1. KAPITEL

DER KALIF AL-QADIR UND
DAS APOSTASIEURTEIL VON 409/1018

Damals, 392/1002, hatte sich die Staatsmacht, vertreten durch den
buayidischen ‘amid al-guyis, neutral gegeniiber den beiden Haupt-Glau-
bensrichtungen im Islam verhalten und weder die Schiiten noch die
Sunniten bevorzugt oder von einer Strafe ausgenommen. Der Kalif
al-Qadir stand bei der Niederschlagung der Unruhen weit im Hin-
tergrund. Die Biyiden hatten selber gemaBigt-schiitische Neigungen
und eine Unterstiitzung der Sunniten kam ihnen nicht in den Sinn.
Als 408/1017 erneut heftige Unruhen zwischen den beiden Religions-
gruppen ausbrachen, bewirkte das voriibergehende Fehlen der Buyiden
eine ganz neue Konstellation. Die Kdampfe im Jahr 408/1017 gelten
in der islamischen Geschichtstiberlieferung als das Ereignis, von dem
der Triumph des Sunnitentums seinen Ausgang nahm.'

Diese Sicht der Entwicklungen nach 408/1017 ist wesentlich durch
den wichtigsten Chronisten fir die Vorgiange im Bagdad dieser Zeit,
Ibn al-Gauzi, beeinfluBt. Ibn al-Gauzi hat seine Chronik mit fast
zwei Jahrhunderten Abstand um 575/1180 in Bagdad verfat. Er
war ein Rechtsgelehrter der hanbalitischen Rechtsschule und gehorte
damit jener Bewegung an, die meinte, zum Triumph des Sunniten-
tums wesentlich beigetragen zu haben.? Sein Artikel iiber das Jahr
408 beginnt mit diesen Unruhen:

In diesem Jahr nahm die fitna zwischen den Schiiten und den Sunni-
ten bedenkliche AusmaBe an. Die Einwohner des Viertels Nahr al-
Qalla’in bauten ein Tor vor ihr Viertel und ebenso errichteten die
Einwohner von Karh ein Tor vor die Gegend, wo die Mehlhandler
ihre Geschifte haben.®* An diesen beiden Toren wurden etliche Men-
schen getotet. Der Befehlshaber der Polizei Miqdam Aba 1-Mugqatil
fate den Plan, in das Viertel Karh einzudringen, doch das wurde ihm

' Nagel, Das Kalifat der Abbasiden, 147; Laoust, La profession de foi, XCIV.

2 Uber Ibn al-Gauzi vgl. GAL, i, 500-506; EI?, iii, 750-752 (Henry Laoust) und
Leder, Ibn al-Gawzi und seine Kompilation wider die Leidenschafl, 15—42.

3 An dieser Stelle grenzte der schiitische Stadtteil Karh an den sunnitischen Nahr
al-Qalla’in.
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von den Bewohnern und den ‘aypyaran in Karh verwehrt und sie kampf-
ten gegen ihn. Er entfachte im Marktviertel von Karh und am Daggag-
Kanal am Rand von Karh ein Feuer, doch auch das bot ihm nicht
die Gelegenheit, einzudringen.*

Die fitna tobte vor allen zwischen den schiitischen Bewohnern von
Karh und den sunnitischen Einwohnern von Bab Basra und Nahr
al-Qalla’in.’ Die staatlichen Ordnungskrifte stellten sich auf die Seite
der sunnitischen ‘gyyarin. Die Staatsmacht wurde aufgrund der Abwe-
senheit der Bayiden und ihrer dailamitischen Hilfstruppen nun vom
Kalifen al-Qadir vertreten, und der nahm in dieser fitna nicht nur
Partei, sondern er war moglicherweise Ausléser der Unruhen.® An
einem nicht tberlieferten Tag im Verlauf des Jahres 408 versam-
melte der Kalif eine Reihe von Honoratioren der Stadt Bagdad, dar-
unter die angesehensten Rechtsgelehrten unter den Sunniten, den
Adelsmarschall (nagib) der Nachkommen ‘Alis und weitere angese-
hene schiitische Gelehrte. Ihnen gegeniiber lieB er ein Schriftstiick
verlesen, in dem der Kalif al-Qadir, so der Chronist Ibn al-Atir, die
Mu‘taziliten und die Schiiten ,,zur Umkehr aufforderte. Gleiches galt
fir alle anderen, die Schriften verfait hatten, in denen sie sich mit
ithren Glaubensmeinungen gegen das wandten, wozu sich der Kalif
bekannte. Er verbot ithnen, solche Dinge in Streitgesprichen zu erwih-
nen. Wer es trotzdem tue, an dem werde ein Exempel statuiert und
der werde bestraft.“” Alle Anwesenden wurden aufgefordert, dieses
Schriftstiick zu unterschreiben.

