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Einleitung

Die Ahmadiyya (al-Gama‘a al-Islamiyya al-Ahmadiyya bzw.
Ahmadiyya Muslim Jamaat) ist eine organisierte islamische
Religionsgemeinschaft, die im spaten 19. Jahrhundert in der
damaligen Provinz Punjab in Britisch-Indien entstanden ist. Sie
wurde von dem britisch-indischen Prediger Mirza Gulam Ahmad
(gest. 1908) ins Leben gerufen.' Mirza Gulam Ahmad verstand
sich selbst als allumfassender Erneuerer (mugaddid) des 14.
islamischen Jahrhunderts, angekindigter Mahdi der Endzeit
(mahdr), als ein Muhammad nachgeordneter Prophet und
verheiBener Messias (masih), auf den die Glaubigen der
verschiedenen Weltreligionen gewartet hatten.” Folglich sei
seine gottgegebene Bestimmung die Vereinigung aller
Religionen im Namen des Islams.

Grundsatzlich gesehen ist das Hauptziel der Ahmadiyya die
Verbreitung eines reformierten Islams mit Hilfe von friedlichen
Mitteln. Die Anzahl der Ahmadiyya-Anhangerinnen belauft sich
unterschiedlichen Schatzungen zufolge auf mehr als

10 Millionen, verteilt auf uber 200 Lander. Mehr als Uber zwei
Drittel von ihnen sollen in Stidasien leben.’ Genaue
Mitgliederzahlen existieren nicht, da die Ahmadiyya-Bewegung
Volkszahlungen in einigen Landern, wie beispielsweise in
Pakistan, stets boykottiert hat.*

Im Allgemeinen ist die Etymologie der Bezeichnung Ahmadiyya
umstritten. Obwohl AuRenstehende zumeist annehmen, dass der
Begriff Ahmadiyya vom Grindungsvater Mirza Gulam Ahmad
abgeleitet sei, weisen die Anhangerinnen der Ahmadiyya-
Bewegung diesen Vorwurf strikt zurtick. Auch Mirza Gulam
Ahmad selbst meinte hierzu, dass er den Terminus Ahmadiyya
vom zweiten Namen des Gesandten Muhammad (gest. 632),
Ahmad (Ahmad), abgeleitet habe.” In Koran 61:6 wird durch
Jesus ('Isg) ein zukUnftiger Gesandter mit dem Namen Ahmad
angekundigt, welcher vom Grofteil der islamischen Gelehrten
und Theologen mit Muhammad gleichgesetzt wird.® Ubrigens
erhielt die Ahmadiyya-Bewegung ihren offiziellen Namen erst im
Jahre 1901, nachdem Mirza Gulam Ahmad und seine
Anhangerinnen sich als Ahmadiyya Musalmans in der britisch-
indischen Verwaltungsbehérde hatten registrieren lassen.’ Bis
dahin wurden sie als Qadiani (qadiyani) oder Mirzai (mirza’r)
bezeichnet. Diese Ausdrucke werden gegenwartig von
Ahmadiyya-Anhangerinnen als pejorativ empfunden, sie
praferieren die Bezeichnung Ahmadi/-s (ahmadi/-s).?

Biografie

Mirza Gulam Ahmad wurde am 13. Februar 1839 in eine
angesehene Familie in der indischen Kleinstadt Qadian
(Qadiyan) hineingeboren.® Aufgrund der besonderen Stellung



und Autoritat seines Vaters in der damaligen Gesellschaft erhielt
er Privatunterricht bei verschiedenen renommierten Dozenten."
Er schloss eine traditionelle Ausbildung in Arabisch und Persisch
ab und war von Kindheit an ein duRerst fleiBiger Schiler.** Im
Alter von etwa vierzig Jahren begann Mirza Gulam Ahmad sein
Hauptwerk Barahin-i Ahmadiyya uber die Darstellung und
Erlduterung seiner Lehren in Urdu zu verodffentlichen, das unter
den Muslimen anfanglich groRen Anklang fand. Ab dem Jahre
1882 behauptete Ahmad immer wieder, Offenbarungen (wahy)
und Visionen erhalten zu haben und zudem Wunder vollbringen
zu kdénnen. Er sei von Gott auRerwahlt und aufgefordert, eine
neue islamische Reformgemeinschaft zu grunden. Am Ende des
Jahres 1888 lud er im Rahmen einer o6ffentlichen Verlautbarung
alle Menschen ein, ihm den Treueeid (bai‘a) zu geloben, ,,um so
den wahren Glauben, die wahre Reinheit der Religion und den
Weg der Gottesliebe zu lernen.“** Der feierliche, rituelle Schwur
des Treueeids fand schlieBlich am 23. Marz 1889 in der
nordindischen Metropole Ludhiana statt. Dieses Geschehnis
stellt das eigentliche Grindungsdatum der Ahmadiyya dar.> Im
Dezember desselben Jahres wurde in Qadian die erste spirituelle
Jahresversammlung der Ahmadiyya namens Jalsa Salana
abgehalten. Seitdem wird diese (fast) jahrlich ebendort
organisiert.

