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Die Bedeutung des islamischen Gelehrten Muhammad Nasir

ad-Din al-Albani (1914-1999) fiir den heutigen Salafismus

As one of the pioneers of the Salafi movement in the twentieth century, Muhammad
Nasir ad-Din al-Albani gave voice to a generation of Muslims marginalized by the
new spaces and institutions of religious authority. [...] The momentous political shifts
currently underway in the Middle East, some of which are being led by groups
claiming to draw inspiration either from Albani or from those who opposed him,
require us with ever more urgency to understand his life and ideas.!

Der islamische Gelehrten Muhammad Nasir ad-Din al-Albani (1914-1999) hat enormen
Einfluss auf den zeitgendssischen Salafismus genommen und sich besonders in islamisch
gepragten Liandern auch tlber seinen Tod hinaus einer groBen Anhdngerschaft erfreut. Sein
Erbe setzt sich aus einer Vielzahl von gedruckten Werken, aber auch aus Predigten im Internet
zusammen, die den heutigen Salafismus nachhaltig definieren. al-Albani, wie auch andere
salafistische Vordenker aus dem 20. Jahrhundert, wie z. B. ‘Abd al-°'Aziz b. ‘Abd Allah b. Baz
(1910-1999) und ‘Abd ar-Rahman al-‘Utaimin (1925-2001), adaptierten klassisch-
theologische Konzepte an die Moderne und konnten sich so religiose Legitimitét verschaffen.?
Ihre religiosen Auffassungen sind in der islamischen Gesellschaft durch die Massenmedien
weithin bekannt und so teilweise zur Basis der Glaubensgrundsdtze verschiedener
salafistischer Stromungen geworden.

Die erste Phase seines Lebens verbrachte al-Albani in Albanien und Syrien

(1914-1961), doch besondere eine zweite, kurze Phase seines Lebens ist beachtenswert, die

1 OLIDORT, Jacob (2015a), S. 25.
2 Vgl. SCHNEIDERS, Thorsten G. (2017), S. 7.



sich in Saudi-Arabien abspielte (1961-1963) und den Hohepunkt seiner Karriere darstellte.
Wihrend der letzten Lebensphase (1963-1999) lehrte al-Albani erneut in Syrien und war dann
gezwungen, nach Jordanien auszuwandern. Besonders in dieser Phase seines Lebens prégte er
den Salafismus im arabisch-islamischen Raum mit seinen Ideen und Ansichten. Dabei hielt er
sich von der aktiven Politik fern, um der Regierung seines jeweiligen Wohnsitzes nicht noch
starker ins Auge zu fallen. Dieses Fernhalten von der Politik ist ebenfalls ein aussagekréftiger

Indikator fiir die spitere Einordnung al-Albanis in das salafistische Spektrum.

Die Islamische Universitit Medina
Die Bildungsinstitution ,,Islamische Universitdt Medina* wurde 1961 als ,,Missionszentrale
der Wahhabiya‘3 gegriindet. An diese Universitit wurde al-Albani vom damaligen GrofSmufti
Saudi-Arabiens, Muhammad b. Ibrahim Al a§-§aih, berufen.* Zu diesem Zeitpunkt schien al-
Albanis Einstellung dem saudischen Staat gegeniiber positiv gewesen zu sein> und er nahm
den Ruf an. al-Albani begann, an der Universitit hadit-Wissenschaften zu unterrichten,
obwohl ein solcher Lehrauftrag eigentlich eine fachspezifische Ausbildung, die er nicht
genossen hatte, und den Doktorgrad verlangt hitte. Doch seine personliche Einladung durch
eine Fithrungspersonlichkeit der Universitdt machte dieses Erfordernis offensichtlich obsolet.
Uber die hadit-Wissenschaften hinaus, war einer der Schwerpunkte al-Albanis an der
Islamischen Universitdt Medina die Vermittlung eines Standardkommentars zum kitab at-
tauhid (Buch tiber die Einheit Allahs) von Muhammad ibn ‘Abd al-Wahhab.¢ Auch wenn al-
Albanis Verbleib in Saudi-Arabien nicht von langer Dauer war, so war sein Einfluss an der
Universitdt doch immens und die Zusammenarbeit mit dieser einflussreichen Lehrstitte
brachte ihn in Kontakt mit einer Vielzahl von Studenten zahlreicher Nationalititen. Neben

Sympathisanten schuf sich al-Albant in seinen beiden Lehrjahren aber auch Feinde.?