Schon funf Jahre vorher hatte al-Qadir erstmals die Honoratio-
ren der Stadt Bagdad in seinem Palast versammeln und ein dhnli-
ches Schriftstiick verlesen lassen, in dem der Stammbaum der fatimi-
dischen Kalifen in Kairo bis ins achte Glied zuriickverfolgt wird, um
deutlich zu machen, daB ihre vorgebliche Abstammung von ‘Alf und
der Prophetentochter Fatima erlogen sei. Damals schon ging der
Kalif so weit, die Kalifen in Kairo des Unglaubens (kufr) zu bezich-
tigen.® Das damals verfaBte Dokument tragt die Ziige religiéser und

* Ibn al-Gauzi, al-Muntazam, vii, 287.

5 Ibn al-Atr, al-Kamil, ix, 216.

© Glassen, Der miitlere Weg, 19.

7 Ibn al-Adr, al-Kamil, ix, 216.

8 Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, vii, 255: »Jener, der in Agypten emporgekommen
ist, und seine Vorfahren sind Unglaubige (kuffar), lasterhaft ( fussad), schamlos ( fuggar),
Abweichler (mulhidiin) und zanadiga, sie leugnen den Islam und bekennen sich zum
dualistischen Magiertum.*
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politischer Polemik. 408/1017 ging der Kalif weiter, denn er for-
derte einige seiner Untertanen auf, sich von ihren Bekenntnissen los-
zusagen. ,,Er forderte sie zur Umkehr auf* heif}t es in dem Dokument.’
Wie im ersten Abschnitt dieser Arbeit gezeigt wurde, hatte sich die
Aufforderung zur Umbkehr (istitaba) in den ersten beiden Jahrhunder-
ten des Islams als Rechtsinstitution in Apostasieverfahren durchge-
setzt. Sie war der erste Schritt in einem offentlichen Anklageverfahren
gegen vermeintliche Apostaten. Al-Qadirs Ankiindigung, alle dieje-
nigen zu bestrafen, die diesem Dekret zuwiderhandeln wiirden, ist
ein zusitzlicher Wink in diese Richtung. Mit diesem Schriftstiick aus
dem Jahre 408 d.H. begann al-Qadir ein Apostasieverfahren gegen
Schiiten und gegen alle rationalistischen Richtungen im Islam.

Am Beginn des darauffolgenden Jahres, am 17. Muharram 409 (6.
Juni 1018), unternahm al-Qadir den zweiten Schritt in dem Aposta-
sieverfahren gegen Schiiten und rationalistische Theologen. An die-
sem Tag ,wurde auf dem Exerzierplatz'® des Kalifenpalastes ein
Schriftstiick iber die Lehrmeinungen der Sunniten verlesen. In ihm
wurde festgehalten, daf3 jemand, der behauptet, der Koran sei geschaf-
fen, ein Ungldubiger ist, dessen Blut vergossen werden darf.“!!

Die Schiiten scheinen vielleicht aufgrund des zu erwartenden Wider-
standes ihrer ‘apyarin vorerst aus der SchuBllinie geraten zu sein. Der
Kalif konzentrierte seinen Angriff nunmehr auf die rationalistischen
Richtungen innerhalb des Islams. Das im Jahr 409/1018 verlesene
Schriftstiick gilt als das herausragenste Lebenswerk des Kalifen al-
Qadir. In thm wurde erstmals in der Geschichte des Islams von staat-
licher Seite ein Standard fiir Rechtgliaubigkeit gesetzt. Der Kalif

9 Arab.: istatiba; Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, vii, 287, wo das ganze Dokument
uberliefert ist: ,,Im Jahr 408 forderte der Kalif al-Qadir, der First der Glaubigen,
die Rechtsgelehrten der hanafitischen Mu‘tazila zur Umkehr auf. Sie mégen ihre
Riickkehr erkennen lassen und sich von der Mu‘tazila lossagen. Er verbot ihnen
auch, Kalam zu iiben, zu lehren, in Streitgesprachen fiir die Mu‘tazila oder die
Schia (wort. ar-rafd) Stellung zu beziehen und Schriften zu verfassen, die mit dem
Islam nicht iibereinstimmen. Hierfiir nahm er ihre Unterschrift entgegen. Sollten
sie diesem zuwiderhandeln, so werde an ihnen ein Exempel statuiert und eine Strafe
verhingt, die sie sich als Warnung fur ihr Schicksal dienen lassen kénnen.®

10 Arab.: maukib, eigentlich die Reiterschar, die einen Fiirsten begleitet, spiter
auch das Lager dieser Kavallerietruppen. Nagel, Die Festung des Glaubens, 374, Note
11 ubersetzt ,,Aufzug des Gefolges” und meint damit einen Audienzsaal.

