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Vorwort

Als der Vortrag der urspriinglichen Fassung dieses Werkes 1924 in Lon-
don auf der Wembley Conference of Religions von Sir Muhammad Zafrul-
lah Khan™' beendet wurde, brandete Beifall auf. Der Organisator der
Konferenz, der Geistliche Dr. Walter Wash, bekundete, dass aus dem
Vortrag ersichtlich wurde, dass der Islam eine lebendige Religion dar-
stelle, und der britische Blatterwald rauschte. Fasziniert waren sie von
den anmutigen Verfechtern des Islam, die mit Turban auf dem Kopf
tiber den Seeweg aus Indien angereist waren, um ein hochst gewinnen-
des Bild der Religion Muhammads** zu prasentierten. Der Manchester
Guardian zum Beispiel berichtete von diesem Ereignis als eine Sensati-
on; der Blick aber erstarrte nicht in einem neugierigen Gaffen auf das
exotische Fremde, sondern die Ansprache selbst, der Inhalt, tiberzeug-
te in seiner intellektuellen Schérfe und Weisheit, so dass die Zeitung
sich dazu verpflichtet sah, davon zu berichten, dass der Vortrag von
Hadhrat Mirza Baschir ud-Din Mahmud Ahmad® den grofiten Applaus
einheimste. Der Vortrag selbst ist im Original in Urdu verfasst worden,
Sir Muhmmad Zafrullah Khan® iibersetzte sowohl die Rede ins Engli-
sche als auch die erweiterte Version der Ansprache, die unter dem eng-
lischen Titel , Ahmadiyyat or the True Islam™* alsbald nach der Konferenz
in Buchform erschienen ist. Der hier vorliegende Text wurde aus dem
Englischen ins Deutsche iibersetzt, so dass hiermit auch der deutsch-
sprachigen Leserschaft diese profunde Auseinandersetzung mit der is-
lamischen Lehre ndher gebracht wird.

Die Genese des hier vorliegenden Textes auf den oben beschriebenen

! Eine der bekanntesten Personlichkeiten der Ahmadiyya Muslim Gemeinde
(1893-1985). Er war von 1947 bis 1954 Pakistans erster AufSenminister, von 1962-
1963 Prasident der UNO Generalversammlung und von 1970 bis 1973 Prasident
des Internationalen Gerichtshofes in Den Haag.

2 Die wortwéortliche Ubersetzung aus dem Urdu-Original miisste indes , Ahmadi-
yyat, das heifit, der wahre Islam” lauten.
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Vorwort

Entstehungsprozess zu reduzieren, wiirde der Auflergewohnlichkeit
der Schrift nicht gerecht werden. Denn parallel zur historisch-empiri-
schen Genese kann der prophetisch-spirituellen Genese nachgeforscht
werden, kann man der vom Verfasser selbst erlduterten, und auch plau-
sibel begriindeten, Erfiillung ebenjener Prophetie nachspiiren, die 1892
von dem Begriinder der Ahmadiyya Muslim Gemeinde verkiindet wur-

de. Er schrieb in seinem Buch Isila-e-Auhdm:

,Der Aufgang der Sonne im Westen (wie vom Heiligen Pro-
pheten® des Islam vorausgesagt) bedeutet, dass westliche
Lander, die sich jahrhundertelang in Dunkelheit und Irrtum
befanden, von der Sonne der Rechtschaffenheit erhellt werden
und Anteil an den Segnungen des Islam haben werden. Ein-
mal sah ich mich (in einer Vision) auf einer Kanzel in London
eine tiefgriindige Rede auf Englisch {iber die Wahrheit des Is-
lam halten und danach sah ich, wie ich mehrere weif} gefieder-
te Vogel, deren Korper denen von Fasanen glichen und die auf
kleinen Baumen saf8en, fing. Ich verstand, was dies bedeutete,
namlich, dass, obwohl es mir nicht vergénnt sein moge, selbst
nach London zu reisen, meine Schriften bei jenen Menschen
verdffentlicht werden und viele rechtschaffene Englédnder sich
der Wahrheit zuwenden wiirden. Westliche Lander sind bis-
lang nicht durch ihre Verbundenheit an geistige Wahrheiten
aufgefallen, als ob Gott geistige Weisheit nur dem Osten und
weltliche Erkenntnisse Europa und Amerika gewéahrt hatte.
Alle Propheten vom ersten bis zum letzten Tag sind in Asi-
en erschienen und auch spirituelle Menschen, die Nihe zu
Gott erwarben, blieben auf die Ostlichen Volker beschrankt.
Aber Gott wiinscht jetzt Seine Wohltatigkeit auf den Westen

auszudehnen?

3 Isala’-e-Auhdm, S. 516.
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Vorwort

Diese Sakralisierung des Textes wirft, vor allem hier im Westen, Fra-
gen auf. Prophezeiungen werden zumeist im Geiste einer scheinbaren
Rationalitdt dem irrationalen Religidsen zugeschrieben. Sie erscheinen
als entriickte, aus der Zeit gefallene Erscheinungen, die in einer vorauf-
geklarten Epoche der Dunkelheit, in einem magischen Zeitalter unter
funktionalen Gesichtspunkten Legitimierungen dienten, nun aber in
der Neuzeit, im Zeitalter der Vernunft, als religiése Erscheinungen an
Plausibilitat eingebiifit haben. Nicht nur, dass die Korrelation von Reli-
gion und Irrationalitdt per se insofern fragwiirdig erscheint, als sie ein
verkiimmertes Verstandnis von Religion, das vor allem den historischen
Erfahrungen mit einem rationalitdtsfeindlichen Christentum geschuldet
ist, voraussetzt. Vielmehr noch erscheint die grundsitzliche Stigmati-
sierung von Prophezeiungen als zweifelhaft, weil sie verkennt, dass die
Plausibilitdt von Prophezeiungen sich aus den gleichen Quellen speist,
wie die Rationalitét selbst, auf die die Moderne sich letztlich ja beruft. Es
erscheint, gleich wie der Glauben an Erkenntnisse in den Naturwissen-
schaften, auch als empirisch-plausibel an eine Prophezeiung zu glau-
ben. Es erscheint verniinftig, an die oben formulierte Prophezeiung zu
glauben. Unter Beriicksichtigung aller Rahmenbedingungen erschein es
sogar als irrational, nicht an die Erfiillung dieser Prophezeiung zu glau-
ben. Wenn man weif3, dass der Verkiinder obiger Prophezeiung 1892
in einem kleinen Dorf in Indien (Qadian im Punjab) dies verkiindete,
wenn man weif3, dass diese Person einer breit angelegten Opposition
von Seiten orthodoxer Muslime sowie Hindus und Christen gegentiber
stand, wenn man weif3, dass diese Person keine grofien materiellen Mit-
tel zur Verftigung hatte, wenn man all diese Komponenten berticksich-
tigt, dann erscheint es mehr als fragwiirdig, dass jemand im Jahre 1892
vorhersagen kann, dass seine Lehre, seine Botschaft im Tausende See-
meilen entfernten London verlesen wiirde, und, was die Prophezeiung
an Starke gewinnen ldsst, dass daraufhin im Westen sozialisierte Perso-
nen seine Lehre akzeptieren wiirden. All dies ist eingetroffen, dabei gilt
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Vorwort

jedoch zu beachten, dass der Text hier nur exemplarisch fiir die Lehre
steht, sein einfithrender Charakter als Einstieg zum Verstandnis der
Reform des Islam aber préadestieniert dafiir ist, dem abendldndischen
Leser einen ersten Einblick in die revolutiondre Lehre des Verheiffenen
Messias® zu verschaffen.

Zuvorderst und um Missverstindnissen vorzubeugen, muss betont
werden, dass hier keine Neuformulierung des Islam vorliegt. Das laut-
starke Verlangen nach einer Aufkldrung im Islam verkennt die aufkla-
rerische Funktion des Islam an sich. Im Qur-an wird dem Heiligen Pro-

pheten Muhammad*™ von Gott in den Mund gelegt, zu sagen:

,Nur dies ward mir offenbart, dass ich blof8 ein aufklarender
Warner bin.” (38:71)

Das Aufkldrende ist dem Islam inhédrent. In diesem Verstandnis dient
Religion immer nur dazu, zu erhellen, was verdunkelt war, geistige
Wahrheiten zu offenbaren, dem Menschen zu lehren, was er nicht weif3,
ihn tiber sein Wesen, tiber Gott, den Sinn seines Lebens, aber auch den
Grundlagen der Moral und des Sozialen Miteinanders oder dem Leben
nach dem Tod aufzukldren. Der Anspruch des Verheiffenen Messia-
s*, jenes Reformers, der von 1835 bis 1908 lebte und in seinen Werken
und Taten den Islam wiederbelebte, war es in diesem Lichte nicht, eine
Reformation im Sinne einer Umformulierung, einer , Verbesserung” zu
vollbringen, vielmehr ging es darum, den Islam in seiner urspriingli-
chen Reinheit darzustellen, zu zeigen, dass die Auslegung der meisten
Muslime, dass die orthodoxe Buchstabengldubigkeit der meisten Mul-
lahs, dem aufkldarenden Anspruch der Religion nicht gerecht werden,
sie vielmehr entstellen und verabscheungswiirdig verunstalten. Zentral
ist in diesem Kontext, dass der Verheifsene Messias®* den Islam so aus-
zulegen vermag, das zwischen Werk und Wort Gottes kein Widerspruch

besteht, dass zwischen Vernunft und Glauben kein Graben entsteht,
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Vorwort

sondern dass sie vielmehr eine Einheit bilden. Insofern ist seine Lehre
und dieses Werk tatsachlich eine Reform und Aufkldarung, und zwar im
doppelten Sinne.

Der Text hier dient als profunde Einfithrung sowohl in die Ahmadiyya
Muslim Gemeinde als auch in die Lehren des Islam. Der Autor, ein Sohn
des Verheiflenen Messias®™ und 52 Jahre lang sein zweiter Nachfolger,
also zweiter Kalif der Ahmadiyya Muslim Gemeinde, wird auch, eine
Prophezeiung erfiillend, der Verheiflene Reformer genannt.* Nach Lek-
tiire dieses Werks erschliefit sich einem dieser Titel. Einem genuin west-
lichen Publikum zugeschnitten, erhellt der Autor auf logische Weise die
Lehren des Islam. Das Wesen Gottes, die Beziehung des Menschen zu
Ihm, die Méglichkeit der Vereinigung mit Gott, die Diskussion {iber die
Grundlagen von Moral oder sozialen Beziehungen. All diese Aspekte
des menschlichen und gesellschaftlichen Lebens werden anhand des
Qur-ans und logischen Argumenten beleuchtet. Der islamische Refor-
mer des 20. Jahrhunderts versohnt den Islam, und damit die Religion,
nicht nur mit der Moderne, vielmehr noch bietet er eine Perspektive, die

eine lang ersehnte Vollendung der Moderne Wirklichkeit werden ldsst.

Zu groffem Dank verpflichtet sind wir Farida Sarwat, die unermiidlich so
grundlegende Werke zum Islam, wie dieses hier, ins Deutsche iibersetzt und
somit eine Pionierin darin ist, dem deutschen Publikum einen authentischen
Einblick in das Wesen dieser Weltreligion zu verschaffen. Ebenso zu Dank ver-
pflichtet sind wir re. Colonel Sarwat, Kashif Mahmood, der die zahlreichen ara-
bischen Kalligrafien besorgt hat, Khola Hiibsch, die das Lektorat unterstiitzte,
Tarig Hiibsch, der Lektorat und Satz bewerkstelligte, und Qamar Mahmood,
der den Umschlag gestaltete. Moge Allah sie allesamt segnen.

Mubarak Ahmad Tanveer
Publikationsabteilung Ahmadiyya Muslim Jamaat

* Zum Autor, siehe Kapitel am Ende des Buches.
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Einfiihrung des Verfassers

o et ol 46
o ot b o
o S0 3 e bl
Mit der Gunst und Gnade Allahs, Er allein ist der Helfer.
O AL 5 O a2 A5 Sl s T
O 2zfcal 115201 Bak) O iaiialf) 556
SN 2ele A K02 12l Sl wadd Lire
S 353 U5 ey S350 Sy a8 K0 i 5 4l
Kela) U B 6 ki 1335 SR s ol U575

Unzdhlige Male danken wir Allah, dem Hochsten, Der uns mit der Kraft
und Fahigkeit versehen hat, durch die wir die hochste Ebene des Fort-

5 Ubersetzung: ,Ich nehme Zuflucht bei Allah vor Satan, dem Verfluchten. Im
Namen Allahs, des Gnédigen, des Barmherzigen. Wir preisen Ihn und rufen Sei-
nen Segen herab auf Seinen edlen Propheten.”

¢ Die erste Sura des Qur-ans, die Sura Al-Fateha, folgend die Ubersetzung
(Anm.d.U.):

Im Namen Allahs, des Gnédigen, des Barmherzigen.

Aller Preis gebiihrt Allah, dem Herrn der Welten,

Dem Gnédigen, dem Barmherzigen,

Dem Meister des Gerichtstages.

Dir allein dienen wir, und zu Dir allein flehen wir um Hilfe.

Fiihre uns auf den geraden Weg,

Den Weg derer, denen Du Gnade erwiesen hast, die nicht (Dein) Missfallen erregt
haben und die nicht irregegangen sind.
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Einfiihrung des Verfassers

schritts erreichen kdnnen, und Der uns mit den Fliigeln des Verstehens
und Wissens ausgestattet hat, womit wir in die Hohen der geistigen
Himmel aufsteigen konnen, und Der uns, unsere Mangel und Schwié-
chen erkennend, die Geheimnisse spiritueller Heilmittel enthiillt und,
um unsere Krankheiten zu heilen, spirituelle Arzte gesandt hat, die uns
geheilt und mit groferer Starke und Kraft versehen haben. Auch danken
wir Allah, dem hochst Mitfithlenden, dafiir vielmals, in unseren Herzen
Seine Liebe eingefl6fit und uns dann mit Seinem Zusammentreffen be-
gliickt zu haben; Der uns aus dem Becher Seiner Liebe kosten und dann
tief aus dem Becher der Vereinigung trinken lief3, Der in diesem Zeital-
ter der Dunkelheit, in dem Wahrheitssucher blind im Dunkeln tappten,
die Sonne Seines Wissens erscheinen liefs und Seinen Gesandten und
Propheten, Hadhrat Mirza Ghulam Ahmad® im Osten entsandte und
die Dunkelheit von Zweifel und Ungewissheit mit den Strahlen Seines
Lichtes vertrieb. Dann liefs er die Brise Seiner Gnade wehen und die
Wolken Seiner Barmherzigkeit lebenspendenden Regen ausschiitten, so
dass alle ausgetrockneten Lénder erfrischt werden mégen und die Welt,
nachdem sie eine 6de Wildnis gewesen war, zu einem erfreuten Garten
der Reinheit und Rechtschaffenheit werden moge, damit die Menschen,
nachdem sie verrottet und tot gewesen waren, den Hauch des Lebens
und Gliickes einatmen mégen.

Wir rufen Segnungen herab auf Seinen Heiligen Propheten Muhammad-
2w durch den jene nie versiegende Quelle zum Flieflen gebracht wurde
und die Tore gottlichen Wissens, die vor Suchenden niemals verschlos-
sen sein werden, aufgetan wurden.

SchliefSlich beten wir zu Allah, dem Hochsten, dass es Thm gefallen
moge, die Welt in Erfiillung Seines gottlichen Versprechens zu Wahrheit
und Rechtschaffenheit zu fithren und ihr zu ermdglichen, die Wahrheit
anzu

nehmen, damit auf Erden Frieden herrschen und Streit und Uneinigkeit
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Einfiihrung des Verfassers

verschwinden und die Menschen wahres Gliick erlangen mogen, das
nur in der Vereinigung mit Gott gefunden werden kann. Amien!

Zuniéchst muss ich die Freude zum Ausdruck bringen, die ich dartiber
empfinde, dass Gott den Veranstaltern der Konferenz der Religionen in
London in Erfiillung Seines im Heiligen Qur-an vor mehr als 1300 Jah-
ren offenbarten Wortes ermoglicht hat, uns alle zu dieser Versammlung
zusammenzubringen. Ich denke dabei an folgende Verse des Heiligen

Buches:

=

BisseahiE S123 woe bE Sisc i D

cafie e o RF 7w Y . -
L8 G52 Vsl 0553 28815)

OS15KH2% 5 LD E

, Um die Tatsache zu bezeugen, dass Wahrheit schliellich ob-
siegen wird, lenke ich die Aufmerksamkeit auf die Versamm-
lungen, in denen Menschen in Reihen sitzen werden, und auf
die solche Versammlungen einberufenden Kommitees, die
niemandem gestatten werden, die Rechte anderer zu verlet-
zen, und auf die Personen, die Vortrédge tiber die Schonheiten
der verschiedenen Religionen halten werden; die Bemiihun-
gen all dieser werden zu dem Schluss fiihren, dass Gott Ei-
ner ist, der Herr der Himmel und der Erde und all dessen,
was dazwischen ist, der Herr sowohl des Ostens als auch des
Westens. Wir haben die Himmel, die am nichsten sind, mit
Sternen geschmiickt und ihnen anbefohlen, die Wahrheit vor
den Angriffen all jener, die irrefithren, und all jener, die ihre

Ergebenheit zu Gott aufgegeben haben, zu schiitzen.””

" Der Heilige Qur-an, Sura 37, Verse 2-8 (Folgend werden die Qur-an-Referenzen

nur in Zahlen [zuerst die Sura, dann der Vers] ausgedriickt).
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Einfiihrung des Verfassers

Jetzt wende ich mich dem Thema zu, tiber das zu sprechen ich eingela-
den wurde, und das da lautet: die Ahmadiyya Bewegung. Bevor ich die
religiosen Gesichtspunkte erldutere, halte ich es fiir erforderlich, mich
kurz auf ihren Werdegang und ihre gegenwartige Verbreitung und Stér-

ke zu beziehen.
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1.1 Der Werdegang der Bewegung

Gegriindet von Hadhrat Ahmad® in Qadian

Die Ahmadiyya Bewegung wurde von Hadhrat Mirza Ghulam Ahma-
d* (1835-1908) im Mérz 1889, als er etwa 54 Jahre alt war, gegriindet.
Ahmad® gehorte einer edlen und alten Mughal Familie aus dem Punjab
an, die etwa zur Zeit der Herrschaft Kaiser Babars aus Samarkand nach
Indien eingewandert war. Der erste Vorfahre Ahmads®, der nach Indien
kam, war Mirza Hadi Baig, der, so schreibt Sir Lepel Griffin in seinem
Punjab Chiefs,

,zum Qazi oder Magistrat iiber siebzig Dorfer in der Umge-
bung von Qadian wurde, einer Stadt, von der gesagt wird,
dass sie von ihm gegriindet und auf den Namen Islampur
Qazi getauft wurde, woraus sich durch natiirliche Umwand-
lung der Name Qadian entwickelte. Viele Generationen hin-
durch bekleidete diese Familie unter der kaiserlichen Regie-
rung ehrenhafte Amter und erst als die Sikhs an die Macht
kamen, verfiel sie in Armut.”

Das Hauptquartier der Bewegung wurde von Ahmad®in Qadian etab-
liert, einer kleinen Stadt im Punjab (Indien), die seine Heimatstadt war
und sich etwa 11 Meilen norddstlich von Batala, wo eine Eisenbahn-
station des N.W.R. Systems vorhanden ist, befindet. Trotz der ihm von
den Anhidngern aller Religionen Indiens entgegengebrachten heftigen
Opposition und der anfangs gleichgiiltigen Einstellung der Regierungs-

beamten ihm gegentiber, fuhr die von ihm gegriindete Bewegung fort,
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in allen Teilen Indiens allm&hlich Fortschritte zu erzielen, so dass seine
Anhénger zur Zeit seines Todes, der im Mai 1908 eintrat, Hundertau-
sende zdhlten und die Bewegung sich in die benachbarten Lander, in

Arabien, Afghanistan etc. ausgebreitet hatte.

Gewihlte Oberhdupter

Nach dem Tod von Hadhrat Mirza Ghulam Ahmad®™ wurde mein ver-
ehrter Lehrer, Hadhrat Maulvi Nurudin®, zum geistigen Oberhaupt der
Bewegung gewdhlt, und nach seinem Tod, der im Marz 1914 eintrat,
wurde ich zu seinem Nachfolger gewahlt.

Es mag hier nicht fehl am Platz sein, zu erwédhnen, dass wie in der Friih-
zeit des Islam die Ahmadiyya Gemeinschaft von einem von der Ge-
meinschaft gewéhlten geistigen Oberhaupt geleitet und gefiihrt wird.
Es ist nicht erforderlich, dass das Oberhaupt der Gemeinschaft mit dem
heiligen Griinder der Bewegung irgendwie verwandt ist. Sein erster
Nachfolger war weder ein Blutsverwandter noch ein Verwandter durch
Heirat. Es ist auch nicht erforderlich, dass das Oberhaupt der Gemein-
schaft mit dem heiligen Griinder der Bewegungas nicht verwandt sein

darf, ich zum Beispiel habe die Ehre, sein Sohn zu sein.

Verbreitung der Ahmadiyyat

Bisher® hat sich die Bewegung in beinahe alle Teile der Welt verbreitet
und zéhlt tiber eine halbe Million Mitglieder, wovon die Mehrheit in
Indien (und Pakistan) und den angrenzenden Landern lebt. Aufgrund
der sehr starken Opposition und der Verfolgung, der die Mitglieder der

Bewegung ausgesetzt sind, ist es vielen Menschen, die im Herzen die

81924 (Anm.d.U.).
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Ahmadiyyat akzeptiert haben, nicht moglich, offen beizutreten. Solche
Menschen werden in grofier Anzahl bei den Sikhs, Hindus und den un-
terschiedlichsten Sekten des Islam angefunden.

Menschen aller Rénge und Gesellschaftsschichten, Angehdrige sowohl
niedriger als auch héherer Kasten, sind der Bewegung beigetreten. In
den vergangenen zwei Jahren sind der Bewegung zum Beispiel etwa
3000 urspriingliche Mitglieder der niederen Kasten des Punjabs und der
United Provinces (Vereinigten Provinzen) beigetreten, wobei die Anzahl
monatlich steigt. Ahnlich haben sich wihrend des vergangenen Jahres
im Staat Hyderabad mehrere Hundert Menschen von niedrigen Kasten
unter die Fittiche der Ahmadiyya Muslim Gemeinde begeben.
Anhédnger der Bewegung werden in jeder Provinz Indiens und sowohl
in pushto als auch in persisch sprechenden Gebieten Afghanistans an-
gefunden.

In den siidlich und &stlich von Indien liegenden Landern werden Mit-
glieder der Bewegung in Ceylon (Sri Lanka), in Burma, den Malayisch-
en Staaten und den Straits Landern angefunden. Von den Mitgliedern
der Ahmadiyya Gemeinschaft in Ceylon werden zwei Blatter auf ma-
layisch und englisch herausgegeben.

In China gibt es keine reguldre Mission, aber ein in Istanbul auf tiir-
kisch gedrucktes Buch, The Muslim World, das von dem beriihmten
Reisenden Scheikh Abdur Raschid Ibrahim verfasst wurde, der einer
der gelehrten Herren von Qazan und ein Mitglied des Russischen Parla-
ments ist, erwédhnt, dass auch in jenem Land Mitglieder der Bewegung
angefunden werden, obgleich es jenen im Innern des Landes noch nicht
moglich war, eine Verbindung zum Hauptquartier der Bewegung in Qa-

dian herzustellen.’

21984 musste der Kalif wegen der anhaltenden Verfolgung in Pakisatn nach Grof3-
brittanien emigrieren. Seitdem ist die weltweite Zentrale in London (Anm.d.U.).
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Auch in den Philippinen und auf Sumatra sind viele Glaubige der Be-
wegung beigetreten.

In den sich nérdlich und westlich von Indien befindlichen Landern wer-
den Mitglieder der Bewegung in Bukhara, Iran, Iraq, Saudi Arabien und
Syrien angefunden.

In Afrika sind reguldre Gemeinschaften in Agypten, auf Zanzibar, in
Natal, Sierra Leone, Goldkiiste, Nigeria und Marokko und auch auf
der Insel Mauritius gebildet worden. Von der Bewegung auf Mauritius
wird ein Blatt auf Franzosisch herausgegeben.

In Europa hat die Bewegung bislang nur Anhédnger in England und
Frankreich gefunden.’

Die Englische Mission wurde vor etwa zehn Jahren gegriindet.

In Amerika, wo Hunderte von Amerikaner Ahmadiyyat angenommen
haben und anzunehmen fortfahren, wurde erst vor drei Jahren eine Mis-
sion gegriindet. Ein vierteljahrliches Journal wird von der Bewegung
von Chicago aus verdffentlicht. Die Bewegung hat sich auch bis nach
Trinidad, Brasilien und Costa Rica in Stidamerika ausgebreitet.

Auch Australien teilt diesen grofien Segen und, uns auf das Wort Gottes
verlassend, glauben wir fest daran, dass auch der Rest der Welt in nicht

allzu ferner Zeit daran teilhaben wird.

10 Seit Veroffentlichung dieses Buches hat die Bewegung viele Missionen in ver-
schiedenen Teilen der Welt, darunter in fast allen europédischen Staaten, gegriin-
det und Millionen von Mitglieder hinzugewonnen (Anm.d.U.).
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1.2 Merkmale der Bewegung

Notwendigkeit von Propheten

Eine sich gleich zu Beginn stellende Frage ist, welchen Zweck die
Ahmadiyya Bewegung angesichts einer solchen Vielzahl schon beste-
hender Religionen und Bewegungen erfiillen soll. Deshalb werde ich
diese Frage zuerst behandeln.

Jeder an irgendeine der offenbarten Religionen Glaubende muss auch
glauben, dass Gott zu verschiedenen Zeiten verschiedene Propheten
auf die Welt entsandt hat und dass keine Nation ohne einen Gesandten
Gottes belassen wurde. Die geistige Evolution der Menschheit beruht
vollkommen auf solche Personen, und ohne jene hétte es nichts als Dun-

kelheit auf der Welt gegeben. Im Heiligen Qur-an sagt Gott:

_—

©3BEa SV 03

,Es gibt kein Volk, bei dem nicht frither schon ein Warner er-

schienen wére.”!!

Historische Nachforschungen und archdologische Entdeckungen besta-
tigen uns in diesem Glauben, der eine grofSe Rolle spielt bei der Forde-
rung von Einigkeit unter den Nationen. Dafiir ist dem Heiligen Qur-
an zu danken, weil diese Wahrheit zuerst von ihm verkiindet wurde.
Wenn wir den Zweck zu entdecken versuchen, zu dem diese Prophe-

ten entsandt wurden, so werden wir feststellen, dass der Grund fiir ihr

1135:25.

33



Die Ahmadiyya Muslim Jamaat

Erscheinen stets die geistige Verderbtheit der Menschheit und der Ab-
bruch jeglicher direkten Beziehung zu Gott gewesen ist. Diese Prophe-
ten erscheinen stets wie schwere Regenwolken, die die Erde nach einer
langen Diirreperiode erfrischen und erquicken. Sie sind sozusagen die
vom Himmel entsandte Antwort Gottes auf jene, die weinend nach Thm
suchten. Sie sind wie das Horn, in das vom Jéger, der das Jagdwild ent-
deckt, geblasenen wird, um seine verstreuten Gefahrten zusammenzu-
rufen. Von ihnen wird die Welt zur Wahrheit zuriickgerufen und unter
ihrer Fithrung setzt sie ihren Marsch zum wahren Ziel fort.

Wir glauben, dass diese Entsendung von Propheten auch in der Zukunft
so fortfahren wird wie in der Vergangenheit, weil der Verstand es zu-
riickweist, dass das Prophetentum beendet ist. Wenn die Menschheit
fortfahren soll, Zeitalter geistiger Dunkelheit zu durchlaufen, Zeitalter,
in denen sich die Menschen von ihrem Erschaffer entfernt haben, wenn
Menschen von Zeit zu Zeit in ihrem Bemiihen, die Verbindung zu ihrem
Schopfer wiederzuerlangen, vom rechten Weg abirren und in der tota-
len Dunkelheit des Zweifels und der Verzweiflung herumtappen, wenn
sie ihre Suche nach dem Licht in solchen Zeitaltern und Zeiten fortset-
zen sollen, kann man nicht glauben, dass gottliche Fackeltrager und
Fiihrer zu erscheinen aufhdren, denn es stimmt mit der Rahmaniyyat,
der Barmherzigkeit Gottes, nicht iiberein, dass Er das Bose gestattet und
kein Heilmittel dagegen liefert, die Sehnsucht erschafft, die Mittel, um
sie zu stillen, jedoch der Menschheit entzieht. Dies zu glauben, wiirde
eine Beleidigung des Urquells der Barmherzigkeit und des Mitgefiihls
darstellen und geistige Blindheit offenbaren.

Wir glauben, dass die Welt heutzutage unbedingt eines Fiihrers und
Lehrers bedarf, der den Weg zu Gott weist und aus Zweifeln und Be-
ftirchtungen zu Glauben und Gewissheit fithrt. Wenn die Menschheit je
eines Propheten bedurfte, dann heute, denn Religionen sind bar jeden

Geistes zu leeren Floskeln verkommen, so, als wiren sie tot.
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Drei Arten des modernen Verhiltnisses zu Gott

Heutzutage konnen die Menschen hinsichtlich ihrer Einstellung zur Re-
ligion in drei Gruppen aufgeteilt werden. Erstens jene, die die Notwen-
digkeit der Religion leugnen und Gott entweder ganz und gar ablehnen
oder an Thn so glauben wie sie an Fliisse und Berge glauben, denn dieser
Glaube beeinflusst ihr tagliches Leben nicht im Geringsten. Sollten sie
beschliefien, dass es keinen Gott gibt, so wiirde in ihrem Leben {iber-
haupt keine Verdnderung eintreten, denn ihr Glaube an Gott hat keinen
Einfluss auf ihre Handlungen und ihr Verhalten. Solche Menschen sind
manchmal so weit gegangen, dass sie sagen, dass sie ihre Unabhédngig-
keit nicht einmal fiir Gott aufgeben und ihren Selbstrespekt nicht durch
Beten und das sich vor Ihm demiitigen verletzen konnen.

Die zweite Gruppe von Menschen ist jene, die an Gott und Seine At-
tribute glaubt, sich aber in der Lage eines durstigen Mannes befindet,
der sich zwischen den Diinen der Wiiste verirrte und meilenweit keinen
einzigen Tropfen Wasser findet. Je mehr er danach sucht, desto starker
werden sein Durst und seine Pein. Sein Wandern niitzt ihm aber nichts,
denn er lauft von einer irrefiihrenden Luftspiegelung zur anderen und
jedesmal vermehrt seine Enttduschung seine Pein, sodann er auf der
Suche nach Wasser solangewandert, bis er die Tore des Todes erreicht.
Die dritte Gruppe von Menschen ist zufrieden mit ihrem Los und ihrem
Zustand, dies aber nicht, weil sie glaubt, dass sie alle ihre natiirlichen
Begehren befriedigt hat, sondern weil sie den Mut verloren hat und an
Gottes Gnade verzweifelt ist. Sie meint, dass Gottes Begiinstigungen
sich auf jene beschrédnkten, die friither lebten, und sie selbst wie Stief-
sohne sind, die keine Hoffnung darauf haben, das Eigentum ihres Stief-
vaters zu erben. Darum sind sie damit zufrieden, sich von den Krumen
zu ndhren, die ihnen jene vor ihnen aus Wohltétigkeit tiberlassen haben.

Aber keiner dieser Zustdnde ist nattirlich. Die Sorglosigkeit der zuerst
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erwidhnten Gruppe von Menschen, die erfolglosen Bemiihungen der
zweiten und die aus Verzweiflung entstandene Zufriedenheit der letz-
teren sind gleichermafien unniitz und nicht ergiebig.

Das Einzige, was den nach Gott Suchenden niitzen kann, ist die wah-
re Erkenntnis und das Wissen von Thm, das alle Dunkelheit zerstreut
und alles entfernt, das den Menschen von seinem Schopfer trennt, und
ihn schliefllich zur tatsdchlichen Gegenwart Gottes fiihrt. Allein solches
Wissen kann dem Menschen die Religion in jener Form prasentieren,
die annehmbar ist und von seinem Gerechtigkeitssinn gutgeheifSen
werden kann; und genau das wurde stets von einem Propheten Gottes
ausgefiihrt und kann nur von einem solchen ausgefiihrt werden. Dar-
um bedenkt, ob es heutzutage irgendeine Religion gibt, deren Anhanger
noch immer das besitzen, was der Welt durch die Propheten gegeben
wurde. Stimmt es nicht, dass Menschen sich entweder mit dem Glau-
ben, dass Gottes Segnungen in der Vergangenheit erschopft worden
sind, abgefunden haben, der Religion ganz und gar abschworen oder
sich damit tduschen, dass sie das Ziel erreicht haben, sich jedoch nur
in einem Trancezustand befinden, der dazu fiihrt, dass unrealistische
Léacherlichkeiten als wahr akzeptiert werden, die fiir Aufienstehende
ins Reich der Fabeln gehoren. Wenn dies der Fall ist, dann ist die Not-
wendigkeit eines Propheten nur umso héher einzustufen. Darum hat
der heilige Griinder der Ahmadiyya Bewegung gelehrt, dass die Tiir
der Offenbarung stets offen geblieben ist und fortfahren wird, offen zu
sein, und dass das gegenwartige Zeitalter mit groSem Nachdruck die
Notwendigkeit eines Propheten bezeugt.

Wir begriinden unseren Glauben jedoch nicht allein auf das Zeugnis
dieses Zeitalters, nein, wir haben auch die Unterstiitzung von fritheren

Propheten.
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Alle Religionen erwarten den Propheten der Endzeit

Wir stellen fest, dass alle Religionen Prophezeiungen hinsichtlich des
Erscheinens eines Propheten in diesem Zeitalter enthalten. Die Hindus
warten auf das Erscheinen von Neha Kalank Avatar, das in ihren Schriften
vorausgesagt worden ist. Die Christen warten auf das zweite Erschei-
nen des Messias. Die Muslime warten auf das Erscheinen des Mahdi
und des Verheiflenen Messias. Die Zoroaster glauben an das Erscheinen
von Mesio Darbahmi, etc.. Falls das Erscheinen von Propheten in der Zu-
kunft aufgehdrt haben soll, wie konnen alle diese Menschen hinsichtlich
dieser einen Tatsache, dass ein Prophet, dessen Erscheinen vorausge-
sagt worden war, erscheinen wiirde, tibereinstimmen. Ein besonderes
Merkmal dieser Prophezeiungen ist, dass ein grofes Maf an Ahnlich-
keit dartiber besteht, welche Zeichen mit der Ankunft des Propheten
der Endzeit einhergehen. Alle diese Prophezeiungen zeigen die Zeit des
Erscheinens jenes Propheten dadurch an, dass sie die Verbreitung von
Laster, die Vermehrung von Krankheiten, das Niederfallen von Sternen,
eine Sonnen- und Mondfinsternis, das Wiederauftreten von Kriegen etc.
voraussagen. Auch wird vorausgesagt, dass diese verheiflenen Prophe-
ten die Wahrheit auf der ganzen Welt verbreiten werden und die wahre
Religion in uniibertroffener Weise offensichtlich tiber alle anderen Reli-
gionen triumphieren wird. Einerseits zeigt die Erfiillung dieser in die-
sen Prophezeiungen enthaltenen Zeichen, dass sie nicht falsch sein kén-
nen, andererseits macht die Aufgabe, zu deren Zweck alle verheiflenen
Propheten ernannt wurden, es unmoglich, dass alle diese Propheten
ihre jeweiligen Religionen gleichzeitig {iber alle anderen triumphieren

lassen werden.
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Ein Prophet fiir alle Religionen

Darum ist die Folgerung unvermeidlich, dass alle diese Prophezeiun-
gen sich auf ein und dieselbe Person beziehen, die aufgrund ihrer spiri-
tuellen Kraft Menschen aller Glaubensrichtungen versammeln und die
Nationen der Welt auf den rechten Weg fiihren wiirde. Diese Prophezei-
ungen zeigen auch an, dass, obwohl der VerheifSene fiir alle Religionen
derselbe sein wird, er solche Charakterziige aufweisen wird, dass jede
Nation ihn als einen von ihnen akzeptieren wiirde. Er wird so mit In-
dien verbunden sein, dass die Hindus ihn als ihren Neha Kalank Avatar
akzeptieren konnen, er wird eine solche Beziehung mit den Zoroastern
haben, dass sie ihn als ihren Mesio Darbahmi akzeptieren konnen, er
wird eine solche Beziehung zu den Muslimen haben, dass sie ihn als
ihren Mahdi akzeptieren kénnen, und er wird eine derartige Beziehung
zu den Christen haben, dass sie ihn als den Messias erkennen konnen.
Dies kann nur geschehen, wenn er mit verschiedenen Vélkern auf un-
terschiedliche Weise verbunden ist. Zum Beispiel kann er mit einer
Gruppe durch seine Religion, mit einer anderen durch seine Rasse und
mit einer dritten durch seine gesellschaftlichen oder politischen Bezie-
hungen verbunden sein, so dass jede Nation bereit ist, ihn als einen von
ihnen anzuerkennen.

Wir glauben, dass alle diese Merkmale in dem heiligen Griinder der
Ahmadiyya Bewegung, Hadhrat Mirza Ghulam Ahmad®, den Gott fiir
die Reformation des gegenwiértigen Zeitalters erweckt hat, manifestiert
sind. Er beanspruchte, der Messias fiir die Christen, der Mahdi fiir die
Muslime, Krishna oder Neha Kalank Avatar fiir die Hindus und Mesion
Darbahmi fiir die Zoroaster zu sein. Kurz gesagt, er war fiir jede Nati-
on der verheiflene Prophet und dazu berufen, die gesamte Menschheit
unter einem Glaubensbanner zu vereinen. Er war der Mittelpunkt der

Hoffnungen und Erwartungen aller Nationen; er ist der Dom des Frie-
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dens, unter dem jede Nation ihrem Schopfer huldigen kann; er ist das
Tor, durch das alle Nationen ihren Herrn sehen konnen; und er ist der
Mittelpunkt, bei dem alle Radien des Kreises zusammenlaufen. Es ist
darum bestimmt, dass die Welt Frieden und Ruhe nur durch ihn finden
wird. Da er von der Abstammung ein Perser war, war er der Verheiflene
der Zoroaster; da er ein gebiirtiger Inder war, war er der Verheiflene
der Hindus; da er vom Glauben ein Muslim war, war er der VerheifSene
der Muslime; und da er, Heilmittel fiir die in christlichen Liandern vor-
herrschenden gesellschaftlichen Ubel bringend, — Ubel, die den Schul-
tern christlicher Nationen eine untragbare Last aufgebtiirdet haben —im
Geist und mit der Kraft von Jesus™ gekommen ist und unter einer christ-
lichen Regierung geboren wurde, und auch, weil er Jesu* Ehre gegen
die seit Hunderten von Jahren wider ihn erhobenen Angriffe verteidigt
hatte, war er dazu berechtigt, als der Verheiflene der Christen anerkannt

zu werden.
Alle Prophezeiungen erfiillten sich

Alle Prophezeiungen fritherer Propheten wurden in seiner Person und
durch ihn erfiillt. Als sich die Zeit der Erfiillung dieser Prophezeiungen
ndherte, teilte Gott ihm dies mit und zeigte somit, dass alle diese Pro-
phezeiungen in ihm allein Erfiillung finden wiirden. Es ist gesagt wor-
den, dass der Verheiflene im Osten erscheinen wiirde, und so geschah
es.”? Ahnlich hieB es, dass vor dem Erscheinen des Messias falsche Pro-
pheten erscheinen wiirden, und so geschah es auch.” Das heif$t, bevor
Ahmad® seinen Anspruch erkldrte, beanspruchten mehrere Personen,

deren Anspriiche selbst weise Personen beinahe tduschten, der Messi-

12 St. Matthdus (24:27) und Jesaja (41:2).
3Markus 13:22,23.
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as zu sein. Dann gab es, wie vorausgesagt, Kriege und Pest und Hun-
gersnote, und schliefflich wurde auch das machtige Zeichen, das in der
Bibel in allgemeinen Worten beschrieben ist, im Jamaspi, dem Buch der
Zoroaster, als das Verdunkeln der Sonne und des Mondes bezeichnet
wird und in islamischen Biichern ausfiihrlich beschrieben wird, erfiillt.
In diesen Biichern wurde angegeben, dass zur Zeit des Erscheinens des
Mahdis wéhrend des Monats Ramadan, am zweiten Tag der Tage der
Eklipse der Sonne, eine Sonnenfinsternis und, in der ersten Nacht der
Néchte seiner Eklipse, eine Mondfinsternis stattfinden wiirden. Insbe-
sondere ist erwdahnt worden, dass dieses Zeichen fiir keinen anderen,
der einen Anspruch erhebt, bestimmt worden sei.’* Auch diese Prophe-
zeiung hat sich erfiillt, und ihre Erfiillung hat auf den Anspruch von
Ahmad®, der Mahdi und Messias zu sein, das Siegel der Wahrheit ge-
setzt. Diese Eklipsen ereigneten sich im Monat Ramadan des Jahres 1894
an den schon vorausgesagten Tagen und, obgleich viele Personen vor
ihm beansprucht hatten, der Mahdi oder Messias zu sein, ereignete sich
diese Konjunktion nicht bei einem einzigen von ihnen.

Zu seiner Zeit wurde auch ein hochst auflergewohnliches, in fritheren
Schriften vorausgesagtes, aber nie geschautes Phanomen gesehen. Es
wurde vorausgesagt, dass zur Zeit des Verheiflenen Messias™ Frieden
herrschen, Kinder mit Schlangen und Ldmmer mit Wolfen spielen
wiirden,” es aber auch Kriege geben wiirde; in anderen Worten, dass
Frieden und Krieg nebeneinander existieren wiirden.!® Wir stellen fest,
dass dieser erstaunliche Anblick heutzutage von der Welt tiberall darge-
boten wird. Einerseits hat der Patriotismus der in den meisten Landern
zu fritheren Zeiten vorherrschenden Unterdriickung und Unordnung

ein Ende bereitet und den Staaten ermdglicht, ihre jeweiligen Hoheits-

1 Dar Qutni, Bd. 1, S.65.
»Musnad Ahmad bin Hanbal, Bd. 2, S.437.
16 Bukhari, Kitab ul Fitan.
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gebiete zu ordnen, andererseits befinden sich internationale Beziehun-
gen in einem Zustand der Verwirrung, so dass die Beziehungen der Na-
tionen untereinander von Angst und Misstrauen erfiillt sind und Neid
und Missgunst einen Hohepunkt erreicht haben.

Aufer diesen Prophezeiungen werden in islamischen Biichern hinsicht-
lich des Erscheinens des Verheifsenen detailliert Prophezeiungen ge-
macht, die allesamt in Erfiillung gegangen sind. Einige davon kénnen
hier erwdhnt werden. Zum Beispiel wurde vorausgesagt, dass zur Zeit
des Verheifsenen eine neue Transportmethode Kamele nutzlos machen
wiirde.”” Dies ist durch die Einfithrung von Eisenbahnen erfiillt worden.
Es wird beschrieben, dass Nachrichten von einem Teil der Welt sofort
zu einem anderen getragen werden kénnen.' Dies ist durch die Erfin-
dung des Telegrafen und durch kabellose Telegrafie erfiillt worden. Es
steht geschrieben, dass sich die Anzahl von Frauen vermehren wiirde"
und jene in grofler Anzahl zum Verkauf von Waren angestellt werden
wiirden,” dass Frauenkleidung jene Korperteile, die zu bedecken zu-
vor als richtig befunden wurde, unbedeckt lassen wiirde.? Es steht ge-
schrieben, dass drei grofse Méchte Krieg gegen drei andere grofse Méach-
te fiihren und die siegreichen Drei Konstantinopel besetzen wiirden,?
dass ein Mann aus Konstantinopel jedoch nach Kleinasien entkommen
und Krieg fithren und sein Hoheitsgebiet zurtickerobern wiirde. Es
steht geschrieben, dass die christlichen Nationen {iberall vorherrschen
wiirden,” dass Arabien vom Tiirkischen Reich getrennt werden wiirde

und im Irak, in Syrien und in Agypten separate Regierungen gebildet

7Muslim, Kitab ul Iman.

18 Behar ul Anwar, Bd. 52, S.285.

¥ Tbn Majah, Kitab ul Fitan.

2 Kansulummal, Bd. 14, Hadithnummer 39639.
2 Muslim, Kitab ul Fitan.

2 Muslim, Kitab ul Fitan.

2 Muslim, Kitab ul Fitan.
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werden wiirden.* Es steht geschrieben, dass ein bestimmtes Volk die
Monate verkiirzen wiirde,”® dass das islamische Gesetz missachtet wiir-
de?* und Gliicksspiele zunehmen wiirden;?” grofle Polizeikréfte wiirden
benotigt werden;*® Frauen wiirden sich wie Ménner kleiden;” Arbeiter-
klassen wiirden an die Macht gelangen; die Reichen wiirden den Armen
die Almosen versagen;* islamische Regierungen wiirden vernichtet
werden;* der religiose Zustand Arabiens wiirde bedauernswert sein;*
leblose Dinge wiirden sprechen (dies bezieht sich auf die Erfindung von
Grammofon, Radio, Fernsehen etc.);*® neue Transportmethoden wiirden
erfunden werden (dies bezieht sich auf Flugzeuge etc.). Es steht ge-
schrieben, dass zwischen zwei Meeren liegendes Land, auf dessen einer
Seite Korallen und auf der anderen Perlen angefunden wiirden, gespal-
ten und die Meere vereint werden und eine grofle Anzahl von Schiffen
durch die Offnung hindurchfahren wiirden.** Dies bezieht sich deutlich
auf die Kanile von Suez und Panama. Auch steht geschrieben, dass Bii-
cher und Zeitungen in grofier Anzahl herausgegeben,® verschiedene
Entdeckungen in der Astronomie gemacht und Bewdsserungskanile
aus Fliissen abgeleitet werden, wodurch Fliisse schliefslich austrock-

nen wiirden; Berge wiirden gesprengt werden;* das Reisen wiirde

2 Muslim, Kitab ul Fitan.

% Bukhari, Kitab ul Fitan.

2% Kansulummal, Bd. 14, S. 573.
¥ Kansulummal, Bd. 14, S. 574.
2 Kansulummal, Bd. 14, S. 574.
¥ Ibn Majah, Kitab ul Fitan.

% Kansulummal, Bd. 14, S. 574.
3! Ibn Majah, Kitab ul Fitan.

32 Bukhari, Kitab ul Fitan.

% Mishkat, Kapitel Ashrat tus Sa‘at.
3 Qur-an, Sura 55, Vers 20-25.
% Qur-an, Sura 81, Vers 17.

% Qur-an, Sura 101, Vers 6.
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zunehmen;¥ in einigen Landern wiirde die Urbevolkerung ausgerottet
werden; das Opfern von Witwen und andere dhnliche alte Brauche wiir-

de vom Staat abgeschafft werden.

Prophezeiungen zur Person des Verheiflenen Messias™

Es wurde vorausgesagt, dass der Verheiflene Messias® an zwei Krank-
heiten, eine der oberen und einer der unteren Korperhilfte, leiden
wiirde,*® dass sein Haupthaar gerade und seine Hautfarbe weizenfarbig
sein wiirde,* dass er an einem leichten Stottern in seiner Sprache leiden
wiirde,* dass er einer Familie von Landbestellern angehoéren wiirde,
dass er wiahrend er sprache von Zeit zu Zeit mit seiner Hand gegen sei-
nen Oberschenkel schlagen wiirde,* dass er in einem Kada genannten
Dorf erscheinen® und die Amter des Messias und des Mahdi in sich ver-
einen wiirde.*® All diese Prophezeiungen erfiillten sich auch. Ahmad,
der Verheiflene Messias®, litt an Vertigo und Diabetes; er hatte gerades
Haar, weizenfarbigen Teint und stotterte manchmal beim Sprechen. Er
hatte die Angewohnheit, wahrend er sprach mit der Hand gegen seinen
Oberschenkel zu schlagen und gehorte einer Familie von Landwirten
an. Er war ein Einwohner von Kadian oder Kade, wie Qadian allge-
mein genannt wird. Kurz gesagt, wenn wir alle diese Prophezeiungen
zusammen genommen betrachten, stellen wir fest, dass sie sich auf kein
anderes Zeitalter, als auf das gegenwdértige beziehen und auf keine an-

dere Person, als auf Ahmad®. Es scheint klar, dass das gegenwdértige

% Bukhari, Kitab ul Fitan.

3 Muslim, Kitab ul Fitan.

% Bukhari, Kitab ul Fitan.

4 Lawahe ul Anwar, Bd. 2,S.7.
4 Lawahe ul Anwar, Bd. 2,S.7.
4 Asharate Faridi, Bd. 3, S.70.
#Ibn Majah, Kitab ul Fitan.
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Zeitalter das Zeitalter des Erscheinens des Verheifienen ist, dessen Er-
scheinen von den fritheren Propheten vorausgesagt wurde, und dass
Ahmad® der Verheiflene ist, dessen Erscheinen Jahrhunderte lang sehn-
stichtig erwartet wurde. Wenn wir feststellen, dass der Heilige Griinder
der Ahmadiyya Bewegung nach dem Empfang himmlischer Offenba-
rungen das Erscheinen vieler dieser Zeichen, wie z.B. das Erscheinen
der Pest, den Weltkrieg, allgemeine Erdbeben, die Grippe-Epidemie,
etc., voraussagte, bevor die meisten dieser Zeichen eingetroffen wur-
den, dann wird unser Glaube und unsere Uberzeugung weiter gestarkt
und wir sind wie einer, der nicht uniiberlegt, sondern reflektiert und
gerecht handelt, zu glauben gezwungen, dass Gott die Hoffnungen und
Erwartungen aller Nationen in der Person des heiligen Griinders der
Ahmadiyya Bewegung erfiillt hat. Die Wolken Seiner Barmherzigkeit
haben Regengtisse herabgesandt, und Lander, die ausgetrocknet waren,
sind bewdssert worden; gesegnet ist jener, der dieses Wasser in seinen
Feldern sammelt und der jeder Art von Stolz und Heuchelei entsagt und
seinen Glauben tiber die Reichtiimer und den Ruhm der Welt stellt.

Somit ist die Ahmadiyya Gemeinschaft von anderen religiosen Gemein-
schaften zu unterscheiden, weil die Mitglieder dieser Gemeinschaft
nach reiflicher Uberlegung iiber die in Erfiillung gegangen Zeichen im
Zuge des Erscheinens des Propheten und Reformers der Endzeit, den
Anspruch Hadhrat Mirza Ghulam Ahmads® akzeptiert haben und, un-
gleich vieler anderer Volker, nicht langer auf das Erscheinen des Ge-

sandten der Endzeit warten.
Der Grund fiir das Erscheinen des VerheifSenen Messias®
Jetzt gehe ich dazu tiber, den Zweck des Erscheinens des heiligen Griin-

ders der Ahmadiyya Bewegung, wie von ihm selbst beschrieben, dar-

zulegen.
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Er sagt:

,Die Aufgabe, fiir die Gott mich berufen hat, ist, dass ich
durch Beseitigung der zwischen dem Menschen und seinem
Schopfer entstandenen Hindernisse in den Herzen der Men-
schen Liebe und Ergebenheit zu Gott begriinden und durch
Offenbarung der Wahrheit allen Religionskriegen und Streitig-
keiten ein Ende bereiten und somit das Fundament zu andau-
erndem Frieden legen soll, und die Menschheit mit den geisti-
gen Wahrheiten, die sie vergessen hat, vertraut mache und der
Welt ein wahrhaft spirituelles Leben zeigen soll, das heutzuta-
ge durch materielle Begehren ersetzt worden ist. Und dass ich
in meinem eigenen Leben jene gottlichen Krifte kundtun soll,
mit denen der Mensch ausgestattet worden ist, die aber nur
durch Gebet und Hingabe kundgetan werden kénnen. Und
vor allem, dass ich jene helle und reine Einheit Gottes, die aus
den Herzen der Menschen vollkommen verschwunden ist,

frei von allen polyistischen Vorstellungen wieder begriinden

soll.”“#

,Gott hat mich mit Wissen erfiillt, damit ich jene, die sich
verirrt haben, warnen und jene, die in Dunkelheit leben, zum
Licht fiihren moge.* Gott hat mich entsandt, um diese miss-
liche Lage zu dndern und die Menschheit zu Seiner reinen
Einheit zuriickzufiihren. Aus diesem Grund habe ich euch
alle diese Dinge erkldrt. Ich bin auch entsandt worden, um der
Welt einen festeren Glauben zu geben und die Existenz Gottes
zu zeigen; denn Glaube ist verdorrt und Glauben an das Leben
im Jenseits zu einer Fabel geworden, und das Verhalten des
Menschen zeigt, dass er sein ganzes Vertrauen auf die Welt

und auf materielle Dinge gesetzt hat und weder an Gott noch

# Vorlesung zum Islam, S. 34.
# Kitab ul Bariyya, S. 272.
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an das Jenseits glaubt. Menschen sprechen von Gott und von

Geistigkeit, aber ihre Herzen sind angefiillt mit der Liebe zu

dieser Welt. Jesus™ hatte die Juden in demselben Zustand an-
gefunden, in welchem sich die Welt heutzutage befindet, und
so wie der Mangel an Glauben die Liebe zu Gott aus den Her-
zen der Juden verdrangt hatte, hat die Welt heutzutage aufge-
hort Gott zu lieben. Und ich bin entsandt worden, um Wahr-
heit und Glauben zuriickzubringen und die Liebe zu Gott und
die Furcht vor Gott in den Herzen der Menschen wiederzu-
beleben. Das allein ist der Zweck meiner Existenz. Gott hat
mir mitgeteilt, dass sich der Himmel, nachdem er sich entfernt
hatte, der Erde wieder ndhern wird. Also bin ich gekommen,
um diese Dinge zu erneuern, ja, zu diesem Zweck wurde ich

entsandt.”4®

Weiter sagt er, dass er dazu entsandt wurde, Menschen hinsichtlich aller
sich auf Glauben, moralische Werte, Wissen und Verhalten beziehenden
Dinge so zur Wahrheit zu fiihren, dass sie in diesen Dingen besondere
Starke gewinnen mogen.*

Auch sagt er, dass einer seiner S6hne der Befreier von Gefangenen sein
wird,*® das heifst, dass Nationen, Gesellschaftsklassen und Lander, die
von anderen Nationen, Gesellschaftsklassen und Staaten unterdriickt
werden, durch ihn von den Banden der Tyrannei befreit und ihre Frei-
heit erhalten werden, und dass Gott ihre Schwierigkeiten beseitigen und
ihnen ein Leben in Frieden und Behagen gewahren wird. Weiter sagt er,
dass es seine Pflicht sei, erstens, allen Nationen die Wahrheit des Islam
darzulegen und zweitens, der Welt die wahren und mit unbefleckter

Wahrheit und Spiritualitdt angefiillten Lehren des Islam frei von allen

# Kitabul Bariyya, S. 253-256.
¥ Review of Religions, Januar 1902, Band 1, S. 3.
4 Tadhkira, S.139.
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falschen Auslegungen und belanglosen Einschiebungen zu prasentie-
ren, und drittens, das Licht des Glaubens all jenen Nationen der Erde
darzubringen, die eifrig auf der Suche danach sind.

Demgemaf3 scheint es, dass es seine Mission war, die vollkommene Ein-
heit Gottes zu predigen, Tugendhaftigkeit und Rechtschaffenheit zu be-
griinden, in den Herzen der Menschheit Gottesfurcht einzufloéfien, die
Beziehung zwischen dem Menschen und seinem Schopfer zu stdrken,
Menschen aus Zweifel und Dunkelheit zu einer Glaubensgewissheit zu
fithren und beunruhigten Herzen Frieden und Ruhe zu schenken. Die
Tore spirituellen Wissens zu 6ffnen, eine Lésung zu finden fiir morali-
sche, spirituelle, intellektuelle und praktische Schwierigkeiten, die Un-
terdriickten zu entlasten und sie durch himmlische Mittel zu ndhren, je-
nen, die entrechtet worden sind, ihre Rechte zurtickzugeben, Krieg und
Unruhe abzuschaffen, universellen Frieden zu bringen, die Menschheit
unter dem Banner eines Glaubens und eines Glaubensbekenntnisses zu
vereinen, die Wahrheit unter allen Nationen zu verbreiten, den Islam
von den nicht dazu gehérenden Irrtiimern zu reinigen und der Welt die
wahren Lehren des Islam darzubringen und ihr schliefilich die Herrlich-
keit Gottes durch offenkundige Zeichen zu zeigen.

Eine wahrlich ausgezeichnete Aufgabe und eine herrliche Aussicht!
Aber, hat einer, der einen Anspruch erhoben hat, je etwas anderes be-
hauptet? Ein jeder von ihnen muss der Welt gleiche herrliche Aussich-
ten verheiflen, denn niemand wiirde blofen alltdglichen Zusicherungen
irgendwelche Aufmerksamkeit schenken. Solche feinen Erkldarungen
werden in diesem Zeitalter, da alles auf Propaganda und Reklame be-
ruht, als umso notwendiger erachtet. Hatte der Anspruch des heiligen
Griinders der Ahmadiyya Bewegung also nur auf solchen Erklarungen
beruht, so wiirde er keine besondere Aufmerksamkeit verdient haben
und zu keiner Bevorzugung vor den Anspriichen irgendeines Anderen

berechtigt gewesen sein. Aber wie ich jetzt zeigen werde, hat er uns
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einen kompletten Kodex von Anweisungen und Verhaltensregeln hin-
terlassen, so dass alle vernunftbegabten Menschen bestitigen werden,
dass der oben erwidhnte Zweck seines Erscheinens durch ein sich Rich-

ten nach diesen Regelen einfach und vollkommen erreicht werden kann.

Ahmadiyyat ist die Reformation des Islam

Hier bietet sich jedoch eine Frage an und, obwohl sie nicht leicht zu
verstehen ist, ist es nicht moglich zur vollkommenen Erkenntnis der
wahren Bedeutung der Ahmadiyya Bewegung zu gelangen, ohne sie zu
verstehen. Die Frage lautet wie folgt. Angesichts dessen, dass der heili-
ge Griinder der Bewegung sich Muslim nennt und einer der Anhanger
Muhammads*** ist und versichert, dass es seine Aufgabe ist, die wahren
Lehren des Heiligen Qur-ans zu verbreiten, welche besondere Bedeu-
tung kann der Ahmadiyya Bewegung also beigemessen werden? Ist der
heilige Griinder der Bewegung dann nicht nur ein Arzt oder Sufi und
die Bewegung selbst nur eine intellektuelle Bewegung ohne besondere
Bedeutung? Dies liegt der Wahrheit jedoch vollkommen fern, und dies
anzunehmen wiirde das Ausmafi und die Bedeutung der Ahmadiyya

Bewegung vollkommen missverstehen.

Gesetzgebende und reformorientierte Propheten

Wir glauben, dass es zweierlei Art Propheten gibt, jene, die gesetzbrin-
gend sind und jene, die kommen, um das Gesetz auszulegen, fest zu
begriinden und die Verderbtheit zu entfernen, die sich mit der Zeit in
das System einer Religion einschleichen. Alle Religionssysteme akzep-
tieren diese Kategorisierung und sie wurde durch die Folge der nach
Moses™ folgenden Propheten anschaulich dargestellt. Der Letztere war

ein Gesetzbringer und sein Zeitgenosse, Aaron®, sein Nachfolger. Jo-
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suaas und andere, einschliefllich Jesus®*, wurden nur entsandt, um das
durch Moses™ offenbarte Gesetz umzusetzen. Jesus™ selbst sagt, ,Denkt
nicht, dass ich gekommen bin, um das Gesetz oder die Propheten zu
vernichten: Ich bin nicht gekommen, um zu vernichten, sondern um zu
erfiillen.”* Die Tatsache, dass das Gesetz Moses™ zur Zeit von Jesus®
in Kraft und fiir ihn und seine Jiinger verbindlich war, wird eindeutig
durch den Rat bewiesen, den Jesus™ seinen Jiingern und anderen gab. Er
sagt: ,Die Schriftgelehrten und die Pharisder sitzen auf dem Platz von
Moses, darum, was immer sie euch zu tun gebieten, tut, aber folgt nicht
ihren Werken, denn sie sprechen und handeln nicht”.*

Zweifellos unterscheiden sich einige der Aussagen und Lehren Jesu®™
von den Lehren der Thora. Doch wenn wir die Thora eingehend studie-
ren, dann kénnen wir darin die Grundlage all dessen entdecken, was Je-
sus® lehrte. Er selbst sagt hinsichtlich dieser Lehren, dass sie nicht neu,
sondern schon in der Thora enthalten sind. Zum Beispiel sagt Jesus®* am
Ende der Bergpredigt, die gemeinhin ausgelegt wird als die Predigt, in
der Jesus™ die Verhaltensregeln auslegt, die nicht in der Thora enthalten
sind: , Das ist das Gesetz und die Propheten.”*!

Kurz gesagt sind Propheten von zweierlei Art. Jene, die Gesetzbringer
sind wie Moses* und jene, die das Gesetz, nachdem die Menschheit je-
nes verlassen hat, nur wiederherstellen und wiederbegriinden wie z.B.
Elias®, Jesaja®, Hesekiel®, Daniel* und Jesus®.

Der Verheifiene Messias®™ beanspruchte, ein Prophet wie die Letzteren
zu sein, und versicherte, dass er so, wie Jesus® der letzte Kalif (Nach-
folger) der mosaischen Kette war, der letzte Kalif der islamischen Kette
sei. Darum nimmt die Ahmadiyya Bewegung hinsichtlich der {ibrigen

Gruppierungen des Islam denselben Platz ein, den das Christentum

49 Matthaus; 5:17.
50 Ibid; 23:2,3.
51 Matthaus; 7:12.

49



Die Ahmadiyya Muslim Jamaat

hinsichtlich der tibrigen Gruppen des Judaismus einnahm. Wir glauben,
dass die im 5. Buch Mose (18:18) enthaltene Prophezeiung Moses‘as,
die das Erscheinen eines gesetzbringenden Propheten wie Moses™ von
jemanden unter den Briidern der Israeliten voraussagt, im Heiligen Pro-
pheten Muhammads" erfiillt wurde. Muhammad®*, der ein Nachkom-
me Ismaels, also einer der Briider der Israeliten war, war der Bringer
eines neuen Gesetzes. Der Heilige Qur-an bezieht sich auf die Erfiillung
der Prophezeiung von Moses™ in der Person des Heiligen Prophetens*
in folgenden Worten:

=
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,Wahrlich, Wir haben euch einen Gesandten geschickt, der
ein Zeuge ist liber euch, wie wir zu Pharao einen Gesandten
schickten.”>

Da Muhammad** somit Moses* gleicht, war es erforderlich, dass der
Messias der islamischen Kette nicht nur aus dessen Anhdngern kom-
men und das qur-anische Gesetz wiederbegriinden und verbreiten soll-
te, sondern, dass er wie Jesus®™ nicht mit einem neuen Gesetz kam, son-

dern nur um die Thora zu bestétigen.
Die Stellung des Qur-an fiir die Ahmadiyyat

Bislang habe ich mich bemtiht, die Beziehung der Ahmadiyya Bewe-
gung zum Islam zu erkldren. Jetzt gehe ich dazu iiber, die Bedeutung
der Bewegung zu erkldren.

Ich habe schon darauf hingewiesen, dass eine der Funktionen eines

Propheten, welcher kein Uberbringer eines neuen Gesetzes ist, lautet,

273:16.
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alle Irrttimer und falsche Auslegungen, die sich im Laufe der Zeit in ein
Religionssystem eingeschlichen haben, herauszufiltern. Allein das ist
eine grofle Aufgabe. Das Verlorene wiederzuentdecken und wiederher-
zustellen, ist beinahe eine ebenso grofie Aufgabe wie das zu liefern, das
neu ist. Wir glauben sogar, dass der Verheifiene Messias™ eine sehr viel
groflere Aufgabe zu erfiillen hatte. Um jedoch zu verstehen, was diese
Aufgabe war, ist es erforderlich, zuerst unsere Stellung zum Heiligen
Qur-4n zu verdeutlichen.

Ungleich anderer Muslime glauben wir, dass die im Heiligen Qur-an
enthaltene Quelle gottlichen Wissens noch nicht erschopft ist und der
Heilige Qur-an ein vollkommener Kodex ist. So wie das Werk Gottes
eine unbegrenzte Schatzkammer von Wundern ist, die gemafs der Be-
dirfnisse der Menschheit offenbart werden, ist das vollkommene Wort
Gottes eine unerschopfliche Schatzkammer der Weisheit und Wahrheit,
die Heilmittel fiir die moralischen und geistigen Krankheiten aller Zei-
ten liefert. Gott erschafft auf der Welt nicht tdglich neue Dinge, sondern
jedes erschaffene Ding ist angefiillt mit so vielen Besonderheiten und
Geheimnissen, dass es nichts in der Welt gibt, hinsichtlich dessen gesagt
werden kann, dass seine Geheimnisse vollkommen offenbart worden
sind und es nicht moglich ist, eine neue Eigenschaft oder eine neue Be-
sonderheit darin zu entdecken. Bislang hat der Mensch noch nicht ein-
mal alle Geheimnisse des menschlichen Kérpers, geschweige denn ein
vollkommenes Wissen der Besonderheiten und Eigenschaften anderer
Dinge, enthiillen kénnen. Wenn das im Fall materieller Dinge, die ver-
héltnisméfig voriibergehenden Zwecken dienen sollen, so ist, wie viel
mehr muss es auf das perfekte sich auf die spirituelle Welt beziehende
Wort Gottes zutreffen. Sollten wir hinsichtlich des Letzteren nicht be-
reit sein, darin stets neue und unbegrenzte Schitze ewiger Wahrheiten
und verborgener Krifte zu entdecken? Darum glauben wir — und jede

verniinftige Person wird uns zustimmen —, dass ein Buch, dass das voll-
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kommene Wort Gottes zu sein beansprucht, diese unerldssliche Eigen-
schaft besitzen muss; und wenn es dieser Eigenschaft entbehrt, kann
sein Anspruch, ein perfektes Wort Gottes zu sein, nicht akzeptiert wer-
den.

Sich an jene richtend, die glaubten, dass das im Heiligen Qur-an enthal-
tene gottliche Wissen vollkommen entdeckt und von den Verstorbenen

bekannt gemacht worden sei, sagte der Verheiflene Messias™:

Qur-an: Ein niemals versiegender Quell der Erkenntnisse

,,Wisset darum, dass das offene Wunder des Heiligen Qur-ans,
das den Menschen aller Nationen und Sprachen gezeigt wer-
den kann und durch das wir jeden, sei er Inder, Perser, Eu-
ropder, Amerikaner oder ein anderer, {iberzeugen und wider-
legen konnen, darin besteht, dass er ein grenzenloser Schatz
gottlicher Wahrheiten und Tatsachen, himmlischer Wissen-
schaften und geistiger Philosophien ist, die den Bedtirfnissen
der Menschheit geméf in jedem Zeitalter entdeckt werden
konnen und wie bewaffnete Soldaten stets bereit sind, jede
neue Falschheit zu bekdmpfen. Ware der Heilige Qur-an in sei-
ner Bedeutung und Auslegung begrenzt gewesen, so wiirde
er nicht als ein vollkommenes Wunder erachtet werden kon-
nen. Blofie Schonheit der Abfassung und Reinheit der Sprache,
selbst wenn sie Wunder darstellen, sind nicht etwas, das so-
wohl von Belesenen als auch Unbelesenen anerkannt werden
kann. Das grofie Wunder des Qur-ans ist, dass seine Schitze
unerschopflich sind, und dass jemand, der dieses Wunder
nicht erkennt, vom wahren Wissen des Heiligen Qur-ans voll-
kommen ausgeschlossen ist. Bedenkt, dass dieses Wunder des
Heiligen Qur-ans so vollkommen ist, dass es sich in jedem
Zeitalter wirksamer als das Schwert erwies. Der Heilige Qur-
an enthalt eine vollkommene und absolute Widerlegung jeden

Zweifels, der unter den sich stindig verdndernden Zustanden
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der Welt von jedem nachfolgenden Zeitalter vorgebracht wird,
und er enthélt eine Antwort auf jede Kritik, die auf neuem
Wissen und neuen Entdeckungen beruht.

Von keinem Anhénger einer anderen Religion, sei er Brahme,
Buddhist oder Arya oder Anhédnger einer anderen Glaubens-
richtung, ist eine gottliche Wahrheit dargebracht worden oder
wird in Zukunft dargebracht werden, deren Wahrheit nicht
schon im Heiligen Qur-an zu finden ist. Die Schéatze des Hei-
ligen Qur-ans sind unerschopflich, und so, wie die Wunder
der Natur unerschopflich sind und jedes nachfolgende Zeital-
ter neue Eigenschaften und Besonderheiten in der Natur ent-
deckt, ist es auch beim Wort Gottes, so dass zwischen Gottes
Werk und Gottes Wort kein Unterschied besteht.”>

Durch den Hinweis auf dieses grofse Wunder des Heiligen Qur-ans hat
der Verheiflene Messias® in der geistigen Welt eine grofie Revolution
herbeigefiihrt. Gewiss glaubten die Muslime, dass der Heilige Qur-an
makellos war, aber wahrend der vergangenen 1300 Jahre hatte niemand
geglaubt, dass er nicht nur perfekt sondern auch ein unerschopfliches
Reservoir bereithielt, in dem fiir die Bedtirfnisse aller zukiinftigen Zeit-
alter vorgesorgt worden war, und dass er, nach Untersuchung und
Nachforschung, weit grofiere Schitze geistigen Wissens hervorbringen
wiirde, als die materiellen Schétze, welche aus der Natur hervorge-
bracht werden kénnen. Der heilige Griinder der Ahmadiyya Bewegung
hat dadurch, dass er der Welt diesen wunderbaren Aspekt des Heiligen
Qur-ans nahebrachte, die Tiir zu einem sehr viel weiteren Feld der Ent-
deckung und Forschung spirituellen Wissens geoffnet, als irgendeine
wissenschaftliche Entdeckung es auf dem Gebiet physischer Wissen-
schaft je getan hat. Er hat den Islam nicht nur von allen nicht dazu geho-

rigen Fehlern befreit und ihn der Welt in seiner urspriinglichen Reinheit

3 Isdla -e-Auhdm, S. 305-311.
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und Klarheit préasentiert, sondern der Welt den Heiligen Qur-an auch
in einem Licht gezeigt, das sowohl dazu diente, alle intellektuellen Be-
dirfnisse der sich in Windeseile verdandernden modernen Zeit zu be-
friedigen, als auch einen Schliissel zu den Losungen aller zukiinftigen

Schwierigkeiten zu liefern.

Die Zeitlosigkeit des Qur-an

Zweifellos wird die Menschheit standig mit komplizierten gesellschaft-
lichen und politischen Problemen konfrontiert und diirstet nach geisti-
gem Wissen. In der gegenwiértigen religiosen Literatur sind keine Lo-
sungen fiir diese Schwierigkeiten vorzufinden, deshalb hat manch einer
eine Abscheu gegen Religionen an sich entwickelt. Andere wiederum
vermehren diese Schwierigkeiten nur dadurch, dass sie neue Gesetzte
zu formulieren versuchen. Wie Sie aber gleich entdecken werden, ist
in den Lehren des VerheifSenen Messiasas fiir die Losung aller dieser
Schwierigkeiten gesorgt worden. Zweifellos waren sie im Heiligen Qur-
an enthalten, aber ein Teil davon war wie Wasser, das durch Verschmut-
zung (d.h. falsche und unfromme Auslegungen) unrein gemacht wor-
den war, und ein Teil davon war wie eine Quelle, die vor den Augen der
Menschen verborgen war und tief unter der Erde floss. Er destillierte
das unreine Wasser und entdeckte den unterirdischen Kanal, entfernte
den Schleier vor unseren Augen und stief8 die Tiir zu einem weiten Feld
der Forschung und Entdeckung auf. Es wird somit fiir die standig zu-
nehmenden Bediirfnisse der Menschheit gesorgt, ohne von den Lehren
des Heiligen Qur-ans auch nur im Geringsten abzuweichen und sich
in jene vom Heiligen Prophetens** festgelegte Form des Islam einzumi-
schen, die nach Gottes Wille bis zum Ende aller Zeiten beschiitzt sein

wird.
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Die Besonderheit der Ahmadiyyat

Wenn dies erkannt wird, dann ist es leicht zu verstehen, dass die Ahma-
diyya Bewegung trotz ihres festen Glaubens an den Heiligen Qur-an
und trotz der Tatsache, eine Bewegung von Muslimen zu sein, nicht
nur als eine weitere islamische Gruppierung angesehen werden kann.
Im Gegenteil, sie beansprucht, dass allein sie der Welt den wahren vor
mehr als 1300 Jahren offenbarten Islam darbietet und es ihre besondere
Aufgabe ist, die Menschheit mit den grenzenlosen, geistigen Schitzen
des Heiligen Qur-an zu bereichern. Die Existenz dieser Bewegung ist
weder das Ergebnis des Hohepunkts irgendeiner Idee noch die letzte
Welle einer nattirlichen, von irgendeiner Sekte oder Denkschule in Be-
wegung gesetzten Stromung. Sie ist eine vollig neue Stromung, die sich
einerseits rasch durch dreizehn Jahrhunderte zurtickbewegt und ande-
rerseits, indem alle neuen und vielseitigen Bediirfnisse der Menschheit
durch die unerschopflichen Schitze des Heiligen Qur-ans befriedigt
werden, durch die Gegenwart hindurch in die Zukunft drangt. Es ist
eine Stromung, die nicht nur den Osten und den Westen vereint, son-
dern auch die Vergangenheit und die Zukunft zusammen gefiihrt hat.
Wir konnen jetzt mit Uberzeugung behaupten, dass der Heilige Pro-
phet Muhammad*", dem das endgiiltige und perfekte Gesetz gege-
ben wurde, ein Adam fiir die Perfektion des Gesetzes war, und dass
der Verheifiene Messias®, der von Gott entsandt worden war, um der
Welt das weite Aumafs der spirituellen Wissenschaften und Philosophi-
en des Heiligen Qur-ans zu zeigen, die die Bedtirfnisse jedes Zeitalters
befriedigen, ein Adam war, der fiir die perfekte Interpretation und Ver-
breitung des Gottesgesetzes erschien, ganz so wie der erste Adam der

Adam der physischen Perfektion des Menschen war.
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Ahmadiyyat und Islam sind ein und dasselbe

Es war erforderlich, dass ich diesen Aspekt der Ahmadiyya Bewegung
eingehender behandele, denn wie ich gezeigt habe ist die Ahmadiyya
Bewegung nicht der Name irgendeiner neuen Religion. Ware ich dazu
iibergegangen, die voll und ganz auf dem Heiligen Qur-an beruhenden
Lehren und Grundsétze der Bewegung ohne vorherige Erklarung zu er-
ortern, so konnte ein gewisses Maf§ an Verwirrung entstanden sein und
es wire schwierig gewesen zu verstehen, ob ich von der Ahmadiyya
Bewegung oder vom Islam spréche. Es muss jetzt vollkommen klar sein,
dass Ahmadiyyat und Islam ein und dasselbe sind und dass mit Ahma-
diyyat jener wahre Islam gemeint ist, den Gott der Welt durch den Ver-
heiflenen des gegenwirtigen Zeitalters offenbart hat. Die Bewegung be-
ruht vollkommen auf den Heiligen Qur-an und dem Gesetz des Islam,
ist aber dennoch in ihren Lehren und Grundsétzen von den anderen
Sekten des Islam vollig zu unterscheiden. Sie hat erstens viele Wahrhei-
ten, die ganz und gar in Vergessenheit geraten waren, wiederentdeckt
und zweitens der Welt viele neue, sich auf die besonderen Zustinde
und Bediirfnisse des gegenwartigen Zeitalters beziehende Wahrheiten
offenbart. Diese Wahrheiten wurden dargelegt vom Verheifsenen Mes-
sias®, der die intellektuellen und spirituellen Welten durch die Entde-
ckung vieler geistiger Wissenschaften, die in den Worten des Heiligen
Qur-ans verborgen lagen, bereichert hat. Wenn ich mich im Verlauf die-
ses Vortrags auf die Lehren des Islam beziehe, werde ich mich auf jene
Lehren beziehen, die im Einklang mit der Ansicht der Ahmadiyya Be-
wegung sind, uneingedenk der Tatsache, ob sie von anderen Muslimen
akzeptiert werden oder nicht. Und wenn ich mich auf die Lehren der
Ahmadiyya Bewegung beziehe, so beziehe ich mich selbstredend auf

die Lehren des Islam und nicht auf irgendeine neue Doktrin oder Lehre.
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2. Einfiihrung in die
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2.1 Methodik

Eine Religion sollte umfassend dargestellt werden

Bevor ich dazu iibergehe, die Lehre und Doktrin zu erortern, die die
Ahmadiyya Bewegung von anderen Religionen unterscheidet, méchte
ich bemerken, dass unabhéngig davon, was der Zweck der Veranstalter
der Konferenz sein mag, das Hauptziel solcher Konferenzen sein sollte,
den Menschen eine Gelegenheit zu bieten, die unterschiedlichen Vor-
ziige verschiedener Religionen kennenzulernen, so dass sie dann in die
Lage versetzt werden, zu entscheiden, welche Religion ihnen am ehes-
ten dabei behilflich sein kann, das zu erreichen, was sie sich von einer
Religion erhoffen. Obwohl es also bei den hier gehaltenen Vortragen
nicht nétig sein wird, jede Regel und jedes Grundprinzip jener Religion,
auf die sich der Vortrag bezieht, zu erwahnen und zu erldutern, ist es
meiner Meinung nach absolut erforderlich, dass ein kurzer, aber kom-
pletter Umriss der Grundprinzipien einer jeden Religion dargeboten
wird, damit den Zuhorern die Moglichkeit gegeben wird, zu erkennen,
ob eine Religion sich mit jedem Aspekt des menschlichen Lebens befasst

oder sich nur auf einige mehr oder weniger wichtige Dinge beschrankt.

Lehren miissen aus heiligen Schriften abgeleitet werden

Ein weiterer erforderlicher Grundsatz ist, dass die Reprédsentanten je-
der Religion die Lehren ihrer jeweiligen Religionen erkldren und kei-
ne personlichen Ansichten erdrtern sollten. Falls dieses Prinzip nicht

befolgt wird, wiirde es fiir die Zuhorer dufSerst schwierig werden, das
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Wahre vom Falschen zu unterscheiden. Ideen und Gedanken sind kei-
ne materiellen Dinge, welche die Anhénger verschiedener Religionen
unter Verschluss halten konnen, denn so bald eine Idee entdeckt oder
ein Gedanke zum Ausdruck gebracht wird, wird er zum Allgemeingut
und jedermann kann sie sich zu eigen machen. Wenn also keine Mittel
ersonnen werden, um zu priifen, ob eine bestimmte Idee jener Religion,
der sie zugeschrieben wird, angehort oder von anderen entlehnt wor-
den ist, wird es unméglich sein, die Lehren verschiedener Religionen
miteinander zu vergleichen, um in Bezug auf die Wahrheit einer Reli-
gion zu einem Ergebnis zu gelangen. Im Gegenteil, das Ergebnis wird
unerwiinscht sein, denn Menschen werden meinen, dass alle Religionen
gleich seien, wogegen eine bestimmte Wahrheit wirklich das Eigentum
einer gewissen Religion sein mag und andere nur die Entlehner davon
sein mogen. Der heilige Griinder der Ahmadiyya Bewegung hat eine
Vorgehensweise ersonnen, der er bei solchen Anldssen stets zu folgen
pflegte und dessen Befolgen die oben erwéhnten Schwierigkeiten aus
dem Wege rdaumen wiirde. Jene Vorgehensweise ist, dass die Vertreter
einer jeden Religion alles, was sie ihrer Religion zuschreiben, durch Be-
ziige auf die Schriften ihrer Religion, d.h. das offenbarte Buch, auf dem
ihre Religion basiert, oder durch Beziige auf die von dem Empfanger
der Offenbarung selbst gegebenen Erklarungen, belegen miissen.

Dies wiirde jedes Risiko von Verwirrung und Missverstandnis aus-
schlieffen und deutlich zeigen, welche Religion perfekt ist, und was nur
von anderen entliehen ist. Da dies keine Bedingung ist, die von den Ver-
anstaltern dieser Konferenz niedergelegt worden ist (obwohl ich hof-
fe, dass dies bei derartigen Anldssen in der Zukunft nicht unbeachtet
bleiben wird, damit den Menschen méglich sein wird, die Vorziige der
verschiedenen Religionen zu beurteilen), werden die Reprasentanten
anderer Religionen dieses wahrscheinlich nicht beachten kénnen, ich

aber werde mich dieser Vorgehensweise freiwillig unterwerfen. Was
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immer ich also im Namen des Islam oder der Ahmadiyya Bewegung
darbiete, wird den Lehren des Islam selbst entnommen und nicht von
anderen Quellen entlehnt sein. Ich werde bestrebt sein, jede von mir
gemachte Erklarung durch Bezug auf die Schriften des Islam zu unter-
stiitzen; sollte ich aus Zeit- und Platzmangel gezwungen sein, solche
Beziige in irgendeinem Fall auszulassen, so wiirde es das Recht jeder
angesprochenen Person sein, die Beziige auf das bestimmte Buch oder
den Absatz, aufgrund derer ich eine gewisse Erklarung dem Islam zu-

geschrieben habe, zu verlangen.
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2.2 Aufbau

Vier Hauptfunktionen der Religion

Nach diesen einfithrenden Bemerkungen wende ich mich jetzt dem

Thema meines Vortrags zu.