Begriffsdefinition ,,Salafismus*

3 STEINBERG, Guido (2013), S. 128.

4Vgl. LAv (2012), S. 108. In dem biografischen Interview mit Abi Ishal al-Huwayni wird diese Information von
al-Albant selbst bestitigt, vgl. HAMDEH (2016), S. 429. LACROIX schreibt hingegen, dass al-Albani vom spéteren
GroBmufti ‘Abd al-‘Aziz b. ‘Abd Allah b. Baz (1910-1999), der damals Vize-Prisident der Islamischen
Universitdt Medina war, an die Islamische Universitdt Medina berufen wurde, vgl. LACROIX, Stéphane (2008a),
S. 7.

5Vgl. ,,pro-Saudi orientation“ in BERANEK, Ondrej und TUPEK, Pavel (2018), S. 127.
6 Vgl. LAv (2012), S. 108.
7Vgl. OLIDORT (2015a), S. 22f.



Wenn auch der Terminus Salafismus in dieser Form noch nicht lange in der 6ffentlichen
Wahrnehmung prisent ist®, vereint er doch ganz unterschiedliche Interpretationen. Vor der
Einbiirgerung des Begriffs ,,Salafist” war die Bezeichnung ,,Salafit* weit verbreitet: Unter den
Salafiten (auch Salaf, Salafis, salafiva oder ahl as-salaf) verstand man urspriinglich die
religidsen Vertreter einer Bewegung, die etwa zur Mitte des 19. Jahrhunderts im allmé&hlich
kollabierenden Osmanischen Reich entstanden war.® Diese waren von der Bewegung der ah/
al-hadit (Leute der Tradition)!® beeinflusst worden und wollten verkrustete Strukturen
aufbrechen und die damals vorherrschenden Meinungen der islamischen Gelehrten
reformieren.!! Viele Wissenschaftler gehen davon aus, dass die salafiya bereits als festes
Konzept im 19. Jahrhundert bestand und progressive Reformen anstrebte. 12

Diese Reformen bezogen sich jedoch nicht auf die Orthodoxie, denn die salafiya war
eher politisch motiviert.13 Als die wichtigen Vertreter dieser frithen Stromung gelten Sayyid
Gamal al-Din al-Afgani (1838-1897), Muhammad ‘Abduh (1849-1905) und Muhammad
Rasid b. “Al1 Rida (1865-1935).14 Thre Reformbewegungen entstanden vorrangig als Reaktion
auf den Kolonialismus und propagierten, dass die Riickstdndigkeit ihrer Lénder damit
zusammenhinge, dass die Bevolkerung sich von der Religion distanziert hétte.!> Nur durch die
Riickbesinnung auf die Friihzeit kdnne man den reinen Urislam der salaf as-salih (der
Rechtschaffenden Altvorderen) wiederherstellen. Die salafiyva kann auch als eine Art
Gegenbewegung zu den Bestrebungen sdkularer Muslime zur Zeit der europiischen
Expansion gesehen werden, deren Vertreter die Modernisierung nach dem Vorbild westlicher
Lander verhindern wollten und das Festhalten am Islam forderten.!¢ Diese Stromung des
spiten 19. und frithen 20. Jahrhunderts wurde aufgrund ihrer Reformbestrebungen lange als

positiv beurteilt. Obwohl den drei Schliisselfiguren (al-Afgani, ‘Abduh, Rida) die Etablierung

8 Vgl. SCHNEIDERS, Thorsten G. (2017), S. 11. SCHNEIDERS bezieht sich unter anderem auf LAUZIERE, Henri
(2010a), S. 369f.

9 Vgl. SCHNEIDERS (2014), S. 4.

10 Damit sind die sind die Anhénger einer konservativen Stromung gemeint, dic ab dem 8. Jahrhundert den
Koran und die hadit-Sammlungen als einzige Quelle der Rechtssprechung anerkannten und die selbststindige
Rechtsfindung kritisierten, siche JAQUES, Kevin R. (2016), S. 26.

11'Vgl. SCHNEIDERS (2014), S. 4.