" Arab.: wa-gila fihi man qala inna l-qur’ana mafliq™ fa-huwa kafir™ hialu d-dam;
Ibn al-Gauzi, al-Muntazam, vii, 289.
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formulierte in diesem Schriftstiick eine Reihe von Kiriterien, gegen
die niemand verstoen durfte, der nicht als Ungldubiger gelten wollte.
Es ist ,,das erste derartige Schriftstiick offiziellen Anspruchs; es bezeich-
net den Abschlul einer theologischen Werdezeit.“'? In den folgen-
den Jahrzehnten wurde die Lesung dieses Schriftstiicks bei mehreren
Anlissen auf Befehl des Kalifen al-Qadir und seines Sohnes und
Nachkommens al-Qa’im (reg. 422—-467/1031-1075) wiederholt. In
der groBen Moschee im Stadtteil Rusafa wurde es jeden Freitag im
Kreis der hadit-Gelehrten vorgetragen.'® 434/1041—-42 lie§ al-Q2’im
das Dokument erneut von den Honorationen der Stadt Bagdad unter-
zeichnen. Adam Mez, der als Historiker die Bedeutung dieses Doku-
mentes fiir die Geschichte des sunnitischen Islams entdeckt hat, hob
die theologische Brisanz vieler Stellungnahmen des Kalifen in sei-
nem Glaubensbekenntnis hervor: ,,Der Kundige sieht in jedem Wort
Narben jahrhundertelangen Streites.“!*

Der Wortlaut dieses Schriftstiicks, das als ,,qadiritisches Glaubens-
bekenntnis“ (al-I‘tigad al-gadirt) bekannt wurde, ist iiberliefert.”> Die
Verlautbarung des Kalifen al-Qadir gliedert sich in fiinf Hauptpunkte
und folgt in seinem Aufbau weitgehend der Themenfolge eines the-
ologischen Traktats. Im ersten Abschnitt legt al-Qadir dar, wie er
den Gott der Sunniten (ahl as-sunna) verstanden haben mochte. Gott
ist einzig und allmichtig, dariiber gab es mit keiner Fraktion im
Islam einen Disput, er ist der Schopfer und dem Menschen iiber
alles erhaben. Wie sich aber dieses Erhaben-Sein gestaltet, war einer
der heftigsten Streitpunkte des 5./11. Jahrhunderts. Die Rationa-
listen unter den Theologen meinten, Gott sei iiber alles Menschliche
erhaben, so daf3 er weder eine Hand habe und auch nicht auf einen
Thron sitze. Gott sei in allem, was uns Menschen ausmache, unver-
gleichbar, und wenn im Koran trotzdem menschliche Korperteile im
Zusammenhang mit Gott erwihnt seien, so bediirften diese Stellen
einer metaphorischen Deutung. Die Rationalisten glaubten an einen
Gott ohne Korper und ohne Angesicht, der allein durch intellek-

12 Mez, Die Renaissance des Islims, 198. Vgl. Busse, Chalif und Grofkinig, 137. Uber
dieses Dokument vgl. auch Laoust, Les schismes dans UIslam, 170; Makdisi, Ibn ‘Aqil
et la résurgence de Plslam, 399f.; Glassen, Der mittlere Weg, 10, und Nagel, Die Festung
des Glaubens, 56f.

3 al-Hatib al-Bagdadi, Ta’ri Bagdad, iv, 37f.

1* Mez, Die Renaissance des Islims, 198.

15 Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, viii, 109—-110. Die Ubersetzung des Dokuments bei
Mez, Die Renaissance des Islims, 198—201 ist an vielen Stellen iiberholt.
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tuelle Anstrengung erkannt werden konne. Diesem rationalistischen
Gottesbegriff stellte al-Qadir einen Gott entgegen, der weit mehr
durch die wortlichen Beschreibungen im Koran bestimmt ist: Gott
sei einzig, nichts sei bei ihm und kein Raum umfasse ihn, er habe
alles durch seine Allmacht geschaffen. Gott sei ,,der Horende®, weil
er Gehor habe, und er sei ,,der Sehende®, weil er Sehkraft habe. Die
sich aus diesen beiden Sinnen ableitenden Eigenschaften seien aus
sich selbst verstindlich, nur daB8 ihrer beider Vollkommenheit von
keinem seiner Geschopfe erreicht werde. Er sei ,,der Redende®, weil
er eine Rede habe, die sich aber von der Rede seiner Geschopfe
dadurch unterscheide, daB sie kein Werkzeug sei. Schlielich heif}t
es am SchluB3 dieser Passage, da die Eigenschaften, die Gott sich
selber im Koran oder die ihm sein Gesandter im fadiz-Korpus gege-
ben habe, ,,wortlich wahr und nicht metaphorisch gemeint sind.*'®

Der zweite Hauptpunkt im qgadiritischen Glaubensbekenntnis betrifft
das Wort Gottes oder genauer, den Koran: ,,Man soll wissen, daf3
das Wort Gottes (Eulogie) nicht geschaffen ist.“ Mit der gegenteili-
gen Behauptung hatten Vorgianger von al-Qadir im Kalifat in der
ersten Hilfte des 3./9. Jahrhunderts versucht, die Autoritit des Amtes
gegeniiber den Rechtsgelehrten durchzusetzen. Die damaligen Ereig-
nisse sind fir diesen Zusammenhang von grofer Bedeutung, weil es
sich bei der sogenannten mihna (der ,,Prifung®) in der ersten Hailfte
des 3./9. Jahrhunderts um den einzigen Versuch des Kalifats vor al-
Qadir handelte, eine theologische Doktrin mit Hilfe staatlicher Auto-
ritit durchzusetzen.

