie
kann man dann, sollte man als Atheist logisch konsistent sein wollen, derselben
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Allah deutet auf diesen intellektuellen Beweis in Seiner Aussage hin:

[35 10sk0] §0,40501 25 21,00 2 5a 1Al 2l

»Hat etwa 'Nichts' sie erschaffen, oder sind sie [gar]| selbst die
Erschaffer?* [Surah at-Ttr 52:35]

Ein Beduine wurde gefragt: ,,Wie erkennst du die Existenz von deinem
Herrn?*° Der Beduine konnte nur mit dem Beispiel von dem antworten,
was direkt vor ihm war, so sagte er: ,,Kot berichtet von einem Kamel;
Fuflabdriicke berichten von einem Wanderer; der Himmel, die Erde mit
Gebirgspéssen, Meere mit Wellen — berichten sie dir denn nicht vom
Allhdrenden, Allsehenden?“!® Ja das tun sie, ohne Zweifel.

toten Materie zuschreiben, dass sie das Universum und alles darin befindliche,
mit seiner fein abgestimmten Ordnung und enormen Komplexitit, und all die in
der Natur ablaufenden, prézisen Prozesse herbeigefiihrt hat?

8 Auch diese Aussage ist eine simple, logische Schlussfolgerung: Der Beduine
sieht in den Gebirgspdssen und den Wellen Funktion, Design und Intelligenz.
Weil er weiB3, dass diese Dinge nicht von selbst in die Existenz kommen kdnnen,
schlussfolgert er die Existenz seines Herrn, der diese Dinge so erschaffen hat,
wie sie sind. Allah deutet auf diesen logischen Beweis hin, {iber die der Mensch
durch Beobachtungen seiner Umgebung zu Allahs Existenz, Seiner Macht,
Seiner Fdhigkeit, Weisheit und Barmherzigkeit schlieBen kann; Er sagt:
»Wahrlich - in der Schopfung der Himmel und der Erde, und im
[unabliissigen] Wechsel zwischen Nacht und Tag, und den Schiffen, welche
durch die Meere segeln, mit dem, was den Menschen zugutekommt, und in
dem, was Allah vom Himmel an Wasser [als Regen] herabkommen liisst
und dadurch der Erde Leben gibt nach ihrem Tod und darin allerlei
bewegliche Kreaturen ausbreitet, und [in] der Lenkung der Winde und der
Wolken, welche zwischen dem Himmel und der Erde dienstbar gemacht
wurden - sind gewiss Zeichen fiir diejenigen, die Vernunft walten lassen.*
[Surah al-Bagarah 2:164] Und Er sagt: ,,Und auf der Erde sind
nebeneinanderliegende Landstriche und Giérten mit Rebstocken und
[anderen] Pflanzen und Dattelpalmen, von einem Stamm wachsend, oder
mehrstimmig, welche [alle] mit demselben Wasser bewiissert werden; und
doch lassen wir manche, andere in [der Qualitit der]| Friichte iibertreffen.
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Gewiss - darin sind Zeichen fiir diejenigen, die Vernunft walten lassen.*
[Surah ar-Ra'd 13:4] ,,Wabhrlich - in der Erschaffung der Himmel und der
Erde, und dem Wechsel zwischen Nacht und Tag, sind gewiss Zeichen fiir
diejenigen, die ihren Intellekt nutzen.“ [Surah Aale-Tmran 3:103] Und es gibt
eine Vielzahl weiterer Verse mit derselben Botschaft.
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Sheikh Salih al-Fawzan schreibt in ‘Aqidah at-Tawhid [S. 33-34]:

Der Manhaj des Qur’an beziiglich der Affirmation der Existenz
des Erschaffers und Seiner Einzigkeit, ist ein Manhaj der Hand in Hand
mit einer intakten Fitrah [die natiirliche Disposition] und einem
funktionierenden Verstand geht. Und [dieser Manhaj] basiert darauf die
korrekten Beweise zu etablieren, welche den Verstand iiberreden, und die
Bestreiter {iberzeugen. Und von den Beweisen ist:

Es ist zwingendermaflien bekannt, dass jede Wirkung eine Ursache
hat:

Dies ist etwas, was zwingendermaBen durch die Fitrah bekannt ist."”
Sogar ein junges Kind sagt instinktiv, wenn es einen Schlag abbekommt,
und es unvorsichtig war und es den Téter nicht gesehen hat: ,,Wer hat
mich geschlagen? Wenn ihm gesagt wird: ,,Niemand hat dich
geschlagen.”, wird sein Verstand nicht akzeptieren, dass der Schlag ohne
einen Verursacher zustande kam. Und wenn zu ihm gesagt wird: ,,Diese
Person hat dich geschlagen.®, wird es anfangen zu weinen, bis nicht der
Tater geschlagen wurde. Deshalb sagt Allah:

[35 10sk] §0,40501 25 21,060 52 5a 1Al 2l

»Hat etwa 'Nichts' sie erschaffen, oder sind sie [gar]| selbst die
Erschaffer?* [Surah at-Ttr 52:35]

19 Der Zusammenhang von Ursache und Wirkung ist einer der self-evident-truths
[selbstverstindliche Wahrheiten], die unter Anderem, gemal ihrer Definition,
nicht einer Argumentation bediirfen, um als wahr angenommen zu werden.
Vielmehr bedarf derjenige, der sie ablehnt, einer Argumentation. Einige weitere
self-evident-truths sind z.B. die Uniformitit der Natur, die Existenz der
Vergangenheit, die Validitit unseres logischen Denkens, die Existenz von
Verstand auflerhalb einem selbst, und die Existenz der dufleren Welt, vgl. 'The
Divine Reality' [S. 72ff.].
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Dieser Vers nennt limitierte Optionen. Vielmehr nennt Allah sie in einer
negativen Form, um darauf hinzuweisen, dass die Antwort
zwingendermal3en bekannt ist und nicht verleugnet werden kann. Er sagt:

o@@» j}r_ ) \;SL; r\%o ,,Hat etwa 'Nichts' sie erschaffen?*, also sind sie

ohne einen Schopfer in Existenz gekommen, der sie erschaffen hat, ,,oder
sind sie [gar] selbst die Erschaffer?* - Gewiss, beide Angelegenheiten
sind falsch. Demnach ist etabliert, dass ein Schopfer existiert, der sie
erschaffen hat, und Er ist Allah, der Erhabene — es gibt keinen Schopfer
auller Ihn. Allah sagt:

(11 :Ohall] § asd e il 315 B0 3,50 AT 3l sy

»Dies ist die Schopfung von Allah. So zeigt Mir, was
diejenigen aufier Ihm erschaffen haben.*“ [Surah Lugman 31:11]

[4 i) § T o Lde 56 3,50
»Zeigt mir: Was, von der Erde, haben sie erschaffen? [Surah
al-Ahqaf 46:4]

[16 32 0] 43801 45T 555

,,Oder schreiben sie Allah Partner zu, die Erschaffen haben,
dhnlich zu dem was Er erschaffen hat, sodass ihnen die Schopfung
dhnlich scheint? Sag: ,,Allah ist der Schopfer von allem, und Er ist
der Eine, der Allbezwinger.“ [Surah al-Ra'd 13:16]

[73 o] o fpaesal J5 G LAE J 4T 053 oe 0,235 5l S

»Gewiss, diejenigen, die ihr neben Allah [in euren
Bittgebeten] anruft, konnen nicht [einmal] eine Fliege erschaffen,
auch wenn sie sich [alle] dafiir zusammentéten.“ [Surah al-Hajj 22:73]
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»uUnd diejenigen, die sie neben Allah anrufen, erschaffen
nichts, und sie sind selbst erschaffen.* [Surah al-Nahl 16:20]*°

20 Allah ist der Name derjenigen Existenz, die Selbst nicht erschaffen wurde, aber
alles andere erschaffen hat. Demnach ist die von manchen Personen gestellte
Frage, wer Allah erschaffen hat, eine falsche Frage, und sie basiert auf ihrem
falschen Verstdndnis von Allah, und ist nichts anderes, als das Einfliistern des
Shaytans, so wie der Prophet % 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, so soll die Person
Zuflucht bei Allah suchen und diesen Gedanken aufgeben.* Und in einer anderen
Hadith kommt noch vor: ,,Dann soll er sagen: Amantu billAllahi - Ich glaube an
Allah.“ Siche Sahth Bukhari [3276] und Sahth Muslim [134].

Auch mit einem kurzen Gedankenexperiment wird umgehend deutlich,
dass Allah keinen Erschaffer hat, und auch nicht haben kann. Das
Gedankenexperiment ist wie folgt: Man stelle sich eine Kriegssituation vor, in
der ein Scharfschiitze ein Ziel ins Visier genommen hat. Bevor er jedoch den
Ausloser driickt, muss er seinen Vorgesetzten um Erlaubnis bitten, so fragt er:
»Kannich abdriicken?* Dieser Vorgesetzter muss wiederum seinen Vorgesetzten
um Erlaubnis bitten, so fragt er: ,,Kann er abdriicken?* Dieser Vorgesetzter muss
aber wiederum bei seinem Vorgesetzten um Erlaubnis bitten. Falls durchgehend
der jeweils iibergeordnete Vorgesetzte, einen weiteren um Erlaubnis bitten muss,
wird der Ausldser jemals betétigt werden? Die Antwort ist: nein. Nur wenn es
einen Vorgesetzten gibt, der vollkommen autonom ist, und nicht einen
Vorgesetzten hat, den er um Erlaubnis bitten muss, kann die Befehlskette wieder
zurlick zum Scharfschiitzen kommen, sodass der Ausloser betitigt wird. Auf
dieselbe Weise ist es nicht moglich, immer weiter zu fragen: ,,Wer hat den
Erschaffer erschaffen? Wer hat den Erschaffer des Erschaffers erschaffen?*, weil
man sonst, wie bei dem Beispiel zuvor, niemals zu einer Kreation kommen
wiirde. Weil aber die Kreation existiert, ist es zwingendermalflen notwendig, dass
eine Existenz existiert, die vollkommen autonom ist, und nicht einem Erschaffer
bedarf - und diese Existenz ist Allah. Allah ist also Selbst nicht erschaffen. Allah
sagt: Sag: ,,Allah ist der Schopfer von allem, und Er ist der Eine, der
Allbezwinger.“ [Surah al-Ra'd 13:16] Und Allah sagt: Sag: ,,Er ist Allah, der
Eine. Allah ist as-Samad.*“ [Surah al-Ikhlas 112:1-2] Allah bezeichnet sich
selbst als as-Samad, was bedeutet: ,,.Derjenige, von dem alles abhingt, aber Er
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ist von keinem anderen abhéngig.”, siche Tafsir ibn Kathir. Allah sagt: ,,Allah -
es gibt keinen, der [in Wahrheit] der Anbetung wiirdig ist, aufler Ihn, [Er
ist] al-Hayy, al-Qayyiim.“ [Surah al-Baqarah 2:255] Al-Hayy bedeutet der Ewig-
Lebendige, weder war Er jemals Tod, noch wird Er jemals sterben, Er hat also
immer existiert und wird immer existieren. A/-Qayyum ist derjenige, der auf
nichts anderes angewiesen ist, um zu existieren, vielmehr erhélt Er alles, und
alles andere ist auf Thn angewiesen und kann ohne Ihn nicht existieren.

Ein weiteres Beispiel, wieso die Frage falsch ist, wer Allahs Erschaffer
ist, ist als wenn jemand iiber den Gewinner des 1. Platzes von einem Wettrennen
fragen wiirde: ,,Wie heif3t die Person, die vor ihm iiber die Ziellinie kam?* Es ist
jedoch die Definition des Gewinners des 1. Platzes, dass er als erstes iiber die
Ziellinie ging, und es keinen vor ihm gab, der iiber die Ziellinie gegangen ist,
somit ist die Frage an sich falsch. Auf dieselbe Weise - und Allah gebiihrt das
hochste Beispiel - ist Allah die notwendige Existenz, die keinem Erschaffer
bedarf, um zu existieren, somit ist die Frage nach Allahs Erschaffer falsch. Der
Prophet # sagte in einem Bittgebet: ,,O Allah! Du bist der Erste, so gab es nichts
vor Dir.* Sahih Muslim [2713]. Und er # sagte: ,,Da war Allah, und nichts
existierte vor Thm.* Sahth Bukhari [7418]. Allah hat immer existiert, so gab es
keinen Moment, in dem Allah nicht existiert hat, und es gab nichts, was vor [hm
existiert hat, somit hat Allah auch keinen Erschaffer.

Hier sollte ebenfalls erwdhnt sein, dass das Argument beziiglich der
Realitét, dass man sich als Mensch mit seinen limitierten mentalen Kapazititen
die Essenz einer solchen Existenz nicht vorstellen kann, in Wahrheit kein
Argument gegen die Existenz von Allah ist. Es gibt ndmlich auch andere
Realitédten, die wir uns als Menschen zwar nicht vorstellen konnen, aber dennoch
akzeptieren, da sie rational zwingendermallen existieren miissen. Beispiel:
Momentaner wissenschaftlicher Konsens geht davon aus, dass das Universum
sich immer weiter ausbreitet. Wenn aber jemand gefragt werden wiirde sich
vorzustellen, in was sich das Universum ausbreitet und was die Grof3e und Natur
dieses Raumes ist, wird er dazu nicht in der Lage sein. Dieser Raum befindet sich
namlich per Definition auBerhalb des Universums, wire er ndmlich Teil vom
Universum selbst, wiirde es auch linguistisch keinen Sinn machen zu sagen, dass
das Universum sich darin ausbreitet. Da nun dieser Raum auflerhalb des
Universums liegt, kann auch nicht vorausgesetzt werden, dass die uns bekannten
physikalischen Regeln und GesetzmiBigkeiten gelten, wie innerhalb vom
Universums, somit ist es auch logisch nicht moglich, die Natur und Essenz dieses
Raumes mit dem uns bekannten zu erkldren. Dennoch wird akzeptiert, dass
dieser Raum zwingendermaflen existieren muss, da sich das Universum darin
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»Ist denn derjenige, der erschafft, wie derjenige, der nicht
erschafft? Wollt ihr denn nicht bedenken?“ [Surah al-Nahl 16:17]

Obwohl diese Herausforderungen immer wieder aufgebracht wird, hat
noch nie niemand fiir sich beansprucht etwas erschaffen zu haben. Somit
ist etabliert, dass Allah der Einzige Erschaffer ist, der keinen Partner
hat.“

Ende Zitat von ‘Aqidah at-Tawhid.

ausbreitet. Genauso - und Allah gebiihrt das hochste Beispiel - ist die Existenz
von Allah zwingendermafien notwendig und kann nicht geleugnet werden, auch
wenn wir Seine Essenz nicht mit dem uns bekannten erklaren kénnen.

[Fir weitere rationale Beweise fiir die Existenz Allahs, und der
Inkonsistenz atheistischer Philosophien, siehe das Buch: 'The Divine Reality'
(2019) von Hamza Andreas Tzortzis.]
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2. Beweis durch Erfahrungen
fiir Allahs Existenz

Wir nehmen die Existenz von Allah durch die Akzeptanz unserer
Bittgebete wahr. Beispielsweise ruft eine Person Allah an, indem sie sagt:
,,O Allah®, und Allah erhort ihr Bittgebet, verbannt die Gefahr in der sie
ist und erfiillt ihre Wiinsche. Dies ist, weil die Person sagt: ,,O Allah®, so
gibt es einen Herrn, der ihr Bittgebet hort und beantwortet.”!

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

[76 :eks¥1] § L4 s Ji5 e 030 355050

2! Die subjektive Erfahrung, wenn ein an Allah gerichtetes Bittgebet in Erfiillung
geht, ist ein iiberaus starker Beweis fiir Allahs Existenz. Dies gilt vor allem fiir
Situationen in denen man als Person keinerlei Macht iiber den Ausgang einer
Angelegenheit hat und Allah in einem Bittgebet anruft, welcher dann
entsprechend Seiner Barmherzigkeit und Weisheit, das Bittgebet Seines Dieners
erfiillt. Der Prophet # sagte: ,,Es gibt keinen Muslim der eine Du'a macht, die
keine Siinde als Absicht hat, oder das Trennen der Familienbunde, auller dass
Allah ihm eine von drei Sachen gewiahrt: 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, 11149], als Hasan
klassifiziert von Hafidh Zubair 'Ali Zay, vgl. Mishkat al-Masabih [2/18, 2259].
Auch die an Allah gerichteten Bittgebete von Ungléubigen konnen in Erflillung
gehen, auf dass Allah sie damit testet. Werden sie nach der Erfiillung ihres
Bittgebets in Reue zu Allah zuriickkehren, und anfangen ihn alleine anzubeten,
oder werden sie wieder zu den Partnern zuriickkehren, die sie Allah beigesellt
haben? ,,Sag [O Muhammed #]: Wer errettet euch von den Finsternissen
des Festlands und des Meeres - ihr ruft ihn mit Unterwiirfigkeit und im
Verborgenen flehend an: ,,Wenn Er uns nur hieraus errettet, werden wir
gewiss den Dankbaren angehoéren.“ Sag: ,Es ist Allah, der euch davon
errettet, und [auch] von jeder [anderen] Notlage; und doch gesellt ihr Thm
Partner bei.“ [Surah al-An'am 6:63-64].
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,und [erinnert euch:] Nizh [Noah], als er [Uns] zuvor anrief,
so antworteten Wir ihm...“ [Surah al-Anbiyah 21:76]

§4 waanl @owedl 25l adls 28 2 31585 w3t 3 oulhed
[84-83 :eLaei?\]
»uUnd [erinnert euch:] Ayyiib [Ijob], als er seinem Herrn
anrief: ,,Gewiss — mir ist Unheil widerfahren, und Du bist der

Barmherzigste der Barmherzigen.“, so antworteten Wir ihm. [Surah
al-Anbiyah 21:83-84]

Zahlreiche Verse kénnen diesbeziiglich gefunden werden. Ahnliche
Beobachtungen [in der heutigen Zeit] sind ebenfalls Zeuge dieser
Realitit.
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3. Beweis durch die Fitrah
fur Allahs Existenz

Im Angesicht eines Schicksalsschlags sagt der Mensch instinktiv:
,,O Allah“.** Uns wurde gesagt, dass wenn ein unerwartetes Ungliick
eintrifft, sogar einige Ungldubige und Atheisten — wegen -eines
Versprechers, ohne es zu merken — ,,0 Allah® sagen.

Dies passiert, weil die Fitrah eines Menschen die Existenz ihres Herrn
bezeugt:
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,und als dein Herr von den Kindern Adams, von ihrem
Riickgrat ihre Nachkommenschaft zu sich nahm und sie iiber sich

selbst Zeuge ablegen lieB [, sagte Er]: ,,Bin ich nicht euer Herr?*; sie
sagten: ,,Ja!* [Surah al-A'raf 7:172]*

22 Menschen, die den Namen Allahs nicht kennen, sagen entsprechend dem
Vokabular ihrer Sprache ,,0 Gott®, ,,O0 God*, ,, Oh, Dios mio“ usw. Und die
Realitdt ist Zeuge davon, dass dies passiert - sogar in den ungldubigsten
Gesellschaften. Hier ist jedoch anzumerken, dass der Begriff [4)] Alldh kein
Aquivalent in einer anderen Sprache hat, und tiefgreifende Bedeutungen in sich
tragt, die andere Begriffe nicht in sich tragen.

23 Hammad ibn Salamah [rahimahullah] sagte in der Erkldrung der Hadith, in
welcher der Prophet # sagte: ,,Jedes Kind wird auch der Fitrah geboren.*: ,,Nach
uns bezieht sich diese Hadith auf das Abkommen, welches Allah von ihnen
nahm, als sie in den Lenden ihrer Viter waren. Er sagte: ,,Bin ich nicht euer
Herr?%; sie sagten: ,Ja!*“ [Surah al-A'raf 7:172] Siehe Sunan Abu Dawad
[4716], als Sahih klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai.

Die Fitrah beschreibt die natiirliche Disposition des Menschen, dass er
sich dem Islam, also der alleinigen Anbetung Allahs und der Ergebung des
eigenen Willen zu Allah, und der auf Seiner absoluten Weisheit basierenden
Anordnungen zuneigt. Jedes Kind wird also frei von falschen
Glaubensvorstellungen und Ideologien geboren, und hat die Neigung zum
korrekten Glauben - siche auch Majmoo' al-Fatawa [4/245] von Sheikh ul-Islam
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Sheikh Fawzan schreibt in ‘Aqidah at-Tawhid [S.23-24]:

Fir'aun [Pharaoh], der allgemein fiir seine Vortduschung der
Ablehnung der Existenz des Herrn bekannt ist, war in Wahrheit innerlich
davon iiberzeugt, dass Allah existiert, so wie klar wird durch was Miisa
zu ihm sagte:

o] €58 2N il &5 V)
[102

»Er sagte: ,,Gewiss, du weil}t, dass niemand dies[e Zeichen]
herabgesandt hat, als klare Beweise, aufier der Herr der Himmel und
der Erde.“ [Surah al-Isra 17:102]

Allah sagt beziiglich Fir'aun und seiner Leute:

[14 0] §i5les Gl 232l el G Lisash

»uUnd sie verleugneten sie [- die Zeichen -], obwohl sie
innerlich davon iiberzeugt waren, aus Ungerechtigkeit und
Uberheblichkeit.“ [Surah an-Naml 27:14]

Genauso ist heutzutage die Ablehnung der Atheisten nur duf3erlich und
aufgrund von Starrsinnigkeit. Ansonsten sind sie innerlich davon
iiberzeugt, dass nichts existiert, auBer dass es einen Urheber hat; dass es
keine Kreation gibt, auller dass sie einen Erschaffer hat; dass es keine
Spur gibt, auBler dass es jemanden gibt, der diese Spur hinterlassen hat.
Er, der Erhabene, sagt:

ibn Taymiyyah [rahimahullah]. Der Prophet # berichtet in einem Hadith-Qudsi,
dass Allah gesagt hat: ,,Gewiss, Ich habe alle meine Sklaven Hunafa erschaffen,
dann kam der Shaytan und hat sie von ihrer Religion abgewandt,...*“ Siehe Sahth
Muslim [2865]. Hunafa bedeutet, dass die Menschen mit der Inklination geboren
wurden, Allah als Monotheisten anzubeten, aber die Shayatin von den Jinn, und
danach auch die Shayatin von den Menchen, wandten sie mit falschen Ideologien
von dieser natiirlichen Neigung ab.
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»Hat etwa 'Nichts' sie erschaffen, oder sind sie [gar]| selbst die
Erschaffer? Oder haben sie die Himmel und die Erde erschaffen?
Nein! —sie sind nicht sicher [in ihrem Glauben].“ [Surah at-Tar 52:35-
36]

Betrachte die gesamte Welt, alles {iber dir und unter dir, mit all seinen
Teilen, und du wirst sehen, wie sie die Existenz ihres Schopfers, Urhebers
und Herrschers bezeugt. Einen Schopfer zu leugnen, ist wie die
Verleugnung von Intellekt und der Fitrah, und Ablehnung von Wissen
und Bedeutung — es gibt keinen Unterschied dazwischen. Die Atheisten,
die heutzutage von ihrer Ablehnung der Existenz des Herren prahlen, tun
dies aufgrund von Uberheblichkeit und dem Mangel in der Nutzung ihres
Intellekts, und tiefgreifendem, korrektem Nachdenken. Derjenige, der so
etwas tut, hat seine Intelligenz aufgegeben und die Leute dazu eingeladen
ihn zu verspotten; so wie der Dichter sagte:

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

Ende Zitat von ‘Aqidah at-Tawhid.
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4. Beweis durch die Shari'ah
fur Allahs Existenz

Was die Beweise durch die Shari'ah angeht, so gibt es zu viele
von ihnen, um sie alle zu erwidhnen. Wiirde der Mensch sich mit
irgendeinem Teil der Shari'ah befassen, wiirde er realisieren, dass der
Eine, der sie erlassen hat, der Herr ist. Allah sagt:

{8 Gl ydagd 1 28 e s OF 35 Osdll 655535 Yl
[82 Zc-\...n.'\l\]
»Denken sie denn nicht sorgfiltig iiber den Qur‘an nach?
Und wenn es von jemand anderen als Allah gekommen wiire, wiirden
sie darin viele Widerspriiche finden.“ [Surah an-Nisa 4:82]

Die Konsistenz und Kompatibilitdt des Qur‘an, die Abwesenheit von
Widerspriichen [im Qur‘an], die qur’anischen Verse die sich gegenseitig
bestdtigen — all dies beweist, dass der Qur‘an von Allah, dem Erhabenen
und Majestitischen, herabgesandt wurde.**

24 Allah sagt: ,,Und wenn ihr im Zweifel iiber das seid, was Wir Unserem
Diener [Muhammed % als Qur'an] offenbart haben, dann bringt eine Surah
[Kapitel] gleicher Art, und ruft eure Zeugen [und Helfer] aufier Allah, so
ihr denn wahrhaftig seid. Doch wenn ihr es nicht tut - und ihr werdet es
niemals tun [konnen] - dann fiirchtet ein Feuer, dessen Brennstoff
Menschen und Steine sind, bereitet fiir diejenigen, die den Glauben
abweisen.“ [Surah al-Baqarah 2:23-24] Diese Herausforderung steht nun seit
mehr als 1400 Jahren, und keiner konnte bislang etwas wie den Qur‘an
hervorbringen. Falls der Qur‘an nur das Werk eines Menschen war, wie kann es
sein, dass bis jetzt keiner etwas gleichartiges produzieren konnte? Das beweist,
dass der Qur‘an ein Wunder ist, und ein Zeichen von Allah. Der Prophet ¥ sagte:
,»Es gab keinen Propheten von den Propheten, auBler dass ihm ein Wunder
gewidhrt wurde, fiir das es kein Gleichnis [in den Wundern der friiheren
Propheten] gab, durch welches die Menschen 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 Sahth Bukhari
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Der Fakt, dass dieses Din [Religion] — vielmehr alle von Allah
herabgesandten Religionen - in kompletter Konformitit mit dem
Wohlbefinden des Dieners sind, ist ein Beweis dafiir, dass sie von Allah,
dem Erhabenen und Majestitischen sind.”’