Es gibt vier wesentliche Funktionen der Religion:

1. Die erste Funktion der Religion ist, den Menschen {iiber seinen
Ursprung aufzukldren, das heifit, ihn mit wahrem Wissen {iber seinen
Schopfer zu versehen, so dass ihm der Nutzen der gottlichen Quelle
aller Kraft und Starke nicht vorenthalten bleibt und er nicht unwissend
ist hinsichtlich dem Zweck seiner Existenz, der nur vom Schopfer Selbst
erklart werden kann. Zu diesem Zweck ist es erforderlich, vier Aspekte

zu erklédren:

e Die Person und die Attribute Gottes;

®  Das Wesen der Beziehung des Menschen zu Gott;

e Die Art und Weise, wie eine solche Beziehung zum Ausdruck kom-
men sollte, und die Verantwortungen, die dem Menschen von Gott
auferlegt wurden;

e Die Mittel, durch die der Mensch Gott erreichen und seine Sehn-
sucht nach einer Vereinigung mit Ihm stillen kann; und die prak-
tische Verwirklichung dieses Ziels schon in diesem Leben, so dass
der Mensch die Stufe der Vermutung durchlaufen und Gewissheit

tiber die Existenz Gottes erlangen kann.
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2. Die zweite Funktion der Religion ist, einen kompletten Kodex
moralischer Verhaltensregeln zu liefern. Zu diesem Zweck ist es erfor-

derlich, die folgenden sieben Dinge zu erklaren:

e Was ist gute Moral?

*  Was ist schlechte Moral?

¢ Die verschiedenen Stufen guter Moral.

¢ Die verschiedenen Stufen schlechter Moral.

*  Warum werden gewisse Sitten als gut oder schlecht bezeichnet?
e Die Mittel, wodurch der Mensch gute Sitten erwerben kann.

e Die Mittel, durch die der Mensch schlechte Sitten vermeiden kann.

3. Die dritte Funktion der Religion ist, eine Losung fiir die gesell-
schaftlichen Probleme zu liefern, mit denen die Menschheit konfrontiert
wird. Da der Mensch von Natur aus ein soziales Wesen ist, ist es erfor-
derlich, dass Religionen grundsétzliche Prinzipien niederlegen, die sein
gesellschaftliches Verhalten bestimmen. Dadurch soll Frieden und Ord-
nung etabliert werden und alle Schichten und Klassen von Menschen
sollten die ihnen zustehenden Rechte erhalten, was zur Folge haben
sollte, dass niemand, ob bewusst oder unbewusst, die Rechte anderer
verletzt. Ein wenig Nachdenken dariiber wiirde zur Schlussfolgerung
fiihren, dass Gott allein in der Lage ist, Grundsétze vorzugeben, die
gerecht sind, denn weder eine Person noch eine Gruppe kann absolut
gerechte Prinzipien formulieren, weil sie immer eine subjektive Einstel-
lung einnehmen muss und deswegen niemals eine objektive Weitsicht
und Unbefangenheit an den Tag legen kann wie Gott. Darum ist die
Erklarung solcher Grundsitze, auf denen die menschliche Gesellschaft
beruhen sollte, eine der wichtigsten Aufgaben von Religionen. Eine Re-
ligion, die in dieser Hinsicht versagt, hat es nicht verdient, als Religion
bezeichnet zu werden. Zu diesem Zweck ist es fiir eine Religion erfor-
derlich, Licht auf folgende Dinge zu werfen:
65



Einfiihrung in die Untersuchung

e  Familidre Beziehungen, d.h. die Rechte von Verwandten allgemein,
da dies die erste Stufe menschlicher Gemeinschaft ist;

e Die Rechte und Pflichten der Biirger und wie ihnen am besten
nachgekommen werden kann.

e Die Beziehung von Herrn und Knechten, Regenten und Biirger,
Reichen und Armen;

e Die Beziehung der Anhénger einer Religion zu denen einer ande-

ren und der Untertanen einer Regierung zu denen einer anderen.

4. Der vierte Zweck der Religion ist, das Ende des Menschen zu
erklaren, das heifdt, zu erldutern, was mit dem Menschen nach seinem
Tod geschieht. Zu diesem Zweck ist es erforderlich, Folgendes zu erkla-

ren:

*  Gibt es ein Leben nach dem Tod? Wenn ja, welcher Art?

®  Wenn es ein Leben nach dem Tod gibt, ist es Pein oder Entziickung
ausgesetzt?

e Wenn es dem ausgesetzt ist, was ist das Wesen jener Pein oder Ent-
ziickung?

e  Steht es dem Menschen offen, sich nach dem Tod von der Laster-

haftigkeit zum Guten zu begeben? Falls ja, auf welche Weise?

Allein das Nachsinnen iiber die Lehren einer Religion hinsichtlich die-
ser vier Ziele kann uns ermoglichen, zu einer Wiirdigung des wahren
Wertes jener Religion zu gelangen. Darum werde ich dazu iibergehen,
die sich auf diese vier Funktionen beziehenden Lehren der Ahmadiyya
Bewegung zu erkldren und hoffe, dass jedermann, der {iber diese Sache
unvoreingenommen nachdenkt, zugeben wird, dass allein der Islam

diese vier Funktionen erfiillt.
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3. Die erste Funktion der
Religion:

Aufklarung iiber Gott
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3.1 Erste Frage: Was sagt der Islam tiber die Person
und die Attribute Gottes?

Die islamische Vorstellung von Gott

Wie ich zuvor erkldrt habe, bezieht sich die erste Funktion der Religi-
onen auf vier Fragen, darum werde ich auch erkldren, was der Islam
hinsichtlich jeder dieser Fragen lehrt.

Die erste Frage ist: Was lehrt der Islam hinsichtlich der Person und der
Attribute Gottes?

Der Islam beschreibt Gott als ein perfektes Wesen, das im Besitz jeder

Vortrefflichkeit ist. Der erste Vers des Heiligen Qur-ans besagt:

i .. Tiz o boaae 3T
Ol 3 4y 42

,Aller Preis gebiihrt Allah, dem Erschaffer und Erhalter aller
Welten.”>*

Da Gott alles erschaffen hat und alle Dinge fiir ihren Unterhalt von Thm
abhingen, verdient Er allein jedes Lob fiir die Schonheiten und Vortreff-
lichkeiten, die in den unterschiedlichsten Dingen dieser Welt vorhan-
den sind. Die Schonheit einer Ansicht, der Charme einer Stimme, der
Duft einer Blume, die Weichheit eines Bettes, die Feinheit eines Gerichts,
kurz gesagt, die Schonheit und der Charme von allem, was gefallt und
den Sinnen des Menschen zusagt, ist von Gott erschaffen und von IThm

gewdhrt.

512,
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Dann fahrt der Vers fort: al-Rahmin al-Rahim, d.h. Gott hat aus Seiner rei-
nen Barmherzigkeit und Giite all jene Dinge erschaffen, die der Mensch
benoétigt; z.B. Licht und Luft, Feuer und Wasser; verschiedene Arten von
Nahrungs- und Heilmitteln, Holz, Eisen, Steine etc.. Er hat fiir den Ge-
brauch und die Ausiibung der Fahigkeiten des Menschen so viele Dinge
erschaffen, dass der Mensch, wohin auch immer er sich wendet, genug
findet, um seine Aufmerksamkeit zu fesseln, und ihm sind unzihlige
Gelegenheiten geboten worden, um sein Wissen und seine Fahigkeiten
zu verbessern und zu vervollkommnen. In der Tat kann der Mensch
kein einziges Bed{irfnis empfinden, fiir dessen mdogliche Erfiillung nicht
schon vor seiner Geburt gesorgt worden wére. Dies alles ist unter Gottes
Attribut der Rahminiyyat geschehen.

Weiter wird Er im Heiligen Qur-an Rahim genannt, d.h. Er belohnt jede
Arbeit und Miihe geméf ihrem Verdienst. Das Bemiihen des Menschen
ist nie vergebens und er wird stets im richtigen Verhéltnis zu seinem
Verdienst belohnt.

Weiter wird Er Malik-e-Yaumid-Din genannt, d.h. Er ist der Herr des
Tags der Abrechnung. In anderen Worten hat Er, neben dem Wirken
der Naturgesetze und der zeitweilig erteilten Belohungen und Strafen,
die Grenzen jeder Handlung festgelegt, und sobald jene Grenze erreicht
wird, wird iiber jede Handlung ein endgiiltiges Urteil geféllt, dadurch
werden die Guten belohnt und die Bosen bestraft, dies aber immer un-
ter dem Vorbehalt, dass es Seinem Attribut von Malikiyyat stets offen-
steht, zu vergeben und die Strafe zu erlassen.

Weiter wird er Qadir genannt, d.h. Er hat das Wesen und die Eigenschaf-
ten aller Dinge festgelegt. Wére das nicht so, dann hitte es auf der Welt
standig Verwirrung und Unordnung gegeben und die Welt wiirde bal-
dig ein Ende genommen haben. Wenn Menschen sich hinsichtlich des
Wesens, der Wirkungen und der Eigenschaften von Dingen nicht sicher

gewesen waren, hdtten sie niemals etwas unternehmen kénnen, weil sie
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nicht wiissten, wohin es fiihren wiirde. Zum Beispiel macht ein Mensch,
der Essen zubereiten mochte, ein Feuer in dem festen Glauben, dass das
Feuer Hitze erzeugen wird. Ware das Erzeugen von Hitze nicht die feste
Eigenschaft von Feuer und das Loschen von Feuer nicht die feste Eigen-
schaft von Wasser gewesen, so hitte, falls es zu einer Zeit Hitze und zu
einer anderen Kilte erzeugt und Wasser zu einer Zeit Feuer geldscht
und es zu einer anderen geschiirt hitte, niemand einen Nutzen daraus
ziehen kénnen, und die Menschen verléren aus Verzweiflung den Mut
und wiirden zugrunde gegangen sein.

Gott ist auch als Alim bezeichnet worden, d.h. Er hat Wissen sowohl
iiber geheime als auch iiber offenkundige Dinge. Er kennt die Geheim-
nisse des Herzens des Menschen und alle verborgenen Dinge. Er ist
vertraut mit den verborgenen Geheimnissen des Wesens des Menschen,
derer sich der Mensch selbst nicht bewusst ist. Ebenso kennt Er in der
Erde befindliche Dinge und auch jene Dinge, die sich auf Berggipfeln
befinden. Er kennt das, was vergangen ist, und das, was kommen wird.
Erist Sami, d.h. Er hort alles; das geringste Gefliister, das Gerdusch einer
kriechenden Ameise und selbst das Gerdusch des Blutes, das durch die
Adern eines Menschen flie3t, entgeht Ihm nicht.

Er ist Hayy, d.h. Er Selbst lebt und gewahrt anderen Leben.

Er ist Khalig, der Schopfer.

Er ist Qayyiim, d.h. Er erhdlt das Dasein anderer.

Erist Samad, d.h. nichts kann ohne Seine Erhaltung und Seine Hilfe exis-
tieren.

Er ist Ghafilr, d.h. Er vergibt unsere Uberschreitungen.

Er ist Qahbdr, d.h. alle Dinge stehen in Seiner Macht.

Er ist Djabbir, d.h. Er heilt alle Krankheiten und Stérungen.

Er ist Wahhab, d.h. Er gewdhrt Seinen Kreaturen Gefélligkeiten und Be-
glinstigungen.

Er ist Subbith , d.h. Er ist frei von allen Defekten.
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Er ist Quddils, d.h. Sein Wesen umfasst alle Aspekte der Reinheit und
Heiligkeit.

Er ist Muhaimin, d.h. Er schiitzt alle Dinge. Unter dem Wirken dieses
gottlichen Attributs ist es, dass der Mensch vor der Anndherung an Las-
ter und Leiden, selbst solcher, derer er sich nicht einmal bewusst ist,
geschiitzt wird. Oft wird er vor Krankheit oder Ungliick durch gehei-
me Einfliisse, die zu seinen Gunsten gewirkt haben, beschiitzt. Sobald
eine Krankheit das menschliche System angreift, beginnen entgegen-
wirkende Einfliisse die Bakterien der Krankheit zu vernichten. Falls ein
Mensch nicht darin fortféahrt, die Naturgesetze zu brechen, wird er vor
vielen der schlimmen Folgen seines Verhaltens gerettet. Gott sagt im
Heiligen Qur-an:

@

%75
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,,Und wenn Allah die Menschen fiir ihr Freveln bestrafen
wollte, Er wiirde nicht ein einziges Lebewesen darauf (auf der
Erde) lassen, doch Er gewédhrt ihnen Aufschub bis zu einer be-

stimmten Zeit.”>®

Kurz gesagt, Er besitzt alle perfekten Attribute und Seine Gnade um-

fasst alle Dinge, so wie Er sagt:

Le , £ B2 Se e s -

J&w‘j(j\ﬂﬁu

,+Meine Gnade umfasst jedes Ding.”*

In anderen Worten, Seine Attribute von Zorn und Strafe werden von

Seinen Attributen der Gnade regiert.

516:62.
5 7:157.
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Er ist Ahad, d.h. nichts ist Ihm gleich; Er ist Wihid, d.h. alle Dinge ent-
standen gemaf Seinem Geheifs und Er ist der Ursprung aller Schopfung.
Im Heiligen Qur-an werden viele andere Seiner Attribute erwahnt, die
verdeutlichen, dass der Islam ein perfektes Konzept eines Gottes besitzt,
der einerseits Liebe und andererseits Furcht erzeugt, was fiir eine per-

fekte Beziehung zwischen Mensch und Gott unerldsslich sind.
Ein universales Konzept

Ein Augenblick der Uberlegung wird zeigen, dass perfekte Einheit und
vollkommener Gehorsam entweder durch Liebe oder durch Furcht
hervorgerufen werden kann. Zweifellos ist Liebe die erhabenere und
vollkommenere Beziehung, aber es besteht kein Zweifel darin, dass bei
einigen Naturen nichts wirkt aufSer Drohungen. Eine Religion also, die
weder die gottlichen Attribute der Gnade noch die der Strafe betont,
kann niemals von universellem Nutzen sein. Die Quellen und Ursachen
des Verhaltens des Menschen beachtend muss eine Religion nicht nur
die Motive in Betracht ziehen, die die hoher entwickelten Gesellschafts-
schichten beeinflussen, sondern auch jene Motive ansprechen, die die
Handlungen aller Gruppen und Zusténde des Menschen beherrschen.
Es ist Fakt, dass die hoher entwickelten Gesellschaftsschichten der
Menschheit von Natur aus zu Gutem hingezogen sind. Darum muss der
grofiere Teil unserer Aufmerksamkeit jenen gewidmet werden, die tief
gesunken sind und ihre menschlichen Pflichten voll und ganz verges-
sen haben. Diese Gruppe von Menschen reagiert mit wenigen Ausnah-
men nur auf Drohungen und moralische oder geistige Reformen haben
bei ihnen keine Aussicht auf Erfolg, wenn sie nicht mit der Angst vor
Verlust oder Pein konfrontiert werden. Darum muss eine Religion, die
der gesamten Menschheit eine direkte Beziehung zu Gott ermdglichen

mochte, dieser Eigenschaft des menschlichen Wesens eingedenk sein.
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Bei der Beschreibung der Attribute Gottes hat der Islam die verschiede-
nen Attribute so ausgewogen, dass man sich keine bessere Kombination
vorstellen kann, die Menschen sehr unterschiedlicher Naturen anziehen
konnte. Sowohl die Attribute der Liebe als auch des Zorns sind hervor-
gehoben worden, ganz gemdfl der Zusicherung: ,Meine Gnade umfasst
jedes Ding”, d.h. dass Gnade Zorn {ibermannt, denn der letztere besteht,
um zu reformieren und nicht um Schmerz aufzuerlegen.

Dies ist ein erhabenes und perfektes Konzept von Gott und erldutert
den wahren Zweck der Religion vollkommen. Es ist jedoch keine Be-
sonderheit des Islam. Mit geringen Unterschieden schreiben die meis-
ten Religionen Gott dhnliche Attribute zu. Ein oberfldchlicher Beob-
achter mag darob erstaunen, warum verschiedene Religionen einander
zuwider sein sollten. Der Irrglaube, dass alle Religonen ein dhnliches
Konzept von Gott haben, entsteht dadurch, dass die meisten Menschen
beim Nachsinnen {iber diese Frage das Wirken der menschlichen Na-
tur aus den Augen verlieren. Es ist charakteristisch fiir die menschliche
Natur, dass sie gewisse Dinge als selbstverstandlich annimmt oder ab-
lehnt, ohne in Erwagung zu ziehen, ob sie auf externe Hilfe angewiesen
ist oder sonstwie von aufien beeinflusst wird. Diese Dinge werden fiir
selbstverstandlich angenommen und, obwohl einige Denker sie nicht
als solche akzeptieren, akzeptiert die Mehrheit der Menschen dies, da
sie ihnen wie zu einer zweiten Natur werden und niemand hoffen kann,
fiir eine gegenteilige Auffassung Gehor zu finden. Eine der von der
Menschheit beinahe einstimmig angenommenen Auffassung ist, dass
Gott ein perfektes Wesen ist, frei von allen Mangeln, und keine Religion,
die behauptet, dass Gott nicht perfekt ist oder Schwéachen ausgesetzt ist,
kann je Beachtung finden. Darum kann es keinen grofien Unterschied
zwischen den Namen oder Attributen geben, die verschiedene Religi-
onen Gott zuschreiben. Unterschiede entstehen jedoch in der Art und

Weise, wie die Anhédnger verschiedener Religionen diese Namen und
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Attribute erkldren. Die vermutliche Ubereinstimmung hinsichtlich die-
ser Namen besteht nicht aufgrund der Tatsache, dass alle Religionen
sich tiber die Attribute Gottes einig sind, sondern aufgrund der Unwil-
ligkeit der meisten Menschen, irgendwelche anderen Namen an deren
Stelle zu akzeptieren. Darum muss man beim Vergleichen der Vorziige
verschiedener Religionen die Erkldrungen bedenken, die jede Religion

bei der Auslegung dieser Namen und Attribute darbringt.
Erlduterungen der Attribute Gottes

Zum Beispiel stimmen alle Religionen darin {iberein, dass Gott der Er-
schaffer des Universums ist und jedem erschaffenen Ding erméglicht,
innerhalb seiner Sphére Fortschritte zu erzielen. Im Hinblick auf dieses
Attribut Gottes werden in den Lehren verschiedener Religionen jedoch
grofle Unterschiede offenbart. Da ich die Lehren der Ahmadiyyat dar-
lege, fahre ich fort, zu erkldren, was der Islam hinsichtlich dieses At-
tributes lehrt. Es ist offensichtlich, dass dieses Attribut bedeutet, dass
Gott nicht der Erschaffer und Erhalter irgendeiner bestimmten Grup-
pe von Menschen oder Nation ist, sondern der Erschaffer und Erhalter
des gesamten Universums, und dass, so weit es dieses Attribut der Er-
schaffung betrifft, alle Menschen gleich sind und keine Nation irgend-
eine besondere Beziehung zu Gott beanspruchen kann. Er sorgt fiir die
Menschen Asiens auf dieselbe Weise, wie Er fiir die Menschen Europas
sorgt und Er kitmmert sich um die Menschen Afrikas so, wie Er Sich
um die Menschen Amerikas kiimmert; und so wie Er fiir unsere physi-
schen Bediirfnisse sorgt, sorgt Er fiir unsere geistigen Bediirfnisse. Auf
der Grundlage dieses Prinzips verkiindete der Heilige Qur-an, zu einer
Zeit als der Gedanke an nationaler Exklusivitdt allgegenwértig war, po-
litische Voreingenommenheiten ihren Hohepunkt erreicht hatten und

die Menschen eines Landes nicht einmal wussten, ob Menschen anderer
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Lander irgendeine Vorstellung des Prophetentums hatten:

Syt R NP SRR K
,Und es gibt kein Volk auf der Welt, bei dem nicht friiher

schon ein Warner erschienen wére.” (35:25)

An anderer Stelle heifdt es:
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,Und in jedem Volke erweckten Wir einen Gesandten (der da
predigte): ,Dienet Allah und meidet das Bose.” Dann waren
unter ihnen einige, die Allah leitete, und es waren unter ihnen
einige, die sich Verderben zuzogen. So reiset umher auf der
Erde und seht, wie das Ende der Leugner war!“>”

In einer der Uberlieferungen wird berichtet, dass der Heilige Pro-
phet™ einmal gefragt wurde, ob Gott irgendetwas auf persisch offen-
bart hitte und er antwortete, ,,Ja, zu einem Propheten hat Gott auf persisch
gesprochen.”*

Bedenkt darum, wie der Islam aufgrund dieser Erkldrung des Aus-
drucks Rabbul Alamin®, den die Anhénger aller Religionen gemeinsam
haben, der Welt eine neue Wahrheit enthiillt und das Fundament zu

einer Bruderschaft des Menschen gelegt hat. Demgemaf; kann ein Mus-

5716:37.
% Hafiz Abdul Aziz Multani: Kauthar un Nabi, S. 555.
% Herr der Welten” (Anm.d.U.).
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lim vor den Griindern und Fiihrern anderer Religionen nichts als Hoch-
achtung empfinden. Fiir ihn sind Krischna®, Ramchandra®, Buddha®,
Zoroaster™ und Konfuzius® ebenso Propheten Gottes wie Moses* und
Jesus®, jedoch mit dem einzigen Unterschied, dass, da letztere im Heili-
gen Qur-an erwdhnt sind, hinsichtlich ihrer grofere Gewissheit besteht.
Diese Tatsache wirkt sich grundsatzlich auf die Einstellung des Islam
zu anderen Religionen aus. Sobald ein Muslim von einer alten Religion,
die er zuvor nicht kannte, oder von einem alten Propheten, von dem er
zuvor noch nie gehort hatte, hort, ist er nicht beunruhigt, als wére ein
Rivale auf dem Feld erschienen, sondern heifdt die Entdeckung als einen
neuen Beweis der Wahrheit des Islam und als erneute Bestdtigung der
Lehren des Heiligen Qur-ans willkommen. Lehrt der Islam nicht, dass
Gott Rabbul Alamin ist, dass Seine Begiinstigungen sich nicht auf Ara-
bien und Syrien beschrénken, dass die physische Sonne jede Ecke der
Welt erhellt, und dass darum auch das Wort Gottes jedes Tal erhellen

und allen Nationen Licht spenden miisste?
Warum gerade an den Gott des Islam glauben?

Es mag gefragt werden, warum, wenn alle Religionen goéttlichen Ur-
sprungs sind, wir sie dann nicht alle als wahr akzeptieren und glauben
sollten, dass jede von ihnen zu Gott fiihrt. Diese Frage ist im Heiligen

Qur-an in den folgenden Versen beantwortet worden:
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,Bei Allah, Wir schickten fiirwahr schon Gesandte zu den
Volkern vor dir, doch Satan lief ihnen ihre Werke wohlgefal-
lig erscheinen. So ist er heute ihr Schutzherr, und ihnen wird
schmerzlich Strafe. Und Wir haben dir das Buch nur darum
hinab gesandt, damit du ihnen erkliaren mogest, woriiber sie
uneinig sind, und als Fithrung und Barmherzeigkeit fiir dieje-
nigen, die glauben.”®

Dieser Vers zeigt, dass die Integritét aller vorherigen Biicher und Lehren
zweifelhaft geworden war, und dass vor dem Erscheinen des Heiligen
Prophetens nicht dazu gehorende Zweifel und Irrtiimer ihren Platz
darin gefunden hatten, so dass sie trotz ihres gottlichen Ursprungs es
nicht wert waren, praktiziert zu werden und nicht langer garantieren

konnten, dass der Mensch durch ihre Befolgung Gott erreichen kann.
Beweise fiir die Attribute Gottes

Mit Bezug auf Gott stellt sich eine Frage, deren Beantwortung die Pflicht
jeder Religion ist: Warum kénnen wir Gott, wenn Er existiert, nicht se-
hen? Es ist leicht, zu versichern, dass Gott existiert, aber es ist schwer,
die verschiedenen Attribute Gottes zu beweisen. Der Heilige Qur-an er-
kennt die Verantwortung und liefert Beweise fiir die verschiedenen At-
tribute Gottes. Im Hinblick auf die zuletzt erwdhnte Frage sagt er zum

Beispiel:
O3B 525 53N 2,5 K5 s Wass 33 Y

,,Blicke konnen Thn nicht erreichen, Er aber erreicht die Blicke.
Und Er ist der Giitige und Allkundige.”'

0 16:64,65.
1 6:104.
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Welch kurze, doch umfassende Erkldarung! Subtile Phanomene wie z.B.
Luft, Elektrizitit, Lachgas etc. konnen vom Menschen nicht gesehen
werden. Wie also konnen wir Gott sehen, Der feiner ist als das Feins-
te und nicht aus Materie besteht, wie fein auch immer sie sei, sondern
Selbst der Schopfer aller Dinge ist? Andererseits weifs Gott, dass der
Mensch ruhelos nach der Vereinigung mit Ihm sucht und sich ungedul-
dig danach sehnt, mit ihm zusammenzutreffen. Darum kommt Er Selbst
zum Menschen und offenbart Sich seinen Augen, d.h. Er manifestiert
Sich durch Seine Kréfte und Attribute und der Mensch kann Thn somit
mit den Augen des Verstandes sehen.

Den Beweis der Existenz Gottes betreffend sagt der Heilige Qur-an:
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,Segensreich ist Der, in Dessen Hand die Herrschaft ist; und Er
vermag alle Dinge zu tun. Der den Tod erschaffen hat und das
Leben, dass er euch priife, wer von euch der Beste im Handeln
ist; und Er ist der Allméachtige, der Allverzeihende, Der sie-
ben Himmel im Einklang erschaffen hat. Keinen Fehler kannst
du in der Schopfung des Gnadenreichen sehen. So wende
den Blick; siehst du irgendeinen Mangel? So wende den Blick
abermals und abermals; dein Blick wird nur ermiidet und ge-

schwicht zu dir zuriickkehren.”¢?

02 67:2-5.
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In anderen Worten, wenn man sich das gesamte Universum betrachtet,
so stellt man fest, dass jedem Bediirfnis entsprochen worden ist und die
besten Materialien fiir die Entwicklung jeder Fahigkeit und Kapazitat
geliefert worden sind. Einige der Bediirfnisse des kiirzesten Wurms, der
auf der Erde kriecht, werden durch einen sich Billionen von Meilen von
der Erde entfernt bewegenden Planeten erfiillt. Moge das Nachdenken
iiber den Kreis der Bediirfnisse und deren Befriedigung uns lehren, dass
dieses Universum einen Schopfer hat, Der nicht {ibersehen hat, unsere
geringsten Bediirfnisse vorauszusehen und die Mittel zur Befriedigung

jeder Sehnsucht und jedes wahren Begehrens bereitgestellt hat.
Uberlegungen zum Theodizee-Problem

Eine weitere Frage, die manchmal gestellt wird, lautet, wenn Gott ein
wohltitiger Schopfer ist, warum hat Er Dinge wie wilde und grausame
Tiere, Wiirmer und Reptilien, Schmerzen, Sorgen, Krankheiten und Pes-
tilenzen etc. erschaffen? Der Islam bietet auch hierzu eine Erklarung.

Zum Beispiel sagt der Heilige Qur-an:

K TGRS T SR P
OO P43 4gi 5313545 i

,Aller Preis gehort Allah, der die Himmel und die Erde er-
schaffen und die Finsternisse und das Licht ins Sein gerufen
hat; doch setzen jene, die da unglaubig sind, ihren Herrn an-
deres gleich.”®

Das heifit, auch alle Dinge, die lastig sind und als Geschopfe der Dun-

kelheit bezeichnet werden, z.B. Reptilien, wilde Tiere, Gifte, Pestilenzen

0 6:2.
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etc. gehoren zur Schopfung Gottes und ihre Erschaffung widerspricht
nicht dem Attribut der Gnade, sondern, im Gegenteil, beweist die Barm-
herzigkeit Gottes. Bedenkt man deren wahre Wesen, so tragen sie zum
Lob und Ruhm Gottes bei und vermindern ihn keineswegs. Jene jedoch,
die {iber das Wesen dieser Dinge keine Kenntnis besitzen, erachten ihre
Erschaffung als fiir Gott abtrdglich und gesellen Ihm andere bei, weil sie
meinen, dass diese Dinge von einem anderen Wesen erschaffen worden
sein miissen. Seht wie schon der Islam die Wahrheit enthiillt und den
Zweck der Erschaffung jener Dinge, die auf den ersten Blick schadlich
erscheinen, erklart hat. Er lehrt, dass sie alle zu einem niitzlichen Zweck
erschaffen worden sind und der Mensch Gott fiir ihre Erschaffung prei-
sen sollte. So gesehen ist die gesamte Lage umgekehrt. Arsen, Strychnin
und Morphium sind tétliche Gifte, dennoch, wie hdufig kommen sie
zur Anwendung, wenn es darum geht, menschliches Leiden zu lindern
und Krankheiten entgegenzuwirken? Sterben mehr Menschen an die-
sen Giften oder werden mehr Menschen durch sie gerettet? Jedes Jahr
werden Millionen von Menschen durch den Gebrauch dieser Gifte aus
den Klauen des Todes errrettet. Wie also kann gesagt werden, dass diese
Dinge schédlich oder sogar nutzlos sind? Desgleichen ist der Fall bei
Schlangen, Skorpionen und anderen Reptilien. Grofse Aufmerksamkeit
ist diesen Kreaturen noch nicht gewidmet worden, aber weitere For-
schung muss die Tatsache enthiillen, dass deren Existenz von wissen-
schaftlichen und medizinischen Gesichtspunkten aus von grofsem Wert
ist. Aufierdem kann aus dem Heiligen Qur-an gelesen werden, dass die
Erschaffung dieser Insekten, Reptilien etc. eine Vorstufe zur Erschaf-
fung des Menschen war, und dass sie grofien Anteil an der Reinigung
der Atmosphére der Erde hatten. Diese Insekten und Tiere waren in der
Tat die ersten Glieder in der Erschaffung des Menschen. Jedoch nicht
in dem Sinne, in dem heutzutage die Evolution allgemein verstanden
wird, sondern représentativ fiir die verschiedenen von der Erde durch-
laufenen Entwicklungsstufen.
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Weiter heifdt es:
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,Und unter Seinen Zeichen ist die Schopfung der Himmel und
der Erde und jeglicher Lebewesen, die Er in beiden verstreut
hat. Und Er hat die Macht, sie zu versammeln allesamt, wenn
es Thm gefillt. Was euch an Ungliick treffen mag, es erfolgt
ob dessen, was eure Hénde gewirkt haben. Und Er vergibt

vieles.”®*

In anderen Worten, Gott hat die Sonne, den Mond und die Sterne und
die Himmel und die Erde und alles, was dazwischen liegt, erschaffen,
damit sie den Menschen dienen. Wenn der Mensch jedoch versdumt,
sich jener zu bedienen, oder etwas davon missbraucht und somit Ver-
lust oder Verletzung erleidet, so ist das seine eigene Schuld. In vielen
Féllen wendet Gott die tiblen Folgen der Fehler des Menschen ab. Auch
darum beruhen die von Menschen erlittenen Leiden nicht auf Gottes
Handlungen, sondern auf menschliches Uberschreiten der Naturge-
setze, die zum Nutzen des Menschen errichtet wurden. Auch Krank-
heiten entstehen aufgrund der Tatigkeit und Wirkung der aktiven und
beeinflussbaren Fahigkeiten, mit denen der Mensch versehen ist. Der
gesamte Fortschritt des Menschen beruht auf die Tatigkeit und Wirkung
dieser Fahigkeiten und, falls es diese Fahigkeiten nicht gébe, wiirde der
Mensch nicht das sein, was er ist. Geméafd dem allgemeinen Naturgesetz

beeinflusst der Mensch alle Dinge um sich herum und wird wiederum

64 42:30,31.
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von ihnen allen beeinflusst. Wenn immer er, in diesem Prozess des Be-
einflussens und Beeinflusst-Werdens, ein Naturgesetz {iberschreitet,
setzt er sich den Angriffen einer Krankheit aus oder wird von anderem
Leiden oder Unstimmigkeit befallen. Darum hat Gott nicht die Krank-
heit, sondern das Naturgesetz erschaffen, das fiir den Fortschritt des
Menschen unerlésslich ist, und Krankheit ist das Ergebnis einer Uber-
schreitung dieses Gesetzes. Da dieses Gesetz selbst das Ergebnis der
Wohltatigkeit Gottes ist, beeintrachtigt die blofle Tatsache, dass Unwis-
senheit oder Uberschreitung in Krankheit enden kann, die Perfektion
der Wohltatigkeit Gottes nicht im Geringsten.

So wie bei Krankheiten, ist es auch bei Stinden. Auch sie haben keine
unabhingige Existenz, allein die Uberschreitung eines moralischen
oder spirituellen Gesetzes wird Siinde genannt. Die Existenz von Siin-
de verletzt somit die Wohltétigkeit oder Heiligkeit Gottes nicht. Die im
Heiligen Qur-an verwandten Worte, um Siinde zu bezeichnen, lauten
entweder Uberschreitung oder Fehler. Keines von beiden ist ein unabhén-
giges Nomen, was bedeutet, dass Siinde laut Qur-an keine unabhéngi-
ge Existenz besitzt, sondern nur die Abwesenheit von Rechtschaffen-
heit bedeutet. Ausschweifung und Fehler sind die direkten Folgen der
Handlungen oder Versdaumnisse des Menschen, Gottes Beglinstigungen
zu nutzen oder zu missbrauchen, oder seines Versuchs gegen die Rechte
anderer zu verstofsen.

Kein anderes religioses Buch prasentiert Gott in diesem Licht. Es ist der
Heilige Qur-an, der versichert und erklart, dass die Existenz dieser an-
scheinend schédlichen und gefahrlichen Dinge die perfekten Attribute
Gottes nicht schmalert. Der Heilige Qur-an zéhlt nicht nur die Attribute
Gottes auf, er erklart und illustriert sie in derartigen Einzelheiten, dass
jeder Zweifel und jede Befiirchtung verschwinden und eine Offenba-
rung, von deren Schonheit das Auge bezaubert ist, zur Bewunderung

zwingt und das Herz mit der Sehnsucht zu lieben und zu gehorchen
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erftillt. Die bloBle Aufzdhlung gottlicher Attribute ist jedoch von keinem
grofSen Nutzen.

Manchmal wird eingewendet, dass es mit der Gnade Gottes unverein-
bar sei, dass Kinder an Krankheiten und Schmerzen leiden miissen, die
sie keinesfalls selbst verursacht haben.

Die Antwort auf diesen Einwand ist in den obigen Erkldrungen ent-
halten, d.h. es ist Gottes Gesetz und von absolutem Nutzen, dass alle
Dinge von ihrer Umgebung beeinflusst werden. Wire es nicht so ge-
wesen, wiirde der Mensch weder von dufSerlichen Dingen beeinflusst
worden sein noch hitte er irgendwelchen Fortschritt erzielt. Unter der
Wirkung dieses Gesetzes werden Kinder von ihren Eltern sowohl im
Guten als auch im Schlechten beeinflusst. Sie erhalten von ihnen sowohl
Gesundheit als auch Krankheit. Hitten sie die Kranheit nicht geerbt, so
hétten sie auch die Fahigkeiten und Kapazitdten ihrer Eltern nicht erben
konnen, und der Mensch wiirde als blofle Verkdrperung eines Steins un-
empfindlich gegen gute oder schlechte Einfliisse geboren worden sein.
Der der Erschaffung des Menschen zugrundeliegende Zweck wére ver-

eitelt und seine Existenz wire schlimmer als die von Tieren.
Keinen Nachteil durch Fremdverschulden

Die néchste Frage ist, gibt es eine Entschddigung fiir den durch ererb-
te Krankheiten und Behinderungen verursachten Verlust? Die hierauf
vom Islam erteilte Antwort ist, dass, geméfs des spirituellen Fortschritts
eines jeden, fiir jede Behinderung, an der er gelitten und die er sich nicht
durch eigene Verschuldung zugezogen hat, Zugestandnisse gemacht

werden. Zum Beispiel besagt der Heilige Qur-an:
[EEE-RREE
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,Und das Wégen an jenem Tage wird wahrhaftig sein. Deren

Waagschale dann schwer ist, die werden Erfolg haben.”®

An andere Stelle heifdt es:
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,Die unter den Gldubigen, die stillsitzen — ausgenommen die
Gebrechlichen -, und die, welche fiir Allahs Sache ihr Gut und
Blut einsetzen im Streit, sie sind nicht gleich. Allah hat die mit
ihrem Gut und Blut Streitenden im Range erhoht tiber die Still-
sitzenden. Einem jeden aber hat Allah Gutes verheilen: doch
die Gottesstreiter hat Er vor den Stillsitzenden ausgezeichnet

durch einen grofien Lohn.”®

Der Heilige Prophet®" sagte:
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,Gldubige Ménner oder Frauen erfahren kein Leiden hinsicht-
lich ihrer Korper, ihrer Kinder oder ihres Eigentums, ohne
dass ihre Stinden dadurch vermindert und sie durch das Lei-
den so geldutert werden, dass ihre Stinden bis zu der Zeit, da
sie vor Gott erscheinen werden, vollkommen fortgewaschen

sein werden.”®”

Obwohl sich diese Uberlieferung besonders auf die Glaubigen bezieht,
kommt das vom Heiligen Qur-an vorgelegte Prinzip universell zur An-

wendung. Die Glaubigen sind in der Uberlieferung deswegen erwdhnt

0579,
0 4:96.
 Tirmidhi, Kapitel Abwab as Sahad. Bab Majah fil Bassar allal Balaa.
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worden, weil diese Erklarung in Beantwortung ihrer Frage gegeben

wurde.
Gottes Attribute der Gerechtigkeit und Gnade

Oben wurde eine angemessene Darlegung der Lehren verschiedener
Religionen hinsichtlich der Attribute Gottes vorgelegt. Der Islam un-
terscheidet sich von anderen Religionen darin, wie Gottes Attribut der
Wohltétigkeit aufgefasst wird. Es gibt Religionen, die die Lehre der
Seelenwanderung einfithren mussten, um die Wohltatigkeit Gottes zu
unterstreichen. Kurzes Nachdenken jedoch wiirde zeigen, dass die vom
Islam gegebene Erklarung absolut verniinftig und im Einklang mit dem
Naturgesetz steht, wogegen die Lehre der Seelenwanderung auf bloler
Vermutung beruht.

Auch das Wirken der gottlichen Attribute der Gerechtigkeit und Gna-
de verdient Aufmerksambkeit. Alle Religionen beschreiben Gott sowohl
als gerecht als auch barmherzig, aber es besteht ein grofSer Unterschied
zwischen ihren Erkldrungen der Auswirkungen dieser Attribute. Der
Islam sagt, dass es zwischen diesen beiden Attributen keinen Konflikt
gibt und beide gleichzeitig wirken kénnen und es auch tun. Die Barm-
herzigkeit widerspricht der Gerechtigkeit nicht, sondern steht iiber ihr.
Der Heilige Qur-an sagt:
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»~Wer eine gute Tat vollbringt, dem soll zehnfach vergolten
werden; wer aber eine bose Tat tibt, der soll nur das gleiche als

Lohn empfangen; und kein Unrecht sollen sie leiden.”®

5 6:161.
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Dies zeigt, dass es dem Islam zufolge nicht ungerecht ist, eine Person
iiber das hinaus zu belohnen, was sie verdient hat, dass es aber unge-
recht ist, einem Menschen grofiere Strafe aufzuerlegen, als er verdient.
Wahrlich, Ungerechtigkeit bedeutet, einen Menschen geringer zu beloh-
nen als er verdient, oder einen Menschen in gréf8erem Maf zu bestrafen,
als er verdient, oder einem Menschen das zu geben, was einem anderen
zusteht, wahrlich, Gott handelt nicht auf diese Weise. Alles, was Gott
macht, ist, einer reumiitigen Kreatur, die den Irrtum ihrer Lebensart
erkennend ihren schlechten Lebenswandel aufgibt und sich mit beben-
dem Herzen, zitternden Lippen, stromenden Augen, vor Scham herab-
hingendem Haupt und von aufwallenden Gedanken zerberstendem
Gemiit um Vergebung flehend und mit dem festen Vorsatz, in Zukunft
ein reines und unbeflecktes Leben zu fiihren, vor dem Thron gottlicher
Gnade einfindet, zu ermoglichen, einen neuen Lebensweg einzuschla-
gen. Er ist wie der Vater, dessen Sohn sich verirrt und nach langer Zeit
demiitig und reumiitig heimkehrt, ohne in der Lage zu sein, seinem
Vater in die Augen zu blicken, welcher ihn von natiirlicher Liebe {iber-
mannt an die Brust zieht und nicht abweist, sondern im Gegenteil seine
Freude iiber die Riickkehr seines Sohnes zum Ausdruck bringt. Wiirde
dies eine Gelegenheit fiir seine anderen Sohne sein, die daheim geblie-
ben waren und ihm gedient hatten, sich {iber die Ungerechtigkeit ihres
Vaters zu beklagen?

Zweifellos ist das Strafen eines der Instrumente, um eine Reform aus-
zulbsen, jedoch die Pein der Holle zu spiiren, ist keine grofsere Strafe als
wahre Reue. Was das Feuer der Holle im Verlauf von hunderttausend
Jahren bewirken kann, kann wahre Reue innerhalb weniger Minuten
bewirken. Wenn ein Mensch wirklich bereut und mit dem Vorsatz, in
Zukunft ein reines Leben zu fiihren, vor Gott erscheint, dann muss der
barmherzige Gott Mitleid mit ihm haben. Wird der barmherzige und

vergebende Herr Sich von einem Seiner Diener abwenden, der sich an

89



Aufklarung tiber Gott

der Schwelle Seiner Gnade, seine Vergangenheit bereuend, und mit

Hoffnung fiir die Zukunft, niederwirft? Sicherlich nicht!

Das Attribut der Einheit Gottes

Am Ende beziehe ich mich auf jenes Attribut Gottes, das besser bekannt
ist als alle anderen und hinsichtlich dessen bei den verschiedenen Reli-
gionen groflere Unstimmigkeit herrscht, als hinsichtlich irgendeines an-
deren, namlich das Attribut der Einheit. Es gibt keine Religion, die eine
Vielzahl von Géttern lehrt; im Prinzip verkiinden alle die Einheit Got-
tes. Die Anhénger jeder Religion beschuldigen die Anhinger einer an-
deren, dass sie nicht an eine vollkommene Einheit glauben. Ich habe in
einigen Biichern europdischer Autoren gelesen, dass Muslime Polythe-
isten sind, und man sagte mir, dass viele Menschen in Europa und Ame-
rika, die wenig {iber die islamische Lehre wissen, meinen, dass Muslime
dem Heiligen Prophetens™ huldigen. Das deutet die allgemeine Ansicht
an, dass die Lehre einer Mehrzahl von Gottern in diesem Zeitalter un-
vertretbar erscheint. Aber trotz des Einklangs aller Religionen in dem
von ihnen vertretenen Glauben an die Einheit Gottes, unterscheidet
sich jede von ihnen in ihrer Auslegung und viele von ihnen verwenden
das Postulat der Einheit Gottes nur als Verkleidung, also nur, um ihren
polyistischen Glauben zu verbergen. Der Islam jedoch ist vollkommen
frei von polyistischen Ideen und Lehren und hat allen Glauben und alle
Praktiken, die solche Vorstellungen innerhalb des Islams auch nur im
Geringsten aufkeimen lassen, vollkommen ausgerottet. Er hat die Lehre
der Zugesellung von irgendetwas zu Gott so griindlich definiert und

erklart, dass diesbeziiglich niemand Zweifel hegt.
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Vier Arten von Shirk

Der Heilige Qur-an stuft Shirk (oder Zugesellung von anderen Géttern
zu Gott) in vier Arten ein. Erstens, einen Glauben an eine Mehrheit von
Gottern. Zweitens, einen Glauben, dass irgendein anderes Wesen Got-
tes Attribute mehr oder weniger teilt, ungeachtet der Tatsache, ob jenes
Wesen eine Gottheit genannt wird oder nicht. Zum Beispiel ist es Shirk,
zu glauben, dass eine bestimmte Person lebende Dinge erschaffen oder
die Toten wiederbeleben kann, dabei ist es ganz egal, ob jene Person,
der solche Attribute zugeschrieben werden, ein menschliches Wesen ist
oder nicht, denn der Unterschied ist rein sprachlicher Natur, entschei-
dend ist, dass die Essenz des Gottlichen jemand anderem zugeschrieben
wird. Drittens, ein anderes Wesen auBSer Gott als der Anbetung wert zu
erachten, obwohl jenes Wesen nicht als Gott betrachtet noch von ihm
geglaubt wird, dass es Anteil an den Attributen Gottes hat; wie zum
Beispiel bei einigen Staimmen in fritheren Zeiten, als Eltern angebetet
wurden. Viertens, ein menschliches Wesen fiir unfehlbar halten. Zum
Beispiel der Glaube, dass ein bestimmter Heiliger oder eine heilige Per-
son vollkommen frei von den natiirlichen Schwichen des Menschen sei
und man ihm darum in allen Dingen, wie widerspriichlich seine Befehle
auch immer sein mogen, absolut gehorchen muss. Dessen Befehle prak-
tisch dem Geheifd Gottes vorgezogen werden, obwohl sie im Glauben
nicht als Gott bezeichnet wird.

Der Heilige Qur-an weist auf diese vier Arten von Shirk in dem folgen-

den Vers hin:
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,Sprich: ,O Volk der Schrift (Bibel), kommt herbei zu einem
Wort, das gleich ist zwischen uns und euch: dass wir keinen
anbeten denn Allah, und dass wir Ihm nichts zur Seite stellen,
und dass nicht die einen unter uns die anderen zu Herren neh-
men statt Allah.” Doch wenn sie sich abkehren, dann sprecht:
,Bezeugt, dass wir uns (Gott) ergeben haben.”®

Welch vollkommene Widerlegung aller Arten von Shirk in diesem kur-
zen Vers enthalten ist! Wenn ein Muslim angesichts des in diesem Vers
Niedergelegten sagt, dass er keinem aufler Gott huldigt, dass er keinem
anderen Wesen die Attribute Gottes zuschreibt, dass er glaubt, dass Gott
tiber alle irdischen Beziehungen steht, dass er glaubt, dass Gott darti-
ber steht, eine menschliche Gestalt anzunehmen, dass er glaubt, dass
Gott Tod oder Hunger oder Durst nicht ausgesetzt ist, dass er sich vor
keinem verneigt aufler vor Gott, dass seine Hoffnungen sich auf kein
anderes Wesen konzentrieren, dass er seine Gebete an niemanden aufler
Ihm richtet und dass er, obwohl er die Propheten Gottes verehrt, sie fiir
nichts weiter als menschlich erachtet. Dies ist, was der Islam ihm lehrt,
und woran ein Muslim sich sein Leben lang halt.

Generell stimmen alle Religionen mit dem Islam in der Erklarung der
Einheit Gottes tiberein, gehen wir jedoch zu den Einzelheiten tiber, so
stellen wir fest, dass jede Religion sich von den anderen sehr unterschei-
det.

Kurz gesagt, der vom Islam dargebotene Begriff Gottes ist sowohl im
Prinzip als auch in seinen Einzelheiten hochst perfekt und das Reflektie-
ren dariiber zieht Menschen derartig zu Gott, wie es in keiner anderen
Religion der Fall ist. Der Islam erklért jedes Attribut Gottes in Einzelhei-
ten und erwdhnt die Wirkung, die jedes dieser Attribute im taglichen

Leben des Menschen hervorruft. Er beschreibt die Beziehung zwischen

5 3:65.
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den verschiedenen Attributen und zeichnet die Grenzen deren Wirkung
und Gegenwirkung nach. Daher wird vor den Augen des Menschen ein
komplettes und perfektes Konzept Gottes dargeboten und sein Herz
fliefit vor Liebe {iber. Andere Religionen teilen sich mit dem Islam nur
die Namen der Attribute Gottes, aber keine von ihnen teilt ihre Realitat.
Es ist offensichtlich, dass wir uns bei der Beurteilung verschiedener Re-

ligionen an die Realitdt und nicht nur an Worter halten miissen.
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3.2 Zweite Frage: Wie ist die Beziehung zwischen
Mensch und Gott?

Die Einzigartigkeit der Beziehung des Menschen zu Gott

Jetzt wende ich mich der zweiten Frage der ersten Funktion der Reli-
gion zu: Wie ist das Verhaltnis des Menschen zu Gott beschaffen? Wir
miissen bedenken, dass es eine Sache ist, nur an etwas zu glauben, und
eine ganz andere, sich in einem besonderen Verhiltnis dazu zu befin-
den. Zum Beispiel glauben alle gebildeten Menschen an die Existenz
des Nord- und Stidpols, aber mit Ausnahme einiger weniger, die sich
mit der Forschung der Pole befassen, ist niemand besonders daran in-
teressiert und eine Erwdhnung der Pole erregt in den Sinnen der All-
gemeinheit kein besonderes Gefiihl. Im Gegensatz dazu erregt die ge-
ringste mit einer Person oder einem Ding verbundene Angelegenheit,
an der man interessiert ist, das Gemdit. Darum ist es angebracht zu fra-
gen, welcher Art von Beziehung zwischen Gott und dem Menschen eine
Religion verkiindet? Die Antwort auf diese Frage und das Wesen der
Beziehung zwischen Gott und Mensch wiirde einen Test der Wahrheit
oder Falschheit und des Erfolgs oder Versagens einer Religion bedeuten.
Wenn eine Religion auf etwas besteht, das der Majestét Gottes zuwider
ist, dann wiirde man daraus schliefSen miissen, dass sie keine wahre
Wiirdigung der Attribute Gottes besitzt; oder wenn sie etwas verlangt,
das, obwohl es nicht anstofig ist, von ihren Anhéngern tiberhaupt nicht
befolgt wird, so wiirde man folgern miissen, dass diese Religion es nicht
geschafft hat, ihren Zweck zu erfiillen. Ein Nachsinnen tiber die Attribu-

te Gottes, die ich oben partikular besprochen habe und die von beinahe
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allen Religionen akzeptiert werden, wiirde zeigen, dass unsere einzig
wahre Beziehung alleine die zu Gott ist, denn Er ist der Urheber unseres
Daseins. Er hat alle Dinge erschaffen, die fiir unser Behagen, Fortschritt
und Erfolg benétigt werden und unser zukiinftiges Leben hingt von
Seiner Gnade ab. Unsere Eltern, Kinder, Briider, Ehefrauen, Ehemanner,
Freunde, Landsleute, Regierungen, Lander, unser Eigentum, Rang, un-
sere Ehre und unser blofSes Dasein sind uns nicht niher als Gott; denn
bei all diesen Subjekten und Objekten handelt es sich um Seine Gaben
und Er allein ist der Gebende. Wenn wir das Wesen der oben beschrie-
benen Attribute wirklich erkennen, kénnen wir keine Religion als wahr
akzeptieren, die vom Menschen nicht verlangt, die Liebe zu Gott tiber
alles andere zu stellen, Ihn zu ehren und Ihm vor allen irdischen Macht-
habern zu gehorchen und bereit zu sein, Seinem Willen alles zu opfern
und nicht zu dulden, dass Sein Geheifs um irgendeiner anderen Sache
willen verschoben wird. Eine wahre Religion muss vom Menschen ver-
langen, Gott mit grofierer und tieferer Liebe zu lieben, als irgendwelche
anderen Objekte, denen Zuneigung entgegengebracht wird. Man soll-
te Gottes mehr Gedenken als irgendeines anderen Geliebten. Er sollte
nicht nur, wie ein Fluss oder ein Berg in einem fernen Land, als Teil des
Universums betrachtet werden, sondern als Urquell allen Lebens, als
Mittelpunkt aller Hoffnung und als Fluchtpunkt aller Blicke. Dies ist

genau das, was der Islam lehrt. Der Heilige Qur-an sagt:
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,Sprich: ,Wenn eure Viter und eure Sohne und eure Briider
und eure Frauen und eure Verwandten und das Vermogen,
das ihr euch erworben, und der Handel, dessen Niedergang
ihr flirchtet, und die Wohnstitten, die ihr liebt, euch teurer
sind als Allah und Sein Gesandter und das Streiten fiir Seine
Sache, dann wartet, bis Allah mit Seinem Urteil kommt; und
Allah weist dem ungehorsamen Volk nicht den Weg."“7

Keiner kann behaupten, ein Muslim zu sein, wenn er zu Gott nicht in
diesem, oben beschriebenen, Verhiltnis steht. Er muss stets bereit sein,
jedes Ding und jedes Gefiihl dem Wohlgefallen Gottes zu opfern und

die Liebe Gottes allen anderen Dingen vorziehen.
Uber die Liebe zu Gott

In einem weiteren Vers beschreibt der Heilige Qur-an ein sicheres An-

zeichen der Liebe zu Gott in folgenden Worten:

P
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,,Die Allahs Gedenken im Stehen und Sitzen und wenn sie auf

der Seite liegen.””

Sie werden von der Liebe Gottes so sehr ergriffen, dass sie Gott jeden
Augenblick nahe zu sein begehren, und sie sind im Nachdenken {iber
Thn und in Seinem Gedenken tiefer versunken, als ein Liebender im
Gedenken seiner Geliebten. Das Denken an Seine Begtinstigungen und
Vortrefflichkeiten und das Begehren, Ihm nahe zu sein, und das Ver-

langen danach, eins mit Thm zu werden, ergreift sie stindig. Arbeitend

709:24,
713:192.
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oder ruhend, stehend oder sitzend, wachend oder schlafend, sie denken

standig an Ihn. Weiter sagt der Heilige Qur-an:

Clloglec bl s ficles a5s i< i i)
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,Nur die sind Glaubige, deren Herzen erbeben, wenn Allah
genannt wird, und die, wenn ihnen Seine Zeichen vorgetragen

werden, dadurch zunehmen an Glauben und auf ihren Herrn

vertrauen.””?

Das heifit, sie glauben, dass keine Unternehmung ohne Seine Hilfe er-
folgreich sein kann und dass jeder Erfolg auf Seiner Barmherzigkeit be-
ruht.

Gegen die absolute Verachtung materieller Mittel

Hier mdchte ich ein Misverstandnis ausrdumen, das tiber die Lehre des
Islam im Umlauf ist: Es heifst, der Islam lehre vollige Verachtung ma-
terieller Mittel und propagiere, nur auf Gott zu vertrauen. Zweifellos
werden solche Gedanken von einigen Menschen gehegt, doch hierbei
handelt es sich nicht um die Lehre des Islam. Der Heilige Qur-an erklart
wiederholt, dass Gott alle Dinge auf der Welt fiir den Gebrauch und
zum Nutzen des Menschen erschaffen hat. Wie also kann gesagt wer-
den, dass Er von uns verlangt, alle materiellen Mittel zu missachten? An

einer Stelle werden wir ermahnt:

gl s
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,Bei jeder Unternehmung, bedient euch der von Mir dafiir be-

stimmten Mittel.“”

Auch materielle Mittel gehoren zur Schépfung Gottes und ihr rechter
Gebrauch bei allen Unternehmungen ist absolut erforderlich. Weiter
sagt Er: ,Sammelt das fiir den Erfolg erforderliche Material.”” Und an an-
derer Stelle:

- . H t
138355 2 Sy S

,,Wenn ihr eine Reise macht, bereitet euch darauf vor.””®

Einmal besuchte ein Mann den Heiligen Prophetens®*. Der Gesandte
fragte ihn, wie er sein Kamel abgesichert hitte. Der Mann antwortete, im
Vertrauen auf Gott hatte er es Seiner Obhut tiberlassen. Der Prophets™
sagte: Dies ist kein Gottvertrauen. Gottvertrauen bedeutet, dass du zu-
erst das Kamel sicherst und dich dann auf Gott verldsst. Das bedeutet
also, dass Gottvertrauen die Vernachldssigung normaler Vorsichtsmafi-
nahmen nicht aufhebt. Es verdeutlicht den Glauben, dass Gott ein le-
bendiger Gott ist, Er das Universum beherrscht und die Folgen aller
Handlungen Seinem Geheifs geméf reguliert werden. Er beschiitzt jene,
die in solchen gefahrvollen Zeiten, in denen sie sich der Gefahr nicht
einmal bewusst sind, an Thn glauben, so dass Er tiber ihre Angelegen-
heiten wacht. Es ist der Glaube, dass Gott Seinen Dienern in ihrer Not
und Hilflosigkeit hilft, und dass ohne Seine Hilfe oder gegen Seinen
Willen materielle Mittel nichts ausrichten kénnen. In anderen Worten,
es ist eine geistige Einstellung und kein Ersatz fiir physische Handlun-

gen oder Versaumnisse.

732:190.
4:72.
752:189.
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Weiter besagt der Heilige Qur-an:

P P NS

,Das Wohlgefallen Gottes soll {iber alles gestellt werden.””

Der Mensch sollte seine Beziehung zu Gott nicht in der Hoffnung auf
irgendeinen Lohn in diesem oder im kommenden Leben griinden; sein
einziges Ziel sollte sein, das Wohlgefallen Gottes zu erlangen. Da Gott
der wahre Geliebte ist, wiirde es eine Beleidigung Seiner Liebe bedeu-
ten, irgendein Objekt oder Ding Seinem Wohlgefallen vorzuziehen.

Diese kurze Erklarung erlduterte die Beziehung, die nach dem Islam
zwischen Gott und Menschen existieren sollte. Jedermann, der wahrlich
an Gott glaubt, wird zustimmen, dass unsere Beziehung zu Gott genau

der zu Beginn dieses Kapitels beschriebenen idealen Art entspricht.

76972,
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3.3 Dritte Frage: Wie kann der Mensch seine Bezie-
hung zu Gott zum Ausdruck bringen?

Fiinf Gebote des Gottesdiensts

Ich gehe jetzt zur dritten Frage {iber. Was sind die Wege, wie der Mensch
seine Beziehung zu Gott zum Ausdruck bringen kann; in anderen Wor-
ten, was sind die dem Menschen von Gott auferlegten Pflichten? Jede
Religion hat diese Frage unterschiedlich beantwortet und in der Tat gibt
es grofiere Unstimmigkeit hinsichtlich dieser Frage als hinsichtlich der
ersten beiden. Der Islam beantwortet diese Frage, indem er sagt, dass
der Mensch den Zweck seiner Erschaffung erfiillen sollte, d.h. er sollte
versuchen, ein perfekter Diener Gottes zu werden und stindig den Weg
der Vereinigung mit Ihm suchen. Dies ist in der Tat die einzig natiirliche

Antwort, die erteilt werden kann. Der Heilige Qur-an besagt:

-
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,Allah ist es, Der die Erde fiir euch geschaffen hat zu einer
Ruhestatt und den Himmel zu einem Zeltdach und Der euch
Gestalt gegeben und eure Gestalten vollkommen gemacht hat
und euch mit guten Dingen versorgt hat. Das ist Allah, euer
Herr. Segensreich ist drum Allah, der Herr der Welten. Er ist
der Lebendige. Es gibt keinen Gott aufler Ihm. So rufet IThn
an, in lauterem Gehorsam gegen Thn. Aller Preis gehort Allah,
dem Herrn der Welten. Sprich: ,Mir ward verboten, denen zu
dienen, die ihr anruft statt Allah, nachdem mir deutliche Be-
weise von meinem Herrn gekommen sind; und mir ward ge-

boten, mich zu ergeben dem Herrn der Welten.”*”

Diese Verse zeigen, dass aufier der oben erwdhnten geistigen Bezie-

hung, die zwischen Gott und Mensch besteht, Gott auch Gehorsam hin-

sichtlich Seiner sich auf materielle Dinge beziehenden Gebote verlangt.

Gemif3 dem Heiligen Qur-an scheint es, dass diese Gebote unterschied-

licher Natur sind, ich aber werde mich hier nur auf solche beschranken,

die sich auf den Gottesdienst beziehen, d.h. deren Hauptzweck es ist,

das Verhiltnis des Menschen zu Gott darzustellen und andere Men-

schen nicht direkt betrifft. Der Islam unterteilt solche Gebote in finf

Kategorien:

1) Salit, oder Gebet;

2) Dhikr, Zikr, oder das Gedenken Gottes;
3) Fasten;

4) Pilgerfahrt nach Mekka; und

5) das Opfern.

77 40:65-67.
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Uber oberflichlichen Gottesdienst

Im weiten Sinn ermahnen alle Religionen zu solchen Formen des Gottes-
dienstes, obwohl es Unterschiede darin gibt, wie sie ausgefiihrt werden
sollten. Dem zuwider gibt es den modernen Trend, Gottesdienste nur
aufgrund dessen, dass Gott nie beabsichtigt haben kénnte, den Men-
schen durch blofle Formalitdten einzuengen, als unniitze Zeremonien
zu verurteilen. Das Ergebnis ist, dass duflerliche Handlungen des Got-
tesdienstes jetzt nicht mehr so gebréduchlich sind wie sie zu sein pfleg-
ten, ja, es so weit gekommen ist, dass Anhdnger anderer Religionen sie
immer weiter ablehnen. Aber wihrend der Islam einerseits fortfahrt,
neue, den Erfordernissen eines jeden Zeitalters geniigende Aspekte sei-
ner Lehren zu offenbaren, besitzt er andererseits die Eigenschaft, dass
die von ihm in den Worten des Heiligen Qur-ans niedergelegten Lehren
unverdnderlich sind, ja fest wie Felsgestein, den die dagegen schlagen-
den Wellen niemals von seinem Platz fortbewegen kénnen. Wie die Na-
tur kann er neue Schétze hervorbringen, aber wie bei der Natur sind
auch seine Gesetze unverdnderlich, da sie von einem Wesen geformt
wurden, Das das Verborgene und die Zukunft kennt und sie auf Wahr-
heit und Weisheit gegriindet hat.

Es besteht kein Zweifel darin, dass das Herz der Ort der Gefiihle ist,
und dass, falls das Herz verderbt und gefiihllos ist, &uflere Demut und
das Zurschaustellen von Aufrichtigkeit von gar keinem Nutzen sein
kann. Im Gegenteil, solche Schau ist ein Fluch, der nur zum Abgrund in
die Dunkelheit fithrt. Der Heilige Qur-an akzeptiert diese Ansicht nicht

nur, sondern betont sie nachdrticklich. Er sagt:
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,S0 wehe denen, die Gebete sprechen, doch ihres Gebetes un-

eingedenk sind und beten, um gesehen zu werden.””® (107:5-7)

Ahnlich sagt er, dass es jenen, die Almosen geben, um gesehen zu wer-

den und nicht aus der Aufrichtigkeit ihrer Herzen heraus, so ergeht wie:

Nl am6 Js sl w\)|;§;d;qéi.,;

,[...] einem glatten Felsen, den Erdreich bedeckt; wenn ein
Platzregen auf ihn fillt, legt er ihn blof8 — glatt und hart - und

nichts kann darauf wachsen.””

Solche Personen schaden sich durch ihren Mangel an Aufrichtigkeit
nur selbst, statt Lohn fiir ihre Aufrichtigkeit zu verdienen. Darum sind
blofle duflerliche, gottesdienstliche Handlungen nutzlos und werden im
Islam auch nicht gutgeheifien, wenn sie nicht mit aufrichtigem Herzen
dargeboten werden. Der Islam fordert, dass nicht nur die Zunge und
der Korper, sondern auch das Herz an der Huldigung Gottes teilneh-
men muss.

Der Heilige Qur-an und die Ausspriiche des Heiligen Prophetens" zei-
gen deutlich, dass der Glaube im Herzen zur Vollendung gereicht und
Zunge und Glieder sich zur Verkiindung dessen jenem beigesellen. Je-
mand, dessen Herz die Wahrheit nicht akzeptiert, dessen Zunge und
Glieder jedoch seinen Glauben verkiinden, ist ein Heuchler. Desglei-
chen auch derjenige, dessen Herz die Wahrheit akzeptiert, dessen Zun-
ge und Glieder seinem Herzen jedoch entgegenwirken. Wahrer Glaube
ist das, was vom Herzen angenommen und von der Zunge und den

Gliedern verkiindet wird.

78107: 5-7.
792:265.
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Uber die Funktion von Ritualen

Wir sehen, dass das Antlitz eines Liebenden eine besondere Emotion
verrdt, wenn der Name seiner Geliebten in seiner Gegenwart erwahnt
wird oder die Geliebte vor ihm erscheint, so dass selbst ein Fremder sei-
ne Liebe erkennen kann. Ferner zeigen Eltern ihre Zuneigung oft durch
das Kiissen und Kosen ihrer Kleinen, obwohl niemand die Liebe von
Eltern fiir ihre Kinder bezweifeln kann. Ahnlich bringen zwei Freunde,
wenn sie sich treffen, ihre Freude durch das Ergreifen der gegenseitigen
Hénde zum Ausdruck. . Die Menschen Europas erscheinen vor ihren
Herrschern mit baren Hauptern und knien vor ihnen nieder. Warum
geschieht all dieses? Warum gentigt bei diesen Anldssen nicht die Liebe
und Aufrichtigkeit des Herzens? Es wiirde nicht richtig sein, zu sagen,
dass physische Bezeugung erforderlich ist, um der anderen Seite die Ge-
fiihle des Herzens kenntlich zu machen, die, da sie menschlich ist, den
wahren Zustand der Gefiihle ohne irgendeine Art von Zurschaustellung
nicht wiirdigen kann. Wir liebkosen ein Kind oder griifien einen Freund
nicht mit dem Ziel, unsere Zuneigung zu ihnen zu demonstrieren. Lieb-
kosen Eltern nicht ein neugeborenes oder schlafendes Kind? Solche
Bezeugungen von Zuneigung sind unwilkiirliche, spontane nicht von
hoéheren Motiven diktierte Handlungen.

Es ist darum unmdglich, dass ein Mensch, der Gott liebt und wahres
Verlangen nach Thm empfindet, seine Liebe und Sehnsucht nicht durch
eine duferliche Handlung zum Ausdruck bringt. Dies ist das Geheimnis
jeder Anbetung. Huldigung ist das physische Symbol der wahrhaftigen
Beziehung des Menschen zu Gott. Ein Mensch, der Gott wahrhaftig
liebt, wissend, dass er seine Liebe und Zuneigung zu anderen durch
duflerliche Zeichen zum Ausdruck bringt, kann gegen duflerliche Hand-
lungen der Anbetung nichts einwenden. Solche Einwédnde entstammen

einem Mangel an Liebe.
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Das Zusammenspiel von Korper und Geist

Dies ist eigentlich eine ausreichende Erkldrung der vom Islam vorge-
schriebenen duferlichen Handlungen im Gottesdienst, doch es gibt wei-
tere Bedeutungen, die diesem Konzept zugrunde liegen. Eine ist, dass
physische Handlungen sich, wie der Heilige Qur-an erklart, auf das Ge-
miit auswirken und umgekehrt die geistige Beschaffenheit sich auf den

Zustand des Korpers. Er sagt:
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,Und wer die Zeichen Allahs ehrt — das rithrt wahrlich von der
Rechtschaffenheit der Herzen her.”#

Es ist nur recht, dass Menschen den Orten, wo Gottes Ruhm manifes-
tiert wurde, Ehrerbietung darbringen, denn Rechtschaffenheit des Her-
zens kommt natiirlicherweise auch duflerlich zum Ausdruck. Dies be-
zieht sich auf die Reaktion des Geisteszustands auf den Korper.

An anderer Stelle bezieht sich der Qur-an auf die Reaktion des Gemiits

auf physische Handlungen:

SE
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,Nein, jedoch das, was sie zu wirken pflegten, hat auf ihre
Herzen Rost gelegt.”®!

Zuerst haben sie entgegen der Wahrheit gehandelt, um materielle Zie-
le zu erreichen, mit dem Ergebnis, dass Wahrheitsliebe schliefllich aus

ihren Herzen verschwand. Dies ist eine Wahrheit, die von Psychologen

8022:33.
8183:15.
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voll und ganz bestétigt wurde. Ich habe einmal in einem Buch eines
amerikanischen Autors gelesen, dass ein Professor, der als ein sehr tiich-
tiger Mann erachtet wurde, zum Leiter einer Institution ernannt wurde,
in jener Kapazitit jedoch vollkommen versagte, weil ihm in Angelegen-
heiten der Disziplin und Verwaltung die Strenge fehlte. Ein Freund, dem
auffiel, dass er gewohnheitsmaflig seinen Mund offen hielt, riet ihm,
seinen Mund geschlossen zu halten. Diesen Rat befolgend entdeckte er,
dass er taglich an Strenge und Entschlusskraft zunahm, und schlief3lich
wurde er ein sehr erfolgreicher Verwalter. Anhand gewdohnlicher Ereig-
nisse des téglichen Lebens erkennen wir, dass physische Zustdnde sich
standig auf das Gemiit auswirken. Ein Mensch, der die Augenbrauen
zusammenzieht und Zeichen des Zorns zurschaustellt, beginnt, wirk-
lich Zorn zu empfinden. Falls ein sehr zorniger Mensch irgendwie zum
Lachen gebracht wird, verfliegt sein Zorn sofort. Trénen fiihren zu Trau-
rigkeit des Herzens und Lachen zu Fréhlichkeit. Beim Vorschreiben &du-
Berlicher gottesdienstlicher Rituale wie Salit® etc. bezieht sich der Islam
auf dieses Prinzip, denn wenn ein Mensch eine demiitige und ergebene
Haltung annimmt, dann ergibt sich auch sein Herz allméhlich der Liebe
und wird schliefllich so zu Gott hingezogen, wie ein Eisensttiick, das von

einem Magneten angezogen wird.

Das frithkindliche Internalisieren der Gottesliebe

Ein weiterer Sinn der dufserlichen Gebetshandlungen, ist, dass sie ein
allgemeines Gefiihl der Liebe und des Gehorsams Gott gegentiber for-
dern. Kinder lernen ihre Briider und Schwestern und andere Verwandte
dadurch lieben, dass sie andere Menschen dasselbe tun sehen. Wire je-

des Gefiihl der Liebe und Zuneigung auf das Herz beschrankt gewesen

8 Das fiinfmal am Tag zu erbringende Ritualgebet (Anm.d.U.).
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und nie duflerlich zum Ausdruck gekommen, konnte es unter Verwand-
ten kein Gefiihl der Zuneigung gegeben haben, denn wie kénnte ein
Kind entdeckt haben, dass irgendjemand von seinen Eltern und ande-
ren Verwandten geliebt oder gehasst wurde? Es ist offensichtlich, dass
dies nur durch duflerlichen Ausdruck der verschiedenen von jeder neu-
en Generation eingetibten Gefiihlsarten entdeckt werden kann.
Wiirden also keine duflerlichen Zeichen fiir das Zumausdruckbringen
der Liebe des Menschen fiir seinen Schopfer vorgeschrieben und Seine
Majestdt nicht stindig und wiederholt durch dufiere Handlungen ver-
kiindet, so wiirden sich die noch ungeborenen Generationen, die ihren
ersten Eindruck vom Verhalten ihrer Eltern empfangen, jene Gefiihle
der Liebe und Aufrichtigkeit Gott gegentiber, die durch standiges Beob-
achten duflerlicher Symbole der Liebe und Ehrerbietung hervorgerufen
werden, nicht vorstellen kénnen. Wir beobachten, dass bei jenen Men-
schen, die duerlichen Huldigungen gegentiber gleichgiiltig geworden
sind, Atheismus und Gleichgiiltigkeit Gott gegeniiber zunehmen.
Weiterhin kénnen sich bei der physisch zum Ausdruck gebrachten
Huldigung Gottes all jene Korperteile, die von Gottes Gunst und Ga-
ben profitieren, fiir die Erteilung dieser Gunst bedanken. Gottes Gaben
umfassen sowohl den Korper als auch die Seele und die perfekte Anbe-
tung ist die, in der sich sowohl der Korper als auch die Seele beteiligen,
denn ohne ein derartiges Zusammenspiel kann eine alleinige geistige
Anbetung nicht Bestand haben. Es ist wahr, dass die Huldigung und
Anbetung, die vom Herzen kommt, die Substanz und Essenz darstellt,
doch die Huldigung und Anbetung, die durch korperliche Bewegungen
manifestiert wird, ist wie eine Schale und die Substanz kann ohne diese
nicht erhalten bleiben. Wenn die Schale vernichtet wird, dann tragt auch

die Substanz Schaden davon.
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Das Ritualgebet (Saldt) ist das Herz des Gottesdiensts

Nachdem ich Aufmerksamkeit auf das Prinzip gelenkt habe, wonach
physische Handlungen der Huldigung fiir unseren geistigen Fortschritt
unerldsslich sind, wende ich mich jetzt besonderen Handlungen des
Gottesdienstes zu, die der Islam seinen Anhédngern vorgeschrieben hat.
Die erste und hauptsachliche davon ist das Saldt (das Ritualgebet), das
als die Seele jeder islamischen Huldigung bezeichnet werden kann.
Fiinfmal taglich muss ein Muslim sich vor Gott einfinden und Ihm auf
eine vorgeschriebene Weise lobpreisen. Zuerst muss er die Wudhil (ri-
tuelle Waschung) vornehmen, d.h. er muss Hande, Gesicht, Unterarme
und Fiifie auf eine vorgeschriebene Weise waschen. Dies férdert nicht
nur korperliche Reinlichkeit und Reinheit, worauf der Islam grundsétz-
lich Wert legt, sondern hat auch den Effekt, alle Wege, durch die eine
Storung oder Unterbrechung eintreten kann, zu behiiten. Behandelt
werden die von Augen, Ohren, Nase, Mund, Handen und Fiifien re-
présentierten fiinf Sinne, von denen die beiden letzteren den Tastsinn
reprasentieren. Aufgrund der Umstdnde von Zeit und Ort kann ich hier
nicht auf Einzelheiten eingehen, jene aber, die dazu neigen, iiber Spi-
rituelles zu reflektieren, konnen dies leicht verstehen. Schon das Wort
Wudhii zeigt diese beiden Zwecke an, denn es bedeutet sowohl Reinlich-
keit als auch Schonheit. Das Ausfiihren der Wudhil férdert eine korperli-
che Reinlichkeit, die fiir die geistige Reinheit unerldfilich ist, und dem
Saldt wird dadurch zur Schonheit verholfen, dass der Unterbrechung
oder Stérung der Gedanken des Betenden vorgebeugt wird und ihm
somit ermoglicht wird, den wahren Sinn des Gebets zu erreichen.

Nachdem der Glaubige die Wudhii vorgenommen hat, stellt er sich mit
seinem Gesicht in Richtung Kaaba hin, was ihn an die von Abrahamas
auf dem Weg Gottes dargebrachten Opfer und an das viele Gute, das

sich daraus ergab, erinnern soll. Dann rezitiert er einige vorgeschrie-
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bene Passagen aus dem Heiligen Qur-an. Der erste Teil davon ist der
Lobpreisung und Anbetung Gottes gewidmet, wodurch der Betende
sich in gewisser Weise die Spiegelung des Bildnis Gottes vergegenwiér-
tigt, sein Herz tiberflutet wird mit Liebe und Sehnsucht und er zu Gott
hingezogen wird. Im zweiten Teil gesteht er, dass er im Verlauf seines
Fortschritts auf Schritt und Tritt auf die Hilfe und den Beistand Gottes
angewiesen ist, und wird somit, seine eigene Hilflosigkeit erkennend,
zu Selbstbesserung und grofierem Gottvertrauen gedréngt. Der dritte
Teil enthélt Gebete und Erflehungen, die die Essenz des Salit ausma-
chen. Durch das Gebet zieht der Mensch die Barmherzigkeit Gottes an
und durch die Vereinigung der Liebe des Menschen mit der Liebe Got-
tes im Gebet wird der Samen einer neuen geistigen Schopfung so gesét
wie ein neues physisches Wesen durch die Vereinigung eines Mannes
und einer Frau ins Leben kommt.

Kurz gesagt, das Salit ist so reich an spirituellem Nutzen, dass die Ver-
nunft des Menschen es bewundern muss. Aber um wirksam zu sein,
muss es auf die Weise und unter den vom Islam vorgeschriebenen Be-
dingungen ausgefiihrt werden.

Die duf8erlichen vom Islam fiir die Ausfiithrung des Saldt vorgeschrie-
benen Handlungen sind nicht ohne Bedeutung. Wéhrend des Verlaufs
des Salit muss der Betende zu verschiedenen Zeiten mit iibereinander
geschlagenen Armen dastehen, sich mit auf seinen Knien ruhenden
Hénden verbeugen, mit an seiner Seite herabhdngenden Armen auf-
recht stehen, sich niederwerfen und mit unter sich eingeknickten Beinen
sitzen. Alle diese Bewegungen sind bei verschiedenen Volkern Symbole
vollstandiger Demut und Unterwerfung. In einigen Landern bringen
Menschen vollkommene Ergebung dadurch zum Ausdruck, dass sie
mit tibereinander geschlagenen Armen dastehen; in anderen Landern
dadurch, dass sie mit an ihren Seiten herabhédngenden Armen daste-

hen. Im alten Agypten wurde das Verbeugen der Hande auf die Knie als
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Symbol hochster Ehrerbietung erachtet; in Indien war Niederwerfung
in Mode und in Europe wird das Niederknien als eine Art Ehrerbietung
angesehen. Der Islam hat alle diese Symbole in seiner Gebetsart vereint.
Der Islam schreibt vor, dass das Salit normalerweise in Gemeinschaft
ausgefiihrt werden soll, so dass der Geist der Bruderschaft gefordert
wird. Unter dieser Auflage muss ein Monarch, um das Saldt auszufiih-
ren, Schulter an Schulter mit seinem geringsten Untertanen stehen. Die-
ser verwunderliche Anblick liefert einen erstaunlichen Beweis der Tat-
sache, dass das Saldt eine Realitit und keine blofle Formalitit ist. Alle,
die daran teilnehmen, erkennen, dass sie vor einer Gegenwart stehen,
vor der selbst ein Monarch sein Zepter niederlegt und zusammen mit

seinen Untertanen zu einem blofien Diener wird.
Das Gebet ist kein Handel mit Gott

Manchmal wird eingewandt, dass das Salit des Islam einem blofsen
Handel mit Gott entspricht, da es in der Hoffnung dargebracht wird,
im Gegensatz dafiir etwas zu erhalten. Dies ist genau das Gegenteil der
Wahrheit. Der Islam ist die einzige Religion, die diesen Gedanken ab-
lehnt. Er lehrt, dass die von ihm vorgeschriebenen Gottesdienste nicht
die selbstsiichtigen Forderungen eines weltlich gesinnten Menschen
darstellen. Vielmehr liegt ihr Hauptzweck darin, Allahs Gaben und Be-
glinstigungen zu bestdtigen und Thm fiir all die Dinge zu danken, ohne
die ein Mensch es kaum verdient hétte, ein Mensch genannt zu werden.
Sein zweiter Sinn liegt darin, spirituellen Fortschritt zu ersuchen, so wie

es im Heiligen Qur-an heif3t:

Y

& 0353885 31553005 2858 F355836
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,Darum gedenket Mein, Ich will euer gedenken; und danket

Mir und seid nicht undankbar gegen Mich.”%

Dies zeigt, dass der Sinn der Anbetung Gottes darin liegt, Ihm zu dan-
ken und spirituellen Fortschritt zu ersuchen. An anderer Stelle heif3t es:
L/ /E 3;’3‘3 &"‘3, fs‘gﬁ |f:§ [ 5“&1
,Das Gebet (Salit) hélt ab von Schindlichkeiten und

Unrecht.”8

Der Heilige Prophet wurde einmal gefragt, warum er seine Gebete so

konstant ausfiihrte und er antwortete:

| yj'&j | E&&'&H

,,Sollte ich nicht ein dankbarer Diener des Herrn sein?“%

Weiter besagt der Heilige Qur-an hinsichtlich des Salit:

£ 8> &

O EIEaksa S5,V

,Im Gedenken Allahs ist es, dass Herzen Trost finden konnen.”%

Durch das Salit erlangt man die Gewissheit des Wissens und zerstreut
jeden Zweifel. Darum ist Saldt genauso ein Mittel zu spirituellem Fort-
schritt wie es Mittel zum Erreichen verschiedener Ziele in der materiel-

len Welt gibt. Kurz gesagt, die Institution des Saldt basiert auf tiefgriin-

82:153.
829:46.
% Bukhari, Kitab at Tahajjud, Kapitel Kiyamun Nabi billael.
8613:29.
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digen Wahrheiten und vereint so viele Vortrefflichkeiten, dass keine
andere Religion in der Lage ist, desgleichen fiir die von ihnen vorge-
schriebenen Gottesdienste zu beanspruchen. Es befriedigt die Ziele, die
durch den Gottesdienst erreicht werden sollen, auf jede Art und Weise
und ist das einzige Mittel, um Rechtschaffenheit zu erlangen. Jene, die
meinen, dass sie ohne duflerliche Gebetshandlungen auskommen, be-
finden sich in grofem Irrtum. Wer kann glauben, dass wahrend Abra-
hamas mit seiner Rechtschaffenheit, Moses™ mit seinen Opfern, Jesus™
mit seiner Demut und Sanftheit und Muhammad®*" mit seiner Perfek-
tion und Vortrefflichkeit ohne derartige Anbetungshandlungen nicht
auskommen konnten und mit bloSer Anbetung im Herzen nicht zufrie-
den waren, Menschen, die von morgens bis in die Nacht mit weltlichen
Dingen beschiftigt sind und keinen Gedanken fiir Gott {ibrig haben,
ohne sie auskommen und sich nur auf innerliches Gedenken Gottes be-
schranken konnten? Der Gedanke, dass duferliche Anbetung eine blofie
Formalitdt und von keinem wirklichen Nutzen ist, ist das Ergebnis von
Faulheit. Es wird nur geférdert, um die Stimme des Gewissens zu un-
terdriicken. Es ist ein Umhang, unter dem die Menschen ihren Mangel

an Glauben zu verbergen suchen.