Knapp zweihundert Jahre vor der Verlesung des qgadiritischen Glau-
bensbekenntnisses, im Rabi‘ I 218 (April 833) sandte der Kalif al-
Ma’miun (reg. 198-218/813-833) einen Brief an den Befehlshaber
der Polizei in Bagdad, Ishaq b. Ibrahim, in dem er ihn anwies, die
Rechts- und fadiz-Gelehrten der Stadt in der Frage der Geschaffen-
heit des Korans zu priifen:

Der First der Gliaubigen wei3, daB die groBe Masse seiner Unterta-
nen, der Pébel und die vielen des gemeinen Volkes sich keine Gedan-
ken machen, keine Einsicht haben, sich auch nicht durch die Fingerzeige
Gottes und seine Wissensgaben belehren lassen und auch nicht beim
Licht des Wissens oder bei Argumenten nach Rat suchen. (...) (Er
weil},) daB dieses gemeine Volk iiber Gott unwissend und blind ist und

16 Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, viii, 109f.
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Irrlehren vertritt, wenn es um das eigentlich Wahre in seiner Religion
und in seinem Glauben geht. (. ..) Sie behandeln Gott gleich mit dem,
was er im Koran gesandt hat, und sie sind sich gemeinschaftlich dar-
iiber einig, daB der Koran ewig sei und nicht von Gott geschaffen."”

Die gegenteilige Behauptung, der Koran sei von Gott in der Zeit
geschaffen wie seine anderen Geschopfe, wurde schon vorher von
den rationalistischen Gelehrten in den Stiddten des Irak vertreten.
Diese Frage scheint aber bis dahin im Geistesleben dieser Stidte
keine grofle Rolle gespielt zu haben.'® Durch dieses Schreiben wies
der Kalif seine Untergebenen an, alle Religionsgelehrten einer Prii-
fung zu unterziehen, in der sie sich zu diesem rationalistischen Glau-
benssatz bekennen sollten. Die meisten Rechtsgelehrten und hadi-
Experten fligten sich dieser Anordnung und leisteten das geforderte
Bekenntnis. Mindestens zwei Gelehrte jedoch, Muhammad b. Nah
al-Iglt und Ahmad b. Hanbal (gest. 273/886), lehnten dieses Glaubens-
bekenntnis ab und erklirten offentlich, der Koran sei ewiges Wort
Gottes und nicht geschaffen.”® Al-Ma’mun lieB beide einkerkern.?

Niemals vorher hatte sich ein Kalif als von Gott eingesetzter Inqui-
sitor présentiert, der einen Priifstein fiir Rechtgldubigkeit setzen
wollte.?! Als Motiv fiir diesen Schritt wurde vermutet, der Kalif habe
versucht, mu‘tazilitische wie auch schiitische Glaubenssitze durchzu-
setzen und die Autoritit des Korans gegeniiber der des Kalifen zu
mildern.?? Durchgesetzt hat sich letztlich die Meinung, wonach der
Kalif al-Ma’miin diesen Glaubenssatz als Streitpunkt auswihlte, weil
er fest damit rechnen konnte, hier auf Widerstand unter den Rechts-
und fadit-Gelehrten zu stoBen. Die mihna war ein Versuch, den
zunehmenden EinfluB der Gelehrten beim Volk zu untergraben. Es
handelte sich dabei um einen von al-Ma’min angestrebten Macht-
kampf zwischen Kalif und Religionsgelehrten, in dem der Inhalt des
Priifsteins nur eine untergeordnete Rolle spielte und in dem es letzt-

17 at-Tabari, Ta’r, ser. 3, 1112f.

18 Vor der mihna ging es eher darum, ob Gott iiberhaupt sprechen kénne. Vgl.
Madelung, The Origin of the Controversy Concerning the Creation of the Koran, 508.

19 Zu den theologischen Implikationen dieser Lehre vgl. Madelung, The Ongin of
the Controversy Concerning the Creation of the Koran und Watt, The Formative Period, 280—286.

2 Uber die mihna vgl. EI% vii, 2-6 (Martin Hinds); TuG, iii, 446508 und Lapi-
dus, The Separation of State and Religion, 378—382.