Zwei Jahre nach der Zeremonie des Treueeids verkindete Mirza
Gulam Ahmad, nicht nur der verheiene Messias und Mahdi zu
sein, sondern verstand sich zugleich auch als die Verkorperung
Jesu Christi (/sa), der hinduistischen Gottheit Krishna, des
zoroastrischen Mesio Darbahmi sowie des buddhistischen
Endzeit-Buddha Maitreya in einer Person.™ Er behauptete auch,
Jesus habe die Kreuzigung Uberlebt und sei eines naturlichen
Todes in Kaschmir gestorben.” Um einer Uberlieferung des
Gesandten Muhammad uber den Messias, der ostlich von
Damaskus von einem WeiBen Minarett herabsteigen werde,
gerecht zu werden, interpretierte Mirza Gulam Ahmad diese
Aussage neu und lieB ein solches Minarett in seiner Heimatstadt
erbauen. Das WeilSe Minarett, auch als Minarett des Messias
(manarat al-masih) bekannt, wurde schlieBlich 1916 in Qadian
vollendet. Dieses Minarett pragt die Fahne der Ahmadiyya-

Bewegung und ist zugleich ihr Symbol und Erkennungszeichen.

Um seine religiosen Lehren und Ideen unter die breiten Massen
zu bringen, bereiste Mirza Gulam Ahmad ausgiebig den
gesamten indischen Subkontinent. Aufgrund seiner
charismatischen Charakterzige und teils exzentrischen
Ansichten konnte Mirza Gulam Ahmad mithilfe von
Missionierungen bis zu seinem Tod um die 400.000
Anhéangerinnen fir sich gewinnen.'” Auf seine eigenen
Ansprlche, die er auf einige Prophezeiungen Muhammads
stltzte, folgten jedoch schon bald Widerstand und heftige
Ablehnung von (orthodoxen) Muslimlinnen sowie auch von



Hindus und Christinnen weltweit.'® Es wurden unzahlige Fatwas
veroffentlicht, welche die Anhangerinnen der Ahmadiyya zu
Nicht-Muslimlnnen erklarten. Die Unstimmigkeiten und
Missbilligung ihm und seinen Anhangerinnen gegentber
verstarkten sich immer mehr, als er den religids legitimierten
Krieg (gihad), in diesem Fall gegen die herrschende britische
Kolonialherrschaft, fir aufgehoben erklarte und sich damit
offenkundig gegen den indischen Unabhangigkeitskampf
positionierte.'® Dieser Entschluss brachte ihm zuséatzliche
Anfeindungen ein, die fur die gesamte Ahmadiyya-Bewegung in
Diskriminierung, Unterdrickung und Verfolgung resultierten. Bis
heute bleibt die Ahmadiyya die am meisten verfolgte
muslimische Gemeinde.*’

Nach Mirza Gulam Ahmads Tod wurde der Arzt und Theologe Nar
ad-Din (gest. 1914) demokratisch zum ersten Kalifen der
Ahmadiyya gewahlt. Er hatte einst als erste Person das
Treuegeldbnis bei Mirza Gulam Ahmad abgelegt.” Diese
Abstimmung leitete das Kalifat des Messias ein, welches in ihrer
Rechtsgultigkeit von einigen Anhangerinnen angezweifelt und
kritisiert wurde. Nach dem Ableben Nur ad-Dins spalteten sich
die Anhéngerinnen Mirza Gulam Ahmads letztendlich aufgrund
maflgeblicher Meinungsverschiedenheiten in der Nachfolgefrage
in zwei unterschiedliche Gruppierungen: Ahmadiyya Muslim
Jamaat, AM] (al-Gama&‘a al-Islamiyya al-Ahmadiyya) und
Ahmadiyya Andschuman Ischat-i-Islam Lahore, AAIIL
(Ahmadiyyah Anguman-i 1$a‘at-i Islam Lahaur).” Der derzeitige
Hauptsitz der AMJ befindet sich in Tilford (England), die AAIIL hat
ihre Hauptverwaltung in Lahore (Pakistan). Der grofte
Unterschied zwischen diesen beiden Religionsgemeinschaften
besteht in dem Umstand, dass die Lahore-Ahmadiyya-Bewegung
- im Gegensatz zur Ahmadiyya Muslim Jamaat - das als strikt
autokratisch empfundene Kalifentum des Messias ablehnt und
den von AMJ als Propheten verehrten Grindungsvater Mirza
Gulam Ahmad nur als Reformer und Erneuerer anerkennt.” Hier
ist anzumerken, dass die Ahmadiyya Muslim Jamaat die Lahore-
Ahmadiyya-Bewegung uberwiegend verdrangt hat, weshalb in
diesem Beitrag der Fokus auf erstere Gemeinschaft gelegt wird.