Das Gedenken Gottes — Ein Quell unablissiger spiritueller Erfri-

schung

Die zweite vom Islam vorgeschriebene Art des Gottesdiensts ist das Sikr
oder Gedenken Gottes. Das Saldt, das auf eine bestimmte Weise und ge-
maf gewissen Bedingungen ausgefiihrt werden muss, beschrankt sich
auf besondere Zeiten. Aber so wie der Korper Wasser oder Feuchtig-
keit in kurzen Abstanden benétigt und sich ohne sie trocken und miide
fiihlt, bendtigt auch die Seele spirituelle Erfrischung, denn sie wird,

wenn der Mensch mit materiellen Dingen beschaftigt ist, ausgetrocknet
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sein. Darum lehrt der Islam, dass der Mensch von Zeit zu Zeit und mit-
ten in seinen Beschéftigungen und Sorgen der diversen Attribute Gottes
gedenken und tiber sie nachsinnen sollte, so dass nicht seine gesamte
Aufmerksamkeit von weltlichen Angelegenheiten verschlungen wird
und das Gedenken Gottes und die Liebe zu Gott seine Seele wie ein
ewig sprudelnder Springbrunnen unablédssig erfrischt. Der Nutzen von

Sikr ahnelt dem von Salit.
Der Sinn des Fastens

Die dritte vom Islam vorgeschriebene Art des Gottesdienstes ist das
Fasten. Diese Anbetungsart haben auch beinahe alle anderen Religio-
nen gemeinsam, doch die Form, in der der Islam es vorgeschrieben hat,
unterscheidet sich von dem, was alle anderen Religionen anerkennen
oder vorschreiben. Der Islam macht es jedem erwachsenen Muslim zur
Pflicht, wahrend eines Monats im Jahr zu fasten. Jenen, die vortiiberge-
hend an einer Krankheit leiden, und jenen, die sich wihrend des Fas-
tenmonats auf Reisen befinden, ist gestattet, es durch Fasten an ebenso
vielen Tagen wihrend einer anderen Zeit des Jahres zu ersetzen. Jene,
die an einer chronischen Krankheit leiden oder zu alt oder zu schwach
sind, um zu fasten, sind davon ausgenommen. Jene, die fasten, miissen
sich von Tagesanbruch bis Sonnenuntergang jederart Nahrung, Getrank
und ehelichen Geschlechtsverkehrs enthalten. Es ist wiinschenswert,
dass vor Tagesanbruch ein Friihsttick zu sich genommen wird, so dass
der Korper vor unnétigem Leiden bewahrt wird. Auflerdem wird unun-
terbrochenes Fasten tiber einen gesamten Tag, ohne ein Friihstiick vor
Tagesanbruch zu sich genommen zu haben, vom Islam nicht gestattet.

Der Heilige Qur-an beschreibt den Zweck des Fastens als:
05535581805 S0 s b Je 5583

113



Aufklarung tiber Gott

,[...] dass ihr Allah preisen mochtet dafiir, dass Er euch richtig

gefiihrt hat, und dass ihr dankbar sein mdochtet.”*”

In anderen Worten, ein Vorteil ist, dass die Menschen ihrer Spirituali-
tat groflere Aufmerksamkeit schenken und Gottes 6fter gedenken kon-
nen, da sie sich nicht um die Zubereitung und Aufnahme der Nahrung
kiimmern miissen und deswegen mehr Zeit haben.. Ein weiterer Sinn
liegt darin, dass Hunger- und Durstgefiihle den Menschen helfen sol-
len, den wahren Wert der Gaben und Begtinstigungen, derer sie sich
normalerweise erfreuen, zu erkennen und sie dadurch noch dankbarer
Gott gegentiber zu machen. Der Mensch schétzt das, was er hat, nicht
wirklich und er erkennt den wahren Wert erst dann, wenn er es verliert.
Die meisten Menschen begreifen nie, dass das Augenlicht ein grofier
Segen Gottes ist. Erst wenn sie es verlieren, dann erkennen sie seinen
Wert. Ahnlich ist es, wenn ein Mensch wihrend des Fastens Nahrung
und Trank entsagt und an Hunger und Durst leidet, dann beginnt er zu
erkennen, wie viele Wohltaten Gott ihm gewédhrt hat, und dass er sein so
gesegnetes Leben mit guten und niitzlichen Beschéftigungen verbrin-

gen und nicht mit Geringfiigigkeiten vertun sollte.

Durch Fasten wird Taqwa erlangt

Weiter sagt Gott, dass der Sinn des Fasten darin liegt, dass Menschen
Taqua -®  3&: 243 - erlangen sollen. Das Wort Tagwa wird im
Heiligen Qur-an mit drei Bedeutungen versehen. Es bedeutet Sicher-

heit vor Schmerz und Leiden, Sicherheit vor Stinde und das Erlangen

872:186.
85 2:184.
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eines hohen spirituellen Niveaus. Fasten fordert all dies. Auf den ersten
Blick scheint es paradox, zu sagen, dass das Fasten einen Menschen vor
Leiden errettet, da das Fasten selbst dem Menschen ein gewisses Maf3
an Leiden auferlegt. Aber ein wenig Nachsinnen wird zeigen, dass das
Fasten den Menschen Lektionen erteilt, die ein soziales Wohlergehen
sichern. Die erste Lektion ist, dass ein Wohlhabender, der niemals un-
ter Hunger oder Entsagen gelitten hat und die Leiden seiner drmeren
Briider, die oft ohne Nahrung auskommen mdiissen, nicht kennen kann,
durch Fasten zu erkennen beginnt, was Hunger bedeutet und was die
Armen zu erleiden haben. Dies ruft in ihm Mitleid mit den Armen her-
vor, was in MafSinahmen, die das Los der Armen zu lindern versuchen,
zum Ausdruck kommt und dessen nattirliches Ergebnis ein Zunehmen
von sozialem Wohlergehen ist. Es ist offensichtlich, dass das Wohler-
gehen einer Nation mit dem Wohlergehen des Einzelnen verkniipft ist.
Ein weiterer Aspekt des Fastens ist, dass der Islam seine Anhdnger von
Tragheit, Faulheit und einer Abneigung, Hérten zu ertragen, fernzuhal-
ten versucht. Er mochte, dass sie dazu bereit sind zu Notzeiten jederart
Entbehrungen und Unbequemlichkeiten auf sich zu nehmen. Das Fas-
ten gewohnt Muslime daran, Hunger und Durst zu ertragen und sich
hinsichtlich aller ihrer Begehren und Leidenschaften zurtickzuhalten, ja,
jene, die dieses Gebot treu befolgen, werden gegen sich selbst nie faul
und nachsichtig sein.

Fasten sichert einen vor Siinde, denn Siinde entsteht aus der Hingabe
zu materiellen Dingen. Wenn ein Mensch sich an eine Verhaltensart ge-
wohnt, ist es schwer fiir ihn, sie aufzugeben. Aber ein Mensch, dem es
moglich ist, eine Gewohnheit oder Verhaltensart aufzugeben, wird nie-
mals zu einem Sklaven. Ein Mensch, der, um das Wohlgefallen Gottes
zu gewinnen, einen ganzen Monat lang allen materiellen Freuden ent-
sagt und Selbstkontrolle und Zuriickhaltung zu iiben lernt, kann Versu-

chungen, die zu Stinde fiihren, leicht widerstehen.
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Weiter, da ein Mensch wihrend des Fastenmonats fiir sein Friihstiick im
letzten Teil der Nacht aufwachen muss, erhélt er zusétzlich Gelegenheit
fiir Gebet und Anbetung, die seinen spirituellen Fortschritt beschleuni-
gen. Wenn er seine Ruhe und Bequemlichkeit um Gottes willen opfert,

starkt Allah seinen Geist und zieht ihn zu Sich.

Der Sinn der Pilgerfahrt nach Mekka

Die vierte Form des vom Islam vorgeschriebenen Gottesdienstes ist die
Pilgerfahrt nach Mekka. Ihr Hauptsinn dhnelt denen des Saldt und des
Fastens. Es geht ndmlich darum, den Menschen daran zu gewdohnen,
sein Heim und sein Land zu verlassen und die Trennung von seinen
Verwandten und Freunden um Gottes willen zu ertragen. Aufserdem
schreibt der Heilige Qur-an der Pilgerfahrt einen Zweck zu, der ihr ei-
gen ist. Die Pilgerfahrt nach Mekka symbolisiert die Ehrerbietung je-
ner Orte, wo sich der Wille Gottes manifestierte, und sie erinnert die
Menschen an die mit jener Manifestation verbundenen Ereignisse. Sie
erinnert daran, wie Ismael* von Abraham® in der Wiiste zuriickgelas-
sen wurde, erinnert daran, wie jene, die auf Gottes Wegen Opfer brin-
gen, beschiitzt und geehrt werden; somit fordert sie den Glauben an
die Kraft und Macht Gottes.¥ Auch wird der Pilger, wenn er sich in
der Néahe eines Ortes, der seit Anbeginn der Welt der Anbetung Gottes
geweiht ist, befindet, gewiss eine subtile geistige Verbindung zu jenen
empfinden, die zahlreiche Jahrhunderte hindurch durch die Liebe und
das Gedenken Gottes miteinander verbunden gewesen sind und zu de-
nen auch er sich nun zihlen kann.

Aufierdem liegt der Pilgerfahrt ein grofSer politischer Zweck zugrunde.

Fiithrende Muslime aus allen Teilen der Welt, die einmal im Jahr zusam-

83:97.
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mentreffen, konnen Gedanken austauschen und Beziehungen der Liebe
und Bruderschaft begriinden. Sie haben die Gelegenheit, sich mit den
sie in verschiedenen Lindern konfrontierenden Problemen vertraut zu
machen, aus der Erfahrung anderer zu lernen und Methoden zu finden,
um zusammenzuarbeiten. Es tut mir jedoch leid, zu sehen, dass gegen-

wartig aus diesem Aspekt der Pilgerfahrt kein Nutzen gezogen wird.

Der Sinn des Opferns

Die fiinfte vom Islam vorgeschriebene Art des Gottesdiensts ist das
Opfern. Viele Menschen versdumen es, die Bedeutung des Opferns im
Islam zu begreifen. Sie glauben, dass die geopferten Tiere die Stinden
der das Opfer darbringenden Person forttragen. Das ist ein vollkom-
men irrttimliches Konzept der Lehren des Islam zu diesem Thema. Das
dem Wort Opfer auf arabisch gleichkommende Wort ist von der Wurzel
abgeleitet, die Nihe bedeutet. Opfern steht exemplarisch fiir die Unfé-
higkeit, die richtige Bedeutung eines Konzepts zu verstehen, und das
daraus resultierende Fehlverhalten. Im Altertum wurde allgemein eine
Symbolsprache verwandt und dennoch ist es trotz der Entwicklung der
gesprochenen und geschriebenen Sprachen und dem Fortschritt der Li-
teratur in der Neuzeit weit verbreitet, fiir die Mitteilung von Gedan-
ken und Ideen, besonders in gesellschaftlicher Interaktion, Symbole zu
verwenden. Wenn sich zwei Freunde treffen zum Beispiel, so schiitteln
sie einander die Hénde, und weder stellt einer die Richtigkeit dieser
Handlung infrage noch kommt es einem in den Sinn, die dem zugrun-
deliegenden Gefiihle zu analysieren. Es ist eine aus alter Zeit geerbte
symbolische Handlung und, obwohl der Ursprung aus den Augen
verloren worden ist, wird es als ein hochst niitzlicher gesellschaftlicher
Brauch erachtet, denn es bringt Freundschaft und briiderliche Bezie-

hungen zum Ausdruck und fordert sie. Im Altertum pflegten Manner,
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wenn sie einen Angriffs- oder Verteidigungspakt eingingen, einander
die Hande zu schiitteln, um anzuzeigen, dass die Hand des einen von
da an die Hand des anderen sein wiirde und sie von da an Gefdhrten
sein, gemeinsam kdmpfen und einander verteidigen wiirden. Im Lauf
der Zeit wurde diese symbolische Handlung zu einem Zeichen des
Ausdrucks von Zuneigung und Freundschaft und niemand wiirde jetzt
bereit sein, dies aufzugeben. Ahnlich verhilt es sich mit dem Kiissen.
Es symbolisiert den Wunsch der tierischen Natur, die gekiisste Person
in sich hineinzuziehen und eins mit ihr zu werden. Diese und andere
Symbole werden in unserem téglichen Leben stindig verwendet und
grofier Nutzen wird aus deren Anwendung abgeleitet. Auch das Op-
fern ist ein solches Symbol. Denken wir ein wenig dariiber nach, so ist
es keine geringe Sache, ein Leben zu opfern, und muss, aufler im Fall
derer, die es gewohnt sind, Leben zu nehmen, einen tiefen Eindruck auf
das Gemiit hinterlassen. Einige empfindliche Menschen sind so weit ge-
gangen, dass sie das Opfern als einen Akt der Grausambkeit verurteilen.
Es besteht kein Zweifel darin, dass es die Gefiihle aufwiihlt. Aus diesem
Grund wurde es auch zu einer Form der Anbetung. Ein Mensch, der ein
Opfer darbringt, erkldrt in symbolischer Sprache, dass er, wenn es von
ihm verlangt wird, so wie das Tier, das geringer ist als er und fiir ihn
geopfert worden ist, sein eigenes Leben freudig fiir das hingeben wird,
was wertvoller ist als seine eigene Existenz. Wie tief muss der Mensch,
der die wahre Bedeutung des Opferns versteht, zu der Zeit, da er ein
Opfer darbringt, bertihrt sein und wie klar miisste er die Bedeutung
davon erkennen und die Verantwortung, die es ihm auferlegt. Danach
wiirde er stets an das Prinzip erinnert werden, dass eine geringere Sache
fiir eine hohere geopfert werden und er bereit sein muss, sich selbst im
Dienst der Wahrheit oder der Menschheit zu opfern. Der Heilige Qur-an

bezieht sich auf diese Bedeutung des Opferns, wenn er sagt:
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,Ihr Fleisch erreicht Allah nicht, noch tut es ihr Blut, sondern

eure Ehrfurcht ist es, die Thn erreicht.”?

Das heifit, eure Opfer werden euch nur niitzen, wenn ihr den ihnen
zugrundeliegenden Zweck erfiillt, aber wenn ihr das zu tun versdumt,
werdet ihr nur ein Tier so getotet haben wie ihr Tiere zu Nahrungszwe-
cken schlachtet und nichts daraus gewinnen. Dies zeigt, dass sich die
Bedeutung des Opferns im Islam von der anderer Religionen unter-
scheidet, und dass der Islam den diesem Symbol zugrundeliegenden
Grund aufrechterhalten hat, wogegen andere Religionen ihn aus den

Augen verloren und neue Griinde dafiir erfunden haben.

2022:38.
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3.4 Vierte Frage: Wie und auf welche Weise kann
der Mensch Gott erreichen?

Das fundamentale Kriterium fiir jede Religion

Die vierte Frage hinsichtlich der ersten Funktion der Religion ist, ob der
Mensch Gott erreichen kann und ob es eine Religion gibt, die behauptet,
dass dies gemaéf: ihrer Lehren moglich ist. Es ist offensichtlich, dass dies
eine fundamentale Frage ist und der wahre Wert einer Religion von der
Antwort darauf abhéngt. Jedermann, der von seinen natiirlichen Ins-
tinkten geleitet wird und sie nicht absichtlich ignoriert, muss empfin-
den, dass die einzige Funktion von Religionen darin besteht, den Weg
zu Gott zu weisen und den Menschen zu Thm zu fiithren. Alle anderen
Fragen ergeben sich daraus.

Wenn eine Religion die Attribute Gottes erklért, Seine Einheit betont,
seine Anhdnger dazu ermahnt, Ihn aufrichtig zu lieben, die Art und Wei-
se der Anbetung niederlegt, aber dariiber schweigt, ob sie Menschen in
diesem Leben zu Gott fiihren kann, dann sind ihre Lehren blofSer Hohn,
und ihnen zu folgen ist reine Zeitverschwendung. Eine solche Religion
gliche einem Menschen, der veranlasst, dass im ganzen Land mit Trom-
petenblasen und Trommelschlagen die Verkiindigung gemacht wiirde,
dass eine enorme Entdeckung gemacht worden sei und die Menschen
sich versammeln sollten, um davon zu horen; dass niemand zurtickblei-
ben sollte, denn die Entdeckung sei so wunderbar, dass alle Menschen
Kenntnis davon haben sollten, da sie fiir alle niitzlich sei und ihr Nutzen
den jeder anderen Entdeckung {ibertrédfe und es grofies Ungliick bedeu-

ten wiirde, keinen Gebrauch davon zu machen; und wenn Menschen
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sich dann von nah und fern, ihre Beschiftigungen vernachldssingend,
versammeln, hélt er eine Rede und sagt, dass ein Land entdeckt worden
sei, das so grof8 sei, dass sich alle Menschen bequem darin niederlassen
koénnten, dass es vor jedermann Tiir lage, es dort fliefende Quellen und
sprudelnde Bédche und Blumen und Friichte und andere Kostlichkeiten
in solchem Uberfluss gébe, dass Menschen untereinander nicht zu strei-
ten brauchten, da jedermann so viel haben kdnnte, wie er begehrte, und
dass das Leben im Ganzen darin sehr angenehm sein wiirde; die Sonne
erhellte dessen schone Oberfldche und tiefe Schatten spendeten Erleich-
terung und Ruhe und ein Mensch, der es einmal betréte, wiirde es nicht
mehr verlassen wollen. Somit die Neugier seiner Zuhdorer erweckend,
die sich eifrig danach erkundigten, wo dieses wundervolle Land lage,
damit sie sich dorthin begeben und von dessen Friichten und Késtlich-
keiten kosten und das dortige angenehme Leben genieffen mochten,
antwortet er, dass das Land zweifellos so wie von ihm beschrieben exis-
tierte, dass es ihm aber leid tdte, weder dessen genaue Lage zu kennen
noch zu wissen, wie es zu erreichen sei; er hiatte davon in einem Buch
gelesen, das er in der Bibliothek seines Vaters entdeckt hétte und kénnte
nicht ertragen, dass andere unwissend dariiber blieben.

Es gibt keinen Zweifel dariiber, was von einem solchen Mann gedacht
werden wiirde, dennoch gibt es Menschen, die uns tdglich auf diese
Weise verh6hnen, und niemand fragt sie, warum sie es tun. Sie bezeich-
nen Menschen als Gotter und jene, die ihrem Ruf folgen, finden nichts,
nur dass sich ihre Sehnsucht und Unruhe vergrofSert.

Hat irgendjemand je von Menschen gehért, die sich in eine eingebil-
dete Schonheit verlieben, die niemand je gesehen hat? Liebe wird vom
Anblick der Schénheit und nicht nur durch Hérensagen hervorgerufen.
Wie also kann ein Mensch die Liebe, die er fiir Gott haben soll, empfin-
den, ohne Thn gesehen zu haben? Liebe ist das Schmelzen des Herzens.

Wie kann das Herz schmelzen, wenn es keine Hitze verspiirt? Lasst die
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Menschen zuerst das glorreiche Angesicht des Geliebten sehen und sich
in dessen Sonnenschein sonnen, so dass ihre Herzen schmelzen und mit
Liebe erfiillt werden konnen. Keine Religion kann wahre Liebe zu Gott
in den Herzen ihrer Anhédnger hervorrufen, wenn sie nicht die Tiir zu
einem Treffen mit Thm 6ffnet.

Schaut euch um und seht, wie viele Menschen Gott im Herzen lieben.
Gewiss nicht Zehn von Hunderttausend; und selbst diese meinen nur,
dass sie Gott lieben. Sie folgen nur ihren alten Brauchen und fahren fort,
den Weg zu gehen, den ihre Vorfahren einst gegangen waren. Die Welt
ist in Dunkelheit versunken. Niemand ist gewillt, irgendetwas fiir Gott
zu opfern. Opfer, die im Namen der Religion gemacht werden, werden
meistens von einem Patriotismus oder Nationalismus angespornt. Aus
den entferntesten Gegenden der Erde haben sich Menschen versam-
melt, um die Britische Ausstellung zu sehen, aber wie viele begeben
sich aus ihren Hausern, um Gott zu sehen? Sie meinen, sie kénnen Thn
weder daheim noch auswirts sehen und machen sich darum nicht die
Miihe, Ihn zu finden.

Man muss Gott in diesem Leben erfahren

Wir konnen es uns nicht leisten, unser geistiges Wohlergehen dem kom-
menden Leben anzuvertrauen. Niemandem ist gestattet, diese Welt
zweimal zu besuchen. Falls er in diesem Leben nichts findet und im
kommenden Leben entdeckt, dass er sich die ganze Zeit im Irrtum be-
fand, wo liegt dann das Heilmittel? Wenn es keinen Gott und kein zu-
kiinftiges Leben gibt, so wird er sein Leben vertan haben, indem er einer
Vorspiegelung nachlief.

Jede Religion versichert, dass sie Menschen im kommenden Leben zu
Gott fithren kann, aber wie kann man sich in einer so lebenswichtigen

Angelegenheit auf Vermutungen verlassen? Uns wird gesagt, dies oder
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jenes zu tun, aber wir wollen wissen, was Gott fiir uns als Gegenleis-
tung tun wird. Unsere Handlungen und unser Verhalten sind wie ein
Klopfen an eine Tiir, aber die Frage ist (in den Worten eines Mannes,
der die Welt vor 1900 Jahren mit seinem Licht erhellte), wird uns die Tiir
geoffnet? Falls die Tiir uns nicht gedffnet wird und unser Anklopfen
vergeblich ist, was hat die Religion uns gelehrt? Einen unsinnigen Larm,
den wir auch ohne die Fiihrung einer Religion hédtten machen konnen!
Darum muss eine wahre Religion uns etwas lehren, wodurch wir die
Tiir 6ffnen konnen, bevor wir diese Welt verlassen, so dass wir, bevor
unser Riickweg abgeschnitten wird, sicher sind, dass wir dem rechten
Weg folgen.

Ich gebe euch die frohe Kunde, dass der Islam, oder in anderen Wor-
ten Ahmadiyyat, beansprucht, die Art und Weise zu lehren, wie die Tiir
geoffnet werden kann; nein, er behauptet, dass die Tiir durch ihn fiir
viele schon gedffnet wurde, dass viele schon in diesem Leben durch sie
hindurch gegangen sind und das Angesicht und die Majestédt Gottes ge-
schaut haben, und dass ihr, wenn ihr wollt, durch die Gnade Gottes
dasselbe tun konntet.

Bevor ich dazu iibergehe, die Mittel zu erkldren, durch die Ahmadiyyat
den Menschen zu Gott fiihrt, ist es erforderlich zu erkldren, was damit
gemeint ist, Gott zu treffen oder zu sehen. Man muss bedenken, dass
Gott nichts Materielles ist, das der Mensch mit seinen physischen Augen
sehen kann. Er kann nur mit den Augen der Seele gesehen werden. Dies
bedeutet jedoch nicht, dass es nur eine Sinnestduschung ist. Dieser spiri-
tuelle Anblick Gottes ist so wirklich und unwiderlegbar wie unsere phy-
sische Sicht, mit der wir materielle Dinge wie die Sonne und den Mond
sehen, so dass wir iiber ihre Existenz nicht zweifeln. Wiirden zehn Mil-
lionen Menschen versichern, dass es so etwas wie die Sonne nicht gabe,
wiirden wir dann nicht annehmen, jene zehn Millionen Menschen seien

irrsinnig geworden. In unseren Sinnen wiirde kein Zweifel aufkommen,
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dass wir die Sonne gesehen haben, denn wir haben sie auf eine Weise
gesehen, die keinen Zweifel zuldsst. Zwischen Vorstellung und Tatsa-
che besteht der Unterschied, dass die erstere allgemein das Ergebnis des
Wirkens nur eines Sinnes ist, wahrend Wissen das Ergebnis des Wirkens
mehrerer Sinne ist. Wenn ein Mensch sich z.B. vorstellt, eine gewisse
Person stiinde vor ihm, wihrend es in Wirklichkeit nicht so ist, kann
er seinen Fehler dadurch erkennen, dass er seine Hand ausstreckt, um
jene zu beriihren, denn seine Hand wird nur auf leeren Raum treffen.
Wenn dort jedoch wirklich ein Mensch stiinde, wiirde sein Tastsinn das
Sehvermogen bestitigen und seine Hand auf ein festes Objekt stoflen.
Manchmal kann es geschehen, dass mehrere Sinne nicht in Ordnung
sind; dies wiirde sich jedoch auf Wahnsinn belaufen und niemand wird
davon getduscht werden. Es gibt jedoch einen weiteren Test, der ange-
wandt werden kann, um ein krankes Gemiit zu entdecken, und jener
ist, dass eine an Halluzinationen leidende Person selbst getduscht wer-
den mag, andere jedoch nicht tduschen kann. Er kann anderen nicht das
zeigen, was er zu sehen meint. Aber eine Realitdt kann anderen gezeigt
werden. Wenn ich also sage, dass ein Mensch Gott durch den Islam oder
Ahmadiyyat sehen kann, dann meine ich nicht die blofle Auswirkung
einer Tauschung, aufgrund derer sich die Anhédnger der meisten Reli-
gionen vorstellen, dass sie Gott sehen kénnen und Thn sidhen, sondern
ich meine das wirkliche Zusammentreffen mit Gott, das nicht nur von
den verschiedenen Sinnen erkannt, sondern auch anderen gezeigt wer-
den kann. Dennoch ist dieses Zusammentreffen geistig und nicht phy-
sisch. Zur Unterstiitzung der Versicherung, dass der Islam eine solche
Behauptung aufstellt, kann sich auf mehrere Verse des Heiligen Qur-ans

bezogen werden. Gleich zu Anfang des Heiligen Qur-ans sagt Gott:
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,Dies ist ein vollkommenes Buch; es ist kein Zweifel darin;

eine Richtschnur fiir die Rechtschaffenen.”!

Andere Religionen beanspruchen nur, einen Menschen rechtschaffen zu
machen, der Islam jedoch behauptet nicht nur das, sondern fiihrt ihn
noch hoher. Er lehrt dem Menschen nicht nur dessen Pflichten, sondern
tragt ihn, wenn er alles ihm Auferlegte ausgefiihrt hat, zu htheren Ebe-
nen, er wird zum Empfanger der Aufmerksamkeit und Begiinstigungen
Gottes und eine gegenseitige Beziehung der Liebe und Aufrichtigkeit
wird zwischen ihm und Gott hergestellt.

An anderer Stelle sagt Er:
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,Wer Allah und dem Gesandten gehorcht, soll unter denen
sein, denen Allah Seine Huld gewéhrt hat, nimlich unter den
Propheten, den Wahrhaftigen, den Blutzeugen und den Ge-
rechten; und das sind die besten Gefahrten. Solche Gnade ist
von Allah, und Allah weifs zur Gentige.”**

Dies bedeutet, dass Gott jenen, die Ihm und Seinem Apostel vollkom-
men gehorchen, geméfs ihrem Verdienst eine der vier Ehren verleihen
wird. Jene, die die hochste Stufe der Perfektion erreichen, werden zu
Propheten ernannt werden, die ihnen am néchsten werden Siddiques,

d.h. die, die von Gott begiinstigt werden, und jene nach ihnen werden

o12:3.
24:70,71.

125



Aufklarung tiber Gott

zu Shahieds werden, d.h. zu jenen, von deren Augen der Schleier ent-
fernt worden ist, die aber die Ehre der besonderen Freunde noch nicht
erreicht haben, und jene, die jenen am néchsten sind, werden zu Salihs
werden, d.h. sie werden rechtschaffene Menschen sein, die sich zu bes-
sern suchen, die Gegenwart Gottes jedoch noch nicht erreicht haben.
Das sind die besten Gefahrten, die Gefahrten, deren Gesellschaft ande-
ren niitzt. Diese verschiedenen Entwicklungsstufen kénnen nur durch
die Barmherzigkeit Gottes erlangt werden, Der sicherlich Seine Diener
kennt. Das heifit, Gott weif}, dass Er den Menschen mit der Fahigkeit
unbegrenzter Entwicklung ausgestattet und die Sehnsucht, den Gelieb-
ten zu finden, in sein Herz gelegt hat. Somit ist es notwendig, dass Er
die Mittel zur Befriedigung dieser Sehnsucht bereitstellt. Genau das hat
Er auch gemacht und nun obliegt es dem Menschen, Gebrauch davon
zu machen.

Weiter sagt Er:
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,Die aber, die nicht auf die Begegnung mit Uns hoffen und
zufrieden sind mit dem Leben dieser Welt und sich dabei be-
ruhigen, und die Unserer Zeichen achtlos sind — sie sind es,

deren Wohnstatt das Feuer ist, um dessentwillen, was sie sich
erwarben.”*?

An anderer Stelle sagt Gott:
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,Fiir den aber, der sich vor der Gegenwart seines Herrn fiirch-

tet, werden zwei Girten sein.”**

Weiter, die Segnungen des Paradieses beschreibend, bezieht Er sich auf

den hauptsichlichen Segen in den Versen:
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,Manche Gesichter werden an jenem Tage gramvoll sein, und

zu ihrem Herrn schauen.”%

Somit wiirde das Erlangen des Paradieses in diesem Leben bedeuten,
dass der Mensch Gott in diesem Leben sehen und das Wirken Seiner
Attribute in sich selbst erleben sollte.

An einer Stelle sagt Er:
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,Darum gedenket Mein, Ich will euer gedenken; und danket

Mir und seid nicht undankbar mir gegentiber.”%

Das heifdt, ihr solltet nicht meinen, dass Ich, nachdem Ich alles fiir eure
materielle Entwicklung Notwendige erschaffen habe, eure hoheren Be-

diirfnisse aufSer acht lassen wiirde.

% 55:47.
%75:23,24.
%2:153.
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Wie ist die Zusammenkunft zwischen Gott und Mensch?

Die néchste Frage ist, was ist das Wesen dieses Zusammentreffens mit
Gott? Es liegt wahrlich jenseits der Macht des Menschen, eine so we-
sentliche, spirituelle Erfahrung zu beschreiben; man mag sie erkennen,
kann sie aber kaum ausreichend erldutern. Allein derjenige, der es er-
lebt, kann dessen Wesen verstehen. Er kann anderen keinen ausreichen-
den Eindruck davon vermitteln, denn es ist eine vo6llig neue Erfahrung
und Menschen kénnen das Wesen nur solcher Erfahrungen begreifen,
die sie selbst gemacht haben. Zum Beispiel konnen wir den Geschmack
von Zucker einem Menschen beschreiben, der ihn selbst gekostet hat,
und wenn wir zu einer solchen Person sagen, dass etwas sehr siif3 ist,
wird er die Bedeutung davon sofort verstehen. Aber ein Mensch, der
niemals Zucker gekostet hat, kann nie ganz begreifen, was Stifle bedeu-
tet. Wir konnen ihm eine schwache und unvollkommene Idee davon
vermitteln, indem wir es von anderen schmeckbaren Dingen unter-
scheiden, aber die einzige perfekte Weise, um ihn verstehen zu machen,
was siif8 bedeutet, wiirde sein, ihm einen Wiirfel Zucker in den Mund
zu legen und zu sagen, dass er siifs ist. Ahnlich kann auch das Wesen
des Erlebnisses eines Zusammentreffens mit Gott nicht in Worte gefasst
werden, doch da dies eine Sache ist, die den Glauben betrifft, eine Sache
ist, wovon der gesamte spirituelle Fortschritt des Menschen abhangt,
hat Gott jene, die es erlebt haben, mit solchen Attributen ausgestattet,
dass jedermann erkennen kann, dass sie eine besondere Beziehung zum
Lebendigen Gott haben. Wie eine Maschine anspringt, wenn sie an elek-
trischen Strom angeschlossen wird, und die Menschen sofort erkennen
konnen, dass eine méchtige Kraft durch sie hindurchladuft, ist es im Fall
jener, die Einheit mit Gott erlangen. Seit Anbeginn der Welt ist diese Tat-
sache auf dieselbe Weise verkiindet worden. Die Tatsache, dass Noah®,

Abraham®, Moses®, Jesus®*, Muhammad*™ und alle anderen Propheten
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Gottes Seine Auserwihlten waren, ist der Welt nur durch die Manifes-
tation der ihnen von Gott verliehenen Attribute verkiindet worden. Auf
keine andere Weise konnte das Wesen der Beziehung, die jeder von ih-
nen zu Gott hatte, von anderen verstanden werden.

Die Wahrheit ist, dass die Beziehung, die Gott, Der absolut Geist ist,
zum Menschen hat, im Menschen nur durch die Reflexion Seiner Attri-
bute zum Ausdruck kommen kann. Wie der Heilige Prophet" gesagt
hat:

DR EAATA RS
,,Wenn ihr Gott treffen wollt, miisst ihr die Attribute Gottes in

euch aufnehmen und euer Leben ihnen anpassen.”

Absolute Erkenntnis ist notwendig

Zu den der spirituellen Welt angehérenden Wesen kann eine Beziehung
nur durch absolutes Verstehen und Wissen hergestellt werden. Der
Heilige Qur-an unterteilt dieses Verstehen oder Erkennen in drei Arten
oder drei Stufen. Die erste Stufe wird Ilm-ul-Yagin genannt, d.h. Wis-
sen oder Erkenntnis durch Folgerung. Auf dieser Stufe ist etwas nicht
selbst sichtbar, sondern seine Auswirkungen sind sichtbar, woraus ein
Mensch folgern kann, dass das Ding existiert. Die zweite Stufe ist Ain-
ul-Yagin, d.h. Wissen oder Erkenntnis durch das Sehvermoégen. Auf
dieser Stufe werden nicht nur die Auswirkungen von etwas sichtbar,
sondern das Ding selbst wird gesehen, obwohl sein Wesen noch nicht
vollkommen erkannt worden ist. Die dritte Stufe ist die Stufe absoluter
Erkenntnis oder Erfahrung, d.h. ein so vollkommenes Verstehen dessen,
wie es einem Menschen, sowohl durch die Beobachtung seiner Auswir-
kungen auf andere als auch durch die Erkenntnis seiner Auswirkungen

auf einen selbst, zu erlangen moglich ist. Dies wird Hagq-ul-Yaqin oder
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absolute Erkenntnis genannt. Diese drei Stufen kénnen durch Bezug
auf das Wissen und die Kenntnis von Feuer illustriert werden. Wenn
ein Mensch aus einer Entfernung Rauch sieht, folgert er daraus, dass es
ein den Rauch verursachendes Feuer geben muss, er kann sich dessen
aber nicht sicher sein, denn es besteht die Moglichkeit, dass sein Auge
sich getduscht hat und dass das, war er fiir Rauch halt, nur Staub oder
Dunst ist. Wenn er sich aber ndhert und die Flamme mit eigenen Augen
sieht, wird seine Gewissheit zunehmen, aber absolute Erkenntnis des
Wesens von Feuer kann solange nicht erlangt werden, bis er seine Hand
hineinhélt und seine brennende Wirkung spiirt. Es gibt andere unter-
geordnete Aufteilungen dieser Stufen der Erkenntnis, diese sind die
haupsachlichen, und der Mensch bemdiht sich stdndig, sie zu erreichen.
Wir stellen fest, dass ein Kind, wenn es heranzuwachen beginnt, das
Wesen von allem zu erkennen wiinscht und sich nicht fiirchtet, seine
Hand ins Feuer zu legen, um seine Wirkung zu erleben. Ich glaube, dass
es wenige Kinder gibt, die sich nicht irgendwann einmal ihre Hande bei
dem Versuch die Wirkung und das Wesen des Feuers zu entdeckten,
verbrannt haben.

Genau diese drei Stufen der Erkenntnis legt der Islam nieder. Die erste
Stufe ist, dass ein Mensch von der Manifestation der Attribute Gottes
durch andere hort oder in Biichern dariiber liest, wie Gott in der Vergan-
genheit mit Seinen Dienern verfuhr, und er beginnt zu glauben, dass es
eine dem zugrundeliegende Realitdt geben muss. Aber dies erzeugt in
seinem Gemdit nicht mehr als einen vortibergehenden Eindruck. Denn
wenn er selbst sich auf demselben Weg zu bemiihen beginnt, so ist er
schnell enttduscht und er verliert hdufig den Mut, so wie ein Mensch,
der sich, aus der Ferne Rauch sehend, darauf zubewegt, sich aber, wenn
er voranschreitet und nichts als Rauch ohne einen Funken Feuer sieht,
einzubilden beginnt, dass sein Auge ihn getduscht hitte und dass das,

was er gesehen hatte, nicht Rauch, sondern eine kleine Wolke oder eine
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Staubspirale gewesen war. Nur solche Personen geben sich mit den
Berichten tiber die Leben heiliger Menschen zufrieden, die sich nie be-
miihen, selbst aus erster Hand eine Erfahrung zu machen, und deren
Selbstzufriedenheit darum unerschiittert bleibt. Dies ist jedoch weit da-
von entfernt, beneidenswert zu sein.

Der Islam beschréankt den Menschen nicht auf die erste Stufe der Er-
kenntnis. Er ldsst die Tiir offen zu der hochsten Stufe und behauptet,
dass jeder, der sich im Einklang mit Seinen Lehren um Gott bemiiht,
Verstehen und Erkennen im Verhéltnis zu seinem Bemiihen hinzuge-
winnt, und dass es keine Stufe der Erkenntnis gibt, die in fritheren Zei-
ten zuganglich war, von der die Menschen jetzt ausgeschlossen sind. Ich
habe erklart, dass wahre Erkenntnis ein reiner innerer Geisteszustand
ist; es ist die Schérfe spiritueller Sicht, durch die der Mensch die Attribu-
te Gottes in einem neuen Licht zu sehen beginnt; es ist die Schérfe spiri-
tueller Erkenntnis, durch die der Mensch sich mit den Attributen Gottes
bekleidet entdeckt. Aber so wie jeder Zustand und jede Erfahrung eine
duflerliche Manifestation hat, hat auch die perfekte Erkenntnis Gottes
oder in anderen Worten die Vereinigung mit Gott ihre duflerliche Ma-
nifestation, durch die sowohl andere Menschen als auch die betroffene
Person selbst ihre Beziehung zu Gott erkennt. Es ist offensichtlich, dass,
wenn zwei Dinge sich einander ndhern, die spezifische Eigenschaft des
einen sich auf das andere auswirkt. Zum Beispiel beginnt eine Person,
die sich einem Feuer néhert, dessen Hitze zu spiiren und jemand, der
sich Eis ndhert, beginnt dessen Kilte zu empfinden. Ahnlich, wenn je-
mand sich mit Parfiim bestdubt, beginnen sein Korper oder seine Klei-
dung dessen Wohlgeruch zu verstromen, und wenn man sich in der
Néhe einer Person befindet, die spricht, kann man sie hoéren. Desglei-
chen ist es erforderlich, dass jemand, der die Stufe der Einheit mit Gott
erreicht, Eigenschaftten an den Tag legt, die zeigen, dass er die Stufe

des Gesegnetsein erreicht hat. Denn gébe es nichts weiter als eine blofie
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Versicherung, wie kénnten wir zwischen den Behauptungen eines Be-
triigers und denen eines rechtschaffenen Dieners Gottes unterscheiden,
und welchen Nutzen kénnen Menschen daraus ziehen, jenen zu sehen

oder sich ihm zuzugesellen?

Die erste Stufe der Vereinigung mit Gott ist die Akzeptanz des
Gebets

Der Islam unterscheidet drei Stufen der Vereinigung mit Gott, die auf-
grund ihrer Manifestationen voneinander getrennt werden kénnen. Sie
sind der Beweis, dass ein Mensch sich mit Gott vereint hat, und ebenso
ein Mittel, seinen Glauben an Gott zu vermehren. Die erste Stufe ist die
Erhérung von Gebeten; die zweite das Empfangen von Offenbarungen
und die dritte ist gegeben, wenn der Mensch zu einer Manifestation
gottlicher Attribute wird.

Der Islam lehrt, dass die Erthérung von Gebeten ein Mittel ist, dem Men-
schen eine Vereinigung mit Gott zu ermdglichen. Wenn ein Mensch zu
Gott betet, werden seine Gebete erhort, vorausgesetzt, sie werden auf
die Art und Weise dargebracht und bis zu dem Punkt fortgesetzt, der

ftir ihre Erhérung bestimmt ist. Er sagt:
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»~Wer antwortet dem Bedréngten, wenn er Ihn anruft, und
nimmt das Leiden hinweg und macht euch zu Nachfolgern
auf Erden? Ist wohl ein Gott neben Allah? Gering ist, wessen

ihr gedenkt.”?”

7 27:63.
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Diese Stufe steht allen offen. Gott erhort die Gebete eines jeden, der
in seiner Not zu IThm betet, welcher Religion auch immer er angeho-
ren mag. Er gibt somit allen eine Gelegenheit, eine direkte Verbindung
mit Thm aufzubauen und aus den Tiefen des Zweifels und der Dunkel-
heit hervorzukommen. Es ist erforderlich, dass Menschen aller Gesell-
schaftsschichten und Zustdnde ein gewisses Mafs an Erkenntnis offen-
steht, so dass sie sich Gott zuwenden, denn Menschen wenden sich nur
den Dingen zu, von deren Wichtigkeit sie beeindruckt sind.

Die Anhénger jeder Religion konnen diese Stufe erreichen und die Wir-
kung des Gebets erleben. Durch das Gebet kénnen viele Hindernisse
iiberwunden und Unbequemlichkeiten beseitigt werden. Aber diese
Stufe der Erkenntnis ist eine niedrige, denn es wird Raum gelassen
fur Zweifel, dass das, was nach dem Gebet geschehen ist, selbst ohne
jenes hitte geschehen konnen, oder dass das, was verhindert wurde,
selbst dann nicht geschehen wére, wenn kein Gebet dargebracht wor-
den wire, denn wir beobachten sehr oft, dass eine Unternehmung, die
auf dem Weg ist zu gelingen, auch dann scheitert, und dass das, was
schwierig zu erreichen schien, auch dann auf konventionellem Wege
gelingt, wenn nicht gebetet wurde oder wenn die betreffende Person
nicht an die Kraft des Gebets glaubt. Ein weiterer Aspekt, der diese Stu-
fe zweifelhaft macht, ist, dass ihre Ergebnisse den Ergebnissen des Wir-
kens gewisser Naturgesetze dhneln, wie z.B. dem Mesmerismus oder
dem Hypnotismus, durch welche unterschiedliche Leiden und Krank-
heiten geheilt oder entgegengewirkt werden kénnen. Dies mag den
Zweifel aufkommen lassen, dass das Ergebnis des Gebets auch durch
Konzentration oder aufgrund etwas anderem erreicht worden ist und
nicht aufgrund einer gottlichen Hilfe oder Intervention.

Obwohl die Erhérung von Gebeten auf dieser Stufe solchen Zweifeln
ausgesetzt ist, ist es fiir die betroffene Person gewiss ein Mittel, um Ge-

wissheit zu erlangen, so dass grofier Nutzen daraus gewonnen werden
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kann. Es gibt jedoch eine weitere Stufe, auf welcher die Erhérung von
Gebeten keinem Zweifel ausgesetzt ist, dies bezieht sich jedoch auf ho-
here Stufen des Wissens und der Erkenntnis und wird an entsprechen-

der Stelle erklart werden.

Die zweite Stufe ist das Empfangen von Offenbarungen

Die zweite Stufe der Erkenntnis ist das Empfangen von Offenbarungen.
Der Islam betont diese Stufe ganz besonders, wihrend alle anderen Re-
ligionen das Tor der Offenbarung fiir unwiderruflich geschlossen hal-
ten. Die Vernunft jedoch kann der Lehre, dass Gott, Der in der Vergan-
genheit zu Seinen Dienern zu sprechen pflegte, um sie Seiner Existenz
zu versichern, jetzt aber ganz und gar zu sprechen aufgehort hat, nicht
beipflichten. Die Attribute Gottes sind ewigwéahrend und keiner Ver-
minderung oder Abnahme ausgesetzt. Warum soll Er also wéhrend all
dieser Jahrhunderte still gewesen sein? Falls Er zu sprechen aufgehort
hat, wie kdnnen wir uns dessen versichern, dass Er nicht aufgehort hat,
zu horen, und Seine anderen Attribute unverletzt bleiben? Wiirde Sein
Schweigen nicht die Schlussfolgerung rechtfertigen, dass Er nicht mehr
sehen kann, dass Er das Attribut, Der Wissende zu sein, verloren hat,
dass Er die Kraft, iiber uns zu wachen und uns zu schiitzen, verloren
hat, und dass das Universum jetzt von selbst lauft? Wenn Seine anderen
Attribute so zu wirken fortfahren, wie sie es zu tun pflegten, warum
soll Er dann ausgerechnet zu sprechen aufgehort haben? Er ist unserer
Sicht verborgen und befindet sich jenseits der Erkenntnissphére unserer
physischen Wahrnehmungen. Seine Offenbarung war das Hauptmittel,
durch das die Menschen sich Seiner Existenz versichern konnten. Jetzt,
da auch diese Tiir verschlossen ist, welche Mittel bleiben noch, um uns
Seiner Existenz zu versichern?

Der Islam lehrt, dass Gott noch immer so spricht, wie Er zu sprechen
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pflegte; Er spricht zu Seinen Dienern noch immer wie zuvor. So wie
die Erhérung von Gebeten, ist auch die Offenbarung nicht vollig auf
die Anhénger einer bestimmten Religion beschrankt. Damit Menschen
die von Seinen rechtschaffenen Dienern empfangenen Offenbarungen
bezeugen und an sie glauben konnen, spricht Gott gelegentlich zu Per-
sonen aufierhalb des wahren Glaubens. Dass Gott auch jetzt zu Seinen
rechtschaffenen Dienern spricht, ist in den folgenden Worten des Heili-

gen Qur-ans ausdriicklich erwdhnt worden:
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,,Die aber sprechen: ,Unser Herr ist Allah’, und dann standhaft
bleiben — zu ihnen steigen die Engel nieder (und sprechen):
,Fiirchtet euch nicht und seid nicht betriibt, sondern freuet
euch des Paradieses, das euch verheiflen ward. Wir sind eure
Freunde in diesem Leben und im Jenseits. In ihm werdet ihr
alles haben, was eure Seelen begehren, und in ihm werdet ihr

alles haben, wonach ihr verlangt.”*

Das heifst, das Begehren, sich mit Gott zu vereinen, was ja der wirkli-
che Wunsch jedes Gldubigen ist, wird vollig verwirklicht werden. Die-
ser Vers zeigt, dass der Islam das Tor der Offenbarung als stets offen
betrachtet und das Versprechen, Sich dem Menschen zu offenbaren, in
gewissen Fallen aufrechterhalt. Man kann sich vorstellen, wie die Tat-

sache, dass Gott zum Menschen direkt oder durch Engel spricht, ihn in

%41:31,32.
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seinem Glauben und Gottvertrauen bestarkt und welcher Zuwachs an
Stérke es fiir sein Herz bedeutet, denn auch das Kommunizieren ist ja
eine Art des Zusammentreffens. Wird man z.B. von einem Freund in der
Nacht in einem Wald getrennt und vernimmt anhand seiner Stimme,
dass er nahe ist, so ist man so sehr getrostet, als hatte man ihn gesehen.
Darum glaubt ein Mensch, zu dem Gott spricht, mit absolutem Glauben
an Ihn, so wie er an das glaubt, was er mit seinen Augen gesehen hat.

Dies ist keine leere Behauptung des Islam. Wéhrend der vergangenen
1300 Jahre hat es immer wieder Muslime gegeben, zu denen Gott ge-
sprochen hat. Im gegenwértigen Zeitalter hat Gott zum Verheiflenen
Messias® gesprochen und infolge des heiligen von ihm ausgetibten Ein-
flusses sind tausende Mitglieder der Ahmadiyya Bewegung zu Emp-
fangern gottlicher Offenbarungen geworden. Ich glaube, dass mehr als
die Halfte aller Ahmadis in einer oder anderer Form Empfinger von
Offenbarungen gewesen sind und dass ihr Glaube dadurch bestatigt

und gestarkt worden ist.

Drei Arten von Offenbarungen

Man muss bedenken, dass ich mit Offenbarung nicht die generelle,
jedoch félschlich angenommene Bedeutung davon meine, gemafs der
eine brilliante, pl6tzlich im Gehirn eines Menschen aufblitzende Idee,
Offenbarung genannt wird. Einige Menschen sind in ihrer Unwissen-
heit so weit gegangen, dass sie meinen, dass Gott nie in Worten spricht
und die Gedanken und Einfélle eines Propheten als Offenbarung be-
zeichnet werden. Der Islam widerspricht dieser Vorstellung nachdriick-
lich und lehrt, dass Offenbarungen in Worten tibermittelt werden und
dass die Kommunikation zwischen Gott und Mensch so real ist wie das
Gesprach der Menschen untereinander. In einer Offenbarung erklingt

ein Gerdusch dhnlich dem Sprechen des Menschen und der Empfan-
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ger von Offenbarungen hort das Gerdusch so wie er im tdglichen Leben
das Sprechen von Mitmenschen hort. Der Unterschied ist, dass eine Of-
fenbarung sehr viel majestdtischer und herrlicher ist als die Rede eines
Menschen und solche Wonne und derartiges Gliicksgefiihl verursacht,
dass sich der Empfanger von Offenbarungen so erhaben und erhoben
vorkommt, als hétte ihn eine grofie Macht absorbiert. Die Worte der Of-
fenbarung werden seiner Zunge tibermittelt und er rezitiert sie oder sie
erscheinen schriftlich vor ihm und er lernt sie auswendig. Die ganze
Zeit tiber hat er ein erhabenes Gefiihl, wodurch er erkennt, dass sein
Erlebnis eine herrliche Realitdt und das direkte Wirken einer héheren
Macht ist.

Aufler der zuvor beschriebenen gibt es zwei Arten von Offenbarungen,
die nicht in Worten, sondern in symbolischer Sprache iibermittelt wer-
den. Eine davon ist der Traum, in dem etwas als Symbol einer abstrak-
ten Sache gezeigt wird; z.B. zeigt Milch geistiges Wissen, ein Biiffel eine
Krankheit oder Epidemie an etc..

Die zweite Art wird Kashf oder Vision genannt, die erlebt wird, wahrend
ein Mensch in vollem Bewusstsein ist und seinen alltdglichen Beschafti-
gungen nachgeht. In solchem Zustand kann er sich geistig mit den See-
len Verstorbener unterhalten oder Ereignisse sehen, die weit von ihm
entfernt stattfinden etc.

Alle diese Arten von Offenbarungen werden im Heiligen Qur-an er-
wiéhnt; eine in Einzelheiten gehende Diskussion dariiber wiirde hier
nicht angebracht sein. Ich habe erklért, dass der Islam Offenbarungen
nicht als blole zuféllige Inspiration definiert. Eine solche Definition
von Offenbarungen geschieht aufgrund volliger Unkenntnis des We-
sens derselben. Wenn wir diese Auffassung als richtig akzeptierten,
so wiirden wir das Wesen der Offenbarung nicht mehr als verhéhnen.
Jedermann erlebt hin und wieder inspirierte Gedanken und Einfille.

Falls jene als Offebarungen bezeichnet werden, wiirde jedermann seine
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Gedanken fiir Offenbarung halten. In dem Sinne konnte jede Rede und

jede Niederschrift als Offenbarung ausgegeben werden.

Kriterien fiir Offenbarungen

Das Wort Gottes soll uns zu Gewissheit und Glauben fithren und nicht
in Zweifel und Ablenkung. Falls unsere Gedanken und Ideen Offen-
barung genannt wiirden, wiirden die meisten Menschen meinen, dass
alles, was ihnen durch den Sinn geht, Offenbarungen sind. Goéttliche
Offenbarungen jedoch miissen charakteristische Merkmale besitzen, die
sich von blofien Vorstellungen und Einbildungen abheben, so dass Men-
schen nicht irregefiihrt werden kénnen. Was also ist der beste Test, auf-
grund dessen jemand beurteilen kann, dass ein Gedanke sein eigener
und nicht offenbart ist, oder dass er offenbart und nicht sein eigener ist?
Wenn vorgeschlagen wird, dass sein Verstand ihn auf den Unterschied
hinweisen soll, so gilt zu erwidern, dass wenn wir Einfélle Offenbarung
nennen, es nicht lange dauern wird, bis unser Verstand der Einbildung
unterliegt, dass alle unsere Ideen offenbart und nicht unsere eigenen
sind.

In der Tat zerstoren solche Gedanken nicht nur unseren Glauben an die
wahre Religion, sondern rufen so viele Zweifel und Bedenken hervor
und ermutigen zu derart wildwiichsigem Denken, dass Menschen, die
solche Gedanken hegen, auf Schritt und Tritt neue Religionen erfinden
und somit nicht nur sich selbst, sondern auch einen grofien Teil der
Menschheit tiuschen. Es besteht kein Zweifel darin, dass ein Mensch
in einigen Féllen von Irrsinn so sehr irregeleitet wird, dass er glaubt,
bestimmte Stimmen zu héren oder Dinge zu sehen. Die Absicherung ge-
gen solche Falle ist, dass sie sich auf Irrsinnige und Verriickte beschran-
ken und niemand Gefahr lauft, dadurch getduscht zu werden. Falls

Offenbarung jedoch definiert wird als aufblitzende Gedanken, so mag
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ein absolut verntinftiger Mensch zu glauben beginnen, dass seine Ideen
offenbart seien, und es wiirde kein Mittel geben, um diesen Irrtum zu
berichtigen. Eine solche Vermutung ergibt sich aus der Unkenntnis des
Wesens wahrer Offenbarung. Falls Menschen, die dies meinen, selbst
eine Offenbarung erlebt hitten, konnten sie hinsichtlich ihres wahren
Wesens nie getduscht sein und wiirden erkannt haben, dass Gott zu Sei-
nen Dienern in majestétischer und gleichzeitig unerklérlich lieblicher
Stimme spricht, die so real gehort wird wie menschliche Stimmen und
es dabei keine Moglichkeit des Irrtums oder Zweifels gibt.

Durch die Gnade Gottes hat der Verfasser dieses Vortrags personlich
Erfahrungen mit Offenbarungen gemacht und kann auf der Basis seiner
eigenen Erfahrung mit absoluter Sicherheit sagen, dass Offenbarungen
in Worten vermittelt werden und kein blofSer Einfall des Gemidits sind.
Es muss jedoch bedacht werden, dass im Heiligen Qur-an nichts ver-
fasst ist, das den Glauben untermauert, jeder Traum oder jede Vision
(Kashf) oder Offenbarung stamme von Gott. Der Islam rdumt ein, dass
Traume und Offenbarungen von unterschiedlicher Art sein kdnnen.

Zum Beispiel sagt der Heilige Qur-an:
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,Beim Siebengestirn (oder: stengellose Pflanze; das arabische
Wort Al-Nadjm kann beides bedeuten; Anm.d.U.), wenn es
sinkt, euer Gefdhrte (Muhammad) ist weder verirrt noch ist er
im Unrecht noch spricht er aus Begierde. Nichts als (reine) Of-
fenbarung ist es, was offenbart wird. Der an Kraften Méchtige
hat ihn gelehrt.”*

% 53:2-6.
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,Ich rufe zum Zeugen die stengellose Pflanze, wenn sie fillt.” Das heif3t, eine
Pflanze, die keinen Stengel hat, féllt zu Boden, wenn sie heranwachst,
und desgleichen triumphiert ein Betriiger oder Selbstgetduschter nie.
Da die Lehren eines solchen Menschen nicht auf grundsitzlichen geis-
tigen Wahrheiten beruhen, beinhalten sie die Samen ihrer eigenen Ver-
nichtung. Darum erscheinen, wenn seine Anhéangerschaft zuzunehmen
beginnt, gleichzeitig Zeichen des Niedergangs, und bevor ein solcher
Mensch allgemein akzeptiert wird, bevor sich seine Bewegung als eine
separate Religion fest einfiihrt (d.h. bevor sie solche Ausmafie annimmt,
dass sie zu den grofien Religionen der Welt gezahlt wird), und bevor
eine derartige Zeitspanne verstrichen ist, die die Behauptung rechtfer-
tigt, dass dieses System den Test der Zeit bestanden hat, beginnt seine
Bewegung zu zerfallen und schliefllich féllt das gesamte Machwerk zu
Boden.

Der Vers fahrt fort: Euer Gefdhrte hat sich weder verirrt noch beruht
sein Anspruch auf Bosheit, (d.h. weder tduscht er sich noch ist er ein
Betriiger). ,,Noch spricht er auf eigenen Wunsch.” (d.h. es ist weder der
Fall, dass der Wunsch Vater des Gedankens ist, noch, dass er die Dinge
seiner Vorstellungsgabe als gottliche Offenbarungen betrachtet. Was er
empfangen hat, ist eine Offenbarung, die er von einer dufieren Macht
erhalten hat, und glaubt nicht, dass es der Teufel ist, der es ihm ein-
gefloBSt hat). ,Die Quelle seiner Offenbarung ist der Erhabene und Miich-
tige Gott”, Der iiber alles herrscht und durch Seine Erhabenheit und
Macht die Wahrheit Seiner Offenbarung begriinden wird; seine Lehre
wird sich wie ein médchtiger Baum ausbreiten; Menschen aller Gesell-
schaftsschichten und Umstdnde werden sie akzeptieren, und Zeit wird
sie nicht vernichten konnen.

In diesem Vers wird das Wesen von Offenbarungen in unterschiedli-
che Arten differenziert. Erstens jene, deren Quelle schwer festzustellen

sind, z.B. die das Ergebnis von geistiger Verwirrung sind. Zweitens jene,
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die das direkte Ergebnis der eigenen Begehren des Menschen sind und
bei denen leicht festgestellt werden kann, dass sie solcher Natur sind.
Drittens jene, die von einem tiblen Geist ausgehen und somit nichts als
Schlechtes und Unreines enthalten. Viertens, gottliche Offenbarungen.
Wenn ich also sage, dass der Islam Offenbarungen als eines der Mittel
beschreibt, wortiber eine Vereinigung mit Gott hergestellt werden kann,
meine ich nicht jede Art von Traume oder Offenbarungen. Ich gebe zu
und in der Tat hatte der Heilige Qur-an viele Jahrhunderte bevor die
moderne, psychologische Betrachtung von Trdumen etc. Gestalt an-
nahm auch erklért, dass Traume und Offenbarungen aufgrund geistiger
Verwirrung oder personlicher Wiinsche entstehen konnten. Mit Offen-
barungen meine ich nur géttliche Offenbarungen, die sich von geistigen
Tauschungen oder Vorstellungen, die den eigenen Wiinschen entsprin-

gen, deutlich unterscheiden.

Gottliche Attribute manifestieren sich in Seinen Dienern

Trotzdem, da hier noch immer Raum fiir Zweifel und Verwirrung ver-
bleibt, sind Offenbarungen nicht absolut und als Mittel gottlicher Er-
kenntnis nicht so vollkommen, wie es fiir absolute Gewissheit, die jede
Moglichkeit des Zweifels am Glauben ausschlie8t, erforderlich ist. Der
Islam behauptet jedoch nachdrticklich, dass diese Stufe perfekter und
absoluter Gewissheit durch ihn erreicht werden kann. Er ermahnt seine
Anhénger, etwa vierzig oder fiinfzig Mal am Tag in den taglichen Salat
das Gebet zu wiederholen: , Herr, fiihre uns auf den geraden Weg, den Weg
derer, denen Du Deine Gnade erwiesen hast.” An anderer Stelle erwdhnt
der Heilige Qur-an jene, denen Gott Seine Gnade erwiesen hat: Es sind
die Propheten; die Siddiques, d.h. jene, die den Propheten nahe sind;
die Shahieds, d.h. jene, die dem Prophetentum nicht nahe sind, aber in

sich selbst dennoch das Wirken gottlicher Attribute zeigen und auf der
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Grundlage ihrer personlichen Erfahrungen Menschen zu Gott fiihren
konnen; und die Silihin oder Rechtschaffenen. Wenn ein Mensch nicht
eine der ersten drei erwdhnten Ehren erlangt, so kann er eine perfekte
Gewissheit des Glaubens nicht erreichen.

Wie konnen géttliche Attribute uns niitzen? Zum Beispiel wird uns ge-
sagt, dass Gott allwissend ist. Gibt es einen genuinen Beweis Seines Wis-
sens? Bevor wir die Auswirkungen dieses Attributs nicht mit eigenen
Augen sehen, wie kénnen wir mit Zuversicht, nein, aufrichtig sagen,
dass Er allwissend ist? Uns wird gesagt, dass Er die Toten wieder zum
Leben erweckt, wenn wir aber keinen diesbeziiglichen Beweis haben,
wie konnen wir aufrichtig behaupten, dass Er die Toten zum Leben er-
weckt? Uns wird gesagt, dass Er der Schopfer ist, aber wir sehen, dass
die gesamte Schopfung von bestimmten Naturgesetzen beherrscht
wird. Wie also kénnen wir glauben, dass Gott bei der Erschaffung die-
ses Universums Seine Hand im Spiel hatte und wie kdnnen wir aufrich-
tig versichern, dass Er der Schopfer ist? Weiter wird uns gesagt, dass
alle Dinge in Seiner Hand liegen und Seine Macht bestatigen, aber wir
stellen fest, dass Tausende von Menschen Seine blofSe Existenz leugnen;
wie konnen wir, in Abwesenheit irgendeines deutlichen Zeichens Seiner
Macht mit Gewissheit, nein, aufrichtig sagen, dass Er das Universum
beherrscht? Desgleichen ist der Fall bei allen Seinen Attributen. Wenn
wir nicht tiberzeugt sind, dass die Attribute Gottes sich auf eine Weise
offenbaren, die jede Moglichkeit des Zufalls ausschliefst, wie kann ge-
glaubt werden, dass all jene Attribute tiberhaupt existieren? Wir kénnen
Gott nicht mit unseren physischen Sinnen, sondern nur aufgrund Seiner
Attribute erkennen. Falls wir keinen festen Beweis der Manifestation je-
ner Attribute haben, wie kénnen wir aufrichtig sagen, dass Gott existiert
und dass unser Universum nicht aufgrund der Wirkung eines vielseiti-
gen aber perfekten Naturgesetzes existiert?

Dieser Zweifel wird nur durch den Islam beseitigt, denn er bringt lau-
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fend Menschen hervor, die Manifestationen der Attribute Gottes sind,
indem sie zuerst eine Reflexion dieser Attribute in ihren eigenen We-
sen empfangen und dann andere zum perfekten Wissen und Erkennen
Gottes fithren, indem sie demonstrieren, wie die gottlichen Attribute in

ihnen wirken.

Der Messias™ als Widerspiegelung gottlicher Attribute

Im gegenwiértigen Zeitalter entsandte Gott den Verheiflenen Messias®,
damit es den Menschen erméglicht wird, vollkommenes Wissen und
Kenntnis von Thm zu erwerben und von Zweifel und Verzweiflung
befreit zu werden. Er war ein so perfekter Anhénger des Islam, dass
er die Stufe des Prophetentums erreichte und Gott ihn auf eine Ebene
geistigen Wissens erhob, die selbst von Abraham®, Moses* oder Jesus™
nicht erreicht wurde. Er manifestierte in sich die Attribute Gottes auf so
gewisse und perfekte Weise, dass alle, die dies sahen, darob verwun-
dert waren und alle, die dies horten von Wunder erfiillt wurden. Hun-
derttausenden sind durch die von ihm gezeigten Zeichen neue Leben
eingehaucht worden und eine grofie Anzahl von Menschen ist durch
seine wunderbare Kraft geheilt worden. Er erreichte jene vollkommene
Stufe gottlicher Erkenntnis, die jede Moglichkeit des Zweifels und der
Beftirchtung ausschliefit, und fand jene vollkommene Einheit mit Gott,
die keine Trennung zuldsst. Er war so von goéttlicher Farbe durchtrankt,
dass alle anderen Farben davor verblassten. Er entsagte der Welt voll-
kommen und widmete sich vollig dem Dienst am ewig Geliebten, Der
infolge jener Hingabe sein wurde. Er priifte jede Lehre und jedes Gebot
des Islam an seiner eigenen Person, befand sie fiir perfekt und erleb-
te dadurch die Friichte ihrer Befolgung. Gott bekleidete ihn mit dem
Umhang Seiner Attribute und er kam bekleidet damit zur Welt zurtick,
um die Menschheit zu Gott zu fithren, denn nur jene koénnen aufwiérts
schreiten, die von oben herabgekommen sind.
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Jesus™ hat gesagt: ,Kein Mensch ist je zum Himmel aufgegangen aufer
dem, der vom Himmel herabkam.”'® (Johannes 3:13)

Hier kann hinzugefiigt werden, dass kein Mensch andere zum Himmel
fithren kann, aufier dem, der vom Himmel entsandt wird. Der Verhei-
Bene Messias™, derjenige, den Gott mit dem Umhang Seiner Herrlich-
keit bekleidet und fiir die Fithrung der Menschheit entsandt hatte, war
somit allein befugt und in der Lage, die Menschheit zu Gott zu fithren.
Zur Unterstiitzung dieser Aufgabe manifestierte er jedes der Attribute
Gottes in seiner eigenen Person und dadurch, dass er Gott dem Men-
schen nidher brachte, brachte er den Menschen niher zu Gott. Der Hei-

lige Qur-an sagt:
024l 55575 25 45 ANIAS, Y

,,Blicke konnen ihn nicht erreichen, Er aber erreicht die Blicke.
Und Er ist der Giitige, der Allkundige.”'%!

Da dies Gottes Art ist, ist Er in diesem Zeitalter dem Verheifsenen Messi-
as® erschienen, hat Sich durch ihn der Menschheit offenbart, um zu zei-
gen, dass Er ein lebendiger Gott ist und dass er so, wie er der Gott von
Abraham?, der Gott von Moses®, der Gott von Jesus® und der Gott von-
Muhammad**¥ war, heute unser Gott ist und uns nicht verlassen hat;
nur wir selbst hatten ihn, aufgrund unserer Unwissenheit, vergessen.

Es ist mir innerhalb der mir zur Verfiigung stehenden Zeit nicht mog-
lich, Bezug nehmend auf jedes Attribut Gottes zu erklaren, wie der Ver-
heifiene Messias™ dieselbigen der Welt zeigte und darbrachte, nachdem
er absolute gottliche Erkenntnis erlangt hatte. Einige wenige jedoch

koénnen hier dargelegt werden.

100 Johannes (3:13)
101 6:104.
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Der Messias® und das gottliche Attribut, zu wissen

Ein Attribut Gottes, das weithin anerkannt wird, ist das Attribut der
Allwissenheit. Alle Religionen lehren, dass Er allwissend ist, aber keine
von ihnen erkldrt, wie wir uns dessen vergewissern konnen. Der Verhei-
flene Messias™ hat uns praktische Illustrationen dieses Attributes Gottes
geliefert. Er hat fiir uns die Geheimnisse des Wissens entdeckt, die ent-
weder (1) den Augen der Welt verborgen waren oder (2) von ihm auf
auflerordentliche Weise erworben wurden oder (3) vom Menschen nicht
erworben werden konnten. Als Illustration der ersten Art brauche ich
mich nur auf seine Lehren zu beziehen, die ich teilweise schon erértert
habe und die ich zum Teil noch spater erldutern werde. Hier werde ich
die zweite und die dritte Art erkldren. Die meisten Menschen wissen
moglicherweise nicht, dass der Verheifiene Messias® in jenem Teil Indi-
ens geboren wurde, der sich zu der Zeit unter der Herrschaft der Sikhs
befand, die Wissen und Gelehrsamkeit geringen Wert beimessten. Er
ging nicht einen Tag in die Schule, sondern studierte einige grundlegen-
de Biicher bei Privatlehrern. Als Gott ihn jedoch in das Prophetentum
erhob, gewédhrte Er ihm im Verlauf einer einzigen Nacht so griindliches
Wissen der arabischen Sprache, dass die Gelehrten Agyptens und Arabi-
ens es nicht mit ihm aufnehmen konnten. Er schrieb Biicher auf arabisch
und forderte seine Gegner wiederholt heraus, etwas ihnen Gleiches
zu verfassen, falls sie meinten, jene seien das Ergebnis gewohnlicher
Bildung und Anleitung. Keiner von ihnen, weder in Indien, Agypten,
Syrien oder Arabien wagte es, diese Herausforderung anzunehmen. Ist
dies nicht ein tiberzeugender Beweis der Allmacht Gottes? Kann der
Erwerb derartigen Wissens das Ergebnis der Einbildungskraft eines
Menschen sein? Der Punjab befindet sich so weit von Arabien entfernt
und ist in solcher Entfernung von allen bekannten Zentren des Wissens,

dass es unmoglich ist, dass der Verheifsene Messias* seine Kenntnis
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des Arabischen von anderen Menschen erworben haben kénnte. Aber
selbst wenn das moglich ware, wie erwarb er derartiges Wissen, das
ihm ermdglichte, beinahe zwanzig Biicher auf arabisch zu schreiben,
aufgrund derer er Menschen, die gelehrt darin waren, erfolgreich her-
auszufordern in der Lage war? Man muss bedenken, dass Personen, die
arabisch jahrelang in Schulen und Universititen des Punjabs studiert
haben, kaum einige wenige Seiten in jener Sprache schreiben kénnen.
Zweifellos erlangen manchmal Personen wie Dante und Shakespeare
eine untibertreffliche Meisterschaft in ihrer Muttersprache, aber sie kon-
nen mit dem VerheifSenen Messias™ nicht verglichen werden, denn sie
behaupteten nicht im Voraus, dass sie solche Meisterschaft erwerben
wiirden. Sie waren sich des Wertes, der ihren Werken im Nachhinein
beigemessen werden wiirde, nicht einmal bewusst. Erst, als ihre Werke
bekannt wurden, wurde ihr wahrer Wert geschétzt. Wenn mehrere Per-
sonen ein Wettrennen veranstalten, muss einer von ihnen die anderen
hinter sich zuriicklassen. Eine solche Errungenschaft jedoch wird nicht
als irgendetwas Ungewdhnliches erachtet. Wenn jedoch eine schwache
und abgemagerte Person, die kaum auf ihren Beinen stehen kann, an
dem Wettlauf teilnimmt und im Voraus erklart, dass sie gewinnen wird,
und den Wettlauf dann auch gewinnt, so muss das gewisslich etwas
AuBlergewohnliches sein und muss der Wirkung von etwas Hoherem
zugeschrieben werden.

Dass Gott Seine Attribute der Allmacht auf diese Weise offenbart, wird
im zweiten Kapitel der Apostelgeschichte bezeugt, wo geschrieben
steht, dass den Jiingern des Heiligen Geists die Sprachen verschiede-
ner Stamme gelehrt wurden. Der Unterschied im Fall der Jiinger und
des Verheiflenen Messias™ besteht darin, dass den ersteren die Spra-
chen nur der jiidischen Stimme gelehrt wurden und ihnen selbst dann
manchmal Fehler darin unterliefen, dem VerheifSenen Messias® aber

wurde die Sprache eines anderen Landes gelehrt und er beherrschte sie
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so vollkommen, dass keiner derjenigen, deren Muttersprache sie war,
sich, nach wiederholten Herausforderungen durch ihn, mit ihm messen

konnte.

Die Sonne des Islam wird im Westen aufgehen

Ein weiterer Beweis der Allmacht Gottes, den wir durch den VerheifSe-
nen Messias™ erhielten, ist das Abhalten dieser Religionskonferenz in
London. Vor vierundreifiig Jahren hatte der VerheifSene Messias® eine
sich auf die Verbreitung seiner Bewegung in England beziehende Vi-
sion. In seinem Buch Isila”-e-Auhdm, das im Jahre 1892 heraus gegeben

wurde, verdffentlichte er sie. Die Worte lauten wie folgt:

,Der Aufgang der Sonne im Westen (wie vom Heiligen Pro-

phetens® des Islam voraus gesagt) bedeutet, dass westliche
Lander, die sich jahrhundertelang in Dunkelheit und Irrtum
befanden, von der Sonne der Rechtschaffenheit erhellt werden
und Anteil an den Segnungen des Islam haben werden. Ein-
mal sah ich mich (in einer Vision) auf einer Kanzel in London
eine tiefgriindige Rede auf Englisch tiber die Wahrheit des Is-
lam halten und danach sah ich, wie ich mehrere weif} gefieder-
te Vogel, deren Korper denen von Fasanen glichen und die auf
kleinen Baumen saf8en, fing. Ich verstand, was dies bedeutete,
namlich, dass, obwohl es mir nicht vergénnt sein moge, selbst
nach London zu reisen, meine Schriften bei jenen Menschen
verdffentlicht werden und viele rechtschaffene Englédnder sich
der Wahrheit zuwenden wiirden. Westliche Lander sind bis-
lang nicht durch ihre Verbundenheit an geistige Wahrheiten
aufgefallen, als ob Gott geistige Weisheit nur dem Osten und
weltliche Erkenntnisse Europa und Amerika gewéahrt hatte.
Alle Propheten vom ersten bis zum letzten Tag sind in Asi-

en erschienen und auch spirituelle Menschen, die Nihe zu
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Gott erwarben, blieben auf die 6stlichen Volker beschrankt.
Aber Gott wiinscht jetzt Seine Wohltdtigkeit auf den Westen
auszudehnen”1%

Die Bedeutung dieser Passage ist vollkommen klar. Vor vierunddreifSig
Jahren informierte Gott den Verheifsenen Messias®, dass der Islam sich
durch ihn in Europa verbreiten wiirde, dass die Verbreitung durch seine
Schriften vonstatten gehen wiirde und dass der Westen schliellich an
den Segnungen des Glaubens so teilhaben wird, wie er heutzutage an
den guten Dinge der Welt teilhat.

Es besteht kein Zweifel daran, dass er sah, wie er selbst die Rede hielt,
da ein Prophet jedoch von seinen Anhédngern, insbesondere von seinen
Nachfolgern (Kalifen), reprasentiert wird, bedeutet die Vision, dass er
oder einer seiner Reprasentanten oder Nachfolger sich nach England
begeben wiirde, um Menschen zum Islam zu rufen, und zeigt an, dass
Islam und Ahmadiyyat von einer Kanzel oder Biihne gepredigt werden
wiirde und dass Menschen ihn akzeptieren und dadurch gesegnet wer-

den wiirden.

Die Erfiillung einer grofien Prophezeiung

Die Erfiillung dieser Vision ist kein blofier Zufall. Die Wichtigkeit ei-
nes Ereignisses kann nur erfasst werden, wenn alle Begleitumstédnde
bekannt sind. Bedenkt die Umstédnde, unter denen diese Vision verof-
fentlicht wurde und in welchen der Mann, der sie veroffentlichte, sich
befand.

Als diese Vision verodffentlicht wurde, war die christliche Religion so
méchtig, dass sie die Muslime einschiichterte. Nicht nur, dass euro-

péische und christliche Autoren voraussagten, dass die vollkommene

192 Jsdla~e-Auhdm, S. 516.
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Vernichtung des Islam durch das Christentum innerhalb eines Jahr-
hunderts vollzogen sein wiirde, sondern auch muslimische Autoren
hatten begonnen, dies indirekt einzugestehen. Einige Muslime riefen,
unter dem Vorwand religiose Reformen einzuleiten, eine Bewegung des
gegenseitigen Verstehens zwischen Islam und Christentum ins Leben,
auf Basis der Annahme, dass beide wahr wiren und die Notwendigkeit
bestiinde, einen Zusammenstof zwischen den beiden zu verhindern,
denn diese Leute befiirchteten, dass der Islam den Attacken des Chris-
tentum nicht standhalten kénnte. Andere hatten begonnen, Entschul-
digungen aus islamischer Perspektive zu verfassen, sie versuchten zu
erkldren, dass gewisse islamische Lehren, gegen die Europa Einwande
erhob, wirklich nicht Teil des Islam wéren, und dass der Islam genau
das lehrte, was Europa genehm war. Sie erklédrten, dass der Islam in
einem Zeitalter der Dunkelheit offenbart wurde, in einer Zeit, in der
die Araber sich in einem duferst degenerierten Zustand befanden. Sie
proklamierten, dass viele der Lehren und Gebote des Islam nur dazu
bestimmt waren, den Zustand der Araber zu verbessern und nicht all-
gemein anwendbar seien, dass diese Lehren nun auf einer Konferenz
von muslimischen Gelehrten und Ulema widerrufen werden wiirden,
dass der Heilige Prophet den Arabern hinsichtlich ihrer nationalen
und religiosen Voreingenommenheiten zu predigen pflegte, und dass
eine Differenz bestiinde zwischen dem, was er sagte und dem, was er
damit meinte. Kurz gesagt, die Muslime hatten durch ihr Verhalten zu-
zugeben begonnen, dass die Tage des Islam gezahlt wiren. Sie hatten
nicht nur die Kraft verloren, fiir den Islam in die Offensive zu gehen,
sondern auch den Mut verloren, ihn zu verteidigen. Sie waren bereit,
sich zu ergeben und warteten nur auf das Angebot besserer Bedingun-
gen seitens des Christentums, unter denen sie nicht wie blofSe Wilde
behandelt werden wiirden.

Andererseits war der Mann, der diese Vision hatte und veroffentlichte

149



Aufklarung tiber Gott

alleine und hatte keine Anhénger. Er hatte gerade seinen Anspruch, der
Verheiflene Messias zu sein, verkiindet, was allgemeinen Groll und Op-
position hervorgerufen hatte. Die Regierung misstraute ihm, die Men-
schen waren ihm feindlich gesinnt. Christen, Hindus und dieselben
Muslime, fiir deren Glauben er eintrat, waren allesamt gegen ihn - die
Letzteren von allen am heftigsten. Sein Anspruch war neu und uner-
wartet. Die Muslime erwarteten einen kriegerischen Mahdi und einen
Messias, der vom Himmel herabkommen sollte. Dieser Mann behaup-
tete kein kriegerischer, sondern ein friedlicher und Frieden schliefender
Mahdi zu sein. Er lehrte, dass der Mahdi und Messias ein und diesel-
be Person sei, eine Person, die nicht vom Himmel herabsteigen wiirde,
sondern auf der Erde erscheinen sollte. Am eigenartigsten von allem
war fiir alle aber, dass er behauptete, selbst diese Person zu sein, selbst
sowohl den Mahdi als auch den Messias zu verkorpern, eine Person,
die sich nicht durch weltliche Auszeichnungen in Gelehrsamkeit, Rang
oder Ehre profilieren konnte.

Davon abgesehen fordern Reisen in entfernte Lander viel Geld und die-
ser Mann hatte zu jener Zeit nur eine Anhéngerschaft von vierzig oder
flinfzig Personen, die alle, mit Ausnahme von ein oder zwei, die sich
in vergleichsweise besseren Umstanden befanden, sehr arm waren, im
Durchschnitt weniger als fiinf Schilling die Woche verdienten und dar-
aus sogar flir den Unterhalt ihrer Familien und sich selbst aufkommen
mussten. Unter diesen Umstdnden, sechstausend Meilen von England
entfernt, in einem Land lebend, das Teil des Britischen Reiches bildete
und sich zu jener Zeit in einem Zustand duflerster politischer Erniedri-
gung befand, in der riickstandigsten Provinz Indiens lebend, die meh-
rere hundert Meilen vom Meer entfernt liegt, und als Einwohner eines

103

Dorfes, das sich selbst heutzutage'® elf Meilen von der néchsten Eisen-

1% Das gilt fiir 1924. Heute ist das kleine Stadtchen am Zugverkehr angebunden
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bahnstation entfernt befindet und zu jener Zeit nur zweimal wéchent-
lich mit der Post versorgt wurde (wobei der Postbeamte gleichzeitig der
Schulmeister war), und das sich keiner hoheren als einer mundartlichen
Grundschule rithmen konnte (denn so war Qadian zu jener Zeit); dieser
Mann verkiindete, dass Gott seine Lehre im Westen verbreiten wiirde,
dass sie von Biithnen und Kanzeln gepredigt wird und Menschen ihre
Wahrheit annehmen und der Bewegung beitreten wiirden. All dies er-
eignet sich in der Tat; seine Bewegung verbreitet sich und Menschen
aller Gesellschaftsschichten treten ihr bei; sie tritt in Erscheinung und
beginnt die wahrheitsliebenden Seelen des Westens anzuziehen.

Die von den Veranstaltern der Religionskonferenz an die Vertreter der
verschiedenen Religionen verteilte Einladung ist von keiner besonderen
Bedeutung, denn eine solche Einladung musste erfolgen, um die Kon-
ferenz erfolgreich zu gestalten. In unserem Fall genief3t sie jedoch eine
besondere Bedeutsamkeit, denn sie bedeutet die Erfiillung der Vision,
auf die ich mich gerade bezogen habe und die unter den erlduterten
widrigen Umstanden veroffentlicht wurde. Falls diese Bewegung einen
gewdhnlichen, normalen Weg durchlaufen hétte, so wiirde sie nicht zur
Teilnahme an dieser Veranstaltung eingeladen worden sein, denn sie
wiirde schon lange zuvor aufgrund der duflerst widrigen Umsténde, die
sie zu bewiltigen hatte, zu existieren aufgehort haben; Gott aber hat sie,
in Ubereinstimmung mit dieser Vision, gedeihen lassen und schlieflich
hat sich das, was vorausgesagt worden war, ereignet. Dies zeigt, dass
Gott allméchtig ist, und dass Er Dinge offenbart, von denen der Mensch
kein Wissen und keine Vorstellung haben kann, und die zur offenbarten
Zeit von der Menschheit als unverntinftig und dem gesundem Men-

schenverstand zuwider betrachtet wurden.