2 Sourdel, La politique religieuse du calife ‘abbaside al-Ma’miin, 44.

2 Diskutiert von Martin Hinds in EI? vii, 4f. und von Josef van Ess in TG, iii,
446ft.
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lich um ein Treuebekenntnis oder um eine Ergebenheitsadresse ging.
Der Kalif al-Ma’mun verstand sich als Erbe der Prophetie Muham-
mads und war gewillt, dieses Vermachtnis gegen die Religionsgelehr-
ten zu verteidigen.?®

Mit der von al-Ma’miin eingeleiteten mzina war nicht der Vorwurf
verbunden, seine Gegner seien Ungldubige oder Apostaten. Die iiber-
lieferten Dokumente und Berichte aus dieser Zeit erwidhnen nicht,
daB al-Ma’mun die Frage der Geschaffenheit des Korans als Grenze
zwischen Glauben und Unglauben verstanden hat und all diejeni-
gen des Unglaubens bezichtigte, die den Koran fiir ungeschaffen und
ewig hielten. Selbst in der Wortgewalt seiner Verkiindigung spricht
al-Ma’min ihnen noch einen ,niedrigen Anteil am Glauben® zu.?*
Wer sich der Priifung al-Ma’miins widersetzte, verhungerte im schlimm-
sten aller Fille im Kerker, muBite als Konsequenz seines Widerstan-
des aber nicht mit einem Apostasieverfahren rechnen.” Thm wurde
hingegen die ‘adala, quasi das ,birgerliche Ehrenrecht”, entzogen.
Das heifit, sein Zeugnis wurde vor Gericht nicht mehr anerkannt
und damit verlor er als Rechtsgelehrter seinen Broterwerb.?®

Der Vorwurf des Unglaubens kam damals von der Seite der Wider-
sacher des Kalifen. In einem Dokument al-Ma’miins wird deutlich,
daB die Rechts- und had-Gelehrten andere Leute des Unglaubens
bezichtigten. Al-Ma’min schrieb iiber seine Gegner:

Sie bringen sich selber mit der sunna in Verbindung (...) und erkla-
ren, sie seien die Leute der Wahrheit, Religion und der Gemeinschaft,
wohingegen sie diejeneigen, die nicht wie sie sind, Fehlgeleite, Ungliu-
bige und Schismatiker nennen.”

2 Nawas, A Reexamination of Three Current Explanations for al-Ma’mun’s Introduction of
the mihna; Crone/Hinds, God’s Caliph, 92f.; TuG, iii, 448f.; Gutas, Greck Thought, Ara-
bic Culture, 77-83.

# So im oben zitierten Brief an Ishaq b. Ibrahim: ,,Der Furst der Glaubigen ist
der Meinung, da3 diejenigen das Ubel der muslimischen Gemeinde und die Haup-
ter der Irrlehren sind, die das Einheitsbekenntnis nicht verstehen, und daB sie nur
einen niedrigen Anteil am Glauben haben (al-mafsisin min al-tman hasiban), daB sie
Fisser der Unwissenheit, Verlautbarungsorgane der Liige und die Zunge des Teu-
fels sind (...).“ (at-Tabari, Ta’r#, ser. 3, 1115.)

% Man vermied offenbar im Einklang mit den Rechtsurteilen der hanafitischen
und $afi‘itischen Schule jedes BlutvergieBen.

% TuG, iii, 455. Ishaq wurde angewiesen, die Richter zu priifen, die ihrerseits
die ihnen unterstellten Berufszeugen (‘udil, sing. ‘adil) verhoren sollten. Durch den
Verlust der ‘adala waren die Gelehrten praktisch von jeder Art o6ffentlichen Amtes
ausgeschlossen.

2 Arab.: ahl al-batil wa-l-kufr wa-l-furqa; at-Tabari, Ta’ri, ser. 3, 1114.
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Kaum vier Monate nach dem Beginn der mzhna starb al-Ma’mun. Sei-
ne Nachkommen al-Mu‘tasim (reg. 217-227/833-842) und al-Watiq
(reg. 227-232/842-847) hielten mit unterschiedlicher Strenge an der
Priifung fest. Unter al-Mutawakkil (reg. 232—-247/847-861) wurde sie
234/849 in aller Stille eingestellt — den Kalifen plagten nunmehr andere
Sorgen. Der Machtkampf mit den Rechtsgelehrten war verloren.?®

