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! Die vorliegende Schrift basiert auf einem Beitrag, der 2020 im Telegram-Ka-
nal Tauhid & Sunnah veréffentlicht wurde. Dieser Beitrag wurde hier stark
erweitert. Dabei wurden mehrere Dinge im Zusammenhang mit dem hier be-
sprochenen Thema hinzugefiigt.

Nach dem erwdhnten Beitrag gab es Missverstandnisse und Missdeutungen
des Gesagten. Deshalb wird mehrfach auf den urspriinglichen Beitrag Bezug
genommen. In der vorliegenden Schrift sollen die Dinge, die damals fir einige
zu Unklarheiten gefiihrt hatten, verdeutlicht werden.


http://www.ibnu-musafir.com/
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In der kurzen Schrift mit Hinweisen zum Fasten am Tag von ‘Aschird’
wurde anhand von mehreren Uberlieferungen aufgezeigt, dass das
Fasten zu ‘Aschird’ sehr viel Belohnung bringt.

Manche Leute denken deshalb, dass es eine Verpflichtung — oder fast
eine Verpflichtung — ware, solche Tage zu fasten, genauso wie das
Pflichtfasten im Ramadan.

Am Ende jenes Beitrages liber ‘Aschira’ wurden jedoch folgende
Hadtthe erwédhnt, die klar das Gegenteil aufzeigen:

Al-Bukhar Giberliefert im Sahih, dass ‘A’ischah & sagte:
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Quraisch pflegte in der (Zeit der) Jahiliyyah den Tag von
‘Aschira’ zu fasten, und der Prophet # pflegte ihn (ebenso) zu
fasten. Als er dann nach Medina kam fastete er ihn und trug auf,
ihn zu fasten. Und als dann der Ramadan vorgeschrieben wurde,
lie er den Tag von ‘Aschira’. Wer also will (bzw. wollte), der
fastet(e) ihn, und wer will (bzw. wollte), der ldsst (bzw. liefs) ihn.




In einem weiteren Hadith von ‘Abdullah ibnu ‘Umar heiRt es am Ende:
ANt P I FARAR A TS SO
... und ‘Abdullah pflegte den Tag nicht zu fasten, aufSer wenn er
auf sein (gewohntes) Fasten traf.”

Nach jenem Beitrag und diesen erwihnten Uberlieferungen sagte je-
mand konkret: , Wir waren friiher genauso. Wer nicht alles machte,
was im Din gut war, den empfand man im Grunde als Schwdchling und
wie einen Fasiq.”

Es gibt Leute, die eine Neigung haben, sich von anderen abzuheben.
Manche meinen besser zu sein, weil sie mehr ‘lbadah machen, manche,
weil sie immer die hartere Meinung Gibernehmen. Wieder andere glau-
ben, sie seien nun die Besten, weil sie einmal eine Mas’alah bzw. etwas
verstanden haben, was ein anderer nicht verstanden hatte usw.

Wenn so jemand dann sieht, dass einige Sahabah diesen Tag durchaus
auch nicht fasteten, dann ist dies sehr verwirrend fiir Leute der oben
beschriebenen Art.

Man sollte also allgemein nicht Gberheblich sein und glauben, man
koénne sich durch den hartesten Weg immer Uiber andere erheben und
sie als minderwertig betrachten.

Wenn die Krankheit im Herzen grof ist, dann geht es so weit, dass je-
mand sogar beginnt, solche Sahabah geringzuschatzen.

Vergessen wir nicht, dass die Khawarij haufig mehr ‘lbadah verrichte-
ten als viele der Sahabah ... rein duBerlich. Trotzdem waren diese
Leute sehr tibel und keineswegs so grolRartig, wie sie dachten. Der Pro-
phet # sagte zu den Sahabah selbst:
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,Es werden unter euch Leute hervorkommen, bei denen ihr euer
Gebet im Vergleich zu ihrem Gebet geringschdtzt, genauso euer
Fasten im Vergleich zu ihrem Fasten und eure Taten im Vergleich
zu ihren Taten.”

Man sieht z. B. ziemlich oft Leute, die sich sehr hervortun, weil sie im-
mer die am schwersten zu tragende Rechtsmeinung annehmen. In
Wirklichkeit sollten sie nach dem richtigen Dalil gehen, nicht nach der
schwersten Ansicht. Aber manche suchen geradezu krankhaft danach.

