Antwort auf eine Frage

Die Bedeutung der Begriffe hukm und bai‘a

Frage

1. Im Buch , Das Regierungssystem im Islam“ wird erwahnt, dass die arabischen
Begriffe hukm, mulk und sultan dieselbe Bedeutung hatten (namlich Macht und
Herrschaft). Die Frage ist nun die: Ist dies die sprachliche oder die
konventionelle Bedeutung des Ausdrucks hukm? Wenn er nun beide
Bedeutungen beinhaltet, handelt es sich dann um einen &akuivoken, also
mehrdeutigen bzw. doppelsinnigen Begriff (lafz mustarak)?

2. Der Ausdruck bai‘a im Hadith bedeutet den Vertrag zwischen dem Kalifen
und der Umma. Ist dies die sprachliche oder islamrechtliche Bedeutung? Mit
anderen Worten: Handelt es sich dabei um eine linguistische (hagiga lugawiya)
oder islamrechtliche Terminologie (hagiqa Sar‘iya)?

Antwort:

a) Der Ausdruck hakama (Stammwort von hukm), den die Araber sprachlich,
d. h. als linguistischen Terminus, festgelegt haben, bedeutet richten (gada):

Im arabischen Sprachlexikon ,Lisan al-‘arab” steht: Al-hukm ist das Wissen
(‘ilm), das Verstehen (figh) und das Richten (qada’) in Gerechtigkeit. Es ist das
Nomen verbi (inneres Objekt - masdar) des Stammverbs hakama yahkumu.
Qada: al-gada’ ist das Richten: al-hukm.

Im Worterbuch ,,al-Qamds al-muhit” wird ausgefiihrt: Al-hukm ist das Richten
(al-qada’)

Und im ,Muhtar as-sihah” heiRt es: Al-hukm ist das Richten (al-qada’). So sagt
man: ,,Qad hakama bainahum yahkumu hukman.” D. h. er richtete zwischen
ihnen und fillte ein Urteil.” Man sagt auch: ,,Hakama lahu”. (Er féllte das Urteil
zu seinen Gunsten.) Und: ,hakama ‘alaihi.” (Er féllte ein Urteil iiber ihn.)

b) Jedoch wurde dieser Ausdruck zu Beginn der islamischen Epoche
konventionell in der Bedeutung von Macht und Herrschaft verwendet, d. h. als
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Synonym flr die Ausdricke mulk und sultan. Und eine konventionelle
Festlegung wird als konventionelle Terminologie (hagiga ‘urfiya) oder auch als
Fachbegriff (istilah) bezeichnet.

Demzufolge war die Verwendung des Ausdrucks hukm in der Zeit des
Gesandten Allahs (s), der Rechtgeleiteten Kalifen und der Araber nach ihnen in
der Bedeutung von Macht und Herrschaft konventioneller Natur. Es handelt sich
also (in dieser Bedeutung) um einen konventionellen Begriff.

c) Ein Ausdruck wird (im Arabischen) nur dann als adkuivok (mehrdeutig
-mustarak) bezeichnet, wenn alle seine Bedeutungen in ihrem Ursprung
linguistisch - d. h. nicht konventionell - festgelegt wurden. Mit anderen Worten,
wenn es sich bei allen unterschiedlichen Bedeutungen um linguistische
Terminologien handelt, nicht aber, wenn z. B. eine Bedeutung linguistischer und
die andere konventioneller Natur ist. Beispiel daflir ist der Ausdruck dabba.
Urspriinglich legten die Araber diesen Begriff fur alles fest, was auf der Erde
wandelt. Danach einigten sie sich konventionell darauf, ihn nur fiir die Tiere zu
verwenden, die auf vier Beinen laufen, womit der Mensch ausgeschlossen
wurde. Nun kann nicht behauptet werden, der Ausdruck dabba sei ein
mehrdeutiger Begriff, der sowohl auf alles zutrifft, was auf Erden wandelt, als
auch speziell auf das Tier, das sich auf vier Beinen fortbewegt. Denn die Araber
haben den Ausdruck dabba nicht fiir beide Bedeutungen sprachlich festgelegt,
sondern nur fir eine, namlich fir alles, was auf Erden wandelt. Erst die
Konvention legte den Begriff fliir die zweite Bedeutung fest, namlich fir das Tier,
das sich auf vier Beinen fortbewegt. Somit wird der Ausdruck dabba in der
zweiten Bedeutung als konventionelle Terminologie (haqgiqa ‘urfiya) bezeichnet.

Zusammenfassend ist zu sagen, dass der mehrdeutige Begriff (lafz mustarak)
jener ist, dessen samtliche Bedeutungen von den Arabern als linguistische
Terminologien urspringlich festgelegt wurden, nicht aber, wenn eine
Bedeutung linguistischer und die andere allgemein konventioneller (hagiga
‘urfiya ‘dmma) oder spezifisch konventioneller (‘urfiya hdssa) Natur ist.
Letzteres bezeichnet man gangig als Fachbegriff (istilah). In so einem Fall spricht
man (im Arabischen) nicht von einer Mehrdeutigkeit (istirak).