[7274] und Sahth Muslim [152], die Wortwahl ist von Muslim. Das Wunder des
Qur‘an wird bis zum Tag der Auferstehung bestehen bleiben, denn es ist nicht
ein zeitbeschrianktes Wunder, wie z.B. die Spaltung des Meeres von Miisa
[Moses] ['alaihis salam], oder die Heilung der Kranken von 'Isa [Jesus] ['alaihis
salam] - vielmehr ist es ein Wunder, welches wir auch heute noch in der Hand
halten kdnnen, rezitieren, analysieren und verstehen konnen. Das Qur‘an ist ein
Wunder aus mehr als nur einer Perspektive. Die Wortwahl, Eloquenz und
grammatikalischen Wunder des Qur’an konnen jedoch nur von denjenigen
erfasst werden, die detailliertes Wissen iiber die arabische Sprache und ihre
Verwendung haben. Es gibt aber andere Wunder, die auch von denen verstanden
werden konnen, die der arabischen Sprache nicht méchtig sind, wie z.B. der Fakt,
dass dieses méchtige Buch von einer Person ¥ vorgetragen wurde, die weder
lesen noch schreiben konnte; die innere Konsistenz des Qur‘an, obwohl es iiber
eine Vielzahl von Themen spricht; die Weisheit der Anordnungen und Verbote;
die akkurate Wiedergabe von Geschehnissen vergangener Nationen; die direkten
und indirekten Verweise auf Realititen, welche die Menschen nur in den letzten
Jahrzehnten fiir sich selbst entdecken konnten; die Prophezeiungen im Qur’an
und den authentischen Uberlieferungen des Propheten %, und weitere Aspekte.
[Von den vielen, zu dieser letzten Thematik geschriebenen Biichern,
gehoren auch: ,,Das Ende der Welt: Die grofien und kleinen Zeichen der Stunde*
(Rauda Verlag) und ,,The Forbidden Prophecies® (2019).]
%5 Was hier mit Din [Religion] gemeint ist, sind unter anderem die Gesetze - die
Shari'ah - die Allah fiir die verschiedenen Nationen seiner Propheten erlassen
hatte. Alle Propheten Allahs waren Muslime, so wie Allah z.B. iiber Ibrahim
['alaihis salam] und seinen Nachfolgern sagt: ,,Und wer wiirde sich von der
Religion Abrahams abwenden, aufler dem, der sich selbst zum Narren
macht? Und gewiss hatten Wir ihn bereits im Diesseits auserwihlt - und
gewiss wird er im Jenseits den Rechtschaffenen angehéren. Und als sein
Herr zu ihm sagte: ,,Unterwerfe deinen Willen [Mir gegeniiber]!“, sagte er:
»Ilch unterwerfe meinen Willen gegeniiber dem Herrn der Welten.“ Und
dies[e Unterwerfung zu Allahs Willen] befahl Abraham seinen S6hnen und
[genauso tat es] Ya'qiab [Jakob]: ,,O meine Sohne! Gewiss - Allah hat fiir
euch die [wahre] Religion auserwihlt, so sterbt nicht, auflier [in einem
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Jedoch wurden diese [anderen] Religionen mit falschen
Interpretationen und Verdnderung von denen verfdlscht, die den
Anordnungen ihrer Shari'ah entgegenstanden:

[46 :ebdll] § canslis o2 KNG 5% ¥

se.5i€¢ verdrehen die Worte von ihren [richtigen]| Plitzen.“
[Surah an-Nisa 4:46].%

Zustand] in dem ihr [IThm als] Muslime [ergeben] seid!* [Surah al-Baqarah
2:130-132] Die spezifischen Gesetze flir die vergangenen Nationen konnten
jedoch entsprechend Allahs Weisheit anders sein, so wie z.B. die Gebetsrichtung
der Kinder Israels nicht die Ka'bah in Makkah, sondern die Masjid al-Agsa in
Jerusalem war.

Alle Shart'ahs waren in kompletter Konformitdt mit den Bediirfnissen
und Notwendigkeiten der Menschen, fiir die sie erlassen wurden, und die
Shart'ah von Muhammed # wurde fiir alle Menschen, bis zu Tag der
Auferstehung erlassen. Allah sagt: ,,Und Wir haben dich nicht gesandt [O
Muhammed £], aufler als Bringer froher Botschaft und als Warner fiir die
gesamte Menschheit.“ [Surah as-Saba 34:28].

26 Sogar in der Bibel steht diesbeziiglich: ,,Wie konnt 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, Schlachter 2000]. Die
fritheren, von Allah herabgesandten Offenbarungen, waren nur fiir eine
bestimmte Zeit und fiir bestimmte Menschengruppen gedacht, so hat Allah nicht
Selbst ihre Bewahrung gewiahrleistet, sondern hat die Rabbiner, bzw. Gelehrten
der entsprechenden Nationen mit ihrer Bewahrung beauftragt: ,,Gewiss haben
Wir die 7Torah herabgesandt - in ihr war Rechtleitung und Licht - durch
welche die Propheten urteilten, die ihren Willen [Allah] ergeben hatten, und
auch die Rabbiner und Gelehrten [urteilten danach], mit was ihnen von dem
Buch von Allah anvertraut wurde, und iiber was sie Zeugen waren.* [Surah
al-Ma'ida 5:44] Die Kinder Israels verdnderten und verdrehten jedoch die
Offenbarung von Allah. Allah sagt beziiglich denjenigen von ihnen, die dies
taten: ,,S0 wehe denjenigen, die das Buch mit ihren eigenen Hinden
schreiben, und dann sagen: ,,Dies ist von Allah!“, um es fiir einen kleinen
Preis zu verkaufen. Wehe ihnen fiir das, was ihre Hiinde geschrieben haben,
und wehe ihnen fiir das, was sie [damit] verdienen!“ [Surah al-Baqarah 2:79]
Im Gegensatz dazu, hat Allah die Bewahrung des Qur‘an und die
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Aber alle Religionen, die auf die Propheten herabgesandt wurden, zeugen
von der Existenz von Allah, Seiner Weisheit und Seinem Wissen.

Uberlieferungen Seines letzten Propheten # Selbst gewihrleistet, da sie fiir die
gesamte Menschheit, bis zur Tag der Auferstehung gelten: ,,Gewiss - Wir sind
es, die adh-Dhikr herabgesandt haben, und Wir werden es beschiitzen.*
[Surah al-Hijr 15:9]. Die korrekte Bedeutung von adh-Dhikr beinhaltet sowohl
den Qur‘an, als auch die authentisch iiberlieferten Ahadith des Propheten .
[Fir Interessenten beziiglich einer Einfilhrung in  die
Hadithwissenschaften, konnen neben den wohlbekannten Standardwerken auch
das von Hafidh Zubayr 'Ali Zai auf Urdu ibersetzte und annotierte Buch
»lkthisar 'Uliim al-Hadith* (Maktaba Islamiyyah) von Hafidh Ibn Kathir, und
die von Neil bin Radhan auf deutsch iibersetzte Erklarung beziiglicher der
Hadithwissenschaften von Imam Suyati [rahimahullah], welches er
,Hadithwissenschaften (Darulkitab) genannt hat, studiert werden.]
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Glauben an

Allahs Einzigkeit
in Seiner Herrschaft

Glauben an Tawhid ar-Rububiyyah.




Rabb [Herr] bedeutet: der Erschaffer [Khalig], 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 non-Existenz in Existenz
gebracht hat:

[117 58] 42N copn il jash
wDer Erschaffer [Badi’] der Himmel und der Erde.“ [Surah
al-Baqarah 2:117]
[1 M]3 o320l 26 0 24y
»Alles Lob gebiihrt Allah, dem Hervorbringer [Fatir] der
Himmel und der Erde.* [Surah Fatir 35:1]

Derjenige also, der das Universum von non-Existenz heraus erschuf, ist
der Erschaffer - Allah. Er ist der Besitzer von dem, was Er erschuf, und
Er ist Alleine in Seinem Eigentumsrecht, so wie Er auch Alleine bei der
Erschaffung Seiner Kreation war. Denke tiefsinnig liber die Aussage von
Allzh in der Surah al-Fatiha nach:

o e s

w»Malik iiber den Tag der Auferstehung.* [Surah al-Fatiha 1:4]
und in einem der sieben Dialekte:

ol g5 s
w»Malik iiber den Tag der Auferstehung.” [Surah al-Fatiha 1:4]
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Und das ist von den sieben Qiraat [Dialekten], die mutawatir tberliefert
wurde.”’ Sollte man die beiden Qiraat gemeinsam betrachten, kann man
eine bemerkenswerte Beobachtung machen: al-Malik [Besitzer,
Eigentiimer, Inhaber] ist weitreichender als al-Malik, wenn es um die
Herrschaft und Kontrolle tiber eine Sache geht, denn ein Malik [Konig,
Souverdn]| kann manchmal nur namentlich ein Konig sein, ohne dass er
aber Kontrolle iiber die Angelegenheiten hat - so ist solch einer ein Konig,
aber kein Inhaber/Besitzer [Malik]. Vereinen wir diese beiden
Beschreibungen fiir Allah, dem Allerhdchsten, so ist Er sowohl al-Malik,
als auch al-Malik, und die Angelegenheit wird klar: Er ist sowohl der
Souverédn, als auch derjenige, der Kontrolle {iber alle Angelegenheiten
hat.

Wir sagen demnach, dass Allah, der Méchtige und Majestétische, Alleine
in Seiner Herrschaft ist, so wie Er auch Alleine in Seiner Hervorbringung
der Kreation ist. Genauso ist Er Alleine in der Kontrolle aller
Angelegenheiten — sogar die Ungldaubigen stimmen dem zu! Denn wenn
sie gefragt werden, wer die Angelegenheiten des Universums kontrolliert,
werden sie sagen: Allah Alleine kontrolliert die Angelegenheiten.?®

27 Der Qur‘an wurde in sieben Lesearten [Dialekten] herabgesandt, vgl. Sahih
Bukhari [7550] und Sahih Muslim [818]. Hier wird nicht auf die Details
beziiglich der authentisch iiberlieferten Lesearten des Qur‘an eingegangen. Fiir
Interessenten wird aber das von Darulkitab herausgegebene Buch empfohlen:
'Die qur‘anischen Lesearten' (2019).

28 Es ist liberaus wichtig zu verstehen, was fiir ein Glauben die Mushrikin von
Makkah hatten, und wieso Allah sie als Mushrikin und als Unglaubige bezeichnet
hat! Zu glauben, dass sie deshalb Polytheisten waren, weil sie ihren Gotzen
komplette Kontrolle iiber die Angelegenheiten dieser Welt unabhéngig von
Allah, zugeschrieben hatten, ist nicht korrekt, und nicht anderes, als ein
hinterhéltiger Trick von Shaytan!
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Sheikh Salih al-Fawzan schreibt in Mujmal ‘Aqidah as-Salaf [S.15-
16]:

Sogar Iblis [Satan], der Anfiihrer von Kufi [Unglaube], sagte:
[39 oaall] € 55216 o5
»Mein Herr! Weil du mich fehlgeleitet hast...“ [Surah al-Hijr
15:39] und

[82 1] §ina 248, Gt s

w»Dann, bei Deiner Macht, ich werde gewiss alle fehlleiten.“
[Surah Sad 38:82]

Er gestand also die Herrschaft von Allah ein und nahm einen Schwur bei
Seiner Macht. Genauso gestanden alle Ungldubigen die Herrschaft von
Allah, so wie auch Abu Jahl, Abu Lahab und die anderen Anfiithrer von
Kufr:

Allah sagt:
[87 :a ] 4 0T 53,4 gals o2 el J5s

,»Und wenn du fragst wer sie erschaffen hat, dann werden sie
ganz gewiss sagen: ,,Allah.“ [Surah Zukhruf 43:87]

@03 A o) e S8 V3 g 585 50 B S8de e 10 P
[89-88 105t sall] 6k 4,z
»Sag [O Muhammed #]: ,In Wessen Hand ist die
Herrschaftsgewalt von allem? - und Er gewihrt Schutz und niemand
kann vor IThm Schutz gewiihren; falls ihr es wisst?“ Sie werden sagen:

»Zu Allah [gehoren all diese Eigenschaften].” [Surah al-Mu'miniin
23:88-89]
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»Sag [zu ihnen O Muhammed #]: ,,Wer versorgt euch vom
Himmel und von der Erde? Oder wem gehort die Herrschaft iiber
Gehor und Augenlicht? Und wer bringt den Lebendigen aus dem
Toten und den Toten aus dem Lebendigen? Und wer regelt alle
Angelegenheiten?* Sie werden sagen: ,,Allah. [Surah Yunus 10:31]

So gestanden sie all dies. Wenn sie Unheil treffen wiirde, wiirden sie
Allah alleine anrufen, denn sie wussten, dass nur Allah, der Erhabene und
Allerhochste, sie aus ihrer Situation erretten konnte, und dass die falschen
Empfanger ihrer Anbetung und ihre Gotzen, nicht die Macht besalien, sie
auch todlichen Situationen zu erretten. Allah sagt:

A G pmZ BTG Y 05 5 Jo Al g ST iz by
[67 231 45,55 31 56 22

,uUnd wenn euch Unheil auf dem Meer widerfihrt,
verschwinden [in euren Bittgebeten] diejenigen, die ihr [sonst neben
Thm] anruft, aufier Er [Allah] Alleine. Dann, wenn Er euch errettet
hat [und] ans [Fest]Land [gebracht hat], wendet ihr euch ab. Und
stets ist der [ungliubige] Mensch undankbar.* [Surah al-Isra 17:67]

i

Derjenige, der nur an diese Kategorie von Tawhid [Tawhid al-
Rububiyyah] glaubt, hat den Islam nicht betreten und wird nicht vor dem
Hollenfeuer geschiitzt sein. Die Ungldaubigen, zum Beispiel, gaben die
Einzigkeit Allahs in Seiner Herrschaft zu, aber ihre Akzeptanz brachte sie
nicht dazu in den Mantel des Islam einzutreten. Allah nannte sie
Polytheisten [Mushrikin] und Unglaubige [Kuffar] und urteilte, dass sie
fiir alle Ewigkeit im Feuer brennen werden, trotz ihres Glaubens an die
Herrschaft [Rububiyyah] von Allah.
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Hierdurch wird der Fehler derjenigen, iiber 'Aqidah schreibenden
Schriftsteller klar, die dem Weg der Menschen der theologischen
Rhetorik [Ahlul-Kalam] folgen, wenn sie ndmlich Tawhid so erklaren, als
ob es nur die Zustimmung der Existenz von Allah ist, und die

Zustimmung, dass Allah der Erschaffer und Versorger ist, usw. Wir sagen
zu ihnen, dass dies nicht die ‘Aqidah ist mit der Allah Seine Propheten
geschickt hat. Dies ist weil die Kuffar, die Mushrikin und sogar Iblis, der
Tawhid al-Rububiyyah zugestimmt haben.

Jeder stimmt, und gibt diese Kategorie von Tawhid zu. Die Gesandten
wurde nicht geschickt, um die Leute dazu zu rufen zuzustimmen, dass
Allah der Erschaffer, der Versorger, und der Eine ist, der Leben gibt und
den Tod verursacht, denn das ist nicht genug, und es schiitzt einen nicht
vor der Strafe von Allah.”

Ende Zitat von in Mujmal ‘Aqidah as-Salaf.

[5 soamadl] ) £ 535 25 23T )T e 531 5500
»Er [Allah] regelt alle Angelegenheiten vom Himmel bis zur
Erde. Dann steigen sie zu Ihm auf...“ [Surah as-Sajdah 32:5]

Ein Beduine wurde gefragt: ,,Wie erkennst du die Existenz von deinem
Herrn?* Er antwortete: ,,Durch die Widerrufung von Absichten und der
Auflésung von Interesse.

Manchmal zieht der Mensch den festen Entschluss etwas zu tun, aber
einen Moment spiter findet er sich selbst, wie er seine Absicht
zuriicknimmt. Vielleicht interessiert den Menschen etwas und er arbeitet
darauf hin, aber dann verwirft er es ohne einen offensichtlichen Grund.

» Das, wozu alle Gesandten riefen, war die Etablierung von Tawhid al-
Uluhiyyah [!!], wie schon zuvor genannt wurde und im weiteren Verlauf des
Buches noch ausgefiihrt werden wird.
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Das beweist, dass es jemanden {iber ihm gibt, der seine Angelegenheiten
kontrolliert — und Er ist Allah.

Frage: Jemand konnte anmerken: ,,Wie kannst du sagen, dass Allah
Alleine in Seinem Akt der Kreation ist, wo doch Allah Selbst [das
Attribut von] Kreation fiir Seine Kreaturen bestitigt hat und sie [direkt
und indirekt] 'Erschaffer' genannt hat? Der Erhabene sagt:

[14 ¢y sie 5] 0 oabisdl 2 2at AT 350 s2n s 45l

»...Dann brachten Wir es hervor als eine weitere Kreation.

Und Erhaben ist Allah, der beste Erschaffer.® [Surah al-Mu'miniin
23:14]

Und in einer Hadith des Propheten # wird zu den Malem [von lebendigen
Kreaturen am Tag der Auferstechung als Bestrafung] gesagt werden:
,,Bringt [doch] jetzt zum Leben, was ihr erschaffen habt.**°

Antwort: Wir sagen: Das 'Erschaffen’ des Menschen ist nicht das
eigentliche Erschaffen, denn Erschaffen bedeutet, etwas von non-
Existenz in die Existenz zu bringen. Wenn der Mensch etwas erschafft,
bringt er es nicht von Nichts hervor, er manipuliert eine Sache lediglich
von eine Form in eine andere.’!

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

31 Hier wird vom Autor darauf hingewiesen - und Allah weif3 es am besten -, dass
es nicht korrekt ist, die Limitationen der uns bekannten Kreation, lediglich eine
Sache in die andere Uberfilhren zu konnen, auf Allah, dem Erschaffer der
Kreation, zu iibertragen. Allah, der Erhabene, sagt ndmlich: ,,Nichts ist Thm
gleich, und Er ist der Allh6rende, der Allsehende.* [Surah ash-Shiira 42:11]
»50 prigt keine Gleichnisse fiir Allah.“ [Surah an-Nahl 16:74] ,,Kennst du
etwa jemanden der Thm dhnelt?* [Surah Maryam 19:65]. Allah kann eine
Sache von non-Existenz in Existenz bringen, und Er brauch dafiir lediglich den
Befehl zu geben: ,,Sei!“. Allah sagt: ,,[Er ist] Der Schopfer der Himmel und
der Erde, und wann immer Er iiber eine Angelegenheit bestimmt, so sagt
Er zu ihr nur: ,,Sei!* - und sie ist.“ [Surah al-Baqarah 2:117] ,,Allah erschafft
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Frage: Genauso konnte jemand beziiglich [des Attributs] al-Malik [der
Besitzer| argumentieren: ,,Wie kannst du sagen, dass Allah Alleine in
Seinem Besitz ist, wo doch Allah Besitz fiir andere bestétigt hat? Er sagt:

[6 053] 231 &S00 G S 2 53T 0

»AuBler gegeniiber ihren Ehefrauen und was ihre rechte
Hand besitzt...“ [Surah al-Mu’miniin 23:6] und Er sagt:

[61 1553 & 5i2s K05 G e
,»-.dessen Schliissel ihr besitzt.“ [Surah an-Nur 24:61]?

Antwort: Wir sagen: Der Besitz eines Menschen ist nicht wie der Besitz
von Allah, denn der Besitz von Allah umfasst alles, und Er hat keine
Restriktionen [in der Ausiibung Seines Besitzrechts]. Was aber den Besitz
des Menschen angeht, so beinhaltet es nicht alles und er ist limitiert [in
der Ausiibung seines Besitzrechts]. Beispielsweise ist eine Uhr, die bei
mir ist, nicht im Besitz von dir, und die Uhr die bei dir ist, nicht im Besitz
von mir. So umfasst der Besitz der Kreation nicht alles. Genauso ist der
Besitz der Kreation auch nicht frei von Restriktionen, denn ich kann mit
der Uhr nicht umgehen, wie ich mdochte. Ich bin durch die Shari'ah
limitiert, welche die Autoritdt ist. Wiirde jemand also seine Uhr ohne
Grund zerstoren wollen, so ist ihm dies nicht erlaubt, da der Gesandte %
es verboten hat Geld zu verschwenden. Wie ist es dann moglich, dass ich
es zerstore?

Demnach sagen die Gelehrten, dass ein Mann - auch wenn er ein
geistig gesunder, erwachsener Mann ist, der eine Ehefrau und Kinder hat

was auch immer Er will. Wann immer Er eine Angelegenheit bestimmt, so
sagt Er zu ihr nur: ,,Sei!“ - und sie ist.“ [Surah Aale-Tmran 3:47] ,,Gewiss,
Sein Befehl, wenn Er eine Angelegenheit bestimmt, ist nur, dass Er sagt:
»Sei!“ - und sie ist.“ [Surah Ya-Sin 36:82].
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- ein Verschwender ist und nicht verantwortungsvoll ausgibt, von dem
Ausgeben seines Vermogens eingeschriankt werden sollte.

Aber Allah, der Erhabene, tut mit Seinem Ko6nigreich was auch immer Er
will. Er gibt Leben und verursacht den Tod. Er verursacht Krankheit und
Er heilt. Er segnet Seine Kreation mit Reichtum und setzt ihnen mit
Armut zu. Wir glauben dass Allah tut, was auch immer Er will, zusammen
mit dem Glauben, dass Er nichts tut, auler es basiert auf Seiner absoluten
Weisheit.

Demnach ist hier ein Unterschied zwischen dem Besitz des Erschaffers
und dem Besitz der Kreation. Wir wissen demnach, dass unsere Aussage:
Allah ist Alleine in Seiner Herrschaft korrekt ist, und nichts ist
auflerhalb [von Allahs Herrschaft].