12 Vgl. LAUZIERE, Henri (2010b), S. 5f.

13 Vgl. GHARAIBEH, Muhammad (2014b), S. 119.

14 Vgl. DZIRI, Bacem (2014), S. 148.

15 Vgl. GHARAIBEH (2014b), S. 119.

16 Vgl. STEINBERG, Guido und HARTUNG, Jan-Peter (2005), S. 681.



des zeitgendssischen Salafismus zugeschrieben wird, bezogen sie sich in ihren Schriften nie
auf den Begriff salafiya:

A closer look at primary sources, however, will show that these premises are
mistaken. [...] What is invalid is the deeply ingrained belief that Muslims at the time
used the words Salafism and Salafi to designate this reformist movement in all of its
aspects. [...] It is easy to assume that al-Afghani and ‘Abduh spoke of Salafism in
their own writings and referred to themselves as Salafis. Yet they never did.!7

Es gibt auch keinen Beweis dafiir, dass islamische Gelehrte in der Zeit des europidischen
Mittelalters das Wort salafiya als Substantiv fiir Salafismus benutzt héitten.!$ Oft wurde
»Salafi“ einfach als Synonym fiir ,,authentisch® gebraucht.!® Die Stromung ist jedoch nicht
gemeint, wenn hier von ,,Salafisten* die Rede ist, die zur besseren Unterscheidung auch oft
Neo-Salafisten genannt werden. Die beiden Stromungen miissen deutlich voneinander
unterschieden werden, denn der zeitgendssische Salafismus ist keine unmittelbare Fortsetzung
der salafiya al-Afganis, ‘Abduhs und Ridas.

Ebenso wie die salafiya schufen die Neo-Salafisten keine neue ,,Denkrichtung im
Islam*“20, denn auch sie kniipfen in ihrer Theologie an islamische Gelehrte vor 1800 an.
salafiya, Wahhabiten2! und Salafisten stimmen darin iiberein, das Vorbild der islamischen
Urgemeinde, der umma (Gemeinschaft), nachzuahmen, da deren Lebensweise als perfekte
Umsetzung des Islam betrachtet wird.22 Ganz besonders idealisieren sie das Verhalten der
ersten drei Generationen nach Muhammad, den salaf as-salih, deren Handeln als absoluter
Malstab fiir die Ausiibung der Religion gilt und von Salafisten als Richtlinie fiir die
Gegenwart und Zukunft angesehen wird. Als Begriindung fiir ihren eingeschlagenen Weg
sehen Neo-Salafisten den Niedergang der Kultur und gerechter Politik der letzten

Jahrzehnte.23 Das Verstindnis des Begriffs Salafismus hat sich iiber die Jahrzehnte immer

17 LAUZIERE (2010b), S. 5f.

18 Vgl. LAUZIERE (2010a), S. 370f.

19 Vgl. HEGGHAMMER, Thomas (2009), S. 249.
20 SCHNEIDERS (2014), S. 13.

21 Der Wahhabismus geht auf Muhammad b. ‘Abd al-Wahhab (1703-1792) zuriick. Sein Pakt mit Muhammad b.
Sa‘dd b. Muhammad Al Mugran (1700-1765) fiihrte zum ersten saudischen Staat. Muhammad Ibn Sa‘Gd war
von 1735 bis 1765 der Stammesfiihrer dieser saudischen Dynastie, siche OLIDORT (2015b), S. 8.

22 Vgl. SCHNEIDERS (2014), S. 13.
23 Vgl. SAGEMAN, Marc (2008), S. 36.



wieder verdndert, oder, um es mit LAUZIEREs Worten zu sagen: ,,Each era had its own version

of salafiyya*.2

,Neo-Salafismus*
Im Kontext des Neo-Salafismus fand die Unterteilung in drei StrOmungen ausgepragte
Akzeptanz: Anhdnger des puristischen (oder auch quietistischen) Salafismus richten ihr
ganzes Leben darauf aus, exakt nach den Vorgaben Muhammads zu leben; seine Nachahmung
in allen Lebensbereichen besitzt oberste Prioritdt.25> Dabei wird versucht, das private und
religiose Leben von ,,Neuerungen® fernzuhalten, beziechungsweise zu reinigen,. um sich dem
Urzustand der Anfangszeit des Islam moglichst weit anzunéhern.26