Demzufolge ist der Ausdruck hukm kein aquivoker Begriff flir das Richten und
das Herrschen. Vielmehr ist er eine linguistische Terminologie (hagiga



lugawiya) in der Bedeutung von Richten und eine spezifisch konventionelle in
der Bedeutung von Macht und Herrschaft. Letztere wird als istilah bezeichnet.

2. Was den Ausdruck bai‘a anlangt, so handelt es sich um einen
islamrechtlichen Begriff (hagiga sariya) und nicht um einen spezifisch
konventionellen. Denn seine Bedeutung wurde vom islamischen Recht
festgelegt und nicht von der Konvention. Dazu die folgende Darlegung:

Bai‘a ist sprachlich vom Wort baia‘a abgeleitet worden, was kaufen und
verkaufen bedeutet:

Ba ya ‘a: ,ba‘a as-$ai’a bai‘atan, bai‘an wa mabi'an” bedeutet, etwas zu
verkaufen. ,,Ba‘ahu” bedeutet aber auch, etwas zu kaufen. Das Wort zéhlt also
zu den Ausdriicken mit gegensdtzlicher Bedeutung (addad). ,Bdya‘ahu”
bedeutet ebenso kaufen und verkaufen. Dasselbe qilt fiir ,tabaya‘a”. Zitiert aus
dem Sprachlexikon ,, Muhtar as-sihah*.

,Ba‘ahu yabi'uhu bai‘an wa mabi‘an” bedeutet etwas zu kaufen oder zu
verkaufen. Es ist ein Wort mit gegensdtzlicher Bedeutung. Zitiert aus dem
Sprachlexikon ,,al-Qamdas al-muhit”.

Ba ya ‘a: al-Bai‘ ist das Gegenteil von Kaufen (as-Sira’). Bai‘ kann aber auch
Kaufen bedeuten. Es zéhlt zu den Wobértern mit gegensdtzlicher Bedeutung.
,Bi‘'tu as-Sai’a” bedeutet, eine Sache zu kaufen. Davon auch: ,,Abi‘uhu bai‘an wa
mabi‘an.” Zitiert aus dem Sprachlexikon , Lisan al-‘arab”.

Das islamische Recht hat diesem Ausdruck jedoch eine neue Bedeutung
gegeben, und zwar die Methode mit der die Aufstellung des Kalifen erfolgt.
Diese Methode steht mit dem Koran, der Sunna und dem Konsens der
Prophetengefahrten (igma‘ as-sahdaba) fest und wird als bai‘a bezeichnet.

So erfolgt die Aufstellung des Kalifen durch die bai‘a, die ihm von den Muslimen
geleistet wird, auf dass er mit dem Buche Allahs und der Sunna Seines
Gesandten regiere. Mit den Muslimen sind hier die vom friiheren Kalifen
betreuten muslimischen Biirger (ra‘iya) gemeint. Dies fur den Fall, dass das
Kalifat bereits existiert. Sollte es noch nicht existieren, dann sind es die
muslimischen Bewohner des Landes, in dem das Kalifat gegriindet wird.



Das bedeutet, dass der Ausdruck bai‘a durch die Belege aus Koran, Sunna und
dem Konsens der Prophetengefdahrten eine (neue) islamrechtliche Bedeutung
erhalten hat:

Der Erhabene sagt:
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Wabhrlich, diejenigen, die dir den Treueid (bai‘a) leisten, sie leisten ihn in der
Tat Allah; Allahs Hand ist iiber ihren Hédnden. (48:10)

Al-Buhari berichtet von ‘Ubada ibn as-Samit, der sagte:
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Wir leisteten dem Gesandten Allahs (s) die bai‘a zu héren und zu gehorchen,
und zwar im Liebsamen wie im Unliebsamen, und dass wir die Befehlsgewalt
denjenigen, die sie innehaben, nicht streitig machen und dass wir uns — wo
immer wir sind - mit der Wahrheit erheben bzw. sie aussprechen und in Allah
den Tadel eines Tadelnden nicht fiirchten. Und Muslim berichtet von Abu Sa‘ld
al-Hudri, der sagte: Es sprach der Gesandte Allahs (s):
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Wenn zwei Kalifen die bai‘a geleistet wird, so totet den zweiten von ihnen.

Die Texte aus Koran und Sunna sind somit klar in der Aussage, dass die
Methode zur Aufstellung des Kalifen die bai‘a ist. Das haben auch alle
Prophetengefdhrten so verstanden und sind dem gefolgt. Die bai‘a der
Rechtgeleiteten Kalifen ist ein klarer Beweis dafiir.

Demzufolge ist bai'‘a in dieser Bedeutung zu einer islamrechtlichen
Terminologie (hagiga Sariya) geworden. Denn die Festlegung einer
islamrechtlichen Terminologie wird - wie wir es dargelegt haben - aus dem
islamischen Recht abgeleitet.
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