(Anm.d.U.).
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Die Prophezeiung iiber den 1. Weltkrieg und den Zaren

Ich kann diesen Teil meiner Diskussion nicht schliefSen, ohne ein weite-
res Mal die durch den Verheifienen Messias® vorgefiihrte Allmachtig-
keit Gottes anzufiihren. Auch dieses Ereignis bezieht sich auf Europa,
darauf, dass es dort und in Amerika einen grofien Einfluss ausgetibt hat
und noch immer austibt. Ich beziehe mich auf seine den Ersten Weltkrieg
und das Ende des Zaren betreffende Prophezeiung. Diese Prophezei-
ung wurde stiickweise veroffentlicht und von 1904 bis 1908 vollendet.
Er prophezeite, dass ,.ein méchtiges Erdbeben im Kommen wire” und er er-
Kklarte, dass es nicht unbedingt bedeutete, dass die Erde erschiittert wer-
den wiirde, sondern dass es eine Form von Katastrophe bedeutete ,die
grofSen Verlust von Leben und Zerstorung von Gebiuden hervorrufen wiirde,
Strome von Blut wiirden fliefSen und grofie Bestiirzung wiirde bei den Men-
schen ausgelost werden.” Anhand der Einzelheiten dieses Erdbebens wie
seinerzeit vorausgesagt, scheint es, dass die Prophezeiung einen grofsen
Krieg voraussagte, denn sie besagt, , Bestiirzung wiirde in der ganzen Welt
hervorgerufen werden und Reisende wiirden sehr zu leiden haben.” Weiter
besagt sie, dass ,Strome von Blut flieflen wiirden und die Katastrophe trite
plotzlich ein. Junge Minner wiirden durch den Schock ergrauen. Berge wiirden
zersprengt werden und viele Menschen wiirden wahnsinnig werden. Die ganze
Welt wiirde seine Auswirkungen spiiren, aber die Lage des Zaren wiirde ganz
besonders furchtbar sein. Die Fundamente von Regierungen wiirden erschiit-
tert werden; Kriegsmarine wiirde auf der Suche nach feindlicher Kriegsmarine
sein und die Meere auf der Suche nach feindlichen Schiffen durchstreifen; es
wiirde Seeschlachten geben; die Erde wiirde umgekrempelt werden und Gott
wiirde mit Seinen Scharen kommen, um die Uberschreiter und Unterdriicker
zu strafen. Die Katastrophe wiirde sich selbst auf die Vogel in der Luft auswir-
ken. Die Araber werden Kriegsvorbereitungen treffen und die Tiirken werden

in Kleinasien geschlagen werden, wiirden aber einen Teil ihres verlorenen Ho-
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heitsgebietes zuriick erobern.” Es wurde auch gesagt, dass , Zeichen dieser
Katastrophe im Voraus erscheinen wiirden”, dass , Gott sie aber eine zeitlang
hinauszogern wird.” Auf jeden Fall , wiirde sich dies innerhalb von sechzehn
Jahren nach Verdffentlichung der Prophezeiung, jedoch nicht zu Lebzeiten des
VerheifSenen Messias® auf der Welt ereignen.”%

Wie deutlich und gewaltig diese Prophezeiung in Erfiillung gegangen
ist! Wie furchtbar war das Erdbeben, das vorausgesagt wurde, und wie
wurde die Erde davon erschiittert! Wie ich schon gesagt habe, bedeutet
das fiir die Katastrophe verwendete Wort nicht Erdbeben im wortwort-
lichen Sinn, denn dasselbe Wort wird im Heiligen Qur-an'® und in der
Bibel verwendet, um Kriege anzuzeigen (Samuel 14:15). Jede Einzelheit
dieser Prophezeiung wurde deutlich erfiillt. Der Krieg brach plétzlich
aus und wirkte sich auf die ganze Welt aus. Die Prophezeung wurde zu-
erst im Jahre 1904 veroffentlicht und der Krieg brach im Jahre 1914 aus,
also nach dem Tod des Verheifsenen Messias®, der sich im Jahre 1908 er-
eignete. Er wirkte sich nicht nur auf jene Méchte und Regierungen aus,
die daran teilnahmen, sondern auch auf andere Machte und Lander. Er
brachte so grofie Leiden fiir Reisende, die man sich nicht einmal vor-
stellen mochte. Menschen, die zu jener Zeit, als der Krieg ausbrach, in
anderen Landern reisten, haben lange und schmerzliche Geschichten zu
erzdhlen von beschwerlichen Reisen, Flucht um Mitternacht, Gefangen-
schaft und Hungersnot. Viele von ihnen konnten jahrelang nicht mit ih-
ren Liebsten in Verbindung treten und kein Nachrichtenaustausch war
moglich. Berge wurden in die Luft gesprengt, als ob sie nichts weiter
als Erdhtigel wéren. Einige franzosische Berge, die sich im umkampften
Kriegsgebiet befanden, wurden dem Erdboden gleich gemacht. So viel

Blut wurde vergossen, dass Strome und Fliisse in Realitdt damit rot ge-

104 Brahin-e-Ahmadiyya Band V und Hagiqatul Wahi.
10599:2.
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farbt wurden. Viele Menschen ergrauten vor Schock und so viele Men-
schen wurden wahnsinnig, dass Kriegsneurose zu einer neuen Art von
Geisteskrankheit wurde, aufgrund derer Tausende monate- und selbst
jahrelang behindert blieben. Marinetibungen und -bewegungen fanden
in nie dagewesenem Mafle statt. So weite Landstriche wurden umge-
krempelt, dass Frankreich seine verwiisteten Gebiete noch immer nicht
hat wiederherstellen kénnen. Der Larm von Kanonenschiissen und vom
Zerbersten der Bomben trieb die Vogel in die Luft und hinderte sie dar-
an, sich auf den Baumen auszuruhen, so dass viele von ihnen aufgrund
von Erschépfung und Ermiidung starben.

Der Krieg ereignete sich beinahe schon im Jahre 1911, als Deutschland
seinen ,Panther“’® nach Agadir'” entsandte, aber - in Ubereinstim-
mung mit der Prophezeiung — konnte der Krieg abgewendet werden,
weil Grofibritanien standhaft blieb und kontinentale Staatsménner sich
fiir einen Krieg nicht geriistet sahen. Auch die Araber schlossen sich
den Allierten an und hielten es fiir angebracht, sich von den Tiirken
zu trennen. Die Dardanellen und der Irak wurden von den Tiirken als
die hauptsachlichen strategischen Punkte erachtet, die Allierten jedoch
versagten an diesen beiden Kriegsschaupldtzen und schliefSlich wurden
die Tiirken in Palédstina in Ubereinstimmung mit der Prophezeiung ge-
schlagen und der Krieg nahm ein Ende. Aber die Tiirken sammelten
unter der Fithrung von Mustapha Kamal Pasha neue Kraft und gewan-
nen, wie prophezeit, einen Teil ihres verlorenen Gebietes zuriick. Der
schrecklichste Teil der Prophezeiung betraf jedoch den Zaren von Russ-
land. Von allen vom Krieg betroffenen Monarchen wurde der Zar in der
Prophezeiung erwéhnt und es hief}, dass sein Los wihrend des Krie-

ges bedauernswert sein wiirde, d.h. nicht nur wiirde er seinen Thron

106 Ein Kanonenboot (Anm.d.U.).
107 Hafenstadt im Stiden Marokkos (Anm.d.U.).
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verlieren, sondern auch andere Harten und Leiden und Entbehrungen
erleiden. Die Prophezeiung schien anzuzeigen, dass der Zar nicht ster-
ben oder sofort getotet werden wiirde, sondern schmerzhafte Leiden
zu ertragen haben wiirde. Die Prophezeiung ist in jeder Einzelheit in
Erfiillung gegangen. Der Zar verlor seinen Thron, blieb aber am Leben.
Er wurde erst getotet, nachdem er hochst schmerzhaften korperlichen
und geistigen Torturen ausgesetzt worden war. Seine Ehefrau und seine
Tochter wurden in seiner Gegenwart entehrt, wahrend er machtlos war
und ihnen nicht helfen noch sie retten konnte.

Bei der Wiedergabe seiner Leiden stehen einem die Haare zu Berge und
das Herz beginnt zu weinen, aber gleichzeitig wird auch der Glaube an
den allméachtigen Gott bestarkt, wenn man sieht, wie Er alle diese Dinge
zwolf Jahre vor dem Ereignis selbst voraussagte, zu einer Zeit, als nie-
mand sich vorstellen konnte, dass sie sich ereignen wiirden.

Gentigen diese Tatsachen nicht als Beweis, dass der Gott des Islam all-
wissend ist, dass der Islam allein die Religion ist, die einen allwissenden
Gott vorzeigt, und dass der Islam allein eine Beziehung zwischen dem

Menschen und Gott herstellen kann?

Gottes Attribut, der Schopfer zu sein

Ein weiteres wohlbekanntes Attribut Gottes, das von beinahe allen Reli-
gionen akzeptiert wird, ist das Attribut zu erschaffen. Die meisten Reli-
gionen behaupten, dass das von ihnen darbegrachte Konzept von Gott
dieses Attribut beinhaltet. Sie lehren, dass alle Materie und der Mensch
von Gott erschaffen wurden, und dass das gesamte Universum Seine
Schopfung ist. Aber welchen Beweis haben sie zur Unterstiitzung die-
ser Behauptung? Keinen! Ihre Behauptung beruht nur auf eine negative
Vermutung. Falls Gott nicht der Erschaffer dieses Universums ist, wer

ist es dann? Ein Atheist has dasselbe Material vor sich. Er ist jedoch
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ein eifrigerer Schiiler dieser Gesetze und kommt zu dem Schluss, dass
dieses Universum selbst lauft und nicht von irgendeiner dufleren Kraft
oder Vermittlung beherrscht wird. Wenn sogar jene, die die Erforschung
der Natur zu ihrem Lebenswerk machen, keine Fiihrung von ihr erlan-
gen, wie kann die Natur Gewissheit in den Herzen jener erzeugen, die
blofle Laien sind?

Das AuRerste, auf das die Natur hindeutet, ist, dass es einen Erschaffer
dieses Universums geben muss. Dies ist jedoch eine blofie Vermutung
und kann Glauben und Gewissheit nicht ersetzen. Die Erfahrung lehrt
uns, dass wir die Ursache eines Phanomens, das wir zuvor nicht kann-
ten, oft entdecken, wenn jenes sich als etwas anderes erweist, als wir
angenommen hatten. Ist es darum nicht moglich, dass unser Glaube,
dass es tiber allen Naturgesetzen einen Erschaffer und Beherrscher die-
ser Welt geben mdisste, aufgrund unserer Unkenntnis des Wesens, der
Eigenschaften und der Genese einer Sache entstanden sein mag? Es mag
sein, dass Materie Energie und Eigenschaften besitzt, die uns unbekannt
sind und die sie in ihrem Wirken unabhéngig von irgendeiner dufleren
Kraft machen. Wie kénnen wir angesichts dieser Moglichkeiten durch
die blofle Vermutung, dass es einen Erschaffer des Universums geben
miisste, befriedigt sein? Wir benttigen einen Beweis, der uns von der
Stufe von ,miisste geben” zur Stufe von ,gibt” fiihrt und alle Zweifel und
Beftirchtungen beseitigt. Dies ist nur moéglich, wenn wir die Wirkung
der Attribute der Schopfung mit unseren eigenen Augen sehen und
uns so tiberzeugen, dass Gott wirklich erschafft. Keine Religion ist in
der Lage, uns hinsichtlich dieses Attributes Gottes Gewissheit zu ver-
schaffen. Der Verheifiene Messias® jedoch fiihrt uns zu dieser Stufe des
Wissens. Er bittet uns nicht nur zu glauben, dass es einen Gott gibt und
Er auch der Schopfer ist, vielmehr beansprucht er, uns das eigentliche
Wirken des Attributs Gottes zu erschaffen zu zeigen, und dass es nicht

nur die Natur ist, die erschafft, sondern der Erschaffer der Natur Selbst
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es ist, Der erschafft. Es gibt viele Beispiele hiertiber, ich aber werde mich
damit zufrieden geben, nur von zwei oder drei zu berichten.

Es muss bedacht werden, dass ein bestimmtes Ergebnis nicht der Hand-
lung und dem Eingreifen irgendeines Wesens zugeschrieben werden
kann, bis wir sowohl im Positiven als auch im Negativen davon tiber-
zeugt sind, d.h. bis wir davon tiberzeugt sind, dass das Ergebnis von je-
nem Wesen herbeigefiihrt werden kann, wenn jenes es so wiinscht, und
dass es nicht herbeigefiihrt werden kann, wenn jenes es nicht wiinscht.
Vom positiven Gesichtspunkt aus gesehen bleibt noch Raum fiir die
Vermutung, dass es andere Wesen geben konnte, die auch dhnliche Er-
gebnisse herbeifiihren kénnen. Die Versicherung also, dass eine gewisse
Sache nur von einem bestimmten Wesen ausgefiihrt werden kann, be-
inhaltet notgedrungen, dass es, falls jenes Wesen es nicht tut, tiberhaupt
nicht getan werden kann. Dieses Prinzip beachtend gehe ich dazu tiber,
die positiven und negativen Beweise zu erbringen, die der VerheifSene
Messias™ fiir das Wirken des goéttlichen Attributes zu erschaffen darge-
bracht hat.

Ein Zeichen fiir Gottes Existenz als Schopfer

Zuerst werde ich jene Zeichen beschreiben, die als positive Beweise des
Wirkens dieses Attributes bezeichnet werden konnen. Im Hinblick auf
das erste von ihnen werde ich nur die Aussage des Mannes anfiihren,
der der Hauptzeuge dieses Zeichens ist. Der Name dieses Mannes ist
Ata Muhammad. Er ist ein Patwari (d.h. untergeordneter Steuerbeam-

ter) und seine Aussage lautet wie folgt:

,Bevor ich ein Ahmadi wurde, war ich ein Patwari in Win-
jwan im Distrikt Gurdaspur. Qazi Ni‘matullah von Batala,

den ich oft zu treffen pflegte, erzdhlte mir von Hadhrat Sahib
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(der Verheifsene Messias®), ich schenkte jedoch seiner Rede nie
viel Aufmerksamkeit. Einmal, als er sehr harndckig war, sagte
ich zu ihm, dass ich seinem Mirza schreiben und bitten wiir-
de, betreffs einer gewissen Angelegenheit fiir mich zu beten,
und dass ich ihn, falls sein Gebet erhort wiirde, akzeptieren

wiirde. Dann schrieb ich an Hadhrat Sahib, erwdhnend, dass,

da er der Messias® und ein Wali (d.h. Heiliger) zu sein be-
ansprucht, seine Gebete erhort werden miissten. Ich bat ihn
zu beten, dass Gott mir ein schénes und talentiertes, mann-
liches Kind mit der von mir gewiinschten meiner Ehefrauen
gewdhren moge. Am Schluss meines Briefes schrieb ich, dass
ich seit Jahren drei Ehefrauen hitte, dass aber keine ein Kind
gebar und dass ich mir ein Kind von meiner &ltesten Ehefrau
wiinschte (bedeutend, dass, da sie immer &lter wurde, we-
niger Hoffnung darauf bestand, dass sie ein Sohn gebdren
konnte). Ich erhielt eine Antwort vom verstorbenen Maulvie
Abdul Karim Sahib (der eines der fithrenden Mitglieder der

Ahmadiyya Bewegung war und dem Verheiflenen Messias®™
als Sekretdr diente), die besagte, dass Hadhrat Sahib fiir mich
gebetet hitte, und dass Gott mir einen schonen, talentierten
und gutgesinnten Sohn mit der von mir gewiinschten meiner
Ehefrauen gewidhren wiirde, dass ich jedoch, wie Zachariasas,
zuerst bereuen miisste. Zu jener Zeit fiithrte ich ein liederliches
Leben, war dem Alkohol verfallen und pflegte Bestechungs-
gelder anzunehmen. Als ich diese Antwort erhielt, begab ich
mich zur Moschee und befragte den Mullah, was mit der Reue
des Zachariasas gemeint sei. Der Mullah und die anderen Leu-
te in der Moschee waren iiberrascht, einen lasterhaften Mann
wie mich in der Moschee zu sehen, und der Mullah konnte
meine Frage nicht beantworten. Dann erkundigte ich mich bei
Maulvie Fateh Din von Dharamkot, der ein Ahmadi war, und
er sagte mir, dass die Reue des Zachariasas bedeutete, dass
ich meine iible Lebensart aufgeben miisste. Ich sollte keine Be-
stechungsgelder mehr annehmen, meine Gebete regelmaflig
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verrichten, fasten, und hdufig die Moschee aufsuchen. Demge-
méf dnderte ich meinen Lebensstil. Ich entsagte dem Alkohol,
horte auf, Bestechungsgelder anzunehmen und wurde regel-
mafig im Beten und im Fasten. Vier oder fiinf Monate spater
traf ich meine ilteste Ehefrau in Trdnen aufgeldst an, als ich
das Haus betrat. Als ich sie nach dem Grund dafiir befragte,
sagte sie mir, dass ich aufler ihr schon zwei weitere Ehefrauen
hitte, weil sie keine Kinder geboren hitte, und dass sie jetzt
eine weitere Katastrophe befallen hitte, namlich, dass ihre Pe-
riode aufgehort hétte und sie jetzt nicht mehr hoffen kénnte,
je ein Kind zu gebéren. Thr Bruder war in jenen Tagen ein Poli-
zei Unter-Inspektor in Amritsar und sie bat mich, sie zu ihrem
Bruder zu schicken, um sich drztlichen Rat einzuholen. Ich riet
ihr jedoch, die 6rtliche Hebamme zu Rate zu ziehen. Das tat
sie und bat die Hebamme, sie zu behandeln. Die Hebamme
untersuchte sie und sagte ihr, dass sie bei ihr nichts zu tun
haben wiirde, da Gott ihrer Meinung nach in ihrem Fall einen
Fehler begangen hitte (bedeutend, dass sie kinderlos gewe-
sen war und es jetzt den Anschein einer Schwangerschaft gab.
Gott muss einen Fehler gemacht haben!). Somit verlief3 sie das
Haus, indem sie sagte, Gott hitte einen Fehler gemacht. Ich bat
sie, das nicht zu sagen, denn ich hitte Mirza Sahib gebeten, fiir
mich zu beten und ich war der Uberzeugung, dass dies das
Ergebnis seines Gebetes war. Einige Zeit danach wurde mei-
ne Erwartung bestatigt und ich begann, Leuten zu erzahlen,
dass wir einen schénen Knaben erhalten wiirden. Die Leute
wunderten sich dariiber und sagten, dass das, falls es eintref-
fen wiirde, in der Tat ein Wunder sein wiirde. Endlich kam
die Zeit und das Kind wurde geboren. Es war ein mannliches
Kind und schon. Das Kind wurde in der Nacht geboren und
ich lief sofort nach Dharamkot, wo meine Verwandten leb-
ten, und unterrichtete sie von diesem Ereignis. Als sie diese
Nachricht vernahmen, begaben sich viele Leute sofort nach

Qadian, um der Bewegung beizutreten, aber auch andere, die
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nicht mitgingen. Auch einige Leute aus Winjwan schlossen
sich aufgrund des wunderbaren Ereignisses der Ahmadiyya
Bewegung an. Auch ich tat es. Ich nannte das Kind Abdul Hagq.
Ich war seit mehr als zwolf Jahre verheiratet und war bis dahin
kinderlos.”1%

Kann es einen deutlicheren Beweis der Tatsache geben, dass unser Gott
ein lebendiger Gott und auch der Schopfer ist? Hatte es keinen Gott ge-
geben oder wire Gott nicht der Schopfer gewesen, wie hétte es sein kon-
nen, dass aufgrund der Gebete des Verheiffenen Messias® einem kin-
derlosen Mann, der innerhalb von zwdlf Jahren drei Frauen geehelicht
hatte, um ein Kind zu erhalten, ein Sohn geboren wird? Nicht nur wurde
ein Kind geboren, sondern seine Geburt ereignete sich in Ubereinstim-
mung mit dem Wunsch des Vaters und zu den von ihm niedergelegten
Bedingungen, d.h. das Kind wurde seiner &ltesten Ehefrau geboren, war
ein Knabe und war schon. Falls es keinen Gott gibt oder Er nicht der
Schopfer ist, wie bewirkten die Gebete des Verheiflenen Messias® dann
all dies? Wir sind dariiber hinaus von diesem wunderbaren Zeichen be-
eindruckt, wenn wir wissen, dass der Mann, der darum bat, im Voraus
informiert wurde, dass ihm das gewiinschte Zeichen gezeigt werden
wiirde. Die Bedeutung eines Ereignisses kann ermessen werden, wenn
beachtet wird, welche Wirkung es auf diejenigen ausgeldst hat, die es
erlebt haben. Wie zuvor erkldrt wurde, war die Wirkung dieses Ereig-
nisses, dass sowohl der Mann, der das Zeichen erbeten hatte, als auch
viele seiner Verwandten und Dorfgenossen Ahmadis wurden und viele
von ihnen sofort aus ihrem Dorf aufbrachen, um sich der Ahmadiyya
Bewegung anzuschliefen. Das Kind und sein Vater und viele von de-
nen, die Zeugen dieses Zeichens waren, leben noch. Jedermann, der die
Wahrheit dieser Aussage nachpriifen mochte, kann dies durch Nachfra-

ge bei ihnen tun.

18 Sjrat-ul-Mahdi, zusammengestellt von Hadhrat Mirza Baschir Ahmad.
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Viele dhnliche Zeichen wurden dem Verheiflenen Messias™ gezeigt. Ein
jedes seiner Kinder wurde als Ergebnis einer Prophezeiung geboren
und vielen kinderlosen Paaren wurden infolge seiner Gebete Kinder

geboren.

Die Manifestation eines Traumbilds: Gottes rote Tinte

Ein weiteres seiner Wunder, das sich auch auf Gottes Attribut zu er-
schaffen bezieht, ereignete sich wie folgt. In einem Traum sah der Ver-
heiffene Messias®, dass er eine Liste aufgestellt hatte, die sich auf einige
zukinftige Ereignisse in seinem eigenen und den Leben einiger seiner
Freunde bezog, von der er wiinschte, dass Gott sie genehmige. Darauf-
hin sah er Gott personifiziert. Er legte Ihm die Liste zur Unterschrift
vor. Gott unterzeichnete sie mit roter Tinte. Bevor Er unterschrieb schiit-
telte er die tiberschiissige Tinte mit einer Bewegung Seiner Hand von
der Federspitze. Einige Tropfen der so abgeschiittelten Tinte fielen auf
die Kleidung des Verheilenen Messias*. Das Erkennen der Liebe und
Gnade Gottes, seine Bitte zu erfiillen, trieb ihm Tranen in die Augen
und mit einem leichten Schiitteln erwachte er. Einer seiner Schiiler na-
mens Miyan Abdullah Sanauri, der ihn derzeit massierte, lenkte seine
Aufmerksamkeit auf einige feuchte rote Tropfen auf seiner Kleidung.
Der Verheifiene Messias® erzdhlte ihm daraufhin die Einzelheiten der
Traumvision. Diese roten Tropfen waren auf das Oberhemd des Verhei-
flenen Messias®™ und auf die Kappe von Miyan Abdullah gefallen (Mi-
yan Abdullah ist ein Steuerbeamter im Dienst des Staates von Patiala.).
Miyan Abdullah bat darum, das Oberhemd als Andenken an dieses
Wunder zu erhalten. Der Verheiflene Messias* gab ihm das Oberhemd
unter der Bedingung, dass er in seinem Testament verfiigen miisse, dass
das Hemd bei seinem Tod mit ihm begraben werden miisse, damit die

Menschen nicht damit anfangen, es zu huldigen. Miyan Abdullah lebt
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noch und ich fragte ihn, ob es moglich gewesen wére, dass die Fliis-
sigkeit von der Zimmerdecke herabgetropft sei etc. Er erklért, dass die
Decke des Zimmers absolut glatt und sauber war, dass eine solche Mog-
lichkeit nicht bestand und dass er als er die Tropfen bemerkte sofort zur
Zimmerdecke aufgeschaut hdtte, um ihre Ursache zu ergriinden, aber
nichts entdeckt hitte. Er erklarte auch, dass sich zu jener Zeit weder
ein Tintenfass noch irgendein dhnliches Objekt in dem Raum befunden
hitte. Das Oberhemd wird noch immer sorgfailtig von Miyan Abdullah
bewahrt und die obige Aussage wird von ihm eidlich unterstiitzt.'”

Man moge jedoch bedenken, dass wir nicht glauben, dass Gott kdrper-
liche Formen hat oder Seinen Namen unterzeichnet und eine Feder und
Tinte dazu benutzt, oder dass die Tropfen, die auf das Hemd des Ver-
heiflenen Messias™ fielen, wirklich Tropfen der Tinte waren, die Gott bei
der Gelegenheit verwandt hatte. Im Gegenteil, wie ich oben erwahnt
habe, glauben wir, dass Gott keine Form oder Gestalt hat, und dass Er
dariiber erhaben ist, die menschliche oder irgendeine andere Form an-
zunehmen. Wir glauben, dass das, was der Verheilene Messias™ erlebte,
eine Vision war, und dass die Form, in der er Gott sah, eine symbolische
Verkorperung der Beziehung war, in der er zu Ihm stand. Die Handlung
des Unterzeichnens bedeutete, dass Gott ihn seine Ziele und Begehren
erreichen lassen wiirde. Die Tinte, die wirklich auf seine und auf die
Kleidung von Miyan Abdullah fiel, war keine Tinte, die von Gottes Fe-
der gefallen war, denn Gott verwendet weder Tinte noch Feder, sondern
war von Gott unter Seinem Attribut zu erschaffen kreiert worden, um
als ein Zeichen fiir den Verheiflenen Messias® und andere zu dienen,
damit die Menschen an Sein Attribut zu erschaffen glauben und verste-
hen, dass Gott aus dem Nichts erschafft und das Sein Attribut heute so

wirken kann und wirkt wie zu Beginn der Schopfung.

1® Hadhrat Mirza Ghulam Ahmad: Surma Chash Ariya, S.132.
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Gott allein ist der Schopfer

Jetzt werde ich eine Begebenheit anfiihren, die zeigen wird, dass Gott
so, wie Er die Macht zu erschaffen hat, auch die Macht hat, etwas daran
zu hindern, ins Dasein zu kommen, falls und wenn er es so verfiigt.
Somit wird klar, dass das Attribut zu erschaffen nur Gott eigen ist und
kein anderes Wesen Anteil daran hat. Wenn es nicht so wére, so konnte
es sein, dass jenes andere Wesen etwas herbeifithren mochte, wogegen
Gott entschieden hat.

Ein Mann namens Sa’dullah, der ein Lehrer in der Missionsschule von
Ludhiana war, war ein erbitterter und gemeiner Gegner des Verheifle-
nen Messias®. Er pflegte Gedichte und Artikel gegen den Verheifsenen
Messias® zu schreiben und zu verdffentlichen, die angefiillt waren mit
so schmutzigen Beschimpfungen, dass keine anstindige Person sich
die Obzonitdt der von ihm verwendeten Sprache vorstellen kann. Der
Verheiflene Messias™ sagte, dass kein anderer Prophet von irgendei-
nem Menschen so beschimpft worden wére wie er von Sa’dullah. Er
hatte wiederholt verkiindet, dass der Verheifsene Messias* ein Betriiger
wire und vernichtet werden wiirde, dass seine Prophezeiung hinsicht-
lich seiner Kinder nicht erfiillt werden wiirde und sein Ende misera-
bel sein wiirde. Als seine Feindschaft und Beschimpfung alle Grenzen
uberschritten hatten und er Menschen daran hinderte, die Wahrheit
zu sehen, betete der Verheiflene Messias® zu Gott, dass Er diesem ein
Zeichen zeigen moge. Sein Gebet wurde erhort, und da dieser Mann
der Wahrheit den Riicken gekehrt und die Tore der gottlichen Gnade
vor sich verschlossen hatte, beschied Gott, dass er durch die Waffe, die
er gegen den Verheifienen Messias™ zu erheben versucht hatte, sterben
sollte. Demgemaéfs empfing der Verheifiene Messias™ diese ihn betreffen-

de Offenbarung;:
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AT

,Dein Feind, der von dir sagt, dass du kinderlos sterben wirst,
wird selbst abgeschnitten werden und seine Linie wird aus-

sterben.”

Als diese Offenbarung vom Verheiflenen Messias®™ empfangen wurde,
hatte Sa“dullah einen etwa vierzehnjdhrigen Sohn und stand im besten
Mannesalter. Es bestand keinen Grund, warum er nicht noch mehr Kin-
der haben sollte. Aber nach dieser Offenbarung entzog Gott, der Schop-
fer, in seinem Fall das Wirken Seines Attributes zu erschaffen. Der Mann
war noch jung und tberlebte die Offenbarung beinahe fiinfzehn Jahre
lang, aber Kinder wurden ihm nicht mehr geboren und er starb im Jah-
re 1907, die Wahrheit dieser Offenbarung bestatigend. Selbst wenn die
Sache hier geendet hitte, ware das ein méchtiger Beweis fiir Gottes At-
tribut zu erschaffen gewesen, aber ein weiterer und sogar noch starkerer
Beweis wurde hinzugefiigt. Als Sa’dullah starb, erhoben die Feinde des
Verheifienen Messias* den Einwand, dass die Prophezeiung nicht erfiillt
worden wire, da Sa’dullah einen Sohn hinterlassen hitte. In der Hoff-
nung, dass er Kinder haben mége und die betreffs Sa’dullah gemachte
Prophezeiung sich somit als falsch erweisen moge, arrangierten sie die
Hochzeit von Sa’dullahs Sohn. Der Verheifiene Messias® erwiderte in
seinem Buch Hagigatul-Wahi, dass das Uberleben von Sa’dullahs Sohn
nicht die Wahrheit oder Erfiillung der Offenbarung in Zweifel ziehen
konne, da dieser zu jener Zeit, als die Offenbarung betreffs seines Vaters
empfangen wurde, bereits lebte. Die Prophezeiung kénnte nur dann
angezweifelt werden, wenn er ein Kind erhalten wiirde. Der Verheifle-
ne Messias™ bestdtigte nochmals, dass der junge Mann kinderlos blei-
ben und die Linie Sa’dullahs aussterben wiirde. So geschah es; obwohl

die Feinde des Verheiflenen Messias® in der Hoffnung, dass er einen
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Sohn erhilt, ihn dazu tiberredeten, zwei Frauen zu ehelichen, wurde
Sa’dullah kein Kind geboren.

Normalerweise ist es sehr wagemutig und sogar tollkiihn, zu behaup-
ten, dass ein junger Mann kinderlos bleiben wiirde. Als der Verheiflene
Messias® dies jedoch tiber den Sohn Sa’dullahs veroffentlichte, hat-
te einer seiner Anhénger, ein Rechtsanwalt und ein Mann schwachen
Glaubens, der nach dem Tod des Verheiflenen Messias® genauso den
Glauben verlor, wie einige der Jiinger Jesu nach seinem Tod, starke Ein-
wiénde gegen die Veroffentlichung einer solchen Prophezeiung erhoben,
weil der Verheifiene Messias™, wie er meinte, sich in einer sehr unange-
nehmen Lage befdnde, in Verruf geraten wiirde und dem Risiko einer
Anklage gegen ihn ausgesetzt werden konnte, wenn dem jungen Mann
ein Kind geboren werden wiirde. Der Verheifiene Messias™ antwortete,
dass er das ihm von Gott Enthiillte weder bezweifeln noch beiseite le-
gen konnte, und dass der Einwand seines Schiilers gegen die Veroffent-
lichung der Prophezeiung nur aufgrund der Schwiche seines Glaubens
sei, was sich schlieSlich auch als wahr erweisen sollte.

Bedenkt also, wenn Sa’dullahs Sohn in seiner Kindheit gestorben wire,
konnte die Behauptung aufgestellt werden, dass es ein blofier Zufall
war, doch die Tatsache, dass der Vater die Offenbarung beinahe fiinf-
zehn Jahre lang tiberlebte und keine weiteren Kinder erhielt, zusammen
mit der Tatsache, dass der Sohn das Mannesalter erreichte, zweimal
heiratete und keine Kinder erhielt, legt endgiiltig fest, dass all dieses
auf gottlichen Beschluss geschah; Gott wollte einen Rebellen so bestra-
fen, dass er seinen Fall aufgrund seiner Beschimpfung des Verheiflenen
Messias™ zu einem Exempel statuierte.

Mochte jemand, der tiber diese Zeichen unvoreingenommen nach-
denkt, behaupten, dass der Gott des Islam nicht auch jetzt der gleiche
Schopfer ist, wie Er es zu Beginn der Schépfungsgeschichte war? Denn

war Er es nicht, Der iiber einen Mann sagte: ,Er mdge ein Kind haben™
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und dem Mann wurde ein Kind geschenkt, und der tiber einen anderen
Mann sagte: , Dieser Mann mdge kinderlos bleiben”, und der Mann blieb
kinderlos? Erfiillen diese Zeichen und Wunder also nicht das Herz mit
Glauben und Gewissheit und tragen einen von der Stufe ,es miisste ei-
nen Schopfer geben” zu der gewissen und sicheren Stufe, ,dass es einen
Schopfer gibt”?

" s G e
Gott ist der Heiler

Jetzt werde ich mich mit einem weiteren wohlbekannten Attribut befas-
sen, von dem viele Menschen Gebrauch machen, namlich dem Attribut
zu heilen. Alle Religionen stimmen darin iiberein, dass Gott der Heiler
ist. Aber einige Menschen beanspruchen auch, die Kranken durch Gebet
zu heilen. Ein wenig Uberlegung wiirde jedoch zeigen, dass diese Hei-
lung nichts mit Gott oder mit dem Gebet zu tun hat, denn sie beschrankt
sich nicht auf eine bestimmte Religion und die Anhénger jeder Religi-
on kénnen solche Heilungen bewirken. Wie kann die Ausiibung dieser
Kunst (denn es ist nichts weiter als eine Kunst) also als ein Beweis der
Beziehung des Menschen zu Gott dargelegt werden?

Vermutete man, dass die Bewirkung einer solchen Heilung das Ergeb-
nis der Erhérung von Gebeten sei und anzeigt, dass jene Person, die
die Heilung bewirkt hat, in einem besonderen Verhiltnis zu Gott stand,
konnten wir dann nicht auch fragen, warum z.B. nicht auch die Attri-
bute zu erschaffen, Wissen zu besitzen, Tote wiederzubeleben, Schutz
zu gewdhren etc. durch jene Person kundgetan werden? Jene, die die

Attribute Gottes v6llig leugnen, wiirden sich mit dieser Frage nicht be-

10 Gesegnet sei Allah, der beste Schopfer!” (Anm.d.U).
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fassen, jene aber, die ein Attribut Gottes kundzutun behaupten, miissen
eine befriedigende Erklarung ihrer Unfdhigkeit, die anderen Attribute
kundzutun, abgeben.
Die wahre Erkldarung ist, dass jedermann gewisse psychische Kréfte be-
sitzt, durch die er die Gedanken und Handlungen anderer beeinflussen
und beherrschen kann. Dieser Heilungsprozess wirkt durch die Kon-
zentration der Aufmerksamkeit des Heilenden der das Nervensystem
des Behandelten beeinflusst und Kontrolle dariiber gewinnt, so dass
die Handlungen und das Verhalten dem Heilenden untertan werden,
der sie auf jede von ihm gewiinschte Weise fiihren kann. Aber solche
Heilung beschrénkt sich voll und ganz auf Krankheiten des Nerven-
systems. Zum Beispiel ist es moglich, dass Fieber, Kopfschmerzen,
Bindehautentziindung auf diese Weise geheilt werden kénnen, aber es
wiirde unmoglich sein, irgendeine das Allgemeinbefinden betreffende
Krankheit, wie z.B. Syphillis, Lepra, Tuberkulose etc. auf diese Weise
zu heilen.
Die Kraft, Nerven- oder oberflachliche Krankheiten zu heilen, kann
durch Ubung trainiert werden und beruht auf der Konzentrationsfa-
higkeit des Heilenden. Es ist nicht erforderlich, dass der Heilende die
betreffende Person auf irgendeine Weise beriihren oder anfassen oder
irgendwelche vorgeschriebenen Bewegungen ausfithren muss. Wenn
das erforderliche Maf§ an Konzentration erreicht wird, egal ob durch
Gebet oder auf irgendeine andere Weise, kann das gewtiinschte Ergeb-
nis herbeigefiihrt werden. Jedermann kann diese Kunst mit ein wenig
Ubung bis zu einem gewissen Grad erwerben, und Menschen, die den
Gebrauch von Alkohol und den Genuss von Schweinefleisch vermei-
den, kdnnen leicht zu ausgezeichneten Heilern werden. Aber dies hat
nichts mit dem geistigen Zustand eines Menschen zu tun, noch kann
solche Heilung als ein Zeichen oder ein Wunder angesehen werden. Es
ist eine Kunst wie jede andere und man kann sich ihrer so bedienen wie
irgendeines anderen Naturgesetzes.
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Andererseits beweisen die vom Verheiflenen Messias® als Illustrationen
der Manifestation des gottlichen Attributs der Heilung dargebrachten
Zeichen deutlich, dass Gott existiert und die Kraft zu heilen besitzt. Die
folgende Begebenheit moge als ein Beispiel angefiihrt werden.

Als die Bewegung sich zu verbreiten begann, griindete der VerheifSene
Messias* die Oberschule in Qadian mit dem Ziel, einen passenden Ort
fur die Anleitung zukiinftiger Generationen von Ahmadis zu schaffen,
wo sie die Traditionen der Bewegung in sich aufnehmen und mit dem
Geist ihrer Lehren und Anleitungen getrdankt werden. Junge Ahmadi-
Minner aus entfernten Orten kamen zu dieser Schule, um weltliches
und geistiges Wissen zu erwerben. Einer davon, sein Name war Ab-
dul Karim, gehorte einem Dorf im Hoheitsgebiet des Nizams des Dec-
can an, das etwa 1600 Meilen von Qadian entfernt lag. Wahrend er in
Qadian weilte, wurde er von einem tollwiitigen Hund gebissen und
zum Pasteur Institute in Kasauli zur Behandlung gebracht. Nachdem er
behandelt worden war, wurde angenommen, dass er aufier Lebensge-
fahr sei. Nach seiner Riickkehr nach Qadian erlitt er jedoch einen An-
fall von Hydrophobie, zeitigte ihre Symptome, litt also an den Qualen,
von denen diese furchtbare Krankheit stets begleitet ist. Er entwickelte
eine Verkrampfung der Rachenmuskeln, eine erschiitternde Furcht vor
Wasser, ein Ubermaf an Furcht, Schlaflosigkeit und Wahnsinnsanfélle,
wéhrend derer er ein starkes Verlangen versplirte, jene, die sich um ihn
kiimmerten, anzugreifen — Handlungen, derer er sich wahrend der Er-
leichterungsphasen schdamte, wahrend derer er die ihn Pflegenden bat,
ihn zu verlassen, damit er ihnen nichts zuleide tun kann. Sein Zustand
verschlimmerte sich rapide und vom Schulleiter wurde ein Telegramm
an den Direktor des Pasteur Instituts in Kasauli gesandt mit der Anfra-
ge, ob fiir den Jungen irgendetwas getan werden konnte. Seine Antwort

lautete: , Es tut mir leid, doch fiir Abdul Karim kann nichts getan werden.”™

11 Ruhani Khazain, Bd. 22, S. 480-482; Tatimma Haqiqatul Wahy.
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Da der junge Mann aus einem fernen Ort stammte und die Leute jenes
Landesteils ungelehrt und unwissend waren, wurde befiirchtet, dass
sein Tod sich auf sie sehr nachteilig auswirken wiirde. Der Verheiflene
Messias®™ war von seinem Zustand sehr beriihrt und betete zu Gott fiir
seine Genesung. Schlieflich wurde sein Gebet erhért und Abdul Ka-
rim, dessen Leben vollkommen hoffnungslos schien und dessen Leiden
schrecklich anzusehen waren, wurde von Gott aufgrund der Gebete des
Verheiflenen Messias* geheilt.

Jene, die mit medizinischer Wissenschaft vertraut sind, wissen, dass
eine Person, wenn sie erst einmal von Hydrophobie ergriffen wird,
durch nichts gerettet werden kann und ihr Tod unabwendbar ist. Es hat
nicht einen einzigen der medizinischen Wissenschaft bekannten Fall ge-
geben, in dem eine von Hydrophobie befallene Person gerettet worden
ist. Als die Nachricht von Abdul Karims Genesung Kasauli erreichte,
schrieb einer der dortigen: , Es tat uns leid, zu horen, dass Abdul Karim, der
von einem tollwiitigen Hund gebissen wurde, an Hydrophobie erkrankte, doch
wir freuen uns zu horen, dass er durch Gebete errettet wurde. Wir haben nie
zuvor von einer solchen Genesung gehort.”!?

Dies ist ein Fall wahrer Heilung durch das Gebet, der anzeigt, dass es
einen Gott gibt, Der die Kraft zu heilen besitzt. Jene, durch deren Gebete
derartige Heilung erfolgt, konnen sagen, dass sie die Existenz Gottes
auf unmissverstandliche Weise bestédtigen und Seine Attribute veran-
schaulichen.

Der Verheifiene Messias™ hat viele weitere dhnliche Zeichen gezeigt,
aber sie konnen hier nicht alle in Einzelheiten wiedergegeben werden.
Dieser Vortrag wiirde jedoch nicht vollstandig sein ohne die kurze Er-
wahnung einer Herausforderung, die er einmal an christliche Missio-

nare richtete. Er schrieb, dass, weil sie beanspruchten, die Anhédnger

12 Ruhani Khazain, Bd. 22, S. 482; Tatimma Hagqiqatul Wahy.
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und Représentanten von Jesus®, der Zeichen darbrachte, zu sein, und
er selbst beanspruchte, ein Diener und Reprdsentant Muhammads**
zu sein, eine Methode, um die Wahrheitsanspriiche ihrer jeweiligen Re-
ligionen zu priifen, darin bestehen wiirde, zu zeigen, wessen Gebete
von Gott erhort wiirden. Die von ihm vorgeschlagene Methode besagte,
dass eine Anzahl von Leuten, die an todlichen Krankheiten litten, aus-
gewdhlt und durch das Los zwischen dem Verheiflenen Messias® und
den Christen verteilt werden sollten, und dass jede Seite fiir die ihr zu-
geteilten Patienten beten sollten, so dass das Ergebnis des Gebetes jeder
Seite zeigen wiirde, wessen Gebete Erhoérung finden. Die christlichen

Missionare lehnten diese Herausforderung ab.!?

Gott ist der Heilige

Ein weiteres Attribut Gottes ist, dass Er quddus, d.h. heilig, ist. Alle Re-
ligionen stimmen hierin {iberein, aber keine von ihnen sagt uns, wie
wir uns Seiner Heiligkeit versichern konnen. Erstens sind alle von den
verschiedenen Religionen beschriebenen goéttlichen Attribute selbst
zweifelhaft. Wie also kénnen wir auf der Grundlage dieser Attribute
beurteilen, dass Er in der Tat heilig ist? Aber selbst, wenn wir nur dieses
Attribut betrachteten, so gibt es nichts, dass uns beweist, dass Gott hei-
lig ist. Dieses Attribut kann nur auf eine Weise kund getan werden, und
die ist, dass wir die Manifestation der Heiligkeit in Menschen, die Seine
Néhe erlangt haben und eine Vereinigung mit Gott eingegangen sind,
sehen konnen sollten. Falls dies nicht gezeigt werden kdnnte, so wiirden
wir nicht nur hinsichtlich Seines Attributes, heilig zu sein, im Zweifel
belassen werden, sondern auch gezwungen sein, zu verneinen, dass der

Mensch eine Vereinigung mit Gott eingehen kann. Wir wissen, dass eine

113 Ruhani Khazain, Bd. 15, S.559.
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Rose ihren Duft an einem Kleidungsstiick, an das sie eine kurze Zeit
geheftet war, hinterldsst, oder dass die Kleidung jemandes, der nahe
einer Person sitzt, die sich parfiimiert hat, jenes Parfiim auszustromen
beginnt. Wie also kénnen wir glauben, dass Menschen eine Vereinigung
mit Gott eingehen konnen, die Zeichen einer solchen Vereinigung je-
doch nicht zeigen kénnen, und er von Gottes Attribut, heilig zu sein, das
wirklich die Essenz aller anderen Attribute ist, unberiihrt bleiben sollte?
Nur der Mensch kann als jemand erachtet werden, der eine Vereinigung
mit Gott eingegangen ist, der Gottes Attribut heilig zu sein in seiner
eigenen Person reflektiert. Der den Beweis erbringt, selbst durch das
Wirken dieses Attributes heilig geworden zu sein, und dessen Leben ein
Vorbild an Reinheit und Rechtschaffenheit ist.

Das Leben des Verheifienen Messias® besteht diese Priifung deutlich.
Er zeigte das gottliche Attribut heilig zu sein in seinem eigenen Leben,
das eine Reflexion der Attribute Gottes war. Es besteht kein Zweifel da-
rin, dass eine solche Manifestation nur vonstatten gehen kann, solange
sie im Einklang mit der Tatsache steht, dass die geheiligte Person ein
menschliches Wesen ist, andererseits wiirde sie ja zu einem Gott wer-
den, was ganz offensichtlich absurd ware. Aber eine Reflexion dieser
Attribute in einem Menschen, die seinem Menschsein nicht zuwider ist,
vermindert seinen Wert nicht im Geringsten. Im Gegenteil, es ist die ein-
zig tiberzeugende Art und Weise, wie Gott den Besitz Seiner verschiede-
nen Attribute nachweisen kann.

Der Verheifiene Messias™ spiegelte das gottliche Attribut, heilig zu sein,
in seiner Person so deutlich wieder, dass seine erbittertesten Feinde
dazu gezwungen waren, einzugestehen, dass sein Leben vollkommen
rein und makellos war. In diesem Zusammenhang muss bedacht wer-
den, dass immer, wenn ein Prophet auf der Welt erscheint, seine Gegner
ihn vieler Ubel und Laster bezichtigen, denn Feindschalft fithrt zu Taub-

heit und Erblindung, so dass den Gegnern sogar Tugenden als Laster
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erscheinen. Darum sollte, wenn man das Leben eines Propheten von
diesem Gesichtspunkt aus betrachtet, sein Leben vor der Verkiindung
seines Anspruchs beleuchtet werden. Bevor er den Anspruch erhob,
ein Prophet zu sein, hatten die Menschen keine Anschuldigungen ge-
gen ihn erhoben noch waren sie vor vourteilsbeladener Blindheit gefeit.
Diese Periode seines Lebens, also die Zeit vor seinem Anspruch, ein Pro-
phet Gottes zu sein, dient demnach am besten dazu, uns mit Material
ftir eine Priifung seiner Reinheit und Rechtschaffenheit zu versorgen.

Das Leben von Jesus®, der auch einer der Propheten Gottes war und so-
mit derselben Bruderschaft wie der des Verheifsenen Messias™ angehor-
te, bestand eine dhnliche Priifung der Reinheit und Rechtschaffenheit.
Er forderte seine Feinde heraus, indem er sagte: , Welcher unter euch kann
mich einer Siinde zeihen”."* Aber es ist offensichtlich, dass sich dies nur
auf die Zeit seines Lebens vor seinem Prophetentum beziehen konnte,
denn hinsichtlich seines Lebens, nachdem er zu predigen begonnen hat-
te, beschuldigten ihn seine von Hass und Voreingenommenheit erblin-
deten Feinde der Ausschweifung beim Essen und der Missachtung gott-
licher Gebote und nannten ihn einen Weinséufer etc.. Sein Leben strafte

diese Beschuldigungen liigen, doch seine Feinde waren erblindet.'

Die Widerspiegelung des Heiligen in der Rechtschaffenheit des

Verheifienen Messias™

Ahnlich war das Leben des Verheilenen Messias® ein Beispiel an Rein-
heit und Rechtschaffenheit, eine Tatsache, die von seinen erbittertes-
ten Feinden bezeugt wurde. Maulvie Mohammad Hussain von Bata-

la, der sich nach der Veroffentlichung des Anspruchs des Verheiflenen

4 Johannes 8:46.
15 Matthdus 11:19.
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Messias‘as, der Messias zu sein, als sein erbittertster Feind erwies,
schrieb in seinem Biichlein, Ischid at-us-Sunnah: ,Der Autor von Bardhin-
e-Ahmadiyya (dies ist der Titel eines vom Verheiflenen Messias® vor der Ver-
kiindung seines Anspruchs verfassten Buches) ist so standhaft darin gewesen,
den Islam mit seinem Vorbild, seiner Kraft, seinem Wesen und seiner Feder
und Zunge zu dienen, dass es schwer fallen wiirde, unter jenen Muslimen, die
vor ihm dahin gegangen sind, seinesgleichen zu finden.”1®

Jene, die sich der Neigung religioser Autoren, die Tugenden und Ver-
dienste jener, die ihnen vorausgegangen sind, tibertrieben darzustellen,
bewusst sind, konnen ermessen, was es einen Maulvie kostet, einzuge-
stehen, dass ein lebender Mann all jene, die voraus gegangen waren,
tibertroffen hat. Besonderen Wert hat das Zeugnis dieses Maulvies aus
dem Grund, dass er in Batala, einer Stadt in der Nahe von Qadian, leb-
te und deswegen mit dem Leben des Verheiflenen Messias™ seit seiner
Kindheit vertraut gewesen sein muss.

Aufler dem Zeugnis eines seiner erbittertesten Feinde, war jedermann,
der ihn kannte, {iberzeugt und bezeugte seine Reinheit und Giite. Men-
schen verschiedener Religionen, Hindus, Sikhs, Nicht-Ahmadi-Musli-
me aus Qadian, die wahrscheinlich noch gréfere Feinde des Verheifle-
nen Messias® waren, als jene, die weit entfernt lebten — denn ein Prophet
gilt nichts in seiner eigenen Stadt —, stimmen alle darin tiberein, dass
sein Leben seit seiner Kindheit ein gleichbleibendes Beispiel unbefleck-
ter Reinheit war. Die Leute waren so {iberzeugt von seiner Rechtschaf-
fenheit und hatten so grofies Vertrauen in ihm, dass sie sich in ihren
Auseinandersetzungen mit seiner Familie, wenn immer sie ihren Fall
als gerechtfertigt erachteten, stets bereit erklarten, sich an seinen Ent-
scheid zu halten, denn sie wussten, dass er, selbst wenn es Verlust fiir
ihn und seine Familie bedeutete, nie von dem abweichen wiirde, was er

fiir wahr und richtig hielt.

116 Ishaat us Sannat, Bd. 7, Nr. 6, Juni-August 1884.

173



Aufklarung tiber Gott

Einmal wurde er aufgrund eines technischen Fehlers hinsichtlich der
postalischen Regeln belangt, was mit Einkerkerung und Bufigeld be-
straft werden konnte. Solche Nichtbeachtung postalischer Regeln war
zu jener Zeit allgemein verbreitet und die Postverwaltung war bemiiht,
ein oder zwei Prazedenzfille zu schaffen, um dem ein Ende zu berei-
ten. Darum wurde der Fall von der Anklage sehr eifrig verfolgt. Die
Anklage gegen den Verheiflenen Messias* lautete, dass er entgegen den
Regeln der Post einen Brief in ein Packchen gelegt hétte. Der einzige
Beweis dieser Anklage war die Aussage des Mannes, der das Packchen
erhalten hatte. Dieser Mann war ein christlicher Missionar, mit dem der
Verheiflene Messias™ mehrere religiose Diskussionen gefiihrt hatte und
der dem Verheiflenen Messias* deswegen feindlich gesinnt war, so dass
dessen unbewiesener Aussage kein grofier Wert beigemessen werden
konnte. Falls die Tatsache andererseits jedoch begriindet werden konn-
te, war ein Vergehen gegen die Bestimmungen offensichtlich und eine
Verurteilung unvermeidlich. Darum riet der Rechtsanwalt des Verhei-
flenen Messias™ ihm, die Beschuldigung zu leugnen und sich fiir un-
schuldig zu erklédren, da es zu dessen Unterstiitzung keinen unabhéngi-
gen Beweis gédbe. Der Verheiflene Messias™ jedoch weigerte sich, diesen
Rat anzunehmen, und sagte, dass er nichts Falsches aussagen wiirde,
da er den Brief deswegen in das Paket gelegt hatte, weil er dachte, dass
es nicht unrechtmégig ist, einen Brief zu einem Packchen zu legen, der
nur formelle Anweisungen zum Inhalt des Packchen enthielt. Er machte
dieselbe Aussage vor Gericht und der Richter europdischer Herkunft
war von seiner Rechtschaffenheit so sehr beeindruckt, dass er ihn trotz
der Einspriiche der Postbeamten mit der Bemerkung freisprach, dass
er es nicht tiber sich brdchte, einen Mann zu verurteilen, der seinen

Freispruch durch eine blofle Unschuldserklarung oder Aussageverwei-
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gerung hitte erwirken kénnen, sich dessen aber darum nicht bediente,
weil es eine Liige sei.'”

Ich liebe es, den Erinnerungen eines alten Sikh Bauern zuzuhoéren, der
den Verheifienen Messias®™ von Kindheit an kannte. Er kann nicht von
ihm sprechen, ohne Trénen in den Augen zu haben. Er sagt, dass, wenn
er den Verheiflenen Messias® zu besuchen pflegte, der Letztere ihn
héufig darum bat, zu seinem (d.h. des Verheifsenen Messias™) Vater zu
gehen und ihn zu bitten, dass er ihn (d.h. den Verheiflenen Messias®)
Gott und dem Glauben dienen lassen und nicht darauf bestehen moge,
weltlichen Angelegenheiten nachzugehen. Dieser alte Sikh beendet sei-
ne Erzdhlung stets mit dem Ausruf: ,Er (d.h. der VerheifSene Messias®) war
von Kindheit an ein Heiliger”, woraufhin er stets in Trénen ausbricht.
Dieses einfache und natiirliche Zeugnis aus dem Munde des Anhén-
gers einer anderen Religion, der alle Hohen und Tiefen des Lebens des
Verheiflenen Messias™ gesehen hatte, ist nicht ohne besonderen Wert
und Bedeutung. Wobei dies nicht einmal ein Einzelbeispiel ist. Jeder-
mann, der mit ihm in Berithrung kam, erhielt denselben Eindruck und
je vertrauter einer mit seinem Lebensstil war, desto mehr lobte er seine
Reinheit, Rechtschaffenheit und Menschenliebe. Welchen grofseren Test
kann es hinsichtlich der Reinheit des Lebens eines Menschen geben, als
dass sich sowohl Freunde als auch Feinde, die mit seinem gesamten
Lebenslauf vertraut sind, sich darin vereinen, seine Integritit, Reinheit
und hohen moralischen Charakter zu preisen.

Wie Jesus® forderte der Verheiflene Messias™ seine Feinde mit folgenden

Worten heraus:

,Ich habe vierzig Jahre meines Lebens unter euch geweilt und

17 Hadhrat Mirza Ghulam Ahmad: Aina Kammalate Islam. Ruhani Khazain,
Bd.5, 5.279-299.
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ihr habt gesehen, dass ich nicht zu Lug und Trug neige und
dass Gott mich vor allem Schlechtem bewahrt hat. Wie also
ist es moglich, dass ein Mann, der vierzig Jahre lang jederart
Falschheit, Tauschung, Betrug und Unehrlichkeit vermieden
hat und nie eine Liige im Sozialen Miteinander ausgesprochen
hat, plétzlich entgegen seines Charakters einen Kurs der Vor-
tduschung einschlagen sollte?”"®. Und weiter sagt er, ,Wer
von euch kann irgendetwas in meinem Leben beméngeln?
Gott hat mich die ganze Zeit hinduch aus Seiner besonderen
Gunst vor Schlechtem bewahrt.”!*

Diese Behauptungen und Zeugnisse zeigen, dass sein Leben nicht nur
frei von jederart von Makel war, sondern er von Reinheit und Recht-
schaffenheit so durchtrankt war, dass selbst seine Feinde, die seinen
prophetischen Anspruch ablehnten, sich hinsichtlich der Bezeugung

der Reinheit und Schonheit seines Lebens einig waren.

Sein Leben war somit eine klare Manifestation des gottlichen Attributs
heilig zu sein und ihn sehend staunen wir tiber die Heiligkeit Dessen,
Dessen Diener von seiner Kindheit an bis ins Alter ein so stindenloses
Leben fiihrte und sich nicht nur von allen moralischen und geistigen
Miéngeln befreite, sondern ein perfektes Beispiel an Moralitit und

Rechtschaffenheit war.

éf,e /:Li;-(_;—‘:jj‘ﬂ f}

8 Tirydqul Qulib, (Edition II, Seite 157,158).

9 Tazkiratul Schahddatain, S. 62.

120 Arabisches Sprichwort; Ubersetzung ungefahr: ,Moralische Erhabenheit ma-
nifestiert sich erst dann, wenn der Feind sie bezeugt.” (Anm.d.U)
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,Gott sei gespriesen; und erhaben ist Er tiber all das, was sie

Thm zuschreiben.”'?!

Gott erweckt Tote zu neuem Leben

Ein weiteres Attribut Gottes ist die Wiederbelebung der Toten. Das
Neue Testament erklart wiederholt, dass Jesus® Tote wieder zum Leben
erweckte, aber gibt es im gegenwiértigen Zeitalter irgendjemanden, der
Tote wiederbeleben kann? Alte Berichte solcher Wunder gentigen nicht,
um uns zu iiberzeugen. Wir konnen an dieses Attribut nur glauben,
wenn uns in unserem Zeitalter Beispiele davon gezeigt werden. Der
Verheifiene Messias* hat unseren Glauben daran durch die Darbietung
praktischer Beweise dieses Attributes Gottes erneuert und erfrischt.
Bevor ich dazu tibergehe, mich mit diesen Beweisen zu befassen, moch-
te ich darauf hinweisen, dass die Attribute Gottes von zweierlei Art
sind. Einige von ihnen sind so, dass sie in dieser Welt nicht in ihrer vol-
len Herrlichkeit kundgetan werden, da eine solche Manifestation dem
Wirken einiger anderer Seiner Attribute zuwider wére. Darum werden
diese Attribute in dieser Welt nicht so offenbart wie sie im kommenden
Leben (Jenseits) kundgetan werden. Das Attribut Tote wiederzubele-
ben ist ein solches Attribut. Wiirden die Toten wirklich in dieser Welt
wiederbelebt werden, dann wiirde es keinen Glauben geben, denn der
Glaube ist nur dann von Segen, wenn in ihm etwas Geheimnisvolles
verborgen liegt, und er verliert jeden Segen, wenn alle ihn betreffenden
Angelegenheiten so nachgewiesen werden koénnen wie wissenschaftli-
che Formeln. Wer wiirde einen Menschen dafiir loben, an die Sonne und
Ozeane zu glauben? Nur jenen Menschen, die die verborgenen Geheim-
nisse der Natur entdecken, gebiihrt besonderer Lohn.

Jene, die physisch tot sind, konnen auf dieser Welt nicht wiederbelebt

1216:101.
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werden. Das Attribut Gottes Tote wiederzubeleben kann jedoch auf
zweifache Weise gezeigt werden, ndmlich (1) dadurch, dass geistig To-
ten neues Leben eingehaucht wird, oder (2) dadurch, dass Todkranken,
die sich auf der Schwelle zum Tode befinden, neues Leben und Gesund-
heit gegeben wird. Ganz wie Jesus® hinsichtlich des jungen Madchens
sagte, das in Matthdus erwahnt wird: ,Macht Platz, denn das Médchen ist
nicht tot, sondern schlift. Und sie verlachten ihn mit Verachtung.”1?

Ich brauche das Thema der Wiederbelebung jener, die geistig tot sind,
nicht weiter auszufiihren, denn wir alle, die wir an den Verheifienen
Messias™ glauben, sind lebende Beispiele davon. Aber ich werde zwei
Falle der zweiten Art der Wiederbelebung von Toten anfiihren.
Mubarak Ahmad, der jiingste Sohn des Verheiflenen Messias®, wurde
einmal krank, sein Zustand war sehr besorgniserregend. Er erlitt eine
Reihe von Anféllen, bis er schliefilich in einen derartigen Zustand ver-
fiel, dass jene, die ihn umsorgten, meinten, er sei tot. Der Verheiflene
Messias™ war derzeit in einem angrenzenden Zimmer in Gebeten ver-
tieft und jemand rief ihm zu, dass er zu beten aufhéren sollte, da das
Kind gestorben sei. Er ging dorthin, wo das Kind lag, und legte ihm
seine Hand auf. Innerhalb von zwei bis drei Minuten begann der Knabe
wieder zu atmen.

Ahnlich erkrankte einmal Miyan Abdul Rahim Khan Khalid, der Sohn
von Khan Muhammad Ali Khan (der ein Onkel miitterlicherseits seiner
Hoheit, des Nawabs von Malerkotla, ist und sich in Qadian niederlief) an
Typhus. Zwei Arzte und der verstorbene Hadhrat Maulvie N{r-ud-Din-
ra, der spater der erste Kalif des Verheiflenen Messias™ wurde und ein
bedeutender Arzt war — nachdem er zuvor der Arzt seiner Hoheit des
Maharadjas von Jammu und Kaschmir gewesen war —, kiimmerten sich

um den Patienten, doch sein Zustand verschlechterte sich zusehends.

122 Matthaus 9:24.
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SchlieRlich erklirten die Arzte, dass es keinen Sinn hitte, den Jungen
weiter zu behandeln, da er nur noch wenige Stunden zu leben hatte
und keine Hoffnung auf Genesung bestiinde. Als die Nachricht dem
Verheiflenen Messias™ zugetragen wurde, betete er sofort fiir seine Ge-
nesung, empfing aber eine Offenbarung, wonach sein Tod bevorstiinde.
Dann flehte er, dass, falls Gebete nun unwirksam seien, er Fiirsprache
einlegen wiirde, damit das Leben des Knaben gerettet werden moge.
Als Antwort wurde ihm gesagt:

nts ks s

P
el

,Wer wagt es Fiirsprache bei ]hm einzulegen ohne Seine Er-

laubnis?”

Der VerheifSene Messias™ sagte, dass er danach zu beten aufhorte, dass

jedoch eine weitere Offenbarung folgte:

e if

,,Wir gestatten dir Fiirsprache einzulegen.”

Daraufhin legte er fiir das Leben des Knaben Fiirsprache ein und ver-
kiindete, als er aus der Kammer kam, dass der Knabe leben wiirde, da
Gott ihn auf seine Fiirsprache hin vom Tod errettet hédtte. Von dem Au-
genblick an begann der Knabe zu genesen und erholte sich innerhalb
weniger Tage. Er lebt noch und studiert die Jurisprudenz in England.
Auch sein Vater und die meisten jener, die das Wunder gesehen haben,
leben noch und kénnen bezeugen, dass sie das Wirken dieses Attributes

Gottes zuhdnden des Verheifsenen Messias™ mit eigenen Augen sahen.

123 Tyskirah, S. 464, 465.
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Gott ist der Herr der Welten

Ein weiteres wohlbekanntes Attribut Gottes ist, dass Er der Meister oder
Herr des Universums ist. Alle Religionen stimmen darin {iberein, dass
Er der Meister und Herr tiber jedes Atom des Universums ist, aber es
wird uns nicht gesagt, wie sich das manifestiert. Wenn keine klaren Be-
weise zur Unterstiitzung dieser Aussage dargebracht werden, wie ist
es uns moglich, an dieses Attribut zu glauben, denn wir sehen taglich,
das Individuen Besitzer ihres Eigentums sind, dem gegeniiber kénnen
wir aber nirgends feststellen, dass Gott der Besitzer und Herr des Uni-
versums ist. In der Tat kann gesagt werden, dass Gott die Naturgesetze
erschaffen hat, und dass das gesamte Universum von diesen Gesetzen
regiert und beherrscht wird. Aber selbst dann, wenn ein Mensch be-
hauptet, eine Vereinigung mit Gott eingegangen zu sein, sollte er dieses
Attribut kundtun konnen, so dass es einen Beweis seiner Beziehung zu
Gott gibt und Menschen glauben kénnen, dass Gott der Meister und
Herr des Universums ist. In Ermangelung solcher Manifestation konnte
jeder behaupten, dass er der Meister und Herr des Universums sei und
falls ein Solcher gefragt werden wiirde, warum er dann den Naturge-
setzen unterstellt sein sollte, so wiirde es ihm offenstehen zu antworten,
dass er selbst es zu einem ewigen Gesetz gemacht hat. Es hat viele Bei-
spiele gegeben, in denen Menschen behauptet haben, Gott zu sein, in
dem Bewusstsein, dass es keinen lebenden Beweis der Attribute Gottes
gdbe und dass, falls auf ihren Mangel an jenen Attributen hingewiesen
werden wiirde, sie antworten konnen, dass Gottes Attribute nicht bewie-
sen werden konnen. Falls die Besitzer- und Meisterschaft Gottes jedoch
veranschaulicht werden konnte, so wiirden solche Personen es niemals
gewagt haben, Gott auf diese Weise zu ldstern und die Menschheit zu
tduschen. In diesem Fall kénnten jene Diener Gottes, die sozusagen mit

dem Umhang Seiner Gnade bekleidet sind, konsultiert werden. Sie sol-
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len zeigen, wie sich dieses Attribut Gottes in ihnen manifestiert, so dass
diejenigen, die beanspruchen, selbst eine Gottheit zu sein, aufgefordert
werden, groere Beispiele der Manifestation dieses gottlichen Attributs
zu zeigen, denn grofier miissen sie sein, weil sie beanspruchen Gotter zu
sein, erstere beanspruchen hingegen nur, Diener Gottes zu sein. Nur so
konnen solche Personen vollkommen ihrer Falschheit entlarvt werden.
Da der Verheifiene Messias™ eine Vereinigung mit Gott erlangt hat, ma-
nifestierte er dieses Attribut der Besitzer- und Meisterschaft auf dieselbe
Weise, wie er die anderen Attribute Gottes kundtat und zeigte dadurch,

dass der Islam allein den Menschen zu Gott fiihren kann.

Die Befreiung von der Pest — ein Zeichen goéttlicher Herrschaft

Ein solches Beispiel manifestierte sich in der Zeit als in Indien die Pest
ausbrach. Der VerheifSenen Messias™ hat die Pest vorausgesagt, er sah in
einer Vision, dass ein wildes und bosartiges Tier (das er als die Personifi-
zierung der Pest verstand) in der Bevolkerung Verzweiflung und Angst
verursachte. Das Tier, dessen Kopf dem eines Elefanten dhnelte, forderte
durch seine Attacken eine furchterregende Anzahl an Menschenleben,
doch nachdem es seine Angriffe in alle Richtungen ausfiihrte, schritt
es zum Verheiflenen Messias® und lief$ sich unterwiirfig und gehorsam
vor ihm nieder. Er empfing daraufhin eine wortliche Offenbarung. Gott
legte dem Verheiflenen Messias® die folgenden Worte in den Mund:
,,Feuer ist unser Diener, nein, der Diener unserer Diener”, d.h. die Pest war
nicht nur sein Diener, sondern auch der Diener jener, die ihm aufrichtig
folgten und ein erhabenes Beispiel an Gehorsam ihm gegentiber zeig-
ten. Die Pest wiirde ihnen kein Leid zuftigen.

Eine weitere Offenbarung die er in diesem Zusammenhang empfing,

lautete:
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C a6 S skl

,Ich werde all jene beschiitzen, die in diesem Haus wohnen.”

Diese Offenbarungen wurden sofort in Biichern und Zeitungen verof-
fentlicht und der Verheiflene Messias* forderte seine Gegner heraus,
dhnliche Versicherungen der Bewahrung vor der Pest hinsichtlich ihrer
selbst und ihrer Hauser zu veroffentlichen, falls sie meinten, dass der
Verheiflene Messias™ blof3 ein Betriiger sei. Keiner von ihnen wagte dies
zu tun.

Die Pest hat Indien wihrend der vergangenen achtundzwanzig Jahre
verwdiistet und befand sich im Jahre 1901, als diese Offenbarungen des
Verheiflenen Messias™ veroffentlicht wurden, auf dem Hohepunkt. Die
Gesamtzahl der durch die Pest Getoteten Todesfélle belduft sich bis heu-
te auf sieben oder acht Millionen. Der Punjab hat am meisten darunter
gelitten, auf ihn féllt mehr als dreiviertel der Gesamtzahl der Pesttoten
Indiens. In einer solchen Provinz und unter solchen Zustinden ist es
einem Menschen nicht moglich zu versichern, dass er und diejenigen,
die in seinem Hause wohnen, vor der Pest geschiitzt werden wiirden,
besonders wenn sich die Sicherheit auf sechzig bis achtzig Menschen
bezieht (denn das war die Anzahl der Bewohner seines Hauses) und
nicht auf eine begrenzte Zeitspanne beschrankt bleibt, sondern sich
iiber mehrere Jahre erstreckt. Kann ein Mensch wagen, eine solche Ver-
sicherung aus eigenem Wissen darzubringen, und, sich auf seine eige-
nen Kréfte verlassend, sie in Erfiillung gehen zu lassen? Qadian ist eine
kleine Stadt, weder die Regierung noch irgendeine andere Organisation
ist besorgt darum, sich um das Gesundheitswesen dort zu kiimmern.
Menschen, die in Europa oder Amerika leben, kénnen sich den schmut-

zigen Zustand der Straflen in einem indischen Dorf kaum vorstellen. Er

124 Tadhkira, S.434.
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kann mit dem der Dérfer Syriens verglichen werden, wo die Pest seit
langem eine Heimat gefunden hat. Das Haus des Verheiffenen Messi-
as®™ befand sich im Zentrum des Dorfes und war auf allen Seiten von
Héusern umgeben, so dass weder besondere sanitdre Vorkehrungen ge-
troffen werden konnten noch sich der konstanten Zufuhr frischer Luft
versichert werden konnte. Das Haus befand sich auf einer niedrigeren
Ebene als der Rest des Dorfes und die Abwaésser des halben Dorfes flos-
sen unter seinen Mauern vorbei. Der Dorfteich, in dem sich tiberschiis-
siges Regenwasser und andere Abwaésser der Stadt ansammelten, war
nur etwa flinfundvierzig Meter entfernt, und da er keinen Abfluss hat-
te war der Prozess der Verwesung und Verfaulung endemisch (dieser
Teich ist inzwischen halb zugeschiittet worden). Es war nicht weniger
als ein Wunder, dass ein Mann, der in diesen Zustinden lebte, versi-
chern sollte, dass er und diejenigen, die innerhalb der Wande seines
Hauses wohnten, vor der Pest sicher sein wiirden. Diese Versicherung
wiirde, wenn sie zutréfe, einen unwiderlegbaren Beweis der Herrschaft
und Meisterschaft Gottes bedeuten, denn somit wurde die Versicherung
der Immunitat unter noch gefahrlicheren Umstanden als den zuvor er-
wiéhnten bewiesen. Zu der Zeit, als diese Offenbarung veroffentlicht
wurde, hatte die Pest die Nachbarschaft von Qadian noch nicht erreicht.
Falls jener Landteil fortgefahren hétte, immun zu sein, hétte gesagt wer-
den konnen, dass der Boden oder die Atmosphére von Qadian derarti-
ge Eigenschaften besédfien, dass die Bakterien der Pest sich darin nicht
verbreiten konnten und dass der Verheifsene Messias®, sich auf diesen
Umstand verlassend, diese Offenbarung veroffentlicht hétte. Doch bald,
nachdem die Offenbarung verdffentlicht worden war, erreichte die Pest
Qadian und der Ort wurde vier oder fiinf Jahren lang von ihr heimge-
sucht. Falls die Pest sich auf andere Teile des Dorfes beschriankte und
den Teil, in dem der Verheiflene Messias™ lebte, nicht heimgesucht hitte,

so wére die Angelegenheit noch immer gewisser Vorbehalte ausgesetzt
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gewesen, denn man hétte sagen konnen, dass in jenem Teil besondere
sanitdre Vorkehrungen und Vorsichtsmafiregeln getroffen wurden, so
dass der Schutz gegen die Pest wegen der besseren sanitdren Bedin-
gungen und nicht aufgrund géttlichen Eingreifens bestand hatte. Doch
die Pest wiitete auch in dem Stadtteil, in dem der VerheifSene Messias®
lebte und forderte ihren Tribut in den benachbarten Hausern, nur das
Haus des VerheifSenen Messias* wurde verschont, sogar so sehr, dass
darin nicht einmal eine Ratte der Pest erlag. In anderen Worten, das
Haus stand inmitten eines Flammenmeeres, das zwar die benachbarten
Héauser verzehrte, das des Verheifienen Messias® aber verschonte, als ob
die Flammen, wenn sie dessen Mauern erreichten, durch den Eingriff ei-
ner unsichtbaren, doch méachtigen Hand geldscht wurden. Dies geschah
nicht nur ein- oder zweimal, sondern wahrend der gesamten furchtba-
ren fiinf Jahre als sich die Zahl der Pesttoten in Indien auf nicht weniger
als dreifsig bis vierzig tausend pro Woche belief. Die Pest lauerte um das
Haus des Verheifsenen Messias™, wagte es aber nicht, diejenigen anzu-
greifen, die den von der Offenbarung verheifflenden Schutz gebrauch
machten und Zuflucht in dem Haus des Verheiflenen Messias® fanden.
In dem Haus lebten sodann so viele Schutzsuchende, dass es selbst zu
normalen Zeiten gefdhrlich gewesen wire, unter den vorherrschenden
Bedingungen zu leben.

Dies ist ein méchtiges Zeichen der Herrschaft und Meisterschaft Gottes,
das der Verheiflene Messias™ der Welt offenbarte, und jedermann, der
davon erfahrt, muss bestitigen, dass ein perfekter und lebendiger Gott
existiert und es dem Menschen méglich ist, eine Vereinigung mit Thm

zu erlangen.
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Das Duell mit Dr. John Alexander Dowie

Ein weiteres Beispiel der Manifestation von Gottes Attribut der Herr-
schaft und Meisterschaft ist von besonderem Interesse fiir den Westen.
Dr. John Alexander Dowie, ein Amerikaner, behauptete, Elias, der Vor-
laufer des zweiten Erscheinens von Jesus®, zu sein und scharrte sehr
schnell eine grofle Anhédngerschaft um sich. Er griindete nicht weit von
Chicago eine Stadt und nannte sie Zion City. Er verkiindete, dass seine
Bewegung sich tiber die ganze Welt verbreiten wiirde, er behauptete,
Menschen durch sein Gebet und sogar durch Beriihrung heilen zu kon-
nen, und predigte, den Gebrauch von Medikamenten zu vermeiden. Als
seine Bewegung sich zu verbreiten begann, verkiindete er, dass Gott ihn
entsandt hitte, um den Islam und seine Anhdnger vor dem zweiten Er-
scheinen von Jesus zu vernichten. Als dem Verheiflenen Messias® dies
berichtet wurde, schrieb er an Dr. Dowie, dass er dazu ernannt worden
sei, den Islam zu verteidigen und zu verbreiten, und weil Dr. Dowie
behauptete, gekommen zu sein, um den Islam zu vernichten, kénnten
sie die Wahrheit ihrer beider Anspriiche durch Gebete leicht beweisen.
Jeder von ihnen sollte beten, dass derjenige von beiden, der ein Betriiger
ist, zu Lebzeiten des anderen von Gott bestraft und vernichtet werden
moge.””® Wenn Gott also wirklich der Meister dieses Universums ist, Er
einen Menschen zum Beschiitzer Seines Gartens ernennt und ein ande-
rer Mann behauptet, dass auch er zum selben Zweck berufen sei und
den Anspruch des Ersteren anficht, so wiirde es sicherlich recht sein,
zu erwarten, dass Gott Seinem von Thm eingesetzten rechtschaffenen
Diener helfen und ihn verteidigen und der Welt somit zeigen wiirde,
wer von den beiden von Thm ernannt worden und wer ein Betriiger war.
Dies wiirde eine klare Manifestation des gottlichen Attributs der Herr-

und Meisterschaft bedeuten.

% Review of Religions, September 1902.
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Diese Herausforderung wurde an Dr. John Alexander Dowie gesandt
und auch in englischen und amerikanischen Zeitungen verdffentlicht.

In der Herausforderung schrieb der VerheifSene Messias®:

,Ich bin ungefahr siebzig Jahre alt, wogegen Dr. Dowie (wie er
sagt) etwa fiinfundfiinfzig Jahre alt und deswegen verglichen
mit mir ein junger Mann ist. Aber da die Angelegenheit nicht
durch das Alter gelost wird, bekiimmert mich der Altersun-
terschied nicht. Die ganze Sache ruht in den Handen Dessen,
Der der Herr von Himmel und Erde und Oberster Richter ist.
Er wird sie zugunsten des wahren Anwarters entscheiden. [...]
Moge er sich so sehr bemiihen wie er kann, um dem ihn er-
wartenden Tod zu entfliehen, dennoch wird seine Flucht von
einem solchen Wettstreit fiir ihn nicht weniger als den Tod be-
deuten; und eine Katastrophe wird sein Zion befallen, denn
er muss die Konsequenzen sowohl der Annahme als auch der
Ablehung der Herausforderung tragen.’*” (Siehe The New

Commercial Advertiser of New York)

Diese Herausforderung wurde in vielen amerikanischen Zeitungen ver-
offentlicht. Wir wissen von zweiundreiflig Zeitungen, die diese Heraus-
forderung verdffentlichten, und es ist weiterhin moglich, dass sie auch in
anderen veroffentlicht wurde. Einige dieser Zeitungen bemerkten dazu,
dass die vorgeschlagene Entscheidungsmethode gerecht und verntinf-
tig wire (z.B. The Argonaut of San Francisco). Diese Herausforderung
wurde zuerst im Jahre 1902 veroffentlicht und im Jahre 1903 wiederholt,
aber Dr. Dowie kiimmerte sich nicht darum, und einige amerikanische
Zeitungen begannen zu fragen, warum er nicht geantwortet hétte. Er

selbst sagte in seiner eigenen Zeitung im Dezember 1903:

126 Tatimma Hagiqatul Wahy, Ruhani Khazain, Bd. 22, S. 506.
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,Es gibt einen Muhammadi Messias in Indien, der mir wie-
derholt geschrieben hat, dass Jesus Christus in Kaschmir be-
graben liegt, und Leute fragen mich, warum ich ihm nicht
antworte. Glaubt ihr, ich werde solchen Insekten und Fliegen
antworten? Sollte ich meinen Fuf auf sie setzen, wiirde ich ihr
Leben zerquetschen. Ich gebe ihnen die Chance, fortzufliegen

und zu leben.”1?”

Aber es ereignete sich, wie es formuliert wurde, namlich dass er, wenn
er die Herausforderung anndhme, zu Lebzeiten des VerheifSenen Mes-
sias® vernichtet werden wiirde, und dass er, selbst wenn er ihr auswi-
che, der Katastrophe nicht entgehen kénnte und sein Zion gewiss da-
von betroffen werden wiirde. Gottes Zorn richtete sich auf Dowie. Ein
Aufstand brach gegen ihn aus in Zion. Seine eigene Ehefrau und sein
Sohn wandten sich gegen ihn und beschuldigten ihn, dass er, wahrend
er den Gebrauch von Wein offentlich verurteilte, heimlich selbst siich-
tig danach war. Viele weitere Anklagen wurden gegen ihn erhoben und
schliefSlich wurde er aus Zion verstofSen und nur ein geringer Unterhalt
wurde ihm zugestanden. Dieser Mann, der in gréfSerem Wohlstand und
Luxus zu leben pflegte als Prinzen, regredierte beinahe zu einem Bettler,
der nicht einmal mit dem Notwendigsten versehen war. Dann erlitt er
einen Lihmungsanfall und die Fiifle, unter denen er, wie er sagte, den
Verheiflenen Messias™ wie einen Wurm zerquetschen wiirde, wurden
unbrauchbar. Seine Beschwerden verwirrten sein Gemdiit und kurz dar-
auf starb er in grofier Not und Schmerzen. Auch sein Tod wurde in den
amerikanischen Zeitungen thematisiert. Einige von ihnen bezogen sich

auf die Prophezeiung, die der Verheiffene Messias®, veroffentlicht hatte.

127 Tatimma Hagiqatul Wahy, Ruhani Khazain, Bd. 22, S. 509.
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The Dunnville Gazette bemerkte:

,Ahmad und seinen Anhéngern kann verziehen werden, dass sie
aufgrund der Genauigkeit, mit der die Prophezeiung vor einigen

Monaten erfiillt wurde, nun die Lorbeeren einheimsen.”?

Der New Yorker Truth Seeker bezog sich in folgenden Worten auf die

Prophezeiung:

,Der Mann aus Qadian sagte voraus, dass, falls Dowie die Her-
ausforderung annahme, ,er die Welt vor meinen Augen in Leid und
Qual verlassen wiirde.” Fiir den Fall, dass Dowie ablehnte, so sag-
te der Mirza, dass ,sein Ende nur verzogert werden wiirde; Tod er-
warte ihn auch dann und eine Katastrophe wiirde Zion ereilen.” Dies
war die grolartige Prophezeiung: Zion wiirde fallen und Dowie
vor Ahmad sterben. Es erschien ein gewagter Schritt seitens des
Verheiflenen Messias, den wiedererstandenen Elias zu einem
Ausdauer-Test herauszufordern, denn der Herausforderer war
der um fiinfzehn Jahre dltere von beiden und die Umstédnde - er
lebt in einem Land, das heimgesucht wird von Pest und Fanati-
kern - sprachen gegen ihn als Uberlebenden. Wie auch immer, er

gewann” 1%
The Boston Herald schrieb:

,Dowie starb nachdem seine Freunde sich von ihm getrennt hat-
ten und sein Wohlstand geschrumpft war. Er litt and Lahmung
und Wahnsinn. Er starb einen miserablen Tod, wahrend Zion City
zerrissen und durch interne Streitigkeiten ausgefranst war. Mir-
za tritt offen hervor und erklirt, den Wettkampf gewonnen zu

haben.”13%

128 The Dunnville Gazette, June 7, 1907.
129 The Truth Seeker, June 15, 1907.
130 The Boston Herald, June 23, 1907.
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Gott ist derjenige, der die Toten zum Leben erweckt

Als néchstes werde ich Gottes Attribut, das Ba'ith genannt wird, be-
handeln. Er ist demnach némlich Derjenige, Der die Toten wieder zum
Leben erweckt. Das ist das Attribut Gottes, das die inneren und verbor-
genen Fahigkeiten des Menschen auf die Weise entwickelt, dass sie ihn
zu einem vollig neuen Menschen machen. Allein der Islam hat dieses
Attribut Gottes auf diese Weise definiert; andere Religionen haben nur
eine wirre Vorstellung davon. Wenn uns keine lebendige Manifestation
dessen gezeigt wird, gibt es auch hinsichtlich dieses Attributs weder
einen Beweis noch kénnen wir glauben, dass ein Mensch eine Vereini-
gung mit Gott erlangt hat, wenn er nicht dieses Attribut in sich selbst
kundtut. Da Propheten zur Fiihrung der Menschheit erweckt werden,
ist es von hochster Wichtigkeit, dass sie die Existenz dieses Attributs
zeigen. Denn wenn sie nicht auf eine Gruppe von Menschen hinweisen
konnen, die geistig tot war und durch sie neues Leben erhalten hat und
dadurch in geringem Mafle eine Wiederauferstehung reprisentieren, so
konnen wir nicht an die Notwendigkeit des Erscheinens von Propheten
glauben, ja, der Zweck ihres Erscheinens wiirde unerfiillt bleiben. Da-
rum definiert der Heilige Qur-an an verschiedenen Stellen den Erfolg
eines Propheten als Sd“at oder Qiydmat, d.h. die Stunde oder die Wieder-
auferstehung, woraus einige Leute ableiteten, dass der Heilige Qur-an
keine Wiederauferstehung nach dem Tod lehre. Andererseits gibt es
Menschen, die meinen, dass das Wort Sa’at, d.h. die Stunde, wo immer
es im Heiligen Qur-an vorkommt, unweigerlich das Jiingste Gericht be-
deutet. Wie auch immer, in jedem Fall wird der Kontext, in dem das
Wort gebraucht wird, einen klaren Hinweis darauf geben, ob das Wort
im Sinne von Wiederauferstehung oder dem Erfolg eines Propheten in sei-
ner Mission, also der Erlosung einer Gruppe von Menschen, der neues

geistiges Leben gewdhrt worden ist, verwendet wird. Der Verheiflene
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Messias®, hat auch diese von Jesus® in folgenden Worten formulierte

Priifung bestanden:

,Hiitet euch vor den falschen Propheten, die in Schafskleidern
zu euch kommen, inwendig aber sind sie reifende Wolfe. An
ihren Friichten sollt ihr sie erkennen. Kann man auch Trauben
auflesen von den Dornen oder Feigen von den Disteln? Also
ein jeglicher guter Baum bringt gute Friichte; aber ein fauler
Baum bringt arge Friichte. Ein guter Baum kann nicht arge
Friichte bringen und ein fauler Baum kann nicht gute Friich-
te bringen. Ein jeglicher Baum, der nicht gute Friichte bringt,
wird abgehauen und ins Feuer geworfen. Darum, an ihren

Friichten sollt ihr sie erkennen.”!3!