Der aktivistische Fliigel des Salafismus vertritt ebenfalls, dass die Zustdnde zur Zeit
Muhammads wiederhergestellt werden miissten; zusétzlich versucht diese Stromung jedoch
auch, ,,die Gesellschaft und den Staat nach ihren Vorstellungen umzugestalten*.2” Die Pflicht
zur da ‘wa (Einladung) von Nicht-Muslimen ist Teil dieser Haltung; vor allem sollen aber
auch Muslime, die die Richtigkeit dieser Stromung noch nicht erkannt haben, von den
salafistischen Glaubensinhalten {iberzeugt werden.28

Die dritte Richtung wird als gihadistischer Salafismus bezeichnet. Dieser vertritt
sowohl die Glaubensvorstellungen der puristischen Salafisten als auch die Auffassung, dass
der Staat und die Gesellschaft nachhaltig nach islamischen Vorstellungen verdndert werden
miissten. Diese Stromung akzeptiert oder fordert fiir die Umsetzung ihrer Ziele jedoch explizit
Gewalt. Gihadistische Salafisten wollen den gihad gegen Ungliubige fithren, der Todesopfer
beim Einsatz fiir die Sache Allahs nicht nur akzeptiert, sondern die Beteiligung an Anschldagen
und Kriegseinsitzen auch als religiose Pflicht ansieht.2® Die Propaganda der aktivistischen
und gihadistischen Stromung soll vor allem Muslime erreichen, die bereits der muslimischen
umma angehoren: Es sollen Glidubige angeworben werden, um ihnen zum ,richtigen Weg

und zur ,,korrekten* Glaubensausiibung zu verhelfen.30

24 LAUZIERE, Henri (2010a), S. 369. Einen besonderen Fokus auf dieses Thema setzt auch HAYKEL, Bernard
(2009), S. 33-57.

25 Vgl. SCHNEIDERS (2014), S. 14f.

26 Vgl. ebd., S. 14f.

27 Ebd., S. 15.

28Vegl. ebd., S. 15.

29 Vgl. ebd., S. 15.

30 Vgl. ABU ZAYD, Nasr Hamid (2010), S. 167.



Die Bedeutung von al-wala’ wa-Il-bara’ fiir den Salafismus

Das Konzept al-wala’ wa-I-bara’ (Loyalitit und Lossagung) kann als grundlegender Maf3stab
von Salafisten aller Stromungen bezeichnet werden und hatte seinen Ursprung wahrscheinlich
schon in frithislamischer Zeit: Es diente wohl dem Zweck, einer ,,Innen-Gruppe* (al-wala’)
gegeniiber loyal zu sein, wihrend man sich von einer ,, AuBlen-Gruppe® (al-bard’)
distanziert.3! Gemeint ist damit, dass man seiner eigenen Gemeinschaft loyal gegeniiber steht,
wihrend man sich von Fremden abgrenzt. Noch in der Zeit vom 10. bis ins 12. Jahrhundert
wurde dieses Konzept von hanbalitischen Gelehrten als bid ‘a (Neuerung) abgetan.32

Der einflussreiche syrische Gelehrte Taqt ad-Din Ahmad b. Taimiya (1263-1328) griff
auf das Konzept al-wala’ wa-I-bard’ jedoch wenig spiter zuriick, um Muslime aufzurufen,
sich von Briuchen der Juden und Christen fernzuhalten; seiner Uberzeugung nach durfte man
die Traditionen der anderen Buchreligionen nicht iibernehmen und die eigene Religion mit
diesen Briduchen beflecken.?3 Ibn Taimiya betrachtete sich trotz dieser divergierenden
Auffassung —, denn zuvor war das Konzept ja als unerlaubte Neuerung abgetan worden — als
Hanbalit.