Genauso ist das Attribut die Angelegenheiten des Universums zu
kontrollieren anzusehen, welche der Mensch hat, wenn es darum geht mit
seinen Dieners umzugehen, oder mit denjenigen, die unter seiner Obhut
sind, oder sein Gefdhrt usw., aber dieses 'Kontrollieren' ist nicht wie
Allahs Kontrollieren der Angelegenheiten. Beim Menschen ist die
Kontrolle ndmlich mangelhaft und limitiert. Sie ist mangelhaft, weil der
Mensch nicht die absolute Kontrolle iiber etwas hat. Vielleicht besitzt
eine Person ein Kamel, aber das Kamel wiedersetzt sich. Vielleicht
kontrolliert eine Person ihren Sohn, aber der Sohn wendet sich gegen sie.
Es ist demnach eine limitierte Kontrolle, und au3erdem kann der Mensch
nur das kontrollieren, zu dem Allah ihm die Macht gegeben hat. Dies
beweist unsere Aussage: Allah  Alleine Kkontrolliert die
Angelegenheiten des Universum, so wie unsere Aussage: Allah ist
Alleine in Seiner Erschaffung der Kreation und in Seiner Herrschaft.
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Sheikh Salih al-Fawzan schreibt in 'Aqidah 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 Anbetungsrecht] zwingend erforderlich.
Dies bedeutet: Wenn jemand Tawhid ar-Rububiyyah fir Allah zugibt,
und bestétigt, dass es keinen Erschaffer, Erhalter, und keinen gibt, der das
Universum kontrolliert, auler Allah, dann ist fir ihn zwingend
erforderlich, dass er auch akzeptiert, dass es keinen gibt, der irgendeine
Art von Anbetung verdient, auler Allah, der Erhabene - und das ist
Tawhid al-Uluhiyyah. Uluhiyyah bedeutet namlich: Anbetung. Und der
Empfanger von Anbetung ist: al-Ma'biid. Somit sollte eine Person, die
Tawhid ar-Rububiyyah fiir Allah zugibt, zu keinem Du'a machen, au3er
zu Allah, von keinem in Not [in einem Bittgebet] Hilfe ersuchen, auler
bei Thm, sich auf keinen verlassen [Tawakkul], auBer auf Ihn, keine
Opfergaben geben, auller fiir [hn, keine Schwiire [Nadhr] abgeben, auller
fiir Ihn, und keine Art der Anbetung ausfiihren, aufler fiir [hn alleine.
Denn Tawhid ar-Rububiyyah ist ein Beweis fiir die Pflicht von Tawhid
al-Uluhiyyah, und deshalb hat Allah hauptsdchlich Tawhid ar-
Rububiyyah als Argument gegen die Leugner von Tawhid al-Uluhiyyah
verwendet. Er sagt:

SR
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,»O ihr Menschen! Betet euren Herrn an, der euch erschaffen
hat, und die [erschaffen hat], die vor euch waren, auf dass ihr
vielleicht zu Rechtschaffenen werdet; [es ist Er,] der euch die Erde
zu einem Ruhebett, und den Himmel zu einem Dach gemacht hat,
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und Wasser vom Himmel herabgesandt hat, durch das Er fiir euch
Friichte als Versorgung hervorgebracht hat. So setzt Allah nicht
andere als Seinesgleichen [in eurer Anbetung] zur Seite, wenn ihr
doch wisst [, dass Er Alleine der Erschaffer und Erhalter von allem
ist].* [Surah al-Bagarah 2:21-22]

So hat Allah hat ihnen Tawhid al-Uluhiyyah befohlen — was Seine
Anbetung ist — und Er verwendet als Beweis dafir Tawhid ar-
Rububiyyah, ndamlich dass Allah sowohl die vergangenen, als auch die
spateren Menschen erschaffen hat. Er erschuf die Himmel und die Erde
und alles was dazwischen liegt; auch das Wehen des Windes, das
Herabkommen des Regens, das Wachsen der Pflanzen, und das
Hervorkommen von Friichten, welche die Versorgung der Sklaven sind.
Demnach ist es nicht angemessen fiir den Menschen, Allah einen Partner
beizugesellen — solche Partner, von denen er weil3, dass sie nichts von
dem hier genannten getan haben, oder sonst irgendetwas.

Es ist von der natiirlichen Inklination Tawhid al-Uluhiyyah zu bestitigen,
welche durch Tawhid ar-Rububiyyah bewiesen wird. Jeder Mensch hangt
namlich an dem Ursprung seiner Herkunft, und der Quelle seines Nutzens
und Schadens. Er wendet sich dann dem [Ursprung dieser Sachen - Allah]
zu, und tut was ihn ndher an Ihn bringt und Ihm gefallt, und er strengt sich
an den Bund zwischen ihnen beiden zu stirken. Demnach ist Tawhid ar-
Rububiyyah ein Tor zu Tawhid al-Uluhiyyah, und so nutzt Allah es als
Beweis gegen die Mushrikin [die Allah Partner beigesellen] und Er
befehlt Seinem Propheten # dasselbe zu tun. Allah sagt im Qur‘an:
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»Sag [zu ihnen O Muhammed £]: ,,Wem gehort die Erde und
wer auch immer in ihr ist, falls ihr es wisst?* Sie werden sagen: ,,Sie
gehort Allah!“ Sag: ,,Wollt ihr euch dann nicht erinnern?*“ Sag:
»Wer ist der Herr der siecben Himmel und der Herr des gewaltigen
Throns?* Sie werden sagen: ,,Allah.* Sag: ,,Wollt ihr [Seine Strafe]
dann nicht fiirchten [und Thn Alleine anbeten]?* Sag: ,,In Wessen
Hand ist die Herrschaftsgewalt von allem? - und Er gewéhrt Schutz,
und niemand kann vor Thm Schutz gewéhren, falls ihr es wisst?* Sie
werden sagen: ,,Zu Allah [gehort all dies].“ Sag: ,,Wie seid ihr dann
getiduscht [und gesellt Allah Partner in eurer Anbetung bei]?* [Surah
al-Mu‘mintin 23:84-89]

Und der Erhabene sagt:
[102 9] & 3502 et ¥ g 5o ) 0) ¥ 2 4 22

»Das ist Allah! — euer Herr. Es gibt keinen, der [in Wahrheit]
der Anbetung wiirdig ist, aufler Ihn. [Er ist] der Schopfer von allem,
so betet Ihn an.“ [Surah al-An‘am 6:102]

So nutzt Allah Seine Einzigkeit in Seiner Rububiyyah als Beweis, um zu
etablieren, dass Er Alleine es verdient angebetet zu werden. Und
beziiglich Tawhid al-Uluhiyyah sagt Allah:

[56 1)) g, iat ) sl BT dls gy

,und Ich habe die Jinn und die Menschen nicht erschaffen,
auBler dass sie Mich anbeten.“ [Surah az-Zariyat 51:56]

Und die Bedeutung von ya ‘budiin [...Mich anbeten] ist, dass sie Allah in
ihrer Anbetung alleine stellen. Ein Diener Allahs kann kein Muwahhid
[jemand der Tawhid auf die richtige Art und Weise etabliert] sein, wenn
er nur Tawhid ar-Rububiyyah alleine bestétigt, bis er nicht auch Tawhid
al-Uluhiyyah deklariert und darauf standhaft ist, und in seinem Leben
umsetzt. Die Mushrikin wiirden ndmlich Allahs Einzigkeit in Seiner

50



Rububiyyah verkiinden, aber das brachte sie nicht dazu in den Mantel des
Islam einzutreten. Der Gesandte Allahs # bekdmpfte sie, wihrend sie
deklarierten, dass Allah der Erschaffer und Versorger ist, und der Eine,
der Leben gibt und den Tod verursacht, so wie Allah sagt:

RPN S P D ( 1-
[87 :aua W] 4 4T 31,50 381s o5 gl Jow
,Und wenn du [O Muhammed ] sie fragen wiirdest wer sie

erschaffen hat, wiirden sie ganz gewiss sagen: ,,Allah.“ [Surah
Zukhrif 43:87]

el Ll fadls 30 BNG ol gl op adl
[9 s ]
,Und wenn du [O Muhammed #] sie fragen wiirdest: ,,Wer
hat die Himmel und die Erde erschaffen?*, dann wiirden sie ganz

gewiss sagen: ,,Er hat sie erschaffen - der Allmichtige, der
Allwissende.* [Surah Zukhrif 43:9]
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»Sag [zu ihnen O Muhammed #]: ,,Wer versorgt euch vom
Himmel und von der Erde? Oder wem gehort die Herrschaft iiber
Gehor und Augenlicht? Und wer bringt den Lebendigen aus dem

Toten und den Toten aus dem Lebendigen? Und wer regelt alle
Angelegenheiten?* Sie werden sagen: ,,Allah.“ [Surah Yunus 10:31]

Viele dhnliche Verse konnen diesbeziiglich im Qur‘an gefunden werden.
Er, der behauptet, dass Tawhid lediglich bedeutet die Existenz von Allah
zuzugeben, oder zuzugeben, dass Allah der Erschaffer ist, und der Eine,
der die Angelegenheiten des Universums regelt, und sich auf diese
Definition beschrinkt — solch einer weill nichts von der Realitdt von
Tawhid, zu dem die Gesandten gerufen haben. Solch einer Person hat
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namlich an der Angelegenheit Schluss gemacht, die etwas erforderlich
macht, und hat das verlassen, was es dann zwingendermalien erforderlich
macht. Mit anderen Worten: er hat am Beweis Schluss gemacht und
verlassen, was es beweist.?

Ende Zitat von ‘Aqidah at-Tawhid.

32 Der Beweis ist Tawhid ar-Rububiyyah. Und fiir was ist Tawhid ar-Rububiyyah
der Beweis? — es ist der Beweis fiir Tawhid al-Uluhiyyah.
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Glauben an

Allahs Einzigkeit
in Seinem Anbetungsrecht

Glauben an Tawhid al-Uluhiyyah.




Glauben an Tawhid al-Uluhiyyah bedeutet, dass man daran
glaubt, dass Allah, der Erhabene, der wahre llah [Gott - derjenige, der
wiirdig ist angebetet zu werden] ist. Niemand teilt mit Ihm 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:

FIRNEUN
La ilaha iliAllah
[es gibt keinen (wahren) Ilah, aulier Allah]

[25 ::-L:\:\-"‘Y\]

»Und Wir haben vor dir keinen Gesandten gesandt [O
Muhammed £], auBler dass Wir ihm offenbarten: ,,Es gibt keinen,
der der Anbetung wiirdig ist, aufler Mir [Allah] - so betet Mich an.“
[Surah al-Anbiyah 21:25]

: z
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»Wahrlich, Wir haben zu jeder Ummah | Gemeinschaft] einen
Gesandten geschickt [der proklamierte:] 'Betet Allah an und
vermeidet die Taghiir>.'" [Surah 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 alleine stellt.

Frage: Manch einer konnte vielleicht sagen, dass Allah die Eigenschaft
von Uluhiyyah fur andere als Thn Selbst bestdtigt hat. Allah sagt liber
Ibrahim [Abraham] ['alaihis salam], dass er sein Volk fragte:

33 Fiir die Bedeutung von Taghiit, siche Fufinote 2.
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,,Sind es falsche Aliha [Plural von Ilah] auBler Allah, die ihr
begehrt?* [Surah as-Saffat 37:86]

Und der Erhabene sagt:
[88 :ommail] 52 ) AT o § 36 V5h
»uUnd ruft nicht andere, neben Allah, als flah an.“ [Surah al-
Qasas 28:88]

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

Antwort: Uluhiyyah, welche fir andere als Allah bestitigt wird, ist
falsche Uluhiyyah. Sie wird aus diesem Grund komplett abgelehnt, so wie
es durch die Aussagen der Propheten zu ihren Nationen klar wird:

G555 ) 5 0 G AT R 30 JUS s ) 155 Wl 2
[59 sl e V1]
,Gewiss sandten wir Nuah [Noah] zu seinem Volk und er

sagte: ,,Betet Allah an! Ihr habt keinen Z/ah [der also in Wahrheit der
Anbetung wiirdig ist] aufler Ihn.*“ [Surah al-A'raf 7:59]

Dies ist, weil ihre Ilah falsche Ilah sind:
A0 54 A 85 Bl 50 st 0 0,035 0 Bl BT 56 407 51 cuty
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w»Dies ist wegen Allah; Er ist die Wahrheit. Und was sie neben
Thn anrufen, ist Baril [Falschheit]. Und Allah ist der Allerhochste, der
Grofite.* [Surah al-Hajj 22:62]
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Sheikh Salih al-Fawzan schreibt in Mujmal ‘Aqidah as-Salaf [S.18-
21]:

Tawhid al-Uluhiyyah ist Tawhid in der Anbetung, und die
Tawhid des Willens und der Intention [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: ,,O mein Volk!
Betet Allah an! Ihr habt keinen Zlah [der in Wahrheit der Anbetung
wiirdig ist], auBer Ihn.“** Die Gesandten sagten nicht: ,,O mein Volk!
Gewiss, Allah ist euer Herr!“ — denn alle Nationen glaubten schon an die
Rububiyyah Allahs, und dass Er der Einzige Erschaffer ist, und der
Einzige Versorger, und dass Er alleine die Angelegenheiten kontrolliert.
Die Gesandten riefen ihre Nationen dazu, Allah Alleine anzubeten,
genauso wie sie IThn auch als Alleine in der Erschaffung der Kreation
sahen. Die Gesandten diskutierten also mit ihren Nationen basierend auf
dem, was sie schon bestatigten [also die Rububiyyah Allahs].

Der noble Qur‘an nennt Tawhid ar-Rububiyyah als Argument gegen die
Ungldubigen, und ruft sie zu der erforderlichen Erkenntnis ihres
Glaubens: Oh ihr Ungldubigen - 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 Thm [in eurer Gebeten und Bittgebeten]? Solche, die
keine Autoritdt in jeglicher Angelegenheit haben, weder in Kreation,
noch Versorgung, noch in der Kontrolle der Angelegenheiten des
Universums:

~ 2T s,
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34 Der Prophet Nith [‘alaihis salam] sagte es zu seinem Volk [7:59, 23:23] und
Hud [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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»Ist dann Derjenige der erschafft, wie derjenige der nicht
erschafft? Wollt ihr dann nicht bedenken?* [Surah 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 eine Diskussionen 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 Grabmiler gefallen sind, und durch
das Heiligen von Personen, indem ihnen Besonderheiten, die der
Rububiyyah angehoren, 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 gefdhrlichen Angelegenheiten ablassen sollen, in die sie
gefallen sind, denn es ist die Religion der Jahiliyyah [vorlslamische Zeit
der Ignoranz]. Oder vielmehr sind [die 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 heute angeht, so ist das Shirk dieser
fehlgeleiteten Menschen kontinuierlich; ob in Zeiten von Erleichterung
oder Not. Vielmehr ist ihr Shirk in Zeiten von Not noch intensiver! Wenn
die Angelegenheiten schlechter fiir sie werden, hort man sie, wie sie die
Awliyah, die Grabmaéler und die Toten fiir Hilfe in ihren Bittgebeten
anrufen, wobei die Mushrikin in der Vergangenheit Allah mit Ehrlichkeit,
Alleine anrufen wiirden, wiirde sie ein Unheil treffen.’

35 Allah sagt beziiglich den Polytheisten der Jahiliyyah: ,,Und wenn euch Unheil
auf dem Meer widerfihrt, verschwinden [in euren Bittgebeten| diejenigen,
die ihr [sonst neben IThm] anruft, auler Allah Alleine. [Surah al-Isra 17:67]
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Dies ist also die zweite Kategorie, von den Kategorien von Tawhid, und
es 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, fir welche sie alle gesandt wurden. Und es ist
diese Kategorie von Tawhid, wegen dem der Gesandte von Allah # die
Mushrikin bekampfte, bis sie ihr Shirk aufgaben.

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

Ende Zitat von in Mujmal ‘Aqidah as-Salaf
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Sheikh Salih al-Fawzan schreibt in ‘Aqidah 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 in Ubereinstimmung mit dem Anbeten, was Er
durch die Sunnah Seines Gesandten # befohlen hat.

‘Ibadah bedeutet: Demut gegeniiber Allah, dem Erhabenen. Damit
gemeint ist die absolute Demut gegeniiber Allah, dem Allerhéchsten,
zusammen mit absoluter Liebe fiir Allah.

Eine allgemeinere Definition von al-’Ibadah ist: Ein Ubergreifender
Begriff fiir alles, was Allah liebt und mit was Er zufrieden ist, ob von
Aussagen oder Handlungen, innerlich oder duf3erlich.

Und diese [Arten von 'Tbadah] sind kategorisiert in die des Herzens,
der Zunge und der Korperglieder [also Handlungen]. So sind Furcht,
Hoffnung, Liebe, Vertrauen [Tawakkul], Verlangen [Raghbah] und
Ehrfurcht [Rahbah], Beispiele fir 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 den
Korpergliedern und dem Herzen. Abseits von diesen hier genannten
Arten von 'Ibadah gibt es eine Vielzahl von anderen Arten der Anbetung
mit dem Herzen, der Zunge und den Korpergliedern.
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Und beziiglich al-'Ibadah: 'Ibadah ist der Grund, fiir welchen Allah die
Kreation aus Nichts heraus erschuf. Der Allerh6chste sagt:
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,und Ich habe die Jinn und die Menschen nicht erschaffen,
aufler dass sie Mich anbeten. Weder will ich von ihnen irgendwelche
Versorgung, noch will Ich, dass sie Mich speisen. Gewiss, Allah ist
der Versorger [von allem|, Besitzer von Kraft und Stirke.* [Surah az-
Zariyat 51:56-58]

Allah informiert uns in diesem Vers iiber die Weisheit hinter der
Erschaffung der Jinn und der Menschen: Sie liegt in der Etablierung
der Anbetung von Allah. Und Allah ist nicht abhingig von ihrer
Anbetung, vielmehr sind sie abhidngig von Ihm, wegen ihrer Diirftigkeit
gegeniiber Allah*® — so tun sie was daraus folgt, und beten IThn in

36 In einem Hadith-Qudsi, berichtet von Abt Dharr [radiallahu 'anhu], kommt
vor, dass der Gesandte Allahs # berichtet, dass Allah, der Erhabene und
Allerhdchste, sagt: ,,O Meine Sklaven! Ich habe Mir Selbst Unterdriickung
verboten, und Ich habe es auch unter euch verboten - so unterdriickt euch nicht
gegenseitig. O Meine Sklaven! Ihr alle seid irregegangen, au8er diejenigen, die
Ich auf den rechten Weg leite - so fragt Mich nach dem rechten Weg, und Ich
werde euch rechtleiten. O Meine Sklaven! Ihr alle seid hungrig, aufler diejenigen,
die Ich speise - so fragt Mich nach Essen, und Ich werde euch speisen. O Meine
Sklaven! Ihr alle seid nackt [ohne Kleidung], auBer diejenigen, die Ich kleide -
so fragt Mich nach Kleidung, und Ich werde euch kleiden. O Meine Sklaven! Thr
siindigt Tag und Nacht, und Ich vergebe alle Siinden - so bittet Mich um
Vergebung, und Ich werde euch vergeben. O Meine Sklaven! Thr werdet niemals
in der Lage sein Mir zu Schaden, auf dass ihr Mir Schaden zufligen kdnntet, noch
werdet ihr jemals in der Lage sein Mir zu nutzen, auf dass ihr Mir Nutzen bringen
konntet. O Meine Sklaven! Auch wenn der erste von euch, und diejenigen die
danach kamen, die Menschen von euch und die Jinn von euch, alle so
rechtschaffen wiren, wie das Herz von der rechtschaffensten Person von euch,
so wiirde das zu Meiner Herrschaft nichts hinzufiigen. O Meine Sklaven! Auch
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Ubereinstimmung mit Seiner Shari'ah an. So gilt: Wer auch immer Allah
nicht anbetet, ist arrogant. Wer auch immer Ihn anbetet und mit Thm
andere anbetet, ist ein Mushrik. Wer auch immer Thn mit etwas anderem
[oder auf eine andere Weise]| anbetet, als was Er bestimmt hat, ist ein
Mubtadi' [Innovator/Neuerer]. 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 Ausprigungen: ‘Ibadah hat viele
verschiedene Auspragungen. Sie enthélt alle Formen der &ufleren
Gehorsamkeit mit der Zunge und den Korpergliedern, als auch die
Gehorsamkeit im Inneren mit dem Herzen, wie z.B. die Erinnerung an
Allah. Auch Allah Lobpreisen [ Tasbih, Tahlil], die Rezitation des Qur’an,
das Gebet [Salat], die Pflichtalmosen [Zakat], Fasten [Siyam], die
Pilgerfahrt [ Hajj], Jihad, das Gute gebieten und das Schlechte verbieten,
Gutes gegeniiber den Verwandten, den Waisen, den Bediirftigen und den

wenn der erste von euch, und diejenigen die danach kamen, die Menschen von
euch und die Jinn von euch, alle so niedertrichtig wiren, wie das Herz von der
niedertriachtigsten Person von euch, wiirde das von Meiner Herrschaft nichts
mindern. O Meine Sklaven! Auch wenn sich der erste von euch, und diejenigen
die danach kamen, die Menschen von euch und die Jinn 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].

Mu'adh [radiallahu 'anhu] berichtet: Der Prophet ¥ sagte einst: ,,O
Mu'adh! Weiflt was das Recht von Allah auf Seine Sklaven ist, und was das Recht
der Sklaven gegeniiber Allah ist?* Ich sagte: ,,Allah und Seiner Gesandter wissen
es am besten.* Er # sagte: ,,Gewiss, das Recht von Allah auf Seine Sklaven ist,
dass sie Thn anbeten, und Thm dabei keinen Partner beigesellen. Und das Recht
der Sklaven gegeniiber Allah ist, dass wenn sie dies tun, Er sie nicht bestraft.”
Siehe Sunan Ibn Majah [4296], als Sahih klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali
Zai.
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Wanderern tun, gehdren zu Anbetung. Genauso verhalt es sich mit der
Liebe zu Allah und Seinem Gesandten ¥, die Ehrfurcht [Khashya] vor
Allah, und das Zuriickkehren in Reue, nachdem man einen Fehler
begangen hat, Ehrlichkeit [/khlas] in der Religion, geduldig mit Seiner
Entscheidung sein [Sabr], mit Seiner Vorbestimmung zufrieden sein
[Radda], sich auf Thn verlassen [Tawakkul], auf Seine Barmherzigkeit
hoffen [Raja] und Furcht [Khauf] vor Seiner Bestrafung haben. Teil von
'Ibadah sind auch alle Handlungen eines Mu'min [Glaubigen], sollte
er damit beabsichtigen Allah anzubeten, oder wenn sie ihn fiir diesen
Zweck helfen. Sogar seine Angewohnheiten werden dann zur
Anbetung, wenn er damit beabsichtigt Allah anzubeten, wie das Schlafen,
Essen, Trinken, Kaufen und Verkaufen, den Unterhalt verdienen, und
Heirat.>” All diese Angewohnheiten, wenn sie mit einer rechtschaffenen
Absicht verbunden sind, werden zu Anbetung, und Anbetung ist demnach
nicht auf die bekannten Rituale limitiert.*®

37 Beispiel: Er isst, trinkt und schlift, um Kraft und Ausdauer fiir die Anbetung
Allahs und der Erfiillung seiner Pflichten und freiwilligen, angeordneten guten
Taten zu haben, wie das Nachtgebet, oder die Erfiillung der Pflichten die man
beziiglich seiner nahen Familie und Verwandtschaft hat. Wenn er dies mit einer
ehrlichen Absicht tut, so wird er auch fiir das Essen, Trinken und Schlafen
belohnt werden.