Dies ist allgemein festzustellen. Ein Muslim sollte nicht hochmiitig sein
und nicht versuchen, sich durch seine eigenen Taten lber andere zu
erheben. Auch wenn dadurch an dieser Stelle nicht gesagt sein soll,
dass die Unterlassung der stark empfohlenen Handlungen véllig egal
ware, oder dass man diese Handlungen niemandem auftragen sollte —
und ahnliche falsche Schlussfolgerungen, die mit den vorangegange-
nen allgemeinen Hinweisen nicht beabsichtigt sind.

Manche Leser hatten nicht verstanden, warum diese Uberlieferungen
oder Uiberhaupt die Tatsache, dass das Fasten am Tag von ‘Aschira’
keine Pflicht ist, erwdhnt wurden.

Man sollte bei so etwas bedenken: Auch wenn du glaubst, dass eine
Sache nicht viel Sinn macht, kann es ein, dass du den Sinn einfach nicht
verstanden hast.

Wenn die Sahabah auf eine Sache ausdriicklich hingewiesen haben,
dann ist sicher davon auszugehen, dass es einen Sinn hat, auch wenn
wir den Sinn jetzt nicht verstehen.



Der Prophet # unterlieR vielleicht manche Taten, und ebenso seine
Gefahrten nach ihm, gerade um zu zeigen, dass etwas nicht verpflich-
tend ist.

In diesem Sinne soll hier noch ein Hadith erwahnt werden, der in den
Sahihain und bei vielen anderen Uberliefert wurde [folgender Wort-
laut von Muslim]:
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LAI-Asch‘ath ibnu Qais kam herein zu ‘Abdullah [ibnu Mas ‘Gd],
wdhrend dieser zu Mittag af8 und sagte: ,Abi Muhammad,
komm zum Mittagessen’. Al-Asch‘ath erwiderte: ,Ist heute nicht
‘Aschara’?”

Da sagte ‘Abdullah: ,Und weifst du was ‘Aschira’ ist?’ Er sagte:

,Und was ist er?’

‘Abdullah antwortete: Es ist (lediglich) ein Tag, den der Prophet
# fastete bevor [die Verpflichtung fiir] Ramadan herabkam und
als Ramadan herabkam, wurde er gelassen.

Wer nun glaubt, dass jeder, der diese Uberlieferungen bloR erwéhnt,
das nur deshalb tut, weil er selbst nicht fasten will, der hat offenbar
genau das hier beschriebene Kibr-Problem (Hochmut).

Es ist deshalb ausdriicklich und klar zu sagen: Wer diesen Tag fasten
kann, der sollte es auf jeden Fall tun, aber diese Athar sind von den



Sahabah (!) und deshalb ist es wichtig, sie ebenfalls zu erwdhnen und
die Lehre daraus zu ziehen.

Sollten wir etwas vom Din besser verschweigen? Wer das nicht ver-
steht, der sollte nicht laut ,,Manhaj der Salaf” rufen, denn er hat offen-
bar ein gewisses Problem, die Aussagen und Handlungen der Salaf
ohne Probleme anzunehmen.

In dem Beitrag, der dieser Schrift zu Grunde liegt, sollte bei seiner ers-
ten Veroffentlichung also allgemein auf einige wichtige Punkte hinge-
wiesen werden. Darunter:

e Man darf die Aussagen der Salaf nicht geringschatzen oder ableh-
nen, selbst wenn man sie nicht ganz versteht.

¢ Die Salaf machten Dinge nicht ohne Grund. Wenn sie etwas getan
oder unterlassen haben, dann hat das sicher eine Berechtigung
und eine Begriindung.

e Man kann nicht jemanden tadeln, weil er diese Uberlieferungen
bloR erwahnt. Das ist krankhaft und falsch. Es sind Hadithe und
Aussagen der Gelehrten der Sahabah! Wie kann man jemandem
die bloRe Erwdhnung dieser Uberlieferungen zum Vorwurf ma-
chen?! (Und genau dieser Punkt war der Grund fiir den urspriing-
lichen Beitrag des vorliegenden Textes! Man muss also auch den
Kontext sehen, in dem der gesamte Beitrag geschrieben wurde.)