Diese von Jesus™ niedergelegte Priifung bedeutet, dass ein jeder Baum
Friichte seiner Art hervorbringt und dass ein wahrer Prophet derjenige
ist, der in seinen Anhédngern, im Verhiltnis zu ihren jeweiligen Fahig-
keiten, die Eigenschaften eines Propheten hervorbringt und ihre Verei-
nigung mit Gott in Ubereinstimmung mit dem Maf ihrer natiirlichen
Fahigkeiten herbeifiihrt.

Dieser Test bedeutet jedoch nicht, dass wir aus dem Geist der Aufrichtig-
keit und Opferbereitschaft einer Gemeinschaft schlieBen miissen, dass
der Griinder der Gemeinschaft mit seinem Anspruch recht hatte und
eine Vereinigung mit Gott erlangt hatte. Ausgeprégte Opferbereitschaft
ist nur ein Hinweis auf die Tatsache, dass die Mitglieder einer Gemein-
schaft im Leben ihres Fiihrers nichts entdecken konnten, was ihn zu ei-
nem Betriiger abstempelt. Wenn Menschen glauben, dass ein Mann gute
moralische Eigenschaften besitzt oder wahrheitsliebend ist, so zeigt das

nur, dass sie entweder mit den Einzelheiten seines Lebens nicht ver-

131 Matthaus; 7:15-20.
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traut genug sind oder dass er, falls sie gentigend Gelegenheit hatten,
jede Phase seines Lebens zu studieren, kein Tauscher ist und sich als in
seinem Anspruch wahr erweist. Es ist aber nicht unbedingt notwendig,
dass jede sich fiir wahr haltende Person auch wirklich wahr ist. Es ist
moglich, dass jener an einem Hirndefekt leidet oder es kann sein, dass
er im Einklang mit den Ansichten der Gruppe, der er angehért, glaubt,
dass was immer er sagt von Gott ist. Eine solche Tauschung ist moglich
im Fall von Personen, die Gemeinschaften und Gruppen angehoren, die
nicht an wortliche Offenbarungen glauben. Wenn eine Person, die einer
solchen Gruppe oder Gemeinschaft angehort, an das Erscheinen eines
Verheifienen denkt und in sich selbst einige der allgemeinen Zeichen
sieht, die in hunderten von Menschen angefunden werden, und tiber-
zeugt ist, dass er selbst der Verheiflene ist, ist es schon mdglich, nein,
dann ist es anzunehmen, dass, wenn er ein einflussreicher Mann, egal
wie gering er sein mag, ist, er wirklich zu denken beginnt, dass der Ge-
danke, der ihm in den Sinn kam, wirklich von Gott ist; und danach mag
er sich ernsthaft fiir den Verheilenen halten. Da er die Notwendigkeit
von wortlicher Offenbarung nicht empfindet, wird es ihm offen stehen,
jeden seiner Gedanken fiir eine Offenbarung Gottes zu halten.

Die blofle Existenz eines aufrichtigen und opferbereiten Geistes zeigt
darum nur ehrliche Absicht und nicht unbedingt eine géttliche Missi-
on an. Wenn ein Mann wirklich von Gott entsandt ist, so muss es eine
Reflexion gottlicher Attribute in seinen Anhédngern geben. So wie ein
Prophet die gottlichen Attribute zu wissen, zu erschaffen, die Toten
zum Leben wiedererwecken, zu heilen, vorherzusehen, zu herrschen
etc. kundtut, desgleichen sollten jene, die ihm folgen, aufgrund der
Néhe zu ihm, eine Reflexion dieser Attribute gemaf: ihrer individuellen
Fahigkeiten erwerben kénnen. Das heifst, sie sollten in geringem Mafie
das Wiederbeleben von Seelen und eine Reflexion des Jiingsten Gerichts

veranschaulichen kdonnen.
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Die vom Verheiflenen Messias™ gegriindete Bewegung besteht durch
Gottes Gnade diese Priifung. Die Herrlichkeit Gottes verschwand nicht
mit dem VerheifSenen Messias®. Er hat einen neuen Geist ins Dasein ge-
bracht und es gibt unter seinen Anhdngern Tausende von Menschen,
die durch ihn neues geistiges Leben und durch den Erwerb gottlicher
Erkenntnis, Vereinigung mit Gott gefunden und die Stufe perfekten
Glaubens und absoluter Gewissheit erlangt haben. Die Attribute Got-
tes werden in ihnen reflektiert und sie dienen als Manifestation jener
Attribute. Eine Mehrheit der Mitglieder der Ahmadiyya Gemeinschaft,
einige mehr und andere weniger, haben in sich selbst Wunder erlebt.
Die Quelle gottlicher Barmherzigkeit, die der Verheifsene Messias® zum
Flieflen brachte, hat mit seinem Tod nicht zu flieflen aufgehort; sie flieft
noch immer und wird, so Gott will, solange zu flieBen fortfahren, wie
Menschen fortfahren werden, gemaf seiner Lehren zu handeln.

Zur Tlustration hiervon mochte ich nur zwei sich auf mich beziehende
Ereignisse erwdhnen. Das erste davon ereignete sich vor vier Jahren.
Man sagte mir, dass ein Ahmadi Arzt im Irak in einem Scharmditzel ge-
totet wurde. Seine Eltern waren sehr alt und hatten mich nur wenige
Tage zuvor besucht. Die Nachricht seines Todes wurde mir durch von
seinen Kameraden iibersandte Briefe mitgeteilt, die die Umstande, un-
ter denen er getdtet wurde, darlegten. Die Nachricht ging mir so nahe,
dass ein sehr starker Wunsch in meinem Gemtit entstand, dass sich he-
rausstellen moge, dass er nicht getdtet wurde, und mein Herz hauchte
dieses Gebet mehrmals wahrend des Tages, obwohl ich mir sagte, dass
die Toten nie zuriickkehren konnten. In der darauf folgenden Nacht
wurde mir von jemandem im Traum gesagt, dass ,der Arzt lebt und die
Nachricht erhalten wurde, dass er heimgekehrt ist.” Ich staunte tiber diesen
Traum, aber das Wesen des Traumes war derartig, dass ich wusste, dass
er von Gott war, obwohl ich, da ich meinte, dass der Arzt tot war, dach-

te, dass es eine andere als von den Worten vorgeschlagene Auslegung
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meines Traumes geben miisste. Mein jiingerer Bruder erzdhlte diesen
Traum einem Verwandten des Arztes, der in Qadian lebt, und der den
Eltern des Letzteren deswegen schrieb. Einige Tage spéter antwortete
ein Verwandter des Arztes, dass sie ein Telegramm von dem Arzt er-
halten hitten, dass er lebte und in Sicherheit sei. Es ergab sich, dass
er in einem Scharmiitzel, in dem beinahe alle seine Kameraden getotet
wurden, von Arabern gefangen genommen wurde. Nun, wihrend Gott
mir in meinem Traum einerseits offenbarte, dass er lebte, fligte Er es
andererseits so, dass eine Truppe britischer Soldaten das Dorf, in dem er
von den Arabern gefangen gehalten wurde, bedrohte, so dass der Arzt
in der entstandenen Verwirrung eine Fluchtmoglichkeit fand, und Gott
ihm somit neues Leben schenkte.

Das andere Ereignis ist neueren Datums. Wihrend der letzten Dekade
begann die Pest, die das Land im Einklang mit der Prophezeiung ver-
wiistet hatte, abzunehmen und die Anzahl der Fille wahrend der letzten
zwei oder drei Jahre war so gering, dass die Regierung ihre Hoffnung
zum Ausdruck bringen konnte, dass sie innerhalb von ein oder zwei
Jahren vollig ausgemerzt werden wiirde. Anfang des letzten Winters
sah ich jedoch in einem Traum einen von der Pest befallenen Mann und
einige Wasserbiiffel, die in den Stralen umherliefen. In der Traumspra-
che zeigen Wasserbiiffel die Pest an. Ich lief den Traum in der Al-Faz['*
veroffentlichen und warnte die Leute, dass ein heftiger Pestbefall im
Anzug wire.”® Innerhalb eines Monats gab es mehrere Pestinfektionen
und im Februar 1924 nahm sie die Form einer Epidemie an. ]hm Mirz,
April und Mai nahm die Epidemie sehr heftige Ausmafe an und die
wochentliche Anzahl der Toten schwoll auf zwischen 800 bis 1300 an.

Die Gesamtzahl der Toten belduft sich bis jetzt auf mehr als 150.000,

1% Von der Ahmadiyya Muslim Jamaat herausgegebene Zeitung (Anm.d.U.).
133 The Daily Al-Fazl, 24. November, 1923.
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was mehr ist als die Zahl der Pest-Toten wahrend der vergangenen fiinf
Jahre.

Ich habe diese beiden Ereignisse nur als Beispiele erwédhnt. Gott hat
mir verschiedentlich das Wissen von verborgenen Dingen offenbart
und Tausende von Ahmadis haben dhnliche Erfahrungen hinsichtlich
der verschiedenen Attribute Gottes gemacht. Es muss jedoch bedacht
werden, dass solche Erlebnisse dem Menschen nicht seinem Willen und
Wunsch gemif3, sondern aus reiner Barmherzigkeit Gottes auf die Ihm
beliebige Weise gewdhrt werden. Der Mensch selbst kann keinen Zu-
gang zu den verschiedenen Attributen Gottes erlangen, doch Gott ge-
wihrt Seinen Dienern stindig solch einen Zugang, um ihr Wissen zu
vermehren und ihren Glauben zu stirken und ihnen Ehre zu verleihen.
Wir glauben, dass, falls ein Volk sich aufrichtig und ernsthaft der Wahr-
heit zuwendet, Gott ihnen selbst jetzt aus Seiner vollkommenen Gnade
und Weisheit Seine Attribute kundtun wird, denn er wiinscht, dass Sei-
ne Diener rechtgeleitet sein mégen und nicht in Irrtum verfallen und
von Ihm fortgetrieben werden.

Darum présentiert der Islam ein perfektes Konzept Gottes und 6ffnet
die Tore zu Gewissheit und Glauben, so dass die Menschheit vor der
Dunkelheit von Zweifel und Irrtum errettet wird. Er fithrt Menschen
schon in diesem Leben zur Gegenwart Gottes, so dass der Tod fiir sie
jeden Schrecken verliert und sie sein Kommen mit angenehmer Vor-
ahnung erwarten; erkennend, dass sie die Wahrheit gefunden und die
Manifestation der Attribute Gottes erlebt haben, wohlwissend, dass der

Tod nichts verbirgt auler Gelegenheiten zu unbegrenztem Fortschritt.
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4. Die zweite Funktion der
Religion:

Aufklarung iiber die
Grundlagen der Moral

197



198



Aufklarung iiber die Grundlagen der Moral

4.1 Moralische Werte

Der Grund fiir Unmoral

Die zweite Funktion der Religion ist eine Folge der ersten. Ein Mensch,
der vollkommene Erkenntnis Gottes erlangt, wiirde natiirlicherweise
auch Unmoral und Laster allerart meiden, und umgekehrt, je mehr ein
Mensch in Laster verwickelt ist, desto weiter entfernt er sich von Gott.

Der Heilige Qur-an sagt,

N R

~jene, die unwissentlich Boses tun“*, womit er meint, dass der wahre
Grund von Siindhaftigkeit ein Mangel von wirklichem Wissen und
Erkennen Gottes ist, was offensichtlich der Wahrheit entspricht. Ein
verniinftiger Mensch wird nicht wissentlich seine Hand ins Feuer le-
gen; Er wird keine Nahrung zu sich nehmen, die seines Wissens nach
Gift enthalt; er wird kein Haus betreten, von dem er sicher ist, dass es
bald zusammenfallen wird; Er wird seine Hand nicht in das Loch einer
Schlange stecken; noch wird er unbewaffnet die Hohle eines Lowens
betreten. Da Menschen sich vor Feuer, Gift, Schlangen und Léwen so
sehr flirchten, wie kann vermutet werden, dass sie sich in Laster und
Unmoralitét stiirzen und aufgehen wiirden, wenn sie eine perfekte Er-
kenntnis Gottes hétten und wiissten, dass diese Dinge totlicher sind als

Gifte und gefahrlicher als Schlangen und Lowen? Darum ist klar, dass

134 4:18.
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Stindhaftigkeit das Ergebnis der Unwissenheit von und Mangel an wah-
rer Erkenntnis Gottes ist, und dass eine Religion, die zu Gewissheit im
Glauben und wahrer Erkenntnis Gottes fiihrt, notgedrungen die Moral
ihrer Anhédnger vervollkommnen wird. Aber, da das Thema an sich ein
grundlegendes und interessantes ist und die meisten Menschen keinen
grofSen Nutzen aus abstrakten Schlussfolgerungen ziehen, sondern eine
detaillierte Veranschaulichung benétigen, werde ich die sich auf dieses
Ziel des Islam beziehenden Lehren kurz niederlegen.

Hinsichtlich des ersten Ziels der Religion hatte ich hingewiesen, dass
die Tatsache, dass alle Religionen darin tibereinstimmten, den Attri-
buten Gottes den einen oder anderen Namen zu geben, vollkommen
bedeutungslos sei, und dass wir unsere Aufmerksamkeit lieber auf die
Einzelheiten und Erkldarungen lenken sollten, die jede Religion indivi-
duell zu solchen Attribute darlegt; denn es kénnte niemals sein, dass
eine Religion Gott irgendeinen Defekt oder Mangel offen zuschreiben
wiirde. Darum ist ein Vergleich zwischen den verschiedenen Religio-
nen nur moglich, wenn wir die Einzelheiten ihrer Lehren hinsichtlich
der Attribute Gottes zu erdrtern versuchen. Wenn diese Einzelheiten
nicht mit den wahren Attributen Gottes tibereinstimmen, dann kann
eine Religion nicht beanspruchen, dass sie alle diese Attribute bestétigt,
noch kénnten wir schlussfolgern, dass eine Religion ein gemeinsames
Konzept Gottes mit anderen Religionen teilt. Wenn ein Mensch Wasser
Milch nennt, dann fiihrt die Benennung nicht dazu, dass das Wasser zu
Milch wird; noch wird eine verniinftige Person getduscht werden kon-
nen, wenn trotz der Abwesenheit der Eigenschaft von Milch im Wasser
nur der Name darauf hinweist, dass es sich um Milch handele. Dasselbe
ist der Fall bei den moralischen Lehren der verschiedenen Religionen.
Bei einem Vergleich zwischen diesen Lehren kénnen wir den allgemei-
nen moralischen Anweisungen nur wenig Aufmerksambkeit schenken,

denn keine Religion wird ihre Anhdnger lehren, das Wohlgefallen Got-
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tes durch z.B. eine Liigengeschichte, Diebstahl, Raub, Unterdriickung,
Vertrauensbruch, Schmihung, Beschimpfung, Streitigkeiten, Hader,
Unruhestiftung etc. zu gewinnen. Noch kdnnen wir uns vorstellen, dass
eine Religion ihren Anhédngern verbieten wiirde, die Wahrheit zu sagen,
andere nett und liebevoll zu behandeln oder dazu bestirken wiirde,
einen Vertrauensbruch zu begehen, eine Abneigung gegen Fortschritt
und Reform zu hegen, Edelmut, Wiirde, Selbstachtung und Demut
abzulegen oder jedes Gefiihl von Giite und Dankbarkeit zu unterdrii-
cken. Eine Religion, die universelle Annahme und Achtung erwerben
mochte, muss einen Kodex moralischer Lehren liefern, den alle Religi-
onen gemeinsam haben. Falls sie in dieser Hinsicht versagt, wird sich
das menschliche Wesen gewiss dagegen erheben und sie wiirde somit
schnell verschwinden.

Derartige allgemeine moralische Ermahnungen bringen uns deswegen
nicht weiter. Sie sind allen Religionen gemeinsam und keine Religion
kann stolz auf ihre exklusive Eignerschaft sein noch kénnen wir irgend-
einen intellektuellen Nutzen aus der Gleichheit moralischer Lehren zie-
hen, denn sie ist das Ergebnis von Zwang und nicht von tiefgriindiger
Einsicht oder Forschung der Quellen und des Wirkens von menschli-
cher Natur und Verhalten. Ich l4chele oft tiber die Versuche von Men-
schen, die die Erhabenheit ihrer Religionen zu begriinden versuchen
und ihren Glauben dadurch verbreiten, dass sie zuerst alle allgemeinen
moralischen Gebote zusammenstellen und jene dann als ihre eigenen
exklusiven Lehren ausgeben. Wohingegen Tatsache ist, dass diese Gebo-
te keiner einzigen Religion eigen sind; sie sind Gemeingut sowohl der
dltesten, der primitivsten als auch der neuesten und, wenn ich so sagen
darf, fortschrittlichsten Religionen. Selbst die Volker oder Staimme, die
zu den Wildesten gezdhlt werden und sehr einfache Vorstellungen von
Religion haben, berichten uns, wenn wir ihre Handlungen aufler Acht

lassen und sie ruhig und freundlich tiber moralische Werte befragen, et-
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was, das dem von fortschrittlicheren Religionen sehr dhnelt. Darum ist
es absurd, die Wahrheit seiner Religion auf Faktoren zu begriinden, die
selbst von Wilden geteilt werden. Darum miissen wir beim Vergleich
der moralischen Lehren verschiedener Religionen die Einzelheiten und
Erklarungen moralischer Eigenschaften, ihrer Urspriinge und der Mittel
ihrer Erlangung ebenso untersuchen wie die Quellen tiblen Verhaltens

und die Mittel, wie solch ein Verhalten vermieden werden kann.
Uber das Wesen moralischer Eigenschaften

Zu Anfang mochte ich darauf hinweisen, dass es tiber den wahren Be-
griff moralischer Werte und Eigenschaften sehr viele falsche Auffassun-
gen gibt und ein grofles Missverstindnis vorherrscht. Auch dies erweist
sich bei einem genauen Vergleich der Lehren verschiedener Religionen
als ein Hindernis. Allgemein wird gemeint, dass Liebe, Vergebung,
Mut etc. gute moralische Eigenschaften und Zorn Hass, Harte, Furcht
etc. schlechte Eigenschaften sind. Das ist eine vollig falsche Vorstel-
lung, denn sie alle sind natiirliche Instinkte und selbst weder gut noch
schlecht. Weder Liebe, Vergebung und Mut noch Zorn, Hass, Harte und
Furcht sind moralische Eigenschaften. Sie sind nur die nattirlichen In-
stinkte des Menschen — nein, selbst der Tiere. Wir finden sie auch bei
Tieren an, denn auch sie lieben und vergeben, zeigen Mut, Zorn, Furcht
oder Hass. Aber hat je einer gesagt, dass ein Schaf oder eine Kuh oder
ein Pferd hohe moralische Eigenschaften besitzt? Was wir bei einem
Menschen hohe moralische Eigenschaften nennen, wird bei Tieren In-
stinkt genannt. Warum sollte dies so sein? Warum ist es so, dass jene
Dinge, die beim Menschen als hohe moralische Eigenschaften bezeich-
net werden, nicht denselben Namen tragen, wenn sie bei niederen Tie-
ren angefunden werden? Der Grund ist offensichtlich. Wir wissen, dass

diese nattirlichen Instinkte oder Neigungen an sich weder gute noch
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schlechte moralische Eigenschaften sind und es beim Menschen etwas
anderes ist, was sie zu moralischen Eigenschaften macht.

Darum miissen wir beim Menschen nach jenem Anderen suchen, das
nattirliche Neigungen zu moralischen Eigenschaften macht. Jenes Et-
was wird durch die Unterstiitzung von Verstand und Vernunft geleistet.
Nattirliche Neigungen werden, wenn von Verstand und Vernunft re-
giert, zu moralischen Eigenschaften und jedermann sollte sein Verhal-
ten durch Verstand und Vernunft regulieren. Da dies jene Eigenschaften
sind, die den Menschen von Tieren unterscheiden, wird das Verhalten
des Menschen moralisch genannt, obwohl es oft in der Tat nur das Er-
gebnis natiirlichen Instinkts oder Neigung sein mag. Zum Beispiel sind
einige Menschen von Natur aus so nachsichtig, dass sie gegen nichts
Einspruch erheben, und einige sind so entschlossen, dass sie ein Projekt,
das sie begonnen haben, nie aufgeben. Keiner dieser beiden Arten von
Personen kann als eine bezeichnet werden, die im Besitz hoher mora-
lischer Eigenschaften ist, denn ihre Handlungen und Unterlassungen
werden nicht von Verstand oder Absicht regiert, sondern sind unwill-
kiirlich. Das verhélt sich genauso wie die Tatsache, dass ein Stummer,
der sich ganzlich davon befreit, andere zu beschimpfen, keine morali-
sche Eigenschaft innehat, sondern dass der Verzicht alleine das Ergebnis
einer Koérperbehinderung ist. Kurz gesagt, der richtige, reflektierte Ge-
brauch und nicht nur der Gebrauch natiirlicher Instinkte und Neigun-
gen kann als moralische Eigenschaft bezeichnet werden.

Nachdem wir dies geklart haben, konnen wir verstehen, dass eine Reli-
gion, die uns nur lehrt, giitig, verzeihend, liebevoll oder mutig zu sein,
uns keine guten moralischen Werte lehrt, sondern nur unsere nattirli-
chen Neigungen aufzdhlt. Werden alle diese Eigenschaften nicht auch
bei Tieren angefunden? Sind Tiere nicht giitig und mutig? Lieben und
verzeihen sie nicht oder zeigen sie kein Mitgefiihl? Sehr oft sehen wir,

dass sich ein Tier einem anderen, das verletzt ist, ndhert, in dessen Nihe
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bleibt und es liebevoll ansieht, um deutlich zum Ausdruck zu bringen,
dass es Mitgefiihl fiir den anderen empfindet. Manchmal sehen wir
auch Tiere einander liebevoll lecken. Es gibt noch viele weitere Beispie-
le, die zeigen, dass alle diese Instinkte bei ihnen angefunden werden.
Solche Lehren belaufen sich darum auf nichts weiter als auf Anweisun-
gen, unseren natiirlichen Instinkten zu gehorchen, und haben keinen
grofieren moralischen Wert als Anweisungen, dass wir essen sollten,
wenn wir hungrig sind, und trinken sollten, wenn wir durstig sind, und
schlafen sollten, wenn wir miide und erschopft sind. Sicherlich beno-
tigen wir keine Religion, um uns auf all diese Aspekte aufmerksam zu
machen. Unser Wesen geniigt in diesen Angelegenheiten als Leitung.
Eine Religion, die nur diese Dinge wiederholt, beweist ihre eigene Nutz-
losigkeit, denn dies bedeutet, dass sie sich der wahren Bedeutung von
Moral nicht bewusst ist.

Kann einer ein Land nennen, wo die Menschen nicht einander lieben
oder im Leid Mitgefiihl fiireinander haben oder die Fehler anderer ver-
zeihen oder gegen Arme wohltitig sind? Oder gibt es irgendjemand,
der die meisten dieser Eigenschaften nicht auch an den Tag legt? Wie
also verbessert eine Religion dadurch, dass sie uns diese Dinge zu tun
anweist, irgendetwas?

Falls eine Religion jedoch damit, dass sie uns anweist, giitig, verzei-
hend, mutig etc. zu sein, meint, dass wir nie streng sein oder strafen
oder Furcht zeigen sollten, so kann sie zwar eine Neuheit beanspruchen,
doch ihre Lehren wiirden unnatiirlich sein. Wir sind von Natur aus mit
diesen Eigenschaften ausgestattet und es ist uns nicht méglich, sie zu
leugnen, noch kann ihre Leugnung unsere Moral verbessern, denn alles,
was die Natur uns gewihrt hat, ist zu unserem Guten, und ihre véllige
Unterdriickung oder Leugnung kann unsere moralischen Eigenschaften
vielmehr verletzen als verbessern. Wiirde uns zum Beispiel gesagt, stets

glitig und nie streng zu sein, so wiirde das bedeuten, dass Lehrer ihre

204



Aufklarung iiber die Grundlagen der Moral

Schiiler nie ermahnen und Eltern ihre Kinder nie tadeln sollen, und dass
eine Regierung jene, die gegen sie rebellieren, nie bestrafen sollte. Wei-
ter, wiirde uns gelehrt, nie von Furcht beeinflusst zu sein, so wiirde das
bedeuten, dass wir selbst dann, wenn unser Irrtum offenkundig fiir uns
geworden ist, stets einer von uns angenommenen Verhaltensweise fol-
gen miissten und den Konsequenzen keine Aufmerksamkeit schenken
und nicht befiirchen sollen, hinsichtlich unserer weltlichen Angelegen-
heiten oder unseres Glaubens und unserer Uberzeugung, Verlust oder
Schaden zu erleiden. Kann eine verniinftige Person dies als Beispiel
guter moralischer Eigenschaften bezeichnen? Moralische Eigenschaf-
ten sind die bei einer Gelegenheit passende Anwendung natiirlicher
Instinkte und Neigungen und nicht ihr Gebrauch bei jeder Gelegenheit,
ohne Riicksicht darauf, ob angebracht oder nicht. Andererseits ist die
vollige Unterdriickung dieser Neigungen sowohl unnatiirlich als auch
gefdhrlich. Also kann lediglich von jener Religion gesagt werden, dass
sie die Philosophie menschlichen Verhaltens und menschlicher Moral
erkannt und rechtgeleitet hat, die den oben erwdhnten Unterschied
deutlich erfasst und die Verhaltensregeln mit Bezug darauf festlegt und

nicht blof3 unsere natiirlichen Instinkte aufzahlt.

Unterschied zwischen moralischer Eigenschaft und natiirlichem
Instinkt

So viel ich weif hat von allen Religionen allein der Islam diesen Unter-
schied beachtet und richtige Verhaltensregeln nieder gelegt. Zum Bei-
spiel sagt der Heilige Qur-an:

e
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,Die Vergeltung fiir eine Schddigung soll eine Schadigung im
gleichen Ausmafd sein; wer aber vergibt und Besserung be-
wirkt, dessen Lohn ist sicher bei Allah. Wahrlich, Er liebt die

Ungerechten nicht.”'%

Ein Mensch, der schwerere Strafe erteilt als aufgrund des Vergehens ver-
dient wird, oder der in einem Fall, wo er weif3, dass Strafe nur verharten
und das moralische Verhalten des Ubeltiters noch weiter verletzen wiir-
de, nur aus Rache straft, oder der einem Ubeltiter, wissend, dass jener,
wenn nicht bestraft, noch wagemutiger werden und eine neue Karriere
von Missetaten beginnen wiirde, verzeiht, ist ein Uberschreiter im Sinne
des obigen Verses, und Gott wird sein Verhalten nicht gutheiflen.

Lasst uns die wahre Bedeutung der in diesem Vers niedergelegten Regel
betrachten. Die im Hinblick auf die nattirlichen Instinkte des Menschen
niedergelegte Regel lautet, dass ein Ubeltiter gemdfl dem Ausmaf sei-
ner Tat bestraft werden sollte. Aber es wird darauf hingewiesen, dass es
eine hohe Moral verlangt und man beim Erteilen der Strafe bedenken
sollte, ob der Missetéter sich durch Strafe oder durch Vergebung bessert.
Falls Hoffnung darauf besteht, dass er sich durch Vergebung bessert,
so sollte ihm vergeben werden, so dass er fiir die von ihm begange-
ne Uberschreitung nicht nur aus Rache bestraft wird. Falls Strafe sich
andererseits jedoch als angebrachter als Vergebung erweisen wiirde, so
sollte er bestraft werden und ihm nicht nur aus bloer Zimperlichkeit
vergeben werden, denn sonst wiirde ihm die Gelegenheit genommen
werden, sich zu bessern, und es wiirde grausam und nicht gnédig sein,
in einem solchen Fall zu vergeben. Daher macht sich einer, der erkennt,
dass entweder Vergebung oder Strafe hinsichtlich der Reform eines
Ubeltiters wirksamer wire, und dann dennoch einen gegenteiligen

Kurs einschlédgt, in der Sicht Gottes einer Grausamkeit schuldig, selbst

155.42:41.
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wenn er vergibt, denn in einem solchen Fall beliefe sich eine Vergebung
darauf, der Moral des anderen absichtlich zu schaden.

Der Heilige Prophets™ hat dasselbe in anderen Worten ausgedrtickt. Er
sagt:

gl e ¥

,Menschliche Handlungen sind jene, die absichtlich begangen

werden.”1%

Etwas, das unter dem Einfluss eines natiirlichen Instinkts oder einer na-
tiirlichen Leidenschaft ausgefiihrt wird, kann keine menschliche oder
moralische Handlung genannt werden; Es ist das Wirken eines tieri-
schen Instinkts oder einer tierischen Leidenschaft. Ein Pferd oder Esel
wiirde unter den Umstédnden genauso gehandelt haben. Eine mensch-
liche oder moralische Handlung muss das Ergebnis eines Entschlusses
oder Plans sein.

Dies wiirde zeigen, dass der Islam die wahre Bedeutung der Moral er-
kannt und im Einklang mit ihr Verhaltensregeln vorgeschrieben hat. Da-
rum kénnen nur jene Religionen mit dem Islam verglichen werden, de-
ren moralische Lehren auf demselben Konzept von Sittlichkeit beruhen.
Eine blofie Aufzéhlung natiirlicher Instinkte einen Kodex moralischer
Lehren zu nennen, wiirde der Sprache Gewalt antun.

Somit definiert der Islam gute Sitten als den vernunftgeleiteten und
verstandesgeméflen Gebrauch nattirlicher Instinkte. Er verurteilt denje-
nigen Gebrauch als unmoralisch, der die Angemessenheit oder Unange-
messenheit einer bestimmten Handlung bei einer bestimmten Gelegen-
heit nicht in Betracht zieht. Ich werde jetzt dazu tibergehen, Beispiele

fiir die vom Islam fiir moralisches Verhalten niedergelegten Regeln an-

13 Bukhari, Bd. Kana Bada ul Wahy.

207



Aufklarung tiber die Grundlagen der Moral

zufiihren, die die Ausiibung und Auswirkung natiirlicher Instinkte ein-
schrankt, um sie zum hochst moglichen Nutzen fiir den Menschen zu

machen.
Dimensionen der Moral

Der Islam teilt die Moral in zwei Arten auf, erstens jene, die sich auf den
Geist bezieht, und zweitens jene, die sich auf den Koérper bezieht. Diese
Aufteilung erweitert den Begriff der Moralitat erheblich. Der Heilige

Qur-an sagt:
S 3Ka 538 3 455V

L Ihr sollt euch nicht Schiandlichkeiten ndhern, seien sie offen

oder verborgen.”'%

In anderen Worten, einem Muslim ist nicht nur verboten, sich jenen
Laster zu ndhern, die anderen offenbar werden konnen, sondern auch
jenen, die nur im Gedanken begangen werden und anderen nicht offen-

bar werden, es sei denn, der Missetiter offenbart sich. Weiter heifst es:

U POFERSEEF H{FEN NS 1A T
,Allahs ist, was in den Himmeln und was auf Erden ist; und
ob ihr das, was in eurem Gemiit ist, kundtut oder verborgen
haltet, Allah wird euch dafiir zur Rechenschaft ziehen; dann
wird Er vergeben, wem Er will, und strafen, wen Er will; und

Allah hat die Macht, alles zu tun, was Er will.”13

Diese Dimensionen der Moral werden im Islam weiter unterteilt in gu-

157 6:152.
138 2:285.
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tes und schlechtes sittliches Verhalten. Zum Beispiel sagt der Heilige

Qur-an:

‘b Geis cdisiié)

,Wahrlich, die guten Werke vertreiben die bosen; das ist eine
Ermahnung fiir die Nachdenklichen.”™

In anderen Worten, ein Mensch, der gute Sitten annimmt, unterdriickt
allméhlich seine schlechten.

Gute und schlechte Sitten werden wiederum in zwei Arten aufgeteilt.
In jene, die das Individuum allein betreffen, und jene, die auch andere
betreffen konnen.

Diese Aufteilungen zeigen, dass der Islam dem sittlichen Verhalten sehr
viel grolere Bedeutung beimisst, als andere Religionen. Er beschrankt
den Moralbegriff nicht auf Handlungen oder Versiumnisse, die sich auf
andere auswirken, sondern schliefSt auch ihn selbst betreffende Hand-
lungen oder Versdaumnisse in diesen Begriff ein. Der Heilige Qur-an be-

zieht sich im folgenden Vers auf diesen Grundsatz:

Lodogo (5 S 558 5 2 AAFE E AT s RINEut
P NSRRGSRt v { I NS w1

,Q die ihr glaubt ! Wacht tiber euch selbst. Der irregeht, kann
euch nicht schaden, wenn ihr nur selbst auf dem rechten Weg
seid. Zu Allah ist euer aller Heimkehr; dann wird Er euch ent-

hiillen, was ihr zu tun pflegtet.”1

Der Heilige Prophet* sagt:

139.11:115.
140°5:106.
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g.&.i !_ﬁ;’ <) /'-;:’3
,Du hast Anspruch auf dich selbst”'¥,

Das heif$t, du sollst dich nicht nur um andere kiitmmern, sondern musst
dich auch um dein eigenes Wohlergehen kiimmern und fiir die Mittel
deiner physischen und geistigen Entwicklung Sorge tragen. Dem Islam
zufolge ist das, was verborgen liegt, ebenso sittlich wie das, was offen-
kundig ist. So dass nicht nur ein fiir jedermann ersichtlich iiberhebli-
cher Mensch unmoralisch ist, sondern ebenso auch jener, der sich nach
auflen hin bescheiden und demiditig gibt, in den geheimen Ecken seines
Herzens jedoch einen Stolz beherbergt. Denn unabhéngig davon, ob er
niemand anderen verletzt, handelt er unmoralisch, weil er seine eigene

Seele verletzt und beschmutzt. So wie der Heilige Qur-an sagt:

OUF i 51853501 I3 1555503

,Und diejenigen, die nicht auf die Begegnung mit uns har-
ren, sprechen: ,Warum werden nicht Engel zu uns hernieder
gesandt? Oder wir sollten unseren Herrn schauen.” Wahrlich
sie denken zu hoch von sich und haben die Schranken arg

tiberschritten.”14?

Weiter handelt ein Mensch, der jemanden verdachtigt, etwas Boses ge-
tan zu haben, unmoralisch selbst dann, wenn er seine Verdachtigung

nicht 6ffentlich kund tut. Dazu sagt der Qur-an:

,Q die ihr glaubt ! Vermeidet haufigen Argwohn, denn man-

cher Argwohn ist Stinde.”#

4 Musnad Ahmad bin Hanbal, Bd. 2, S.200.

14225:22.
145.49:13.
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Ahnlich, repressive, unruhestiftende und unehrliche Absichten sind
laut Islam selbst dann unmoralisch, wenn demjenigen, der sie hegt, es
nicht moglich ist, sei es aus Mangel an Mut oder Mitteln, sie auszu-
fiihren. So eine Person verdient es nicht, als gut bezeichnet zu werden,
selbst wenn nur seine getédtigten Taten in Betracht gezogen werden.
Umgekehrt ist ein Mensch, der an das Gute der Menschheit appelliert
und bemiiht ist, seinen Mitmenschen zu dienen und ihr Wohlergehen
zu fordern, dem Islam zufolge selbst dann ein guter Mensch, wenn es
ihm nicht moglich ist, sei es aus Mangel an Mitteln oder Gelegenheiten,
seine Gedanken und Wiinsche zu verwirklichen.

Es gibt jedoch eine Ausnahme von dieser allgemeinen Regel. Ein
Mensch, der iible Gedanken hegt - zum Beispiel von Stolz, Eifersucht,
Hass oder iiblem Misstrauen - , jene aber unterdriickt, macht sich kei-
ner Unmoral schuldig, denn ein solcher Mensch bekampft in der Tat
Schlechtes und ist zu loben. Umgekehrt ist ein Mensch, der ein plotz-
liches Aufwallen guter Gedanken erfahrt oder eine pl6tzliche Neigung
verspiirt, Gutes zu tun, solche Gedanken oder Neigungen aber nicht
versucht, in die Tat umzusetzen, niemand, der aufgrund dessen als ein
guter Mensch bezeichnet werden kann. Denn, wie schon gesagt, gute
oder schlechte Moral ist das Resultat von Entschluss und Absicht, und
in beiden Féllen waren gute und {ible Gedanken nicht das Resultat eines
Entschluss, sondern erfolgten sozusagen unbeabsichtigt. Der Heilige

Qur-an zeigt dieses Prinzip im folgenden Vers an:
PO I P E I S N
,Allah wird euch nicht zur Rechenschaft ziehen fiir das Un-
bedachte in euren Schwiiren, allein Er wird Rechenschaft von

euch fordern fiir eures Herzens Vorbedacht. Allah ist allverzei-

hend, langmditig.”'*

144 2:226.
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Der Heilige Prophets** erkldrt dies, wenn er sagt:

mﬁmam&\@ﬂ@mgmaﬁg«j

,Falls ein Mensch von einem iiblen Gedanken heimgesucht
wird, ihn jedoch unterdriickt oder aus seinem Sinn vertreibt
und nicht demgemaéf} handelt, wird Gott ihm dafiir, dass er
sich so verhalten hat, Gutes gewéahren.”'*

Diese Ausnahme, die sich auf eine subjektbezogene, individuelle Form
der Sittlichkeit bezieht, gilt auch fiir Formen der Sittlichkeit, die inter-
subjektiver Natur sind, sich also auf weitere Personen auswirken. Da
Gott sagt:

S A FT G A
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,Er wird denen, die Boses tun, ihren Lohn gebe fiir das, was
sie gewirkt, und dass Er die, die Gutes tun, mit dem Allerbes-
ten belohne, jene, die die schlimmsten Siinden und Schand-
lichkeiten meiden, bis auf leichte Vergehen — wahrlich, deines

Herrn Verzeihung ist weitumfassend.”*

Das heifit, wenn ein Mensch wegen Unachtsamkeit oder unter dem Ein-
fluss einer plotzlichen Leidenschaft in Boses hineinzustolpern droht, er
sich aber, sobald er merkt, in was er sich da hinein begibt, zurtickhalt
und in Sicherheit fithrt, dann kann er nicht als schlechter oder unmora-
lischer Mensch erachtet werden. Im Gegenteil, sein Verhalten ist lobens-
wert, denn er ist wie einer, der im Kampf sein Land verteidigt, wiewohl

er noch keinen vollkommenen Sieg errungen hat.

145 Bukhari, Kitab ul Raka.
146 53:32,33.
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Als néchstes werde ich die Morallehre des Islam hinsichtlich spezifi-
scher moralischer Eigenschaften erlautern. Dieses Thema ist so weitldu-
fig, dass eine detaillierte Analyse den Rahmen sprengen wiirde. Darum
werde ich mich auf die Veranschaulichung einiger weniger sittlicher
Eigenschaften beschranken. Ich werde dies im Hinblick auf die von
mir zuvor formulierten Dimensionen der Moral leisten, zuvorderst also
wird beachtet, dass Moralitit aus dem rechten Gebrauch natiirlicher In-
stinkte besteht.

Mitleid und Rache

Zuerst werde ich mich mit den natiirlichen Instinkten Mitleid und Ra-
che befassen. Gemeinsam mit anderen Tieren besitzt der Mensch na-
tiirliche Instinkte, gemé&f} derer er es zu vermeiden versucht, anderen
Schmerzen zuzufiigen. Des Weiteren wirkt sich der Schmerz und das
Ungliick anderer derartig auf das Gemdit aus, dass er ihr Ungliick zu
teilen beginnt. Jedermann wiirde sich zu einem Kranken hingezogen
fiihlen und Mitgefiihl fiir ihn entwickeln; aufier vielleicht jene, die zu
beschiftigt sind, um ihm Aufmerksamkeit zu schenken, oder jene, die
wegen jener Person zu leiden hatten. Der Letztere mag, anstatt Mitleid
mit dem Kranken zu haben, den Anblick seines Leidens sogar genieflen.
Dieses letztere Gefiihl wird Nagam oder Rache genannt und ist ein Ge-
fiihl, das zur Wirkung kommt, wenn ein Mensch durch jemand anderen
einen Schmerz oder Verlust erleidet und ihm dafiir Schmerz oder Ver-
lust zuzufiigen wiinscht. In dem Fall ersetzt das Rachegefiihl das Ge-
ftihl, Mitleid und Mitgefiihl zu haben; und die Person, die Leid zufiigt,
erlebt, anstatt den Leidenden zu bemitleiden, durch sein Leiden einen
unverkennbaren Genuss. Das Gefiihl von Rache nimmt, wenn nicht in
einem Gesetz eingebunden, verschiedene Formen an. Manchmal kann

eine betroffene Person dem Angreifer Schaden zuftigen oder meint,
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es zu konnen, und er geht dazu tiber, dem Letzteren solchen Schmerz
zuzuftigen oder zuzufiigen zu versuchen, wie jener ihm zugefiigt hat,
mit dem Ziel, dass der Letztere so leiden soll, wie er ihn leiden liefs.
In anderen Féllen, wenn der Angreifende oder seine Familie oder sein
Stamm maéchtiger ist als die Person, der geschadet wurde, oder der Letz-
tere mag meinen, dass ein Vergelten von Gleichem mit Gleichem von
anderen nicht gut geheifien werden wiirde, oder aufgrund irgendeiner
anderen Ursache mag es ihm nicht moglich oder er unwillig sein, dem
Angreifer wirklichen Schmerz zuzufiigen, wie auch immer, in all diesen
Fallen benutzt er dann die Waffe der Schméhung wider ihn. Es kann
aber auch geschehen, dass der Angreifer so méachtig ist, dass die verletz-
te Person nicht einmal ihre Zunge gegen ihn gebrauchen kann. In einem
solchen Fall wird er aufhéren, ihn zu besuchen und jeden Umgang mit
ihm vermeiden. In einigen Féllen wird auch dies nicht mé&glich sein und
dann wird die verletzte Person nur Groll gegen den Angreifer empfin-
den und sich tiber das Ungliick und die Leiden des Letzteren freuen
und bei seinem Erfolg und Gliick hadern.

Der natiirliche Racheinstinkt offenbart somit viele Formen und verleitet
einen zu einer Vielzahl von Handlungen. Das Wirken dieses Instinkts
zu ziigeln und ihn unter die Herrschaft der Vernunft zu stellen, wird
Moral genannt, und ihn ungeziigelt und von der Vernunft nicht be-
herrscht wirken zu lassen, wiirde unmoralisch sein.

Der Islam definiert die dem Wirken dieses Instinkts aufzuerlegenden
Schranken, die notwendig sind, um ihn in eine sittliche Eigenschaft zu

verwandeln, im folgenden Vers:

PEMHPE U HEEIR WP
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,Wer sich also gegen euch vergeht, den straft fiir sein Verge-

hen in dem Mafe, in dem er sich gegen euch vergangen hat.”'*

Dies ist die allgemeine Regel und reguliert das Verhalten jener, deren
Vernunft und Urteilsvermégen nicht gentigend entwickelt sind, um
die Feinheiten sittlicher Verhaltensregeln zu schétzen. Fiir jene, deren
Vernunft und Urteilsvermogen besser entwickelt worden sind, wird im

folgenden Vers eine weitere Einschrankung auferlegt:
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,Wer aber vergibt und Besserung bewirkt, dessen Lohn ist si-
cher bei Allah. Wahrlich, Er liebt die Ungehorsamen nicht.”**

Sowohl eine Person, die vergibt, wenn Vergebung Unordnung férdern
wiirde, als auch eine, die straft, wenn Strafe den Schuldigen verhérten
wiirde, sind Uberschreiter und Gott liebt solches Verhalten nicht. In an-
deren Worten, der Ausiibung des Mitleidsgefiihls wird eine Einschréan-
kung auferlegt, die zu Vergebung fiihrt, und der Austibung von Rache
eine, die zu Bestrafung fiihrt. Es ist niedergelegt, dass, wenn Vergebung
sich eher positiv auf den Schuldigen auswirkte und ihn vor weiteren
Missetaten rettete, Mitleid gestattet werden und ihm vergeben werden
sollte. Wenn jedoch zu erwarten ist, dass Strafe eine abschreckendere
und bessernde Wirkung auf den Missetédter haben wiirde, dann sollte
das Gefiihl von Vergeltung zur Wirkung kommen und Strafe auferlegt
werden, aber sie sollte auf keinen Fall {iber das Maf$ des Begangenen

oder der Missetat hinausgehen. Dies bezieht sich auf die erste Form von

147.2:195.
148.42:41.
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Rache, d.h. in dem Fall, wenn der Betroffene dem Missetéter seinerseits
Schmerzen zufiigen kann.

Die zweite Art der Rache in einem Fall, wo der Missetiter ein méchtiger
Mann ist und der Betroffene ihm keinen Schmerz zufiigen kann oder
will, kann die der Schmédhung und Krittelei sein. Diesbeziiglich sagt der

Heilige Qur-an:
SV 1356V SN 5305 5

, Lasset nicht ein Volk tiber das andere spotten.”'*

Krittelei und Schméhung sind daher in jedem Fall verboten, und selbst
eine betroffene Person sollte bei Rache nicht darauf zurtickgreifen. Wa-
rum wurde dieses Verbot auferlegt? Warum sollte eine verletzte Person
ihren Unterdriicker nicht durch Krittelei verletzen und ihrem Gefiihl
nicht dadurch Luft verschaffen, indem sie ihn schmiht? Die Antwort
lautet, dass Schmédhung verboten ist, weil sie falsch und unanstindig
ist und der Islam Falschheit und Anmaflung nicht toleriert. Schmihung
und Krittelei sind verboten, weil sie, anstatt das Verhalten des Misse-
taters zu verbessern, ihm schaden kénnen, denn, wenn die Laster ei-
nes Menschen offen verkiindet werden, so verliert er jedes Gefiihl von
Scham und Anstand und beginnt, ihnen offen zu frénen.

Die dritte Form der Rache ist, dass der Betroffene jede Kommunikation
mit dem Schuldigen abzubrechen wiinscht. Der Islam lehnt auch diese

Form von Rache ab. Der Heilige Prophet*™ hat gesagt,

eI Gs8alalatdd A en S

,Es ist einem Muslim nicht gestattet, langer als drei Tage mit

seinem Bruder nicht zu sprechen.”!®

149.49:12.
150 Bukhari und Muslim.
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Das heif3t, er muss innerhalb dreier Tage wieder mit ihm sprechen.
Die vierte Art der Rache ist, Groll gegen den Schuldigen zu hegen. Auch

dies wird im Islam verurteilt. Gott sagt im Heiligen Qur-an:

e 2w o> 3 P P R
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,Und Wir wollen hinwegnehmen was an Groll in ihrer Brust

sein mag.”!*!

Das heifit, ein Muslim sollte nicht grollen. Der Heilige Prophet®* hat
gesagt, ,ein Muslim grollt nicht und hegt keine Bosheit.”'** Der Islam er-
laubt darum nur eine Form der Rache, die da lautet, dem Missetiter
Strafe im gleichen Maf$ wie das Vergehen aufzuerlegen, und selbst dies
beruht auf der Bedingung, dass, wenn es in dem Land eine feste Re-
gierung geben sollte, Vergeltung durch den von der Regierung einge-
setzten Apparat erteilt wird und der Betroffene das Gesetz nicht in die
Hand nehmen darf. Falls es keine Regierung gibt, so kann die Strafe
von dem Betroffenen selbst erteilt werden, aber sie muss im Verhéltnis
zu dem Erlittenen stehen; und wenn erhofft wird, dass Vergebung den
Missetédter zu bessern verspricht, so muss ihm verziehen werden. Die
anderen Formen der Rache, d.h. Schmédhung, Krittelei, Groll hegen etc.
werden im Islam verurteilt, denn sie neigen dazu, Ubel und Uneinigkeit
zu fordern, so dass der wahre Zweck der Rache, ndamlich die Besserung

des Taters zu bewirken, nicht erreicht wird.

15115:48.
152 Kuntisul Haqa‘iq
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Liebe und Hass

Ein weiterer nattirlicher Instinkt, der den Menschen und Tieren gemein
ist, ist der Instinkt, der Liebe genannt wird. Das Gegenteil von Liebe ist
Hass. Diese beiden natiirlichen Instinkte werden durch den von ihnen
gemachten Gebrauch zu moralischen Eigenschaften. Wir kénnen weder
alles lieben noch alles hassen; es ist erforderlich, dem Wirken dieser In-
stinkte Schranken und Grenzen zu setzen.

Wir stellen fest, dass wir natiirlich jene Dinge, die entweder niitzlich
ftir uns sind oder irgendeinem unserer Sinne Behagen oder Freude be-
reiten, lieben. Aber das ist keine moralische Eigenschaft, denn derartige
Liebesgefiihle werden auch bei Tieren angefunden. Liebe wird zu einer
moralischen Eigenschaft erstens, wenn sie in angemessenem Mafle ge-
tibt wird, das heifit, jene, die einen grofieren Anteil unserer Liebe verdie-
nen, als andere, sollten mehr davon erhalten, zweitens, wenn sie mehr
auf Dankbarkeit fiir das in der Vergangenheit erhaltene Gute beruht, als
auf die Hoffnung darauf, in der Zukunft Gutes zu erhalten, denn das
erstere ist eine Pflicht und das letztere blof3es Selbstinteresse, und drit-
tens, wenn es sich nicht nur auf sofortige Vorteile und Freuden bezieht,
sondern auch auf ferne. Wenn so reguliert, wird der Liebesinstinkt zu
einer moralischen Eigenschaft, sonst ist er nur eine nattirliche Leiden-
schaft. Der Islam schreibt diese drei Bedingungen vor. Der Heilige Qur-

an sagt:
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,Sprich: Wenn eure Viter und eure Sohne und eure Briider
und eure Frauen und eure Verwandten und das Vermogen,
das ihr euch erworben, und der Handel, dessen Niedergang
ihr fiirchtet, und die Wohnstitten, die ihr liebt, euch teurer
sind als Allah und Sein Gesandter und das Streiten fiir Seine
Sache, dann wartet bis Allah mit Seinem Urteil kommt, und
Allah weist dem ungehorsamen Volk nicht den Weg.”1%

Dieser Vers beschreibt die Abstufung, gemafs der jene, die unsere Liebe
verdienen, von uns geliebt werden sollen, wenn unsere Liebe eine mo-
ralische Eigenschaft und kein bloBer Instinkt sein soll. Jeder soll im Ver-
héltnis zur ihrem oder seinem in unserer Zuneigung stehenden Rang
geliebt werden. Gott soll im Verhilinis zu Seinem Rang, die Propheten
im Verhiltnis zu ihren Rédngen und Religion, Eltern, Kinder, Ehefrauen
und Eheménner im Verhiltnis zu ihren Réngen geliebt werden. Ware
das nicht so, so wiirde das Lieben keine moralische Eigenschaft, son-
dern nur eine Leidenschaft sein. Wenn ein Mann zum Beispiel seine El-
tern um seiner Ehefrau willen verlasst oder den Ruf des Vaterlandes um
seines Eigentums willen ignoriert, so kann er nicht wegen seiner Liebe
zu seiner Ehefrau oder seinem Eigentum als gut erachtet werden. Zwei-
fellos hat er geliebt, aber seine Liebe wird nicht von seiner Vernunft oder
seinem Urteilsvermogen beherrscht und ist darum keine moralische Fi-
genschaft.

Die zweite Bedingung ist, dass man grofere Achtung fiir das in der
Vergangenheit erhaltene Gute haben sollte, als fiir gegenwartiges Beha-
gen oder die Hoffnung, in der Zukunft Gutes zu erhalten. Unter dieser
Bedingung wird die Liebe zu den eigenen Kindern zu einem Instinkt,
und die Liebe zu den Eltern zu einer moralischen Eigenschaft. Die Liebe

von Eltern zu ihren Kindern ist nur die Manifestation des Instinkts der

155.9:24.
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Erhaltung der Art, aber die Liebe eines Kindes zu seinen Eltern ist eine
moralische Eigenschaft, denn die Eltern haben schon getan, was die Na-
tur von ihnen verlangte und sind jetzt beinahe nutzlos geworden. Dar-
um {ibt ein Sohn, der seine Eltern liebt, eine gute moralische Eigenschaft
aus, denn er tut dies im Gedenken des Guten, das er von seinen Eltern
wahrend seiner Kindheit erhalten hat. Als Gegengabe fiir jene giitige
und liebevolle Fiirsorge betrachtet er es als seine Pflicht, sie giitig zu be-
handeln und mit jeglichem Guten zu versorgen, selbst in Aufopferung
seines eigenen Behagens. Darum sagt der Islam, ,das Paradies liegt unter
den Fiifien der Mutter,” und nicht, ,das Paradies liegt unter den Fiiffen der
Kinder,” denn jede geistig gesunde Person liebt ihre Kinder instinktiv,
wohingegen nicht jeder seine Eltern instinktiv liebt und darum sie nicht
so liebt, wie sie es eigentlich verdienen. Es mangelt nicht an Menschen,
die ihre Eltern vernachldssigen, um selbst fiir die geringsten Bediirfnis-
se ihrer Kinder zu sorgen. Niemand wiirde das eine gute moralische
Eigenschaft nennen.

Die dritte Bedingung, die erforderlich ist, um Liebe von einem Instinkt
in eine moralische Eigenschaft zu verwandeln, ist, dass sie nicht nur auf
sofortige Beglinstigungen und Freuden aus ist, sondern sich auch auf
noch weit entfernte bezieht. Zum Beispiel kann es vorkommen, dass
eine Person ein Objekt liebt, dadurch aber seinen Glauben oder seine
Moral verletzt. In einem solchen Fall wiirde Liebe ein natiirlicher In-
stinkt sein, aber keine moralische Eigenschaft, denn die Folgen einer
solchen Liebe sind schlecht und nicht gut. Falls eine Mutter aus Liebe zu
ihrem Kind es aufgrund seiner Fehler nicht tadelt, so ist ihre Liebe nur
ein Instinkt und keine moralische Eigenschaft, denn wenn sie das Letz-
tere wére, so wiirde die Mutter das Kind aufgrund seiner Fehler gertigt
und jene zu berichtigen versucht haben, denn das wahrhaft Gute fiir das
Kind ist in einem solchen Fall, dass es geriigt und nicht getatschelt wird.

In diesem Zusammenhang sagt der Heilige Qur-an:
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,Odieihr glaubt, rettet euch und die Euren vor einem Feuer.”!%*

Hass ist ein weiterer natiirlicher Instinkt, der das Gegenteil von Liebe
darstellt. Das nattirliche Wirken dieses Instinkts ist, dass Objekte, die
nutzlos oder gefahrlich sind, und jene, die verabscheut werden, zuriick-
gewiesen oder vermieden werden. Einige Religionen verurteilen das
Hassgefiihl und sind stolz darauf, hohe moralische Eigenschaften zu
lehren. Kein nattirliches Gefiihl sollte jedoch als solches verurteilt wer-
den, da der Gebrauch und die Anwendung eines derartigen Gefiihls bei
rechter Gelegenheit empfehlens- und nicht verabscheuenswert ist. Was
gemieden werden sollte, ist ein Ubermaf oder Mangel solcher Gefiihle
tiber oder unter das rechte Maf hinaus. Ein Ubermafl an Hass wiirde
Feindschaft bedeuten, d.h. eine Neigung, die aus Abneigung entstan-
den ist, was einen Menschen zu Handlungen der Uberschreitung ge-
gen das verhasste Objekt verleitet. Andererseits bedeutet ein Mangel
an Hassgefiihl zur rechten Gelegenheit einen Mangel an Selbstachtung,
d.h. ein Versagen, eine Abneigung gegen etwas zu haben, selbst wenn es
gegen die eigene Selbstachtung, Wiirde etc. verstoft.

Darum ist der Hass an sich nicht unmoralisch; es ist nur ein natiirlicher
Instinkt. Nur dessen unrechter Gebrauch ist unerwiinscht. Zum Beispiel
verurteilt der Heilige Qur-an Boshaftigkeit oder Feindseligkeit und
beschreibt sie wiederholt als eine Eigenschaft Unglédubiger und Uber-
schreiter und schreibt sie nie den Gldaubigen zu. An einigen wenigen
Stellen ist Gott und den Gldubigen eine Feindseligkeit zugeschrieben
worden, doch dort bedeutet sie die Vergeltung von Feindseligkeit und

nicht Feindseligkeit selbst. Wenn der Islam die Feindseligkeit verurteilt,

154 66:7.
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so heift er jedoch nicht gut, Gefiihle von Abneigung und Hass vollkom-
men zu unterdriicken, denn sie sind erforderliche Stiitzen von Impulsen
der Wiirde, Selbstachtung etc., welche anerkanntermaflen gute morali-
sche Eigenschaften sind. Wie ist es moglich, dass wir etwas als schlecht
betrachten und dennoch keine Abscheu dagegen empfinden? Jedes Las-
ter ist geistige Unreinheit. Wenn wir einen Menschen in schmutzigem
Zustand oder in schmutziger Kleidung sehen, empfinden wir, selbst
wenn er ein naher Verwandter ist, Abneigung gegen ihn, und niemand
wiirde dieses Gefiihl der Abscheu verurteilen. Warum sollten wir also
das Gefiihl geistiger Abscheu verurteilen, das in uns aufgrund des An-
blicks einer tiblen Tat entsteht? Dieses Gefiihl ist lobenswert und wenn
es am rechten Platz und zur rechten Zeit gezeigt wird, ist es eine gute
moralische Eigenschaft.

In der Tat werden Gefiihle von Hass und Abneigung wegen einer Kon-
fusion der Begriffe Ubel und Ubeltiter allseits verurteilt. Zweifellos
miissen wir auch fiir einen Ubeltiter sorgen und uns um ihn kiimmern,
aber wir miissen gleichzeitig auch das Ubel hassen und verabscheuen.
Wenn wir das Ubel des Ubeltiters nicht verurteilen, so kénnen wir es
schwerlich auf den Weg bringen, ihn zu reformieren. Der Islam weist

auf diesen Unterschied hin. Der Heilige Qur-an sagt:
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,Und die Feindseligkeit eines Volkes soll euch nicht verleiten,
anders denn gerecht zu handeln. Seid gerecht, das ist naher
der Gottesfurcht.”!%

In anderen Worten, man muss selbst seinen Feinden gegentiber gerecht

sein. Weiter sagt er:

155.5:9.
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,Allah verbietet euch nicht, gegen jene, die euch nicht des
Glaubens wegen bekdmpft haben und euch nicht aus euren
Heimstétten vertrieben haben, giitig zu sein und billig mit ih-

nen zu verfahren.”!%

Das heifst, Giite wird auferlegt selbst gegeniiber den Feinden des Islam.

Andererseits heifdt es an anderer Stelle:
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,Neigt euch nicht den Ubeltitern zu“.'s

Vereinen wir diese beiden Verse, so ist die Bedeutung offensichtlich, d.h.
in weltlichen Angelegenheiten solltet ihr selbst gegen die Unglaubigen
Giite zeigen, aber ihr solltet Abneigung gegen solche ihrer Handlungen
hegen, die der Reinheit und Rechtschaffenheit zuwider sind. An ande-
rer Stelle sagt der Heilige Qur-an:
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»Jedoch Allah hat euch den Glauben lieb gemacht und ihn
schén geschmiickt in euren Herzen, und Er hat euch Unglau-

ben, Widerspenstigkeit und Widersetzlichkeit verabscheuens-

wert gemacht.”’>®

156 60:9.
15711:114.
158 49.:8.

223



Aufklarung tiber die Grundlagen der Moral

Diese Verse zeigen, dass der Islam einerseits freundliche Behandlung
und Giite den Ubeltitern gegeniiber auferlegt, er andererseits zur Ab-
scheu gegen das Ubel anregt. So allein kann Moral perfektioniert wer-

den.
Der Ehrgeiz

Als nichstes wende ich mich dem natiirlichen Instinkt zu, der als Ehr-
geiz bezeichnet wird. Der Mensch wiinscht, seine Zeitgenossen im Wett-
lauf nach Fortschritt hinter sich zu lassen. Dieser Instinkt beschrénkt
sich nicht auf den Menschen, sondern wird auch bei Tieren angefunden.
Ein sich gemachlichen Schrittes bewegendes Pferd beginnt zu gallop-
pieren, sobald es Hufschldge hinter sich vernimmt; und dieses sehend
beginnt auch das hintere Pferd zu galloppieren, um das Vordere zu
iiberholen. Der rechte Gebrauch dieses natiirlichen Instinkts erzeugt
viele sittliche Vorziige, aus einem Mangel oder einem Ubermaf dessen
erfolgen aber auch viele moralische Fehler. Ein Mensch kann, wenn er
diesen Impuls fiir die moralische und geistige Entwicklung zur Hilfe
nimmt, grofien moralischen Vorteil daraus gewinnen. Zum Beispiel sagt

der Heilige Qur-an:
SYSIREEE

, Wetteifert daher miteinander in guten Werken. “%¥

Wegen dieses Instinkts macht ein Student in seinem Studium schnelle
Fortschritte. Wenn innerhalb rechter Einschrankungen und Grenzen an-
gewandt, entwickelt sich dieser Instinkt zu einer ausgezeichneten mo-
ralischen Eigenschaft.

Andererseits fithrt die uneingeschrankte Ausiibung dieses Instinkts zu

159.2:149.
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Aufklarung iiber die Grundlagen der Moral

vielen unerwiinschten Eigenschaften. Zum Beispiel erzeugt sie Miss-
gunst, d.h. selbst den Wunsch hegen, voranzukommen, jedoch auch be-
gleitet von dem Wunsch, dass niemand anderes vorankommen moge.
Der Islam verurteilt dieses Gefiihl. Eines der vom Heiligen Qur-an ge-

lehrten Gebete ist:

SIS guls 3205

,Ich suche Zuflucht bei Gott vor dem Ubel des Neiders, wenn
er neidet”.'®

Ein weiterer moralischer, von einem Ubermaf dieses Instinkts hervor-
gerufener Defekt ist, dass ein Mensch die Verdienste anderer zu hassen
beginnt, ja, sie als positive Fehler zu betrachten beginnt. Auf Arabisch
wird dieses Gefiihl Ihtigir (Verachtung) genannt. Der Islam verurteilt
auch dieses Gefiihl. Zum Beispiel sagt der Heilige Qur-an:

,/,gw s 7 ,:fwj':iaf://,{/!':.ﬁ,
R SR PENRINPEI S I B PR TUR Y
[a //. w‘/: ()&d‘ ;LA&’;’:"‘/;Y//
,,O die ihr glaubt! Lasset nicht ein Volk {iber das andere spot-
ten, vielleicht sind diese besser als jene; noch Frauen (eines

Volkes) tiber Frauen (eines anderen Volkes) vielleicht sind die-
se besser als jene.”'®!

Wenn das Gefiihl der Verachtung fortfahrt sich zu entwickeln, dann be-
ginnt die verachtende Person, andere Menschen zu schméhen oder auf-
grund ihrer Abstammung oder Herkunft etc. zu verhhnen. Der Islam

hat all dieses verboten. Zum Beispiel sagt der Heilige Prophet=:

160713:6.
16149:12.

225



Aufklarung tiber die Grundlagen der Moral
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,Wenn immer ein Mensch einem anderen einen moralischen
oder geistigen Fehler zuschreibt, der nicht wirklich besteht
(d.h. wenn das Zuschreiben durch Schméahung oder Verhoh-
nung geschieht), dann wird sich derselbe Fehler in dem Men-
schen, der die Zuschreibung gemacht hat, offenbaren.”*

Eine weitere Konsequenz des uneingeschrankten Wirkens dieses Ins-
tinkts ist, dass es einen Menschen stolz und tiberheblich macht; er ver-
gisst allméhlich seine eigenen Fehler und Schwéchen und beginnt, sich
anderen tiiberlegen zu fiihlen. Diesbeziiglich sagt der Heilige Qur-an,
,wahrlich, Allah liebt nicht die Stolzen, die Prahler.”"%

Der Sexualtrieb

Ein weiterer nattirlicher Instinkt ist der Fortpflanzungsinstinkt. Der Is-
lam hat auch diesem notwendige Einschrankungen auferlegt und Gren-
zen gesetzt, um ihn zu einer sittlichen Eigenschaft zu machen. Zum
Beispiel sagt der Heilige Qur-an: , Wir erlauben dir deine Gattinnen.”1%
Aber auch, ,,und nahet nicht dem Ehebruch; siehe, das ist eine Schindlichkeit
und ein iibler Weg”,'% d.h. versucht nicht, eure Leidenschaften aufserhalb
der legalen Ehe zu befriedigen, sonst wiirde der Zweck dieses Instinkts,
namlich die Fortpflanzung der Art, verfehlt werden. Jenen jedoch, die

keinen passenden Partner finden, wird gesagt:

162 Musnad Ahmad bin Hanbal, Bd. 5, S.181.
163 4:37.

164 33:51.

165 17:33.
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500 sae0 VA asii il

A

,Und diejenigen, die keine (Gelegenheit) zur Ehe finden, sol-
len sich keusch halten.”1¢®

Das bedeutet, sie sollten solche Vorkehrungen treffen, die ihnen er-
moglichen, ihre Leidenschaften streng im Zaum zu halten, aber weder
Ehebruch begehen noch sich der Fortpflanzungsfahigkeit vollig berau-
ben, denn Gott billigt die totale Unterdriickung oder Ausmerzung eines
nattirlichen Instinkts nicht. In diesem Zusammenhang sagt der Heilige
Qur-an:
Vg s B lageatiigtass
e el oS

,Das Monchstum jedoch, das sie sich erfanden — das schrieben
Wir ihnen nicht vor — um das Trachten nach Allahs Wohlgefal-

len; doch sie befolgten es nicht auf richtige Art.””

Dies zeigt, mit welcher vollendeten Weisheit der Islam das Wirken die-
ses Instinkts reguliert hat. Einerseits hat er durch die Ehe ein legales
Mittel zur Befriedigung geliefert und andererseits hat er seine Befriedi-
gung auflerhalb der Ehe verboten. Er billigt das Zélibat nicht, denn des-
sen strenge Einhaltung wiirde zu einer volligen Unterdriickung dieses
Instinkts fiihren, wodurch der Zweck, zu dem dieser Instinkt erschaf-
fen wurde, ndmlich die Fortpflanzung der menschlichen Art, verfehlt
wiirde. Wenn das Zolibat allgemein angenommen werden wiirde, so
wiirde die menschliche Rasse innerhalb einer Generation aussterben.

Da die Austibung des Zolibats der Natur zuwider ist, war es jenen, die

166 24:34.
167 57:28.
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es erfanden, nicht moglich, sich streng daran zu halten. Was jene betrifft,
die keine passenden Partner finden kénnen, so ermahnt der Islam sie,
ihre Keuschheit zu wahren, bis sie Erfolg darin haben, einen Partner
zu finden. Er erlaubt ihnen jedoch nicht, den Instinkt ganz und gar zu
vernichten. Gibt es irgendeine andere Religion, die das Wirken dieses
Instinkts, den der Mensch und alle Tierarten inklusive der Insekten ge-
meinsam haben, so reguliert, dass er zu einer hohen moralischen Eigen-

schaft wird, die auf tiefen psychologischen Wahrheiten beruht?
Das Recht auf Eigentum

Ein weiterer nattirlicher Instinkt des Menschen ist es, seine Rechte auf
den Besitz von Eigentum wahrzunehmen, so dass er seinen Reichtum
entweder ausgibt oder hortet. Auch das Wirken dieses Instinkts ist vom
Islam richtig reguliert worden.

Die erste dem Menschen auferlegte Regulierung lautet:

e
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“O die ihr glaubt, spendet von dem Guten, das ihr erwarbt,
und von dem, war Wir fiir euch aus der Erde hervorbringen;

und sucht zum Almosenspenden nicht das Schlechte aus.”!®

Weiter,

1©15 55 5 V3 S DERI3s GASSLS 5 Aas 3 EN 5 ol
168 2:268.
16917:27.
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Das heifit, gib von deinem Vermogen den Verwandten, die in deiner Ob-
hut sind, was ihnen gebiihrt. 1. Das bedeutet, dass im Islam den Obers-
ten der Familie die Verantwortung aufgetragen wurde, ihre bediirftige
Verwandschaft zu unterstiitzen. 2. Auflerdem befiehlt Gott, dass man
mit einem Teil seines Vermogens auch den Armen und diejenigen Be-
diirftigen, die nicht verwandt mit einem sind, unterstiitzen sollte. 3. Das
dritte Gebot lautet bezugnehmend auf obigem Vers:

Das arabische Wort Tabdhir bedeutet, Samen zu verstreuen oder aus-
zustreuen, oder etwas zu beweisen oder zu priifen. Der Ausdruck La
tubadhdhir tabdhird im obigen Vers bedeutet daher, dass ein Mensch den
Verwandten oder Armen oder Bediirftigen nicht in der Hoffnung oder
im Hinblick darauf, von ihnen etwa einen grofieren Betrag als Gegen-
gabe zu erhalten, geben sollte, also nicht wie ein Landwirt Samen in der
Hoffnung streut, eine reiche Ernte zu erhalten; noch sollte ein Mensch
seinen ganzen Unterhalt fortgeben und nichts fiir sich behalten, oder
umgekehrt, alles fiir sich selbst vergeuden und anderen nichts geben;
noch sollte er seinen Verwandten und den Armen auf solche Weise oder
in solchen Mengen geben, dass sie faul werden oder in ihnen die Ge-
wohnheit ermutigt wird, zu betteln oder durch Wohltatigkeit zu leben
oder sie zu Verschwendung zu fiihren und das Geben somit vielmehr zu
einer Versuchung, als zu einer Hilfe wird.

Weiter sagt der Heilige Qur-an:

O3 AN SN S8

,Und in jhrem Verm&gen war ein Anteil fiir den, der bat, wie

fiir den, der es nicht konnte.”'7

170 51:20.
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Ein Muslim muss also einen Teil seines Reichtums auch fiir das Wohl-
ergehen schwacher und kranker Tiere, ob Haustiere, streunende oder

wilde, ausgeben.
Definition von Moral

Ahnlich hat der Islam hinsichtlich aller moralischen Eigenschaften in
Einzelheiten gehende Instruktionen niedergelegt, - z.B. fiir Geduld,
Dankbarkeit, Giite, Rechtschaffenheit, Vertrauen, Loyalitdt, Selbstbe-
wusstsein, Maflhaltung, die Sorge fiir die Bed{irfnisse anderer, Sorge
fur Witwen und Waisen, Férderung von Wohlwollen unter Menschen,
Furcht, Hoffnung, Zufriedenheit, Selbstlosigkeit, Bruderschaft, Demut,
Ausdauer, Zurtickhaltung, Erflillung von Versprechen, Giite, Wiirde,
Gastfreundschaft, Besuch bei Kranken, Ehrlichkeit, Redlichkeit, Kum-
mer; und die moralischen Ubel, Verleumdung, Schmihung, Falschheit,
Zwietracht, Lauschen, Spionieren, anderer Briefe lesen, Betriigen, seine
eigene Giite zu verkiinden, Gutes mit dem Wunsch zu tun, dass es von
Menschen gehort und gesehen wird, Heuchelei, Geschwiétz, Schworen,
Schmeichelei, Diebstahl, Mord, Unterdriickung, Rebellion, Folterung,
falsches Mafs anwenden, Einmischung, Feigheit etc. -, die das bewirken
oder unterdriicken, was die Rechtschaffenheit und Reinheit fordert. Es
ist offensichtlich, dass es mir nicht moglich ist, innerhalb der begrenzten
Zeit dieses Vortrags in alle Einzelheiten dieser moralischen Eigenschaf-
ten zu gehen. Ich brauche nur zu erwéhnen, dass der Islam durch diesen
Prozess der Begrenzung und Regulierung jeden menschlichen Instinkt
in eine hohe moralische Eigenschaft umzuwandeln vermag, und dass
keine andere Religion, ob vor oder nach dem Islam erschienen, diesem
Aspekt der Frage gentigend Aufmerksamkeit geschenkt hat. Selbst jene
Religionen, die das Beispiel des Heiligen Qur-ans vor sich hatten, ver-

sdaumten, dieses Problem zu l6sen. Es ist nur der Heilige Qur-an, der es
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auf eine vollkommene und befriedigende Weise gelGst hat. Andere Re-
ligionen haben sich mit einer Aufzdhlung der natiirlichen Instinkte des
Menschen oder einigen Aspekten davon zufrieden gegeben und sie als
Sittlichkeiten ausgegeben. Der Islam hat uns die hochst befriedigende
Losung des Problems geliefert, das denkende Gemiiter bislang beun-
ruhigt hat und noch immer beunruhigt, namlich die Antwort auf die
Frage, was die wahre Bedeutung von Moral ist. Der Islam definiert die
Sittlichkeit als die Zusammenarbeit und Koordination der natiirlichen
Instinkte des Menschen. DieserReligion allein kann der Verdienst zu-
geschrieben werden, uns mit einem Kodex moralischer Lehren versorgt
zu haben, die fiir das rechte Wirken jeden natiirlichen Instinkts Mittel
mit derartigen Einschrankungen und Begrenzungen aufzeigt, die so
wirken, dass sie jeden einzelnen Instinkt davor bewahren, auf das Ge-
biet irgendeines anderen Instinkts {iberzugreifen. Rache sollte sich nicht
in das rechte Wirken von Mitleid einmischen noch sollte Mitleid seine
Grenzen {iberschreiten und sich in das rechte Wirken von Vergeltung
einmischen; Liebe sollte Hass nicht beeintrachtigen noch Hass Liebe;
jeder sollte ohne mit irgendeinem anderen Instinkt zusammenzustof3en
innerhalb seiner eigenen rechten Grenzen wirken, wie Planeten, die sich
in ihren entsprechenden Umlaufbahnen bewegen. Das Wirken mensch-
licher Instinkte unter der Sittenlehre des Islam kann verglichen werden
mit einem von der Vernunft regierteem Staat, in dem die Biirger, d.h. die
natiirlichen Instinkte des Menschen, von den Sittenlehren des Islam in

Ordnung gehalten werden.
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4.2 Die verschiedenen Stufen moralischer
Eigenschaften

Stufenfolge der Sittlichkeit

Jetzt wende ich mich der zweiten Frage zu, die in Bezug auf die zwei-
te Funktion der Religion aufgeworfen wird. Die Frage lautet, was die
verschiedenen Stufen der vom Islam beschriebenen moralischen Eigen-
schaften sind. Der Aufbau moralischer Eigenschaften ist fiir die morali-
sche Entwicklung des Menschen so unvermeidlich wie der Aufbau von
Studienkursen unvermeidlich fiir eine konventionelle Unterrichtung
des menschlichen Verstandes ist. Wiren die von unseren Schulen und
Universitiaten vorgeschriebenen Lehrplane nicht in Stufen und Klassen
aufgeteilt, so wiirden die meisten Studenten keinen Nutzen aus ihnen
ziehen konnen. Viele von ihnen wiirden nicht entscheiden konnen, wie
weit sie in einem bestimmten Lehrplan vorangehen sollten und viele
wiirden schon zu Anfang entmutigt werden, weil sie meinten, dass
es unmoglich sei, das Vorgeschriebene zu erreichen. Die Einrichtung
von Klassen und Stufen ist darum nicht nur fiir Lehrer und Direktoren
bequem, sondern auch von groffem Nutzen fiir und zur Ermutigung
von Studenten. Desgleichen ist der Fall bei sittlicher oder andersarti-
ger Anweisungen, die fiir das allgemeine Gute der Menschheit gedacht
sind. Sie miissen so abgestuft sein, dass Menschen verschiedener Ver-
anlagungen und Fahigkeiten sie sich zu Nutze machen koénnen. Falls
der Kursus so reguliert ist, dass nur Menschen mit grofSem Potential
ihn nutzen kénnen, so wird er fiir Menschen mit durchschnittlichem

und geringem Potential nicht von Nutzen sein und umgekehrt. Wenn
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die Ordnung und Anordnung nicht bedacht wird, so konnen Menschen
allgemeiner Veranlagungen und Fahigkeiten keinen Nutzen daraus zie-
hen, weiter, wenn es es sich nur um eine Ideensammlung und wohlklin-
gende moralische Regeln handelte, so wiirde es fiir die Menschheit von
keinem praktischen Nutzen sein, aufer, dass damit eine Rede verziert
oder eine Zuhorerschaft beeindruckt werden kénnte. Darum benétigt
die Menschheit nicht nur eine Sittenlehre, sondern einen praktischen
und gestaffelten Kodex, der das Individuum durch einen schrittweisen
Prozess zu moralischer Perfektion zu fithren in der Lage ist.

Jetzt gehe ich dazu {tiber, die verschiedenen Grade oder Stufen der im
Islam vorgeschriebenen guten und schlechten moralischen Eigenschaf-
ten zu erlautern.

Der Islam hat sowohl kategorisch als auch detailliert Prinzipien festge-
legt, die das moralische Verhalten von Menschen regulieren. Er hat gute
und schlechte moralische Eigenschaften in verschiedene Stufen und
Grade unterteilt, wodurch jedermann seinen eigenen sittlichen Stand
zu priifen in der Lage ist, und — wenn es ihm beliebt — sich dazu ent-
scheidet, fortzuschreiten, ja, sich einen Weg fiir den Erwerb guter Eigen-
schaften und Ablegung schlechter Eigenschaften bahnen kann. Aufler
dieser grundlegenden und fundamentalen Aufteilung, die alle morali-
schen Eigenschaften umfasst, hat der Islam jede moralische Eigenschaft
in Einzelheiten beschrieben und eine perfekte Ordnung festgelegt, die
alle diese Eigenschaften umfasst.

Die grundsatzliche Einstufung moralischer Eigenschaften ist im folgen-

den Vers enthalten:
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,Allah gebietet euch Gerechtigkeit und uneigenniitzig Gutes
zu tun und zu spenden wie den Verwandten; und Er verbietet
das Schindliche, das offenbar Schlechte und die Ubertretung.

Er ermahnt euch, auf dass ihr es beherzigt.”'™*

In diesem Vers sind Tugenden und Laster in je drei Arten unterteilt und
diese sechs Arten umfassen das gesamte Feld moralischer Eigenschaf-
ten.

Die erste Stufe der Tugend ist Adal oder Gerechtigkeit, d.h. ein Mensch
sollte andere so behandeln, wie er selbst behandelt werden mdchte, und
das ihm erwiesene Gute mindestens mit einem gleichen Mafs an Gutem
vergelten. Er sollte in der Beurteilung anderer Gerechtigkeit walten las-
sen, d.h. er sollte so von anderen denken wie er mdchte, dass sie von ihm
denken. Er sollte nicht Gutes mit Ublem vergelten noch von anderen
Gutes fiir Ubles erwarten. Das Wort Adal schliefit alle derartigen Laster
aus, die vollig unerwiinscht sind, wie Schmdhung, Falschheit, Ehebruch
etc. Adal gestattet einem Menschen, einem Missetéter Strafe im Ausmaf3
seiner Missetat zukommen zu lassen, erlaubt ihm aber nicht, ihn (den
Missetater) dadurch zu bestrafen, dass auch er eine bose Tat dhnlich der
des Letzteren ausfiihrt. Denn Laster ist ein Gift, und ein Mensch, der
selbst Gift einnimmt, um einen anderen dafiir zu bestrafen, dass jener
Gift eingenommen hat, begeht eine Torheit und nimmt keine Rache.
Die néchst hohere Stufe der Tugend lautet Ihssin, d.h. Giite, was bedeu-
tet, dass ein Mensch das ihm von einem anderen erwiesene Gute, egal
ob das Gute das Eigentum, den Kérper oder das Gemdit betrifft, mit
einem grofieren MafS an Gutem zu vergelten versuchen sollte. Ebenso
sollte man jenen, die die Rechte anderer verletzen, vergeben, aufser in je-
nen Féllen, wo Vergebung Unordnung und Streit hervorbringen wiirde.

Diese Stufe ist hoher einzustufen als die von Adal. Ein Mensch kann sie

7116:91.
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solange nicht erreichen, bis er nicht zuerst die Verhaltensbestimmungen
der ersten Stufe habitualisiert hat, ansonsten liefe das Internalisieren
nur auf eine oberfldchliche Verdnderung hinaus, die in einem Moment
der Abweichung schon wieder ins Gegenteil verkehrt werden kann.

Die dritte Stufe der Tugend wird als [t"i dhil qurba bezeichnet, d.h. ein
Mensch sollte anderen Gutes tun, und zwar weder als Gegengabe fiir
etwas zuvor erhaltenes noch in der Hoffnung, etwas Gutes in der Zu-
kunft als Gegengabe zu erhalten; ganz wie z.B. Eltern ihren Kindern
oder Briider ihren Briidern aus einem natiirlichen Impuls heraus Gu-
tes erweisen. Eltern lieben oder kiimmern sich um ihre Kinder nicht in
der Hoffnung von ihnen etwas dafiir zu erhalten. Selbst im Fall von
Eltern, die zu alt sind, um zu erwarten, dass sie, wenn das Kind heran-
wadchst, leben wiirden, besteht dieselbe Zuneigung und Liebe zu dem
Kind wie im Fall von Eltern, die noch relativ jung sind. Diese Liebe von
Eltern fiir ihre Kinder, wie ich gesagt habe, wird nicht von der Hoff-
nung geleitet, etwas im Gegensatz dazu zu erhalten, vielmehr ist sie ein
Instinkt. Eltern glauben nicht, dass sie ihren Kindern dadurch, dass sie
sie lieben und sich um sie kiimmern, irgendeine Art von zukiinftiger
Verpflichtung auferlegen. Sie erfiillen nur ihr natiirliches Bed{irfnis, die
Hoffnung auf einen materiellen Nutzen oder der Gedanke, dem Kind
eine Verpflichtung aufzuerlegen, kommt ihnen nicht in den Sinn. Dar-
um ist dieses Gefiihl, das Eltern oder nahe Verwandte fiir ihre Kinder
oder Verwandten hegen, viel edler als Ihssin bzw. Giite. Das Gefiihl der
Giite birgt eine gewisse Selbstgefalligkeit, ein Gefiihl, dass man etwas
Gutes tut, wogegen es bei der Liebe von Eltern oder Verwandten fiir
ihre Kinder und Verwandte dieses Gefiihl, dass man anderen Gutes
erweist, nicht gibt. Im Gegenteil, es gibt ein Gefiihl der Erleichterung
und personlichen Freude. Dies ist die hochste Stufe der Tugend und ein
Mensch, der diese Stufe erreicht, gewinnt wirkliche Freude darin, Gu-

tes zu tun. Er stellt sich nicht vor, dass er jemandem eine Verpflichtung
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auferlegt. Vielmehr ist er dankbar, dass er eine Gelegenheit gefunden
hat, Gutes zu tun, so wie ein Mensch, dem ein Kind geboren wird, nicht
denkt, dass ihm eine Biirde auferlegt wurde, sondern er gliicklich und
dankbar dafiir ist. Solche Leute widmen sich dem Dienst der Mensch-
heit und finden Kummer und Freude in dem Kummer und in der Freu-
de anderer, und der Gedanke, dass sie anderen etwas Gutes erwiesen
haben, kommt ihnen nicht in den Sinn. Vielmehr sind sie dankbar, dass
Gott ihnen aus Seiner reinen Gnade heraus die Gelegenheiten geboten
hat, anderen zu dienen. Sie wiinschen stindig, dass ihnen weitere Ge-
legenheiten fiir solchen Dienst geboten werden mogen, so wie Eltern
sich wiinschen, dass sie, wenn sie die Mittel dazu héitten, ihren Kindern

grofieren Komfort bieten wiirden.