3% Der Prophet # sagte beispielsweise: ,,...Und was auch immer ihr [auf Allahs
Weg] ausgebt, so werdet ihr dafiir belohnt werden; sogar fiir einen Héappchen von
Essen, das ihr dem Mund eurer Frau zufiihrt.* Siehe Sahih Bukhari [56] Er £
sagte: ,,Gewiss, wenn ein Muslim fiir seine Familie ausgibt und dafiir eine
Belohnung [von Allah] beabsichtigt, so wird es ihm niedergeschrieben wie
Sadagah [eine Spende].“ Siehe Sahth Muslim [1002]. Mit der ehrlichen Absicht,
miissen auch die vorher genannten, und in den weiteren Abschnitten
ausgefiihrten Bedingungen erfiillt sein, damit die 'Ibadah akzeptiert wird.
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Missverstindnisse in der Definition von al-’Ibadah:

‘Ibadah ist Tawgqifiyyah: dies bedeutet, dass nichts beziiglich
‘Ibadah affirmiert werden kann, auBler es gibt einen Beweis von dem
Buch [dem Qur‘an] und der Sunnah dafiir. Jeder Akt, der als ‘Ibadah
erachtet wird, und nicht von Allah angeordnet wurde, gilt als eine
abgelehnte Innovation [Bid'ah], so wie der Gesandte von Allah *# sagte:
,»Wer auch immer eine Angelegenheit [im Islam] tut, welche nicht von
unseren Angelegenheiten ist, so ist sie abgelehnt.**” Das bedeutet: die Tat
wird abgelehnt und nicht akzeptiert. Dariiber hinaus gilt sie als eine
Siinde, denn sie ist Ungehorsamkeit, und kein Befolgen [/#tiba'] des
Propheten £,

Gewiss, der korrekte Manhaj [Weg], die von Allah angeordnete
Anbetung zu vollziehen: liegt in der MaBigung; zwischen
Nachlissigkeit und Ubertreibung, und zwischen Faulheit und
Extremismus. Allah, der Allerhochste, sagt zu Seinem Gesandten 2:
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»50 sei standhaft, wie es dir befohlen wurde — [dir] und
denjenigen [Gefihrten], die mit dir [in Reue zu Allah] zuriickkehren;
und iibertretet nicht die Grenzen.“ [Surah Had 11:112]

In diesem noblen Vers wird der korrekte Manhaj erklart, um die
Handlungen von Anbetung auszufiihren - und er liegt darin die
Handlungen mit Moderation auszufiihren. Er liegt nicht in Fahrldssigkeit
oder Ubertreibung, sondern in Ubereinstimmung mit den Gesetzen

Allahs: o%é}gi T.S%o »-+.50 Wie es dir befohlen wurde.“ Dann bekriftigt

Allah dieses Verstindnis mit Seiner Aussage: o@f.la.z N5 e.und

3 Mit dieser Wortwahl in Sahth Muslim [1718] berichtet, siche auch Sahih
Bukhari [2697].
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iiberschreitet nicht die Grenzen.“ Uberschreitung [ar-Tughyan)
bedeutet iliber die Grenzen hinauszugehen, und zwar durch Extremismus
und Starrsinnigkeit — und das ist Ubertreibung. Und dieses Verstindnis
ist, was der Prophet # drei von seinen Geféhrten lehrte, als sie ihm ihre
Taten vortrugen. Einer von ihnen sagte: ,,Ich faste, und ich breche nie
mein fasten.* Der andere sagte: ,,Ich bete [nachts], und ich schlafe nicht.*
Der dritte von ihnen sagte: ,,Jch werde nicht heiraten. Der Prophet %
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.“*°

40 Siehe Sahth Bukhari [5063] und Sahth Muslim [1401]. Die Hadith wurde von
Umm-al-Mu'minin 'Aisha [radiallahu 'anha] tiberliefert: ,,Drei Méanner kamen zu
den Frauen des Propheten #, um nach den Anbetungsakten des Propheten % zu
fragen. Als sie dariiber informiert wurden, sahen sie die Taten als geringfiigig an,
und deshalb sagte einer von ihnen: ,,Was mich angeht, so werde ich die ganze
Nacht beten und nicht schlafen.” Und ein anderer sagte: ,,Ich werde mein ganzes
Leben fasten und es nicht brechen.” Und der dritte von ihnen sagte: ,,Ich werde
mich von Frauen fernhalten und nicht heiraten.“ Der Prophet 2 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 Thn 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 Angelegenheit von ‘Ibadah

Die erste Gruppe hat ein sehr reduziertes Verstindnis von
‘Ibadah, und ist nachsichtig in ihrer Ausfithrung, bis sie schlussendlich
viele Formen der Anbetung verlésst und die Bedeutung von Anbetung auf
bestimmte Handlungen und einige wenige Rituale in der Moschee
reduziert. Ihrer Ansicht nach reicht Anbetung nicht bis in die Héusern,
Biiros, Arbeitspldtze, Gesetzgebung, Mairkten, noch zu ihren
Beziechungen, Politik, oder als Entscheidungsgrundlage in ihren
Streitereien, oder sonstigen Aspekte ihres Lebens.

Zweifellos haben die Moscheen haben eine Vortrefflichkeit, und es ist
[gemdB vielen Gelehrten] eine Pflicht [fiir diejenigen, die in der Lage
sind] die fiinf tdglichen Gebete darin beten, aber Anbetung umfasst alle
Aspekte des Lebens ecines Muslims — innerhalb der Moschee und
auBerhalb.

Die zweite Gruppe ist extrem in der Ausiibung der ‘Ibadah, bis es das
AusmaB von Ubertreibung erreicht. Sie erheben die Handlungen die
empfohlen [Mustahabb] sind, auf das Level von Pflichten [ Wajibat], und
verbieten einige erlaubte [Mubah] Handlungen, und sie erkldren jede
Person als falsch, die nicht mit ihrem Manhaj [Weg] einverstanden ist,
und ihr Verstindnis als falsch nachweist.*!

41 Das heift, dass sie extrem in ihrer Religion waren. Ein Beispiel wire, dass sie
einem Reisenden nicht erlauben wiirden seine Gebete zu kiirzen oder sein Fasten
zu brechen, obwohl dies fir ihn erlaubt ist. Solcher Extremismus ist nicht von
der Sunnah des Propheten ¥, wie von 'Aisha [radiallahu 'anha] in Sahih Bukhari
[3560] berichtet wird: ,,Wann immer dem Gesandten von Allah £ die Wahl
zwischen zwei Angelegenheiten gegeben wurde, wiirde er die leichtere davon
wihlen, auller wenn es eine Siinde war. Wenn es eine Siinde war, so war er der
am weitesten entfernte davon von den Menschen.“ Und er # sagte in einer
Uberlieferung: ,,Und habe Acht vor [Ghulii] Extremismus in der Religion. Denn
gewiss, diejenigen vor euch wurden wegen Extremismus in der Religion
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,,Und die Beste Rechtleitung ist die Rechtleitung von Muhammed 2, und
die schlimmsten Angelegenheiten sind die neu eingefiihrten

Angelegenheiten.**

zerstort.*, berichtet in an-Nasa'i [3059] als Sahih klassifiziert von Hafidh Zubayr
'Ali Zai [rahimahullah]. Hier sollte jedoch angemerkt sein, dass Extremismus
von der Religion definiert wird, und nicht von den Menschen. Es ist wichtig dies
zu verstehen, da es unter den Muslimen leider manche gibt, die die Erfiillung von
grundlegenden Pflichten im Islam schon als Extremismus verstehen, wie z.B. das
Festhalten and den fiinf tiglichen Gebeten oder das Fasten im Ramadan, oder
andersartige Pflichten, wie sich einen Bart wachsen zu lassen oder den korrekten
Hijab zu tragen. Was extrem ist und was nicht, wird von der Religion definiert.
2 Dies ist eine Aussage des Propheten £, vgl. Sunan an-Nasa'i [1579], als Sahih
klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai.
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Die Siulen der korrekten Anbetung

Anbetung kommt stets auf drei Sidulen zuriick: Liebe, Furcht
und Hoffnung.

Anbetung umfasst sie alle: Liebe mit Demut, und Furcht mit Hoffnung,.
Es ist notwendig, dass man in seiner 'Ibadah all diese Angelegenheiten
vereint. Allah beschreibt Seine gldubigen Diener, und sagt, sie sein
diejenigen:

2 5. 582
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» «-.die Er liebt und die Ihn lieben. [Surah al-Maida 5:54]

und Er sagt:
[165 5520 § 5 €2 35T hias o,aliss

»Aber die Gliubigen sind stirker in ihrer Liebe zu Allah.“
[Surah al-Bagarah 2:165]

Er beschreibt Seine Gesandten und Propheten, und sagt:
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»Gewiss, sie pflegten sich [darin] zu beeilen gute Taten zu
tun, und sie wiirden Uns [in ihren Gebeten und Bittgebeten] anrufen
mit Hoffnung und Furcht, und sie waren Uns mit Demut ergeben.“
[Surah al-Anbiyah 21:90]

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

67



alleine anbetet, ist ein Murji.**> Derjenige der Allah nur mir Furcht alleine
anbetet, ist ein Huroori [von den Khawarij]*. Und derjenige, der Allah
mit Liebe, Furcht und Hoffnung anbetet, ist ein Mu'min und ein
Muwahhid. Dies wird von Sheikh-ul-Islam Ibn Taymiyyah®
[rahimahullah] in seiner Abhandlung al-'Ubudiyyah erwéhnt, und er
sagte auch: ,Demnach ist die Religion von Allah: Anbetung,
Gehorsamkeit und Ergebenheit zu Thm. Was ‘Ibddah angeht, so ist die

43 Die Murji'ah sind Befolger einer Sekte die an /rja’ glaubt, also dass Siinden
nicht das Level von Eeman [Glauben] beeinflussen und Handlungen keinen
Einfluss auf die Stirke und Schwiche des Glaubens haben. Dieser héretische
Glauben wird in vielen Versen des Qur‘an widerlegt, wie z.B.: ,,...und wenn
ihnen Seine Verse verlesen werden, so vermehrt es ihren Glauben.* [Surah
al-Anfal 8:2] und ,,Was aber diejenigen angeht, die glauben, so hat sie ihren
Glauben gemehrt, und sie sind voller Freude.*“ [Surah at-Tawbah 9:124], und
es gibt unzdhlige Ahadith, Aussagen der Gefahrten und Gelehrten des Islam
diesbeziiglich. Siinden verringern ndmlich die Stirke des Glaubens, und gute
Taten stérken den Glauben.

4 Die Khawarij sind diejenigen, die zu der Zeit der Khalifats von 'Ali bin Abi
Talib [radiallahu ‘anhu] gegen ihn rebellierten. Sie halten die Rebellion und den
Kampf gegen muslimische Herrscher als erlaubt und glauben unter anderem,
dass jeder, der eine der grofen Siinden begeht, zu einem Unglaubigen wird und
fiir immer in der Holle sein wird. Wegen dieser Sichtweise, zusammen mit
anderen falschen Vorstellungen beziiglich der Religion, haben sie kein Problem
damit Muslime im Zuge ihrer Rebellionen zu tdten. Die Gelehrten sehen
Gruppierungen wie Al-Qaida, Daesh [ISIS], Boko Haram etc. als moderne
Ableger der Khawarij, da sie diese und andere fehlgegangene Ideologien dieser
Sekte libernommen haben. Der Prophet prophezeite in vielen Ahadith von dieser
fehlgegangenen Sekte, sieche z.B. Sahth Bukhari [6933, 6934], Sahth Muslim
[1066-1068], Sunan Ibn Majah [173-181], Sunan Abu Dawid [4765, 4767,
4768] und weitere.

4 Taqi ad-Din Abii al-'Abbas Ahmad Ibn 'Abd-al-Halim Ibn 'Abd-as-Salam Ibn
Taymiyyah al-Harrani [rahimahullah] wurde in Rabi' al-Awwal 661 AH in
Harran geboren. Er schrieb viele einflussreiche Biicher und produzierte
hochkaritige Gelehrten als seine Schiiler. [hm wird auch eine groBe historische
Rolle bei der Zuriickdrangung der Tartaren vom damaligen Syrien zugesprochen.
Seine Biicher werden noch heute studiert, diskutiert und in Islamischen
Universitdten gelehrt. Er starb im Jahr 728 AH.
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urspriingliche Bedeutung: Demut und Ergebenheit. Man sagt: ,,cin Weg,

der mu ‘abbad ist*“ — d.h. er wurde geglittet [oder gedemiitigt], weil darauf
viel gelaufen wurde. Allerdings umfasst die ‘7badah, die uns befohlen
wurde, die Bedeutung von Ergebenheit zusammen mit der Bedeutung von
Liebe. Sie driickt den hochsten Grad von Ergebenheit zu Allah, durch den
hochsten Grad von Liebe zu IThm aus. Wenn sich jemand einer Person
ergibt, wihrend er Hass fiir sie hat, ist er ndmlich nicht ‘dabid [ Anbeter]
jener Person. Und falls eine Person eine andere liebt, aber sich ihr nicht
gleichzeitig ergibt, ist sie ebenfalls kein ‘Aabid von ihr — so wie ein Mann,
der seinen Sohn und seinen Freund liebt. Dementsprechend ist eine der
beiden [Qualitdten] nicht genug, wenn es um die ‘Ibadah [ Anbetung] von
Allah, dem Allerhochsten, geht. Vielmehr ist es notwendig, dass Allah
fiir den '4bd [Sklaven] der am meisten geliebte ist - vor allem anderen.
Und er sollte Allah als den Grofiten von allen sehen. Gewiss, niemand
anderes als Allah verdient totale Liebe und Ergebenheit...“*°

'Allamah [der GroBgelehrte] Ibn al-Qayyim*’ [rahimahullah] schreibt in
seinem Gedicht an-Naniyyah:*

Die Anbetung des Allerbarmers zusammen mit der Ergebenheit
ist es, die allerhochste Liebe fiir des Anbetenden.

Ihn [zu haben],

Wa 'ibadatu ar-Rahmani ghayatu hubbiht ma’a zulli 'abdihi huma qudban

46 Siehe Majmoo' al-Fatawa Sheikh-ul-Islam [10/152].

47 Shams ud-Din Abu Abdullah Muhammad bin Abu Bakr ibn Ayyiib az-ZarT al-
Dimashdt [rahimahullah], auch bekannt als Ibn al-Qayyim, wurde in Safar im
Jahr 691 AH geboren. Er war einer der bekanntesten Schiiler von Ibn Taymiyyah
und wurde von vielen Gelehrten seiner Zeit, als auch gegenwirtigen Gelehrten,
als Imam des Qur‘an und der Sunnah gepriesen. Er hat eine Vielzahl von Biicher
mit authentischem Wissen hinterlassen, die sich u.A. mit Tafsir, den Hadith-
wissenschaften, Figh, Biographie des Propheten #, Geschichte, Medizin und mit
dem Zustand der Herzen der Dieners Allahs befassen. Er starb im Jahr 751 AH.
4 vgl. at-Ta'liq al-Mukhtasar 'ala al-Qasidat an-Niiniyyah [S.144].
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Dies sind die zwei Achsen, auf
welcher die Umlaufbahn der
‘Ibadah lduft.

Wa 'alaihima falaku al-"ibadati dairun

Und das was dazu fiihrt, dass sie
umlduft, ist der Befehl des
Gesandten #

wa maddaruhu bi al-amri rasuliht

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

ma dara hatta qgamatil qudban

nicht Geliiste, die Seele oder der
Shaytan.

la bil hawa wa an-nafsi wa ash-shaytan

'"Allamah Tbn al-Qayyim [rahimahullah] umschreibt den Umlauf der
Anbetung so, dass sie auf den Achsen von Liebe und Ergebenheit fiir den
Geliebten lduft — und der Geliebte ist Allah, Erhaben Majestatisch ist Er
- sie ist wie den Umlauf eines Himmelskorpers auf seinen Achsen. Er
erwdhnt auch, dass der Umlauf der Anbetung auf dem Befehl des
Gesandten * basiert, und was er angeordnet hat, und nicht den Geliisten,
oder was einem die Seele oder der Satan befiehlt, denn so etwas wiirde
nicht als 'Thadah zihlen. Die Anordnungen des Gesandten # beeinflussen
den Umlauf der Anbetung, nicht die Befolgung von Innovationen [in der
Religion] [Bid'at], Aberglaube [Khurafat], die Geliste [Hawa], oder
blindes befolgen der Vorviter [Taqlid)].

Ende Zitat von ‘Aqidah at-Tawhid.

70



Glauben an
Allahs Einzigkeit
in Seinen Namen und
Attributen

Glauben an Tawhid al-Asma wa as-Sifat.




Und beziiglich dieser Kategorie von Tawhid - die Namen und
Attribute von Allah - sind sich diejenigen Sekten, die sich dem Islam
zusprechen, uneinig. Sie haben sich in verschiedene Gruppierungen
aufgeteilt, basierend auf den folgenden drei Prinzipien:

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

2. An alle Namen und Attribute 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 Majestatische, hat keine Namen und
Attribute. Wir haben sie verlassen [also die qur’anischen Verse und
Ahadith die tber die Namen und Attribute von Allah sprechen], da sie
unklar [Mutashabih] sind.*

Die as-Salaf as-Salih bestanden auf dem, auf was der Prophet # war, und
seine Gefahrten waren, und sie bestétigten die Namen und Attribute von
Allah, und gehorchten somit dem, was in der Aussage von Allah, dem
Erhabenen und Majestétischen, erwéhnt ist:

[180 1<l e Y] %@;ﬁgg AT Ap

»uUnd Allah gehoren die Schonsten Namen, so ruft Ihn mit
ihnen an.* [Surah al-A’raf 7:180]

Dieser qur’anische Vers ist ein Beweis fiir die Bestdtigung der Namen
von Allah, und der folgende Vers ist ein Beweis fir die Bestdtigung der
Attribute von Allah:

[60 =] & JeNT Jdii v

»e-und fiir Allah ist die hochste Beschreibung,* [Surah an-
Nahl 16:60]
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Die Bedeutung von ,,...hochste Beschreibung® ist die vollkommene
Beschreibung. Dies sind zwei allgemeine Verse, die zwei
Angelegenheiten affirmieren:

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

Und was die Details [zu den Namen und Attributen von Allah angeht], so
gibt es eine Vielzahl davon im Qur‘an und der Sunnah.

Was diejenigen angeht, die die Namen Allahs bestétigen, ohne seine
Attribute zu bestitigen, so sagen sie: ,,Allah ist Sami’ [der Allhorende]
ohne zu Horen, und Er ist Basir [der Allsehende] ohne zu Sehen®. Das ist
wohlbekannt im Madhab der Mu'tazilah.*’

Was die dritte Gruppe angeht, so bestitigen sie die Namen Allahs und
einige Seiner Attribute. Sie bestétigen sieben Attribute und leugnen alle
anderen; und diese sieben Attribute sind:

Leben
Wissen
Macht
Horen
Sehen
Willen und
Sprechen.

NS W=

4 Diese Sekte wurde im zweiten Jahrhundert nach der Hijra von 'Amr ibn 'Ubayd
and Wasil ibn 'Ata gestartet. Zusammengefasst gehdren zu ihren Merkmalen,
dass sie Allah Seine Attribute absprechen und dies Tawhid nennen, Rebellion
gegen den muslimischen Herrscher als erlaubt ansehen und der Gedanke, dass
Muslime die grofie Siinden begehen, sich in einem Zustand zwischen Glauben
und Unglauben befinden und fiir immer in der Holle sein werden. Thre Ideologien
und deren gewaltsame Durchsetzung durch ihnen zugeneigte Herrscher, fiihrten
zu einigen den grofiten Fitan [Priifungen/Unruhen] der frithen islamischen
Geschichte.
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As-Safarani fasst diese 'Aqidah in seiner Aussage zusammen: >’

Er hat Leben, Sprechen und Horen, Willen, Wissen und
Sehen, Macht.
Und Seine Macht erstreckt sich und genauso ist Sein Willen...

auf alles mogliche,

Diejenigen [von der dritten Gruppe| argumentieren: Diese Attribute
werden vom Intellekt akzeptiert, deswegen bestitigen wir sie. Der Rest
[der im Qur‘an und der Sunnah genannten Attribute] werden jedoch nicht
vom Intellekt akzeptiert wird, deshalb bestdtigen wir sie nicht.

Und sie sagen: Die Existenz [von Kreationen] beweist, dass sie in
Existenz gebracht wurden. Thre Existenz beweist Macht, denn es ist nicht
moglich, dass etwas ohne Macht in Existenz gebracht werden kann. Das
ist ein intellektueller Beweis. Und sie sagen, dass Spezifikation Willen
beweist — d.h. die Wahl/Willen die Sonne zu erschaffen, den Mond, den
Himmel und die Erde. All dies beweist den Willen ihres Erschaffers, der
gewollt hat, dass diese Dinge so sind, wie sie sind. Die ist ebenfalls ein
intellektueller Beweis.

Schauen wir in die Kreation, so finden wir eine perfekte, kohdrente
Kreation. Kohdrenz [Stimmigkeit/Harmonie] beweist Wissen, denn
jemand unwissendes kann nicht mit Kohérenz erschaffen.

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

Dann sagen sie, dass diese drei Attribute nicht ohne Leben existieren
konnen, und somit bestétigen sie das Attribut von Leben. Ein Leben kann
dann mit Horen, Sehen und Sprechen sein, welches Attribute der
Perfektion sind, oder ein Leben kann blind, taub und stumm sein, welches
Attribute von Mangelhaftigkeit sind. Deshalb sagen sie, dass es

50 Siehe 'Aqidah as-Safarani [Vers 36-37].
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verpflichtend ist, diese Attribute der Perfektion fiir das Leben zu
bestétigen.

Das sind also ihre Beweise, und es sind intellektuelle Beweise, durch
welche sie diese sieben Attribute bestéitigen.

Wenn zu einem von ihnen gesagt wird das Attribut von Barmherzigkeit
fiir Allah zu bestdtigen, lehnt er ab, und sagt: ,,Ich bestdtige nicht das
Attribut von Barmherzigkeit fiir Allah, denn ich erklére es so, wie ich es
glaube. Und ich sage: Barmherzigkeit ist der Willen Gutes zu tun, oder
es ist der Akt selbst, Gutes zu tun.”, und somit versteht er Barmherzigkeit
nicht als Attribut.

Wie sagen jedoch: Dies ist ein falsches Verstindnis. Vielmehr kdnnen
wir die Barmherzigkeit Allahs rational beweisen, und zwar durch die
Effekte von Allahs Barmherzigkeit, die wir in dieser Welt sehen, und die
Segen und Gaben Allahs fiir Seine Kreaturen, die nicht aufgezihlt werden
konnen. Sie alle sind wegen der Barmherzigkeit von Allah. Diese Segen
beweisen das Attribut von Barmherzigkeit. Und dieser Beweis der
unzdhligen Segen, der fiir die Bestdtigung des Attributs der
Barmherzigkeit fiir Allah verwendet wird, ist stirker als die
Zuriickfiihrung all dieser Sachen auf den Willen Allahs, da das erstere
sowohl dem Ordinédren, als auch dem Gelehrten bekannt ist. Trotz all
dem, verneinen sie das Attribut von Barmherzigkeit, und bestétigen das
Attribut von Willen.”!

1 Ein Attribut ist ein Wesensmerkmal, also eine innere Eigenschaft. Anstatt die
Effekte der Barmherzigkeit Allahs, die wir sehen konnen, auf die innere
Eigenschaft Allahs, der Barmherzige zu sein, zuriickzufiihren, fiihrt diese
Gruppe diese Effekte auf den Willen Allahs zuriick barmherzige Taten zu tun.
Damit sprechen sie Allah das Attribut von Barmherzigkeit ab, und reduzieren die
Effekte lediglich auf einen Willen Gutes zu tun. Sie tun dies, obwohl das Attribut
der Barmherzigkeit Allahs klar und deutlich durch qur’anische Verse und
authentische Ahadith bewiesen ist, und jedermann wohlbekannt ist.
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Aus diesem Beispiel wird ersichtlich, dass wer auch immer den Weg der

Salaf aufgibt, in einer kontinuierlichen Ablehnung [der qur’anischen
Verse und authentischen Ahadith] ist, denn es gibt keine Harmonie in
[einer Ideologie] der Falschheit.

[82 c‘-ﬂ-\“]%\fﬁ \wb»}«n\j@muﬁogjb%»

»Und wenn es von jemand anderem als Allah gekommen
wire, wiirden sie darin viele Widerspriiche finden.* [Surah an-Nisa
4:82]

Unser [Ahlus-Sunnah wal-Jama'ah]’* Glaube beziiglich der Namen und
Attribute Allahs ist, dass wir die Namen und Attribute von Allah
bestdtigen, die Er fiir Sich Selbst bestétigt hat. Wir lautern/reinigen diese
Bestitigung jedoch von den zwei grofien Verboten: Tamthil [Allah als
dhnlich zu Seiner Kreation erachten] und Takyif [zu fragen 'wie' die
Namen und Attribute von Allah in ihrer Auspragung sind].

Das Verbot von Tamthil [das Verbot Allah mit Seiner Kreation
gleichzusetzen, oder Ahnlichkeit anzudeuten] hat sowohl textuelle, als

auch rationale Beweise. Was dic textuellen Beweise angeht, so sagt
Allah:

(1150530 all 20T 385 E 0 28 505

w»Nichts ist Thm gleich.* [Surah ash-Shiira 42:11]

2 Ahlus-Sunnah wal-Jama'ah, Ahlul-Hadith, Ahlul-Athar und dhnliche Namen,
sind beschreibende Namen, die jeden Menschen beschreiben, der sich an den
Qur‘an und die Sunnah des Propheten # hilt, und diese beiden in Ubereinkunft
mit dem Verstdndnis der Gefdhrten und anderen Salaf dieser Ummah versteht.
Fiir Details, siehe die zu dieser Thematik verfassten Biicher iiber 'Aqidah.
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»30 prigt keine Gleichnisse fiir Allah.“ [Surah an-Nahl 16:74]
[65 i) 4Gz A i3 Jap

,Kennst du etwa jemanden der IThm dhnelt?* [Surah Maryam
19:65]«

[22 2] 431l & 1,12 Y6y

»30 setzt Allah nicht andere als Seinesgleichen...“ [Surah al-
Bagarah 2:22]

Es gibt viele textuelle Beweise im Qur‘an und in der Sunnah mit
derselben Bedeutung.