® Noch schlimmer ist es, wenn jemand neben diesem falschen Vor-
wurf verwerfliche Vermutungen hegt, oder diese sogar dullert, wie
z. B.: ,,Du willst damit offenbar rechtfertigen, dass du diesen Tag
nicht fastest!”, oder: ,, Du willst damit sagen, man solle diesen Tag
nicht fasten!”, oder andere schlechte Vermutungen in dieser
Weise.



Es sollte also gezeigt werden, dass der Si’u dh-Dhann, also die
schlechte Vermutung, in diesem Zusammenhang und auch ganz
allgemein, ein groRes Ubel ist.

¢ Manche Leute sind tiberheblich und hochmiitig und versuchen ge-
rade durch den Vergleich ihrer eigenen ‘Ibadah mit derjenigen von
anderen sich selbst zu erheben und andere geringzuschatzen.

Man sollte als Muslim ganz allgemein nicht tiberheblich sein und
nicht standig nach Dingen suchen, mit denen man sich tiber andere
erheben kann.

Dies sind allgemeine Lehren, die auf jeden Fall wichtig und erwdhnens-
wert sind. Nachdem dieser Beitrag das erste Mal veréffentlicht wurde,
wurde dies aber von einigen Leuten genau gegenteilig verstanden bzw.
ausgelegt.

Und zwar wurde es so hingestellt, als ware in dem Beitrag ausdriicklich
behauptet worden, man dirfe einen Muslim niemals tadeln, wenn er
nicht-verpflichtende gute Taten (Nawafil) unterldsst und diese nicht
ausfihrt.

Als ware in dem Beitrag etwa gesagt worden: ,,Die empfohlenen Taten
sind nicht wichtig und niemand kann jemals kritisiert oder negativ be-
urteilt werden, weil er empfohlene Taten unterldsst — ganz egal wie
stark empfohlen sie sind oder wie oft sie unterlassen werden. Der Ta-
del so einer Unterlassung ist eine Ubertreibung in der Religion und
eine Nachahmung der Khawarij.”

Dies wurde also von einigen in den Beitrag hineininterpretiert — es
wurde aber nirgends in diesem Beitrag gesagt.



Ebenso wurde deutlich suggeriert, es ware die Aussage des Beitrags,
die Sahabah hatten durch ihre Unterlassung zeigen wollen, ,dass es
angebracht ware, diese Taten manchmal zu unterlassen”.

Auch dies wurde in dem urspriinglichen Beitrag nie gesagt. Im Gegen-
teil. Es wurde ausdriicklich gesagt, man solle diese Taten nicht unter-
lassen, da sie stark empfohlen sind, und man solle sich den Ajr —wenn
moglich — keinesfalls entgehen lassen.

Aufgrund dieser Missverstandnisse und Missdeutungen soll hier Fol-
gendes verdeutlicht werden:

Es gibt Aussagen von den friihen Gelehrten, die darauf hindeuten, dass
die grundlose, gidnzliche oder mehrheitliche Unterlassung stark emp-
fohlener Handlungen ein Ubel ist. Im Speziellen wird dies z. B. beziig-
lich des Witr-Gebets erwahnt.

Manche empfohlenen Handlungen (Mustahabbat/Sunan/Nawafil),
sind sehr stark empfohlen, starker als andere — wie z. B. die stark emp-
fohlenen Sunnah-Gebete (as-Sunanu r-rawatib) — besonders wenn es
sich um Taten handelt, die als Sunnah mu’akkadah bezeichnet werden,
und die der Prophet & im Allgemeinen immer zu tun pflegte.

In Bezug auf das Witr-Gebet wird von Ahmad ibnu Hanbal z. B. fol-
gende Aussage Uberliefert:
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Wer das Witr-Gebet absichtlich unterldsst, der ist ein iibler
Mensch, und seine Zeugenaussage sollte nicht angenommen
werden.



Diese Aussage wird in diesem Zusammenhang haufiger zitiert. Uber-
liefert wurde sie von Ibnu Qudamah al-Maqdist (541-620 n. H.) in sei-
nem Werk al-Mughnr.

In den Masa’ilu Ahmad von seinem Sohn Abu I-Fadl Salih wird schon
viele Jahrhunderte davor folgende Aussage Uberliefert:
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Und ich fragte ihn, was mit jemandem ist, der das Witr absicht-
lich unterldsst. Mein Vater sagte: ,Dies ist ein schlechter
Mensch. Es ist eine Sunnah, die der Prophet & vorgegeben hat
und seine Geféhrten.”