Stufenfolge der Laster

Es gibt drei mit den drei Stufen der Tugend korrespondierenden Stu-
fen der Laster. Komplementar zu Adal gibt es Fahschi, was, wenn es im
Zusammenhang mit dem Begriff Munkar steht, geheime Laster bedeu-
tet, die nicht offensichtlich sind; z.B. tible Gedanken und schlechte Ab-
sichten, die einem unreinen Gemdit entspringen. Dies ist die erste Stufe
der Laster so wie Adal die erste Stufe der Tugend ist. Der Einfluss von
schlechter Gesellschaft, iiblen Anweisungen oder tierischen Neigungen
wird zuerst vom Gemiit empfunden, so dass ein Mensch von schlechten
Gedanken befallen wird, die ihn dann schlussendlich zum Laster fiih-
ren. Dem Menschen inhédrent ist aber auch eine angeborene Zuneigung
zur Tugend, die solche Gedanken zu unterdriicken und zu tiberman-
nen in der Lage ist. Doch wenn es schlechten Gedanken gestattet wird,
Wurzeln zu fassen, dann beginnen sie ihr Regiment zu fiihren, so dass
ein erstes Fundament zur Lasterhaftigkeit gelegt wird. Daraufhin be-

ginnt die zweite Stufe der Laster, Munkar, die sich auf die Handlungen
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und das Verhalten des Menschens auswirkt, zu wirken. Anderen Men-
schen missféllt solches Verhalten und sie heiflen es nicht gut, aber bis
dahin beschrédnkt es sich auf Handlungen, die das Individuum allein
betreffen, z.B. Geschwitz, Falschheit etc. Auf dieser Stufe entwickelt der
Mensch nur wenige Laster, schamt sich ihrer und fiirchtet sich davor,
sich schwerwiegenderen Lastern hinzugeben. Versdaumt er jedoch, sein
eigenes Verhalten scharf zu beobachten, und unternimmt keine Schrit-
te, um seine lasterhafte Karriere im Zaum zu halten, so erreicht er die
dritte Stufe, die Baghyi genannt wird, d.h. Laster, die andere Menschen
verletzen und sich auf einen offenen Bruch der Regeln moralischen Ver-
haltens belaufen. Das Wort Baghyi bedeutet Revolte, die dritte Stufe der
Laster zeigt demnach an, dass der Ubeltiter gegen moralische Gesetze
offen revoltiert und seine Bindung an diese verwirft. Jetzt empfindet er
Freude an seinen Lastern und prahlt damit und Tadel und Ermahnung
niitzen bei ihm nichts.

Durch den Hinweis auf die verschiedenen Stufen der Tugend und Las-
ter hat der Islam es allen leicht gemacht, sich ihrer wahren Stellung auf
der sittlichen Skala zu vergewissern, so dass sie imstande sind, fiir ihre
moralische Besserung Schritte zu unternehmen und Mafinahmen zu er-
greifen. Auf jeder Stufe hat der Mensch ein bestimmtes Ziel vor Augen,
das zu erreichen ihm nicht unmdglich erscheint und ihn darum nicht
entmutigt. Zum Beispiel wiirde einem Menschen, der so sehr in Laster
versunken ist, dass er nicht den geringsten Gedanken an Tugend und
Sittlichkeit hat, nichts eigenartiger oder hoffnungsloser erscheinen, als
gesagt zu bekommen, dass er sich so zu bessern hat, dass die Tugend-
haftigkeit zu einem Teil seines Wesens wird und er den Rest seines Le-
bens der Menschheit zu widmen hat. Die Entfernung zwischen seiner
gegenwartigen Stellung und der von ihm zu erreichenden wiirde ihm
uniiberwindlich erscheinen und er wiirde moglicherweise daran ver-

zweifeln, je zu einem reformierten Menschen zu werden. Wiirde ihm
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jedoch gesagt, dass jeder Schritt, den er in Richtung Tugend macht, ihn
tugendhafter macht und dass er, falls er Lastern nicht ganz und gar ent-
sagen kann, sich wenigstens ihrer schdmen sollte, so wiirde er diesem
Vorschlag eifrig folgen, da er praktisch und leicht erreichbar ist. Wenn
er bereut und sich wegen seines Verhaltens schamt, so kann ihm gesagt
werden, dass er den ersten Schritt zur Tugend getan hat, denn auch das
Aufgeben einer schwerwiegenderen Form von Lastern ist eine Form
von Tugend. Die von ihm dadurch erhaltene Ermutigung kann als Hil-
fe fiir seinen Fortschritt auf dem Weg zur Tugend gebraucht werden.
Als néchstes kann man ihm sagen, dass er, wenn er noch immer nichts
Gutes tun kann, wenigstens Ubel meiden und sich weigern sollte, den
tiblen Anst6f3en und Appellen seines Gemdits stattzugeben, so dass er
nicht anderen mit seinen schlechten Taten Schmerz und Unannehm-
lichkeiten bereiten moge. Er wird diesen Schritt leichter finden, als den
Schritt zur ersten Stufe, und wenn er das erreicht hat, wird er bestreb-
ter sein als je zuvor, in Richtung Tugendhaftigkeit fortzuschreiten und
seine frithere lasterhafte Laufbahn aufzugeben. Sein Gemdit wird {iblen
Gedanken noch immer ausgesetzt sein, aber man kann nicht bezweifeln,
dass er eine gewisse Stufe der Tugend erlangt haben wird, denn er ver-
sucht, sich standig darauf zuzubewegen und einen grofien Teil seiner
Laster wird er aufgegeben haben. Dann kann er gebeten werden, den
nachsten Schritt zu tun, also sein Gemdit von tiblen Gedanken zu ldutern
und alle Unreinheit und Laster zu meiden. Dies wird viel leichter fiir
ihn sein, als die ersten beiden Schritte zu unternehmen, und, wenn er
dies erreicht hat, wird sein Gemdit wie das eines neugeborenen Kindes
sein, eine tabula rasa, auf der noch kein Abdruck hinterlassen wurde.
Als ndchstes wird er gebeten werden, in seinem Verhalten den Standard
von Adal oder Gerechtigkeit anzunehmen, und somit wird er allmé&hlich
jene Stufe der Tugend erreichen, fiir die er durch seinen Mut und seine

Fahigkeiten ausgertistet ist.
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Notwendigkeit der Stufenfolge

Wird diese Methode nicht angewandt, so muss jeder Plan einer mora-
lischen Reform versagen. Allgemeine moralische Vortrage, die die hier
erwihnten Grundsitze nicht beachten, sind bei der Bewirkung morali-
scher Reformen von keinem Nutzen. Ebenso gut konnte man die Aus-
bildung eines analphabetischen Kindes damit beginnen, dass man es
bittet, die fiir einen Universitatskursus vorgeschriebenen Biicher oder
das gesamte New Oxford Dictionary in der grofSen Hoffnung auswendig
zu lernen, dass es, wenn es diese enorme Arbeit vollbracht haben wird,
ein wahrlich gelehrter Mensch sein wird. Das Ergebnis wird sein, dass
das Kind wahrscheinlich wahnsinnig werden wird oder sein Gehirn ge-
nauso leer bleiben wird, wie es war, als es damit begann. Es wird nur
einige wenige Wortlaute im Gedéachtnis behalten, die es wie ein Papagei
wiederholen kénnte, ohne die geringste Ahnung davon zu haben, was
sie bedeuten. Desgleichen kann allgemeine sittliche Besserung nicht
durch Ermahnung bewirkt werden, wie fein auch immer sie sein moge.
Jemand, der seine moralische Anweisung auf diese allgemeine Weise
erhilt, wird seine Sitten von seinen Gefdhrten und seinem Umfeld auf-
lesen und aus den an ihn gerichteten sittlichen Anweisungen keinen
Nutzen ziehen.

Der Heilige Qur-an betont diesen vorangeschrittenen Kursus sittlicher
Ubung so sehr, dass er sagt, dass kein Mensch ein Prophet sein kann,
wenn er Menschen nicht lehrt, Rabbinis zu sein. Mit Rabbani wird eine
Person bezeichnet, die zuerst Anweisungen in grundlegenden Angele-
genheiten und dann in vorangeschritteneren Wissenschaften und Kiins-
ten erteilt und seinen Lehrplan dadurch reguliert, dass er ihn in Grade
und Stufen aufteilt. Es ist fiir einen Propheten darum erforderlich, sei-
nen Anhdngern einzuprégen, beim Vorschreiben von Kursen fiir geisti-

ges und sittliches Training die Fahigkeiten und Temperamente jener, die
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Nutzen davon ziehen sollen, zu beachten. Sie sollten Menschen davon
iiberzeugen, ihre alten Gewohnheiten Schritt fiir Schritt aufzugeben
und ihnen allmé&hlich jene Dinge lehren, von denen sie nichts wussten.
Allméhliches Lehren bedeutet jedoch nicht, dass einige Dinge vor ei-
nigen Leuten geheim gehalten werden sollten, sondern vielmehr, dass
Menschen gelehrt werden sollte, Schritt fiir Schritt voranzuschreiten,
damit sie stets ein leicht erreichbares Ziel im Auge behalten, um nicht
den Mut zu verlieren. Ihr erfolgreiches Erreichen einer Stufe sollte eine
Ermutigung fiir sie sein, die nachste in Angriff zu nehmen. Zur Illust-
ration: Alle Gelehrten sind sich der Gesamtheit des zu absolvierenden
Kursus bewusst, dessen Aufteilung in Klassen und Grade und die Hdu-
figkeit von Klassenarbeiten und Priifungen dienen ihnen jedoch zur Er-
mutigung, so dass sie ihren Fortschritt in ihren Studien standig kontrol-
lieren konnen und sich nicht von dem Gedanken einschiichtern lassen
miissen, dass sie den ganzen Kurs auf einmal zu absolvieren haben.

Aufler diesen allgemeinen Anweisungen legt der Islam hinsichtlich
einer jeden moralischen Eigenschaft detaillierte Regeln nieder und
schreibt Grade und Stufen vor, die es dem Menschen erleichtern, wiin-
schenswerte und unerwiinschte moralische Eigenschaften entweder
anzunehmen oder aufzugeben. Aber die mir zustehende Zeit erlaubt
es nicht, mich in Erkldrungen dieser Einzelheiten zu ergehen. Ich wer-
de mich mit dem zufriedengeben, was ich hinsichtlich der allgemeinen
Aufteilung moralischer Eigenschaften gesagt habe, in der Hoffnung,
dass dies gentigen wird, um das Wesen der islamischen Morallehre dar-

zulegen.
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4.3 Die Grundlage moralischer Bewertungen

Warum soll moralisch gehandelt werden?

Hinsichtlich dieser Frage legt der Islam gewisse Grundsitze nieder und

ergdnzt sie mit bestimmten Einzelheiten. Der Grundsatz lautet:

SN N

,Und Ich habe die Djinn und die Menschen nur darum er-

schaffen, dass sie Mir dienen.”'”?

Darum ist das vorderste Ziel moralischer Entwicklung, den Menschen
ftir die Vereinigung mit Gott zu befdhigen, denn wenn der Mensch sich
nicht lautert, kann er sich nicht der Quelle aller Reinheit und allen Le-
bens ndhern. Gott liebt die mit schlechten und unreinen Herzen nicht
und wiinscht, dass die Menschen Seine reinen Attribute in sich aufneh-

men, damit sie dazu befahigt werden, sich Thm zu nahern. Er sagt:

oAzl v _esYde ks b

,,Siehe, Wir schufen alles, was auf Erden ist, zu einem Schmuck
fiir sie, auf dass Wir sie priifen, wer unter ihnen der Beste im
Wirken ist.”17

172 51:57.
17318:8.
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Das heif3t, der Beste ist, wer in sich selbst Gottliche Attribute entwickelt.
Demnach ist also der Grund, warum einige moralische Eigenschaften
als gute bezeichnet werden, der, dass sie Reflexionen Géttlicher Attri-
bute darstellen, und der Grund, warum andere als schlechte bezeichnet
werden, der, dass sie unvereinbar mit Gottlichen Attributen sind. Das,
was keinen Anteil am Licht hat, muss gewiss dunkel sein; und je weiter
es sich vom Licht entfernt, desto dunkler wird es.

Aufler dieser allgemeinen Einstufung hat der Islam im Fall verschiede-
ner moralischer Eigenschaften detaillierte Begriindungen gegeben, die
das gute oder schlechte Wesen einer jeden Eigenschaft erldutern, so dass
Menschen von jenen angezogen werden mdogen, die gut sind, und jene
zu vermeiden versuchen, die schlecht sind. Ich werde hier einige der
Einzelheiten erlautern.

Ich habe schon erklért, dass eine der hochsten moralischen Eigenschaf-
ten im Menschen die Eigenschaft ist, Mitleid zu haben, das sich in einem
Akt der Vergebung manifestiert. Unabhingig von diesem allgemeinen,
oben erwdhnten Grund, warum diese Eigenschaft als gut oder edel er-

achtet werden sollte, sagt der Heilige Qur-an:

2a 838K 5100 5 R el AR e 50 483

,Gut und Bose sind nicht gleich. Wehre (das Bose) mit dem
ab, was das Beste ist. Und siehe, wenn Feindschaft zwischen
dir und einem anderen war, so wird der wie ein warmherziger

Freund werden.”'7*

Strafe wird allgemein erteilt, um den Ubeltiter davor zu bewahren,
weiterhin Boses zu tun. Im Lichte des Qur-anverses besagt der Islam

im Spannungsfeld von Strafe und Vergebung, dass die verletzte Person

174 41:35.
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dem Ubeltiter in all jenen Fillen, in denen ein wenig Hoffnung darauf
besteht, dass eine Vergebung helfen wiirde ihn zu bessern, ihm ver-
geben sollte. Dies, weil es von grolerem Nutzen sein wiirde, als eine
Erteilung von Strafe. Eine Strafe wiirde hochstens weitere Verletzung
abwenden, aber durch Vergebung wird der Ubeltiter wahrscheinlich zu
einem Freund werden.

Weiter sagt der Heilige Qur-an hinsichtlich Giite und Wohltat:

U, UG S 545 Y5 5N S A T 5315
Oinat I agValE) o )y\d;w@\b bl s

,Sondern suche in dem, was Allah dir gegeben, die Wohn-
statt des Jenseits; und vernachlédssige dessen Teil an der Welt
nicht; und tue Gutes, wie Allah dir Gutes getan hat, und
begehre nicht Unheil auf Erden, denn Allah liebt nicht die

Frohlockenden.”17

Das heifst, Gott, Der dir die Mittel und die Fahigkeiten verliehen hat,
durch die du Reichtum, Wissen und Macht erworben hast, mochte, dass
du, da die gesamte Menschheit an den Beglinstigungen Gottes teilhat,
als Gegengabe fiir die dir gewidhrten Begiinstigungen, andere Men-
schen an den Dingen, mit denen du gesegnet worden bist, teilhaben
lassen sollst.

Was Mord und Unterdriickung anbelangt, so wird erklért, dass sie zu
weiterer Unordnung und Unterdriickung fithren und dass die Mensch-
heit ausgerottet werden wiirde, falls dem nicht Einhalt geboten wiirde.

Der Heilige Qur-an sagt:

-
[

G2 55 Lo VIB 3B Y5 & caniadll ag V&)

175 28:78.
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,Wahrlich, Er liebt die Ubertreter nicht. Und stiftet nicht Un-
frieden auf Erden nach ihrer Befriedung.”'7

Das heifdt, Unterdriickung fordert nie Frieden und Ordnung. Es ist nie
eine Quelle von Stdrke, denn es erzeugt Aufruhr und in den Menschen
den Entschluss, dem zu widerstehen, woraufhin Verschwoérungen und
Aufstdnde den Frieden des Landes zerstoren.

Den Neid betreffend sagt der Heilige Prophets**:

N i p P i 2 H
el ) 38 B LS cead) S aady ¢ 8 aadis 28

,Meided das Neiden, denn der Neid vertilgt die Quellen des
Behagens wie das Feuer den Brennstoff vertilgt.”!””

Das heifdt, ihr beneided einen anderen, weil jener es besser hat, als ihr,
der Neid jedoch nimmt euch euren Frieden und euer Behagen, wodurch
ihr nur euch selbst verletzt.

Hinsichtlich der Verachtung sagt der Heilige Qur-an:

N L R T T T I Bt RSt Vs
oes e g 9=y uk_;v'&/;ﬁ G ssd Ay

,,O die ihr glaubt! Lasset nicht ein Volk {iber das andere spot-
ten, vielleicht sind diese besser als jene.”!”

Im Laufe der Zeit kann es geschehen, dass ein Volk, das heute verach-
tet wird, morgen geehrt wird, und eine Familie, die heute geehrt wird,
morgen verachtet wird. Wenn auf ein Volk heute herabgesehen wird, so

wird es morgen, wenn es Macht erlangt, bestimmt jene zu demiitigen

176 7:56,57.
77 Abt Dawid, Kitab ul Adab.
178 49:12.
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versuchen, die auf es herabsah, wodurch ein Teufelskreis von Hass und
Unfrieden in Bewegung gesetzt werden wiirde. Wenn die Moglichkeit
zur Verbesserung und Fortschritt allen Kreaturen Gottes ohne Unter-
schied offen steht, wie kann dann eine bestimmte Nation, Klasse oder
Gruppe verachtet werden?

Zum Ehebruch und auflerehelichen Geschlechtsverkehr sagt der Heili-
ge Qur-an:

O £L5 AE G oK e 55583

,Es ist eine Schandlichkeit und ein tibler Weg.”'”

Das heifst, es ist ein Laster, das im Gemiit ein verborgenes Schuldgefiihl
erzeugt und es verunreinigt, ja, es ist ein falscher Weg, den dem Sexual-
trieb zugrundeliegenden Zweck zu erfiillen. Der Zweck dieses Instinkts
ist die Fortpflanzung und Erhaltlung der Menschenrasse. Unerlaubter
Geschlechtsverkehr verfehlt den Zweck, wenn eine Geburt verhindert
wird genauso, wie wenn die Erziehung des Kindes durch die Unklar-
heit seiner Abstammung in Mitleidenschaft gezogen wird.

Zum Geiz sagt der Heilige Qur-an:

EERNCE BT SRR
@Uy)m)é\b).@lpkﬁyﬂb @.ab |u~3 L;«L&.L:U_,m

,Siehe, ihr seid diejenigen, die berufen sind, in Allahs Weg zu
spenden; doch unter euch sind manche, die geizig sind. Und
wer geizig ist, der geizt nur gegen sich selber.”'®

17917:33.
180 47:39.
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Das heifdt, ein Geizhals beraubt sich des Gebrauchs seines Reichtums.
Er beraubt sich des Genusses, gute Nahrung zu sich zu nehmen, gute
Kleidung zu tragen und in einem guten Haus zu wohnen etc.. Er fahrt
fort, Geld zu horten, und die einzige Freude, die er davon hat, ist die
zunehmende Sorge und den Stress, es sicher zu bewahren.

Somit gibt der Islam Griinde fiir das Empfehlen oder Verurteilen ver-
schiedener moralischer Eigenschaften an und erméglicht den Menschen

s0, sein Wesen zu reflektieren.
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4.4 Wie gute moralische Eigenschaften erworben
und schlechte gemeiden werden konnen

Die Notwendigkeit von Vorbildern

Die Funktion der Religion ist nicht nur, auf gute und schlechte morali-
sche Eigenschaften hinzuweisen, sondern auch, Mittel bereitzustellen,
durch die der Mensch sich von seinen Lastern befreien und gute Sit-
ten annehmen kann, denn ohne diesen Aspekt ist all unser Bemiihen
vergeblich und unsere Suche nutzlos. Ich kann nicht sagen, was ande-
re Religionen auf diese Frage antworten, aber ich freue mich, sagen zu
koénnen, dass der Islam bzw. die Ahmadiyyat eine vollstindige und be-
friedigende Antwort hierauf liefert.

Das erste Mittel, das der Islam fiir die moralische Besserung des Men-
schen bereitstellt, konstituiert sich durch die Manifestation Gottlicher
Attribute, ohne die das Erlangen sittlicher Perfektion unmoglich er-
scheint. In allen Dingen bedarf der Mensch Veranschaulichungen, Dar-
stellungen; er kann durch Veranschaulichungen leicht das lernen, was
er durch Biicher nicht erwerben kann. Ohne Veranschaulichungen wiir-
den der Welt alle Wissenschaften und Kiinste abhanden gehen. Kann
man zum Beispiel die Kiinste der Chemie oder der Technik oder irgend-
eine andere Wissenschaft ohne die Hilfe von Experimenten und Veran-
schaulichungen erlernen?

Dasselbe ist der Fall in der moralischen Praxis. Der Mensch kann ohne
die Hilfe von volkommenen Vorbildern und Veranschaulichungen kei-
ne moralische Vollkommenheit erlangen. Darum ist es erforderlich, dass

auf der Welt immer wieder vollkommene Vorbilder erscheinen, um der
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Menschheit ein Leben in moralischer Vollkommenheit zu zeigen. Es ist
ebenso erforderlich, dass diese Vorbilder selbst Menschen sind, denn ein
Wesen, das nicht menschlich ist, kann Menschen nicht als Vorbild die-
nen. Das Verhalten eines nichtmenschlichen Wesens kann die Mensch-
heit nicht zur Nachahmung ermutigen. Also miissen wir vollkommene
Menschen zu Vorbildern nehmen, wobei diese Menschen andere von
Zeit zu Zeit in die Lage versetzen miissen, ihr Verhalten nachzuahmen.
Der Islam behauptet, dass diese volkommenen Menschen hdufig auf

der Erde erscheinen. Zum Beispiel sagt der Heilige Qur-an:

PO TR S TR PRI P PP & P < PTG I S S e SRR AP B
fE g sa G s - L1 %

,OKinder Adams, wenn zu euch Gesandte kommen aus eurer
Mitte, die euch Meine Zeichen verkiinden — wer dann gottes-
fiirchtig ist und gute Werke tut, keine Furcht soll {iber sie kom-

men, noch sollen sie trauern.”!8!

Von Propheten abgesehen gibt es weitere Personen, die auch, obgleich
in geringerem Maf, fiir die Menschen als Vorbilder dienen kénnen. Hin-

sichtlich dieser sagt der Heilige Prophets™":

- - o [ T |
5, 838 68 1l I s e 28V g szl 6 )

,Gott wird unter den Muslimen zu Beginn eines jeden Jahr-
hunderts Menschen erwecken, die den Glauben erneuern wer-
den, indem sie ihn von falschen Lehren und Ansichten, die
sich im Verlauf des Jahrhunderts in ihm eingeschlichen haben,

bereinigen.” 8

1817:36.
182 Abti Dawid, Kitab ul Malaham.
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Solche Reformer sind im Islam immer wieder erschienen. In unserem
Zeitalter, in dem die Dunkelheit der Unwissenheit die Welt iibermannte,
hat Gott fiir den Schutz und die Wiederherstellung des Glaubens sowie
zum Nutzen der Menschheit fiir die Erneuerung des perfekten Vorbilds,
des Heiligen Prophetens*, einen Propheten erweckt. Durch diesen Pro-
pheten haben Hunderttausende neues geistiges Leben gefunden.

Dieses ist das einzig vollkommene Mittel, um moralische Perfektion zu
erlangen. Alle anderen Mittel sind diesem nur untergeordnet. Seine Vor-
ziiglichkeit liegt auf der Hand, wohingegen andere Mittel nicht vollig
frei sein konnen von der Moglichkeit Zweifel und Irrtum zu sden. Wie
auch immer, da dieses Mittel vom Menschen nicht durch eigenen Willen
und Wollen erlangt werden kann, hat der Islam weitere Mittel bereit-
gestellt, durch die ein Mensch {ible Sitten ablegen und gute erwerben

kann.

Der Mensch wird rein geboren

Das zweite Mittel, das der Islam fiir die moralische Besserung des Men-
schen bereitstellt, ist die ihm inhdrente Methodik, moralische Eigen-
schaften in verschiedene Grade und Stufen aufzuteilen. Damit habe ich
mich schon weiter oben befasst, weswegen dies hier nicht wiederholt
dargelegt zu werden braucht.

Das dritte vom Islam bereitgestellte Mittel ist, dass er die Griinde er-
klart, warum gute moralische Eigenschaften angenommen und {ible ge-
mieden werden sollten, so dass Menschen, das wirkliche Wesen dieser
Eigenschaften kennend, aus einer Eigenmotivation heraus, gute Sitten
zu erwerben und schlechte zu meiden versuchen. Auch dieser Punkt
wurde zuvor schon erldutert.

Das vierte Mittel, das der Islam bereitstellt, ist, dass es die menschli-
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che Ansicht hinsichtlich tibler Sitten verandert hat; er hat Verzweiflung
durch Hoffnung ersetzt. Viele Ubel werden begangen, weil die Men-
schen meinen, sie nicht mehr vermeiden zu kénnen. Jene, die derarti-
ge Gedanken bei ihren Kindern verbreiten, legen das Fundament der
moralischen Armut zukiinftiger Generationen. Ein Mensch, der nicht
glaubt, dass ein gewisses Ziel erreichbar ist, wird sich nie bemiihen, es
zu erreichen. Ein Volk, das glaubt, dass seine Vorfahren alle moglichen
Entdeckungen und Erfindungen ausgeschopft haben, wird wahrschein-
lich selbst keine Entdeckung oder Erfindung machen; und eine Nati-
on, die glaubt, dass sie in ihrem Zustand keine Besserung herbeifiihren
kann, wird es wahrscheinlich gar nicht erst versuchen. Ein Volk, das
glaubt, das ihm Ubel angeboren sind und es ihnen nicht moglich sei,
jenen zu widerstehen, und dass es ihnen nicht mdoglich sei, moralische
Vollkommenheit zu erlangen, liefert die Mittel seiner eigenen Vernich-
tung. Der Heilige Prophet®* hat grofSen Nachdruck auf diesen Punkt

gelegt und Verzweiflung ganz und gar verboten. Er sagt:

FOAC A I G CR E ST (1)

,wenn jemand sagt, dass die Leute verdorben sind, dann ist er

derjenige, der sie vernichtet.”!®

Das heifst, materielle Katastrophen und Unheil kénnen sich fiir den
Menschen nicht als so gefdhrlich erweisen wie seine Uberzeugung, dass
Verbesserung und Fortschritt nicht moglich sei. Verzweiflung hindert
einen Menschen daran, sich um Erfolg zu bemiihen und fiihrt ihn somit
zu bestimmtem Versagen und Vernichtung. Der Islam billigt die Ansicht
nicht, dass ein Mensch jemals nicht dazu fahig ist, sich zu bessern und

Fortschritte zu erzielen, und stofit somit die Tiir zur Moglichkeit mora-

183 Muslim, Kitab ul Birr Wasilla.
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lischer Entwicklung weit auf. Der Heilige Qur-an sagt:

<2<

6 _s2585 AT O EL 15

,Wir haben den Menschen mit den besten Fahigkeiten

erschaffen.”8

Das heifit, er ist dazu befahigt, sich zu entwickeln und Fortschritte zu

erzielen. Weiter sagt er;

585305 #3325

,und bei der Seele und ihrer Vollendung — Er gewihrte ihr
den Sinn fiir das, was fiir sie unrecht und was fiir sie recht

ist.”18

Es kann kein Zweifel darin bestehen, dass der Mensch mit einer reinen
und siindenlosen Natur geboren wird, und wie tief auch immer er in
Stinde versinken moge, sein Wesen behilt etwas von seiner urspriing-
lichen Reinheit bei, so dass er, falls er sich irgendwann der Tugendhaf-
tigkeit zuwendet, alle seine erworbenen Laster ablegen und die Voll-
kommenheit der ihm innewohnenden Tugendhaftigkeit erlangen kann.
Durch die Verkiindigung dieser Wahrheit hat der Islam die Denkweise
des Menschen hinsichtlich der Begriffe gut und bdse vollkommen ver-
dndert und ihn mit neuer Hoffnung und frischem Mut versehen. Alle
anderen Religionen schweigen sich entweder tiber diesen Aspekt aus
oder proklamieren, dass der Mensch mit so vielen Lastern und Behin-
derungen auf die Welt kommt, dass sie, unabhangig der Missetaten, die
er auf der Welt begehen wird, schon ausreichen, um ihn ins Verderben

zu stlirzen.

184 95:5.
1%591:8,9.
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Der Islam sagt hingegen, dass der Mensch rein geboren wird. Dies hilft
ihm, seinen Mut zu bewahren und zu versuchen, sein Wesen unbefleckt
zu halten. Glaubte er, dass er stindenvoll geboren wurde, so wiirde es
ihm nicht viel ausmachen, noch ein wenig siindenvoller zu werden, als

er schon ist.

Das islamische Konzept der Reue

Mit einer reinen Natur geboren zu werden, gentigt jedoch nicht. Bevor
der Mensch vollen Verstand erlangt, muss er den Pfad entlangschreiten,
auf dem Gefahren lauern, derer er sich nicht bewusst ist, und die Versu-
chungen und niederen Begehren, denen er erliegt, beflecken so manches
Mal die Reinheit seines Wesens. Falls es keine Methode geben wiirde,
solche Verunreinigungen fortzuwaschen, so wiirde der Mensch in Ver-
zweiflung gestiirzt werden und sich nicht bemiihen, seine urspriingli-
che Reinheit zurtickzuerlangen. Um moralische Besserung zu ermégli-
chen, muss die Religion darum Mittel liefern, um die Verunreinigungen
durch erworbene Siinden zu entfernen. Der Islam beansprucht, dafiir
gesorgt zu haben, indem er irrenden Menschen, die von allen anderen
Religionen verschlossene Tiir zu wahrer Reue gedffnet hat. Der Islam
rettet den Menschen vor Verzweiflung und sagt ihm, dass er trotz Irr-
timer und Fehler jene Reinheit des Gemiits und Verhaltens erlangen
kann, die das hochste Ziel des Menschen ist. Somit ermutigt er ihn, sich
bestandig Richtung Tugend und Reinheit zu bemiihen, ja, ermoglicht
ihm schliefllich, sein Ziel zu erreichen.

Einige Menschen sind der Auffassung, dass die Lehre der Reue zu einer
Hingabe an Lastern ermutigt, da ein Mensch in dem Glauben, jederzeit
bereuen und den Folgen seiner bosen Taten somit entrinnen zu kon-
nen, fortfadhrt zu stindigen. Kein mit Vernunft Begabter wiirde jedoch

eine solche Haltung aufrechterhalten, denn wie konnte er sicher sein,

252



Aufklarung tiber die Grundlagen der Moral

dass ihm die Gelegenheit zu bereuen geboten werden wiirde? Dieser
Einwand entsteht wohl durch eine mangelhafte Wiirdigung des wah-
ren Wesens von Reue. Reue ist nicht so einfach zu erfassen, wie diese
Menschen meinen. Es steht einem Menschen nicht offen, auf eigenen
Wunsch und Belieben jederzeit zu bereuen. Das Bereuen ist gleichzu-
setzen mit einer geistigen Revolution, die das gesamte moralische und
geistige Wesen des Menschen verdndert. Es bedeutet wirkliches und
bleibendes Bereuen vorheriger Siinden und Fehler und ist verbunden
mit dem festen Vorsatz, seinen Frieden mit Gott zu schlieflen und sein
Verhalten zu bessern. Dieser Zustand kann nicht beliebig herbeigefiihrt
werden. Es ist das Ergebnis stindigen Bemiihens und Nachsinnens. In
sehr seltenen Fillen mag es das Ergebnis eines plotzlichen emotionalen
Aufwallens sein, wobei derartige Emotionen nur von einem vulkani-
schen Ereignis, das das gesamte Fundament des menschlichen Wesens
erschiittert, erzeugt werden konnen. Ein solches Ereignis kann nicht
beliebig oft hervorgerufen werden. Deswegen fordert das Konzept der
Reue nicht eine Hingabe zu Lastern. Wahre Reue ist vielmehr ein tat-
sachliches Mittel, um eine Reformation zu bewirken. Sie rettet den Men-
schen vor Verzweiflung und ermutigt ihn, sich um eine Selbstbesserung
zu bemtihen.

Der Gedanke, dass Reue zu Missetaten ermutigt, entsteht aufgrund des
Missverstandnisses, wonach Reue nur bedeuet, Vergebung seiner Stin-
den zu erbitten. Dies wird jedoch nicht als Reue (Taubah oder Istighfir)
bezeichnet. Reue bedeutet nicht, nur fiir seine Stinden um Vergebung
zu bitten; sondern im Gegenteil, Siinden werden infolge von Reue ver-
geben.

Das fiinfte Mittel, das der Islam fiir die moralische Reformation des
Menschen vorschreibt, erscheint auf den ersten Blick dem vierten zu
widersprechen, ist in Wirklichkeit aber jenem nur untergeordnet. Dieses

Mittel kann mit der Miihe, die der Islam sich macht, um die schlechten
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Einfliisse durch Vererbtes auszurotten, umschrieben werden. Zweifel-
los wird der Mensch mit einem reinen Wesen geboren, aber manchmal
erbt er von seinen Eltern oder entfernteren Vorfahren Neigungen zu be-
stimmten Lastern. Dies ist keine sich selbst widersprechende Erklarung.
Wesen und Neigung sind zwei unterschiedliche Dinge. Das Wesen bzw.
das Gewissen ist stets rein.

Selbst das Kind eines Rédubers oder Morders wird mit einem reinen We-
sen geboren. Wenn die Eltern jedoch ein iibles Gemdit besitzen, wird
das Kind davon beeinflusst werden, und wenn es sich spéter mit tiblen
Situationen konfrontiert sieht, wird es leicht von iiblen Gedanken miss-
geleitet werden, so wie die Kinder von Invaliden leicht jenen Krankhei-
ten zum Opfer fallen, an denen ihre Eltern leiden. Solche Neigungen
eines Kindes ergeben sich aus den Gedanken seiner Eltern zur Zeit ihrer
Vereinigung. Die Auswirkung dieser Gedanken auf das Gemiit des Kin-
des ist meistens sehr gering und kann oft von der Umwelt und durch
Ubung {iberwunden werden, der Islam hat dariiberhinaus jedoch auch
ein Mittel vorgeschrieben, das selbst solche Einfliisse zu einem Werk-
zeug des Guten macht.

Ehemann und Ehefrau werden gelehrt, bei ihrer Vereinigung folgendes

zu beten:
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,Bewahre uns, O Herr, und unsere Nachkommen vor bdsen

Gedanken, bosen Absichten und bosen Gefihrten.”8

Aufler der Wirkung als Gebet, erzeugt das Bittgebet im Gemdit der El-
tern selbst dann einen Fluss reiner Gedanken, wenn sie fiir gewohnlich
nicht auf die Gebete reagieren. Nicht nur die Gebetshandlung, sondern

sowohl die Worte dieses speziellen Gebetes als auch die Sorge, die die

18 Bukhari, Kitab ul Tauhid.
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meisten Menschen fiir das Wohlergehen ihrer Nachkommen hegen ge-
paart mit dem nattirlichen Wunsch aller Eltern, dass ihre Kinder reine
Leben fithren mogen, vereinen sich, um dies zu bewirken. Wenn also
Eltern fiir die Reinheit ihrer Kinder ein Gebet darbringen, so muss es
sich auf ihre eigenen Sinne auswirken und eine Zuneigung zur Reinheit
und Tugend auslésen; und da das Kind wahrscheinlich die von seinen
Eltern in dem Moment empfundenen Gedanken ererben wird, wird es
von den Einfliissen aller jener schlechten Gedanken, die seine Eltern vor
diesem Gebet gehabt haben, errettet. Der Heilige Prophet*" sagt:

gz
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,Kinder, deren Eltern dieses Gebet zur Zeit ihres Zusammen-
kommens darbringen, werden vor dem Einfluss Satans erret-
tet.”

Dies bedeutet, dass sie von den schlechten Einfliissen, die sie wahr-

scheinlich von ihren Eltern erben, errettet werden.
Uber das Verhiltnis von Moral und Nahrung

Das sechste Mittel des Islam fiir die moralische Besserung des Men-
schen ist, dass er Wege aufgezeigt hat, wie der Mensch solche Gedanken
verinnerlichen kann, die seine nattirlichen Instinkte zur Umwandlung
in Tugenden anregen und stimulieren. Einige dieser Wege, wie z.B. Ge-
bet, Bittgebet, Fasten, Gedenken Gottes etc. sind schon erwdhnt worden
und brauchen nicht wiederholt zu werden. Ich werde jedoch drei jener

Wege beschreiben, die noch nicht erwdhnt worden sind.

(a) Der erste davon wird im Heiligen Qur-an in folgenden Worten

erwahnt;
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,O die ihr glaubt, fiirchtet Allah und seid mit den
Wahrhaften.”1%”

Es kann nicht geleugnet werden, dass der Mensch von seiner Umge-
bung beeinflusst wird, und ein Mensch, der sich in der Gesellschaft von
Rechtschaffenen aufhilt, sollte eine schnelle und wunderbare Veran-
derung in sich feststellen, die ihn zur Tugend hinzieht und ihm hilft,
Lastern und tiblen Gedanken zu entsagen. Der Islam legt soviel Nach-
druck auf den Einfluss der Gesellschaft eines Menschen auf seine Mo-
ral, dass Muslime sich immer gerne in der Gesellschaft rechtschaffener
Menschen aufgehalten haben. Zu diesem Zweck unternehmen sie oft
lange und beschwerliche Reisen und ertragen die Trennung von ihren
Heimen und Lieben und erreichen ihr Ziel mit Hilfe des magnetischen

Einflusses solcher Menschen innerhalb einer erstaunlich kurzen Zeit.

(b) Der zweite Weg zu moralischer Besserung ist das Einhalten der
sich auf Erlaubtes und Verbotenes beziehenden Gesetze. Es ist sehr er-
staunlich, dass die Menschheit die Realitdt, dass sich die Nahrung, die
der Mensch zu sich nimmt, auf dessen Moral nachdrticklich auswirkt,
noch immer nicht erkannt hat. Im Gegenteil, die Gesetze, die die Nah-
rung regulieren, werden als zwecklos kritisiert. Die Tatsache jedoch,
dass sich die Nahrung, die man zu sich nimmt, auf des Menschen Moral

auswirkt, kann kaum geleugnet werden. Der Heilige Qur-an sagt:
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, O ihr Gesandten, esset von den reinen Dingen und tut Gutes.
Wabhrlich, Ich weif$ recht wohl, was ihr tut”.'s®

Dieses Gebot ist an Propheten und Gesandte gerichtet, aber es ist eine
der Regeln des Heiligen Qur-ans, dass, immer wenn einem Propheten
ein Gebot erteilt wird, jenes fiir seine Anhédnger bestimmt ist. In Uber-
einstimmung mit diesem Prinzip hat der Heilige Qur-an Anweisungen
und Einschrankungen hinsichtlich der Nahrungszufuhr festgeschrie-
ben, die Nicht-Muslime fiir oberflachliche zeremonielle Angelegenhei-
ten halten, die jedoch von grofier moralischer Bedeutung sind. Es ist
eigenartig, dass, wahrend eingestanden wird, dass Stoffe, die in Gemii-
se und Mineralien enthalten sind, den Menschen beeinflussen, solche
Auswirkungen im Fall von Tierfleisch verneint wird. Es gibt jedoch kei-
nen Grund, warum ein Mensch von den besonderen Eigenschaften oder
Angewohnheiten eines Tieres, dessen Fleisch er isst, nicht beeinflusst
werden sollte, und ich bin tiberzeugt, dass die Zeit nicht fern ist, wenn
diese Wahrheit allgemein akzeptiert werden wird. Es wurde nachgewie-
sen, dass der Verzehr des Fleisches bestimmter Tiere zu Nudismus und
der Verzehr anderer Tiere zu unnatiirlichem Laster und zu Perversion
anregt. Weitere in diese Richtung gehenden Forschungen werden das
Prinzip, worauf die islamische Regelung der Nahrungsmittelzufuhr
beruht, bestdtigen. Das vom Islam niedergelegte Prinzip besagt, dass
der Mensch, da er alle seine natiirlichen Instinkte entwickeln muss, je-
derart Nahrung zu sich nehmen sollte, ausgenommen jener Nahrung,
die ihm wahrscheinlich irgendeine Form von kérperlichen, moralischen
oder geistigen Schaden zuftigen konnte. Darum ermahnt der Islam zum
Verzehr von Gemiise als auch von Fleisch, denn einige moralische Ei-
genschaften werden durch den Verzehr von Gemdiise entwickelt und

andere durch den von Fleisch. Zum Beispiel entwickelt der Verzehr von

188 23:52.
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Gemiise Eigenschaften wie Demut, Giite, Intelligenz, Ausdauer etc., der
Verzehr von tierischer Nahrung hingegen entwickelt Eigenschaften wie
Mut, Tapferkeit, Wiirde, Selbstrespekt etc. Darum hat der Islam, um alle
Fahigkeiten und Instinkte des Menschen zu entwickeln, zur Verwen-
dung aller Arten von Nahrung ermahnt. Der Heilige Qur-an sagt:

5.8 4 [
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,O Kinder Adams, leget euren Schmuck an (zu jeder Zeit
und) an jeder Stdtte der Andacht, und esset und trinket, doch
tiberschreitet das Maf nicht; wahrlich, Er liebt nicht die Un-
méfiigen. Sprich: Wer hat den Schmuck Allahs verboten, den
Er fiir Seine Diener hervorgebracht, und die guten Dinge der
Versorgung. Sprich: ,Sie sind fiir die Glaubigen in diesem Le-
ben (und) ausschliefslich (fiir sie) am Tage der Auferstehung.’
Also machen Wir die Zeichen klar fiir Leute, die Kenntnis

besitzen.”'®

Dies ist jedoch der Einschrankung unterworfen, dass derartige Nah-
rung, die bestimmte Instinkte unnétig anregt oder schiadliche Auswir-
kung auf Gesundheit, Verstand, Moral oder Glauben hat, gemieden
werden sollte, denn solche Nahrungsmittel verfehlen den Sinn der Nah-
rung. Der Heilige Qur-an verbietet vier Arten von Nahrung, ein jedes

Verbot beruht auf einem separaten Prinzip. Der Heilige Qur-an sagt:
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,Sprich: Ich finde in dem, was mir offenbart ward, nichts,
das einem Essenden, der es essen mochte, verboten wire, es
sei denn, von selbst Verendetes oder vergossenes Blut oder
Schweinefleisch — denn das ist unrein — oder Verbotenes, tiber
das ein anderer Name angerufen ward als Allahs. Wer aber
durch Not getrieben wird — nicht ungehorsam das Maf iiber-
schreitend -, dann ist dein Herr allverzeihend, barmherzig.”™

Die ersten drei in diesem Vers erwdhnten Gegenstinde sind als kor-
perlich schadlich und der letzte als dem Glauben des Menschen unzu-
traglich verboten worden. Was tote Tiere und Blut betreffen, so kann
kein Zweifel dariiber bestehen, dass sie verschiedene Arten von Gifte
enthalten. Aufierdem kann ein totes Tier aufgrund von Krankheit oder
Vergiftung oder des Bisses eines giftigen Insekts oder durch Gewalt
oder aufgrund von Alter verendet sein, und in jedem dieser Félle ist
es offensichtlich, dass sein Fleisch fiir den Verzehr nicht geeignet sein
wiirde. Das Fleisch, das fiir den Verzehr geeignet ist, ist das eines Tieres,
dessen Blut ausgelaufen ist, denn Blut enthélt verschiedene Gifte und
ist stets schédlich fiir die Gesundheit. Das Fleisch von Schweinen ist aus
dhnlichen Griinden verboten. Es erzeugt etliche Krankheiten. Es ist das
Fleisch eines Tieres, das Schmutz liebt und Gewohnheiten besitzt, die so
ungewohnlich sind, dass sie bei keinem anderen Tier angefunden wer-
den. Der Verzehr dieses Fleisches ist darum sowohl fiir die Gesundheit
als auch fiir die Moral schddlich, da dessen Auswirkung jedoch nicht di-
rekt und sofort nachweisbar ist, haben die Menschen den dadurch ent-
stehenden Schaden bislang noch nicht wahrgenommen. Ich bin jedoch
sicher, dass der Tag nicht fern ist, da Schweinefleisch als Nahrungsmit-
tel verurteilt und der moralische Fortschritt des Menschen nicht durch

seinen Verzehr aufgehalten wird.

190 6:146.
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Das vierte Verbot in den obigen Versen bezieht sich auf Dinge, die an-
deren Gottheiten aufier Gott geopfert werden. Es ist offensichtlich, dass
der Verzehr solcher Dinge jenes Gefiihl von Eifersucht, das der Mensch
hegen sollte, wenn die Einheit und Ehre Gottes missachtet wird, ver-
nichtet. Darum ist der Verzehr solcher Dinge im Islam verboten. Von
diesen abgesehen, gibt es weitere Dinge, die aufgrund dhnlicher Ursa-
chen verboten wurden, die also verboten wurden, weil sie dem Kérper
oder Geist schaden; zum Beispiel ist das Fleisch wilder Tiere, von Raub-
vogeln, von Tieren, die in Dunkelheit oder in Schmutz leben, und von
Tieren, die Schmutz fressen, verboten. Von den Getrianken sind Weine,
Spirituosen und andere gegorene Alkoholika verboten. Denn sie neigen
dazu, den Verstand zu untergraben und den feineren intellektuellen Fa-
higkeiten zu schaden. Der Islam bestatigt, dass der Gebrauch von Wein
in einigen Fillen von Nutzen ist, sagt aber, dass der Schaden seinen
Nutzen bei weitem iibertrifft und er darum gemieden werden sollte.

Kurz gesagt, der Islam akzeptiert das Prinzip, dass Nahrung sich auf
den moralischen Zustand des Menschen auswirkt, und er hat darum
solche Einschrankungen und Regeln vorgeschrieben, die seinen Anhén-
gern einen Pfad der moralischen Entwicklung aufzeigen, der von Hin-
dernissen bereinigt ist. Er erlaubt nur den Gebrauch solcher Nahrung,
in solchen Proportionen und Mengen, wie sie einem moralischem Fort-

schritt zutraglich sind.
Uber die moralische Erziehung von Kindern

Das dritte Mittel, dass der Islam fiir die moralische Entwicklung des
Menschen aufzeigt, bezieht sich auf die friihkindliche Erziehung des
Menschen. Ein Kind sollte von frither Kindheit an guten Einfliissen aus-
gesetzt und von ihnen umgeben sein. Der Islam zeichnet sich in dieser

Hinsicht insofern aus, als er als einzige Religion dieses Prinzip hervor-
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gehoben hat. In anderen Religionen wird allgemein angenommen, dass
die Religion das Verhalten eines Kindes erst dann regulieren sollte, wenn
es frei und eigenverantwortlich zu entscheiden in der Lage ist. Dem Is-
lam zufolge werden religiose Pflichten zwar auch erst dann verbindlich
fur ein Kind, wenn es eine Entscheidungsfreiheit erlangt hat, aber in
religionspraktischen Handlungen, die Gewohnheit und Routine erfor-
dern, kann von einem Kind nicht erwartet werden, dass es sich in spéte-
ren Jahren leicht und problemlos an die Gebote seines Glaubens halten
kann, wenn es nicht von Kindheit an darin getibt wird, sich ihnen gemaf3
zu verhalten. Somit legt der Islam Eltern die Pflicht auf, ein Kind vom
Augenblick seiner Geburt an richtig aufzuziehen. Sobald einem Muslim
ein Kind geboren wird, wird ihm der Asdn (d.h. die Worte, die verwen-
det werden, um die Glaubigen zum Gebet zu rufen), der eine Zusam-
menfassung der wesentlichen Lehren des Islam enthalt, in sein rechtes
und in sein linkes Ohr rezitiert. Dies mag auf den ersten Blick wie eine
reine Formalitét erscheinen, dient jedoch zwei wichtigen Zwecken. Ers-
tens dient es dazu, die Eltern an ihre Pflicht zu erinnern, die Anweisung
des Kindes vom Augenblick seiner Geburt an zu beginnen. Jene Eltern,
die die Bedeutung dieser islamischen Auflage erkennen, werden darauf
bedacht sein, darauf zu achten, dass das Kind von seiner Kindheit an
sich daran gewdohnt, ein tugendhaftes und geordnetes Leben zu fithren.
Es ist schwer vorstellbar, dass Eltern kurz nach der Geburt ihres Kindes
den Asin in seine Ohren rezitieren, dann aber bis zu seiner Vollmiin-
digkeit seine Erziehung vernachlédssigen. Das Verstandnis eines Kindes
nimmt taglich zu und umso besser es wird, desto grofier ist die Notwen-
digkeit, es zu erziehen. Zweitens zeigt die Vorschrift der Rezitation des
Asan in die Ohren eines neugeborenen Kindes, dass die Intelligenz des
Kindes vom Augenblick seiner Geburt an stindig zunimmt und es seine
volle Verstandeskraft nicht plétzlich zu irgendeiner Zeit erlangt. Volle

Verstandeskraft ist die Summe der Eindriicke, die das Kind seit seiner
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Geburt gesammelt hat. Kein einziger Eindruck geht je vollig verloren.
Der Eindruck selbst mag vergessen sein, aber er hinterldsst ein Erbe
entwickelter Intelligenz und Besonnenheit. Dies wird von der Empirie
bestitigt. Es hat Falle von Nervenzusammenbruch gegeben, wahrend
derer Menschen Wortlaute und Sétze in Sprachen geduflert haben, die
sie tiberhaupt nicht kannten. Es wurden jedoch Nachforschungen an-
gestellt, die die Tatsache enthiillten, dass jene Wortlaute und Sétze von
ihnen in ihrer Kindheit, als sie noch in der Wiege lagen, gehért worden
waren und in einer Ecke des Gehirns bewahrt wurden. Als der objektive
Sinn von dem Zusammenbruch betroffen wurde, begann der subjektive
Sinn zu wirken und alte Eindriicke wurden wiederbelebt. Kurz gesagt,
diese islamische Verhaltensweise beruht auf tiefer Weisheit und ist fiir
die moralische Entwicklung des Menschen duferst niitzlich.

Das siebente vom Islam fiir die moralische Besserung des Menschen
vorgebrachte Mittel versucht, die Offnungen, durch die die Siinde in
das menschliche Gemtdit eindringt, zu verschliefien. Ich habe schon er-
wiéhnt, dass dem Islam zufolge, das Schlechte etwas Fremdes ist und
von auflen eindringt. Das Wesen des Menschen ist rein; es liebt Tugend
und hasst Laster. Jedermann, ohne Unterschied von Stand oder Rasse,
wird mit diesem reinen Wesen geboren, das gentigt jedoch nicht, um
ihn vor Laster zu schiitzen. Sein Wesen appelliert an ihn, Gutes zu tun
und Schlechtes zu meiden. Es ist die Funktion der Vernunft, auf das
hinzuweisen, das gut oder schlecht ist. Das Vernunftsurteil selbst beruht
auf Informationen, die durch die Sinne empfangen werden. Wenn sich
also beim Empfangen dufierer Einfliisse Fehler einschleichen, so muss
sich das auf des Menschen Urteilsfahigkeit, ob eine gewisse Handlung
oder Verhaltensart gut oder schlecht ist, auswirken. Letztlich wird der
Irrtum, der sich eingeschlichen hat, dazu fithren, dass das Wesen oder
Gewissen des Menschen so getduscht wird, dass es das als gut zu er-

achten beginnt, was in Wirklichkeit schlecht ist und umgekehrt. Folg-
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lich wird es ihn fiir das tadeln, was gut ist und zu dem ermutigen, was
schlecht ist. Darum ist es erforderlich, dass alle {iblen Einfliisse, denen
der Mensch ausgesetzt sein kann, beseitigt oder beendet werden. Auch
alle plotzlichen Versuchungen, die den Menschen zu Missetat fiihren,
sind externe Faktoren, und es ist erforderlich, auch ihnen ein Ende zu
bereiten, um so dem Menschen zu erméglichen, vollkommene Kontrol-
le {iber sein Verhalten zu erlangen. Zum Beispiel erliegt ein dem Alko-
hol verfallener Mensch seiner Versuchung, wenn er andere Menschen
trinken sieht, oder wenn er derartige Gegenstidnde sieht, die zum Trin-
ken oder zur Aufbewahrung von Alkohol verwandt werden, oder wenn
er an die Zeiten oder Gelegenheiten erinnert wird, in denen er gewhnt
war zu trinken. Falls ein solcher Mensch von Orten, wo er Alkohol er-
halten kann oder an seine Gewohnheit erinnert wird, ferngehalten wird,
und Dinge, die ihn daran erinnern kénnen, von ihm ferngehalten wer-
den, wird er seine Selbstkontrolle innerhalb kurzer Zeit zuriickerlangen
und sich der Gewohnheit zu trinken vollkommen entledigen.

Dieses Prinzip beherzigend, hat der Islam Anweisungen niedergelegt,
die es zum Ziel haben, all jene Wege zu verschliefien, durch die schlech-
te Gedanken oder Laster in den menschlichen Sinn einzudringen ver-
mogen. Es ist jedoch sehr tiberraschend, dass diese psychologische
Wahrheit, auf dessen Grundlage der Islam Vorschriften erlassen hat, die
einen grofien Teil der vorherrschenden moralischen Verwerfungen ein-
zudammen in der Lage wére, die heftigste Opposition gegeniiber dem
Islam hervorgerufen hat. Diese psychologische Wahrheit wird selbst
von denen, die den Wert von Dingen im Lichte der Vernunft zu werten
vermogen, nicht angemessen gewtirdigt.

Es ist schwierig, hier Einzelheiten von islamischen Lehrsdtzen zu er-
ortern, die all jene Dinge betreffen, die einen Menschen zu Stinde oder
Verfehlung anregen. Darum werde ich mich auf einige wenige Beispiele

zur Ilustration beschranken.
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Uber die Geschlechtertrennung

Zuerst wende ich mich jenen Vorschriften zu, die sich auf die Keusch-
heit beziehen. Der Islam sagt nicht nur, wie andere Religionen, ,Du
sollst keinen Ehebruch begehen”- denn uns braucht nicht gesagt zu wer-
den, dass der Ehebruch eine Siinde ist. Die Frage ist, wie kdnnen wir
diese Stinde derart vermeiden, dass wir die Tiiren, durch die derartige
Versuchungen hereinkommen, schlieflen, d.h. die Tiiren von Sicht, Ge-
hor und Beriihrung. Wenn ein Mensch eine schone Person sieht oder
eine Erzahlung vernimmt, die seine Schonheit preist, wenn er eine char-
mante und verfiihrerische Stimme vernimmt oder einen weichen oder
glatten Korper beriihrt und sich tiber das, was er sieht, hort oder be-
riihrt, freut, so wird er dazu hingezogen; dies kann dann zu dem fiihren,
was die gesamte Welt unisono als ein geféhrliches Gift fiir Gesellschaft

und Moral verurteilt. Der Heilige Qur-an sagt:
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,Sprich zu den gldubigen Méannern, dass sie ihre Blicke zu
Boden schlagen und ihre Keuschheit wahren sollen. Das ist
reiner fiir sie. Wahrlich, Allah ist recht wohl kundig dessen,
was sie tun. Und sprich zu den glaubigen Frauen, dass sie ihre
Blicke zu Boden schlagen und ihre Keuschheit wahren sollen
und dass sie ihre Reize nicht zur Schau tragen sollen, bis auf
das, was davon sichtbar sein muss, und dass sie ihre Tiicher
uiber ihre Busen ziehen sollen und ihre Reize vor niemandem
enthiillen als vor ihren Gatten, oder ihren Vitern, oder den Va-
tern ihrer Gatten, oder ihren Briidern, oder den Sohnen ihrer
Briider, oder den S6hnen ihrer Schwestern, oder ihren Frauen,
oder denen, die ihre Rechte besitzen, oder solchen von ihren
mannlichen Dienern, die keinen Geschlechtstrieb haben, und
den Kindern, die von der Bl6f3e der Frauen nichts wissen. Und
sie sollen ihre Fiifie nicht zusammenschlagen, so dass bekannt
wird, was sie von ihrem Zierat verbergen. Und bekehret euch
zu Allah insgesamt, o ihr Glaubigen, auf dass ihr erfolgreich

seiet.”!

Diese Verse heiflen Mannern und Frauen, all jene Wege zu schliefien,
durch die leidenschaftliche und siindige Gedanken in den Sinn gelan-
gen konnen. Einer dieser Wege fiihrt tiber die Sicht, deswegen wird den
Glaubigen geboten, ihre Augen niederzuschlagen. Ein weiterer fiihrt
iiber das Gehor, deswegen wird den Gldubigen gesagt, dass Méanner
und Frauen einander Stimmen in Gesang und Spaf3 etc. sowie Erzahlun-
gen von Schonheiten nicht zuhoéren sollten. Ihnen wird auch geboten,
einander nicht zu beriihren, wenn es keinen legitimen Grund daftir gibt,
und Frauen wird gesagt, dass sie, wenn sie hinausgehen, ihren Busen
und das Gesicht, d.h. den Hals, Kopf und jene Gesichtsteile, die nicht
zum Sehen oder Atmen freigehalten werden miissen, bedecken sollen.

Niemand, der diese Vorschriften ohne Voreingenommenheit betrachtet,

19124:31,32.
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kann sich erwehren, ihre Weisheit zu bewundern, denn sie entfernen
jede Moglichkeit der sich aus dem Verhiltnis der Geschlechter zueinan-
der ergebenden Laster. Diese Regeln werden westlichen Ohren eigenar-
tig klingen, dies jedoch nur aufgrund ihrer Gewohnheiten und Sitten,
denn es ist tiberhaupt nicht schwer, sie in die Praxis umzusetzen. Der
Islam beschrankt Frauen nicht, wie allgemeinhin angenommen, auf die
vier Winde ihres Hauses. In der frithen Geschichte des Islam finden
wir Beispiele davon, wie Frauen Ménner auf das Schlachtfeld begleite-
ten, sich um die Kranken und Verletzten kiimmerten, wie sie ritten und
Wissenschaften und Kiinste von Médnnern erlernten, aber auch Manner
darin unterwiesen. Kurz gesagt, sie erfreuten sich jeder guten Freiheit.
Alles, was sie zu tun hatten, war, ihre Hélse, Képfe und Gesichter zu
bedecken, wenn sie sich auSerhalb ihres Zuhauses begaben, oder Schlei-
er zu tragen, um so die Eingénge, durch die siindige Gedanken in ihre
Sinne einzudringen in der Lage waren, zu schiitzen. Frauen auf ihre
Héuser zu beschrianken und sie von allen intellektuellen Beschaftigun-
gen auszuschlielen, ist nicht Teil der islamischen Lehre und war jahr-
hundertelang auch nicht die Sitte von Muslimen.

Die Pardah oder Hidjab, die in den meisten muslimisch gepragten Lan-
dern heutzutage vorherrscht, beruht auf politische Erwdgungen. Da der
Preis der Ehre einer Frau in einigen Landern in Geld berechnet wird -
was eine schamlose Beleidigung der Weiblichkeit darstellt - haben die
in jenen Landern lebenden Muslime zum wirkungsvolleren Schutz der
Ehre ihrer Frauen, ihrem Kommen und Gehen freiwillig gewisse Ein-
schrankungen auferlegt, die der Islam selbst nicht vorschreibt.

Ich habe manchmal sagen gehort, dass die islamischen Vorschriften hin-
sichtlich des Schutzes der Keuschheit eine Beleidigung fiir Frauen dar-
stellt. Dies ist duflerst erstaunlich, denn das Bedecken des Kopfes und
des Gesichts ist eine Vorkehrung, die der Notwendigkeit begegnet, dass
Minner ihre Augen in der Offentlichkeit zu Boden geschlagen haben
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sollten, es handelt sich also um eine Obligation erstrangiger Natur, die
fir Manner sowie fiir Frauen gilt. Die Beleidigung, wenn es sie denn
gibt, bezieht sich also sowohl auf Manner als auch auf Frauen. Dann
wird gefragt, warum Frauen ihre Gesichter verdecken miissen; warum
Maénner nicht das gleiche tun miissen? Die Antwort ist, dass der Islam
einen Unterschied zwischen den Aufgaben von Mannern und Frauen
macht. Die vorderste Pflicht von Frauen ist es, sich um die Aufziehung
und Erziehung der zukiinftigen Generation zu kiimmern, und die Auf-
gabe von Ménnern ist es, die Mittel fiir die Aufziehung und Erziehung
zu liefern. Um dem Mann zu ermoglichen, diese Funktion richtig zu
erfiillen, muss er die meiste seiner Zeit auler Haus verbringen; die
Sphaére seiner Beschaftigungen befindet sich in den Strafsen und Mark-
ten und anderen offentlichen Pldtzen, die tibliche Sphére der Beschif-
tigungen der Frau ist demgegeniiber das Heim. Der Islam {tibertragt
beiden Handlungsfreiheit in ihren jeweiligen Sphédren und legt ihnen
Einschrankungen auf in der Handlungssphédre des anderen. Mannern
wird geheifien, sich Erlaubnis einzuholen, bevor sie ein Haus betreten,
denn in dieser Sphére gebiihrt es den Frauen, frei zu sein. Frauen brau-
chen Ménner nicht um Erlaubnis bitten, wenn sie das Haus verlassen,
sie miissen jedoch die zuvor erwédhnten Vorkehrungen treffen. Dies ist
so, weil der Islam anerkennt, dass eine Frau legitimen Beschiftigun-
gen auferhalb des Hauses nachgehen kann, kurzum, sie kann aus dem
Haus gehen, ohne sich zuvor Erlaubnis erbeten zu haben. Ein Mann
hingegen kann keine legitime Beschéftigung im Haus eines Anderen
haben, ohne sich die Erlaubnis der dort lebenden Frauen einzuholen.
Somit wird ihm eine zusatzliche Einschrankung auferlegt. Er kann ohne
die Erlaubnis der Hausherrin zu erhalten kein fremdes Haus betreten.
Aus all diesen Erwédgungen gibt es bei den wechselseitigen Einschran-
kungen weder eine Benachteiligung von Mannern noch von Frauen.

Im Gegenteil, diese Vorschriften stellen ein goldenes Mittel zur morali-
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schen Besserung dar und wenn sie missfallen, dann nur deswegen, weil
die vorherrschenden Gewohnheiten und Sitten diesen Lehren diametral
entgegenstehen. Es gibt Beispiele westlicher Frauen, die die Pardah oder
den Hidjab zu einem Bestandteil ihres Lebens gemacht haben, und darin
keine Unbequemlichkeit oder Behinderung sehen. Nur in den ersten Ta-
gen schleicht sich ein Gefiihl der Scheu und Eigenartigkeit ein, was aber
zu Beginn vollkommen normal ist.

Die Anweisung, sich zu méfligen, ist ein weiteres Beispiel von isla-
mischen Vorschriften, die die Ausbreitung von Stindhaftigkeit und
Schlechtem einzudammen versucht. Es ist offensichtlich, dass ein Ver-
such, die natiirlichen Instinkte des Menschen ganz und gar zu unterdrii-
cken, wahrscheinlich zu einer Revolte dieser Instinkte fiihren wird. Sie
sind wie ein Fluss, der zeitweilig flutet. Zu diesen Jahreszeiten kann das
tiberschiissige Wasser durch Rinnen und Kandle fiir Bewésserungszwe-
cke verwandt werden, wenn wir aber versuchen, es innerhalb der alten
Ufer einzuschrianken, so kann es tiberflielen und zur Verwiistung des
umliegenden Landes fiihren. Darum ermahnt der Islam zur MaSigung
in allen Dingen und lehnt die vollige Unterdriickung nattirlicher Ins-
tinkte ab, die eine moralische Flut und darauf folgende Verwiistung ver-
ursachen kénnte. Zum Beispiel lduft ein zolibatar lebender Mensch, als
Strafe der Unterdriickung eines nattiirlichen Instinkts, stets Gefahr, von
einem plotzlichen Ausbruch einer Leidenschaft {ibermannt zu werden,
die ihn zu einer Siinde verleitet. Weiterhin kann ein Mann, der seinen
ganzen Reichtum fortgibt und nichts fiir seine Ehefrau und seine Kinder
behilt, zu dem unerwiinschten Zustand eines Bettlers regrediert wer-
den, um seinen eigenen oder den Bedarf jener, die abhdngig von ihm
sind, zu decken; oder noch schlimmer, er kann zu einem Taschendieb
oder Dieb werden, und kann somit, anstatt sich zum Guten zu wenden,

in schwere Siinde verfallen. Wenn der Islam also sagt:
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, Wir machten euch zu einem erhabenen Volke, dass ihr Wiichter sein mochtet
tiber die Menschen, und der Gesandte mochte ein Wiichter sein iiber euch”%,
so schliefit dies die Tiir zu allen unerwiinschten Folgen einer Uberma-

Rigkeit.
Gegen die Wahrung einer falschen Wiirde

Gewohnheiten und Brauche sind weitere Quellen von Schlechtigkeiten
und Stinde. Manches Mal fiihlt sich einer gezwungen, nur deswegen
etwas Falsches zu tun, um eine Gewohnheit zu befriedigen oder einem
Brauch nachzukommen. Es ist zum Beispiel denkbar, dass der Brauch
eines spezifischen Landes oder einer Gesellschaftsklasse es erfordert,
dass man sich gemaf3 einem bestimmten Stil kleidet. Wenn eine Per-
son nun nicht {iber die Mittel verfiigt, diesem ungeschriebenen, gesell-
schaftlichen Gesetz nachzukommen, so mag sie sich dazu gezwungen
sehen, unrechtméfiige Wege einzuschlagen, um so viel Geld zu erwer-
ben, dass es ihr moglicht wird, diesem nachzukommen. Der Islam hat
alle solche Gewohnheiten und Brauche abgeschafft. Zum Beispiel hat er
beim Essen und Trinken den Gebrauch von allem, das in der Entwick-
lung einer Abhéngigkeit enden und einen Menschen versklaven kann,
verboten — wie Wein, Alkoholika, Aufputschmittel etc. Er beschreibt Ge-
wohnheiten als Ketten, die der Islam zerreifen soll. Hinsichtlich Brau-
chen sagt der Islam, dass sie wie Lasten sind, die Menschen aus Furcht
vor Spott zu tragen gezwungen sind, obwohl sie oft zu schwer fiir sie
sind, weil sowohl von den Reichen als auch von den Armen, den schwer

von Schulden belasteten und den Schuldenfreien erwartet wird, sich da-

1922:141.
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ran zu halten. Brauche zwingen Menschen dazu, in dem Bemdtihen, eine
erfundene Wiirde vor den ihnen Gleichgestellten aufrechtzuerhalten,
Stinden und Verbrechen zu begehen. Somit zerstoren sie ihre Seelen in
dem Bestreben, eine duflerliche Erscheinung zu wahren.

Der Heilige Qur-an beschreibt einen der Griinde fiir das Erscheinen des

Heiligen Prophetens™ wie folgt:
B RN T T P ST
gdecag 58 AN 1A e se g

,,Die da folgen dem Gesandten, dem Propheten, dem Makello-
sen, den sie bei sich in der Torah und im Evangelium erwahnt
finden — er befiehlt ihnen das Gute und verbietet ihnen das
Bose, und er erlaubt ihnen die guten Dinge und verwehrt ih-
nen die schlechten, und er nimmt hinweg von ihnen ihre Last

und die Fesseln, die auf ihnen lagen.”**

Als Beweis dessen kann man die Einfiihrung der Prohibition bei den
Arabern anfiihren, die als Nation bekannt dafiir war, dem Alkohol
sklavisch verfallen zu sein. Eine einzige islamische Vorschrift, die den
Alkohol verbietet, hatte eine so unmittelbare und vollkommene Aus-
wirkung, dass die Araber innerhalb eines Tages von einer Nation von
Trunkenbolden zu einem dem Alkohol entsagenden Volk wurden, bis
dahin, dass der Wein seitdem nie wieder zu einem Nationalgetrank bei
ihnen wurde. Inzwischen hat die Wissenschaft die schlechten Auswir-
kungen von Alkohol génzlich aufgezeigt und die gesamte Arzteschaft
ist gegen den Genuss von Alkoholika, dennoch haben einige der hochst

zivilisierten Nationen und Regierungen kein absolutes Verbot von Al-

195.7:158.
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koholika einfiihren kénnen. Kurz gesagt, Gewohnheiten und Brauche
sind verantwortlich fiir eine grofle Anzahl von Ubeln und Siinden und
der Islam hat der Menschheit einen wertvollen Dienst erwiesen, indem
er die Muslime von dem Joch derartiger Gewohnheiten und Brauche
befreit hat.

Was ich hinsichtlich der moralischen Lehren des Islam gesagt habe,
diente nur zur Veranschaulichung. Ich bin jedoch iiberzeugt, dass es
ausreichte, einen Einblick in die Eigenschaft und Bedeutung jener Leh-

ren zu vermitteln.
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5. Die dritte Funktion der
Religion:
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5.1 Die soziale Dimension des Islam

Drei Ebenen sozialer Beziehungen

Ich wende mich jetzt der sozialen Dimension des Islam zu. Unter die-
ser thematisiere ich solche Verhaltensregeln, die vom Islam niedergelegt
worden sind, um als Fundament einer Gesellschaft zu dienen und um
die Rechte und Pflichten ihrer Mitglieder im Allgemeinen klarzustellen.
Diese Regeln sind erst einmal nur praktische Veranschaulichungen ei-
niger moralischer Eigenschaften. Bei der Diskussion um die Moral ging
es zuvorderst darum, das Wohlergehen und die Reinheit des Einzelnen
als telos aller Vorschriften zu explizieren, doch wir konnen die Tatsache
nicht auf8er acht lassen, dass jede Einzelperson auch ein Mitglied einer
Gesellschaft ist. Deswegen gilt auf der anderen Seite, dass bei der Dis-
kussion sozialer Regeln das zu erstrebende Ziel das gemeinschaftliche
Wohlergehen der Gesellschaft ist, deren Mitglieder wiederum Einzel-
personen sind. Beiden Regelsdtzen, sowohl den individuellen als auch
den sozialen, liegen moralische Grundsitze zugrunde. Wenn wir nun
diese Angelegenheit von einem rein moralischen Standpunkt aus be-
trachten, so kann unser Ziel nur lauten, diejenigen Verhaltensregeln zu
ergriinden, die es einem Individuum erméglichen, ein rechtschaffenes,
von allem Schlechten geldutertes Leben zu fiihren. Von einem gesell-
schaftlichen Standpunkt aus kann unser Ziel nur lauten, diejenigen
Verhaltensregeln zu explizieren, die Individuen ermdglichen, friedlich
miteinander zu leben und voranzuschreiten. Im ersten Fall widmen wir
unsere Aufmerksamkeit einer Diskussion moralischer Wahrheiten und

abstrakter Grundsatze, im letzteren diskutieren wir ihre Anwendung
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auf das Verhiltnis miteinander lebender Individuen innerhalb einer
Gesellschaft. Der Heilige Qur-an hat die Regeln sozialen Verhaltens an
verschiedenen Stellen erwéhnt, das letzte Kapitel jedoch ist ganz und
gar diesem Zweck gewidmet. Der diesem Kapitel eingerdumte Platz im
Heiligen Qur-an zeigt, dass die wohltdtige Vergemeinschaftung sozialer
Beziehungen als das wichtigste physische Bediirfnis des Individuums
betrachtet wird.

In diesem Kapitel werden die sozialen Beziehungen des Menschen un-
ter drei Ebenen diskutiert, wobei jede einzelne eine besondere Bezie-
hung zu einem Géttlichen Attribut unterhélt. Die erste Ebene bezieht
sich spezifisch auf das Goéttliche Attribut der Voraussicht und umfasst
Familien-, Stammes- oder nationale Beziehungen, inklusive Beziehun-
gen, die sich durch Blutsverwandschaft, Heirat, dem Bund der Briider-
lichkeit oder durch das Zusammenleben im selben Land oder derselben
Provinz etablieren. Die zweite Ebene umfasst das Verhéltnis zwischen
Herrscher und Untertan sowie Herrn und Diener und bezieht sich auf
das Gottliche Attribut der Meisterschaft. Die dritte Ebene umfasst in-
ternationale und interkulturelle Beziehungen und bezieht sich auf das
Attribut der Géttlichkeit. Das Attribut der Vorsehung beschreibt die
Beziehungen, die unter Mitgliedern derselben Familie, desselben Stam-
mes oder derselben Nation herrschen sollten. Das Attribut der Meister-
schaft beschreibt die Beziehung zwischen Herrscher und Untertan so-
wie Herrn und Diener und das Attribut der Gottlichkeit beschreibt die
Beziehungen zwischen Menschen verschiedener Nationalititen oder

verschiedener Religionen.

Verhiltnis zwischen Ehemann und Ehefrau

Ich werde mich mit jeder dieser Klassen oder Unterteilungen in der

gerade erwdhnten Reihenfolge befassen. So weit die Beziehungen zwi-
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schen verschiedenen Familienmitgliedern thematisiert werden, ist die
wichtigste Beziehung jene, die zwischen Ehemann und Ehefrau besteht,
denn abhingig davon sind das Wohl der gesamten Familie und schliefs-
lich auch das Wohl der gesamten Nation. Die erste Regel, die der Is-
lam in diesem Zusammenhang niederlegt, besagt, dass eine Beziehung
zwischen Mann und Frau hauptsédchlich aufgrund moralischer Erwa-
gungen eingegangen werden soll und Attribute wie die Schonheit, der
Wohlstand oder der Rang nicht in Betracht gezogen werden sollten. Der
Heilige Qur-an fordert jene, die zu heiraten gedenken, dartiber nach-
zudenken, welche Auswirkung die beabsichtigte Vereinigung auf die
Reinheit ihres Lebens haben wiirde und welcher Art von Erbe in Form
von Nachkommen sie zuriicklassen werden. Der Heilige Prophets"

sagt:
o s G sw PR IT LRy 2 a2
Elsds S ool B0 s et 5 o s WS s 55

,Einige Menschen heiraten wegen der Schonheit, andere we-
gen des Rangs und andere wegen des Wohlstands, ihr aber

solltet eine gute und fromme Frau heiraten.”**

Dies allein sollte die wahre Basis einer Ehe sein, und wenn das bei der
Wahl eines Partners aufler Acht gelassen wird, dann wird die Beziehung
zwischen Ehemann und Ehefrau wahrscheinlich nicht harmonisch ver-
laufen, so dass die Nachkommen der Vereinigung darunter zu leiden
haben. Die moralischen und intellektuellen Eigenschaften der Eltern
pragen die Kinder. Dies ist von der Genetik eingehend veranschaulicht
worden und obwohl die Schliisse, die von Verfechtern der Genetik ge-
zogenen werden, nicht immer frei von Ubertreibungen sind, so kann

kein Zweifel darin bestehen, dass die moralischen und intellektuellen

194 Bukhari, Kitab-al-Nikah
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Eigenschaften der Eltern in gréflerem oder geringerem Mafe in ihren
Kindern reflektiert werden. Darum wird die Wahl eines Ehemannes
oder einer Ehefrau zu einer Angelegenheit grofSter Wichtigkeit. Die ers-
te Regel, die der Islam in dieser Hinsicht niederlegt, ist darum, dass bei
der Partnerwahl groleres Gewicht auf die Eigenschaften von Kopf und
Herz gelegt werden sollten, als auf dufSere Umstédnde wie Erscheinung,
Wohlstand oder Rang. Der Islam verachtet die letzteren nicht, aber sie
sollten nicht die vorderste Basis einer Ehe bilden. Falls ein Mann und
eine Frau aufgrund ihrer Frommigkeit, Sittlichkeit und Intelligenz von-
einander angezogen werden und es ihnen gleichzeitig nicht an Erschei-
nung, Wohlstand und Rang mangelt, so wird ihre Vereinigung doppelt
gesegnet sein; aber Schonheit, Wohlstand und Rang an sich sind keine
Garanten andauernden Gliicks. Falls alle Ehen auf diesem Prinzip be-
ruhten, wiirde es auf der Welt eine moralische Revolution geben, und
die Nachkommen solcher Ehen wiirden fiir moralische und spirituelle
Disziplin und Entwicklung viel zuganglicher sein.

Eine weitere Vorsichtsmafiregel, die der Islam vorschreibt, lautet, dass
die Parteien einer bevorstehenden Heirat einander nicht nur hinsichtlich
ihrer jeweiligen Vorziige erfreuen sollten, sondern auch die Verwandten
der Braut sollten sich tiberzeugen, dass der angehende Brautigam ein
passender Ehemann fiir die Braut und ein wiinschenswerter Vater ih-
rer Kinden sein wiirde. Es ist eine Bedingung einer islamischen Heirat,
dass sowohl die Einwilligung beider Parteien als auch die Einwilligung
des Vormunds der Braut eingeholt werden sollten. Falls sie weder Vater
noch Bruder oder einen anderen lebenden nahen ménnlichen Verwand-
ten hat, der als ihr Vormund fiir die Heirat fungieren kann, so muss
die Zustimmung des Richters eingeholt werden. Dieser muss sich da-
von iiberzeugen, dass sie keinem Betrug erliegt. Einer Frau wird die-
ser besondere Schutz gewéhrt, weil sie von Natur aus und gemaf ihres

Temperaments zurtickhaltender und gefiihlsvoller ist, als ein Mann und
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selbst tiber ihren angehenden Ehemann keine derartigen Nachforschun-
gen anstellen kann, wie der Letztere in ihrem Fall alles tiber sie erfahren
konnte. Aulerdem kann die Frau, da sie leichter zu beeindrucken ist,
als der Mann, leichter getduscht werden. Darum fordert das Gesetz die
Zustimmung ihres Beschiitzers oder des Richters zu ihrer Heirat. Falls
in jedem Fall auf so eine Zustimmung bestanden wiirde, so wiirden wir
nicht so viel tiber ehrbare und nichtsahnende Frauen horen, die durch
gewissenslose Abenteurer getduscht wurden. Obwohl der Islam den
freien Umgang zwischen den Geschlechtern nicht gestattet, so erlaubt
er einem verlobten Paar dennoch, einander zu sehen, so dass sie sich
hinsichtlich der gegenseitigen Erscheinung versichern mogen. Falls sie
einander gefallen, kann die Hochzeit stattfinden. Der Islam fordert, dass
zur Zeit der Heirat ein Ehevertrag zugunsten der Ehefrau abgeschlos-
sen wird. Dies ist eine Notwendigkeit der islamischen Ehe. Der Ehever-
trag wird Mdhdir, d.h. Mitgift, genannt. Das Ziel der Mahir ist, dass die
Ehefrau ein unabhéngiges Eigentum erhélt und es ihr freistehen soll-
te, Almosen zu geben oder ihren Verwandten etc. aus ihrem separaten
Eigentum Geschenke zu machen. Die Einrichtung der Mihir ist eine
praktische Bestdtigung seitens des Ehemanns hinsichtlich des unabhén-
gigen Eigentumsverhaltnisses der Ehefrau und ihres Rechts, separates
Eigentum zu besitzen und zu erwerben, iiber das der Ehemann keine
Kontrolle hat.

Im Falle einer Auseinandersetzung zwischen Ehemann und Ehefrau hat
der Ehemann kein Recht, die Ehefrau - auSer aufgrund offenbarer Un-

moral'® - zu ziichtigen oder zu strafen. In einem solchen Fall miissen

1 Dieser Terminus bedarf einer Erklarung: Unter dieser Art von Unmoral ver-
steht der Islam ein Verhalten, das die ehelichen Bindungen bis aufs AuBerste
belastet. Zuvorderst, und das wird u.a. Erklarung auch bekréiftigen, geht es um
ein so offenkundig den Mann entehrendes und verletzendes Benehmen, das erst
dann zu Mafinahmen fiihrt, weil es insofern nicht mehr zu leugnen ist, als vier
glaubhafte Zeugen der Nachbarschaft bestdtigen, dass die Ehefrau den Ruf
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vier ehrbare Bewohner der Nachbarschaft bezeugen, dass sie sich offen-

kundig unmoralischen Verhaltens schuldig gemacht hat.
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Das heifst, zuerst muss der Ehemann damit beginnen, sie zu ermahnen.
Falls sie in ihrem Verhalten beharrt, sollte er sich einige Zeit, die nicht
mehr als vier Monate betragen darf, von ihr trennen. Dies bedeutet
den Abbruch ehelicher Beziehungen, wobei der Ehemann die Ehefrau
weiterhin finanziell versorgen muss. Wenn die Trennungsperiode vier
Monate tiberschreitet, wird der Ehemann gesetzlich dazu gezwungen,
seine eheliche Beziehung zur Ehefrau wieder aufzunehmen. Falls auch
die Unterbrechung ehelicher Beziehungen keine bessernde Wirkung

auf ihr Verhalten hat und das Zeugnis vier rechtschaffener Manner der

des Ehemannes verleumdet. Hieraus geht klar hervor, dass nicht wegen jeder
Kleinigkeit die im folgenden Qur-anvers erlduterten Schritte eingeleitet werden
diirfen, sondern nur dann, wenn die Angelegenheit iiber die intersubjektive Di-
mension hinaus eine gesellschaftliche Tragweite erlangt hat (Anm.d.U.).