Und was die rationalen Beweise angeht, so sagen wir: Es kann niemals
rational sein den Erschaffer mit der Kreation gleichzusetzen, wo es doch
gewaltige Unterschiede zwischen ihnen beiden gibt: Der Erschaffer ist
der Eine, der [die Kreation] in die Existenz bringt, und die Kreation ist
das, was erschaffen wird. Die Existenz des Erschaffers ist ewig und
unverginglich, aber die Kreation ist nicht zu jeder Zeit prasent und kann
jederzeit vergehen; vielmehr wird sie vergehen. Der Allerhdchste sagt:

[27-26 e A 53 V5 JAT 5 05 225 1555 006 Gk 35 £

wJeder auf ihr [- der Erde -] wird vergehen. Und es wird das
Gesicht deines Herrn verbleiben, Besitzer von Majestit und Ehre.“
[Surah ar-Rahman 55:26-27]

Manche der Salaf sagten, dass wenn man den Vers liest: ,,Jeder auf ihr
wird vergehen.“ Man hier nicht stoppen sollte; vielmehr sollte man auch
das lesen, was danach erwédhnt wird: ,,Und es wird das Gesicht deines
Herrn verbleiben, Besitzer von Majestit und Ehre.“ Man sollte
weiterlesen, um den klaren und deutlichen Unterscheidung zwischen dem
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Erschaffer und dem Erschaffenen zu verstehen, und um die
Vollkommenheit Allahs, dem Erhabenen, zu erkennen, und die
Mangelhaftigkeit von allem aufer Thm.

Es konnte jedoch jemand argumentieren: Allah hat fiir sich in diesem
Vers ein Gesicht bestétigt, so wie Er sagt:

[27 i M 3T JIAT 55 855 435 oEasp
,und es wird das Gesicht deines Herrn verbleiben, Besitzer

von Majestit und Ehre.“ [Surah ar-Rahman 55:27], und er sagt
weiterhin:

Ich kann mir das Gesicht nicht vorstellen, aufler dass es wie das Gesicht
der Kreation ist, deshalb bedeutet die Bestitigung [des Attributs] des
Gesichtes von Allah zwingendermaflen Ihn mit der Kreation
gleichzusetzen. Das ist, weil der Qur‘an in der arabischen Sprache ist und
die Bedeutung von Gesicht wohlbekannt unter den Menschen ist, und das
perfekteste Gesicht ist das menschliche Gesicht. Demnach ist das Gesicht
von Allah wie das menschliche Gesicht.

Wie antworten wir also?

Wir sagen: Das ist ein falsches Verstiandnis, denn das Gesicht wird Allah
zugeschrieben, und das, was etwas zugeschrieben wird, entspricht dem
Einen, dem es zugeschrieben wird. Demnach entspricht das Gesicht von
Allah Thm Alleine, und das menschliche Gesicht entspricht dem
Menschen. Und wir sagen aulerdem: du hast ein Gesicht, und der Lowe
hat ein Gesicht, und die Katze hat ein Gesicht. Wenn wir also sagen: das
Gesicht eines Mannes, das Gesicht eines Lowen, das Gesicht einer Katze
— bedeutet das zwingendermafien, dass wir ein Gleichnis setzen? Nein,
denn niemand sagt, dass sein Gesicht wie das einer Katze ist, oder wie
das eines Lowen.
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Wir wissen also aus diesem Beispiel, dass das Gesicht dem entspricht,
dem es zugeschrieben wird. Es ist demnach durch textuelle und rationale
Beweise bewiesen, dass die Bestitigung der Attribute von Allah, dem
Erhabenen, niemals zwingendermallen eine Gleichsetzung zwischen
Erschaffer und Erschaffenem bedeutet.

Was das Verbot von Takyif angeht, so bedeutet Takyif, dass die
Attribute von Allah beziiglich ihrer Auspriagung weder mit Worten, noch
mit Handlungen beschrieben werden konnen. Dies hat ebenfalls logische
und textuelle Beweise.

Der textueller Beweis ist die Aussage von Allah:

[110 :ak] §ils ooy 5l V3b

,,...und sie umfassen es nicht in [ihrem] Wissen...“ [Surah Ta-
Ha 20:110], und Seine Aussage:

[255 3 A0] dradde 33 s0ds Okt Vib

»e-und sie umfassen nichts von Seinem Wissen...*“ [Surah al-
Bagarah 2:255]

Und die Aussage des Allerhochsten:

ol BT 3l Y 5as 6y ke 588 B el 5 455 ) B

[33 1o 1] 5,2055 Y s T B s oy vl gy J T 6 AL 158

»Sag [0 Muhammed #£]: Mein Herr hat nur die
Abscheulichkeiten verboten - was von ihnen offen und was verborgen
ist - und auch Siinden, und Unterdriickung ohne Recht, und dass ihr
Allah etwas beigesellt wofiir Er keine Erméchtigung herabgesandt
hat, und dass ihr iiber Allah das sagt, was ihr nicht wisst.“ [Surah al-
A’raf 7:33], und Seine Aussage:
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,»und verfolge nicht das, wovon du kein Wissen hast. Gewiss,
das Gehor, das Augenlicht und das Herz — alle von ihnen werden
befragt werden.* [Surah al-Isra 17:36]

Demnach hat derjenige, der Allah beschreibt, das gesagt, woriiber er kein
Wissen hat [denn wir wurden nicht iiber die Beschreibung der
Auspriagung von Allahs Attributen informiert].

Und was die rationalen Beweise fiir das Verbot von Takyif angeht, so
sagen wir: Es nicht moglich fiir einen Menschen die Beschreibung von
etwas zu wissen, auller er hat die Sache selbst gesehen, er hat etwas
gesehen was der Sache dhnlich ist, oder er hat eine wahre Information
beziiglich der Sache gehort.

Beispiel: Wiirde ich eine Sache mit meinen eigenen Augen sehen, dann
wiisste ich ihre Beschreibung, denn ich habe sie mit meinen eigenen
Augen geschen. Ein Beispiel dafiir, die Beschreibung von etwas zu
wissen, wenn es einer bekannten Sache dhnlich ist, ist wenn jemand zu
mir kommt, und sagt: ,,Ich habe ein bestimmtes Auto gekauft und es ist
wie das Modell XX, und er sagt mir, dass es jene und solche
Eigenschaften hat, und diese und jene Farbe. Obwohl ich das eigentliche
Auto nicht gesehen habe, kenne ich das Auto anhand der Beschreibung,
sogar wenn ich es nicht selbst gesehen habe, weil ich aber ein dazu
dhnliches Auto schon kenne und gesehen habe.

Ein Beispiel fiir eine wahre Information ist es, wenn ein Mann zu mir
kommt, und sagt: ,,Ich habe ein Kamel, und es hat jene und solche
Attribute.”, und er beschreibt mir seine Kennzeichen. Ich werde dann
wissen wie das Kamel ist, weil ich wahre Information dariiber gehort
habe.
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Wenn wir dieses rationale Prinzip auf die Attribute von Allah, dem
Erhabenen, iibertragen, dann ist es nicht moglich fiir uns die Attribute von
Allah durch irgendeine dieser drei Quellen zu kennen, denn wir haben sie
weder selbst gesehen, noch gibt es etwas dazu dhnliches, noch wurden
wir dariiber informiert.

Deshalb sagten einige der Gelehrten: Falls ein Jahmi>® dich fragt: ,,Allah
kommt zum untersten Himmel herab. Wie ist Allahs Herabkommen?*
Dann sollst du antworten: ,,Allah hat uns dariiber informiert, dass Er
herabkommt,”* aber Er hat uns nicht dariiber informiert 'wie' Er
herabkommt. Wir miissen also an das glauben was uns erreicht hat, und
dartiber schweigen, woriiber wir nicht informiert worden sind.*

Und schau auf die Aussage von Imam Malik [rahimahullah], als er tiber
den Vers gefragt wurde:

53 Die Jahmiyyah sind die Befolger von Jahm ibn Safwan [gest. 128 AH]. Sie
leugnen dass Allah Attribute hat und waren die ersten, die gesagt haben, dass der
Qur‘an nicht die Worte Allahs sind. Es ist diese Innovation der Jahmiyyah fiir
dessen Bekdmpfung Imam Ahmed ibn Hanbal [rahimahullah] mehrmals von zu
den Jahmiyyah geneigten Autorititen ausgepeitscht und gefoltert wurde, bis
Allah Abul-Fadl, Ja'far ibn al-Mu'tasimbillah [rahimahullah] an die Macht
brachte, welcher diese Innovation ausldschte.

34 Siehe z.B. Sahih Muslim [758] und Sahih al-Bukhari [1145], berichtet von Abi
Huraira [radiallahu ‘anhu]: Der Prophet ¥ 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?

Siehe auch Surah al-Fajr [89:22].

[Kommentar zum Hadith: Das letzte Drittel der Nacht berechnet sich,
indem man den Beginn der Zeit vom 'Isha-Gebet, bis zum Beginn der Zeit des
Fajr-Gebets nimmt, und davon das letzte Drittel berechnet. Siehe den
Kommentar von Sheikh 'Abd al- Muhsin al-'Abbad [hafidhahullah] in Sharh
Sunan Abi Dawiid [13/287] (Maktaba ash-Shamela Version).]
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[5 1] deszil usall de 5330

,»Der Allerbarmer erhob [Istawa] Sich iiber den Thron.*“
[Surah 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 erhob er seinen Kopf und antwortete mit der berithmten
Aussage, die als Malistab fiir jedes der Attribute Allahs erachtet wird. Er
sagte:

LIstawa ist nicht unbekannt [in Jses pé szl
der Sprache],
das 'wie' geht iib.er unseren Jyine 4 S,
Verstand hinaus,
daran zu glauben ist eine Pflicht ey 4 oYl
und dariiber zu fragen ist eine few aie Jisdl,

Innovation.*

%> So sagen wir zu jeder Person, die iiber die Beschreibung - das 'wie'
[Kayf] - eines der Attribute Allahs fragt: ,,Du bist ein Innovator

55 Siehe dafiir z.B. al-'Uluww lil-‘Aliyyil-Ghaffar [1/286-287] von Imam adh-
Dhahabi. Es gibt mehrere weitere qur’anische Verse und Ahadith, die beweisen,
dass Allah, al-4'rla [der Allerhochste], iiber Seinem Thron ist, welcher {iber dem
siebten Himmel ist, das 'wie' ist dabei gemd3 Seiner Erhabenheit. Siehe z.B.
Surah Al-Mulk [67:17,18], Surah al-Hadid [57:4], Surah al-Furgan [25:59] und
weitere Verse und Ahadith. Und dass Allah mit Seiner Essenz iiber Seinem
Thron ist, ist auch das Verstindnis der Salaf dieser Ummah. Es wird berichtet,
dass Imam Ahmad ibn Hanbal [rahimahullah] gefragt wurde: ,,Unser Herr,
Erhaben und Majestidtisch ist Er, ist liber dem siebten Himmel, {iber Seinem
Thron, separat und distinkt von Seiner Kreation, und Seine Macht und Sein
Wissen sind iiberall?* Er sagte: ,,Ja! Und nichts befindet sich auflerhalb Seines
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[Mubtadi']. Deine Aufgaben ist es an das zu glauben, was dich erreicht
hat, und iiber das zu schweigen, woriiber du nicht informiert
wurdest.“*°

Wissens.” Siehe al-'Uluww lil-‘Aliyyil-Ghaffar [2/113, Hadith 438], mit einer
Sahth Isnad laut Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl. Tahqiqi Maqalat [6/38].

Uber das 'wie' zu fragen wird deshalb als Innovation erachtet, weil die
erste und beste Generation nicht {iber das 'wie' der Attribute von Allah fragte. Sie
bestitigten diejenigen Attribute, die Allah und Sein Gesandter # fiir Ihn
bestitigten, und sie verneinten diejenigen Attribute, die Allah und Sein
Gesandter ¥ fiir Ihn verneinten, und sie schwiegen iiber das, was dariiber
hinausging.

56 Das ist der Manhaj der Salaf, wenn es um die Attribute von Allah geht:

Imam Sufyan bin 'Uyaynah [gest. 198H] [rahimahullah] sagte:
»Beziiglich der Attribute von Allah, die Er selbst im Qur‘an genannt hat, so ist
ihre Rezitation ihre Erklirung [sie werden also mit ihrer offensichtlichen
Bedeutung verstanden]. Weder wird {iber ihre Ausprigung [das 'wie']
gesprochen, noch wird ein Gleichnis fiir sie gesetzt.” Siehe as-Sifat von Imam
ad-Daraqutni [1/70].

Imam ash-Shafi’i [gest. 204H] [rahimahullah] sagte: ,,Ich bezeuge
meinen Glauben an Allah, und die Verse die von Allah gekommen sind, und sie
sind so, wie Allah sie wollte. Und ich bezeuge meinen Glauben an den Gesandten
Allahs #, und was von ihm gekommen ist, und es ist so, wie der Gesandte Allahs
£ es wollte.“, vgl. Lu'ma al-I'tiqad, Sharh Uthaymin [1/36].

Al-Walid bin Muslim [gest. 140H] [rahimahullah] sagte: ,Ich fragte
Awza'T, Sufyan ibn 'Uyaynah und Malik ibn Anas [rahimahumullah] beziiglich
der Ahadith, die liber die Attribute von Allah, und das Ansehen von Allah [ar-
Ru'yah][am Tag der Auferstehung - siche z.B. Sahth Bukhari [7436] und Sahih
Muslim [182], und Surah al-Qiyamah (75:22-23)] gekommen sind. Sie
antworteten: ,,Berichte sie so weiter, wie sie zu dir gekommen sind, ohne ihr 'wie'
zu beschreiben.* Siehe Sharh as-Sunnah Imam Bayhaqi [1/171].

Imam Malik [gest. 179H] [rahimahullah] sagte: , Hiitet euch vor
Innovationen [Bid'at] in der Religion!* Jemand fragte darauthin: ,,Was sind die
Innovationen?* Er sagte: ,,Die Leute von Bid'ah sind diejenigen, die iiber die
Namen und Attribute von Allah, Seinem Sprechen, Wissen und Seiner Macht
reden, und nicht {iber die Sachen schweigen, iiber die die noblen Gefdhrten des
Propheten # und die Tabi'in, die ihnen folgten, Schweigen bewahrt haben.*
Siehe Sharh as-Sunnah Imam Baghawt [1/217] Wie oben schon erwéhnt, ist es
laut Imam Malik notwendig, die Namen und Attribute von Allah so zu
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akzeptieren, wie sie uns erreicht haben, und nicht ohne Wissen iiber sie zu
sprechen oder iiber sie zu diskutieren.

Imam Abt Hanifa [gest. 150H] [rahimahullah] sagte: ,,Es ist fiir
niemanden erlaubt [ohne Wissen] {iber Allah zu reden. Er sagt nur, beziiglich der
Attribute, was Allah Selbst gesagt hat. Seine Meinung hat darin nichts zu suchen.
Allah, der Herr der Welten, ist Erhaben und der Allerhochste.” Siehe Sharh
‘Aqidah at-Tahawiyyah [1/313]. Als Imam Aba Hanifa iiber das Herabkommen
von Allah gefragt wurde, sagte er: ,Er kommt herab, ohne ein 'wie' [zu
definieren].” Siehe Sharh ‘Aqidah at-Tahawiyyah [1/218]

Als Imam Abii Ja'far at-Tahawi [rahimahullah] Giber das Herabkommen
von Allah gefragt wurde, sagte er: ,,Das 'Herabkommen' [Nuzii/] ist bekannt [in
der Sprache], das 'wie' geht iiber unseren Verstand hinaus, daran zu glauben ist
eine Pflicht, und dariiber zu fragen ist eine Innovation.* Siehe Tarikh-e-Baghdad
[1/365], mit einer Sahih Isnad, vgl. Tahqiqi Maqalat [2/549].

Nu’aym bin Hammad [gest. ~230H] sagte: ,,Wer auch immer Allah mit
Seiner Kreation gleichsetzt [ Tashbih macht], ist in Unglauben gefallen. Wer auch
immer die Attribute von Allah ablehnt [und somit ablehnt, was im Qur’an und
der authentischn Sunnah erwahnt ist], ist in Unglauben gefallen - und diejenigen
Attribute, die Allah und Sein Gesandter # erwihnt haben, sind kein Tashbih.“
Siehe Mukhtasar al-'Uluw lil 'Aliyyil-Ghaffar lil Albani [S. 65]

Imam at-Tirmidht [gest. 279H] berichtet in seinen Sunan, nach der
Hadith [3045, Sahih laut Hafidh Zubayr 'Ali Zai]: ,,Unsere Imame sagten
beziiglich dieser Hadith [iiber das Attribut der Hand von Allah, siehe auch Surah
Sad 38:75]: 'Glaube daran, ohne sie zu erkldren, oder sich [das Attribut]
vorzustellen.' Und dies wurde von mehr als nur einem der Imame gesagt, und
von ihnen sind [Sufyan] ath-Thawrt [gest. 161H], Malik ibn Anas [gest. 179H],
[Sufyan] 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 {iber ihre Ausprigung [Kayf].*

Dass der Gesandte Allahs # und seine noblen Geféhrten denselben
Manhaj hatten, wenn es um die Namen und Attribute von Allah geht, wird allein
schon dadurch klar, dass sie uns diese Verse und Ahadith tiberliefert haben, ohne
dabei Allahs Attribute gleich mit denen der Kreation zu setzen, noch sie abseits
ihrer offensichtlichen Bedeutung zu interpretierten, noch iiber das 'wie' der
Attribute von Allah zu sprechen. Der Gesandte Allahs ¥ sagte: ,,Die besten
Menschen sind die von meiner Generation, dann die [Generation], die nach ihnen
kommt, dann die, die nach ihnen kommt.* Siehe Sahth Bukhari [6429] und Sahih
Muslim [2536]. Es ist somit verpflichtend, dass man von ihnen dieses
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Versténdnis beziiglich der Namen und Attribute von Allah iibernimmt, also dass
man an sie glaubt, so wie sie uns im Qur‘an und den authentischen Ahadith
erreicht haben, und dass man sie nicht ablehnt, gegensitzlich zu ihrer
offensichtlichen Bedeutung interpretiert, sie den Namen und Attributen der
Kreation gleichsetzt, oder versucht ihre Auspriagung zu beschreiben.

Fiir weitere Erkldarungen beziiglich dieser Kategorie von Tawhid, siche
die entsprechenden Kapitel im Anhang.
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nhang
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mit Ausziigen aus dem Buch:
‘Aqidah at-Tawhid [S.45-55] und [S.68-73]
von Sheikh Salih ibn Fawzan ibn ‘Abdullah al-Fawzan




Die Bedeutung der zwei Bezeugungen: La ilaha ilAllah und
Muhammadun-Rasiilullah

Die Bedeutung der Bezeugung: La ilaha ilAllah ist es, daran zu
glauben und zu bestaitigen, dass niemand das Recht auf Anbetung hat,
auller Allah, sich daran zu halten und dementsprechend zu handeln. La
ilaha ist die Negation [Verneinung], dass irgendjemand neben Allah das
Recht hat angebetet zu werden. ilA/lah ist die Affirmation [Bejahung] des
Rechts von Allah Alleine angebetet zu werden.’” Demnach ist die
vollstindige Bedeutung der Aussage: La Ma biid biHaqqin ilAllah: es
gibt keine Gottheit, dies es in Wahrheit verdient angebetet zu werden,
auller Allah. Das Begriff La [es gibt keine] muss mit biHaggin [die es in
Wabhrheit verdient] kombiniert werden, und es ist nicht erlaubt hier das
Wort mawjiid [die vorhanden ist] zu verwenden, da das gegen die Realitét
spricht, die wir vor uns sehen. Es gibt viele Gottheiten [Objekte der
Anbetung] die neben Alldh angebetet werden,”® und [zu sagen: La

57 Diese Konstruktion besteht aus Nafy [Negation] und /thbal [Affirmation].
Sheikh 'Uthaymin [rahimahullah] pflegte folgendes Beispiel zu geben, um den
Effekt und die Bedeutung dieser Kombination hervorzuheben: Stellen wir uns
vor, dass sich eine Gruppe von Menschen zusammen an einem Ort befindet, und
wir sagen: ,,Zayd steht.”“. Wir wissen demnach, dass Zayd steht, aber diese
Aussage schlieB3t nicht aus, dass neben Zayd noch jemand anderes steht. Wenn
wir aber sagen: ,,Niemand steht, auer Zayd.”, dann negieren wir vorerst das
Stehen fiir jeden, mit der Aussage: ,,Niemand steht, und affirmieren dann das
Stehen ausschlieflich fiir Zayd, indem wir sagen: ,aufler Zayd.“ Diese
Kombination von Negation und Affirmation fithrt zu Exklusivitit, und wir
wissen ohne Zweifel, dass nur Zayd steht und jeder andere nicht steht. Genauso
wird mit La ilaha das Anbetungsrecht fiir jeden verneint, ob nun ein Wali von
den Awliyah Allahs, ein Prophet, ein Engel, Jinn, Tier oder Statue — nichts und
niemand verdient Anbetung, i/4A/lah auller Allah. Anbetung ist exklusiv, nur fiir
Allah alleine.

8 Was hier gemeint ist, ist 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 sind, ein Mensch, Tier, eine Statue oder etwas anderes -
die Menschen haben vielen Objekten das Recht auf Anbetung zugesprochen, und
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Ma’biid mawiiod ilAllah] impliziert, dass die Anbetung all dieser
Gottheiten gleich der Anbetung von Allah ist, und dass ist die falscheste
Aussage und das Madhab [Credos] der Menschen von Wahdatul-Wujiid
[Pantheismus], welche die am meisten ungldubigen Menschen auf dieser
Erde sind.” Diese Bezeugung [La ildha ilAllah] wurde mit mehreren
fehlgegangenen Interpretationen erkléart — von ihnen sind:

1. La Ma’biuda ilAllah [es gibt kein Objekt der Anbetung, auller Allah].
Dies ist ein falsches Verstdndnis. Die Bedeutung ist ndmlich: Alle
Objekte der Anbetung, ob sie nun wahre Gottheiten sind, oder falsche,
sind Allah. Und die Falschheit dieser Aussage wurde oben schon erklart.

2. La Khaliga ilAllah [es gibt keinen Erschaffer, auler Allah]. Und diese
Aussage ist nur ein Teil der Bedeutung der Bezeugung, aber es ist nicht
der Zweck der Bezeugung. Dies ist, weil diese Aussage nur Tawhid ar-

sie beten sie an. Zu sagen, dass es kein Objekt gibt, welches angebetet wird, auller
Allah, wiirde somit implizieren, dass alles was angebetet wird Allah ist—und das
ist unmissversténdlich falsch. Demnach ist es wichtig klarzustellen, dass es zwar
viele Objekte der Anbetung gibt, aber nur Allah es in Wahrheit [biHaqqin]
verdient angebetet zu werden.

59 Vor allem die Anfiihrer mancher extremer Gruppierungen des Sufismus, wie
Ibn 'Arabi al-Andalusi, sowie Anfiihrer von Sekten, die dem extremen Sufismus
zugeneigt sind, wie manche Anfiihrer der Barelwiyyah und Deobandis, glauben
an Wahdatul-Wujiid, also dass es neben Allah keine Existenz gibt, und somit die
gesamte Kreation Teil, und lediglich eine Auspragung von Allah ist. So sagte Ibn
'Arabi in den ihm zugeschriebenen Buch Fusis al-Hikam [S. 187 im auf Urdu
iibersetzen Buch]: ,,.Du bist der Sklave und Du bist der Herr! Und Du bist der
Sklave dessen, mit dem Du dich vereint hast!* Rashid Ahmad Ganghoi
(Deobandi) schreibt: ,,O Allah, vergebe, was ich von meinen Aussagen
niedergeschrieben habe. Ich bin ein Liigner, ich bin ein Nichts! Ich bin aber
Deine Auspriagung, denn es gibt nichts, auler Deiner Existenz [ Wujid]. Was bin
ich schon? Nichts! - und was ich bin, bist auch Du! Und Du und ich sind Teil
von einander.” Astaghfirullah! SubhanAllahi min salik! Siehe Fazaile-e-Sadaqat
[S.556] und Makatib-e-Rashidia [S.10]. Fiir weitere Details siche auch Tahqiqi
Maqalat [2/460-485] [4/434-435] [5/54-73] und das Buch 'Aqidah Ibn 'Arabi wa
Hayatuhu von Taqi-ud-Din al-Fasi.
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Rububiyyah bestitigt, welche nicht ausreicht [um in den Mantel des Islam
einzutreten], vielmehr ist es das Verstandnis von Tawhid der Mushrikin.