Diese Aussage von Ahmad zeigt also, dass das Witr-Gebet einen be-
sonderen Stellenwert hat. Dies ergibt sich aus zahlreichen Hadithen,
welche die Muslime dazu auffordern, es zu verrichten — was bei Abu
Hantfah zu der Annahme fiihrte, dass das Witr-Gebet verpflichtend sei.
Mit dieser Ansicht widersprach er jedoch der Allgemeinheit der Ge-
lehrten, woflr ihn diese durchaus auch tadelten. Dies erwahnt z. B.
Ibnu I-Mundhir in seinem Buch al-Ausat.

Die Gelehrten der Salaf sahen das Witr-Gebet also allgemein nicht als
Pflicht an, und im speziellen wird dies von Ahmad ibnu Hanbal (iberlie-
fert — trotz der obigen starken Bekraftigung.

Wobei die Gelehrten also solche Aussagen tatigten, um die Wichtigkeit
des Witr-Gebets zu bekraftigen, sagten sie ausdricklich, dass es sich
dabei nicht um eine Verpflichtung handelt und es nicht gleichzusetzen
ist mit den flnf vorgeschriebenen taglichen Gebeten.



Bei der oben erwahnten Aussage von Ahmad aus dem Werk al-Mughni
ist es nicht uninteressant, den gesamten Kontext zu betrachten. Der
Verfasser des Werkes, lbnu Qudamah, erklart dabei namlich die Aus-
sage und erwahnt Folgendes iber den Standpunkt von Ahmad:

of S5 ¥y 3 J85 5e8 A28 51 58 il 08 3850 222 a1 Jud
e 1 3 sl e 55 05 W e ST 3 RIE 35T, BSR4 B
35 8 Vi el acde ) o (20 38 52 3K £ 55 e S,
dnisg a2 2385 &1 s ozl 350 el S50 0 (J55 1415,
£ 0Ly ) o8 28 0l 3l e 03 iS85 L Ly d 515

S W W ks o)

Kapitel: Und es [das Witr-Gebet] ist eine Sunnah mu’akkadah.
Ahmad sagte: ,Wer das Witr-Gebet absichtlich unterldsst, der
ist ein libler Mensch, und seine Zeugenaussage sollte nicht an-
genommen werden.”

Er wollte es hiermit stark bekrdiftigen, wegen der Hadithe, die es
[das Witr-Gebet] auftragen und dazu anspornen. Seine Aussage
wurde demgemdf3 so formuliert, wie Aussagen des Propheten &
[in denen er in dhnlicher Weise stark bekraftigte].

Denn er [Ahmad] sagte ausdriicklich in der Uberlieferung von
Hanbal: ,Das Witr ist nicht auf der Stufe des Fard”, wenn also
jemand das Pflicht-Gebet allein betet, so ist dies fiir ihn erlaubt.

Und die zwei Raka‘at vor dem Fajr und das Witr sind beide eine
Sunnah mu’akkadah. Wenn jemand also will, dann holt er das
Witr nach, und wenn er will, dann holt er es nicht nach. Und sie
sind beide nicht auf der Stufe des vorgeschriebenen (Pflicht-)Ge-
betes.
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Wer diese Aussage betrachtet und dariiber nachdenkt, der versteht,
wie die Menschen nach Ahmad versuchten, diese Aussage zu deuten,
und wie sie mit der gesamten Thematik umgingen.

Die Aussage von Ahmad konnte somit auf folgende Arten verstanden
werden:

¢ Ahmad sah das Witr als eine Pflicht an — was jedoch als abwegig
betrachtet und im Allgemeinen von den Anhangern des Madhhab
nicht angenommen wurde.

¢ Es war eine Bekraftigung.

e Er meinte damit konkret denjenigen, der das Witr oder andere
stark empfohlene Gebete/Handlungen immer oder mehrheitlich
ohne Grund unterlasst.

In dieser Schrift kann nicht noch naher auf diese Thematik eingegan-
gen werden. Folgende Dinge sollten jedoch bedacht werden:

¢ Dass etwas bei manchen Gelehrten als madhmim, also tadelns-
wert galt, heiRt nicht, dass sie es dadurch als haram beurteilten.
Deshalb ist es fragwirdig, anzunehmen, dass sie damit meinten,
so jemand wiirde in der Akhirah — fiir die Unterlassung an sich —
von Allah bestraft werden.