Das Resultat der minha war das Gegenteil ihres Ziels. Die Lehre
von der Ungeschaffenheit und Ewigkeit des Korans wurde zum
Dogma der traditionalistischen Bewegung, und die entgegengesetzte
Auffassung von der Geschaffenheit des Gotteswortes wurde von den
traditionalistischen Rechts- und hadit-Gelehrten heftig bekampft.?® Sie
wurde zum Schibboleth derjenigen, die sich selber ,,Leute der sunna®
nannten, und richtete sich bewuBt gegen die rationalistischen Gelehr-
ten im Islam. Die traditionalistischen Gelehrten meinten filschlich,
die Lehre von der Geschaffenheit des Korans sei erstmals von einem
gewissen Gahm b. Safwan vertreten worden. Sie nannten all dieje-
nigen, die die Geschaffenheit des Korans oder auch nur die Geschaffen-
heit der Lesung des Korans vertreten haben, ,,Gahmiten“. In ihren
Kreisen war ,,Gahmit“ ein schlimmes Schimpfwort, das den Vorwurf
in sich trug, ungldubig zu sein. Al-Qadir nahm in seinem Glaubens-
bekenntnis die Lehre der traditionalistischen Rechts- und Aadi-Gelehr-
ten auf und behauptete, der Koran sei ungeschaffen. Anders als fiir
seinen Vorginger al-Ma’min war diese Frage fiir thn eine deutliche
Scheidegrenze zwischen Islam und Apostasie:

Wer behauptet, der Koran sei auf irgendeine Weise geschaffen, der ist
ein Ungldubiger, dessen Blut vergossen werden darf, nachdem man
ihn zur Umkehr aufgefordert hat.*®

Al-Qadir war ein Vertreter der traditionalistischen Bewegung im
Islam. Der Traditionalismus war im Osten der arabischen Welt aus
der hadit-Gelehrsamkeit entstanden und versuchte, das Recht, die
Ethik und die Glaubensiiberzeugungen der Muslime entsprechend
den Gewohnheiten (arab.: sunna) des Propheten und seiner Genos-
sen zu gestalten.’’ In Bagdad wurde der traditionalistische Islam am
Beginn des 5./11. Jahrhunderts vor allem von der vergleichsweise

2 TuG, iii, 496.

» Madelung, The Origin of the Controversy Concerning the Creation of the Koran, 521.

® Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, viii, 110.

31 Uber die hiervon abweichenden Grundlagen des Traditionalismus im Westen
der arabischen Welt vgl. S. 360f. im vierten Abschnitt dieser Arbeit.
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jungen hanbalitischen Rechtsschule vertreten, deren Lehrmeinungen
al-Qadir in seinem Glaubensbekenntnis vertreten hat.*

In zwei weiteren Hauptpunkten seines Glaubensbekenntnisses erklirte
al-Qadir, dal der Glaube eines Muslims etwas sei, das durch sein
Reden, seine Taten und selbst durch seine geheimen Absichten
bestimmt werde. Der Glaube sei also nicht einfach ein Bekenntnis
oder eine Uberzeugung, vielmehr kénne Glaube zu- und abnehmen,
entsprechend dem MaB, in dem ein Muslim glaubig rede, handele
oder glaubige Absichten habe. In seinem vierten Hauptpunkt rich-
tete sich al-Qadir gegen die Schiiten: Die Prophetengenossen mif-
ten geliebt werden, denn sie seien nach dem Propheten selber die
besten Geschépfe Gottes. Entsprechend der traditionalistischen Auffas-
sung gebe es eine Rangfolge unter diesen besten Geschopfen, die
mit der Nachfolge im Kalifenamt tibereinstimmte. SchlieBlich erklarte
al-Qadir in einem letzten Hauptpunkt, aufgrund welcher Kriterien
jemand zum Ungldubigen (kafir) wird:

Man soll niemanden zum Unglaubigen erkldren, der die gesetztlichen
Bestimmungen unterldBt, ausgenommen allein das vorgeschriebene Gebet.?

Denn der Prophet habe in einem #hadit festgehalten, daBl zwischen
dem Glaubigen und dem Ungldubigen das Unterlassen der Gebets-
pflicht stehe:**

Wer es (scil. das Gebet) unterldBt, ist ungldaubig und bleibt ungliubig,
bis er umkehrt und das Beten wiederaufnimmt. Wenn er stirbt, bevor
er zur Umkehr gefunden hat und das Gebet wiederaufgenommen hat
oder schwach wurde und wieder aufhérte zu beten, so wird er mit
Pharao und den anderen Ungliubigen auferweckt. Die Unterlassung
der anderen Pflichten macht nicht ungldubig, selbst wenn man so ver-
dorben ist, sie gar nicht zu kennen.®

Al-Qadir schlofl sein Bekenntnis mit den Worten: ,,Dies ist die Lehre
der Leute der sunna und der Gemeinschaft, wer sich daran hailt, hilt

% Die Nihe des gadiritischen Glaubensbekenntnis zu dem des Hanbaliten Ibn
Batta (gest. 387/997) wurde erstmals von Laoust, La profession de_foi, XCVI angemerkt.

% Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, viii, 111.

% Der hadit lautet: ,Zwischen dem Gliubigen und dem Unglauben steht die
Unterlassung des Gebets“ (arab.: baina I-‘abdi wa-l-kufri taraku s-salaf). Vgl. die Beleg-
stellen bei Wensinck, Concordance et indices, 1, 271b. Der hadit selber ist keine hinrei-
chende Begriindung fir al-Qadirs Urteil, wonach jemand unglidubig ist, wenn er
das Gebet unterlaBt.