19 4:35,36; Ubersetzung: ,,Die Ménner sind die Verantwortlichen tiber die Frau-
en, weil Allah die einen vor den anderen ausgezeichnet hat und weil sie von ih-
rem Vermdgen hingeben. Darum sind tugendhafte Frauen die Gehorsamen und
die (ihrer Gatten) Geheimnisse mit Allahs Hilfe wahren. Und jene, von denen
ihr Widerspenstigkeit befiirchtet, ermahnt sie, lasst sie allein in den Betten und
straft sie. Wenn sie euch dann gehorchen, so sucht keine Ausrede gegen sie; Al-
lah ist hoch erhaben, grof3. Und befiirchtet ihr ein Zerwiirfnis zwischen ihnen,
dann bestimmt einen Schiedsrichter aus seiner Sippe und einen Schiedsrichter
aus ihrer Sippe. Wenn diese dann Ausséhnung herbeifiihren wollen, so wird
Allah zwischen ihnen (den Eheleuten) vergleichen. Siehe, Allah ist allwissend,
allkundig.” (Anm.d.U.)
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Nachbarschaft abgegeben wird, kann sie vom Ehemann gestraft wer-
den, aber sie darf weder verletzt werden noch diirfen Zeichen davon
auf threm Korper zurtickbleiben.”” All dieses wird jedoch nur im Fall
offenbar unmoralischen Verhaltens vorgeschrieben. Ein Ehemann hat
kein Recht, seine Ehefrau aufgrund anderer Fehler oder Pflichtvernach-
lassigung zu strafen.

Ein Ehemann muss fiir den Unterhalt der Ehefrau sorgen, selbst wenn
die Ehefrau reich und der Ehemann arm ist. Ihm ist anbefohlen, sie gii-
tig und liebevoll zu behandeln. Der Heilige Qur-an sagt, dass des Ehe-
mannes Behandlung seiner Ehefrau selbst dann giitig und liebevoll sein

soll, wenn sie sich streiten. Der Heilige Prophet* hat gesagt:

3 ¥ EEN L)
1AL L2l 135552)
,Denkt daran, dass ich euch dazu ermahne, Frauen giitig zu
behandeln.”1*®

19 Hausliche Gewalt gilt als unislamisch. Der Heilige Prophet* des Islam schlug
niemals eine Frau, es entspricht somit nicht der Sunna (d.h. Praxis des Prophe-
ten), eine Frau zu schlagen. Er sagte zum Beispiel: ,Schlagt Frauen nicht” (Taf-
seerul Khazin). Dartiber hinaus hat der Verheiflene Messias™ gesagt, dass er sich
die Feigheit und Schamlosigkeit eines Mannes nicht einmal vorstellen kénne, der
es wage, eine Frau zu schlagen. (In: Hadhrat Mirza Tahir Ahmadrh: Treatment
of Women by the West. The Review of Religions, December 2003.) Berticksichtigt
man also, dass erstens, ein Streit vorliegen muss, der eine so offenkundig 6f-
fentliche Dimension erlangt hat, dass die Nachbarschaft {iber das zerstorerische
Verhalten der Frau Bescheid weif3, dass zweitens, der Mann nicht im Affekt, son-
dern erst nach davor einzuleitenden, Monate andauernden Mafinahmen, etwas
den Korper der Frau betreffendes unternehmen darf, dass drittens, eine Strafe so
sein muss, dass keine blauen Flecken zuriickbleiben noch das Gesicht oder die
Knochen verletzt werden diirfen, und dass viertens, der Heilige Prophet*, das
Vorbild fiir jeden Muslim, niemals jemanden schlug und das Schlagen von Frau-
en ablehnte, so hat dieser letzte Versuch der Eheschlichtung, die das Korperliche
tangiert, wohl einzig die Funktion, durch eine symbolisch zu verstehende kor-
perliche Bestrafung die Ehefrau auf den Ernst der Lage aufmerksam zu machen,
sie also wachzuriitteln. (Anm.d.U.)

19 Kanzul Ummal Bd. 16, Hadithnummer 44955.
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Weiter sagt er:
55t p 5L leiss S e ) 25 BR0a SR sRY

,Ein Ehemann sollte keine Abneigung gegen seine Ehefrau
hegen. Wenn ihm etwas an ihr missfillt, so muss es viele gute
Dinge bei ihr geben, die ihm gefallen.”'

Weiter sagt er:

,Ein Ehemann muss seine Ehefrau so kleiden, wie er sich
selbst kleidet, und so erndhren, wie er sich selbst erndhrt, und

er sollte sie weder beleidigen noch sich von ihr fernhalten.”>®

Weiter sagt er:

,Es ist einem Mann nicht erlaubt, seine gesamte Zeit in der
Gottesanbetung oder anderen Beschaftigungen zu verbringen,

und seine Ehefrau somit zu vernachldssigen.”*"

Er muss einen Teil seiner Zeit fiir seine Ehefrau ertibrigen. Weiter sagt

2 p)
s ladsS0les 15 0

,Der Beste von euch ist derjenige, der seine Ehefrauen am bes-

ten behandelt.”**

er:

Andererseits wird einer Ehefrau gesagt, sie solle ihrem Ehemann gehor-
chen, sein Eigentum und seine Ehre behiiten und sich um seine Kinder

kiitmmern und sie aufziehen.?®

19 Muslim Kitab ul Raza.

20 Abu Dawud, Kitab ul Nikah.
201 Bukhari, Kitab ul Saum.

22 Jbn Majah, Kitab ul Nikah.
203 Sunan Nisai, Kitab ul Nikah.
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Bei einer Unstimmigkeit zwischen Ehemann und Ehefrau werden beide
dazu ermahnt, die Ursachen der Reiberei zu beseitigen und zu einer
harmonischen Beziehung zurtickzukehren. Falls die Unstimmigkeit
ernsthaft ist, so muss die Angelegenheit zwei Schlichtern vorgetragen
werden, von denen einer vom Ehemann aus seinem Verwandten- oder
Freundeskreis und der andere von der Ehefrau aus ihren Verwandten
und Gonnern ausgewdahlt wird. Die Schlichter sollten die Sache dann
untersuchen, um die Ursachen der Auseinandersetzung zu erdrtern
und eine Versohnung zwischen dem Paar herbeizufiihren. Falls dies
nicht moglich ist oder sich ihre Bemiihungen um Verschnung als er-
folglos erweisen, wird dem Ehemann gestattet sein, sich von der Ehe-
frau zu scheiden, d.h. die Auflésung der Ehe zu verkiinden. Auch dies
ist wiederum verschiedenen Bedingungen unterworfen. Zum Beispiel
muss die Verkiindigung offentlich und nicht geheim sein und sie muss
dreimal im Abstand von je einem Monat verkiindet werden. Vor der
endgiiltigen Verkiindigung steht es den Parteien offen, eine Verschnung
herbeizufiihren und ihre ehelichen Beziehungen wieder aufzunehmen.
Falls die Ehefrau eine Beschwerde gegen den Ehemann hat und eine
Scheidung wiinscht, so kann sie jene iiber den Richter beantragen,
so wie die Heirat selbst von der Zustimmung ihres Beschiitzers oder
des Richters abhidngig war. Falls der Richter der Ansicht ist, dass ihre
Beschwerde berechtigt ist, wird er eine Scheidung verkiinden und in
solchem Fall wird der Ehemann nicht berechtigt sein, von der Ehefrau
irgendwelches Eigentum, das er ihr {iberschrieben haben mag, zurtick-

zuverlangen.” Falls die Scheidung von den Schlichtern oder vom Rich-

24 Aus dieser Formulierung kann der Eindruck erweckt werden, dass die Frau
sich nur von ihrem Ehemann trennen darf, wenn der Richter der Trennung zu-
stimmt. Dies ist nicht der Fall. Die Frau darf sich immer scheiden lassen, der
Richter kann ihr dieses Recht nicht nehmen. Ausschlaggebend hier ist, dass eine
Frau davor bewahrt werden soll, aus einem unkontrollierten Jahzorn heraus
abrupt eine Scheidung durchzufiihren. Deswegen muss der Richter konsultiert
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ter durchgefiihrt, die Ehefrau jedoch fiir schuldig befunden wird, kann
ihr auferlegt werden, irgendeinen Teil des Eigentums, das der Ehemann
ihr tiberschrieben haben mag und den sie noch in ihrem Besitz hat, zu-
riickzugeben. Wéahrend der gesamten Scheidungsformalitdten und bis
die Scheidung vollzogen ist, muss der Ehemann fiir den Unterhalt der
Ehefrau sorgen.

Eine weiteres islamisches Gesetz zum Schutze der Ehefrau ist, dass dem
Vormund ihrer Ehe verboten ist, fiir seinen Dienst Gelder oder Eigen-
tum als Gegenleistung zu erhalten. Dies soll den Vormund davor zu-
riickhalten, aus seiner Autoritét, die Einwilligung zur Hochzeit seines
Schiitzlings zu geben, irgendwelchen unrechten Nutzen zu ziehen.

In einigen Féllen mag ein Mann es aufgrund moralischer, geistiger oder
selbst politischer Erwdgungen oder um Kinder zu haben, oder aus ge-
sundheitlichen Griinden, als erforderlich erachten, mehr als eine Frau
zu ehelichen. Der Islam hat darum eine Mehrzahl von hochstens vier
Ehefrauen unter der Bedingung gestattet, dass ihnen vollkommen glei-
che Behandlung zukommen muss, sowohl in den Angelegenheiten, die
ihren Unterhalt betreffen als auch hinsichtlich ihrer persénlichen Be-
ziehung zum Ehemann. Dem Ehemann wird auferlegt, mit jeder seiner
Ehefrauen eine gleiche Zeitspanne zu verbringen. Falls er versaumt,
gleiche Behandlung unter den Ehefrauen aufrechtzuerhalten, so macht
er sich der vom Heiligen Prophetens™ beschriebenen Strafe, wie zum
Beispiel der Auferstehung nur der einen Hilfte seines Kérpers am Tage
des Jiingsten Gerichts, schuldig.*

Die Scheidung und die Polygamie werden von westlichen Schriftstel-

lern und Sprechern oft verurteilt. Eigenartig ist es indes, dass der Wes-

werden. Des Weiteren muss der Richter entscheiden, ob ihr Scheidungsanspruch
begriindet ist. Wenn ja, dann darf sie das ihr vom Ehemann tibertragene Gut
behalten, wenn nicht, dann muss sie es dem Ehemann zuriickgeben (Anm.d.U.).
205 Tirmidhi, Abwab ul Nikah.
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ten, nachdem er jahrhundertelang einen von Gott Erwédhlten dafiir mit
Beleidigungen tiberhduft hat, dass er die Scheidung gestattet hat, lang-
sam sich davon tiberzeugt, dass eine Form der Scheidung notwendig
ist, um das Gewebe der Gesellschaft davor zu bewahren, in Stiicke zu
zerfallen. Ich wiinschte, man wire besonnen und hitte dartiber nach-
gedacht, bevor der von Gott Erwéhlte verleumdet und verschmaht
wurde, so dass man von der Schande und Entehrung, seinen Fehler
einzugestehen, bewahrt worden wére. Der Westen zogert noch immer,
das Scheidungsgesetz des Islam anzunehmen, das einerseits vor wahl-
losem Riickgriff auf die Scheidung bewahrt und andererseits die Schei-
dung als ein letztes Heilmittel gestattet. Einige westliche Regierungen
und Gesetzgeber haben kiirzlich Gesetze formuliert, die die Scheidung
vereinfachen, doch diese Gesetze werden wahrscheinlich zu einem un-
erwiinschten Anwachsen der Anzahl der Scheidungen fiithren und die
Fundamente des Familienlebens insofern untergraben, als sie die Hei-
ligkeit der Ehe, die die Seele aller héduslichen Beziehungen darstellt,
aushohlt. Das einzig wirkende Heilmittel wird vom Islam bereitgestellt,
so wie die Losung des Problems, mit dem der Westen in diesem Zu-
sammenhang konfrontiert ist, nur durch die Annahme jenes Heilmittels

bewerkstelligt werden kann.

Polygamie dient nicht der Befriedigung sinnlicher Begierden

Bislang hat der Westen der Lehre, die der Polygamie zugrunde liegt,
noch keine ernsthafte Aufmerksamkeit geschenkt, doch der Tag ist nicht
fern, da er dies ernsthaft zu tiberdenken haben wird, denn die Forde-
rungen der Natur kdnnen nicht lange schadenlos missachtet werden. Es
wird gesagt, dass Polygamie nur ein Mittel zur Befriedigung der Sinne
sei. Aber selbst eine oberflachliche Betrachtung der Einschrankungen,

die denen auferlegt werden, die versuchen, Vorteile aus dieser Erlaub-
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nis zu gewinnen, wiirde einen Unvoreingenommenen dahingehend
iiberzeugen, dass die Erlaubnis zur Polygamie keinesfalls ein Mittel zur
Befriedigung sinnlicher Begierden ist. Im Gegenteil, es ist ein schweres
Opfer, das ein Mann manchmal bringen muss. Sinnliche Hingabe be-
deutet, dass man danach strebt, seine Begierden zu erfiillen. Wie kann
ein Mann beschuldigt werden, seine Begierden dadurch zu erfiillen,
dass er mehr als eine Frau ehelicht und sie in Ubereinstimmung mit
dem islamischen Gesetz vollkommen gleich behandelt? Der Islam er-
mahnt dazu, dass in einem solchen Fall die Behandlung einer Ehefrau
keineswegs anders sein sollte, als die einer anderen. Der Ehemann mag
eine Frau viel mehr lieben, als die andere, aber er kann ihr nicht einen
Pfennig mehr geben, als der anderen noch kann er eine einzige Stunde
mehr mit ihr verbringen, als mit einer anderen. Falls er einen Tag in der
Gesellschaft der einen verbringt, muss er einen Tag in der Gesellschaft
der anderen verbringen. Seine Beziehung zu beiden muss auf Gleichheit
basieren. Aufigenommen der Liebe, die er in seinem Herzen empfindet
und die niemand sehen kann, muss seine Behandlung der Ehefrau, die
er tausendmal mehr liebt, als die andere, dieselbe sein wie die Behand-
lung der letzteren. Ist dies Befriedigung oder ist es ein fortwahrendes
Opfer, das um seines Landes, seiner Nation oder seiner Nachkommen
willen, wie der Fall auch immer sein mag, auf sich genommen wird?

Wie schmerzlich ist es also fiir einen Muslim, von denen, die véllig un-
wissend in Bezug auf die islamischen Gesetze sind, gesagt zu bekom-
men, dass der Heilige Prophet=** gegen Ende seines Lebens aus blofier
Selbstbefriedigung mehr als eine Frau geehelicht hatte? Eine jede seiner
Ehen bedeutete ein grofies Opfer fiir ihn, fiir sein Land und sein Volk,
und die gerechte und gleiche Behandlung, die er jeder seiner Ehefrau-
en zukommen lief}, wird stets nicht nur die Bewunderung, sondern
auch das Mitgefiihl jener hervorrufen, die sein Leben studieren. Die

Geschichte bezeugt die Tatsache, dass er selbst wéhrend seiner letzten
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Krankheit, als er hohes Fieber hatte und kaum gehen konnte, jeden Tag
auf die Schultern von zwei Mannern gestiitzt von dem Haus einer Ehe-
frau zu dem einer anderen ging, wenn sie an der Reihe war, ihn in ihrem
Haus zu haben. Wenige Tage vor seinem Tod baten seine Frauen ihn,
nicht jeden Tag von Haus zu Haus zu ziehen, da es unbequem fiir ihn
ware, er doch, bis seine Krankheit auskuriert sei, im Haus von Ayesha™
bleiben konne.?%

Einige bezeichnen die Polygamie als eine grausame Praxis. Aber es ist
die Abwesenheit solcher Erlaubnis, die in vielen Fallen grausam ist. Was
zum Beispiel ist das Heilmittel, wenn die Ehefrau eines Mannes wahn-
sinnig wird oder sich eine unheilbare Krankheit zuzieht oder kinderlos
bleibt? Falls der Ehemann keine zweite Frau ehelicht, mag er gezwun-
gen sein, in Laster zu verfallen, was eine Grausamkeit gegen ihn selbst
und gegen die Gesellschaft bedeuten wiirde. Ware er gezwungen, mit
einer Wahnsinnigen zusammenzuleben, wiirde es Grausamkeit gegen
zukiinftige Generationen und gegen die Gesellschaft bedeuten. Fiihre er
z.B. fort, mit einer leprésen Ehefrau zusammenzuleben, wiirde es ihm
gegeniiber grausam sein. Falls seine Ehefrau kinderlos bleibt und er
kein zweites Mal heiratet, wiirde es Grausamkeit gegen sein Land und
sein Volk bedeuten. Falls er sich in irgendeinem dieser Félle von seiner
ersten Ehefrau scheidet, wiirde es eine Schande und Entehrung fiir ihn
bedeuten, denn er lebte mit ihr zusammen solange sie in Ordnung war
und verlieB sie zu einer Zeit, da sie seinen Schutz am meisten benétigte.
Daher konnen Situationen entstehen, die eine Zweitheirat nicht nur ge-
rechtfertigt oder erforderlich, sondern auch zu einer patriotischen oder

religiosen Pflicht machen.

206 Bukhari, Kitab ul Marasi.
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Weitere zwischenmenschliche Beziehungen

Die nichste Beziehung, die unsere Uberlegungen erfordert, ist die zwi-
schen Eltern und Kindern. Die Heirat legt das Fundament dieser Bezie-
hung. Der Islam ermahnt die Eltern zur rechten Erziehung von Kindern.
Er verbietet die Kindestdtung, die aufgrund von Armut praktiziert wird,
wie es der Brauch bei einigen wilden Stimmen war; oder das Téten von
Tochtern aus einem falschen Stolzgefiihl, wie es bei einigen kriegeri-
schen Volkern vorherrschte. Falls der Ehemann keine Kinder zu haben
wiinscht, muss er sich die Erlaubnis seiner Ehefrau einholen, bevor er
zu Mafinahmen greift, die die Fortpflanzung verhiiten sollen.?” Weiter
ermahnt der Islam Eltern, ihre Kinder von Kindheit an moralisch zu
erziehen, so dass sie zu niitzlichen Mitgliedern der Gesellschaft heran-
wachsen konnen. Er ermahnt Eltern sehr zur gleichen Behandlung von
Kindern, selbst dann, wenn die Kinder erwachsen sind.

Falls es erforderlich wird, ein Kind zu strafen, so darf es nicht an den
Kopf oder ins Gesicht geschlagen werden, welcher der Korperteil ist,
der der Sitz aller Sinne ist, und deswegenn dem Kind dadurch eine blei-
bende Verletzung zugefiigt werden kénnte 2"

Besonderer Nachdruck wird auf die Anweisung und Erziehung von
Maédchen gelegt. Der Heilige Prophet®™ hat gesagt, dass ,,wenn ein Mann
eine Tochter hat und sie gut erzieht, er vor dem Feuer errettet werden wird.”*”
Das heift, falls ein Mann seine Tochter gut erzieht, wird Gott ihn gut

behandeln. Weiter sagt er:

27 Al Mowatha, Kitab ul Talaq.

208 Der Islam ist eine vollkommene Religion. Er hilt fiir alle Arten von Krankhei-
ten Losungen parat. Das Schlagen der Kinder sollte nur in extremen Notsituatio-
nen Verwendung finden, wobei unter allen Umstédnden vermieden werden muss,
dass sich das Kind verletzt (Anm.d.U.).

2 Bukhari, Kitab ul Adab.
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“Wenn ein Mann S6hne und Téchter oder jiingere Briider und
Schwestern hat und sie erzieht und fiir ihr Wohlergehen sorgt,

so wird er ins Paradies eingelassen werden.”?"

Ahnlich sagt er:

,Wenn ein Mann eine Tochter hat und sie weder totet noch
demiitigt oder seine Sohne ihr vorzieht, so wird Gott ihm das

Paradies gewéahren.”

Das bedeutet, dass einem solchen Mann ein grofierer Anteil der Gunst
Gottes zustehen wiirde, und nicht, dass er so handeln konnte, wie ihm
beliebt, und dennoch nicht zu Schaden kommen wiirde.

Besonderer Nachdruck ist auf die gesundheitliche Pflege von Kindern

gelegt worden. Der Heilige Prophet" sagt:

,Fihrt nicht den Tod eurer Kinder dadurch herbei, dass ihr
mit euren Frauen Intimverkehr habt, wiahrend sie Kinder sau-
gen, denn ein solcher Akt wirkt sich auf die Entwicklung des

Kindes aus.”?"

Dies zeigt an, dass fiir die Gesundheit der Kinder besonders gesorgt
werden sollte, denn, wenn ein Mann seine Leidenschaften um ihrer Ge-
sundheit willen beherrschen muss, so wird von ihm erst recht erwartet,
zu demselben Zweck zu geringeren Opfern bereit zu sein.

Eine weitere Frage, die sich auf die familidren Beziehungen bezieht, lau-
tet, wie die Erbschaft und Nachfolge im Islam geregelt werden soll. Der

Islam hat fiir die Regelung der Erbschaft so perfekte Regeln aufgestellt,

210 Tirmidhi, Kitab ul Nikah.
21 Jbn Majah, Kitab ul Nikah.
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dass jede unvoreingenommene Person, welcher Religion sie auch im-
mer angehoren mag, ihre Gerechtigkeit und Weisheit bestdtigen miisste.
Der Islam hat Frauen, Eltern, Ehemanner und Ehefrauen in die Liste
der Erben aufgenommen. Er verbietet den Ausschluss irgendeines Er-
ben oder irgendwelcher Erben aus der Nachfolge; noch kann ein Mann
seine Erben dadurch berauben, dass er das gesamte Erbe anderweitig
vermacht. Ein Testament kann nur hinsichtlich eines Drittels des Eigen-
tums des Vermachers aufgestellt werden, der Rest muss an seine Er-
ben gehen. Des Weiteren kann ein Testament nicht zugunsten nur eines
Erben gemacht werden, jeder Erbe kann nur seinen ihm zustehenden
Anteil am Erbe erhalten und nicht mehr. Der Anteil eines weiblichen
Erben ist meistens die Hilfte des Erbes eines mannlichen Erben. In ge-
wissen aufSergewohnlichen Fillen erhilt ein weiblicher Erbe denselben
Anteil wie ein ménnlicher, aber es gibt besondere Griinde, die diese Ab-
weichung von der allgemeinen Regel rechtfertigen. Manch einer meint,
dass die Regel, einer mdnnlichen Person doppelt so viel zu geben, wie
einer weiblichen, ungerecht sei. Sie vergessen, dass unter den meisten
Gesetzsystemen selbst heute noch die Rechte weiblicher Personen iiber-
haupt nicht berticksichtigt werden und dass allein der Islam Frauen
volle Rechte zugestanden hat. Der Grund fiir diese Regel ist, dass eine
Frau aus ihrem Eigentum weder fiir sich selbst noch fiir ihre Kinder zu
sorgen hat. Sie muss stets von ihrem Ehemann versorgt werden, wo-
gegen ein Mann mit der Pflicht, fiir seine Ehefrau und seine Kinder zu
sorgen, belastet ist. Falls eine Frau heiratet, ist sie jeder Sorge betreffs
ihres eigenen und des Unterhalts ihrer Kinder enthoben, und falls sie
nicht heiratet, - was der Islam nicht gut heif3t, - braucht sie aus ihrem Ei-
gentum nur sich selbst zu versorgen. Wenn ein Mann heiratet - und im
Islam ist dies obligatorisch -, so ist er verantwortlich fiir den Unterhalt
seiner Ehefrau und Kinder. Angesichts dessen hat der Islam den Anteil
eines Mannes auf das Doppelte dessen, was fiir eine Frau bestimmt ist,

festgesetzt. Dies ist vollkommen gerecht.
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Kinder sollen ihre Eltern ehren, gehorchen und sie im Alter unterstiit-
zen, indem sie fiir ihren Unterhalt sorgen. Insbesondere werden sie
dazu ermahnt, nicht schroff zu ihnen zu sprechen, ihre Gefiihle nicht zu
verletzen sowie stets zu Gott fiir ihr Wohlergehen zu beten.

Briider miissen fiir solche ihrer Briider sorgen, die niemanden haben,
der sie unterstiitzen kann. In solchen Fallen wiirden sie auch dazu be-
rechtigt sein, sie zu beerben. Ahnlich miissen andere Verwandte solche
Verwandten unterstiitzen und fiir sie sorgen, die sie beerben wiirden.
Weiter folgen die nachsten Verwandten, Nachbarn und Landsleute.

Hinsichtlich dieser sagt der Heilige Qur-an:

BTN TS B S I (W FRCE
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,Und (erweiset) Giite den Eltern, den Verwandten, den Wai-
sen und den Bediirftigen, dem Nachbarn, der ein Anverwand-
ter, und dem Nachbarn, der ein Fremder ist, dem Gefdahrten
an eurer Seite und dem Wanderer und denen, die eure Rechte

besitzt.”?12

Der Islam hat das soziale Beziehungsgeflecht insofern auf eine feste
Grundlage gesetzt, als er die Rechte dieser Personengruppen, besonders
der Armen, die riickstindige Briider darstellen, geschtitzt hat. Wohlha-
bende Mitglieder der Gesellschaft sind fiir das Wohlergehen von Wai-
sen verantwortlich gemacht worden. Die Ersteren miissen die Letzteren
wie ihre eigenen Kinder aufziehen. Auch jenen, die arm und arbeitslos
sind, muss geholfen werden, auch indem sie mit Arbeit versorgt wer-

den. Weiter wird dem Individuum auferlegt, seinen nahen und entfern-

212 4:37.
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ten Nachbarn Gutes zu erweisen, d.h. nicht nur die Personengruppen
zu ehren, die in derselben Stadt leben, sondern auch jene, die aus an-
deren Stadten gekommen sind, um ansassig zu werden. Dann wird er-
wahnt, dass Partner und Mitarbeiter besondere Behandlung verdienen.
Ich selbst bin kein Bewunderer von Gewerkschaften, die das Ergebnis
der westlichen Gesellschaftsstruktur sind. Wiirden die Sozialgesetze
des Islam befolgt werden, konnten die Rechte von Arbeitern ohne die
Einrichtung von Gewerkschaften geschiitzt werden. Dieser Vers zeigt
denn auch ein gewisses Mafl an Zusammenarbeit und Briiderlichkeit
zwischen Personen an, die denselben Beruf haben. Weiter wird uns auf-
erlegt, zu Reisenden — reich oder arm — giitig zu sein, so dass weit und
breit briiderliche Beziehungen begriindet werden kénnen und das Fun-
dament zu weltweitem Frieden gelegt werden kann.

Hinsichtlich der Beziehung zwischen Alt und Jung hat der Heilige Pro-
phet" gesagt:

2 g, < g, I
G S555 35 U ksm 20550 oA

,Eine alte oder méchtige Person, die eine jiingere oder schwa-
chere nicht giitig behandelt, und eine junge oder schwache
Person, die eine dltere oder méchtigere nicht mit Ehrerbietung

behandelt, ist nicht von uns.”?"3

Dies ist ein grundsétzliches Prinzip, das sich auf die Beziehung zwi-
schen Herren und Diener, Lehrer und Schiiler und alle &hnlichen Bezie-
hungen bezieht.

Hinsichtlich der allgemeinen Beziehung zwischen Mannern und Frau-
en werden Médnner ermahnt, sich um das Wohlergehen der Frauen zu

kiimmern. Der Heilige Prophets" pflegte stets nach dem Gebet an sei-

213 Tirmidhi, Abwab ul Sirra wal bir.
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nem Platz zu verharren, damit die Frauen zuerst bequem hinausgehen
konnten.”* Wenn sie alle hinausgegangen waren, pflegte er sich zu er-
heben und auch die Ménner erhoben sich mit ihm. Auf Reisen pflegte
er, wenn Ménner die Kamele anzutreiben versuchten, zu sagen, ,seid
vorsichtig mit dem Glas”,*'® womit er meinte, sie sollten nicht zu schnell
gehen, da es fiir die Frauen unbequem werden wiirde.

Miénnern wird gesagt, ihre Hauser nach der Riickkehr von einer langen
Reise nicht ohne vorherige Ankiindigung zu betreten.”¢ Sie miissen da-
heim bei Tag und nach vorheriger Ankiindigung ihrer Ankunft ankom-
men, um den Frauen Zeit zu geben, alles fiir ihren Empfang zu richten.
Eine weitere Auflage in Bezug auf Frauen ist, dass sie nicht von ihren
Kindern getrennt werden sollten.?”” Dies entspricht dem allgemeinen
Prinzip, wonach Verwandte nicht von Verwandten getrennt werden
sollten, ja, ihnen erlaubt sein sollte, einander zu treffen. All solche Din-
ge, die Zwietracht hervorrufen kénnten, sind verboten. Zum Beispiel
ist niedergelegt, dass falsche Anklage zu erheben, hart bestraft werden
sollte. Ein Mann sollte solange dort keinen Heiratsantrag stellen, wo ein
anderer Mann ihm zuvor gekommen ist, bis der Letztere endgtiltig ab-

gelehnt worden ist.

Die Pflichten eines muslimischen Biirgers

Jetzt wende ich mich den Pflichten eines Biirgers zu, wie der Islam sie
erklart. Der Islam fordert von jedermann, seinen Lebensunterhalt zu
verdienen und kein miifliges Leben zu fithren. Der Heilige Prophets™"

hat gesagt: , Die beste Nahrung ist die, die ein Mensch durch die Arbeit seiner

214 Bukhari, Kitab ul Salat.

25 Muslim, Kitab ul Fusail.

216 Bukhari, Kitab ul Nikah.

27 Abu Dawud, Kitab ul Talaq.
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eigenen Hiinde erwirbt.”*'® Weiter heif8t es: ,, Der Prophet David pflegte sei-
nen Lebensunterhalt selbst zu verdienen.”

Eine weitere Pflicht eines muslimischen Biirgers ist es, Bettelei zu ver-
meiden. Der Heilige Prophet* hat dies ganz besonders betont und stets
gelehrt, sich deswegen der Bettelei zu enthalten, da sie eine Demiiti-
gung darstellt, die ein Muslim zu meiden hat.?® Es wird berichtet, dass

er gesagt hat:

,Nur drei Personen ist das Betteln erlaubt. Erstens, einem
Mann der Bettelei dadurch zu vermeiden versucht, dass er
Arbeit sucht, jedoch keine finden oder nicht arbeiten kann;
zweitens, einer Person, der eine Strafgebiihr auferlegt worden
ist, welche seine Mittel offenbar tibersteigt; und drittens, Men-
schen, denen eine Strafgebiihr als Gruppe auferlegt worden
ist, z.B. wenn ein Mann eine Missetat begangen hat und dem

ganzen Stamm eine Strafgebiihr auferlegt worden ist.”?*

Eine weitere Pflicht eines muslimischen Biirgers ist, dass er jeden, den
er trifft, mit dem Gruf8 , Der Frieden Gottes sei auf dir”*! griifien sollte, so
dass das Fundament guten Einvernehmens gelegt wird. Er sollte auch
den Freunden und Bekannten, denen er begegnet, die Hande schiitteln.
Weiter ist es fiir einen Muslim erforderlich, seine kranken Freunde und
Nachbarn zu besuchen, sie zu trosten und aufzuheitern.

Vor Betreten eines Hauses muss ein Muslim sich die Genehmigung der
Bewohner einholen und sie mit dem Friedensgruf3 griifen.?” Falls er

keine Antwort vernimmt oder jene, die er besuchen mochte, ihn nicht

218 Bukhari, Kitab ul Buju.
219 Bukhari, Kitab ul Zakat.
220 Nasai, Kitab ul Zakat.

221 Bukhari, Kitab ul Istesan.
222 ebd.
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zu sehen wiinschen oder keine Zeit haben, ihn zu sehen, so sollte er
fortgehen und nicht verargert sein.

Falls ein Muslim zuféllig jemanden tiber einen anderen schlecht spre-
chen hort, so sollte er dem Letzteren die Geschichte nicht zutragen, ganz

dem, was der Heilige Prophet*™ gesagt hat:

,,Ein Mann der einen anderen in dessen Abwesenheit schmiht,
ist wie jemand, der einen Pfeil auf einen anderen abschiefst,
wobei der Pfeil jedoch sein Ziel verfehlt. Derjenige, der es der
geschmihten Person zutragt, ist wie jemand, der jenen Pfeil

seinem Ziel zutragt.”**

Weiter wird Muslimen vorgeschrieben, bei den Trauerfeierlichkeiten ei-
nes Muslims, der in ihrer Stadt oder in ihrem Dorf stirbt, zu helfen.?**
Sie miissen auch der Beisetzung beiwohnen und fiir die Beerdigung etc.
sorgen. Aber sie brauchen nicht alle hinzugehen. Falls jedoch keiner von
ihnen hingeht, so machen sie sich alle gleichermafien einer Vernachlas-
sigung schuldig. Muslime haben die Ausfiihrung dieser Pflicht stets als
eine besonders fromme Handlung erachtet und die Gefdhrten des Heili-
gen Propheten*®* pflegten selbst den Beerdigungen von Nichtmuslimen
beizuwohnen.

Weiter wird Muslimen geheifien, unwiirdiges und solches Verhalten zu
vermeiden, das andere beleidigen kann. Der Heilige Qur-an sagt, dass
Muslime auf Strafien und in Basaren auf wiirdevolle Weise miteinander
umgehen sollten. Der Heilige Prophet” sah einmal einen Mann mit nur
einem Schuh auf der Strafse gehen. Er tadelte ihn und sagte ihm, entwe-
der solle er beide Schuhe anziehen oder ganz und gar barfuf$ laufen.?®

Muslime sollten keinen Abfall auf Straflen oder offentlichen Platzen

223 Bukhari, Kitab ul Shirkat fil Asam.
224 Bukhari, Kitab ul Janais.
225 Muslim, Kitab ul Labas.

295



Aufklarung tiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

werfen. Der Heilige Prophet** hat gesagt, dass Gott Abneigung gegen
einen Mann hat, der Abfall auf Strafien und 6ffentliche Pliatze wirft. An-
dererseits miissen Muslime bei der Reinigung solcher Pldtze helfen und
sie freihalten von Behinderungen oder Gefahren. Der Heilige Prophet=*

sagt:

,Gott hat Wohlgefallen an einem Menschen, der etwas von ei-
ner Strafle beseitigt, was wahrscheinlich Argernis oder Behin-

derung verursachen kann.”*

Weiter ist Muslimen verboten, auf 6ffentlichen Platzen zu streiten und
somit den Frieden und das Wohlergehen anderer zu stéren. Ihnen ist
auch verboten, etwas zu tun, das moglicherweise Wasser beschmutzt,
das von der Allgemeinheit genutzt wird. Sie diirfen nicht schimpfen
oder irgendetwas tun, das beleidigen oder verdrgern kann; wie z.B.
nackt herumlaufen oder dhnliches. Ein Muslim darf keine schadli-
chen oder gefdhrlichen Substanzen verkaufen - z.B. Nahrung, die fiir
menschlichen Genuss ungeeignet ist oder Krankheit oder irgendeine
Unpésslichkeit hervorrufen kann, oder Waren, die verdorben und fiir
den Zweck, fiir den sie gedacht waren, nicht mehr brauchbar sind. Er
muss eigenverantwortlich darauf achten, nichts zu verkaufen, das ge-
fahrlich oder schadlich ist.

Eine weitere Pflicht eines Muslims ist es, Menschen zur Tugend zu er-
mahnen und sie vor Ubel zu warnen. Aber er sollte es giitig und liebe-
voll tun, damit Menschen sich nicht aus Widerspenstigkeit noch weiter
von der Tugend entfernen. Er sollte Menschen das lehren, was er weifs.
Sein Wissen oder seine Fertigkeit sollte nicht geheimgehalten werden,
vielmehr sollte die Offentlichkeit davon profitieren. Dies gemaf8 den

Worten des Heiligen Propheten™, der gesagt hat, dass ein Mensch, der

26 Jbn Majah, Kitab ul Taharat.
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seine Kenntnis einer gewissen Sache geheimhilt und sie, wenn er dar-
um gebeten wird, sie zu enthiillen, es verweigert, am Tage des Jiingsten
Gerichts mit einem feurigen Ziigel ausgepeitscht wird.”” Dies bedeutet
nicht, dass ein Mensch von seinen Erfindungen nicht profitieren und sie
verdffentlichen sollte. Das Ziel ist vielmehr, dass Wissenschaften, Kiins-
ten und Wissen nicht gestattet werden sollte, dadurch zu verschwinden,
dass sie geheim gehalten und auf die Kenntnis von Einzelpersonen be-
schréankt bleiben. Es ist jedoch gestattet, sein Wissen und seine Fertigkeit
zu seinem eigenen und zum Nutzen der Offentlichkeit zu gebrauchen.
Das System der Registrierung von Patenten sichert nicht nur den Profit
des Erfinders, sondern auch die permanente Erhaltung der Erfindung.
Ein Muslim sollte mutig, jedoch nicht tyrannisch sein. Er darf die
Schwachen, Armen, Frauen oder Kinder, ja selbst Tiere nicht unterdrii-
cken. Von Abdullah, dem Sohn von Umar™®, dem zweiten Kalifen, wird
berichtet, dass er einige Knaben sah, die ein lebendes Tier zu ihrem Ziel
erkoren hatten. Als sie Abdullah sahen, liefen sie fort und Abdullah rief
aus, ,Gott ziirnt jenen, die dies getan haben, denn ich habe den Propheten-
s sagen horen, ,Gott ziirnt jenen, die ein lebendes Tier aus Vergniigen zu
ihrem Ziel machen’”?*® d.h. jene, die ein Tier zu dem Zweck anbinden
oder befestigen, um auf es zu schiefsen. Diese islamische Anordnung,
die vor mehr als dreizehn Jahrhunderten niedergeschrieben wurde, ist
den Uberlegungen einiger der sogenannten zivilisierten Nationen des
zwanzigsten Jahrhunderts weit voraus. Erst vor kurzem musste das
Vergniigen, auf zahme Tauben zu schieflen, dem in einigen westlichen
Landern gefront wurde, gesetzlich verboten werden.

Ahnlich wird berichtet, dass der Heilige Prophets™ einmal einen Esel

sah, der am Kopf gebrandmarkt worden war. Er war sehr erziirnt und

%7 Mokadma, Ibn Majah, Babo man Soela al Ilmin.
228 Muslim, Kitab ul Saed.

297



Aufklarung tiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

verbot das Brandmarken von Tieren am Kopf, da es sehr schmerzhaft
sein muss, und sagte, dass Tiere in Zukunft am Bein gebrandmarkt wer-
den sollten.””

Bei einer anderen Gelegenheit sah er jemanden, der die Jungen einer
Taube gefangen hatte. Er hief§ ihm, sie freizulassen und die Mutter nicht
zu quélen. Ein andermal sagte er ,Gott hat Mitleid mit einem Menschen,
der Tiere bemitleidet, sie fiittert und ihnen zu trinken gibt.”*"

Eine weitere Pflicht eines Muslims ist es, das Leben und die Sicherheit
anderer nicht in Gefahr zu bringen. Zum Beispiel hat der Heilige Pro-
phets™” verboten, dass Menschen eines Gebietes, in dem eine anstecken-
de Krankheit herrscht, sich aulerhalb des Gebietes begeben, und dass
Menschen aus anderen Gebieten das infizierte Gebiet betreten.”! Diese
Verordnung ahnte die Quarantdnebestimmungen und andere dhnliche
Mafsnahmen, die das angebliche Ergebnis der modernen Wissenschaf-
ten und Forschung sind, um Jahrhunderte voraus.

Eine weitere Pflicht eines Muslims ist, seinen in Not befindenden Freun-
den und Nachbarn durch das Leihen von Geld etc. zu helfen. Er darf
aber in solchem Fall fiir das, was er geliehen hat, keine Entschadigung
verlangen. Ein Muslim sollte grofSe Empathie und eine grof3ztigige Ver-
anlagung haben und es als seine Pflicht erachten, seinen weniger vom
Gliick begtinstigten Briidern zu helfen. Er sollte seinen Lebensunterhalt
durch Arbeit und Miihe verdienen und keinen Profit aus dem Ungliick
anderer oder daraus zu gewinnen versuchen, dass er sie zu Extravaganz
oder zu Unbedachtsamkeit ermutigt. Daher ist ihm verboten, Geld ge-
gen Zinsen zu verleihen.

Ein Muslim sollte stets bereit sein, fiir nationale und patriotische Zwe-

cke Opfer zu bringen und beim Verrichten seiner biirgerlichen Pflichten

29 Muslim, Kitab ul Libas.
20 Abu Dawud, Kitab ul Janais.
231 Bukhari, Kitab ul Tib.
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und Verantwortungen aktiv sein. Der Heilige Prophets™ hat gesagt:

w@:liﬁﬂuwjiﬁy

,Ein Mensch, der bei der Verteidigung seines Eigentums geto-

tet wird, wird von Gott angenommen.”??

Der Heilige Qur-an sagt, ,warum zogert ihr zu kiimpfen, wenn eure Briider
und Schwestern von Tyrannen unterdriickt werden?“*3

Eine weitere Pflicht eines Muslims ist, das Leben einer gefdhrdeten Per-
son zu retten; und wenn er in einem solchen Fall Hilfe zu leisten ver-
sdumt, so zieht er den Zorn Gottes auf sich. Der Heilige Prophet" hat
gesagt, ,ein Mann, der sieht, wie ein anderer ermordet wird und ihm nicht zu
Hilfe eilt oder ihn zu retten versucht, befindet sich unter dem Fluch Gottes.”
Darum ist es die Pflicht eines Muslims, die Ertrinkenden zu retten, Feu-
er zu l6schen, und bei Katastrophen wie Erdbeben, Grubenungliicken,
Zugzusammenstofien, Vulkanausbriichen, Stiirmen etc. Hilfe zu leisten.
Kurz gesagt, wann und wo immer eine Gefahr fiir Leben und Sicher-
heit besteht, muss ein Muslim bei der Rettungsarbeit jede ihm mogli-
che Hilfe leisten. Falls er seine Pflicht versaumt, muss er sich fiir sein
Versdumnis vor Gott verantworten und wiirde die Gunst und Gnade
Gottes nicht verdienen.

Weiter ist einem Muslim verboten, selbst nur spielerisch mit einer Waffe
auf einen anderen zu zielen.”* Eine Missachtung dieser Anweisung ist
jedes Jahr fiir den Verlust vieler Leben verantwortlich.

Weiter darf ein Muslim niemals den Mut verlieren oder sich der Ver-

zweiflung hingeben. Er sollte inmitten von Priifungen und Ungliick

22 Bukhari, Kitab ul Musalim.
23 4:76.
24 Muslim, Kitab ul Birr Wasila.
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standhaft sein wie ein Felsen. Der Sturm von Katastrophen kann ihn
nicht erschiittern und die Wellen des Ungliicks mogen vergeblich gegen
ihn anschlagen. Er muss gegen Versagen und Niederlagen ankdampfen,
bis er erfolgreich ist oder in dem Bemiihen stirbt. Der Islam fl663t dem
Menschen Mut ein. Ein Muslim versucht nie, seinen Verantwortungen
durch so feige Mittel wie dem Selbstmord oder der Selbstzerstérung zu
entgehen oder zu vermeiden.

So ist ein Muslim! Aber mit Muslim meine ich nicht den heutigen so-
genannten Muslim, der sich weit vom Islam entfernt hat und fiir jeder-
art moralischer wie geistiger Nahrung zum Westen blickt. Mit Muslim
meine ich den Muslim von vor dreizehnhundert Jahren, dessen Art im
gegenwartigen Zeitalter vom Verheiffenen Messias* wiederbelebt wor-
den ist.

Ein wichtiger, heutzutage stark vernachléssigter Aspekt gesellschaft-
licher Beziehungen ist die Pflege und Aufziehung von Waisen. Ein
Volk, das seine Waisen vernachlassigt, kann nie hoffen, den Wettlauf
um Fortschritt zu gewinnen. Darum hat der Islam passende Regeln fiir
die Pflege von Waisen niedergelegt. Er fordert, dass fiir die Person und
das Eigentum einer Waise ein Vormund eingesetzt werden sollte, wo-
bei der nichste Blutsverwandte berechtigt ist, als Vormund einer Waise
berufen zu werden. Der Vormund sollte das Eigentum des Minderjah-
rigen fiir ihn verwalten und sich um die Aufziehung und das Wohler-
gehen seines Schiitzlings kiimmern. Ist der Vormund arm, kann ihm
eine Vergiitung fiir seine Miihe und die Zeit, die er mit der Fiirsorge
fiir den Minderjdhrigen und dessen Angelegenheiten verbracht hat,
gezahlt werden. Geht es ihm gut, soll keine Zahlung geleistet werden.
Der Vormund sollte den Minderjdhrigen fiir einen Beruf oder eine zu
seinen Fahigkeiten und Umstédnden passende Beschéftigung ausbilden.
Besondere Aufmerksamkeit soll auf die Manieren und Sitten des Min-

derjahrigen gelenkt werden. Er sollte sich nicht vollig selbst tiberlassen
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bleiben noch so streng behandelt werden, dass sein Gemiit unterdriickt
und sein Unternehmungsgeist ausgemerzt wird. Er sollte giitig und lie-
bevoll behandelt werden, denn er ist schon des grofiten Segens, ndmlich
der Liebe seiner Eltern, beraubt worden. Wenn er erwachsen wird, wird
es zur Pflicht des Staates, seine Fahigkeiten und sein Urteilsvermogen
zu beurteilen. Wenn er dann als féhig befunden wird, sich um seine ei-
genen Angelegenheiten zu kiimmern, so sollte er aus der Fiirsorge sei-
nes Vormunds entlassen und ihm sein Eigentum ausgehandigt werden.
Falls sein Urteilvermogen als so fehlerhaft befunden wird, dass es ihm
unmoglich ist, sich um seine eigenen Angelegenheiten zu kiimmern,
so sollte er unter der Fiirsorge des Vormunds belassen und auch sein
Eigentum weiterhin vom Letzteren verwaltet werden, so wie der Vor-
mund weiter fiir seine Leistung eine entsprechende Aufwandsentscha-
digung erhalten sollte.

Ein weiterer wichtiger Aspekt ist die soziale Beziehung zwischen Kre-
ditgeber und Kreditnehmer. Es gibt Gelegenheiten, da ein Mensch ge-
zwungen ist, eine voriibergehende Anleihe zu nehmen, um ihm {iber
seine Schwierigkeiten hinwegzuhelfen. Um solchen Notzeiten zu be-
gegnen, hat der Islam Anleihen und Hypotheken gestattet. Jene, die sich
in guten Umstdnden befinden, sind verpflichtet, jenen, die finanzieller
Hilfe bediirfen, durch Anleihen mit oder ohne Sicherheit, zu helfen. Der
Islam verordnet, dass alle Kredit- oder Hypothekenvertrdge schriftlich
fixiert werden sollten, um spétere Auseinandersetzungen beziiglich ih-
rer Bedingungen, die oft der Grund fiir die Stérung gesellschaftlichen
Friedens sind, zu vermeiden. Es ist festgelegt, dass der Vertrag vom
Schuldner geschrieben oder diktiert und von mindestens zwei Zeu-
gen unterzeichnet werden sollte. Fiir die Zuriickerstattung der Anlei-
he sollte eine Zeitspanne festgelegt werden; denn Unschénes entsteht
oft aufgrund der Tatsache, dass der Kreditgeber erwartet, dass ihm
die Schuld bald zuriickgezahlt wird, wéahrend der Schuldner den Kre-
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dit als fiir eine lange Zeit gegeben betrachtet. Der Schuldner muss den
Kredit vor Ablauf der fiir die Riickzahlung festgesetzten Zeit zuriick-
erstatten, wenn er dies jedoch aufgrund von Umstidnden, die nicht in
seiner Macht liegen, nicht kann, so sollte der Kreditgeber die Zeitspanne
verldngern und warten, bis der Schuldner sich in besseren Umstdnden
befindet. Falls der Kreditgeber selbst in finanziellen Schwierigkeiten ist
und nicht langer warten kann und der Schuldner unverschuldet nicht
zahlen kann, so sollten andere Leute den Betrag zusammensammeln
und die Schulden begleichen. Stirbt ein Schuldner ohne seine Schulden
bezahlt zu haben, so kénnen jene auf sein Eigentum erhoben werden.
Falls er kein Eigentum hinterlassen hat, miissen jene, die, hétte er et-
was besessen, seine Erben gewesen wiren, seine Schulden begleichen,
und wenn es keine Erben gibt, so ist der Staat fiir die Zahlung seiner
Schulden verantwortlich. Es wird als verdienstlich erachtet, dass ein
Schuldner, wenn er seine Schulden bezahlt, etwas {iber den Betrag der
Anleihe zahlt. Diese zusitzliche Zahlung ist jedoch kein Zwang, doch
wenn der Schuldner derartige Zahlung zu leisten wiinscht, so sollte er
seine Absicht nicht im Voraus erwdhnen, denn in so einem Fall wiirde
die Zahlung den Charakter einer Zinszahlung annehmen, deren Geben

und Nehmen im Islam verboten ist.

Grundsitze 6konomischen Handelns

Der Handel hat einen groflen Anteil an der Aufrechterhaltung und dem
Fortschritt der Gesellschaft. Dieser Vortrag wire deswegen nicht voll-
standig, wiirden nicht auch einige Regeln islamischen Wirtschaftens an-
geschnitten werden. Der Islam verbietet den Gebrauch von falschen Ge-
wichten und Mafien und ermahnt zum Geben in vollem Maf. Héndlern
ist es verboten, fehlerhafte Artikel oder Waren zu verkaufen, die verdor-

ben und nutzlos sind. Ein Handler darf die Fehler eines Artikels, den
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er zum Verkauf anbietet, nicht verbergen. Zum Beispiel darf er nasses
Getreide nicht mit trockenem abdecken und es als trockenes Getreide zu
verkaufen versuchen, oder ein Stiick Stoff, das fehlerhaft ist, aufrollen
und das ganze Stiick so zum Verkauf anbieten, als sei es in Ordnung.
Wenn es in einem Artikel einen derartigen Defekt gibt, sollte der Kéu-
fer dartiber informiert werden. Falls ein solcher Artikel verkauft wird,
ohne dass der Kaufer tiber seinen wahren Zustand in Kenntnis gesetzt
wurde, so hat jener das Recht, es, wenn er den Fehler entdeckt, zuriick-
zugeben. Andernfalls kann ein Kaufvertrag, nachdem die Ware geliefert
und der Preis gezahlt worden ist, nicht riickgéngig gemacht werden.
Weiter ist einem Héandler verboten, unterschiedliche Preise von ver-
schiedenen Personen zu verlangen. Es steht ihm frei, einem ihm ange-
messenen Preis festzulegen, aber der Preis muss im Fall aller Kédufer
derselbe sein, aufier wenn eine personliche Beziehung zwischen dem
Verkdufer und dem Kéufer eine Ermafiigung rechtfertigt; wenn zum
Beispiel der Kédufer ein Verwandter, Lehrer, Freund, Nachbar oder ein
Handelskollege etc. des Verkaufers ist.

Auch beim Verkauf von Waren fordert der Islam, dass der Handel ent-
weder schriftlich beglaubigt oder vor Zeugen stattfinden sollte, so dass
spéater hinsichtlich des Verkaufs oder der Qualitdt, Eignerschaft oder
des Preises der Waren zwischen den Parteien kein Missverstandnis ent-
stehen kann.

Ein Kéaufer darf von ihm erstandene Waren nicht weiter verkaufen, ohne
sie gesehen oder gewogen zu haben, denn dies 6ffnet die Tiir zu Ausei-
nandersetzungen und Unstimmigkeiten. Falls es hinsichtlich der Qua-
litat der Waren einen Gewichtsverlust oder Defekt gibt, wird in einem
solchen Fall jeder Verkdufer die Verantwortung auf jenen zu schieben
versuchen, von dem er selbst die Waren gekauft hatte.

Weiter verbietet der Islam falsche Konkurrenz oder das Hochtreiben

von Preisen bei einer Auktion durch falsche Gebote, oder das Tauschen
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eines angehenen Kéaufers hinsichtlich des Preises durch die Beschaffung
falscher Angebote.

Hindlern und Kéufern ist es verboten, sich aufSerhalb des Marktes zu
begeben und mit angehenden Verkdufern, die mit zu verkaufenden
Gegenstanden und Waren in eine Stadt kommen, Abkommen zu tref-
fen. Giiter miissen 6ffentlich feilgeboten werden, so dass die Besitzer
die Marktlage hinsichtlich ihrer Waren abschitzen kénnen, um so zu
vermeiden, zu Opfern irgendwelcher unlauteren Handelsmethoden zu
werden.

Der Islam verbietet das Handeln von unermittelten Waren; die Waren
miissen entweder vom K&ufer oder von seinen Vertretern ermittelt und
spezifiziert werden. Verkdufe in Form von Lotterien sind verboten und
desgleichen auch Spekulation hinsichtlich der Verdnderung von Prei-
sen, denn das sind nur andere Formen von Gliicksspiel und fallen nicht

in die Kategorie legitimen Handels.

Verhaltensgrundsitze in einer Gemeinschaft

Ein weiterer Aspekt sozialer Beziehungen bezieht sich auf das Verhalten
auf Konferenzen, Zusammenkiinften und gesellschaftlichen Veranstal-
tungen. Diese sind mit dem sozialen Leben des Menschen eng verbun-
den und haben tiefe und weitreichende Konsequenzen. Darum werde
ich die Lehren des Islam auch hinsichtlich dieser Angelegenheiten er-
wihnen.

In Bezug auf Einladungen zu Mahlzeiten in Wohnstatten etc. lehrt der
Islam, dass Personen, die zu solchen Veranstaltungen eingeladen wer-
den, die Einladung annehmen sollten; denn die Teilnahme an solchen
Veranstaltungen fordert den gegenseitigen guten Willen und die Zunei-
gung filireinander, wohingegen ein Ablehnen ohne triftigen Grund sich

auf die Aufrechterhaltung und Férderung freundschaftlicher Beziehun-
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gen gegenteilig auswirken kann. Aber niemand darf zu einer solchen
Veranstaltung uneingeladen gehen. Wird ein Eingeladener zuféllig von
jemandem begleitet, der nicht eingeladen ist, so muss der Erstere sich,
bevor er seinen Gefdhrten einlddt, die Erlaubnis des Gastgebers einho-
len. Géste sollten nicht vorzeitig erscheinen. Bei Einladungen zu Mahl-
zeiten muss besonders auf die Reinlichkeit geachtet werden, und jeder-
mann sollte sich die Hande waschen, bevor er sich zum Essen setzt. Vor
Beginn des Essens sollte die Gunst und der Segen Gottes ersucht wer-
den. Nahrung darf nicht auf gierige Weise verschlungen werden und
jedermann sollte von dem essen, das ihm am néachsten ist. Die Qualitat
des Essens darf nicht kritisiert werden noch darf das Essen so gelobt
werden, dass es den Anschein von Schmeichelei hat. Nach Beendigung
der Mahlzeit sollten alle ihre Hinde waschen und ihre Miinder reinigen
und den Segen und die Gunst Gottes fiir den Gastgeber und die mit ihm
erbitten, fiir die, die sich die Miihe und Unkosten gemacht haben, fiir
die Mahlzeit zu sorgen. Wenn der Gastgeber nicht zum Bleiben einlddt,
dann sollten sich die Géste nach der Mahlzeit nicht lange aufhalten,
sondern alsbald fortgehen.

Hinsichtlich Zusammenkiinften und Konferenzen lehrt der Islam, dass
nur drei Arten von Vereinigungen oder Zusammenkiinften Gutes her-
vorzubringen in der Lage sind. Erstens jene, die zum Zweck der For-
derung des Wohlergehens der Armen und Bediirftigen gegriindet oder
abgehalten werden. Zweitens jene, deren Ziel die Férderung der Ver-
breitung oder Forschung von Wissenschaften, Gelehrsamkeit, Kiinsten
etc. ist. Drittens jene, die zum Zweck der Beilegung von Auseinander-
setzungen und der Beseitigung von Ursachen von Reibereien, ob auf
héuslichen, nationalen, politischen oder internationalen Ebenen, be-
griindet sind. Dies schlief3t Vereine zum Zweck des Studiums und der
Fiihrung der politischen Angelegenheiten einer Nation oder eines Lan-

des ein, denn deren Ziel ist es, den Frieden zu fordern.

305



Aufklarung tiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

Der Islam lehrt, dass bei allen Gelegenheiten, wenn Menschen in gro-
fler Anzahl zusammenkommen, auf Reinlichkeit und Hygiene ebenso
Aufmerksamkeit geschenkt werden sollte wie den Gefiihlen und Emp-
findlichkeiten anderer hinsichtlich ihres personlichen Geschmacks und
ihrer Neigungen. Zum Beispiel sollte niemand zu einem Treffen oder
einer Zusammenkunft gehen, nachdem er etwas gegessen oder zu sich
genommen oder gebraucht hat, deren Gebrauch den Geschmack oder
die Gefiihle anderer verletzen konnte, wie z.B. Zwiebeln, rohen Knob-
lauch, Tabak etc. Jedermann sollte vorher ein Bad nehmen und reine
Kleidung tragen und, bevor er zu dem Ort der Zusammenkunft oder
des Treffens geht, moglichst ein angenehmes Parfiim auftragen, damit
die Luft gereinigt und eine angenehme und erfreuliche Atmosphare ge-
fordert wird.

Menschen sollten nicht sehr eng beieinander sitzen, damit ihr gegensei-
tiges Atmen sie nicht beldstigen kann. Menschen, die an ansteckenden
Krankheiten leiden, miissen sich von solchen Gelegenheiten und Orten
fernhalten, damit die Krankheit sich nicht verbreiten kann. Auf diese
Vorschrift wird besonders viel Wert gelegt. Es wird berichtet, dass der
Kalif Umar™ einem Mann, der an Lepra litt, verbot, sich zur Kaaba zu
begeben, um die vorgeschriebenen Umgehungen auszufiihren, und ihm
nahe legte, den groieren Teil seiner Zeit in seinem Haus zu verbringen
und sich nicht an gut besuchte Orte zu begeben.

Wenn jemand vor einer Zuhorerschaft eine Rede hilt, sollten sich alle
Anwesenden dem Redner zuwenden und dem, was er sagt, gut zuho-
ren. Keine Unterbrechung oder Stérung ist erlaubt, wie unerfreulich
seine Rede auch immer sein mag. Der Redner sollte langsam und wiir-
devoll sprechen, so dass alle Anwesenden ihm folgen konnen.

Jeder Redner sollte warten, bis er an der Reihe ist, und nicht mehr als
einer darf gleichzeitig sprechen. Jeder Redner sollte den Vorsitzenden

ansprechen.
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Flir Zuspatkommer sollte Platz gemacht werden und niemand sollte
ohne Erlaubnis des Vorsitzenden fortgehen. Wenn jemand seinen Platz,
zu dem er zuriickzukehren beabsichtigt, voriibergehend verldsst, sollte
sich kein anderer darauf setzen. Wo zwei Personen so nebeneinander
sitzen, dass es anzeigt, dass sie nebeneinander sitzen mdchten, da sollte
niemand anderes hingehen und sich zwischen sie setzen, selbst wenn
Platz zwischen ihnen ist. Wo nur drei Personen anwesend sind, sollten
nicht zwei so miteinander sprechen, dass die dritte glauben konnte, sie
spréachen {iber sie.

Dies war eine kurze Abhandlung {iber jene sozialen Verhaltensregeln,
die der Verheiflene Messias® uns gelehrt hat oder die wir den Grund-
sdtzen des Islam unter seiner Anleitung entnommen haben. Dieses pré-
sentiert ein genaues Bild der sozialen Sphére des Islam und der Ahma-

diyyat.
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5.2 Beziehung zwischen Regierenden und Regier-
ten

Herr und Knecht

Jetzt wende ich mich den Lehren des Islam zu, die die Beziehung zwi-
schen Regierenden und Regierten, Herrn und Knecht und Reichen und
Armen thematisieren. Mit den Armen meine ich in diesem Zusammen-
hang nicht jene bedtirftigen Personen, die von der Wohltétigkeit ande-
rer abhingig sind, sondern Menschen, denen es nicht moglich ist, Au-
toritat tiber irgendeine Schicht von Menschen auszuiiben oder sie als
Diener zu beschéftigen. Zu diesem Zweck habe ich die Begriffe reich
und arm bewusst gewéhlt, weil das, was ich in diesem Zusammenhang
vermitteln mochte, durch den Gebrauch dieser Ausdriicke klarer ausge-
driickt werden kann.

Bei der Behandlung dieses Teils des Themas lautet die erste Frage, mit
der wir konfrontiert werden, wie der Islam die Begriffe Herrscher oder
Staat definiert. In der islamischen Terminologie ist der Herrscher oder
Kalif jene reprasentative Person, die die Bevolkerung eines Landes zum
Schutz und fiir die Oberaufsicht ihrer individuellen und gemeinsamen
Rechte erwéhlt. Der Islam anerkennt keine Regierung, die nicht repra-
sentativ ist. Der Heilige Qur-an hat das Wort Amdnat (Treuhandschaft)
gebraucht, um den islamischen Regierungsbegriff zu beschreiben, das
heifst, der Kalif iibt nur die Art von Macht aus, die ihm das Volk vetrau-
ensvoll tibertragen hat, und nicht Macht, die er auf eigenen Wunsch er-
greift oder die als Erbrecht von ihm ererbt wird. Das Wort allein gentigt,

um das Wesen und die Machtform der islamischen Regierungsform zu
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illustrieren. Der Heilige Qur-an spricht von der Autoritdt zu herrschen,
nicht als etwas, das sich vom Herrscher auf den Untertanen erstreckt,
sondern als etwas, das sich vom Untertanen auf den Herrscher erstreckt.
Um das Konzept des islamischen Staats umfassend zu wiirdigen, ist es
jedoch erforderlich, den Vers anzufiihren, der das Wesen und die Pflich-
ten von Herrscher und Untertanen in kurzer, aber umfassender Weise

beschreibt. Der Heilige Qur-an sagt:

Pl
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,Allah gebietet euch, dass ihr die Treuhandschaft jenen tiber-
gebt, die ihrer wiirdig sind; und wenn ihr zwischen Men-
schen richtet, dass ihr richtet nach Gerechtigkeit. Fiirwahr,
herrlich ist, wozu Allah euch ermahnt. Allah ist allhdrend,
allsehend.”?%

Im ersten Teil dieses Verses wird den Menschen gesagt, dass es bei ih-
nen liegt, ihre Herrscher zu wéhlen, und dass niemand anderes einen
Herrscher tiber sie ernennen kann. Das heifst, dass Herrschaft nicht
vererbbar ist und niemand das Recht besitzt, nur aus dem Grund zu
einem Herrscher zu werden, weil er zufillig der Sohn oder Erbe eines
vorherigen Herrschers ist. Daraufhin heif3t es, dass Herrschaft ein wert-
volles Pfand ist, die Menschen werden dazu ermahnt, es niemandem
anzuvertrauen, der des Pfandes nicht wiirdig ist, sondern die Verant-
wortung auf die Schultern desjenigen zu legen, der die Fahigkeit hat, sie
angemessen, ehrlich und getreu zu erfiillen. Dann wird uns gesagt, dass

das Regieren selbst keine unabhéngige Sache, sondern eine bloe Uber-

#54:59.
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tragung von Macht zum Zweck der Durchfiihrung und des Schutzes
gewisser Rechte ist, von Rechten, die die Individuen individuell nicht
durchsetzen noch schiitzen konnen. Darum ist sie ein Pfand und kein
Eigentum. Das Recht zu herrschen besitzt vorerst die Gemeinschaft und
nicht der Herrscher. Dem Letzteren wird jedoch ins Bewusstsein geru-
fen, dass die ihm tibertragene Autoritat ein Pfand sei und er jenes weder
falsch anwenden noch missbrauchen darf und es den NutzniefSern zur
Zeit seines Todes ohne Verschlechterung oder Verminderung aushandi-
genmuss, - das heifit, er muss beim Schutz nationaler und individueller
Interessen und Rechte sehr bedacht handeln -, und dass er keine Macht
hat, irgendeinen Teil davon aufzugeben oder zu beschddigen. Dann
wird Herrschern und Beamten geheifien, die jeweiligen Pflichten ihrer
Amter gerecht und getreu zu erfiillen. Danach deutet der Vers weiter an,
dass die Muslime diese Regierungsform aufgeben und in Nachahmung
anderer Menschen zu der koniglichen und erblichen Regierungsform
zurlickkehren wiirden, dass aber die Ermahnung Gottes — wonach die
Muslime sich an die reprasentative Regierungsform halten sollen und
ihre kliigsten Mitmenschen wéhlen sollten, statt ein erbliches Regie-
rungssystem zu installieren — der beste Rat sei. Die Schlussworte des
Verses zeigen an, dass Gott diese Regierungsform vorgeschrieben hat,
weil Er die Ubel anderer vom Menschen angenommener Regierungsfor-
men kennt und die Gebete jener vernommen hat, die unter ihnen litten,
und dass die Muslime sich darum daran halten und letztendlich ihre
Dankbarkeit fiir die ihnen von Gott erwiesene Gunst darbringen sollten.
Hieraus wird klar, dass die islamische Regierungsform auf einem ge-
wéhlten und représentativem System begriindet sein muss und der
Herrscher als der Reprasentant der Menschen in ihrer Gesamtheit und
nicht in ihrer individuellen Kapazitét erachtet werden soll. Nun werde
ich nur eine grobe Skizze der islamischen Regierungsform darlegen, um

ihre Funktionen und Gesichtspunkte zu illustrieren.
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Die Islamische Regierungsform

Der Islam fordert von Muslimen, eine Person zu ihrem Herrscher zu
wahlen, die sie am geeignetesten fiir die Verantwortungen jenes Amtes
hilt. Eine solche Person, wenn gewdhlt, hilt das Amt nicht fiir eine An-
zahl von Jahren inne, wie die Prasidenten westlicher Republiken, son-
dern auf Lebenszeit, und nur Gott kann ihn seines Amtes, d.h. durch
Tod, entheben. Alle Macht und Autoritdt der Regierung ruht auf ihm
und es ist seine Pflicht, sein ganzes Leben der Forderung des Wohlerge-
hens seines Volkes zu widmen und nicht seine eigene Hoheit zu suchen.
Seine Herrschaft tiber das Schatzamt ist begrenzt; er kann nationale Gel-
der nur fiir nationale Bediirfnisse und Erfordernisse ausgeben und sei-
ne eigenen Zuwendungen nicht selbst festlegen. Dies muss von seiner
Ratsversammlung ausgefiihrt werden. Es ist die Pflicht des Herrschers,
sich durch seine Ratsversammlung der Ansichten der Bevolkerung zu
vergewissern. Bei besonderen Anlédssen und mit Bezug auf besondere
Angelegenheiten kann er sich durch ein allgemeines Referendum der
Meinung der Bevolkerung versichern, so dass er sich eventueller Unter-
schiede zwischen den Ansichten des Volkes und denen ihrer Représen-
tanten versichern kann. Es wird von ihm erwartet, die Meinung einer
Mehrheit von Reprasentanten zu respektieren, da er aber iiber jede poli-
tische Parteilichkeit steht und keinen personlichen Interessen zu dienen
hat, wird seine eigene Meinung als vollig unparteiisch erachtet, als Mei-
nung, die nur auf Uberlegungen basieren, die nach dem Wohlergehen
seines Landes und seiner Bevolkerung fragen. Auflerdem verspricht der
Islam dem Kalifen besondere gottliche Gunst und Hilfe, da er ein wah-
rer Reprdsentant seines Volkes ist. Darum ist er beméchtigt, unter be-
sonderen Umstdnden und in Angelegenheiten besonderer Wichtigkeit,
die Meinung der Mehrheit seiner Ratsversammlung zu iiberstimmen.

Dies alles bezieht sich jedoch nur auf einen Herrscher, der in seiner Per-
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son sowohl die Ausiibung geistiger als auch weltlicher Autoritit in sich
vereint und nicht auf einen Herrscher oder Oberhaupt eines Staates, der
ein rein weltliches Amt innehlt. Im Fall des Letzteren wird die Regulie-
rung der Angelegenheit den jeweiligen Vorkehrungen der Verfassung,
die fiir die Regelung dieser Angelegenheiten formuliert worden sein
mag, tiberlassen. Es obldge der Verfassung, das Verhiltnis zwischen
dem Herrscher, der aufgrund seiner Wahl der erste Reprasentant des
Volkes ist, und ihren weiteren Repréasentanten festzulegen.

Er ist in dem Sinne absolut, dass er sich in gewissen Fillen iiber die Mei-
nung der Reprédsentanten des Volkes hinwegsetzen kann; andererseits
ist seine Autoritdt in dem Sinne begrenzt, dass er sich iiber keinen Teil
des islamischen Gesetzes, an das er gebunden ist, hinwegsetzen noch es
missachten kann. Er muss den Rat der Bevolkerung ersuchen und den
Charakter seines gewadhlten Amtes wahren. Er ist ein gewéahlter Herr-
scher in dem Sinne, dass er unter dem Willen und der Fiithrung Gottes,
durch die Vermittlung des Volkes zu seinem Amt ernannt ist, und er ist
der Reprasentant des Volkes in dem Sinne, dass von ihm erwartet wird,
dem Rat ihrer Reprasentanten zu folgen, aufler, wenn er aufgrund drin-
gender oder auflerordentlicher Notwendigkeit gezwungen ist, davon
abzuweichen. Er selbst kann keinen Pfennig der 6ffentlichen Gelder auf
eigenen Wunsch fiir sich selbst oder fiir seine personlichen Bediirfnisse
ausgeben. Er herrscht aufgrund eines gottlichen Rechtes in dem Sinne,
dass er seines Amtes nicht enthoben werden kann und ihm bei der Aus-
tibung seiner Pflichten und der Ausfiihrung seiner Unternehmung gott-
licher Beistand verheifien ist.

Die Einzelheiten der Wahlmethode oder der Berufung der Mitglieder
der Ratsversammlung und die Berufung der Gouverneure und anderer
Beamte etc. sind vom Islam absichtlich ausgelassen worden, so dass sie
gemidfl den Gegebenheiten der Zeit entschieden werden kénnen. Da-

durch erhélt der menschliche Gestaltungsspielraum fiir die Ausfithrung
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und Erweiterung gentigend Raum. Das ist ein Verfahren, das fiir die
intellektuelle Entwicklung des Menschen erforderlich ist. Der Heilige
Qur-an verbietet den Muslimen, den Heiligen Propheten®" hinsichtlich
Einzelheiten zu befragen, denn viele Angelegenheiten wurden absicht-
lich der Vernunft und dem Urteilsvermogen des Menschen tiberlassen.
Ware vom Heiligen Qur-an oder vom Heiligen Prophetens™ jede ge-
ringste Einzelheit erkldrt worden, so gdbe es keinen Spielraum fiir die
intellektuelle Entwicklung und den Fortschritt des Menschen, wodurch
der Menschheit eine ernsthafte Verletzung zugefiigt wiirde.
Heutzutage existieren verschiedene Regierungsformen, aber wer im-
mer die vom Islam festgelegte Verfassung studiert, wird zu bestétigen
gezwungen sein, dass es nicht moglich ist, eine bessere Regierungsform
zu institutionalisieren. Einerseits umfasst sie die beste Form reprasenta-
tiver Regierung und andererseits ist sie absolut frei von Parteilichkeit,
denn der Herrscher hdngt nicht von der Hilfe oder Zusammenarbeit
irgendeiner bestimmten Partei oder Gruppe ab. Er beschrédnkt sich auf
und widmet sich dem Studium des Wohlergehens seines Landes und
seines Volkes, und, da sein Amt auf Lebenszeit ist, wird das Land nicht
nach einer gewissen Zeit des Dienstes seines kliigsten Kopfes beraubt.
Im Fall eines rein weltlichen Herrschers oder Staatsoberhauptes jedoch
wiirde die Amtszeit von der Verfassung reguliert werden. Sowohl seine
Berufung als auch seine Enthebung wiirden in den Handen des Volkes
liegen.

Wir glauben, dass diese die einzig perfekte Regierungsform ist, und
sind iiberzeugt, dass, wenn sich der Kreis der Ahmadiyya Bewegung
erweitert und ihre Mitgliederschaft zunimmt, Menschen die Vortreff-
lichkeit dieser Regierungsform aus freiem Willen bestatigen und Herr-
scher selbst im Interesse des Wohlergehens ihres Volkes ihrer Erbrechte
entsagen und ihre Privilegien auf solche beschrdnken werden, derer sie

sich erfreuen und die ihnen als Einzelpersonen zustehen.
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Da der Verheiflene Messias®™ nur ein geistiger Kalif war, werden sich
auch seine Nachfolger, so weit moglich, selbst wenn Herrscher und
Staaten der Bewegung beitreten, auflerhalb und tiber der Politik bewe-
gen. Sie werden die Funktionen eines wahren Volkerbunds austiben
und bemiiht sein, die internationalen Beziehungen mit der Hilfe und
dem Rat der Reprasentanten verschiedener Lander zu regulieren. Thre
Hauptfunktion wird jedoch sein, sich um das geistige, moralische, ge-
sellschaftliche und intellektuelle Wohlergehen der Menschen zu kiim-
mern, um zu vermeiden, dass ihre Aufmerksamkeit von politischen
Angelegenheiten monopolisiert wird und lebensnotwendige geistige
und moralische Angelegenheiten, wie in der Vergangenheit der Fall,
vernachlassigt werden. Ich habe gesagt, dass sie, so weit moglich, au-
Berhalb und tiber der Politik stehen werden. Diesen Vorbehalt habe ich
gemacht, um auflerordentlichen Fallen zu begegnen, wo die Bevolke-
rung eines gewissen Landes die Hilfe des geistigen Kalifats zu Zeiten
grofler Schwierigkeiten oder Krisen ersuchen mag und es notwendig
erscheinen mag, voriibergehend Vorkehrungen fiir die Regierung jenes
Landes zu treffen. Aber solche Vorkehrungen wiirden in jedem Fall auf

die kiirzeste Zeitspanne beschrankt sein.

Macht und Pflicht eines islamischen Staates

Nun werde ich diskutieren, welche Erméchtigungungen und Pflichten
einem islamischen Staate auferlegt werden. Die vorderste Pflicht, die
der Islam dem Staat auferlegt, ist, dass er das moralische und materi-
elle Wohlergehen und Interesse seiner Bevolkerung schiitzen und for-
dern muss und verantwortlich ist fiir die Unversertheit von Leben und
Wohnstétten sowie fiir ihre Versorgung mit dem Lebensnotwendigen.

Der Prophet" sagte:

314



Aufklarung iiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

st 568 S3tea sy 05 Tt s oo J3ta 85 015 58K
Zesfdis e s o Jakea s aalzpis Ja s
8815 e s 08 D308 5 oS s d

@ @ s
NN TR BFNCEPE BN (L P PRVEN T 1B

,,Ein jeder von euch ist wie ein Schéfer und ist verantwortlich
fiir die Personen und Dinge, die seiner Obhut unterstellt sind.
Der Regierende ist verantwortlich fiir die Regierten, jeder
Mann fiir die Mitglieder seiner Familie, jede Frau fiir ihr Heim
und ihre Kinder und jeder Diener fiir das Eigentum seines

Herrn, das seiner Obhut untersteht.”?%

Dies zeigt, dass der Islam den Herrscher mit einem Schéfer vergleicht,
der tiber eine Schafherde wacht; und da ein Schifer sich um seine Schaf-
herde kiimmern und sie beschiitzen und fiir ihre Bediirfnisse sorgen
muss — wie z.B. Schafe nicht streunen zu lassen, sie vor dem lauernden
Wolf zu schiitzen, sie zu fiittern, zu behausen und sie vor Epidemien
und Krankheiten zu schiitzen — , ebenso ist es die Pflicht eines islami-
schen Staates, seine Regierten vor internen Streitigkeiten, Unruhen, Sto-
rungen und Unterdriickungen zu sichern, vor Angriffen von auflen zu
schiitzen und fiir alle ihre intellektuellen und materiellen Bediirfnisse
zu sorgen — so z.B. jene, die sich auf die Ausbildung, Gesundheit, Nah-
rung und Behausung etc. beziehen.

Dies sind die allgemeinen Pflichten eines Staates. Es ist eine besondere
Pflicht eines Staates, fiir das Lebensnotwendige, d.h. fiir Nahrung, Klei-
dung und Behausung aller seiner Staatsbiirger zu sorgen, denn ohne

diese konnen eben jene Personen, die zu schiitzen die Pflicht des Staa-

236 Bukhari und Muslim
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tes ist, nicht versorgt werden. In Ermangelung ausreichender Nahrung
und Behausung wird die physische Existenz unméglich, ebenso ist ein
moralisches oder gesellschaftliches Dasein ohne angemessene Kleidung
nicht moglich.

Ein oder zwei Beispiele werden gentigen, um zu zeigen, wie diese all-
gemeinen Grundsitze von den frithen Muslimen ausgelegt und ange-
wendet wurden. Ich habe erklart, dass es die Pflicht eines islamischen
Staates ist, fiir das Lebensnotwendige jener Menschen zu sorgen, die
sich selbst nicht versorgen kénnen. Dies wird durch eine Begebenheit,
die sich wéhrend der Regierungzeit Hadhrat Umars™, dem zweiten Ka-
lifen, ereignete, gut veranschaulicht. Der Kalif gesellte sich eines Tages
inkognito unter das einfache Volk, um herauszufinden, ob die Men-
schen irgendwelche Beschwerden gegen irgendjemanden hétten. In Sa-
rar, einem etwa drei Meilen von der Haupstadt entfernten Dorf, horte er
jemanden weinen. Er folgte dem Laut und fand eine alte Frau, die sich
um einen Kessel auf der Feuerstelle kiimmerte, und drei Kinder in ihrer
Néhe, die weinten. Der Kalif fragte die alte Frau, was ihr Problem sei.
Sie antwortete, dass sie seit zwei Tagen nichts gegessen hétten und dass
sie, da sie nicht fiir Nahrung sorgen konnte, einen leeren Topf auf das
Feuer gestellt hitte, damit die Kinder dachten, dass Essen wiirde bald
fertig sein; und sie somit zum Schlafen zu bringen. Daraufhin kehrte
der Kalif nach Medina zuriick. Er besorgte Mehl, Butter, Fleisch und
Datteln und legte sie in einen Sack. Dann rief er einen Sklaven herbei
und bat ihn, das Biindel auf seinen (des Kalifen) Riicken zu heben. Der
Sklave protestierte, dass er selbst das Biindel tragen wiirde. ,Daran be-
steht kein Zweifel”, antwortete Umar™, ,,du kannst das Biindel jetzt fiir mich
tragen, aber wer wird meine Biirde am Tag des Jiingsten Gerichts tragen? ">’

Dies bedeutet, dass in Vernachladssigung seiner Pflicht, fiir die Frau und

27 Kansul Ummal, Bd. 16, Hadithnummer 35978.
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ihre Kinder zu sorgen, fiir ihn die einzige von ihm zu unternehmende
Wiedergutmachung sein konnte, das Biindel mit den Nahrungsmitteln
selbst zu ihr zu tragen.

Da es einem Herrscher jedoch nicht méglich ist, sich um alle Bediirf-
nisse jedes Einzelnen personlich zu kiimmern, wurden in islamischen
Léndern die Volkszdhlung sowie das System der Registration von Ge-
burten und Todesfillen eingefiihrt. Der Zweck dieser Mafinahmen war
nicht, wie im Fall moderner Regierungen, die 6ffentlichen Schatzkam-
mern zu fiillen, sondern gegenteilig, sie zu entleeren. Die so ermittelten
Daten lieferten Information hinsichtlich des wahren Zustands der Be-
volkerung und dem Staat wurde es dadurch erméglicht, denjenigen zu
helfen, die der staatlichen Hilfe bediirftig waren.

Aber, wihrend der Islam die Hilfe von sozial Schwachen vorschreibt,
heifit er Faulheit und Trégheit nicht gut. Der Zweck von Staatszuwen-
dungen war darum nicht die Ermutigung zur Faulheit. Sie wurden nur
in wirklich notwendigen Fillen gewadhrt. Menschen wurden dazu er-
mutigt, fiir ihren Lebensunterhalt zu arbeiten und das Betteln sein zu
lassen. Hadhrat Umar™ sah einmal eine um Almosen bettelnde Person,
die einen Beutel mit Mehl bei sich hatte. Der Kalif nahm ihm den Mehl-
beutel fort und entleerte ihn vor einigen Kamelen und sagte, ,jetzt darfst
du betteln.””® Es ist historisch belegt, dass Bettler vom Staat dazu ge-
zwungen wurden, ihren Lebensunterhalt durch Arbeit zu verdienen.
Die zweite Pflicht des Staates ist es, fiir Rechtsprechung zu sorgen. In
dieser Hinsicht hat der Islam detaillierte Vorkehrungen getroffen. Rich-
ter werden dazu ermahnt, ohne Furcht oder Begiinstigung rechtzu-
sprechen. Es ist ihnen verboten, Bestechungsgelder anzunehmen oder
gemdfl Empfehlungen zu handeln. Ebenso ist es verboten, Richtern

Bestechungsgelder anzubieten oder ihnen Empfehlungen zu machen.

#8 Tarikh, Umar bin Khatab, Moalaffa abil Farj, 5.170.
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Es ist vorgeschrieben, dass jeder Fall gemafs der Verteidigung und den
jeweiligen Beweisen entschieden werden muss. Die Last des Beweises
ruht auf dem Anklédger oder auf dem sich Beklagenden, wobei der Ver-
teidiger oder der Angeklagte sich, in Ermangelung endgiiltiger Bewei-
se, sich von einer prima facie Anklage dadurch befreien kann, dass er
seine Unschuld eidlich bestitigt. Richter sind angewiesen, die Beweise
eines jeden Zeugen unter Berticksichtigung seines Charakters und Vor-
lebens zu erwégen.

Es ist vorgeschrieben, dass Richter qualifiziert und dazu befahigt sein
miissen, den Pflichten ihres Amtes nachzukommen. Ein richterlicher
Beschluss muss als endgiiltig akzeptiert werden, denn obwohl Richter
sich wie alle Menschen irren kénnen, miissen Auseinandersetzungen
von Menschen entschieden werden und Streitigkeiten ein Ende neh-
men. Jemand, der sich weigert, einen richterlichen Beschluss anzuneh-
men, kann nicht als muslimischer Biirger bezeichnet werden, denn er
bringt die gesamte Regierungsmaschinerie durcheinander.