Die Gelehrten meinten bei ihren Aussagen, z. B. (iber den Unter-
lasser des Witr-Gebets, kaum denjenigen, der dieses einmal unter-
lasst. Vor allem nicht dann, wenn er dies z. B. wegen Midigkeit,
leichter Krankheit oder sonstigem Unwohlbefinden und Ahnli-
chem unterlassen hat.

Bei der Unterlassung des Witr-Gebets — vor allem bei einer einma-
ligen oder stellenweisen Unterlassung —, ist es eher nicht

11



anzunehmen, dass die Gelehrten die Person zum Fasiq erklarten —
auch wenn manche Gelehrte in Bezug auf das Witr allgemein er-
wahnten, dass man die Zeugenaussage so einer Person nicht an-
nehmen sollte. Wallahu a‘lam.

Das Witr-Gebet gehort bei den Rechtsgelehrten zu den am starks-
ten empfohlenen Handlungen. Diese empfohlenen Handlungen
unterscheiden sich also bei den Fugaha’, sie waren nicht alle auf
derselben Stufe.

Deshalb kam es bei einigen solchen Handlungen auch zu Unklar-
heiten, ob es sich nicht um eine Pflicht handelt. Und aus demsel-
ben Grund findet man solche Aussagen, wie die oben von Ahmad
erwdhnte, auch nicht bei allen empfohlenen Handlungen.

Es ist also eher davon abzusehen, dies auf alle empfohlenen Hand-
lungen zu verallgemeinern. Die Gelehrten hatten nicht grundlos
ganz spezielle Handlungen in diesem Zusammenhang erwahnt.

Die Gelehrten waren sehr bestrebt, den Unterschied zwischen den
Verpflichtungen und den empfohlenen Handlungen aufzuzeigen.
Auch von dieser Hinsicht ist es eine klare Sache und vollig selbst-
verstandlich, dass dies aufgezeigt wird.

Es gibt nichts daran auszusetzen, wenn jemand darauf hinweist,
dass eine Handlung — auch wenn sie sehr empfohlen ist — keine
Pflicht darstellt und die entsprechenden Texte dazu anflhrt. Dies
zu kritisieren, ist falsch und unangebracht. Es ist sicher nicht falsch,
Hadithe und Aussagen der Gefahrten wiederzugeben.

Vielmehr ist es eine islamische Pflicht, zu erklaren, dass eine Hand-
lung empfohlen und nicht verpflichtend ist. Wer dies ablehnt und
tadelt, der hat offenbar etwas missverstanden.
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Es ist wichtig, zwischen Fard und Sunnah zu unterscheiden und die
Gelehrten nahmen diese Unterscheidung deshalb auch ausdriick-
lich vor.

Konkret erwahnt z. B. in Bezug auf das Witr-Gebet Abu Bakr al-
Athram im Buch Nasikhu I-Hadithi wa Mansikhuh folgende inte-
ressante Aussage:
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Wire das Witr-Gebet eine Pflicht, dann wdre der Unterlasser
desselben ein Kdfir, ebenso wie bei den anderen (Pflicht-)Gebe-
ten.

Der klare Unterschied zwischen solchen empfohlenen Handlungen
zeigt sich auch daran, dass bei der Unterlassung Griinde nachvoll-
ziehbar werden, die bei der Unterlassung einer Pflicht, wie z. B.
dem Pflichtgebet, niemals angenommen wiirden.

Selbst der Prophet # lieR manchmal ein stark empfohlenes Sun-
nah-Gebet aus, weil er durch eine wichtige Sache davon abgelenkt
wurde, holte dieses aber fiir gewohnlich nach. Bei einer Pflicht
ware dies aber in solchen Fallen keine Option gewesen.

Von ‘Abdulldh, dem Sohn von Ahmad, tberliefert Ibnu AbT Hatim
ar-Razi folgende Aussage in seinem Buch al-Jarhu wa-t-Tadil:

@

et 13 £505

Als Abd Zur‘ah zu uns (in die Gegend) kam, kam er bei uns zu-
hause unter. Da sagte mein Vater zu mir: ,Mein Sohn, ich habe
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das gemeinsame Studium mit diesem Schaikh anstelle meiner
Nafilah-Gebete gesetzt.”