So konnten es laut WAGEMAKERS Ibn Taimiyas Schriften gewesen sein, die den
Gelehrten Muhammad b. ‘Abd al-Wahhab (1703-1792) auf der Arabischen Halbinsel stark
beeinflusst hatten und die dazu fiihrten, dass das Prinzip al-wala’ wa-I-bara’ ,,Eingang in den
,Wahhabismus®, der zentralarabischen Form des Salafismus* gefunden hat.34 Aber auch durch
Guhaiman al-'Utaibi (1936-1980), den Anfiihrer der Besetzung der Grofen Moschee in
Mekka 1979 und Abt Muhammad ‘Asim al-MaqdisT (g. 1959) konnte sich dieses Konzept im
Gihadismus etablieren 35

al-Albant bezeichnete sich im Gegensatz zu den salafitischen Vordenkern der
Reformbewegung im spédten 19. und frithen 20. Jahrhundert, selbst als salafi, um den
Riickbezug zu den salaf as-salih herzustellen; dieser Riickbezug war aus seiner Perspektive
sowohl in religioser, als auch in rechtlicher Sicht erforderlich.3¢ So betonte er, dass man seine
‘agida (Glaubenslehre) vor allem auf die individuelle religiose Lebensfiihrung anwenden

miisse und dass die Reinigung des Glaubens von unislamischen Einfliissen (tasfiva) und die

31 Vgl. WAGEMAKERS, Joas (2014b), S. 64 und LACROIX, Stéphane (2010), S. 16.
32 Vgl. WAGEMAKERS (2014b), S. 66.

33 Vgl. ebd., S. 66.

34 WAGEMAKERS (2014b), S. 67.

35 Vgl. LOHLKER, Riidiger (2009), S. 62.

36 Vgl. NEDZA, Justyna (2014), S. 83.



Erziehung der Muslime (tarbiya) der eigentliche Weg der salaf as-salih sei.?” Den Islam von
allen unerlaubten Neuerungen zu reinigen, wiirde automatisch zu dem Konzept tasfiya wa-t-

tarbiya (Purifizierung und Erziehung) fiihren.

Einordnung al-Albanis

Schon frith hatte sich Muhammad Nasir ad-Din al-Albani fiir die hadiz-Wissenschaft
interessiert, er lehnte jedoch jedwede traditionelle Rechtsschule ab und begann, sich
ausschlieBlich auf die hadit-Wissenschaft zu konzentrieren, die seiner Meinung nach das
einzige Tor zur Wahrheitsfindung war. Insbesondere bei der Klassifizierung von ahadit in
starke (sahih) und schwache (da 7f) hob er sich von anderen Gelehrten ab.

Mit der Ablehnung der traditionellen Rechtsschulen hatte sich al-Albant nicht nur mit
seiner Familie iiberworfen und sich von der madhab (Rechtsschule) seiner Familie
abgewandt, sondern sich auch immer weiter von traditionellen Gelehrtenkreisen distanziert
und mit der Tradition des Salafismus identifiziert, einer der erfolgreichsten sunnitischen
Stromungen der heutigen Zeit.

al-Albanis Wirken zeichnete sich besonders durch die Predigt eines islamischen
Puritanismus aus.38 Mittels der hadith-Wissenschaft versuchte er, fiir sich selbst und andere
Muslime ein moglichst authentisches Bild der Vorschriften der ,,Rechtschaffenen
Altvorderen* und des Propheten Muhammad und seiner Gefdhrten zu zeichnen und eine
autoritative Einteilung fiir rechtes und unrechtes Verhalten fiir die Gegenwart zu entwickeln.3?
Zu zahlreichen Ansichten al-Albanis bestand jedoch unter islamischen Gelehrten kein
Konsens: ,,al-Albani, however, was highly controversial, in part because of his bold criticism
of the canonical collections of hadiths, but above all because of his approach to figh.“40 al-
Albanis Ansichten waren teilweise so umstritten, dass er viel Ablehnung erfuhr.

LAv schreibt zur Einordnung al-Albanis, dass seine Wurzeln eigentlich bei den
Reformern der frithen Salafiten-Bewegung liegen, die die Jurisprudenz reformieren wollten.4!

al-Albant hob sich mit seiner hadith-Methodik von der salafiya ab, kam aber auch zu

37Vgl. ebd., S. 83f und LACROIX (2009), S. 69.
38 Vgl. SCHNEIDERS (2017), S. 7.

39 Vegl. ebd., S. 7.

40 Vgl. PIERRET, Thomas (2013), S. 106.
41Vgl. LAV (2012), S. 109f.



Schliissen, die wahhabitischen Auffassungen widersprachen.42 Diese Tatsache wurde an seiner
kontroversen Beziehung zum saudischen Staat deutlich. Zwar unterrichtete er dort von 1961
bis 1963, doch lehnte er den Anspruch Saudi-Arabiens ab, dass dort der reine Islam umgesetzt
wiirde und sunna und bid ‘a zutreffend definiert wiirden.