3. La Hakimiyyata ilAllah [es gibt keine Urteilsrecht, aufler fiir Allah].
Auch diese Aussage ist nur ein Teil der Bedeutung und es ist nicht der
Zweck der Bezeugung, da es nicht ausreichend [fiir den Eintritt in den
Islam]. Denn wenn jemand Allah nur als Urteils- und Befehlsgeber
alleine stellt und gleichzeitig andere neben Ihn in seinen Bittgebeten
anruft, oder eine andere Art von Anbetung an andere als Thn richtet, ist er
kein Muwahhid.

All diese Interpretationen sind falsch oder unvollstidndig, und sie wurden
hier genannt, weil sie in manchen gegenwartigen Biichern vorzufinden
sind.

Die korrekte Bedeutung der Bezeugung gemif} der Salaf und der
Muhagqqiqin ist, dass man sagt: La Ma’biid biHaqqin ilAllah [es gibt
keine Gottheit, dies es in Wahrheit verdient angebetet zu werden, auller
Allah].

Und die Bedeutung der zweiten Bezeugung Muhammadun-
Rasiilullah ist, dass man innerlich und duBerlich bestitigt, dass er # ein
Sklave von Allah ist und Sein Gesandter, und zwar fiir alle Menschen,
und dass man in Ubereinkunft mit den Voraussetzungen dieser
Bezeugung handelt, also Gehorsamkeit zum Propheten # in allem zeigt,
was er befohlen hat, alles als wahr erachtet, iiber was er 2 uns informiert
hat, von allem ablisst, was er # verboten hat, und Allah nicht anbetet,
aufer in einer Art, die er # angeordnet hat.
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Die Siulen der zwei Bezeugungen

Die Séiulen von La ilaha ilAllah sind zwei: Negation und
Affirmation.

Die erste Siule ist Negation [Verneinung]: La ilaha negiert alle Formen
von Shirk und seine Arten, und macht den Unglauben an alles, was neben
Allah angebetet wird, zwingend erforderlich.

Die zweite Siule ist Affirmation [Bejahung]: il4/lah affirmiert, dass
niemand in Wahrheit Anbetung verdient, aufler Allah, und es macht
zwingend erforderlich, dass man der Aussage entsprechend handelt. Die
Bedeutung dieser zwei Sdulen findet sich in vielen Versen wieder, wie in
der Aussage von Allah:
&1 SN 537 - 2»7 w71 &% 23 Sy s3z2 . <
& plast Y B3l 555l ALZEAT a8 i (a5 opallly Sa2d o259
[256 2d] 4
»Wer auch immer dann die 7Taghiit verleugnet und an Allah

glaubt, hat gewiss den sichersten Halt ergriffen, bei dem es kein
Zerreifien gibt.“ [Surah al-Baqarah 2:256]

Seine Aussage: ,Wer auch immer dann die 7aghiit verleugnet...“,
enthdlt die Bedeutung der ersten Saule: La ilaha. Und Seine Aussage:
»e-und an Allah glaubt®“, enthdlt diec Bedeutung der zweiten Saule:
ilAllah.

Ahnlich dazu ist die Aussage von Ibrahim ['alaihis salam], welche Allah
im Qur‘an erwahnt:

[27-26 2 3] 358 0 Y| @,4085 a2

»Gewiss, ich sage mich von dem los was ihr anbetet. Auller
von IThm, Der mich erschaffen hat...“ [Surah az-Zukhruf 43:26-27]
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»e--ich sage mich von dem los was ihr anbetet* enthilt die Negation der
ersten Sdule. Und seine Aussage: ,,...aufler von IThm, Der mich
erschaffen hat“ enthélt die Affirmation der zweiten Saule.

Die Saulen von Muhammadun-Rasilullah sind zwei, und sie
sind in unserer Aussage vorhanden: 'Abduhii wa-Rasiiluh, also er % ist
Allahs Sklave und Sein Gesandter. Sie negieren jede Form der
Ubertreibung und Unangemessenheit ihm # gegeniiber. So ist er £ Allahs
Sklave und Gesandter, und er ist die perfekteste Kreation, die diese zwei
noblen Attribute tragt.

Die Bedeutung von 'Abd [Sklave] ist: der Anbeter, der im Besitz des
Abgebetenen ist. Er ist also ein Mensch, erschaffen von dem, von dem
auch alle anderen Menschen erschaffen sind. Was mit anderen Menschen
geschieht, geschieht auch mit ihm, so wie Allah sagt:

[110:;&@3&\]%#@ [HET

»Sag [O Muhammed #]: Gewiss, ich bin nur ein Mensch wie
hr.“ [Surah al-Kahf 18:110]

Und er # erfiillte seine Dienstbarkeit wie sie in Wahrheit zu erfiillen ist,
und Allah lobt ihn damit. Der Allerhchste sagt:

[36 e 3] &ine lem, 4 2T

»Ist Allah etwa nicht ausreichend fiir Seinen Sklaven?*
[Surah az-Zumar 39:36]

[1 2] §oussTi ot 6 Jof ll & 22d iy

»Alles Lob gebiihrt Allah, Der auf Seinen Sklaven
[Muhammed %] das Buch herabgesandt hat...“ [Surah al-Kahf 18:1]

92



%uagzﬁf e ol Ll\g F\}’;T MT Oy ’5133 ‘E':C-‘;i Ry

,»Preis sei Thm, Der Seinen Sklaven bei Nacht auf eine Reise
genommen hat, von der Masjid-al-Haram zur Masjid al-Agsa...“
[Surah 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.

Diese Bezeugung enthiilt die zwei folgenden Qualititen fiir ihn 2, die
zwingend beachtet werden miissen: Negation jeglicher Ubertreibung,
und Negtion jeglicher Nachléssigkeit gegeniiber dem Recht, welches er
£ hat. Es gibt ndmlich viele von denen, die angeben von dieser Ummah
zu sein, die aber in dem Recht des Propheten # iibertreiben, und in
Extreme gehen, bis sie ihn schlussendlich {iber den Status eines Anbeters,
zu einem Status erheben, wo er neben Allah angebetet wird. Und sie
ersuchen bei ihm solche Sachen, fir die nur Allah die Macht hat sie zu
erfillen, wie die Erfiillung von Bediirfnissen und die Errettung aus
Schwierigkeiten. Auf der anderen Seite sind diejenigen, die seine %
Botschaft vernachldssigt haben, oder dagegen ankdmpfen, oder
nachldssig in der Befolgung seiner Befehle sind, und Meinungen und
Aussagen haben, die im Gegensatz zu dem stehen, mit was er gekommen
ist. Und sie beschimpfen sogar in ihren Ausfithrungen die Aussagen und
Gesetze, die von ihm # gekommen sind.
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Die Bedingungen der zwei Bezeugungen

Die Bedingungen von La ilaha ilAllah:
LailahailAllah hat sieben Bedingungen, und gewiss nutzt die Bezeugung
demjenigen nichts, der sie lediglich von sich gibt, bis er nicht sieben
Bedingungen erfiillt. Und diese sieben sind:

Wissen, welches Unwissenheit negiert.
Gewissheit, welches Zweifel negiert.
Akzeptanz, welche Ablehnung negiert.
Ergebenheit, welche Unbekiimmertheit negiert.
Wahrhaftigkeit, welche Liigen negiert.
Ehrlichkeit, welche Shirk negiert.

Liebe, die Hass negiert.

NSV R W=

Und was die Erklarung dieser sieben Bedingungen angeht, so ist sie wie
folgt:

1. Bedingung: al-'Ilm - Wissen. Also Wissen iiber die Bedeutung der
Bezeugung und die Absicht dahinter haben, was die Bezeugung negiert
und was sie affirmiert - ein Wissen, welches Unwissenheit negiert. Allah
sagt:

[86 :-5a ] €051 285 53 362 o2 LB
we-aufler diejenigen, die die Wahrheit bezeugen, und sie wissen

[iiber ihre Realitit Bescheid].* [Surah az-Zukhruf 43:86]

Also: ,,aufler diejenigen, die die Wahrheit bezeugen, bedeutet, dass
sie mit ihrer Zunge bezeugen: La ilaha ilAllah. ,...und sie wissen“ in
ihren Herzen, was sie auf ihrer Zunge bezeugt haben. Demjenigen also,
der es lediglich von sich gibt, aber kein Wissen iiber die Beduetung davon
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hat, wird die Bezeugung nichts bringen, denn er hat nicht an das geglaubt,
auf was die Bezeugung hinweist.*

2. Bedingung: al-Yaqin - Gewissheit. Derjenige der bezeugt, sollte
Gewissheit beziiglich der Bedeutung und der Absicht der Bezeugung
haben, denn wenn jemand Zweifel iiber das hat, auf was die Bezeugung
hinweist, so wird sie ihm nichts nutzen. Allah sagt:

[15 2 mal] 655 326,55 0 Tt oall 2301 5
»Nur diejenigen sind die Glidubigen, die an Allah und Seinen
Gesandten glauben und hierauf nicht zweifeln...“ [Surah al-Hujurat
49:15]

Falls die Person Zweifel hat, ist sie nimlich ein Heuchler. Der Prophet
sagte zu Abu Huraira [radiallahu 'anhu]: ,,...und wen auch immer du
auBlerhalb dieses Gartens triffst, und er bezeugt La ilaha ilAllah, und ist
mit seinem Herzen davon iliberzeugt, dann gib ihm die frohe Botschaft
des Paradieses.“®’ Demnach gilt: wer auch immer keine Gewissheit in
Seinem Herzen hat, verdient es nicht das Paradies zu betreten.

3. Bedingung: al-Qabiil - Akzeptanz. Akzeptanz beziiglich dem, was
die Bezeugung erforderlich macht, wie die Anbetung von Allah Alleine
und das Ablassen der Anbetung von andern als Ihn. Derjenige, der diese

60 Siehe auch: ,,So wisse [0 Muhammed #]: La ilaha ilAllah...* [Surah
Muhammed 47:19] und: ,,Allah bezeugt, dass es keinen gibt, der das Recht
hat angebetet zu werden, aufier Er; und [so bezeugen es auch] die Engel und
diejenigen mit Wissen - Er erhiilt [Seine Kreation] mit Gerechtigkeit. Es gibt
keinen, der das Recht hat angebetet zu werden, aufler Er - der Allméichtige,
der Allweise.“ [Surah Aale-Tmran 3:18]

6! Siehe Sahih Muslim [31]. Er # sagte auch: ,,Ich bezeuge, dass niemand das
Recht hat angebetet zu werden, auBler Allah, und dass ich Sein Gesandter bin. -
Kein Sklave [Allahs] trifft Allah mit diesen beiden [Bezeugungen], und er hat
keine Zweifel beziiglich ihnen, auler dass er [dann] das Paradies betritt. Siehe
Sahih Muslim [27].
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Bezeugung von sich gibt, aber ihre Konsequenz nicht akzeptiert, und sich
nicht an sie hélt, dann ist er von denen, iiber die Allah sagt:

o sl B G 00,305 @0, 8 TN Y 2 o3 BB 43
235 cilalll g 28
[36-35 :lilall] £, 12

»Wahrlich - wenn zu ihnen gesagt wurde: La ilaha ilAllah,
wurden sie arrogant. Und sie sagten: ,,Sollen wir etwa unsere Aliha
[Gottheiten] verlassen wegen eines besessenen Dichters?“ [Surah as-
Saffat 37:35-36].

Dies ist die Situation der Grabverehrer von heute - sie sagen La ilaha
ilAllah, aber sie halten nicht davon ab die Griaber anzubeten, und so haben
sie die Bedeutung von La ilaha ilAllah nicht akzeptiert.

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

[22 :ohal] 058501555400 aiaenl a8 5.2 3 AT d)5as 1S sy

»Wer auch immer sein Gesicht Allah ergibt und dabei Gutes tut,
so hat er gewiss den sichersten Halt ergriffen... [Surah al-Lugman
31:22]

Und der sicherste Halt ist La ilaha illAllah, und die Bedeutung von sein
Gesicht ergeben, ist die ehrliche Ergebenheit zu Allah.

5. Bedingung: as-Sidg - Wahrhaftigkeit. Dies bedeutet, dass man die
Bezeugung von sich gibt, wihrend man sie im Herzen flir wahr halt.
Derjenige, der die Bezeugung von sich gibt, wéhrend sein Herz nicht
sicher iiber seine Wahrhaftigkeit ist, ist ein Liigner und ein Heuchler.
Allah sagt:

DT G5t 2058 Dbl ob Wy T oidly Al G ok o 8T G
[10-8 13 0] 4005052 L6 Wyl S5 25500 ok ol



»Und unter den Menschen gibt es manche, die sagen: ,,Wir
glauben an Allah und an den Jiingsten Tag.“, jedoch sind sie [in
Wahrheit] keine Gldubigen. Sie méchten Allah betriigen und [auch]
diejenigen die glauben...“ bis zu Seiner Aussage: ,,...eine schmerzhafte
Strafe wird es fiir sie geben, weil sie [stets] zu liigen pflegten.* [Surah
al-Baqarah 2:8-10]

6. Bedingung: al-Ikhlds - Ehrlichkeit. Es ist die Reinigung der
Handlungen von jeglicher Verschmutzung durch Shirk, sodass man sie -
die Bezeugung - nicht fiir die Vergniigen dieser Welt von sich gibt, oder
um den Leuten etwas vorzuspielen [Riya], oder Berithmtheit [oder Ruf],
so wie es in der authentischen Hadith von 'Itban [radiallahu 'anhu]
vorkommt. Der Prophet # sagte: ,,Gewiss, Allah hat das Hollenfeuer fiir
denjenigen verboten, der gesagt hat: La ilaha illAllah, und dabei nur die
Zufriedenheit Allahs beabsichtigt hat.“%

7. Bedingung: al-Muhabbah - Liebe, und zwar Liebe fiir die

Bezeugung, ihre Absicht, und diejenigen, die gemifl ihrer

Voraussetzungen handeln. Allah sagt:
G2 ST oally B 58 245,24 sl 0,8 e S o LB s

£/

[165 3_3d1] 48

,»uUnd es gibt [dennoch] unter den Menschen manche, die neben
Allah andere als Seinesgleichen nehmen. Sie lieben sie, wie sie Allah
lieben. Aber die Glaubigen sind stirker in ihrer Liebe zu Allah.*
[Surah al-Bagarah 2:165]

62 Siche Sahth Bukhari [425] und Sahth Muslim [33]. Diese Wortwahl ist von al-
Bukhari iiberliefert.
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So lieben die Menschen von La iladha ilAllah Allah mit ehrlicher Liebe,
wiahrend die Leute von Shirk Thn, und andere mit Thm [auf dieselbe
Weise] lieben; und das negiert die Bedingung von La ildha ilAllah.

Und die Bedingungen der Bezeugung Muhammadun-Rasilullah
sind:

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

2. Verbale Verkiindung und die duflerliche Bestitigung mit der Zunge.
3. IThm folgen, indem man gemill der Wahrheit handelt, mit der er
gekommen ist, und alles Falsche negiert, welches er negiert hat.**

4. Alles als wahr erachten iiber was er # uns informiert hat - von dem
Verborgenen [Ghayb], der Vergangenheit und der Zukunft.**

63 Allah, der Erhabene, sagt im Qur‘an: ,,Was auch immer nun der Gesandte
euch gibt, das nehmt; und was er euch untersagt, dessen enthaltet euch. Und
fiirchtet Allah. Gewiss, Allah ist streng im Bestrafen.* Surah Al-Hashr [59:7]
Allahs Gesandter £ sagte: ,,Gebt Acht! Bald wird einem Mann ein Hadith von
mir iibermittelt werden, wihrend 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 es Allah es
verbietet.”, berichtet in Sunan at-Tirmidhi [2664], als Hasan klassifiziert von
Hafidh Zubayr 'Ali Zai [rahimahullah], welcher in seinem Hdashia dazu schreibt:
,.Es ist notwendig, dass man beziiglich einer Uberlieferung forscht, also ob sie
wirklich vom Propheten # ist, oder nicht, da auch die Hadithgelehrten dies zu
tun pflegten. Wenn es aber einmal bewiesen ist, dass es die Aussage des
Propheten ist, gilt es als Unglaube [Kufi] sie dann zu kritisieren oder
abzulehnen.*

64 “*Abdullah ibn Amr ibn al 'Aas [radiallahu 'anhu] berichtet: ,,Ich pflegte alles
aufzuschreiben was ich vom Gesandten Allahs # 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
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5. Thn lieben - und zwar mehr als man sich selbst liebt, sein Vermdgen,

seine Kinder, seine Eltern und die gesamte Menschheit.*’

6. Seinen # Aussagen Vorrang gewihren iiber den Aussagen von allen
anderen, und geméB seiner Sunnah handeln.®

# ein Mensch ist - er spricht wenn er wiitend ist und wenn er zufrieden ist?* -
so horte ich auf zu schreiben. Ich erwéhnte dies gegeniiber dem Gesandten Allahs
# 50 zeigte er mit seinem Finger in Richtung seines Mundes, und sagte:
»Schreib; denn [ich schwore] bei Thm, in dessen Hand meine Seele ist: nichts
kommt hier raus, auller die Wahrheit.”, berichtet in Sunan Abu Dawiid [3646],
als Sahih klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai. Allah sagt: ,,Noch spricht er
von [seiner eigenen] Neigung. Vielmehr ist es nur eine Offenbarung, die
offenbart wird.“ Surah an-Najm [53:3-4].

65 Es gibt eine Vielzahl von Ahadith, die von der Pflicht der Liebe zum Gesandten
von Allah # berichten. Allahs Gesandter ¥ sagte: ,,[Ich schwore] bei Thm, 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 Sahih
al-Bukhari [15].

% Der Prophet % sagte: ,,Jeder aus meiner Ummah wird in das Paradies eintreten,
auBer diejenigen die ablehnen.” Es wurde gesagt: ,,O Gesandter Allahs 2! 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 Sahth Bukhari [7280].

Hier sollte auch erwihnt werden, dass es niemals konsistent sein kann,
dass jemand auf der einen Seite fest davon iiberzeugt ist, dass der Prophet
Muhammed # von Allah, dem Herrn der Welten, gesandt wurde, und auf der
anderen Seite seine # Aussagen, basierend auf den Aussagen anderer Personen,
oder den Implikationen moderner Ideologien, Philosophien oder Gesetze,
kritisiert. Es kann niemals logisch sein, dass man die auf liickenhaftem Wissen,
mangelnder Weisheit, auf Begierden, meist auch politischen, territorialen und
wirtschaftlichen Interessen basierenden, niederen menschlichen philosophischen
Gebilden so viel Wichtigkeit und Wahrheitsgehalt zuschreibt, dass man sie als
Ausgangspunkt jeglicher Art von Kritik von Allahs Aussagen, und den Aussagen
Seines, basierend auf Offenbarung sprechenden Propheten # erachtet.
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Die Grundvoraussetzungen der zwei Bezeugungen

Die Grundvoraussetzung von La ilaha ilAllah ist das Verlassen
der Anbetung von allen anderen Gottheiten [Objekten der Anbetung],
auller Allah - das ist basierend auf Negation - so wie wir in unserer
Bezeugung sagen: La ilaha; und Allah Alleine anbeten - das ist Basierend
auf Affirmation - so wie wir in unserer Bezeugung sagen: ilAllah.

Die Realitit ist jedoch, dass viele von denen, die diese Bezeugung sagen,
gegen ihre Grundvoraussetzung gehen. Sie affirmieren Uluhiyyah fir die
Kreation - wie Graber, Grabméler, Tawaghit, Biume und Steine. Diese
Menschen denken, Tawhid sei eine Bid'ahund lehnen diejenigen ab, die
sie dazu rufen, und kritisieren diejenigen, die auf ehrliche Weise Allah
Alleine anbeten.®’

Die Grundvoraussetzung von Muhammadun-Rasilullah ist es seinen
# Anordnungen zu folgen, an ihn zu glauben, von dem abhalten was er
# verboten hat, die eigenen Handlungen auf dem beschrinken, was von
seiner Sunnah ist,*® das verlassen, was ihr von den in der Religion neu
erfundenen Angelegenheiten und Innovationen widerspricht,®” und

7 Allah sagt: ,,Und die meisten von ihnen glauben nicht an Allah, aufier dass
sie Thm Partner beigesellen. [20:106] Sie glauben also daran, dass Allah der
Alleinige Erschaffer von allem ist, derjenige der Kontrolle iiber alle
Angelegenheiten hat, und der sie wirklich rettet, wenn sie in Not sind. Dennoch
richten sie Akte der Anbetung an andere als Thn und erwarten von allen anderen,
dass sie dasselbe tun. Falls es jemand aber nicht tut, oder sie fiir ihre Handlungen
kritisiert, reagieren sie mit solch falschen Aussagen wie: ,,Dieser-und-jener
glaubt nicht an die Awliyah!“ Das ist nichts weiter als ein Ausdruck ihrer
Unwissenheit beziliglich dieser Thematik.

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

6 Jabir [radiallahu ‘anhu] berichtet, dass der Prophet ¥ in seiner Khutbah
[Predigt] zu sagen pflegte: ,,.Die wahrhaftigste Rede ist das Buch von Allah. Die
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seinen % Aussagen Vorrang vor den Aussagen aller anderen geben.”

beste Rechtleitung ist die Rechtleitung von Muhammed [#]. Die schlimmste der
Angelegenheiten sind die Neuheiten, und jede Neuheit ist eine Innovation, und
jede Innovation [Bid'ah] ist Irrefihrung, und jede Irrefiihrung ist im Feuer.”
Berichtet in Sunan an-Nasa’i [1579], als Sahih klassifiziert von Hafidh Zubayr
'Ali Zai.

70 Allah sagt: ,,Aber nein, bei deinem Herrn! Sie werden nicht glauben, bis
sie nicht dich [O Muhammed %] einen Richter iiber all das machen, was
zwischen ihnen [an Uneinigkeiten] aufkommt, und dann kein Unbehagen in
sich selbst finden [iiber das,] was du entschieden hast, und sich mit
vollstindiger Ergebenheit ergeben. [Surah an-Nisa 4:65] Und Allah sagt: ,,Es
ist nicht fiir einen gliubigen Mann oder einer gliubigen Frau, dass wenn
Allah und Sein Gesandter eine Angelegenheit entschieden haben, sie in
dieser Angelegenheit noch eine Wahl haben. Und wer auch immer Allah und
Seinem Gesandten den Gehorsam verweigert, der ist gewiss deutlichem
Irrtum verfallen.* [Surah al-Ahzab 33:36] Und Allah fragt und warnt
diejenigen, die wihlerisch bei der Akzeptanz der Verse des Qur‘an und der
authentischen Uberlieferung des Propheten # sind: ,,Und wenn sie zu Allah und
Seinem Gesandten gerufen werden, um zwischen ihnen zu richten, so
wendet sich sogleich eine Gruppe von ihnen ab. Aber wenn das Recht auf
ihrer Seite ist, dann kommen sie zu ihm, bereit sich zu unterwerfen. Ist dann
etwa in ihren Herzen Krankheit, oder haben sie etwa Zweifel, oder fiirchten
sie, dass Allah ungerecht zu ihnen sein wird, oder Sein Gesandter? Nein!
Vielmehr sind sie die Ubeltiter.* [Surah an-Nir 24:50].

101



Was die zwei Bezeugungen nichtig macht

Das, was die zwei Bezeugungen nichtig macht [ Nawagid], ist das,
was auch den Islam einer Person nichtig macht, denn es sind urspriinglich
die zwei Bezeugungen die man proklamiert, die einen in den Islam
eintreten lassen. Die zwei Bezeugungen zu sagen, bedeutet ihre Absicht
zu affirmieren und standhaft in der Erfiillung ihrer Grundvoraussetzungen
zu sein, wie z.B. die Ausfiihrung der Rituale des Islam. Wenn man diese
Standhaftigkeit aufgibt, dann hat man das Versprechen gebrochen,
welches man genommen hatte, als man die zwei Bezeugungen von sich
gegeben hat.

Es gibt viele Nawagqid des Islams, und die Gelehrten haben sie in ihren
Biicher von Figh [Rechtswissenschaft im Islam] unter dem Titel: Das
Kapitel von Riddah [Apostasie] zusammengefasst. Die wichtigsten
jedoch, sind zehn;"' sie wurden vom Sheikh-ul-Islaim Muhammad ibn
Abdul-Wahhab * [rahimahullah] aufgezihlt:”

"1 Diese zehn wurden ausgewahlt, weil es fiir sie grofitenteils einen Konsens der
Gelehrten gibt, und weil sie am weitesten verbreitet sind. Der Konsens der
rechtgeleiteten muslimischen Gelehrten ist ein Beweis in der Religion, so wie
der Gesandte Allahs ¥ sagte: ,,Allah wird meine Ummah nicht auf Falschheit
vereinen.”, siche al-Mustadrak [1/116, Hadith 399], Sahih laut Hafidh Zubayr
'Ali Zai, vgl. al-Hadith [114/13]. Sie werden hier unter anderem deshalb genannt,
damit ein Muslim jede Anstrengung unternehmen kann sie selbst zu vermeiden,
und damit er seine Familie, Verwandten, Freunde und Gesellschaft mit weiser
Ermahnung auf sie aufmerksam machen kann, damit sie nicht Gefahr laufen
ihren Islam zu verlieren.