%5 Ibn al-Gauzi, al-Muntazam, viii, 111.
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es mit der deutlichen Wabhrheit, er steht unter der Fihrung der Reli-
gion und befindet sich auf dem rechten Weg. Man darf fiir ihn auf
Rettung vor der Hoélle und auf Eingang ins Paradies hoffen — so
Gott will!*

Das qadiritische Glaubensbekenntnis ist das Erbe einer Phase hefti-
ger religioser Unruhen am Beginn des 5./11. Jahrhunderts in Bag-
dad. Die Kampfe von 391/1002 und 408/1017 waren Ergebnis einer
klug inszenierten, anti-schiitischen Reaktion, iiber deren Parteifithrer
und Hinterménner man nichts mehr weifl. Die anti-schiitische Bewe-
gung wurde nicht nur von Traditionalisten, sondern auch von gema-
Bigten Gelehrten und sogar solchen mit mu‘tazilitischen Neigungen
unterstiitzt,*® doch die Speerspitze bildeten die ‘apyarin des sunniti-
schen Lagers, und die waren vor allem von traditionalistischen Ideen
beeinfluBt.®’” Thre Helden waren fromme Asketen, die in ihren Pre-
digten weniger auf Theologie eingingen, sondern eher den dekaden-
ten Lebenswandel der Oberschicht und den vermeintlich falschen
Glauben anderer Richtungen anprangerten. Einer dieser beliebten
Prediger war der Safi‘it ‘Abdassamad ad-Dinawari gewesen, der
397/1007 gestorben war.®® Nach seinem Tod formierte sich eine
Gruppe junger Minner, die sich ,die Gefahrten des ‘Abdassamad®
(ashab ‘Abdassamad) nannten und die fiir Ordnung und Rechtglaubig-
keit in ihrem Sinn eintraten.*® Sie waren eine Gruppe von ‘apyariin,
die bis in die 80er Jahre des 11. Jahrhunderts stets neue Gonner
und finanzielle Forderer unter der sunnitischen Bevélkerung in Bag-
dad fand. Diese sunnitischen ‘ayyarian traten fir den einfachen Islam
der ,,Traditionen® ein, fir einen Glauben, von dem man meinte,
daB3 er so schon von den Gefihrten des Propheten geteilt wurde. Al-
Qadirs Verlautbarung, daB die Beschreibungen Gottes im Koran
,wortlich wahr und nicht metaphorisch gemeint” seien, gibt dem
Gottesbild dieser Miliziondre und ihrer Hintermédnner Ausdruck.
Ohne die Unterstiizung der sunnitischen ‘ayyarin ware die Auffor-
derung zur Umkehr an die Adresse der Schiiten und der Mu‘taziliten
408/1017 undenkbar gewesen. Die im Jahr darauf folgende Verur-
teilung der Gahmiten, die nun die Schiiten nicht mehr erwihnt, war

% Glassen, Der mittlere Weg, 14f.

% Makdizi, Ibn ‘Aqil et la résurgance de UIslam traditionaliste, 319f.

% Ebd., 333f; Nagel, Die Festung des Glaubens, 165f.

% Uber diese Gruppe vgl. Makdizi, Ibn ‘Aqil et la résurgance de UIslam traditionaliste,
319f,; Glassen, Der muttlere Weg, 18, 26 und Nagel, Die Festung des Glaubens, 164—166.
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in dieser Form moglicherweise eine Reaktion auf die von der Ver-
lautbarung im Vorjahr ausgelésten Unruhen. Selbst mit Hilfe der
Polizeitruppen konnten die ‘ayyarin der Schiiten nicht nachhaltig
besiegt werden. Eine Verurteilung der Schiiten hitte am Beginn des
Jahres 409 (Juni 1018) eine noch heftigere Reaktion in den schiiti-
schen Stadtvierteln ausgelost und die anhaltende fitna moglicherweise
zugunsten der Schiiten gewendet. Vielleicht hat eine militirpolitische
Erwagung al-Qadir dazu veranlaBt, in seinem Glaubensbekenntnis
aus dem Beginn des Jahres 409/1018 nur noch die rationalistischen
,Gahmiten® als Apostaten zu erwihnen. Die Rationalisten, quasi die
Gegner der Traditionalisten im eigenen Lager, hatten wenig Riick-
halt im Volk und sie hatten in Bagdad keine ‘ayyaran, die ihre Inter-
essen verteidigten.