Auch al-Albanis Positionierung zu kufr (Unglaube) ist ein Indikator dafiir, welcher
salafistischen Stromung sich al-Albani zuordnen ldsst. Seiner Meinung nach existieren zwei
Arten des Unglaubens, die, die sich auf die Glaubensiiberzeugungen (i tigadi) bezieht und die,
die sich auf das Handeln ( ‘amali) des Menschen bezieht.43 Jedoch hat nur eine Art Einfluss
auf den Status des Einzelnen als Glaubiger: ,,Only the first strips the offender of his status as a
believer; the second, even though it is called kufrr in some prooftexts, does not.“44 Seiner
Textauslegung zufolge trennt nur fehlender Glaube vom Islam, wihrend falsches Handeln
oder das Unterlassen guter Taten den Glaubigen nicht zu einem Ungldubigen macht.45

al-Albant verfocht den Anspruch, einen reinen Islam zu lehren. Mit diesem elitidren
Wabhrheitsanspruch setzen Salafisten sich iiber bereits seit der Friihzeit des Islam tradierte
Methoden der islamischen Gelehrten hinweg. Dabei bediente er sich immer wieder
Uberlieferungen, deren Authentizitit nicht gesichert ist oder deren isnad (Uberlieferungskette)

in der herkdmmlichen Theologie als fehlerhaft gilt.46

Schlussbetrachtung

Muhammad Nasir ad-Din al-Albanis anhaltende Popularitit im islamisch geprigten Raum
und sein Einfluss, insbesondere auf die hadit-Wissenschaften und salafistischen Strémungen,
machen diese Personlichkeit der islamischen Theologie des 20. Jahrhunderts zu einem
interessanten Forschungsgegenstand. Obwohl seine Ausbildung im Geiste der hanafitischen
Lehre geschah, brach al-Albani friih mit seiner Familie und entschied sich, keiner einzelnen
madhab (Rechtsschule) mehr angehoren zu wollen. Stattdessen rdumte er anderen Prinzipien
oberste Autoritit in der Textauslegung ein, wie zum Beispiel dem Konzept al-wald’ wa-I-

bara’ (Loyalitdit und Lossagung). Er verschrieb sich schlieBlich vollkommen der hadit-

42 Vgl. ebd., S. 109f.

43 Vgl. Lav (2012), S. 112.

4 Ebd., S. 112.

45 Vgl. ebd., S. 112.

46 Vgl. GORKE, Andrea und MELCHERT, Christopher (2014), S. 33.



Wissenschaft, die fiir ihn den eigentlichen Schliissel zu einer korrekten Ausiibung des
Glaubens und der Riickkehr zum einzig wahren Islam darstellte.

Eine weitere wichtige Thematik stellte fiir al-Albani die Definition des tauhid
(Eingottglaube) dar, da ein Muslim seiner Auffassung nach ohne ein umfassendes Verstindnis
und eine ganzheitliche Umsetzung des tauhid weder ein Gldubiger sein noch ins Paradies
eintreten konne. Auch konne er vor Allah seine guten Taten nicht geltend machen, denn die
Bewahrung des tauhid sei der Schliissel zum Glauben und zur Errettung im Jenseits.

Im gesamten Spektrum des Salafismus wird auf die Notwendigkeit verwiesen, dem
tauhid oberste Prioritdt einzurdumen und sich zu seiner Wahrung von vielen Dingen des
alltdglichen Lebens fernzuhalten, die zu Vielgdtterei fithren und damit den Menschen ins
Verderben fiihren konnten. Auch bei der Bezugnahme al-Albanis auf Juden und Christen
bildet der tauhid fir in die eigentliche Trennlinie zwischen Muslimen, Juden und Christen, die
den Glaubigen vom Ungldubigen scheidet. Ebenso wie den gihdad zéhlt al-Albani den tauhid
zu den Grundpflichten des Islam.

al-Albanis Einfluss als Gelehrter und Aktivist ist enorm: Fiir zahlreiche Salafisten
wurde al-Albant zum Ideengeber und geistigen Vater, wenn er nicht sogar auf Grund seiner

Neubewertung der ahadit als Begriinder einer eigenen Rechtsschule betrachtet werden kann.
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