2 Muhammed ibn Abdul-Wahhab Ibn Sulayman at-Tamimi [gest. 1206 AH], ein
hanbalitischer Gelehrter, der zusammen mit Muhammad Ibn Sa'ud [gest. 1178
AH] das heute bekannte Saudi-Arabien gegriindet hatte. Wer auch immer sich
eine Meinung iiber ihn bilden mochte, der sollte sich mit seinen Biichern
befassen, sie lesen und selbst sehen, ob er den Anschuldigungen seiner Gegner,
ob von den Reihen mancher Muslime oder der nicht-Muslime, gerecht wird.

3 Wichtig: Der Zweck dieses Kapitels ist es nicht, dass man danach anféngt
diejenigen Muslime als Kuffar [Ungldubige] zu bezeichnen, die gemill der
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1. Shirk in der Anbetung von Allah machen. Allah sagt:

[116 :elodl] 5TES ) QIS &5 U S4i55 -0 37 of 525 ¥ 0 G

»Gewiss, Allah vergibt nicht, dass IThm Partner [in Anbetung]
beigesellt werden, aber Er vergibt alles andere, fiir wen Er will...*
[Surah an-Nisa 4:116] und Seine Aussage:

eigenen Meinung in einer dieser Nawagid fallen wiirden. Einen Muslim als Kafir
zu bezeichnen, ist keine kleine Angelegenheit! Der Gesandte Allahs % sagte:
»Falls ein Mann zu seinem Bruder sagt: ,,O Kafir*, dann ist gewiss einer von
beiden einer.*, berichtet in Sahth Bukhari [6103] - also einer von beiden ist ein
Kafir - entweder derjenige zu dem es gesagt wurde, oder es kommt auf
denjenigen zuriick, der es gesagt hat! Basierend auf dieser Hadith und vielen
anderen authentischen Ahadith beziiglich dieser Thematik, sollten sich
gewohnlichen Muslime nicht damit befassen, ihre Briider und Schwestern
ohne Wissen als Unglédubige zu bezeichnen, da es unter Umstinden auf sie
selbst zurlick kommen konnte - und das ist eine Angelegenheit, die nicht
unterschétzt werden darf! Es kann zwar Situationen geben, wo der Unglaube
einer Person unbestreitbar scheint, in den meisten Féllen sind es aber die
Gelehrten, zu denen die Angelegenheit flir die Entscheidung beziiglich einer
bestimmten Person zuriickgebracht werden muss, da sie das detaillierte Wissen
iiber die Konditionen von Takfir, und die Barrieren, wie sie im Qur‘an und in der
Sunnah aufgefiihrt sind [z.B. Unwissenheit iiber seinen Fehler, Zwang,
Fehlinterpretation, Geisteszustand und andere], die Takfir verhindern kénnten,
haben. Es sollte hier ebenfalls erwdhnt werden, dass die Hadd-Bestrafung fiir
Apostasie, vielmehr jede Hadd-Bestrafung, nur unter bestimmten Bedingungen
beziiglich der Person und ihrer Handlungen, in einem Islamischen Land, und nur
durch den muslimischen Fiihrer des Landes oder seinem designierten/rechtlichen
Vertreter ausgefiihrt werden darf - kein Muslim darf irgendeiner der Hadd-
Bestrafungen in seine eigene Hand nehmen, und dafiir gibt es unzéhlige Fatawas
und Erklarungen der Gelehrten, basierend auf dem Qur‘an und der Sunnah. Ibn
Muflih al-Hanbali [rahimahullah] sagte: ,,Es ist flir jeden Haram die Hadd-
Bestrafung auszufiihren, aufler fiir den Herrscher oder seinem ernannten
Vertreter. Das ist etwas, wofiir es einen Konsens unter den Fugaha [Juristen] des
Islam gibt, so wie es in al-Mawsi'ah al-Fighiyyah [5/280] berichtet wurde.*
Siche al-Furd' [6/53].
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[72 :3ailall]
»Wahrlich, derjenige der Allah Partner beigesellt, dem hat Allah
gewiss das Paradies verboten, und seine Wohnstitte wird das

[Hollen]Feuer sein - und fiir die Ungerechten gibt es keine Helfer.*
[Surah al-Maida 5:72]

Und Allah in Seiner Anbetung Partner beigesellen enthélt auch, dass fiir
die Insassen der Griber und die Jinn Schlachttiere opfert.”*

2. Wer auch immer zwischen sich selbst und Allah Mittelsmédnner
aufstellt,” sie [in Gebeten und Bittgebeten] anruft, sie fiir Vermittlung zu

4 Sag: Gewiss, mein Gebet und meine [Schlacht]Opferung, mein Leben
und mein Sterben sind fiir Allah - dem Herrn der Welten.“ [Surah al-An'am
6:162] Es ist von ‘Abdullah ibn Mas'tid [radiallahu 'anhu] berichtet, dass er sagte:
,.Der Prophet # sagte eine Statement und ich sage ein weiteres: Er # sagte: ,,Wer
auch immer stirbt, wihrend er noch neben Allah jemand anderen als Rivalen [in
seinen Gebeten und Bittgebeten] anruft, so wird er das [Hollen]Feuer betreten.*
Und ich sage: ,,Wer auch immer stirbt, wiahrend er niemanden neben Allah als
Rivalen [in seinen Gebeten und Bittgebeten] anruft, wird das Paradies betreten.®,
berichtet in Sahth Bukhari [4497]. 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, siche z.B. as-Sarim al-Munki [S.436].

75 ,,Und wenn dich [O Muhammed %] Meine Diener nach Mir fragen - Ich
bin gewiss nahe. Ich antworte auf die Rufe des Flehenden, wenn er Mich
anruft. So lasse sie auch Mir antworten [mit Gehorsam] und lasse sie an
Mich glauben, sodass sie vielleicht rechtgeleitet werden.* [Surah al-Baqarah
2:186] ,,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 Holle eintreten. [Surah al-Ghafir 40:60] Allah
verlangt von den Menschen Thn direkt anzubeten, ohne irgendeinen Mittelsmann
zu nehmen.
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Allah fragt und sich auf sie verldsst, der wird mit Konsens™® als
Unglédubiger erachtet.

3. Wer auch immer nicht die Mushrikin als Unglaubige erachtet, oder
Zweifel an ihrem Unglauben hat, oder ihrem Madhab [Glauben, Credos]
zustimmt, hat seinen Unglauben bezeugt.”’

4. Wer auch immer glaubt, dass die Rechtleitung von anderen als dem
Propheten # perfekter ist, als seine # Rechtleitung, oder dass die
Gesetzgebung von irgendjemandem besser ist, als die Gesetzgebung mit
der er # gekommen ist, wie z.B. was diejenigen tun, die die Gesetze der
Tawaghit gegeniiber den Gesetzen von Allahs Gesandten # als besser
erachten, und die menschgemachten Gesetze gegeniiber den Islamischen
Gesetzen als besser erachten.”

76 Siche dafiir z.B. Ibn Muflih in al-Fur@' [3/553], al-Mardawi in al-Insaf
[10/327], Kashshaf al-Qina‘ von al-Bahooti [6/168] und Majmoo® al-Fatawa
[1/124] von Ibn Taymiyyah. Hierbei macht es keinen Unterschied, ob die im
Bittgebet als Mittelsmann angerufene Person von den Propheten, Awliyah,
Salihin, den Engeln oder den Jinn ist - ob tot oder lebendig.
77 Abti 1-Fadl ‘Iyad ibn Musa al-Yahsubi as-Sabt1 [gest. 544 AH], auch bekannt
als al-Qadi ‘Iyad berichtet von einem Konsens der Gelehrten, dass wer auch
immer die Christen, Juden und diejenigen, die [ohne Zweifel] die Religion des
Islam verlassen haben, nicht als Ungldubige erachtet, oder keine Position
diesbeziiglich bezieht, oder Zweifel daran hat [dass sie Ungldubige sind], selbst
ein Unglaubiger ist, vgl. ash-Shifa' [2/281]. Siehe auch Majmoo‘ al-Fatawa
[2/368] von Ibn Taymiyyah [rahimahullah].

Allah sagt: ,,Sie sind gewiss Ungldubige - diejenigen, die sagen:
»Allah ist der Messias, der Sohn von Maryam [Maria].“ [Surah al-Maida
5:17] und Allah sagt: ,,Sie sind gewiss Unglédubige - diejenigen, die sagen:
»Allah ist der dritte von Dreien [in einer Trinitéit].“ [Surah al-Maida 5:73].
,,Und sie [die Juden und Christen] haben ihre Rabbiner und ihre Monche
als Herrn neben Allah genommen...“ [Surah at-Tawbah 9:31] ...und somit
erlaubt, was Allah verboten hatte, und verboten, was Allah erlaubt hatte, und das
ist vor allem in westlichen Léndern tiberaus deutlich zu sehen!
8 Allah sagt: ,,Und wer auch immer nicht gemiall dem richtet, was Allah
herabgesandt hat - dann sind solche die Unglidubigen.” [Surah al-Ma'ida
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5. Wer auch immer irgendetwas hasst, mit was der Gesandte
gekommen ist, auch wenn die Person demgemdf handelt, ist ein
Ungliubiger.”

6. Wer auch immer irgendetwas von der Religion, die der Gesandte %
gebracht hat, verspottet, ob von ihren Belohnungen oder Bestrafungen,
hat seinen Unglauben bezeugt. Der Beweis diesbeziiglich ist die Aussage
von Allah:

5:44]. Dieser Punkt hat eine Vielzahl von Details, welche in ausfiihrlichen
Biichern der Gelehrten diskutiert werden. Der Grund ist, dass die Khawarij, eine
fehlgegangene Sekte im Islam, diesen Nawagid falsch einsetzen, und
muslimische Fiihrer und auch einfache Personen als Unglaubige deklarieren, die
nach etwas anderem richten, als was Allah herabgesandt hat. Hierbei muss aber
eine betroffene Person unmissverstindlich sagen, dass sie andere Gesetze als die
Shari'ah als besser erachtet, und wie immer, miissen die entsprechenden
Barrieren, die Takfir verhindern kdnnen, von einem qualifizierten Gelehrten
gepriift werden. Personen, die nach etwas anderem richten, als was Allah
herabgesandt hat, tun zwar etwas dass unmissversténdlich als eine grof3e Siinde
gilt, aber um sie als Ungldubige deklarieren zu kdnnen muss zweifellos
feststehen, dass sie auch innerlich davon iiberzeugt sind, dass ihr Vorgehen und
ihr Handeln besser ist als gemdB dem zu handeln, was Allah herabgesandt hat,
und dass sie dies nicht nur deshalb tun, weil sie sich weltliche Vorteile davon
erhoffen. Andernfalls wiirde ndmlich jede Siinde eines Menschen als Unglaube
gelten, weil man in dem Moment nach etwas anderem handelt als was Allah
herabgesandt hat. Der Qur‘an und die Sunnah des Propheten %, sowie die von
den Geféhrten iberlieferte Tafsir dieser und dhnliche Verse stehen aber im
direkten Gegensatz zu dieser Ideologie. In diesem Sinne kann man auch die
authentischen Tafsirbiicher beziiglich diesem Vers studieren, als auch die iiber
das Fitnah der Khawarij geschriebenen Biicher der Gelehrten.

7 Allah sagt: ,Dies ist, weil sie hassen was Allah [an Offenbarung]
herabgesandt hat - so hat Er ihre Taten wertlos gemacht.“ [Surah
Muhammed 47:9] Der Konsens der Gelehrten hieriiber kann gefunden werden in
Kashshaf al-Qina' [6/168] von al-Bahooti.
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»oag: ,War es etwa Allah und Seine Verse, und Seinen
Gesandten iiber den ihr euch lustig gemacht habt? Bringt keine
Ausreden hervor - ihr seid in Unglauben gefallen nachdem ihr
geglaubt hattet.“ [Surah at-Tawbah 9:65-66]*

7. Magie.' Von den verschiedenen Typen von Magie ist das, was
Geschlossenheit und Zerrissenheit zwischen den Menschen auslost [wie

80 Vor allem in diesen Zeiten von sozialen Medien sollte man sich um seine
eigene Seele flirchten und sich strengstens davor zuriickhalten fiir Lacher und
Likes irgendeinen Aspekt der Religion, oder was vom Propheten # {iberliefert
wurde, zu verspotten, oder Witze dariiber zu machen. Darauf Acht zu geben, was
man mit seiner Zunge von sich gibt, ist ein sehr groBer und wichtiger Aspekt des
Islam. In einer lingeren Uberlieferung mit wichtigen Hinweisen, berichtet von
Mu’ad ibn Jabal [radiallahu 'anhu], kommt vor: ,,...Dann hielt er [der Prophet ]
seine Zunge, und sagte: ,,Bindige das.“ Da sagte ich: ,,O Allahs Prophet £,
werden wir {iber das, was wir sagen, zur Rechenschaft gezogen werden?* So
sagte er: ,,Mdge 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-Tirmidhi [2616], als Hasan klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali
Zai. Der Prophet # sagte auch: ,,Ein Sklave [Allahs] kénnte ein Wort von sich
geben, iiber welches er sich nicht viele Gedanken gemacht hat, und er versinkt
deshalb im Feuer der Holle um eine Distanz, die zwischen dem Osten und dem
Westen liegt.“ Siehe Sahth Muslim [2988] und Sahth Bukhari [6477]. Es ist auch
nicht erlaubt, dass man Muslime, oder gar die muslimische Gemeinschaft als
Ganzes, verspottet, oder sich iiber die Muslime als Ganzes, oder muslimische
Ménner oder Frauen wegen ihres Festhaltens an islamische Regelungen, lustig
macht.

81 Auch dieser Punkt hat viele Details und es gibt keinen Konsens dariiber, dass
alle Formen von Magie Unglaube sind. Man sollte sich aber von jeglicher Art
von Magie fernhalten, und dies beinhaltet vor allem die Magie, die in
Zusammenarbeit mit den Jinn wirkt, aber auch Taschenspielertricks, die durch
das Austricksen der Sinne funktionieren. Allah hat im Qur‘an ndmlich auch
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z.B. die Trennung zwischen einem Ehemann von seiner Ehefrau
hervorrufen, oder ihn mit Magie dazu bringen, dass er sie liebt]. Derjenige
der dies tut, oder damit zufrieden ist dass es getan wird, ist in Unglauben
gefallen. Der Beweis ist die Aussage von Allah:

[102 58] & Sazs 36§ 22 W8 Vs o8 aal 3 ollad s

w»Aber die beiden lehrten keinem [solche Dinge|, ohne zu sagen:
»Wahrlich - wir sind eine Priifung, so tretet nicht in Unglauben
[indem ihr diese Magie erlernt]!* [Surah al-Baqarah 2:102]

8. Mit den Mushrikin gegen die Muslime kooperieren, oder sie gegen die
Muslime unterstiitzen. Der Beweis ist die Aussage von Allah:

[51 :slal] G BT }a&\kgwﬁl«mo\”’ g;(.é:.w(a.d 5 oAb

,Und wer auch immer sie von euch als Schutzherren nimmt,
dann gewiss, ist er einer von ihnen. Gewiss, Allah leitet nicht die
ungerechten Leute recht.“ [Surah al-Maida 5:51]*

9. Wer auch immer glaubt, dass es fir manche Menschen erlaubt ist
auBerhalb der Grenzen der Shari'ah von Muhammed * zu agieren, so wie
Khidr ['alaihis salam] nicht an die Shari’ah von Musa ['alaihis salam]
gebunden war, der hat seinen Unglauben bezeugt.®

solche Tricks und Illusionen als '"Magie' bezeichnet hat, siche Surah TaHa
[20:66].

82 Auch hier gibt es eine Fiille von Details und es macht einen Unterschied, in
was fiir einer Situation sich derjenige befindet, der den Ungldubigen gegen die
Muslime hilft, siche dafiir z.B. Tafsir at-Tabari [3/140].

8 ,Und wer auch immer eine Religion anders als den Islam begehrt, so wird
es niemals von ihm akzeptiert werden, und er - im Jenseits - wird von den
Verlierern sein.“ [Surah Aale-Imran 3:85] Siehe auch al-Fatawa al-Kubra
[3/543] von Sheikh ul-Islam ibn Taymiyyah [rahimahullah]. Die Shari'ah von
Musa ['alaihis salam] war nur fiir die Kinder Israels bindend, wohingegen die
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Ich [Sheikh Salih al-Fawzan] sage: ,,Das ist wie das, was manche der

extremen Sufis glauben, dass sie eine Stufe erreichen, auf der es nicht
84

mehr notwendig fiir sie ist dem Gesandten 2 zu folgen.
10. Sich von der Religion von Allah [komplett] abkehren, sie weder
lernen, noch gemal ihr handeln. Der Beweis ist die Aussage von Allah:

[3 i) 41,5 2n 1500l e 150 5lips

»Aber diejenigen, die ungldubig sind, wenden sich von dem
ab, wovor sie gewarnt werden.“ [Surah al-Ahqaf 46:3]

Gy Gl s GLGEE (2521 g el 55 2s BT 3230
[22 :3asudl]

»uUnd wer ist ungerechter als derjenige, der mit den Versen
seines Herrn ermahnt wird - dann kehrt er sich von ihnen ab?
Gewiss, wir werden an den Ubertiitern Vergeltung ausiiben.* [Surah
as-Sajdah 32:22]

Shart'ah von Muhammed # fiir alle Nationen und bis zum Tag der Auferstehung
bindend ist.

84 Sie nehmen z.B. die Aussage von Allah: ,,Und bete deinen Herrn an, bis zu
dir die Gewissheit kommt.* [Surah al-Hijr 15:99] und interpretieren Gewissheit
mit ihrem falschen Versténdnis, dass alles lediglich eine Auspragung von Allah
ist [Wahdatul-Wujiid], anstatt wie die Gefdhrten des Propheten # und die
Gelehrten es im Licht der anderen Verse des Qur‘an und den Ahadith
interpretieren, namlich dass die ,,Gewissheit™ der ,,Tod* ist. Sie nehmen dieses
falsche Verstindnis als Ausrede und behaupten, dass sie wegen ihrer Gewissheit
realisiert haben, dass ihre Handlungen und Siinden nicht auf sie selbst, sondern
auf Allah zuriickfallen, und sie somit nicht mehr beten miissen und nicht fasten
miissen, und frei Unzucht und andere Siinden begehen kdonnen. Fiir weitere
Ausfiihrungen beziiglich ihrem Fehlgehen, siehe auch Fath-a-Bari [13/348, Das
Buch von Tawhid, Kapitel 1] von Ibn Hajr al-'Asqalani [rahimahullah].
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Sheikh ul-Islam Muhammed ibn Abdul-Wahhab [rahimahullah]
sagte:

,Es macht keinen Unterschied ob jemand gemé&l irgendeiner dies[er
Nawagid] als Witz, ernst oder wegen Furcht [vor etwas] handelt, au3er er
wird dazu gewaltsam gezwungen. Sie alle sind iiberaus gefdhrlich und
konnen am ehesten [von den verschiedenen Nawagid die existieren,]
passieren. So ist es notwendig fiir einen Muslim sich ihnen bewusst zu
sein und sich selbst beziiglich ihnen zu fiirchten. Und wir bitten um
Allahs Schutz vor dem, was Seine Wut und Seine strenge Bestrafung
herbeifiihrt.«*

85 Es ist von Anas [radiallahu 'anhu] berichtet, dass eine der Du ‘ds [Bittgebete],
die der Prophet ¥ oft wiederholen wiirde, war: ,,Ya Muqallibul-quloob thabbit
qalbt ‘ala dinik - O Dreher der Herzen, mache mein Herz standhaft auf Deiner
Religion.” Siehe Sunan at-Tirmidhi [2140], mit seinen Shawahid als Sahih
klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl. Anwar as-Sahifah fI Ahadith ad-
Da'tfa [S.245]. Man kann auch die Du'a sagen: Allahumma inni a athubika an
ushrika bika wa ana a’lamu, wa astaghfiruka lima la a’lamu - O Allah, ich suche
Zuflucht bei dir, dass ich Dir Partner zugeselle wahrend ich es weil, und ich bitte
um deine Vergebung fiir das, was ich nicht weil3.
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Gesetzgebung [Tashri’] ist das Recht von Allah

Die Bedeutung von Tashri’ [Gesetzgebung] ist was Allah fur
Seine Sklaven beziiglich dem Weg [Manhaj] offenbart hat, den sie in
Angelegenheiten von Glauben, Handlungen und was dariiber hinausgeht,
einschlagen miissen. Dazu gehort: Tahlil [etwas als Halal, also als
erlaubt festlegen] und Tahrim [etwas als Haram, also als verboten
festlegen]. Demnach ist es fiir niemanden erlaubt, eine Sache als Halal zu
bezeichnen, auller was Allah als Halal festlegt hat, oder eine Sache als
Haram zu bezeichnen, auller was Allah als Haram festlegt hat. Der
Allerhochste sagt:

RN P \MJ&\MQQ\W\ML&; $Y5%
[116 :Js] 453

»und sagt nicht das, was eure Zungen an Liigen
hervorbringen: ,,Das ist Halal und das ist Haram.“, um iiber Allah
Liigen zu erfinden.“ [Surah an-Nahl 16:116]

£

Al J8 Sss Gl dix Haxd 33 o3 o) 4 \df\u(w)\y
[59 :0sis] 455 ’“‘m\&orﬁig

»Sag [O Muhammed #]: ,,Habt ihr gesehen was Allah fiir
euch an Versorgung hervorgebracht hat - dann macht ihr davon
[manches] Halal und [manches] Haram?* Sag: ,,Hat Allah es euch
dies erlaubt, oder erfindet ihr gegen Allah [Liigen]?* [Surah Yunus
10:59]

3

Allah hat Tahlil und Tahrim ohne Beweise vom Qur‘an und der Sunnah
verboten. Er hat uns dariiber informiert, dass dies eine Liige gegen Allah
ist, genauso wie der Erhabene uns dariiber informiert hat, dass derjenige,
der etwas ohne Beweise als erlaubt oder verboten deklariert, sich selbst
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als Partner neben Allah sieht, da er etwas tut, was das alleinige Recht von
Allah ist, namlich Tashri".

[21 5] 207 & 035 23 il 53 A L8081 20500

»Oder haben sie [etwa] Partner, die ihnen eine Religion
bestimmt haben, fiir die Allah keine Erlaubnis gegeben hat?“ [Surah
ash-Shiira 42:21]

Derjenige, der einem solchen Musharri’ [Gesetzgeber] neben Allah
gehorcht, und er weill, dass es nicht gemdl dem ist, was Allah
herabgesandt hat, und er ist damit zufrieden, dann hat er Allah einen
Partner beigesellt. Allah sagt:

(121t 45,8,220 28] 24,2800 Bl

,»Und wiirdest du ihnen gehorchen, dann wirst du gewiss von
den Mushrikin.“ [Surah al-An'am 6:121]

Hier bezieht es sich auf diejenigen, die das als Halal ansehen, was Allah
beziiglich den verendeten Tieren Haram gemacht hat. Wer auch immer
ihnen darin folgt, so ist er ein Mushrik. Und dies ist so, wie Allah, der
Erhabene, uns im Qur‘an dariiber informiert, dass diejenigen, die den
Monchen und Rabbinern in dem folgten, was sie Halal gemacht hatten,
was Allah jedoch Haram gemacht hatte, und was sie Haram gemacht
hatten, was Allah jedoch Halal gemacht hatte, sie sie als Herrn [Arbab]
neben Allah genommen hatten. Allah sagt:

[31 s3] 4401 53 o5 U3l gesds; whsLal 558Dy
,,und sie [die Juden und Christen] haben ihre Rabbiner und

ihre Monche als Herrn neben Allah genommen...“ [Surah at-Tawbah
9:31]
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Als 'Adi bin Hatim® [radiallahu 'anhu] diesen Vers hérte, sagte er: ,,0
Gesandter Allahs 2. Wir haben sie nicht angebetet.* Der Gesandte Allahs
% sagte: ,,Haben sie denn nicht Halal gemacht, was Allah Haram
gemacht hatte, und ihr alle habt es dann Halal gemacht; und sie machten
Haram, was Allah Halal gemacht hatte, und ihr alle machtet es dann
Haram?“ Er antwortete: ,,Sicherlich.* Der Prophet Allahs # sagte: ,,Das

ist eure Anbetung von ihnen.*®’

Sheikh Abdur-Rahman ibn Hasan sagte:*® | In dieser Hadith ist ein
Beweis, dass das Gehorchen der Ménche und Rabbiner im Ungehorsam
gegeniiber Allah, ihre Anbetung neben Allah war. Dies ist eine
Auspragung von Shirk al-Akhbar [groBler Shirk], welchen Allah nicht
vergibt, da Allah am Ende dieses Verses sagt:

T, -5

Al 0,88 e i ) )Y Vg @B LT

el Gop
[31
,-..und ihnen [den Juden und Christen] wurde nicht befohlen,
aufler dass sie einen Einzigen Gott anbeten. Es gibt keinen, der [in
Wahrheit] der Anbetung wiirdig ist, auler Ihn! Erhaben ist Er von

% Ein Sahabi [Gefihrte des Propheten 2] der friiher ein Christ war und dann zum
Islam konvertierte.