Die Lehre der Ahmadiyya

Im Allgemeinen basiert die Glaubenslehre der Ahmadiyya auf
dem Koran, der Sunna und den Hadithen. Der Analogieschluss
(giyas) stellt in diesem Zusammenhang die vierte legitime
Rechtsfindungsquelle der Ahmadiyya dar. Dartuber hinaus wird
auch den religidsen Schriften Mirza Gulam Ahmads groRe
Bedeutung beigemessen.* Seine Werke werden vor allem bei
der Auslegung von Koran und Hadith zu Hilfe gezogen. In einigen
Fallen Ubte Mirza Gulam Ahmad auch Idschtihad (igtihad) aus
und verkundete seltener auch Fatwas, die von seinen
Anhangerinnen widerspruchslos befolgt wurden.” Die



Ahmadiyya halt sich unabanderlich an die funf Saulen des
Islams: Ablegung des Glaubensbekenntnisses (as-sahada), das
tagliche Gebet (as-salat), das Fasten im Ramadan (as-siyam),
die Pflichtabgabe (az-zakah) und die Pilgerfahrt nach Mekka (al-
hagg). Hinzukommend werden auch die sechs essentiellen
Glaubensinhalte des Islams befolgt: der Glaube an Gott, an
Gottes Engel, die Offenbarungsbucher, die Gesandten Gottes,
den Jungsten Tag und ein Leben nach dem Tod sowie an die
Vorherbestimmung Gottes.?® Dariiber hinaus zelebrieren alle
Anhangerinnen der Ahmadiyya das Fest des Fastenbrechens (‘id
al-fitr) und das Opferfest (‘idu I-adha). Die Ahmadiyya erkennt
zudem die vier rechtmaBigen, sogenannten rechtgeleiteten
Kalifen (al-hulafa’ ar-rasidin) an und ebenso die vier
sunnitischen Rechtsschulen (madahib), wobei sie weitgehend
die hanafitische Rechtsschule bevorzugen.?”

Obwohl es viele Gemeinsamkeiten zwischen der Ahmadiyya und
der sunnitischen und schiitischen Lehre gibt, unterscheidet sich
die Ahmadiyya-Lehre in einigen Punkten: Fur sunnitische und
schiitische MuslimInnen ist Muhammad das Siegel der
Propheten. Auch fur die AAIIL ist das Prophetentum durch den
letzten Propheten Muhammad vollendet worden.?® Die AM]
jedoch halt weitere Propheten, wie beispielsweise Mirza Gulam
Ahmad, fur moglich, die Muhammad aber in allen Aspekten
untergeordnet sind.”® Die Berichte (iber Jesu leibhaftige
Wiederkunft seien zudem nur bildlich zu verstehen und beziehen
sich direkt auf Mirza Gulam Ahmad. Als Bestatigung dieses
Zeichens wurde das WeiBe Minarett in Qadian erbaut.>® Der
religios begrundete, bewaffnete Dschihad wurde von Mirza
Gulam Ahmad endgiiltig abgeschafft. Die Ahmadiyya weist
aullerdem die Methode der Abrogation vollstandig zuruck; der
Koran kénne keine Widerspruche enthalten. Hadithe, die
Koranversen widersprechen, werden nicht akzeptiert, weil sie
nicht als Wort Gottes zahlen.* Uberdies sind die Anhangerinnen
der Ahmadiyya im Besitz einer eigenen Koranubersetzung, die
als die erste deutsche Ubersetzung aus muslimischer Hand gilt.

Nichtsdestotrotz sieht sich die Ahmadiyya-Bewegung selbst
nicht als eine Abspaltung innerhalb des Islams, vielmehr
verkérpere sie die Renaissance des wahren Islams.* Der Islam
beinhalte zwei wichtige Kernaussagen: Den Weg zu Gott zu
finden und Seiner Schépfung zu dienen.? Fur die Ahmadiyya-
Bewegung ist der Koran - wie im Sunniten- und Schiitentum -
das absolute Wort Gottes und der Gesandte Muhammad ist das
beste Vorbild, dessen Beispiel jeder Muslim bzw. jede Muslimin
nachahmen soll. Jedoch ist die Ahmadiyya-Bewegung der
Ansicht, dass jede Epoche neue Schwierigkeiten mit sich bringe
und gleichzeitig das ursprungliche Verstandnis der Religion
sukzessiv verloren gehe.** Gott habe demnach von Zeit zu Zeit
Erneuerungen innerhalb der Religion nicht nur versprochen,
sondern erlaubt. Die Aufgabe des auserwahlten Erneuerers



bestehe darin, den gegenwartigen Islam vom Irrglauben zu
reinigen, die unverfalschten Lehren, welche zu Lebzeiten des
Gesandten Muhammad gelebt und gelehrt wurden, in ihrer
Ursprunglichkeit wiederherzustellen, neue Wahrheiten
hinsichtlich der gegenwartigen Lebensrealitat aus dem Koran
auszuschopfen und den Glauben im Herzen der glaubigen
Musliminnen zu starken.>
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