Der legale Gehalt des Dokumentes von 408/1019 macht die Ver-
lautbarung des Vorjahres komplett, wonach alle hanafitischen Gelehr-
ten, die sich zur Mu‘tazila bekannten, zur Umkehr aufgefordert wur-
den. Erginzend heif}t es nun, daf alldiejenigen, die behaupten, der
Koran sei geschaffen, Ungldubige seien, ,,deren Blut vergossen wer-
den darf.“ Dies ist ein Apostasieurteil, das sich gegen Mu‘taziliten
und, wie es Ibn al-Gauzi formuliert, gegen die ,,Neuerer* (al-mubtadi%)
unter den islamischen Gelehrten richtete.** Es ist das erste Apostasie-
urteil, in dem ein Kalif eine ganze Gruppe von Theologen verurteilt.

Die am Ende des qadiritischen Glaubensbekenntnisses dargelegte
Meinung, wonach das Unterlassen des Gebets einen Muslimen zum
Unglaubigen mache, ist hingegen kein Apostasieurteil. Al-Qadir ver-
merkt nicht, daBl solch ein Ungliubiger auch getétet werden diirfe.
Es handelt sich vielmehr um eine Rechtsmeinung, die ausdriicklich
als Mahnung formuliert ist. Die Unterlassung des Gebets werde im
Jenseits zu einer schweren Strafe fithren. Der Passus legt keine diessei-
tige Bestrafung fiir diejenigen Ungldubigen fest, die das Gebet unter-
lassen. Er ist als Belehrung fiir die nachlédssigen Muslime formuliert.

Gemill den juristischen Grundsitzen fiir Apostasieurteile, die in
den frihen legalen Texten aus der hanbalitischen und $afi‘itischen
Tradition des 2./8. Jahrhunderts festgelegt wurden, sind die beiden
Rechtsurteile, zum einen die Verurteilung der ,Gahmiten® und das
Urteil iiber die Muslime, die das Gebet unterlassen, unzulissig. Vor
allem die kurze Bemerkung ,,deren Blut vergossen werden darf* kann

“ Tbn al-Gauzi, al-Muntazam, vii, 289.
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durch Riickgriff auf diese Texte nicht legitimiert werden. ,,Gahmi-
ten®, oder besser gesagt: rationale Theologen und Mu‘taziliten, ver-
standen sich selber als glaubenstreue Muslime. Man muf3 davon
ausgehen, daB sie die religisen Plichten befolgt haben wie andere
Muslime dieser Epoche. Ohne Zweifel wiren sie auf Aufforderung
bereit gewesen, ihr Glaubensbekenntnis zum Islam durch Ausspre-
chen der Glaubensformel offentlich zu bestitigen. Aufgrund dieses
Bekenntnisses wire es — folgt man dem Wortlaut a$-Safi‘ts — streng
verboten gewesen, ihr Blut zu vergieBen. Man durfte sie einkerkern
und auch foltern, solange all dies keinen Tropfen Blut ihres Kor-
pers zu Tage fordert.*! Gelehrte der hanafitischen Rechtstradition
vertraten die gleiche Position.

In seinen Jugendjahren hatte al-Qadir §afi‘itisches Recht studiert*?
und zihlte zu der konservativen traditionalistischen Richtung inner-
halb dieser Schule. Viele safi‘itische Rechtsgelehrte, wie z.B. der ein-
fluBreiche Jurist Aba Hamid al-Isfara’ini, waren tiberzeugte Traditio-
nalisten.* Erika Glassen hat in ihrer Studie tber die Religionspolitik
im 5./11. Jahrhundert die Umgebung des Kalifen al-Qadir unter-
sucht und befand, daB3 der Kalif in seiner Personalpolitik keineswegs
nur die hanbalitischen Gelehrten begiinstigte.** Im Gegensatz zu sei-
nen Vorgingern hat al-Qadir die Richteramter in Bagdad selber
besetzt. So hat er etwa im Jahr 405/1014 den erfahrenen hanafiti-
schen Juristen Ibn Abi §-Sawarib zum Oberrichter ernannt.®® Er
und sein Nachfolger nach 417/1026, der Safiit Ibn Makala, waren
jedoch keine Traditionalisten und sie vermieden jede Verwicklung in
die religiosen Parteikimpfe dieser Zeit.* Der Kalif al-Qadir war tief
in den Kreisen der Rechtsgelehrsamkeit Bagdads verwurzelt. Es ist
undenkbar, daB er in seinem Glaubensbekenntnis einen Bruch mit
der etablierten juristischen Tradition vollzogen hat. Vielmehr macht
das qadiritische Glaubensbekenntnis deutlich, daB sich die Uberle-
gungen unter den Sifi‘iten und den zwei anderen Rechtsschulen in
Bagdad tiber die Kriterien der Apostasie in den zwei Jahrhunderten
seit den Schriften a§-Safi‘is verandert haben miissen.

4 Vgl. a3-Safi'i, Kitab al-Umm, vi, 147.

2 as-Subki, Tabagat, v, 5f.

# Ebd., iv, 62.

# Glassen, Der mittlere Weg, 13.

* al-Hatib al-Bagdadi, Ta’7# Bagdad, v, 47.
* Glassen, Der mittlere Weg, 14.
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