87 Die Geschichte von 'Adi bin Hatim [radiallahu 'anhu] und diese hier vom Autor
zitierte Hadtth, kann in dhnlicher Form in der Musnad von Imam Ahmed [4/378],
Sunan at-Tirmidhi [3095], Tafsir at-Tabari [10/147], in der Sirah von ibn
Hisham [4/227] und in der Tafstr von Ibn Abi Hatim [6/1784] gefunden werden,
siche dafiir al-Misbah-al-Munir Tahzib-wa-Tahqiq Tafsir Ibne-Kathir [im
Hashia fiir Surah 9 Vers 31]. Die Uberlieferung wurde samt seinen Shawdhid als
Da'tf klassifiziert von Hafidh Zubayr 'Ali Zai, vgl. Anwar as-Sahifah fi Ahadith
ad-Da'tfa [S.281].

8 Sheikh Abdur-Rahman ibn Hasan Aal ash-Sheikh [gest. 1285 AH] war einer
der Sohne von Muhammed ibn 'Abdul-Wahhab, und er hat eine der laut vielen
Gelehrten beste Erklarung von dem wohlbekannten Buch seines Vaters 'Kitab at-
Tawhid' geschrieben - 'Fath al-Majid 1i Sharh Kitab at-Tawhid'.
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dem, was sie Ihm an Partnern beigesellen. [Surah at-Tawbah 9:31]
Ahnlich dazu ist die Aussage von Allah:

g }JM\Q’M;M\'&&AD\”\;»HM\}&:L\!}%
[121 b1 65,8, 20 23] 23,50 315 8 osd 1l

,»uUns esst nicht [O ihr Gliubigen] von dem, woriiber nicht der
Name von Allah ausgesprochen wurde; denn es ist wahrlich Fisq
[eine grofle Ungehorsamkeit]. Und gewiss, die Satane inspirieren ihre
Verbiindeten [von den Menschen], sodass sie mit euch dariiber
streiten. Und wiirdest du ihnen gehorchen, dann wirst du gewiss von
den Mushrikin.“ [Surah al-An’am 6:121]

Viele von den Menschen fallen in diesen Fehler in Bezug zu denen, von
denen sie Taglid [blindes Befolgen] machen, weil sie unbekiimmert
beziiglich der Beweise [von dem Qur‘an und der Sunnah] sind, falls sie
sich von dem unterschieden, was die Person, die sie befolgen, gesagt hat.
Solch ein Akt ist von dieser Form von Shirk [also Shirk in Tashri’].**

Demnach ist die Einhaltung der Gesetzgebung von Allah, und das
Aufgeben von Gesetzgebungen von anderen als Ihn, von den
Grundvoraussetzungen von La il@ha ilAllah. Und bei Allah suchen wir
Zuflucht.”

8 Siehe Fath al-Majid [S.390].

% Es ist nicht erlaubt, dass man aufgrund der Aussage einer Person, in der
Religion etwas als Halal oder Haram erachtet, was im Gegensatz zu dem ist, was
Allah und Sein Gesandter ¥ als Halal oder Haram deklariert haben.
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Der Manhaj [Weg| der Ahlus Sunnah wal-Jama’ah beziiglich der
Namen und Attribute von Allah

Der Manhaj |[Weg] der Ahlus Sunnah wal-Jama’ah von den Salaf
as-Salihin und denjenigen, die ihnen gefolgt sind, liegt darin die
Namen und Attributen von Allah zu affirmieren, so wie sie im Qur‘an
und in der Sunnah erwédhnt werden, und ihr Manhaj ist auf den
folgenden Prinzipien aufgebaut:

« Sie affirmieren die Namen und Attribute von Allah, so wie sie im Qur‘an
und in der Sunnah erwéhnt werden, mit ihrer offensichtlichen Bedeutung
und gemal der verwendeten Worter, und sie interpretieren sie nicht
gegensitzlich zu ihrer offensichtlichen Bedeutung, oder éndern die
Worter, oder auf was die Worter hinweisen.

+ Sie negieren jegliche Ahnlichkeit zwischen den Attributen von Allah
und denen der Kreation, so wie Allah sagt:
P s T s G",’,ﬁ,l 2 & P
[11 Zd)}-*ﬂ\] %MZJ\ W\ﬁj e 454@; UN“J%
»Nichts ist Thm gleich, und Er ist der Allhorende, der
Allsehende.* [Surah ash-Shiira 42:11]

* Sie gehen in ihrer Affirmation der Namen und Attributen von Allah
nicht tiber das hinaus, was im Qur‘an und in der Sunnah erwihnt wurde.
Was Allah und Sein Gesandter # affirmiert haben, affirmieren sie, und
was Allah und Sein Gesandter ¥ negiert haben, negieren sie, und
beziiglich den Sachen, {iber die Allah und Sein Gesandter £ nichts gesagt
haben, schweigen sie.

* Sie glauben, dass diejenigen Textstellen im Qur‘an und der Sunnah, in
denen die Namen und Attribute von Allah erwdhnt werden, Muhkam
[klar] sind, sodass ihre Bedeutung und Erkldrung verstanden wird, und
dass sie nicht Mutashabih [unklar] sind. Sie halten ihre Bedeutung nicht
zurlick, so wie es ihnen von denen zeitgendssischen Schriftstellern, die
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gegen sie Liigen, oder unwissend beziliglich ihres Manhajs sind,
vorgeworfen wird.

* Sie sprechen nicht dariiber 'wie' die Attribute von Allah sind, und sie
erforschen es auch nicht.
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Widerlegung derjenigen, die alle, oder einige Attribute von Allah
leugnen

Diejenigen, welche die Namen und Attribute von Allah leugnen,
konnen in drei Kategorien aufgeteilt werden:

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

2. Mu'tuzilah: Sie sind die Befolger von Wasil ibn 'Ata, der die
Lernzirkel von al-Hasan al-Basr©’' verlieB. Sie affirmieren die Namen
Allahs, als wiren sie nur Worter ohne jegliche Bedeutung, und sie lehnen
alle Attribute von Allah ab.

3. Asha'irah’ und Maturidiyyah’ und diejenigen, die ihnen folgen:
Sie affirmieren der Namen von Allah und manche Seiner Attribute, und
sie leugnen andere.

°l Abu Sa'id al-Hasan ibn Abi al-Hasan ibn Yasar al-Basri [rahimahullah] wurde
im Jahr 21 nach der Hijra, wihrend dem Khalifat von Umar ibn al-Khattab
[radiallahu 'anhu] geboren. Er war einer der grof3ten Gelehrten unter den Tabi'mn.
Wasil ibn 'Ata lernte zunichst von ihm, bevor er sich anfing mit spekulativer
Theologie [ 'IImul Kalam] zu beschéftigen und sich von den Lernzirkeln von al-
Hasan al-Basri entfernte - im Endeffekt fiihrte das zu der Bildung der Sekte der
Mu'tazilah.

2 Benannt nach Abu Hasan al-Ash'ari [gest. 324 AH], der zu Beginn ein Mu 'tazil
war, sich mit der Zeit von diesem Madhab abwandte und mehrere Stufen der
Entwicklung durchging, bis er laut einigen Gelehrten schlussendlich den ‘Aqidah
der Salaf as-Salih akzeptierte, siche al-Bidayah wan-Nihayah [11/212] von ibn
Kathir, und das Buch, welches Abu Hasan al-Ash'ari zugeschrieben wird: 'al-
Magqalat al-Islamiyytn wa Ikhtilaf al-Musallin' [S. 290-298] und auch 'al-Ibanah'.
Diejenigen, die sich heute als Ash'aris bezeichnen, folgen demnach nicht
wirklich dem ‘Aqidah von Abu Hasan al-Ash'ari, den er zum Zeitpunkt seines
Todes hatte. Und Allah weil3 es am besten.

9 Gegriindet von Abu Mansur al-Maturidi [gest. 333 AH] ist Maturidiyyah einer
der Sekten der Menschen von 'llmul-Kalam [spekulativer Theologie].
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Der Scheingrund auf welchem sie alle ihren Madhhab aufgebaut
haben, ist es: ,,davon abzuhalten Allah Seiner Kreation zu dhneln®. Dies

ist, weil die Kreation mit manchen Namen beschrieben wird, die dhnlich
zu Seinen Namen sind, und mit manchen Attributen beschrieben wird, die
dhnlich zu Seinen Attributen sind. Sie behaupten dann, dass die
Gemeinsamkeit von Namen, Attributen und deren Bedeutung, auch die
Gemeinsamkeit in ihrer Auspragung zwingend erforderlich macht, und
dies bedeutet in ihren Augen, dass man den Erschaffer mit Seiner
Kreation dhnelt. Deshalb zwingen sie sich selbst die folgenden zwei
Angelegenheiten auf:

Ta'wil [Interpretation] der Texte beziiglich der Namen und Attribute von
Allah weg von ihren offensichtlichen Bedeutungen machen, wie z.B. das
Gesicht als Seine Essenz zu interpretieren, und Seine Hand als Seine
GroBziigigkeit.

Tafwid der Namen und Attribute von Allah Ihm gegeniiber machen. So
sagen sie: ,,Allah Alleine weil3, was sie bedeuten.®, zusammen mit ihrem
Glauben, dass sie nicht geméal ihrer offensichtlichen Bedeutung zu
verstehen sind.

Die erste Gruppe ist dafiir bekannt, die Namen und Attribute von
Allah zu leugnen, so wie die arabischen Ungldubigen zur Zeit des
Propheten £, {iber die Allah sagt:

Syl aall e e 2aTTaus o i 36 251 Sl anidy
[30 22 ] 470, 650020 45

»S0 haben wir dich [O Muhammed %] zu einer Nation
gesandt [und gewiss,] vor ihr sind viele Nationen vergangen, sodass
du ihnen vortrigst, was Wir dir offenbart haben, wihrend sie [doch]
den Allerbarmer verleugnen.“ [Surah ar-Ra'd 13:30]
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Der Anlass hinter der Offenbarung dieses Verses ist, dass die Quraysh,
als sie den Gesandten Allahs # horten, wie er ar-Rahman [den
Allerbarmer - einer der Namen von Allah] erwéhnte, diesen Namen

leugneten. Allah offenbarte deshalb: %L}Jﬂ; Oy 7= L83 e Wiihrend

sie [doch] den Allerbarmer verleugnen.* Ibn Jarir’™ erwihnt, dass dies
wihrend dem Abkommen von Hudaybiyah®™ war. Als der Schreiber
begann das Abkommen zwischen dem Gesandten von Allah # und den
Quraysh zu schreiben, begann er mit Bismillahi ar-Rahman ar-Rahim [Im
Namen Allahs, der Allerbarmer, der Barmherzige]. Die Quraysh erhoben
Einspruch, und sagten: ,,Was Rahman angeht, so kennen wie Ihn nicht.*¢

Ibn Jarir berichtet auch von Ibn Abbas [radiallahu 'anhu]: ,,Der Gesandte
von Allah # pflegte [Allah] mit den Worten [in seinen Bittgebeten]
anzurufen: ,,O Rahman, O Rahim*. Die Mushrikin sagten: ,.Er redet
davon einen anzurufen, aber er ruft zwei an.” So offenbarte Allah:

% Abii Ja'far Muhammad ibn Jarir at-TabarT [gest. 310 AH], der wohlbekannte
Historiker und Exeget des Qur’an. Seine Exegese [Erklarung] des Qur’an basiert
auf qur’anischen Versen und Aussagen des Propheten %, den Gefihrten und
ihren Schiilern. Tafsir at-Tabari wird von vielen Gelehrten als die beste von den
zur heutigen Zeit verfiigbaren Tafasir gepriesen. Eine weitere, empfehlenswerte
Tafstr, die zu einem grof3en Teil auf Tafsir at-Tabari, ist Tafsir ibn Kathir. Auch
Tafsir as-Sa'di ist eine stets empfohlene Tafsir.

% Das Abkommen von Hudaybiyah war ein historisches, temporires
Friedensabkommen im Jahr 6 nach der Hijra, zwischen dem Gesandten von
Allah # und den Quraysh. Es war historisch, da hier zum ersten Mal die Quraysh
dazu gezwungen waren die Muslime als eine Entitit zu akzeptierten. Das
Abkommen ermdglichte den Muslimen zum ersten Mal, ohne Angst vor Gewalt
in Makkah Da’wah zu geben, und machte auch moglich, dass die Muslime unter
der Fiihrung des Propheten Muhammed # ein 'Umrah vollfithren konnten, ohne
von den ungldaubigen Quraysh dabei angegriffen zu werden. Allah nannte dieses
Abkommen aus diesen und vielen andern Griinden einen ,.klaren Sieg* in Surah
al-Fath [48:1].

% vgl. Tafsir at-Tabari [13/197]. Dieses Ereignis ist auch in Sahth Bukhari [2731,
2732] berichtet.
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»Sag [O Muhammed #]: ,,Ruf Allah an, oder ruf ar-Rahman
[den Allerbarmer| an. Mit welchem [Namen] ihr [Thn] auch anruft -
Ihm gehéren die schénsten Namen. [Surah al-Isra 17:110]”7

Allah sagt in Surah al-Furgan:
[60 108 8] 220115 6 5 T 2 s B3

»Und wenn zu ihnen gesagt wird: ,,Werft euch nieder vor
dem Allerbarmer!*“, sagen sie: ,,Und was ist der Allerbarmer?“
[Surah al-Furgan 25:60]

Demnach sind diese Mushrikin die Vorgéanger der Jahmiyyah, Mu'tazilah
und Asha’irah, und Vorginger all derjenigen, die leugnen was Allah fiir
Sich Selbst affirmiert hat, oder Sein Gesandter # von Seinen Namen und
Attributen affirmiert hat. Was fiir iible Vorgénger fiir iible Nachfolger!

97 vgl. TafsTr at-Tabari [15/227].
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5 Wege zur Widerlegung ihrer Argumente

Ihre Argumente konnen auf verschiedene Wege widerlegt
werden:

Erste Herangehensweise: Allah, der Erhabene, hat fiir Sich Selbst
Namen und Attribute affirmiert, und Sein Gesandter ¥ affirmierte es
ebenfalls fiir IThn. Sie fir Allah zu leugnen, oder manche von ihnen zu
leugnen, bedeutet etwas zu leugnen, was Allah und Sein Gesandter %
affirmiert haben. Das bedeutet im Widerspruch zu Allah und Seinem
Gesandten # zu stehen.

Zweite Herangehensweise: Die Existenz einiger Attribute in der
Kreation, und einiger Namen die von ihnen [und fiir Allah] verwendet
werden, fiihrt nicht zwingend zur Ahnlichkeit zwischen Allah und Seiner
Kreation. Die Namen und Attribute von Allah sind ndmlich spezifisch fiir
Ihn, und die Namen und Attribute der Kreation sind spezifisch fiir sie, so
wie z.B. Allah eine Existenz hat, die nicht der Existenz der Kreation
dhnelt. Genauso hat Er Namen und Attribute, die nicht den Namen und
Attributen der Kreation #hneln. Ahnlichkeit im Namen und in der
generellen Beschreibung, macht nicht die Ahnlichkeit in der Realitit
der Ausprigung zwingend notwendig. Allah hat sich selbst al-'Alim
[der Allwissende] und a/-Halim [der Nachsichtige] genannt, und Er hat
auch manche Seiner Anbeter 'A/im genannt - Er sagte:

[28 bl %é':'!‘é’,gjij :)}Eéj%

»uUnd sie gaben ihm die frohe Botschaft von einem ['Alim]
kenntnisreichen Sohn.* [Surah az-Zariyat 51:28], also Ishaq.

Und Er nannte den anderen Sohn von Ibrahim ['alaihis salam] Halim:

[101 QULA\]%@&%;‘S}E;;

»50 gaben Wir ihm die frohe Botschaft von einem [Halim]
nachsichtigen Sohn.* [Surah as-Saffat 37:101], also Isma'l.
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Demnach ist ein ‘A/im nicht wie der andere, und genauso ist ein Halim
nicht wie der andere. Und Er [Allah] sagt beziiglich Sich Selbst, dass Er
Sami’ [Allsehend] und Basir [Allhérend] ist:

[58 1luil] §15ums Unale O 40T
»Wahrlich! Allah ist gewiss der Allsehende [as-Sami’],
Allhérende [al-Basir].” [Surah an-Nisa 4:58]
Genauso hat Er manche Seiner Anbeter Sami’ und Basir genannt:
Y] s ot ddasnd a8 CLL;\ 2B e YT s G
[2

»Gewiss, wir haben den Menschen aus einer Mischung von
Samentropfen erschaffen, um ihn zu priifen; und Wir machten ihn
horend [Sami’], sehend [Bastr].“ [Surah al-Insan 76:2]

Demnach ist ein Sami’ nicht wie der andere, und genauso ist ein Basir
nicht wie der andere. Und Allah hat Sich Selbst ar-Raoif [voller
Gnade]®® und ar-Rahim [der Barmherzige] genannt:

[65 CAJ‘] %rp_) k.})s- j U"’U\’ %’

»Gewiss, Allah ist gegeniiber der Menschheit voller Gnade
[Raoiif], Barmherzig [Rahim].“ [Surah al-Hajj 22:65]

Genauso hat Er manche Seiner Anbeter Raoif und Rahim genannt. Er
sagt:

% Es sollte an diesem Punkt angemerkt werden, dass die deutsche Ubertragung
bei weitem nicht die Fiille und Tiefe der Bedeutung der Namen Allahs darstellen
kann. Fiir ein besseres und umfassenderes Verstindnis dieser fiir die Muslime
iiberaus wichtigen Namen, sollten die speziell dafiir geschriebene Biicher
konsultiert werden.
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»Gewiss - es ist zu euch ein Gesandter aus euren eigenen
Reihen gekommen. Es betriibt ihn was ihr ertragen miisst; er ist iiber
euch besorgt und zu den Gliubigen ist er voller Gnade [Raoiif],
barmbherzig [Rahim].“ [Surah at-Tawbah 9:128]

Demnach ist ein Raoiif nicht wie der andere, und genauso ist ein Rahim
nicht wie der andere.

Genauso beschreibt Allah Sich Selbst mit Attributen, und beschreibt
Seine Anbeter mit denselben Attributen, wie z.B. in Seiner Aussage:

[255 8] dradde 33 s0ds ket Vib

»e-und sie umfassen nichts von Seinem Wissen.“ [Surah al-
Bagarah 2:255]

Demnach hat Er Sich Selbst mit Wissen beschrieben - und Er beschreibt
auch seine Anbeter mit Wissen:

[85 16l o] 43505 Y] Il 53 2, T

»uUnd von Wissen wurde euch [Menschheit] nichts gegeben,
auBler ein wenig.“ [Surah al-Isra 17:85], und Er sagt:

[76 s d2de Lo o3 K 5358
»eoiber jedem Besitzer von Wissen ist der Allwissende
[Allah].“ [Surah Yusuf 12:76], und Er sagt:

[80 :0aadl] §21aiT1 4,1 501 363

»Es sagten aber diejenigen, denen [religioses] Wissen gegeben
wurde...“ [Surah al-Qasas 28:80]
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Und Allah beschreibt sich selbst mit Stérke:

[40 @] €558 S AT o
,Gewiss - Allah ist Stark, Allméchtig. [Surah al-Hajj 22:40],
und:

[58 ol A & el 55401 5 B35 52 40T Sl

»Gewiss - Allah ist der Versorger, Besitzer von Kraft und
Stirke.*“ [Surah az-Zariyat 51:58], und Er beschreibt Seine Sklaven mit
Starke, so sagt Er:

[54 :p500] é(w) s 55

,Es ist Allah, Der euch in [in einem Zustand der] Schwiiche
erschaffen hat, dann verlich Er euch nach der Schwiche Stirke,
dann verlieh Er euch nach der Stirke Schwiche und graue Haare.
[Surah ar-Roim 30:54] usw.

Somit ist bekannt, dass die Namen von Allah spezifisch fiir Ihn sind und
Ihm entsprechen, und die Namen der Kreation spezifisch fiir sie sind und
ihnen entsprechen, und dass Ahnlichkeit im Namen nicht unbedingt
Ahnlichkeit in der Realitiit der Ausprigung bedeutet. [...] Und das
alles ist offensichtlich, wal-Hamdulillah.

Dritte Herangehensweise: Einer, der keine perfekten Attribute besitzt,
verdient es nicht ein //ah [Empfanger von Anbetung] zu sein, und das ist
der Grund dafiir, dass Ibrahim ['alaihis salam] sagte:

[42 :0204] 4 Sais Y5 C““ ARV

»Wieso betet ihr an, was nicht hort und nicht sieht?“ [Surah
Maryam 19:42]
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Und Allah sagte zur Widerlegung derjenigen [Kinder Israels], die das
Kalb zur Anbetung genommen hatten:

[148 e ¢z ppads Y3 2ide ¥ 1 T

»Haben sie denn nicht gesehen, dass es nicht zu ihnen sprechen,
und sie [auch] nicht zu dem [rechten] Weg leiten konnte?“ [Surah al-
A’raf 7:148]

Vierte Herangehensweise: Gewiss - die Affirmation von Attributen ist
Perfektion, und sie zu leugnen deutet auf Defizienz [Mangelhaftigkeit]
hin. So ist derjenige, der keine Attribute besitzt, entweder non-existent
oder unvollkommen, und Allah ist frei von diesen beiden
Angelegenheiten.

Fiinfte Herangehensweise: Ta'wil [Interpretation] der Attribute von
Allah zu machen, abseits von ihrer offensichtlichen Bedeutung, hat keine
Beweise - demnach ist es falsch. Und Tafwid machen, wiirde bedeuten,
dass Allah uns im Qur‘an mit etwas adressiert, dessen Bedeutung wir
nicht verstehen kénnen, dabei hat Er uns aber befohlen, dass wir Thn mit
Seinen Namen [in unseren Gebeten und Bittgebeten] anrufen. Wie
konnen wir Thn aber mit etwas anrufen, dessen Bedeutung wir nicht
verstehen konnen? Und Er uns aufgetragen, dass wir iiber den gesamten
Qur‘an reflektieren, aber wie konnen wir iiber etwas reflektieren, dessen
Bedeutung wir nicht verstehen kénnen?!

Demnach ist durch das obige bewiesen, dass es essentiell ist, die Namen
und Attribute von Allah so zu affirmieren, wie sie Allah gebiihren, und
gleichzeitig jegliche Ahnlichkeit von ihnen zur Kreation zu negieren, so
wie Allah sagt:

[11 1520 el 20535 08 S 20

»Nichts ist Thm gleich, und Er ist der Allhorende, der
Allsehende.* [Surah ash-Shiira 42:11]
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Demnach negiert Er fiir Sich Selbst Ahnlichkeit zu allem anderen, und
affirmiert fir Sich Selbst Horen und Sehen. Daraus folgt, dass die
Affirmation von Attributen von Allah nicht gleich Ahnlichkeit zur
Kreation zwingend erforderlich macht, und es zeigt zudem die
Affirmation der Attribute von Allah, mit gleichzeitiger Negation von
Ahnlichkeit zur Kreation. Das ist die Aussage von Ahlus-Sunnah wal-
Jama’ ah beziiglich der Negation und Affirmation in der Thematik der
Namen und Attribute:

Jas Y 555 ¢ s Y L
Affirmation, ohne Ahnlichkeit [zur Kreation], und Liuterung [des
Verstindnisses von Allahs Namen und Attributen], ohne Leugnung.

Hiermit ist das Ende des Buches erreicht, und mége Frieden und Segen Allahs
auf dem Propheten Muhammed # sein, seiner Familie, seinen Geféhrten, und
wer auch immer ihnen bis zum Tag der Auferstehung folgt.

ol Oyl
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