D. h. Ahmad unterlieB die stark empfohlenen Sunnah-Gebete?, um
diese Gelegenheit auszunutzen und dadurch mehr Zeit fiir das ge-
meinsame Studium des hadith zu haben.

An dieser Uberlieferung sieht man auch, dass die Unterlassung sol-
cher stark empfohlenen Handlungen nicht nur dem Zweck des Leh-
rens dient. Manche Menschen glauben scheinbar, oder suggerie-
ren, dass solche Handlungen nur zu einem Zweck unterlassen wur-
den, ndmlich um den Menschen zu zeigen, dass sie nicht verpflich-
tend sind.

Man muss sich dabei jedoch fragen: Was hat es fiir einen Sinn, den
Menschen zu zeigen, dass etwas nicht verpflichtend ist, wenn es
ohnehin in keinem einzigen Fall unterlassen werden dirfte, auller
um aufzuzeigen, dass es keine Pflicht ist!? In diesem Fall wére es
eine Verpflichtung, die keine Verpflichtung ist! Dessen muss man
sich auch bewusst sein. Die Vorgehensweise von Ahmad zeigt je-
doch das Gegenteil. Und es wurden zuvor bereits weitere Unter-
schiede zu den Pflichthandlungen erwéahnt.

Wenn man davon spricht, dass jemand eine empfohlene Handlung
grundlos unterldsst, dann ist damit also z. B. nicht derjenige ge-
meint, der durch das Lernen wichtiger islamischer Angelegenhei-
ten oder eine zum jeweiligen Zeitpunkt erforderliche Arbeit fiir
den Din abgelenkt wird.

2 Es handelt sich dabei also um jene empfohlenen Gebete, welche iiber die
flinf taglichen Pflichtgebete hinausgehen.
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Dies kann man nicht gleichsetzen mit jemandem, der solche Taten
aufgrund von Spiel und Spal$ unterlasst, und dies womaoglich dau-
erhaft. Solche Dinge missen also bedacht werden.

AbschliefSend soll hier eine Nasthah erwahnt werden in Bezug auf den
Umgang mit den Aussagen von Menschen. Man sollte davon abgehen,
mit Nachdruck nach Fehlern von anderen zu suchen, um diese kritisie-
ren zu kdnnen — denn dies ist aus islamischer Sicht keine gute Eigen-
schaft. Als Muslime sollten wir vorsichtig sein, in eines der folgenden
Probleme zu tappen:

e Kibr/Hochmut — weil man in den Aussagen der Menschen konkret
nach Fehlern sucht, um dabei zu zeigen, dass man wissender und
besser ist.

¢ Verdrehung der Aussagen von Leuten —weil man ein Bedrfnis hat,
in ihren Aussagen Falsches zu erkennen, um sie dann o6ffentlich
bloRstellen zu kénnen.

¢ Si’u dh-Dhann — Die schlechte Vermutung

e Fujar in der Khusimah — Also das lble Verhalten wahren der Dis-
kussion, denn dies ist ein Zeichen des Nifag und eine Eigenschaft
der Munafigin, also der Heuchler. Der Prophet # erwadhnte dies in
einem bekannten Hadith, den z. B. al-Bukhari im Kitabu I-Iman sei-
nes Sahih-Werkes Uberliefert:
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Man sollte immer bedenken, selbst wenn man zu Recht auf eine Sache
hinweist, die missverstandlich ausgedriickt wurde oder missverstan-
den werden kdénnte, dass die Person dies vielleicht in einem konkreten
Kontext und als Reaktion auf eine gewisse AuRerung formulierte. Viel-
leicht will jemand mit seinen Worten auf etwas ganz anderes hinaus,
als man anfanglich daraus versteht. Es ist deshalb angebracht, mit
Ruhe vorzugehen, mit Besonnenheit zu kritisieren und von libereilten
Aussagen Abstand zu nehmen.

AbschlieBend bitte ich Allah, dass er uns allen dazu verhilft, diese tb-
len Eigenschaften zu meiden und zu versuchen, mit Ruhe an die Dinge
heranzugehen, auch dann, wenn wir etwas Falsches erkennen und Kri-
tik duRern. Amin.

Wallahu a‘lam ... und Allah weifs es am besten.
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