Die institutionelle Einbindung von Muftis oder Juristen wurde einge-
fiihrt, um die sozial Schwachen und Ungebildeten hinsichtlich ihrer
Rechte zu beraten. Dabei gilt, dass ein Jurist nur vom Staat ernannt wer-
den kann, und niemand, wie gebildet er auch sein mag, kann die Bevol-
kerung nach eigenem Gutdiinken tiber ihre Rechte aufklaren.

Dem Staat obliegt die Ausfiihrung der von den Richtern verkiindeten
Urteile und bei ihrer Ausfithrung darf keine Begiinstigung oder Par-
teilichkeit erwiesen werden. Der Heilige Prophet*™ hat gesagt, dass er,
falls seine eigene Tochter sich z.B. eines Diebstahls schuldig machen
wiirde, nicht zégern wiirde, ihr die vom Gesetz vorgeschriebene Strafe
zu erteilen.?” Hadhrat Umar™ peitschte seinen Sohn zur Strafe fiir ein

Vergehen selbst aus.*

239 Bukhari, Kitab ul Hadudh.
240 Kansul Ummal, Bd. 16, Hadithnummer 36014.
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Eine weitere Pflicht des Staates ist, die Ehre und Sicherheit des Lan-
des zu schiitzen. Muslime werden im Heiligen Qur-an dazu ermahnt,
ihre Grenzen zu schiitzen und starke Truppen von Mannern dort zu
postieren, um sie sowohl zu Friedens- als auch zu Kriegszeiten zu be-
wachen.?!!
Eine weitere Pflicht des Staates ist, die nationale Gesundheit zu fordern.
Im Qur-an heif3t es:

3465535
Das heifst, der Heiligen Propheten™ wird dazu angewiesen, alle geis-
tigen und physischen Unreinheiten zu vermeiden. Darum ist es die
Pflicht eines islamischen Staates, Stralen, Verkehrswege und offentliche
Platze sauber zu halten. Der Heilige Prophets™ pflegte seine Gefdhrten
anzuweisen, streunende Hunde zu téten, damit sie nicht tollw{itig wiir-
den und Menschen verletzten.*?
Eine weitere Pflicht des Staates ist, die nationale Bildung zu férdern.
Beim Beschreiben der Pflichten und Funktionen des Heiligen Prophe-
ten®" sagt der Heilige Qur-an, , dieser Prophet™ lehrt ihnen das Buch und
die ihm zugrundeliegende Philosophie.”*** Das Buch steht hier nicht nur fiir
den Heiligen Qur-an, sondern umfasst alle Wissenschaften und alles im
Heiligen Qur-an erwahnte Wissen; zum Beispiel Astronomie, Mathe-
matik, Botanik, Zoologie, Medizin, Geschichte, Ethik etc. Der Heilige
Prophets™ sagte:

JREFRN S EF RN

,Der Erwerb von Wissen ist eine Pflicht, die jedem Muslim

auferlegt wurde.”?*#

241 3:201.

22 Muslim, Kitab ul Musakat.

3 61:3.

#4 Mukadma ibn Khuldun, Kapitel Fazlul Ulema.
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Besondere Aufmerksamkeit schenkte er der systematischen Foderung
von Bildung. Bei der Schlacht von Badr nahmen die Muslime einige
Leute gefangen, die lesen und schreiben konnten. Der Heilige Pro-
phet™ bot ihnen an, sie freizulassen, wenn sie muslimischen Kindern
die Grundbegriffe des Lesens und Schreibens beibrachten.

Eine weitere Pflicht des Staates ist es, Menschen zu unterstiitzen, die
Fertigkeiten in Kiinsten oder im Handwerk besitzen, jedoch nicht die
Mittel haben, sie auszutiben. Der Heilige Qur-an weist an, dass solche
Menschen mit 6ffentlichen Geldern unterstiitzt werden sollten.

Es ist die Pflicht eines islamischen Staates, innerhalb seiner Grenzen
Frieden und Ordnung zu begriinden und aufrechtzuerhalten. Diese
Pflicht wird ihm vom Heiligen Qur-an auferlegt, der jene, die Unfrieden
oder Storung fordern, scharf tadelt und besagt, dass jene Herrscher, de-
ren Nachlassigkeit zu Unfrieden und Unterdriickung fiihrt, Gott fiir ihr
Verhalten verantwortlich sein werden. Der Heilige Prophet™ hat den
idealen islamischen Staat als Herrschaft beschrieben, innerhalb deren
Grenzen eine Frau weit und breit allein reisen konne, ohne irgendeiner
Gefahr ausgesetzt zu sein.

Eine weitere Pflicht des Staates ist, fiir die Beschaffung der von der Be-
volkerung benétigten Nahrungsmittel zu sorgen. Wahrend der frithen
Kalifate, achteten die Kalifen sehr darauf, dass diese Pflicht nicht ver-
nachldssigt wurde. Wahrend Knappheitsperioden wurden Rationskar-
ten ausgegeben, die den Menschen erméglichten, Vorréte in Geschéften
der Regierung zu kaufen.

Eine weitere dem Staat auferlegte Pflicht ist die Instandhaltung von
Strafien und Verkehrswegen, um Kommunikation und Verkehr zu er-
moglichen. In der Friihzeit des Islam, als es keine Fahrmdoglichkeiten
gab und Menschen entweder zu Fuf$ gingen oder ritten, war die Min-
destbreite einer Strafie auf zwanzig Fuf3 festgelegt; das Ziel war, dass

Strafien und LandstrafSen weit und offen sein sollten. Im gegenwartigen
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Zeitalter, da der Verkehr auf Radern zunimmt, sollten Strafien dement-
sprechend breiter sein.

Es obliegt dem Staat auch, die Moral der Bevolkerung zu beaufsichtigen
und die moralische Verfassung der Bevolkerung durch Bildung und In-
struktionen zu verbessern.

Schliefslich ist es die Pflicht des Staates, den Lebensstandard der Bevol-
kerung zu heben, d.h. jede moglichen und vorhandenen Mittel fiir ihren
Fortschritt zu ergreifen. Dies beinhaltet die Verbreitung neuer Wissen-
schaften, Ermutigung von Untersuchungs- und Forschungsgeist, Lo-

sung neuer gesellschaftlicher Probleme etc..
Die Pflichten eines muslimischen Biirgers

Ahnliche Pflichten sind auch der Bevolkerung auferlegt. Zum Beispiel
sollte sie der Regierung, selbst wenn ihre Forderungen von ihr nicht
gut geheiflen werden, gehorchen und sie voll und ganz unterstiitzen.
Obwohl der Islam das Staatsoberhaupt mit einer Autoritét in 6ffentli-
chen Angelegenheiten ausstattet, die ihn dazu erméchtigt, der Bevolke-
rung, nach Beratung mit ihren Reprdsentanten, Anweisungen hinsicht-
lich ihres Wohlergehen zu erteilen, kann er in Privatangelegenheiten
keine Macht iiber sie ausiiben. Falls zwischen dem Kalifen und einem
Privatbtirger eine Auseinandersetzung hinsichtlich einer seiner Rech-
te entsteht, so muss auch sie, wie eine Auseinandersetzung zwischen
gemeinen Privatbiirgern, durch die gewo6hnliche Judikative beigelegt
werden. Das Staatsoberhaupt kann dabei keine besonderen Privilegi-
en oder Vorrechte in Anspuch nehmen. Hadhrat Umar™ wurde einmal
auf Veranlassung von Uba1 ibni Ka“ab vor Gericht geladen. Bei seiner
Ankunft machte der Richter aus Ehrerbietung vor dem Kalifen seinen
Sitz frei. Der Letztere ging und setzte sich neben den Klidger und sagte

dem Richter, dass er sich einer Ungerechtigkeit schuldig gemacht hatte.
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Er sollte keinen Unterschied machen zwischen ihm und seinem Oppo-
nenten.? Dies bezieht sich jedoch nur auf Angelegenheiten, bei denen
der Kalif als Privatperson betroffen ist. Hinsichtlich seiner 6ffentlichen

Handlungen untersteht er nicht der Zustandigkeit der Gerichte.

Beziehung zwischen Herrn und Knecht

Zu vorislamischen Zeiten dhnelte das Verhéltnis zwischen Herrn und
Knecht sehr dem zwischen Regierenden und Regierten und trotz des
Verstreichens so vieler Jahrhunderte und eines enormen Fortschritts in
gesellschaftlichen Angelegenheiten herrscht auch heute quasi dasselbe
Verhiiltnis vor. Der Islam lehrt jedoch etwas anderes und formuliert den
Grundsatz, dass die Beziehung zwischen Herrn und Knecht auf einem
Vertrag zu beruhen hat und davon bestimmt sein sollte, ja, dessen Es-
senz sein sollte, dass der Herr zustimmt, den Diener als Gegenleistung
fiir seinen Dienst zu entlohnen. Darum hat der Herr nicht das Recht, den
Diener so zu behandeln, wie ein Tyrann seine Untertanen behandelt.
Weil der Islam selbst dem Herrscher tradierte und gewohnheitsméafige
Rechte entzogen hat, konnte er das vorherrschende Verhéltnis zwischen
Herrn und Diener nicht ldnger tolerieren. Zum Beispiel verbietet der
Islam, dass der Herr den Diener beleidigt oder schldgt - ein dhnlicher
Schutz erstreckt sich auch auf Sklaven. Ein Gefahrte des Heiligen Pro-
phetens" berichtet, dass sie sieben Briider waren und einen Sklaven be-
safien. Thr jiingster Bruder schlug den Skaven. Als die Angelegenheit
dem Heiligen Prophetens® zu Ohren kam, wies er an, dass der Skave

frei gelassen werden sollte.* Ein anderer Geféahrte berichtet:

#5 Al Furuq, Bd. 2, S. 45.
26 Musnad Ahmad bin Hanbal, Bd. 3, S. 447.
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ren hat, helfen wiirde.

,Ich war einmal im Begriff, einen Sklaven zu schlagen, als ich

eine Stimme hinter mir vernahm, die ich nicht erkennen konn-

te. Dann sah ich den Heiligen Propheten®™ auf mich zuge-
hen und ausrufen: ,O Abu Mastid, Gott hat viel groiere Macht
tiber dich, als du iiber den Sklaven.” Daraufhin fiel mir die
Peitsche vor Furcht aus der Hand und ich sagte, O Prophet
Gottes™", ich befreie diesen Sklaven im Namen Gottes.” Der
Heilige Prophet¥ antwortete, ,Das ist gut, denn hittest du
ihn nicht freigelassen, wiirde das Feuer dir das Gesicht ver-

brannt haben.”?¥

Der Heilige Prophet®” hat gesagt, dass ein Mensch von seinem Diener
nicht das zu tun verlangen sollte, was zu tun sich jenseits seiner Kraft

befindet, und dass sein Herr ihm, falls er eine schwere Arbeit auszufiih-

248

Weiter sagt er:

,Wenn ein Diener eine Mahlzeit zubereitet und es seinem
Herrn vorsetzt, so sollte der Letztere den Diener bitten, daran
teilzuhaben. Falls der Herr aber so weit nicht geht, sollte er
dem Diener wenigstens etwas davon zukommen lassen, denn

er war es, der vor dem Feuer saf$ und es zubereitete.”?*

Was die Entlohnung eines Dieners oder eines Arbeiters betrifft, sagt er,

dass er bezahlt werden muss, bevor sein Schweif$ getrocknet ist.> Wei-

ter sagt er:

27 Tirmidhi, Kitab ul Birr wasila.

2 Bukhari, Kitab ul Idk.
#0 Ibn Majah, Kitab ul Rahun.
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,Wenn ein Mann es versiumt, seinem Arbeiter den vollen
Lohn zu zahlen, werde ich ihn am Tage des Jiingsten Gerichts

anklagen.”*!

Es ist die Pflicht des Staates, darauf zu achten, dass einem Arbeiter sein
voller Lohn gezahlt wird.

Uber die Lehren des Islam zur Sklaverei herrscht ein groes Missver-
standnis. Der Islam erlaubt die Sklaverei nicht in dem Sinne wie andere
Religionen sie erlauben. Dem Islam zufolge ist es einem Volk nur dann
erlaubt, aus einem Volk Sklaven zu nehmen, wenn das Letztere, erstens,
einen Krieg vom Zaun bricht, um Menschen zur Konversion in ihren
eigenen Glauben zu zwingen, zweitens, jene Personen, die zu Sklaven
gemacht werden, wirklich an einem so grausamen und unmenschlichen
Krieg teilnehmen, und drittens, wenn jene Personen, die zu Sklaven ge-
macht werden, es versaumen, jenen Menschen, die sie bekampft hat-
ten, um sie zu zwingen, ihrem Glauben zu entsagen, ihren Anteil an der
Kriegsentschddigung zu zahlen. In Ermangelung dieser drei Bedingun-
gen verbietet der Islam nachdriicklich die Sklaverei, die er grundsétz-
lich als grofie Stinde betrachtet. Es kann leicht gewtirdigt werden, dass,
wenn ein Mensch sich mit anderen darin vereint, das Schwert zu ziehen,
um Menschen zum Entsagen ihres Glaubens zu zwingen, wohl wis-
send, dass die Letzteren ihren Glauben nicht nur allen weltlichen Din-
gen und Uberlegungen vorziehen, sondern ihn auch als einziges Mittel
zu grenzenlosem Fortschritt sowohl in dieser als auch in der nidchsten
Welt betrachten, es ist nachzuvollziehen, dass ein solcher Mensch, wenn
er es auch noch versdumt seinen Anteil an der Kriegsentschadigung zu
zahlen, es verdient, seiner Freiheit beraubt zu werden. Tatsdchlich er-
achtet der Islam alle solchen Personen, die ihre Religion mit der Klinge

des Schwertes zu verbreiten versuchen und sich, auf ihre Macht ver-

»1ebd.
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lassend, in den Glauben anderer einmischen, als Menschen, die sich
jenseits der Grenzen der Menschlichkeit befinden und eine Gefahr fiir
die Menschheit darstellen. Darum legt er nieder, dass so eine Person,
so lange als seiner Freiheit beraubter Sklave leben muss, bis er Zeichen
wahrer Reue und aufrichtiger Bereitschaft zeigt, mit seinen Nachbarn
in Frieden zu leben. Wie ein Sklave behandelt werden sollte, habe ich
in den diesbeziiglichen Lehren des Islam schon kurz erwéhnt. Es macht
den Eindruck, dass ein Sklave, davon abgesehen dass er nicht frei war,
unter einer islamischen Herrschaft oftmals bequemer lebte, als zuvor.

Die Frage, wie ein Gleichgewicht zwischen den Rechten der verschiede-
nen Gesellschaftsgruppen aufrechterhalten werden kann, ist eines der
kompliziertesten gesellschaftlichen Probleme der Zeit. Ich werde mich
kurz damit befassen, um auf die vom Islam angebotene Lésung hinzu-

weisen.
Grundsitze islamischer Verteilungsgerechtigkeit

Der Islam lehrt, dass das gesamte Universum, einschliefSlich Erde, Son-
ne, Mond und Sterne fiir den Dienst und zum Nutzen des Menschen
erschaffen wurde. Darum sind alle diese Dinge dem Islam zufolge das
gemeinsame Eigentum der Menschheit. Andererseits verkiindet der Is-
lam ein weiteres Prinzip, namlich, dass Gott dem Menschen fiir die Aus-
iibung seiner Fahigkeiten und Talente vollkommen freie Hand gelassen
hat, und dass jedermann von Natur aus mit dem Geist des Wetteiferns
und dem Begehren, andere im Wettlauf nach Fortschritt hinter sich zu
lassen, ausgestattet ist. Der Islam ermutigt zu solchem Wettbewerb. Der
Heilige Qur-an sagt:
G AT AR G 3 56 Rk 0
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,Und jeder hat ein Ziel, nach dem er strebt; wetteifert daher
miteinander in guten Werken. Wo immer ihr seid, Allah wird
euch zusammenfiihren. Allah hat die Macht, alles zu tun, was

Er will.”?32

Bei einem Wettbewerb erwerben sich einige natiirlicherweise grofere
Ertrége als andere, und manch einer erwirbt sich {iberhaupt nichts. Der
Islam berticksichtigt diese Verschiedenheit. In der Tat behauptet er, dass
diese Verschiedenheit ein Teil des Géttlichen Plans ist und keinen Neid
oder Eifersucht hervorrufen sollte. Der Heilige Qur-an sagt:

“ gz

L ;sjé;,):f»jf‘iﬁ‘dwb‘,@:;gj

,Und begehrt nicht das, womit Allah die einen von euch vor

den anderen ausgezeichnet hat.”*

Das heif3t, diese anscheinende Ungleichheit, die Gott erlaubt, ist nicht
ohne Nutzen, vielmehr fiir das rechte Wirken des Universums unersetz-
lich. Wenn jene, die hérter arbeiten als andere oder die einen schéirferen
Intellekt besitzen, oder groflere sich auf die Fithrung ihrer Angelegen-
heiten auswirkende Handelsfdhigkeiten besitzen, ihres gerechten Ver-
dienstes beraubt wiirden, so wiirde jeder Wettstreit und alles Streben
nach hoéheren Errungenschaften ein Ende nehmen und der Zweck der
Erschaffung des Universums vereitelt werden.

Darum anerkennt der Islam den Anspruch jener, die sich durch héhere
Intelligenz oder grofieren Einsatz mehr erwerben als andere, er erin-
nert sie aber auch an ihre Pflicht, den weniger vom Gliick begiinstigten

Mitmenschen zu helfen, damit sie hervortreten konnen und an den ih-

%22:149.
5 4:33.
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nen von Gott gewdhrten Segnungen teilhaben kénnen. Es wird ihnen
gesagt, dass auch die Armen an dem von ihnen erworbenen Reichtum
einen Anteil haben und er ihnen nicht vorenthalten werden sollte. Es
sollte genug Entschddigung und Gliick fiir die Reichen bedeuten, fiir
ihre drmeren Briider zu sorgen, die auf die guten Dinge des Lebens ge-
wissermaflen gleiches Anrecht haben, und somit das gottliche Attribut
der Fiirsorge kundzutun. Der Heilige Qur-an sagt:

-

GBS U A 23505

,Gebt den Armen von dem Reichtum, den Gott euch gewéhrt

hat 44254

Das heifst, euer Reichtum ist ein Pfand, auf das die Armen ein Anrecht
haben.

Diese Ausfiihrungen zeigen, dass der Islam einen Wettbewerbsgeist for-
dert und, um diesen zu forcieren, Menschen das zu behalten erlaubt,
was sie fair und ehrlich verdient haben. Da alle Dinge im Universum
jedoch gemeinsames Eigentum der gesamten Menschheit sind, haben
auch die Armen ein Anrecht auf den Reichtum der Reichen. Deswegen
sollten die letzteren einen Teil ihres Reichtums, sozusagen als Zahlung
einer Lizenzgebiihr, fiir den Gebrauch und Nutzen der Armen beiseite
legen.

Dies wirft eine weitere wichtige Frage auf. Wenn es nétig ist, im Men-
schen einen Wettbewerbsgeist zu fordern, dann muss der Wettbewerb
allen gesellschaftlichen Klassen und Einrichtungen offen stehen; Vor-
kehrungen miissen also getroffen werden, die vermeiden, dass sich der
Wettbewerb auf einige wenige Einzelpersonen beschrénkt, wahrend

der Rest zu bloflen Zuschauern reduziert wird. Das ist fiir den Islam

»424:34.
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Gerechtigkeit und er hat Vorkehrungen getroffen, um diese zu etablie-
ren. Er hat Anweisungen und Anleitungen festgelegt, durch deren Be-
folgen (a) ein Wettbewerbsgeist gefordert wird, (b) privates Eigentum
geschiitzt wird und jenen, die grofieren Eifer an den Tag legen oder ein
grofieres Mafs an Intelligenz investieren, ein entsprechend grofierer Ver-
dienst zugesichert wird, (c) jenen, die irgendwie zur Produktion von
Reichtum beigetragen haben, ein gerechter und fairer Anteil davon zu-
gesichert wird, (d) das Tor zum Fortschritt fiir die gesamte Menschheit
offen gehalten, ja, der Zugang nicht auf die Mitglieder einer gewissen
Familie oder Klasse begrenzt wird; vielmehr wird alles daran gesetzt,
dass allen gesellschaftlichen Klassen die gleiche Gelegenheit geboten
wird, die héchsten Amter und Wiirden zu erreichen, und Reichtum und
Macht nicht zu erbbaren Monopol einer spezifischen Klasse werden,
und (e) die Bediirfnisse aller Gesellschaftsschichten fortwahrend befrie-

digt werden. Die Anweisungen lauten wie folgt:

(1) Der Islam lehrt, dass es, da alle Dinge des Universums gemein-
sames Eigentum der gesamten Menschheit sind, kein absolutes Eigen-
tum von irgendetwas geben kann. A ist der Besitzer seines Eigentums
nicht in dem Sinne, dass kein anderer irgendein Anrecht darauf hat, son-
dern in dem Sinne, dass der Anteil von A daran grofSer als der irgendei-
nes anderen ist, denn er hat es durch seine Arbeit erworben. Der Islam
bezeichnet den Anteil von sozial Schwachen am Wohlstand sozial Stér-
kerer als ein Recht. Zum Beispiel sagt der Heilige Qur-an, ,,am Reichtum
der Reichen haben jene, die ihre Bediirfnisse zum Ausdruck bringen kinnen,
und jene, die es nicht konnen (z.B.Tiere), ein Anrecht.”* Weiter, ,,gebt euren

Verwandten, den Bediirftigen und dem Reisenden (Wanderer) ihr Recht.”**

%5 51:20.
%6 30:38.
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Der Islam ermahnt zur Verteilung und zum Umlauf von Reichtum und
verbietet das Horten, denn das beraubt die Menschen ihrer Rechte. Geld
muss ausgegeben oder investiert werden; in jedem Fall wiirde es zum
Nutzen der Gemeinschaft, besonders der drmeren Klassen, im Umlauf
sein. Hinsichtlich jener, die Geld horten, sagt der heilige Qur-an:

Sy BI85 54505550 8 5 AT EL I AL g Vb
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,, Verehrt Allah und setzet Ihm nichts zur Seite, und (erweiset)
Giite den Eltern, den Verwandten, den Waisen und den Be-
diirftigen, dem Nachbarn, der ein Anverwandter, und dem
Nachbarn, der ein Fremder ist, dem Gefihrten an eurer Seite
und dem Wanderer und denen, die eure Rechte besitzt. Wahr-
lich, Allah liebt nicht die Stolzen, die Prahler; die da geizig
sind und die Menschen zum Geiz verleiten, und verhehlen,
was Allah von Seiner Huld gewédhrt hat. Und Wir haben den
Unglaubigen schméhliche Strafe bereitet.”?”

Das heifdt, wenn sie fortfahren, Reichtum zu horten und ihn nicht ausge-

ben, dann wiirden sie und ihr Volk gedemditigt werden.

2) Um die Menschen jedoch davon zuriickzuhalten, ihren gesam-
ten Reichtum fiir ihre personliche Befriedigung auszugeben, hat der
Islam jede Art von Ausschweifung und Luxus beendet. Der Islam ver-
bietet das Ausschweifende hinsichtlich Nahrung, Kleidung, Architektur
und Einrichtung von Hausern, kurzum, hinsichtlich jedem Aspekt des
Lebens. Darum kann ein Muslim, der die Vorschriften des Islam befolgt,

ftir sich selbst oder seine personliche Befriedigung nicht so viel ausge-

%7 4:37,38.

329



Aufklarung tiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

ben, dass es sich auf die Rechte anderer an seinem Eigentum oder an

seinem Reichtum negativ auswirkt.

3) Da es zu befiirchten ist, dass einige Menschen, trotz der An-
weisung, Geld auszugeben oder zu investieren, damit fortfahren wiir-
den, es zu horten, und andere Menschen somit ihres Anrechts darauf
berauben wiirden, hat der Islam auf allen Geldern, Edelmetallen und
Handelsgtitern etc., die sich seit einem Jahr oder lénger im Besitz eines
Menschen befunden haben, eine Steuer in Hohe von 2.5% festgelegt. Die
Einnahmen aus dieser Steuer miissen fiir die Férderung des Wohlerge-
hens der Armen und Bedtirftigen verwandt werden. Der Heilige Pro-
phet™” hat beim Erklaren dieser Steuer darauf hingewiesen, dass sie den
Reichen auferlegt wurde, da die Armen ein Anrecht auf ihren Reichtum

haben. Er sagt:

i\g T H T - 21
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,Gott hat die Zakat zur Pflicht gemacht, die Reichen miissen
sie entrichten, so dass sie den Armen zuriickgegeben werden

kann.?®

Der Gebrauch des Wortes zuriickgeben zeigt deutlich an, dass die Armen
ein Recht darauf haben und ihnen ein Teil des Reichtums der Reichen
zusteht. Da ihr eigener Beitrag zur Erzeugung dieses Reichtums nicht
genau festgelegt werden kann, ist ein bestimmter Satz festgelegt wor-
den, gemdfl dem diese Steuer auf all jene, die in ihren Wirkungskreis
fallen, erhoben werden soll. Es sollte erkannt werden, dass die Zakat
keine blofse Einkommenssteuer, sondern eine Kapitalsteuer ist und sich

oft auf bis zu 50% des Nettoprofits belaufen kann.

58 Bukharl und Muslim.
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Der Heilige Qur-an zeigt, dass der Zweck der Zakat auch darin liegt,
den Reichtum der Reichen zu ldutern, d.h. den Anteil, der den Armen
zusteht, von dem Teil zu separieren, zu dem der Besteuerte selbst be-
rechtigt ist. Wie Gott im Heiligen Qur-an sagt:

fz4
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,Nimm Almosen von ihrem Besitz, auf dass du sie dadurch
reinigen und lautern mogest. Und bete fiir sie, denn dein Gebet
ist ihnen Beruhigung. Und Allah ist allhérend, allwissend.”**

Durch die Einrichtung der Zakat sorgt der Islam fiir die Befriedigung all
jener Rechte, die die Armen auf den Reichtum der Reichen haben. Somit
wird ein Ausgleich zwischen Arbeit und Kapital und Reichen und Ar-
men herbeigefiihrt, denn zusétzlich zu dem von einem Arbeiter fiir sei-
ne Arbeit erhaltenen Lohn, legt der Islam dem gesamten Reichtum der

Kapitalisten eine Steuer in Hohe von 2,5% zum Nutzen der Armen auf.

4) Die Zakat bietet zwar eine Losung des wirtschaftlichen Aspekts
dieses Problems, lasst jedoch das von spezifischen Klassen genossene
Monopol, alle Mittel zu besitzen, anhand derer Fortschritt und Entwick-
lung erlangt werden kann, unberiihrt. Der Islam ermutigt Menschen
dazu, im Wettlauf nach Fortschritt teilzunehmen, und sichert ihnen
einen ersten Anteil an den Friichten ihrer Miithe und ihres Fleifles zu,
heifit es jedoch nicht gut, wenn eine Klasse den Fortschritt anderer Ge-
sellschaftsklassen verhindert. Jeder Teilnehmer an einem Wettlauf hat
das Mitgefiihl der Zuschauer, und Menschen mogen jenen bewundern,
der am schnellsten lauft, aber niemand kann das Verhalten eines Liu-

fers gutheiflen, der in einem Wettlauf startet, den Lauf anderer Laufer

%99:103.
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jedoch zu behindern versucht, um sie daran zu hindern, ihm davonzu-
laufen. Derartiges Verhalten wiirde allen gesunden Wettstreit und Wett-
eifer beenden und die Wenigen, die an einem Wettlauf nach Fortschritt
teilnehmen, wiirden alle Wege zum Fortschritt monopolisieren und ihre

weniger vom Gliick begtiinstigten Mitmenschen davon ausschliefSen.

Drei Ursachen von Ungerechtigkeit

Der Islam gestattet dies nicht und dadurch, dass er dies verhindert, hat
er die Tore des Voranschreitens und Fortschritts allen Gesellschafts-
schichten gedffnet. Die diesen Zustand fordernden Hauptfaktoren sind:
(a) Die Regel des Erstgeburtsrechts und andere dhnliche Erbschaftsre-
geln, welche u.a. die Unteilbarkeit des Landbesitz beinhalten, und die
uneingeschrankte Macht, die vom Testament ausgeht, wodurch das Ei-
gentum selbst nach den skurrilsten Verfiigungen des Erblassers vererbt
werden kann; (b) das Verleihen von Geld gegen Zinsen, das es einem
oder mehreren Menschen erméglicht, enorme Geldsummen ohne ir-
gendeine Art von Arbeit und nur durch das Ausnutzen der Bed{irftig-
keit und des Ungliicks anderer in seinen oder ihren Hénden zu verei-
nen; und (c) tiberméfiger Profit.

Diese drei Faktoren haben dem gewo6hnlichen Volk in vielen Landern
jede Moglichkeit, Fortschritte zu erzielen, beraubt. Das Eigentum hat
sich in den Handen einiger weniger Menschen angesammelt und die &r-
mere Gesellschaftsschicht kann keinen Teil daran erwerben. Die Einrich-
tung von Wucherzinsen und Zinsen erméglicht jenen, die die Kontrolle
tiber die Kreditquellen haben, so viel Geld in ihren Hinden anzusam-
meln wie sie begehren, und Menschen mit geringem Besitz haben keine
Chance gegen sie. Durch tiberméflige wirtschaftliche Profite fliefSt der
Reichtum wie ein Wasserfall in die immensen Schatullen einer handvoll
Kapitalisten. Der Islam hat fiir diese drei Ursachen, die zu einem Mo-

nopol von Eigentum und Reichtum fiihren, drei Heilmittel erfunden.
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Drei Mittel gegen Ungerechtigkeit

(a) Er ermahnt zur Verteilung der Erbschaft. Kein Mensch hat
die Macht, sein gesamtes Eigentum nur einem einzelnen Menschen zu
vererben und die Ansammlung in einigen wenigen Handen somit zu
fordern. Gemaf3 islamischem Erb- und Nachfolgerecht muss der Nach-
lass eines Menschen unter seinen Eltern, seinen Kindern, seiner Witwe,
seinen Briidern, Schwestern etc. verteilt werden, und niemand kann bei
dieser Art der Verteilung intervenieren oder sie verandern. Darum kon-
nen in einem Land, das dem islamischen Erb- und Nachfolgerecht folgt,
die Kinder eines wohlhabenderen Vaters es sich nicht leisten, faul zu sein
und sich zu ihrer Unterstiitzung von dem angesammelten Reichtum ih-
res Vaters abhdngig machen, denn sein gesamtes Eigentum, beweglich
und unbeweglich, muss unter verschiedenen Erbparteien verteilt wer-
den, wobei jeder von ihnen mit seinem Anteil am Erbe im Leben neu
beginnen muss. Da unbewegliches Eigentum fortfahrt, in jeder Genera-
tion geteilt und unterteilt zu werden, werden selbst grofle Besitztiimer
im Laufe von drei oder vier Generationen in kleinere Besitze aufgeteilt,
wodurch letztlich selbst ein einfacher Arbeiter in der Lage sein wird, ein
kleines Stiick Land zu erwerben und somit einen Anteil am Boden zu
haben. Somit wird nicht durch die Monopolisierung des Landbesitzes

zwischen den Menschen eine bleibende Trennung erzeugt.

(b) Der Islam verbietet das Geben oder Nehmen von Zinsen.
Die Moglichkeit, eine Anleihe gegen Zinsen zu erhalten, ermdglicht
Menschen mit unzweifelhaftem Ansehen, sich in jedem von ihnen ge-
wiinschten Mafie Geld zu leihen. Wire ein solches Ausleihen nicht m&g-
lich, wiirden sie gezwungen sein, entweder andere Leute als Partner
aufzunehmen oder das Ausmaf ihres Geschiftes zu beschranken, um
Raum fiir andere Menschen zu lassen, dhnliche Unternehmungen zu
beginnen. Die riesigen Konzerne und Syndikate, die gegenwiértig die
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Quellen nationalen Reichtums monopolisieren, hitten sich ohne das
Zinssystem nicht errichten kénnen und Reichtum wiirde gleichméafiger
unter den Menschen verteilt sein. Die Ansammlung von Reichtum, die
wir gegenwaértig sehen, ist fiir den moralischen Fortschritt todlich und

bedeutet den Ruin fiir die mittleren und unteren Gesellschaftsschichten.

(c) UbermégBiger Handelsprofit wird zuerst durch die islamische
Einrichtung des Zakat, wodurch die Reichen zum Wohle der Armen be-
steuert werden, in Schach gehalten. Diese Kapitalsteuer tiberldsst dem
Kapitalisten nicht ausreichend viel, das ihn in die Lage versetzte, den
Reichtum der Nation zu monopolisieren. Zweitens legt der Islam fest,
dass die Ertrdge dieser Besteuerung unter anderem dafiir verwandt
werden sollten, jene Menschen mit Kapital zu versorgen, die die notige
Geschiftsfahigkeit besitzen, denen es jedoch wegen materieller Zwange
nicht moglich ist, eine Firma zu erodffnen. Somit wird der Kapitalisten-
klasse standig frische Intelligenz hinzugefiihrt und allen Gesellschafts-
schichten die gleiche Gelegenheit geboten, Fortschritte zu erzielen. Drit-
tens hat der Islam alle Moglichkeiten, den Preis in die Hohe zu treiben,
verboten. Zum Beispiel hat der Islam es als siindhaft erklart, dass ein
Mensch ein Handelsgut vom Markt fernhalt mit der Absicht, einen gro-
Beren Profit dadurch zu erzielen, weil die Preise dann steigen wiirden.
Alle Erfindungen, z.B. die Bildung von Konzernen usw., durch die der
Profit unverhéltnismé&Big vermehrt wird, sind vom Islam verboten wor-
den.

Es mag eingewandt werden, dass Handel ohne Zinsen nicht méglich
sein wiirde. Dies ist nicht richtig. Es besteht keine natiirliche Beziehung
zwischen Handel und Zinsen, trotzdem wird der Handel unbewusst
mit dem Zinssystem verbunden, weil westliche Lander ihr Handelssys-
tem seit langem auf diese Form der Kreditvergabe aufbauen. Ware dies

nicht so gewesen, wiirde der Handel nicht von Zinsen abhédngig gewe-
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sen sein und diese Lander wiirden nicht mit dem Aufruhr konfrontiert
sein, der zu einem konstanten Alptraum fiir ihren Frieden geworden
ist. Vor nur einhundert Jahren waren die Muslime fiir einen gro3en Teil
des Welthandels verantwortlich und dennoch handelten sie ohne Zin-
sen. Durch Teilhaberschaftsanleihen liehen sie sich Geld selbst von den
drmeren Gesellschaftsschichten aus, womit der von ihnen ausgefiihrte
Handel direkt zum Wohlergehen jener Klassen beitrug. Zinsen sind fiir
Handel nicht erforderlich, aber da Handel gegenwdértig auf der Basis
von Zinsen ausgefiihrt wird, scheint es, als ob er ohne Zinsen zum Erlie-
gen kommen wiirde. Zweifellos wiirde eine Veranderung des Systems
anfangs unbequem sein, dennoch kann das auf Zinsen beruhende Han-
delssystem so allméahlich abgelegt werden wie es allméhlich angenom-
men worden war.

Der Zins ist wie ein Blutegel, der das Blut der Menschheit, besonders
der mittleren und unteren Gesellschaftsschichten, aussaugt. Selbst die
reicheren Gesellschaftsschichten sind vor seinem Gift nicht vollig sicher,
aber sie ziehen einen falschen Genuss daraus und zdgern, ihn aufzuge-
ben, wie der Leopard, von dem gesagt wird, dass er seine eigene Zunge
durch stindiges Lecken an einem rauhen Felsstiick verzehrte, weil er
torichterweise meinte, es sei das Blut und Fleisch eines anderen Tieres.
Jene, die bereit sein mégen, dem Zins zu entsagen, sind zu schwach, um
sich dem Druck und der Wucht des gegenwartigen Systems zu wider-

setzen.

Beziehung zwischen Zins und Krieg

Das in westlichen Landern vorherrschende Kreditsystem zerstort den
Weltfrieden auf zweierlei Art. Einerseits fordert es die Ansammlung von
Reichtum in den Handen einiger weniger und zum anderen fordert es

Krieg. Ich kann mir keine Regierung vorstellen, die sich in einen Krieg
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begibt von dem Ausmaf, wie ihn die Welt vor ein paar Jahren erlebt hat,
wenn sie sich nicht auf ihre Fahigkeit, Geld durch zu verzinsende Anlei-
hen aufzunehmen, verlassen wiirde. Kein Land wiirde bereit gewesen
sein, die schwere finanzielle Last zu tragen, die jeder kriegfiihrenden
Nation durch einen Krieg aufgebiirdet wird, wenn die Last der enormen
Unkosten, die verursacht wurden, direkt auf das Volk eines jeden Lan-
des gefallen wére. Dieser lange und schreckliche Krieg wurde nur durch
die Einrichtung des Zinssystems ermoglicht. Wenn riesige verzinste
Anleihen nicht moglich gewesen wéren, dann hétten sich viele Lander
lange bevor der Krieg schliefSlich endete von der Auseinandersetzung
zuriickgezogen, denn ihre Schatzkammern wiirden geleert worden sein
und ihr Volk wiirde protestreich gegen die kriminelle Verschwendung
von Menschenleben und Geld rebelliert haben. Aber das System von
Anleihen ermoglichte den Regierungen, einen ruinésen Kampf durch-
zufiihren, da ihnen méglich war, die Mittel zur Kriegsfithrung zu erhal-
ten, ohne sie durch eine direkte Besteuerung zu erhalten. Die Menschen
dieser Lander empfanden die Last, die ihnen zu der Zeit aufgebiirdet
wurde, nicht, jetzt aber haben sie unter der nationalen Verschuldung
schwer zu tragen, und zukiinftige Generationen werden damit beschif-
tigt bleiben, die Last zu verringern. Wenn Anleihen nicht méglich gewe-
sen waren, dann wiirde das Ergebnis des Krieges immer noch dasselbe
gewesen sein, aber die Verwtiistung Frankreichs, der Ruin Deutschlands,
die Zerstérung von Osterreich und die schwere Verschuldung von Eng-
land wiirde verhindert worden sein. Nein, der Krieg selbst wiirde ver-
hindert worden sein, und selbst wenn er ausgebrochen wére, wiirden
die Streitenden bald erschépft gewesen sein, Frieden wiirde innerhalb
eines Jahres geschlossen worden sein und die Menschheit kénnte ihr
Voranschreiten im Fortschritt wieder fortgesetzt haben.

Man bemiiht sich darum, eine Verminderung der Waffenarsenale zu er-

reichen, doch das sind nur halbherzige Bemiihungen, die keine Sicher-
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heit gegen die Wiederholung eines Krieges geben. Wenn eine Regierung
sich fiir den Krieg entscheidet, dann wird sie es nicht schwer finden,
sich mit Waffen zu versorgen. Das einzige sichere Mittel, um Kriege zu
verhtiten, ist die Abschaffung des Zinses. Der Heilige Qur-an sagt, dass
der Zins zu Kriegen fiihrt, und dies ist empirisch bestétigt worden. Krie-
gen, ob im Lande oder auflerhalb, kann nur dann ein Ende bereitet wer-
den und Frieden nur dann begriindet werden, wenn der Zins aus den
Gesellschaftssystemen aller Lander ausgemerzt wird. Dann kann in der
Tat gehofft werden, Fliisse zu sehen, in denen Milch flieSt. Die Reichen
wiirden dann nicht mehr die Macht haben, die Armen zu unterdriicken,
und Regierungen wiirden Angst davor haben, aufler zur Verteidigung
ihrer nationalen Ehre, Kriege zu fiihren, in welchen sie {iberzeugt wé-
ren, dass das Volk bereit sein wiirde, fiir das nationale Interesse jederart
von Opfer zu erbringen. Es wiirde einem Herrscher oder einer Regie-
rung nicht moglich sein, ein Land wegen der Befriedigung einer per-
sonlichen Neigung oder der Férderung einer parteilichen Taktik, in den
Krieg zu stiirzen.

Eine weitere Ursache, die zur Ansammlung von Reichtum in den
Hénden einiger weniger beitrédgt, ist die Ausbeutung von Mineralvor-
kommen. Das Gegenmittel des Islams hierfiir besagt, dass der Staat
der Besitzer eines Fiinftels aller Bergwerke sein muss. Dies, zusammen
mit der Einrichtung von Zakat, sichert die Rechte der drmeren Gesell-
schaftsschichten am nationalen Reichtum. Wenn jemand auf seinem
Grundbesitz eine Mine entdeckt, die er aufgrund fehlender Mittel nicht
ausschopfen kann, so wird die Regierung die Mine, gegen Zahlung aus-
reichender Entschddigung an den Besitzer, erwerben oder ihm gestat-

ten, seinen Anteil an eine dritte Person zu verkaufen.

337



Aufklarung tiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

5.3 Internationale Beziehungen

Ursachen internationaler Konflikte

Es sollte zu Beginn darauf hingewiesen werden, dass das vom Islam an-
gestrebte Ideal die Griindung einer Weltregierung ist, wodurch alle Ur-
sachen internationaler Konflikte und Kriege beseitigt werden kénnen.
Jedem Land wiirde es freistehen, seinen nationalen Zielen und Wiin-
schen nachzugehen, und in internen Angelegenheiten wiirden sie voll-
kommene Autonomie besitzen und dennoch nur eine Einheit in einem
grofleren Ganzen sein. Zum Erreichen dieses Ideals gestattet der Islam
jedoch keinen Zwang oder Notigung und iiberldsst es vollig dem Willen
der Menschen der verschiedenen Lander. Darum miissen wir aus dem
gegenwadrtigen System das Beste machen, bis die Welt in Angelegen-
heiten, die die gesamte Menschheit betreffen, einmiitig auftritt und nur
interne Angelegenheiten den Verwaltungen der jeweiligen Autoritaten
tiberldsst. Solange miissen wir uns jedoch gedulden, bis die Volker ver-
schiedener Lander bereit sind, ihre nationalen Eifersiichteleien zu ver-
gessen und ihre nationalen Voreingenommenheiten dem Erreichen des
gemeinsamen Guten zu opfern in der Lage sind. Darum werde ich mich
auf das beschranken, was der Islam hinsichtlich der gegenwértigen in-
ternationalen Beziehungen lehrt.

Eine der Ursachen internationaler Konflikte und Streitigkeiten liegt in
dem Neid, mit dem die von einer Nation genossenen Vorziige von an-
deren betrachtet werden, und in dem Versuch einer Nation, sich aus der
Schwiche anderer Nationen ungebiihrliche Vorteile zu verschaffen. Der

Islam legt einen Grundsatz nieder, der derartige Ursachen von Konflik-
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ten und Streitigkeiten aus dem Weg raumt. Der Heilige Qur-an sagt:
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,Und richte deine Blicke nicht auf das, was Wir einigen von
ihnen zu (kurzem) Genuss gewédhrten — den Glanz des irdi-
schen Lebens -, um sie dadurch zu priifen. Denn deines Herrn

Versorgung ist besser und bleibender.”*®

Dies bedeutet, dass geraubte Dinge weder andauern noch von wirkli-
chem Nutzen sein kénnen. Allein das, was von Gott gewahrt wird, kann
selbst bis in die ndchste Welt andauern.

Eine weitere Ursache internationaler Konflikte sind internationale Ab-
neigungen und Eifersiichteleien. Es kommt bisweilen vor, dass eine Na-
tion einer anderen Unrecht zufiigt und ein Waffenstillstand wird zu je-
ner Zeit beschlossen, aber die Nation, der Unrecht zugefiigt wurde, hegt
Groll dem Angreifer gegeniiber und hélt Ausschau nach Gelegenheiten,
um das Abkommen zu verletzen oder sich ungebiihrliche Vorteile zu
verschaffen. Der Islam verbietet das und schreibt in allen Angelegenhei-

ten Wahrheit und Aufrichtigkeit vor. Der Heilige Qur-an sagt:

B2 ARG 20V bl A6 b 31355 5 DI
A B) "l 535157 _osd (5271502 1Y _Le 558
OOIE LA

,O die ihr glaubt! Seid standhaft in Allahs Sache, bezeugend
in Gerechtigkeit! Und die Feindseligkeit eines Volkes soll euch

260 20:132.
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nicht verleiten, anders denn gerecht zu handeln. Seid gerecht,
das ist ndher der Gottesfurcht. Und fiirchtet Allah, wahrlich,

Allah ist kundig eures Tuns.”*!

Diese beiden Vorschriften vor Augen gehalten, koénnte keine islami-
sche Regierung sich der Storung internationaler Beziehungen schuldig
machen, denn Muslimen wird geheiflen, das Eigentum oder die von
anderen Menschen genossenen Vorziige nicht zu begehren; ihnen wird
vorgeschrieben, nicht nur {iber ihre eigene, sondern auch iiber ihre na-

tionale Moral zu wachen.

Grundsitze islamischen Verhaltens in internationalen Konfliktsitu-

ationen

Hinsichtlich Abkommen fordert der Islam, nicht nur jene Abkommen
aufrechtzuerhalten, die mit der eigenen Partei getroffen wurden, son-
dern auch die Abkommen mit jenen, die Abkommen mit irgendjeman-
dem von ihnen getroffen haben. Folglich ist dem islamischen Staat ver-
boten, Krieg gegen die Verbiindeten seiner Freunde zu fiihren, selbst
wenn solche Verbiindeten einen Teil eines feindlichen Reiches bilden.
Vorausgesetzt ist jedoch, dass jene sich nicht offen mit dem Feind ver-
biinden oder ihnen aktiv Hilfe leisten. Falls von einem Volk, mit dem
ein Abkommen getroffen wurde, Verrat zu befiirchten ist, so sollte es
nicht pl6tzlich angegriffen werden noch sollten sich Vorteile daraus ver-
schafft werden. Es sollte zuerst gewarnt werden, dass das Abkommen
beendet sei, da jenes sich eines Vertrauensbruchs schuldig gemacht hat,
und falls es dennoch in seinem Verrat fortfahrt, kann ihm der Krieg er-
klart werden.

Andererseits fiihrt die sténdige Bereitschaft, Angriffe abzuwehren, auch

#15:9.
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insofern dazu, den Frieden zu fordern, als nunmehr kein heimtiicki-
scher Feind in Versuchung kommt, ein etwaiges Unvorbereitetsein aus-
zunutzen. Infolgedessen schreibt der Islam vor, dass ein muslimischer
Staat stets bereit sein sollte, sich zu verteidigen, da die Bedrohung durch
Krieg solange besteht, wie es nationale Regierungen verschiedener Lan-
der gibt. Andere Staaten sollten nicht dadurch in Versuchung gefiihrt
werden, dass ein Staat seine Verteidigung vernachlassigt.

Wird einem islamischen Staat ein Krieg aufgezwungen, so muss Sorge
getragen werden, Verletzungen von Frauen, Kindern, Krankenschwes-
tern, alten Méannern und jenen, die ihr Leben voéllig der Religion ge-
widmet haben, zu vermeiden. Es ist in der Schlacht nur erlaubt, jene zu
toten, die als Soldaten am Kampfgeschehen teilnehmen. Auf jeden Fall
muss ein Quartier gewdhrt werden und unnétiger Schaden sollte nicht
verursacht werden. Ernten, Baume und Gebdude miissen verschont
bleiben, wenn deren Zerstdrung nicht zu Verteidigungszwecken oder
um den Feind aufler Aktion zu setzen unbedingt erforderlich ist. Scha-
den darf nicht nur darum zugefiigt werden, um eine Nation nach dem
Krieg zu schwiachen. Angebote zu Waffenstillstand oder Frieden sollten
nicht nur aufgrund der Vermutung zuriickgewiesen werden, dass die
andere Seite unaufrichtig handelt oder nur Zeit zu gewinnen wiinscht.
Solange die Unehrlichkeit nicht offensichtlich wird, sollten derartige
Angebote willkommen geheiffen werden.

Fiir die Beilegung internationaler Dispute legt der Islam Regeln nieder,
die so etwas wie den Volkerbund im Auge haben, obwohl derselbe noch
nicht die Funktionen iibernimmt, die einer solchen Institution zuge-
dacht werden.

Der Heilige Qur-an sagt:

s{asa
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,Wenn zwei Parteien der Gldubigen miteinander streiten,
dann stiftet Frieden unter ihnen; wenn aber eine von ihnen
sich gegen die andere vergeht, so bekdmpft die Partei, die sich
verging, bis sie zu Allahs Befehl zurtickkehrt. Kehrt sie zurtick,

dann stiftet Frieden zwischen ihnen nach Gerechtigkeit, und
handelt billig. Wahrlich, Allah liebt die billig Handelnden.”*>

Fiir die Aufrechterhaltung internationalen Friedens legt der Vers folgen-
de Grundsétze nieder:

So bald es Anzeichen von Unstimmigkeiten zwischen zwei Nationen
gibt, sollten die anderen Nationen sie sofort vorladen, anstatt Partei fiir
die eine oder andere Seite zu ergreifen, und sie auffordern, ihre Unstim-
migkeiten dem Volkerbund zu unterbreiten, um die Sache zu klaren.
Wenn eine von ihnen sich jedoch weigert, sich dem Bund zu fiigen, oder
sich, nachdem sie ihm die Angelegenheit unterbreitet hat, weigert, den
Beschluss des Bundes zu akzeptieren und Kriegsvorbereitungen trifft,
so sollten die anderen Nationen sie gemeinsam bekdmpfen. Es ist offen-
sichtlich, dass keine Nation, wie stark auch immer sie sei, sich der ver-
einten Macht aller anderen Nationen widersetzen kann und sich sehr
schnell fiigen muss. In dem Fall sollten Friedensabkommen zwischen
den beiden urspriinglichen Parteien der Auseinandersetzung getrof-
fen werden. Die anderen Nationen sollten dabei nur als Vermittler und
nicht als Teilnehmer handeln, denn das wiirde die Grundlage zu erneu-

ten Konflikten und Auseinandersetzungen bilden. Beim Aufsetzen der

%2 49:10.
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Friedensvereinbarungen zwischen den streitenden Parteien sollte dar-
auf geachtet werden, dass die Vereinbarungen gerecht und unparteiisch
sind und nur hinsichtlich der Verantwortlichkeit der Konfliktparteien
gerichtet wird. Die Vermittler sollten von der Tatsache, dass eine der
Parteien sich ihrer Autoritat widersetzt hatte, nicht beeinflusst werden.
Wiirde ein Staatenbund auf der Basis dieser Regeln gegriindet, dann
konnte internationaler Frieden sofort gesichert werden. Aller Unfrieden
entsteht aufgrund der Tatsache, dass, wenn ein Konflikt zwischen zwei
Nationen entsteht, die anderen Nationen darin entweder die Rolle eines
amiisierten Zuschauers einnehmen oder Partei fiir eine Nation ergrei-
fen. Derartiges Verhalten festigt die Ursache der Konflikte, anstatt sie zu
beseitigen. Die anderen Nationen sollten die Parteien - ohne zum Aus-
druck zu bringen, wer in ihren Augen sich fiir den Konflikt verantwort-
lich zu zeigen hat - auffordern, ihre Differenzen dem Vélkerbund vor-
zulegen. Weiter sollten sie sich solange mit ihrer Meinung zuriickhalten,
bis sie alle Parteien angehort und ihre Untersuchung beendet haben.
Dann sollten sie ihren Beschluss mitteilen. Wenn eine der Parteien sich
weigert, den Beschluss anzuerkennen, dann sollten die den Bund bil-
denden Nationen jener den Krieg erkléren, bis sie sich unterwirft, und
wenn sie das tut, dann sollten sie den urspriinglichen Konflikt zwischen
den Parteien beilegen und keine neuen, sich aus dem Verhalten der auf-
sassigen Nation ergebenden Forderungen stellen. Denn wenn die den
Bund bildenden Nationen Vorteile aus der Lage der besiegten Nation
ziehen und ihr, den Vermittlern selbst Vorteile verschaffende, Bedingun-
gen auferlegen wiirden, so wiirden sie das Fundament zu erneuten Aus-
einandersetzungen und Eifersiichteleien legen, und der Bund wiirde
aufhoren, sich des Respekts und Vertrauens der Volker verschiedener
Nationen zu erfreuen. Ihr endgiiltiger Beschluss sollte sich darum auf
den urspriinglichen Konflikt zwischen den Parteien beschranken und

nicht dartiber hinausgehen.
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Was die Unkosten eines solchen internationalen Krieges betrifft, so miis-
sen sie von jenen Mitgliedern des Bundes getragen werden, denen sie
entstehen. Erstens sollte die Notwendigkeit eines solchen Krieges selten
entstehen. Jede Nation wiirde erkennen, dass es unniitz ist, gegen den
vereinten Willen aller anderen Nationen anzutreten. Zweitens, da der
gesamte Plan auf Ehrlichkeit beruhen und frei von allen Spuren von
Selbstsucht seitens irgendeiner Nation sein wiirde, wiirden alle Nati-
onen dem Bund mit Wohlwollen beitreten, so dass die einer jeden Na-
tion zufallenden Unkosten somit verhiltnisméaflig gering sein wiirden.
Drittens, da jede Nation Nutzen aus dem Wirken dieses Systems ziehen
wiirde, wiirde jede bereit sein, Opfer dafiir zu bringen, und Kriege, wie
heutzutage gefiihrt, wiirden seltener werden. Die daraus entstehende
Sicherheit und Ersparnis an Menschen und Geld wiirde ein ungeheurer
Gewinn sein verglichen mit dem Preis, den jede Nation in Form ihres
Beitrags zu den Unkosten eines internationalen Krieges zu entrichten
haben wiirde. Selbst wenn wirklich ein Opfer erforderlich wére, soll-
ten die Nationen bereit sein, es zu bringen, denn so, wie es die Pflicht
Einzelner ist, Opfer zum Zweck der Begriindung des Friedens zu er-
bringen, ist es die Pflicht von Nationen, dementsprechende Opfer zu
erbringen, da sie an moralische Grundsétze gleichermafien gebunden

sind wie Einzelpersonen.

Wie internationaler Frieden etabliert werden kann

Das Scheitern von Konfliktvermeidungsstrategien, die zurzeit zur Eta-
blierung internationalen Friedens institutionalisiert sind, beruht meiner
Meinung nach auf den Unterschieden zwischen den Grundsétzen, auf
denen jene Strategien begriindet wurden, und den vom Heiligen Qur-
an zu diesem Zweck niedergelegten Prinzipien. Diese Unterschiede be-

ziehen sich auf fiinf Angelegenheiten.
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1) Jede Nation besteht auf die Aufrechterhaltung der Bedingun-
gen der von ihnen zuvor einzeln eingegangenen Abmachungen mit an-
deren Nationen und ist nicht gewillt, sie zugunsten eines gemeinsamen

Abkommens und Vertrages zwischen allen Nationen aufzugeben.

2) Wenn eine Auseinandersetzung zwischen zwei oder mehreren
Nationen entsteht, lisst man sie ihren Lauf nehmen, und es wird von
anderen Nationen kein Versuch hinsichtlich einer Beilegung unternom-

men, bevor die Sache schwerwiegende Ausmafie annimmt.

3) Verschiedene Nationen ergreifen bei solchen Konflikten Partei

und férdern die Auseinandersetzung.

4) Nachdem eine aufsdssige Nation sich den anderen Nationen
unterworfen hat, beschranken alle anderen Nationen sich nicht auf die
Beilegung des urspriinglichen Konflikts; jede versucht irgendeinen

Nutzen aus der Lage der besiegten Nation zu ziehen.

5) Nationen sind nicht gewillt, im Interesse internationalen Frie-

dens Opfer zu bringen.

Wenn diese Defekte beseitigt werden, konnte ein Volkerbund gemaf3
der vom Heiligen Qur-an angedeuteten Richtlinien gegriindet werden.
Nur einem solchen Bund kann die Aufrechterhaltung internationalen
Friedens mit Sicherheit anvertraut werden und nicht einem, dessen
grundsétzliche Existenz vom guten Willen anderer abhangt.

Die wirkliche, allen internationalen Auseinandersetzungen zugrunde-
liegende Ursache ist, dass, obwohl das Verhalten Einzelner nach mo-
ralischen Kriterien beurteilt wird, diese Kriterien, wenn es sich um das

nationale Verhalten handelt, vollkommen ignoriert werden. Solange

345



Aufklarung tiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

derartiges Verhalten nicht in Einklang mit moralischen Regeln gebracht
wird, konnen internationale Beziehungen nicht auf eine befriedigen-
de Grundlage gestellt werden. Jene an solchen Dingen Interessierten
sollten sich zuerst bemiihen, die Ursachen internationaler Konflikte zu
ergriinden und dann Mafinahmen ergreifen, um sie zu beseitigen. Ein
internationales auf islamischen Grundsétzen beruhendes Schlichtungs-
gericht sollte gegriindet werden, um Konflikte, wenn sie entstehen, bei-
zulegen.

Die solchen Konflikten zugrundeliegenden Ursachen sind:

(1) Die Beziehungen zwischen Regierungen und ihren Staatsbiir-
gern sind nicht zufriedenstellend. Wenn die betreffenden Lehren des Is-
lam befolgt und sich daran gehalten wiirde — d.h., dass die Staatsbiirger
einer Nation ihrer Regierung entweder ihre volle Unterstiitzung und
Zusammenarbeit zukommen lassen oder jenes Land, um den Frieden
des Landes nicht zu stdren, verlassen —, dann wiirde keine Nation es
wagen, eine andere Nation anzugreifen, ohne nicht vorher die Kosten
zu berechnen; denn das Wissen, dass die angegriffenen Menschen fiir
die Verteidigung jenes Landes alles opfern wiirden, wiirde eine angrei-
fende Nation erntichtern und abschrecken.

2) Nationale Vorurteile sind so stark, dass die Menschen eines
jeden Landes bereit sind, die aggressive Politik ihrer Regierung nur aus
dem Grund zu unterstiitzen, weil es ihre Regierung ist, ohne Hinblick
auf den Wert der diese Politik bestimmenden Richtlinien. Dies ermutigt
eine Regierung, schnell einen Krieg zu beginnen, weil sie iiberzeugt ist,
dass, Recht oder Unrecht, ihre Handlung die Unterstiitzung ihres eige-
nen Volkes haben wiirde. Wiirde das islamische Prinzip befolgt werden,
wonach die beste Hilfe, die ein Mann seinem Bruder leisten kann, die
ist, die ihn davon abhalt, eine unterdriickerische Handlung zu begehen,

so wiirde eine grofse Anzahl von Kriegen und Angriffen vermieden wer-

346



Aufklarung iiber die Grundlagen des sozialen Mitainanders

den. Es ist kein echter Patriotismus, seine Regierung selbst bei unge-
rechtfertigter Aggression zu unterstiitzen; er besteht vielmehr darin, sie
vor einem Kurs zu bewahren, der ungerecht ist.

Kurzum, einerseits stellen Verrat und andererseits nationale Vorurteile
die Hauptursachen von Kriegen dar. Diese miissen beseitigt werden,
bevor Frieden erhofft werden kann.

Die Welt muss erkennen, dass Patriotismus und Menschenliebe nicht
miteinander vereinbar sind. Der Heilige Prophet™ hat dieses Prinzip in

einem kurzen Satz zum Ausdruck gebracht, als er sagte:

3lds TS et 58

,Ihr miisst eurem Bruder helfen, sei er der Unterdriicker oder
der Unterdriickte — dem Unterdriicker dadurch, dass ihr ihn
davon abhaltet eine Unterdriickung vorzunehmen, und dem
Unterdriickten dadurch, dass ihr ihn von der Unterdriickung

errettet.”23

Wenn jemand versucht, seine eigenen Leute oder seine Regierung daran
zu hindern, sich ungerecht zu verhalten, kann dessen Verhalten nicht
unpatriotisch genannt werden. Im Gegenteil, er wird insofern von wah-
rem Patriotismus angetrieben, als er den guten Namen des Landes vor
dem Schandfleck der Unterdriickung zu retten versucht. Gleichzeitig
wird er von wahrer Menschenliebe angetrieben, denn er versucht nur,
der Innehaltung des Grundsatzes ,Leben und leben lassen” Geltung zu
verschaffen.

3) Die dritte Ursache internationaler Missverstindnisse ist die

Ideologie nationaler Uberlegenheit. Der Heilige Qur-an sagt:

263 Bukhari, Kitab ul Musalim.
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,,O die ihr glaubt, lasses nicht ein Volk iiber das andere spot-

ten, vielleicht sind diese besser als jene.”**

Weiter sagt er:

£ A0 G 355
,,Und solche Tage lassen Wir wechseln unter den Menschen. 2%

Eine Nation, die in Richtung Wohlstand voranschreitet, sollte darum
andere Nationen nicht verabscheuen, ja, nicht die Samen der Feinschaft
sden; es mag sein, dass die Nation, die heute verachtet wird, morgen die
Fiihrung tibernehmen wird.

Internationale Auseinandersetzungen kénnen nicht beendet werden,
solange nicht erkannt wird, dass die Menschheit ein Volk ist und Wohl-
stand und Ungliick weder vererbbar noch immerwahrend sind. Kein
Volk kann eine ewig wéhrende Geschichte des Wohlstands oder Un-
gliicks aufweisen, noch kann irgendein Volk in der Zukunft vor ungtins-
tigen Verdnderungen seiner Umstdnde gefeit sein. Die vulkanischen
Kréfte, die ein Volk auf den hochsten Gipfel des Ruhms erheben oder
in die tiefsten Tiefen der Schmach herabziehen, haben nicht zu wirken
aufgehort und die Natur verfolgt ihre Plane heute genauso aktiv wie sie

es wahrend der vergangenen Jahrhunderte getan hat.

264 49:12.
253:141.
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5.4 Beziehungen zwischen den Anhdngern ver-
schiedener Religionen

Das Primat der Toleranz

Was die Beziehungen zwischen den Anhédngern verschiedener Religi-
onen betrifft so mochte ich hier sagen, dass der Islam eine um einiges
erweiterte Form der Toleranz lehrt, als irgendeine andere Religion. Zum

Beispiel:

1) Er verbietet den Gebrauch unhoéflicher Sprache hinsichtlich
der Griinder, heiligen Menschen oder Fiihrer irgendeiner Religion.

) Er lehrt, dass Propheten bei allen Nationen erschienen sind
und darum keine Religion als v6llig falsch bezeichnet werden kann.

3) Er verbietet Zwang in Glaubensangelegenheiten und verbie-
tet Religionskriege; denn Wahrheit ist nun deutlich unterscheidbar von
Falschheit und derjenige, der der Wahrheit Leben schenkt, wird leben,
und derjenige, der die Wahrheit totet, wird sterben.

Bei einigen herrscht der falsche Eindruck vor, dass der Islam die Ver-
breitung des Glaubens durch das Schwert erlaubt. Nichts kénnte weiter
von der Wahrheit entfernt sein. Der Islam gestattet nur das Bekimpfen
eines Angreifers, der die Muslime angreift, und nur so lange, wie jener
den Kampf aufrechterhdlt. Kann eine solche Religion beschuldigt wer-
den, dass sie zur Verbreitung ihres Glaubens durch das Schwert auffor-
dert? Die Wahrheit ist, dass jene, die den Islam durch das Schwert zu

vernichten versuchen, selbst durch das Schwert vernichtet wurden; und
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Verteidigungskriege hat niemand je verurteilt.

Wenn der Islam durch das Schwert verbreitet wurde, wie sind dann
jene, die anscheinend ihr Schwert erhoben, um den Islam zu verbrei-
ten, zum Islam konvertiert? Konnte die Religion, die solche Anhadnger
gewinnen konnte - Menschen, die ihr Leben fiir den Glauben hingaben
und ihn, trotz der vereinten Opposition aller Nationen, im Land fest
etablierten, - andere nicht von ihrer Wahrheit iiberzeugen?

Eine derartige Beschuldigung ist eine grausame Verleumdung einer Re-
ligion, die die erste Religion ist, die perfekte Toleranz lehrt. Darum hat
Gott den VerheifSenen Messias® ohne ein Schwert entsandt, Er wollte
zeigen, dass der Islam Menschen durch seine Schénheit und Anmut er-
obern kann, ja, der Tag ist nicht weit, da die Welt die Wahrheit dieses

Anspruchs bestétigen wird.
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6. Die vierte Funktion der
Religion:

Aufklarung iiber das
Leben nach dem Tod
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Aufklarung iiber das Leben nach dem Tod

6.1 Das Leben nach dem Tod

Einsicht nur durch Offenbarungen

Ich wende mich jetzt dem vierten Zweck der Religion zu, ndmlich der
Erklarung des Lebens nach dem Tod. Seit der Erschaffung des Men-
schen ist, abgesehen von der Frage nach der Existenz Gottes, die Frage
nach dem Leben nach dem Tod die am meisten diskutierte. Eine Religi-
on, die es nicht vermag, Licht auf diese Frage zu werfen, verhilt sich wie
ein Korper ohne Seele.

Der Islam misst dieser Frage so grofie Wichtigkeit bei, dass die Anhén-
ger anderer Religionen sein Insistieren auf dieses Thema zum Anliegen
genommen haben, ihn zu kritisieren.

Die Frage erfordert jedoch griindliche Uberlegung. Es ist offensichtlich,
dass es in Ermangelung offenbarter Fiihrung unmoglich ist, zu einer
wahren Diskussion dieser Frage zu gelangen, denn eine in dieser Welt
lebende Person kann, durch den Gebrauch seiner Fahigkeiten, die Um-
stande des Lebens nach dem Tod nicht erforschen. Es ist das allwissende
Wesen, vor Dessen Augen nichts verborgen ist und vor Dessen Sicht
diese und die nédchste Welt wie ein Spiegel ausgebreitet sind und Das
allein eine wahre Beschreibung des Lebens nach dem Tod liefern kann.
Jene, die versucht haben, die Umstinde des Lebens nach dem Tod kraft
ihrer Vernunft zu erforschen, sind schweren Fehlern verfallen, und ihre
Bemiihungen haben zu weitverbreitetem Missverstdndnis hinsichtlich
dieses Themas gefiihrt. Einige von ihnen leugnen ganz und gar, dass
es ein Leben nach dem Tod gibt; andere stellen es als eine blofie Kopie

dieser Existenz dar und eine dritte Gruppe wiirde die Seele sogar in
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diese Welt zuriicktreiben, damit sie nach ihren auf der Erde veriibten
Taten gerichtet werden moge. Kurz gesagt, jedermann hat seine eige-
ne Theorie hinsichtlich dessen, was mit der menschlichen Seele nach
dem Tod geschehen miisse. Der Verheifiene Messias™ hat uns jedoch Er-
kenntnisse von den Bedingungen, mit den die Seele nach dem Tod kon-
frontiert wird, tibermittelt, die unsere Vernunft vollkommen befriedigt
und von unserem Instinkt und den Naturgesetzen nachdriicklich besté-
tigt wird. Jenen, denen eine vollkommenere Einsicht und eine person-
liche Erkenntnis dieser Dinge in diesem Leben gewéhrt wird, konnen
aus eigener Erfahrung die Wahrheit der Lehren des Verheifsenen Mes-
sias™ bezeugen und fiir sich einen Zustand perfekter Gewissheit erlan-
gen. Die Wahrheit ist, dass der Verheiflene Messias* uns, so wie er uns
die Lehren des Islam auch in anderen Aspekten der Religion in einem
neuen Licht offenbart hat, unseren Augen sozusagen auch verborgene
Wahrheiten und wunderbare geistige Geheimnisse enthiillt hat. Da das
Leben nach dem Tod jedoch vor den Augen der Menschheit vollkom-
men verborgen ist, ist es nicht moglich, seine Zustidnde ohne eine de-
taillierte Ausfiihrung zu erklaren; vor dem Hintergrund des begrenzten
Umfangs dieser Vorlesung, muss ich mich nun aber mit einem groben
Umriss dieser Thematik zufrieden geben, in der Hoffnung jedoch, dass
all jene, die dem Thema mehr Zeit zu widmen gedenken, detailliertere

Nachforschungen betreiben mogen.

Das Wesen der menschlichen Seele

Die erste Frage, mit der wir in diesem Zusammenhang konfrontiert
sind, lautet, was ist das Wesen der menschlichen Seele? Die islamische
Lehre ist, dass die Seele eine separate Existenz aufweist und das Medi-
um ist, durch das dem Menschen ermdoglicht wird, Wissen und Erkennt-

nis von Dingen zu erwerben, die durch seine dufserlichen Sinne nicht er-
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kannt werden konnen. Sie ist der Mittelpunkt der Beziehung zwischen
Gott und Mensch und der Sitz des Ruhmes Gottes. Ihre Beziehung zum
Korper ist duBerst fein und zart, was mit keiner anderen uns bekann-
ten Beziehung verglichen werden kann. Sie beherrscht das Wirken der
dufSerlichen Sinne durch ihre Verbindung mit der Denkfihigkeit des
Gehirns und der Fahigkeit zum Gefiihl des Herzens. Deswegen wird
sie von Gedanken und Gefiihlen viel stirker beeinflusst, als von den
eigentlichen Manifestationen nach aufsen gerichteter Akte. Wissenschaf-
ter und Psychologen haben es bislang nicht vermocht, die Beziehung
zwischen der Seele und dem Herzen zu erforschen, jene jedoch, denen
Erfahrung in diesen Dingen gewéahrt worden ist, erkennen, dass eine
zarte Beziehung zwischen der Seele und dem Herzen besteht, die auf
verborgene Weise das Gehirn erreicht — wie Ol in einen Docht wandert —
und sich durch die Wirkung der Nerven des Gehirns manifestiert. In der
Tat fiihrt der Glaube an Gott und an Seine Attribute notgedrungen zu
dem Schluss, dass die Seele niemals stirbt. Denn, konnen wir auch nur
einen Augenblick lang glauben, dass Gott dieses filigrane und perfekte
System des Universums und alles, was es enthilt, nur darum fiir den
Dienst des Menschen erschaffen hat, dass der Mensch essen und trinken
und die Geheimnisse der Natur wéahrend der kurzen Spanne von 60 bis
80 Jahren ergriinden und dann fiir immer in Dunkelheit und Nichtsein
tibergehen moge? Die Vernunft lehnt einen solchen Gedanken ab und
das menschliche Wesen schreckt davor zurtick.

Die Tatsache, dass es ein Universum gibt, fordert, dass das Leben des
Menschen ein hoheres Ziel hat, als blof8 zu Essen und zu Trinken und
ein mehr oder weniger umrissenes Dasein in dieser Welt zu fiihren.
Der Islam lehrt, dass dem Menschen ewiges Leben gewidhrt wurde und
ihm die Wege ewigen Fortschritts geoffnet worden sind. In der Sura
Al-Mu minfin erwahnt der Heilige Qur-an die Erschaffung der Himmel

und der Erde und die Einrichtung des Systems des Universums und
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beschreibt die Kréfte und Fahigkeiten, mit denen der Mensch versehen
worden ist. Dann fragt er, ob die Menschen immer noch glauben, dass
sich ihre gesamte Existenz auf dieses Leben beschrankt und es kein Le-

ben nach dem Tod gibt. Er sagt:

4 ETYd
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»Glaubet ihr denn, Wir hatten euch in Sinnlosigkeit geschaf-
fen, und dass ihr nicht zu uns zuriick gebracht wiirdet? Doch
hoch erhaben ist Allah, der wahre Konig. Es gibt keinen Gott

aufler Ihm, dem Herrn des herrlichen Throns.”?%

Man kann sich nicht vorgestellen, dass Gott nicht der Erschaffer des
Universums ist oder dass Er es ohne einen Zweck erschaffen hat.

Der Heilige Qur-an lehrt, dass die Seele nicht von aufSen in den mensch-
lichen Korper eingepflanzt wurde, sondern im Korper entsteht, wéh-
rend er sich in der Gebarmutter entwickelt. Sie ist eine Essenz, die
wéhrend eines langen Vorgangs aus dem Korper, wie Bier aus Gerste,
destilliert wird. Sie hat keine vom Korper separate Existenz, vielmehr
entsteht durch die Vorginge, die der Korper wéhrend seiner Entwick-
lung im Mutterleib durchlduft, aus dem Kérper eine zarte Essenz, die
die Seele genannt wird. Sobald die Beziehung zwischen Seele und Kor-
per vollkommen angepasst ist, beginnt das Herz zu funktionieren und
der Korper beginnt zu leben. Dann hat die Seele eine eigene, separate
Existenz vom Korper, der von da an als Schale dient.

Vor diesem Hintergrund lehrt der Islam, dass die Seele erschaffen ist

und wahrend der Schwangerschaft ins Dasein kommt. Andererseits

2623:116,117.
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lehrt der Islam auch, dass die Seele, wenn sie einmal erschaffen ist, nie
vernichtet wird, sondern fiir ihre Entwicklung eine unendliche Zeit ge-
wihrt bekommt. Was Tod genannt wird, ist nur eine Trennung der Seele
vom Korper, infolgedessen das Herz stehen bleibt und der Korper auf-

hort, von Nutzen zu sein.
Die Bedeutung des Tods

Dem Islam zufolge offenbart die Seele ihre Krifte stets durch einen
Korper, und wenn der Kérper fiir diesen Zweck unpassend wird, so
verlasst die Seele ihn. Dieses Entfliehen der Seele aus dem Korper wird
Tod genannt. Wenn wir also sagen, dieser oder jener ist tot, dann mei-
nen wir nur, dass seine Seele seinen Korper verlassen hat, wihrend die
Seele nie stirbt. Deswegen lehrt der Islam, dass es ein Leben nach dem
Tod gibt, und er lehrt auch, dass jenes Leben eine Fortsetzung des Le-
bens ist, das der Mensch auf Erden verbringt. Es ensteht keine Pause,
in der die menschliche Seele in einem Zustand der Inaktivitit oder in
der Schwebe verbleibt, wonach sie wiederbelebt wird und gemaf ihrem
Verdienst ein angenehmer oder unangenehmer Ort zugewiesen wird.
Die menschliche Seele besitzt ihr innewohnende Féahigkeiten, die alleine
den Gedanken an einen Zustand der Inaktivitit zurlickweisen; ihr ist
ein ewiges Dasein zugesichert worden, das von dem Attribut Gottes,
das Qayyiim genannt wird, d.h. der Unterstiitzer von Leben, zum Aus-
druck gebracht wird. Der Tod ist, wie ich gesagt habe, nur der Uber-
gang der Seele von einer Existenzform zu einer anderen, wobei der
Heilige Qur-an uns sagt, dass dieser Ubergang fiir die vollkommene
Entwicklung der Seele erforderlich ist. Der Mensch ist so konstituiert,
dass die vollkommene Erkenntnis einer Sache ihn davor bewahrt, hin-
sichtlich jener Sache einem Irrtum anheim zu fallen. Andererseits, wenn

dem Menschen eine Sache vollkommen offenbar ist, dann hort er auf,
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hinsichtlich dieser Sache einen Verdienst zu erwerben. Zum Beispiel
steht niemandem ein Verdienst dafiir zu, dass er mittags an die Existenz
der Sonne glaubt, oder fiir die Bestitigung der Existenz von Tag und
Nacht. Wir belohnen einen Studenten, der schwierige Probleme 16st,
und wir ehren einen Mann, der die verborgenen Geheimnisse der Natur
entdeckt. Belohnung und Lob sind darum die Verdienste jener, die sich
um die Entdeckung neuer Wahrheiten und verborgener Geheimnisse
bemiihen. Es ist kein Verdienst, das absolut Offensichtliche zu tun oder
zu denken. Wére dem Menschen das gesamte Feld geistigen Fortschritts
schon in dieser Welt aufgetan und geistige Belohnungen und Strafen
hier vollkommen offenbart worden, so wiirden nachfolgende Generati-
onen, die die Belohnungen fiir die Rechtschaffenen und die Strafen fiir
die Aufsdssigen erblicken, einen so gewissen Glauben an die Existenz
Gottes und die Wahrhaftigkeit der Propheten entwickelt haben, dass es
ihnen nicht moglich gewesen sein wiirde, durch das Durchlaufen von
Priifungen und Schicksalsschldgen irgendwelche Verdienste zu erwer-
ben. Darum war es erforderlich, dass der Glauben und seine Friichte
hier nur teilweise offenbart wurden, so dass derjenige, der sich um Got-
tes willen bemiiht, klar von dem unterschieden werden kann, der sich
ganzlich den Freuden der Welt widmet, so dass letztlich jeder gemaf3
seiner Fahigkeiten und Taten belohnt oder bestraft werden kann.

Der Tod dient dem Zweck, die Folgen der Handlungen des Menschen
vor ihm verborgen zu halten, und ermdglicht ihm, nach einer Phase der
Reflexion, des Verstehens und Handelns in Gottesfurcht, zur Wahrheit
zu gelangen. Er ermoglicht ihm, einen freiheitlichen Geist zu entwi-
ckeln, der ihm sonst verloren gehen wiirde.

Eine weiterere Funktion des Todes ist, dass er der menschlichen Seele
ermoglicht, ihre feineren Fahigkeiten zu entwickeln. Der menschliche
Korper ist zu grob, um die feineren Aspekte des spirituellen Univer-

sums zu erkennen. Thre Trennung vom Korper ermoglicht der mensch-
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lichen Seele darum, mit allen ihr fiir ihren grenzenlosen Fortschritt er-
forderlichen Dingen vertraut zu werden. Sobald die Seele den Kérper
verldsst, begibt sie sich sofort auf einen neuen Pfad des Fortschritts und
wird nicht in einer dunklen Zelle gefangen gehalten, um das Ergebnis
ihrer Priifung abzuwarten. Dieses Missverstdndnis ist das Ergebnis
der Theorie, dass dieses Leben eine Art Studienkursus mit einer Ab-
schlusspriifung ist und dass es so, wie es zwischen einer Priifung und
der Verkiindigung des Ergebnisses eine Pause gibt, auch eine dhnliche
Pause zwischen diesem Leben und dem Jiingsten Gericht gibt, welches
der Tag ist an dem das Ergebnis verkiindet werden wird. Obwohl es
stimmt, dass dieses Leben eine Priifung ist, ist es dennoch nicht wie eine
gewdhnliche uns vertraute Universitatspriifung, sondern mehr wie das
Wirken der Natur. Der Islam zieht einen Vergleich zwischen dem Leben
nach dem Tod und dem Leben eines Menschen in dessen Anfangsstadi-
en. Wie ein Kind sich aus einem Spermatropfen — nein, aus vegetativem
und tierischem Leben — im Mutterleib entwickelt und nach seiner Ge-
burt Phasen der Hilflosigkeit und Schwéche durchlduft, in denen er sich
den Bedingungen dieses Lebens anzupassen beginnt, ebenso durchlduft
die menschliche Seele nach dem Tod verschiedene Stufen und Erfah-

rungen.

Entwicklungsstufen der Seele nach dem Tod

Der Heilige Qur-an gebraucht dasselbe Wort, das er fiir die Gebarmut-
ter verwendet, um die Stufen zu beschreiben, die die menschliche Seele
sofort nach dem Tod durchlauft. Also kann die erste Stufe, die die Seele
nach dem Tod durchléduft, die Stufe der Gebarmutter genannt werden,
weil sie, wie das Kind im Mutterleib, auf dieser Stufe in Einklang mit
der Art und Weise, wie sie ihr Leben in dieser Welt gefiihrt hat, ent-

wickelt; und so, wie das Kind auf einer gewissen Stufe im Mutterleib
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eine Seele entwickelt, entwickelt auch die menschliche Seele, nachdem
sie gewisse Erfahrungen nach dem Tod durchlaufen hat, eine neue See-
le, die sehr viel erhabenere und feinere und zartere Eigenschaften und
Wahrnehmungsvermogen besitzt als die Seele, von der sie herriihrt. Die
alte Seele dient dieser neuen Seele dann als Kérper, und dem Menschen
wird ermoglicht, durch seine neuen physischen Sinne Dinge zu erken-
nen, die er zuvor nur mit der Seele erkennen konnte, denn der neue
Korper, mit dem der Mensch ausgestattet wird, ist von so feiner und
zarter Erkenntnis, wie die Seele es in dieser Welt war. In Wirklichkeit ist
es dieselbe Seele in einer neuen Transformation.

Dann beginnt ein weiterer Prozess, der mit der Stufe der Geburt eines
Kindes verglichen werden kann. Diese wird die Wiederauferstehung
des Korpers genannt. Es bedeutet, dass der Mensch jetzt mit einer neuen
Seele und einem neuen Korper ausgestattet ist, die ihn fiir das neue ihm
bevorstehende Leben so ausriisten, wie das Kind in der Gebarmutter
mit einem Korper und einer Seele ausgertistet wird. Auf dieser Stufe
kommt der Mensch aus der Stufe der Gebarmutter, d.h. dem Grab her-
VOr.

Die néchste Stufe wird der Tag der Wiederauferstehung genannt und
kann mit der Stufe der Kindheit verglichen werden. In ihr passt die See-
le ihr Wissen und Verstdndnis der neuen Umgebung an. Die Seele ist
jetzt besser entwickelt als sie war, als sie aus dem Grab hervorkam, aber
sie wird erst nach den Erfahrungen dieses Tages vervollkommnet, an
dessen Ende sie wie ein voll entwickelter junger Mensch und vollkom-
men darauf vorbereitet ist, mit den unterschiedlichen Erscheinungen
des Lebens konfrontiert zu werden. Am Ende dieser Periode, die das
Letzte (Jiingste) Gericht genannt wird, wird der Mensch zu jener Umge-
bung gebracht, die als Himmel und Hélle bezeichnet wird.

Wihrend dieser drei Stufen erfdhrt der Mensch Schmerz oder Freu-

de in Ubereinstimmung mit seinem geistigen Fortschritt, das heifit,
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er erfihrt die Freuden des Himmels oder die Qualen der Holle selbst
wiahrend seiner Periode in der Gebarmutter, wihrend seiner Kindheit
und schlieSlich nach seiner vollkommenen Entwicklung; nur ist seine
Erkenntnis auf den beiden ersten Stufen fehlerhaft oder weniger perfekt
und wird erst auf der letzten perfekt. Auf dieser Stufe wird des Men-
schen Erkenntnis von Freude und Schmerz vollkommen. Diese Stufe,
die gemeinhin als Himmel oder Holle bezeichnet wird, ist endlos.

Es gibt keine Pause zwischen Tod und dem Empfinden von Freude oder
Schmerz; nur hat die Seele in ihrem Bemiihen, sich den neuen Lebens-
bedingungen anzupassen und sich dafiir zu riisten, zwei vorbereitende
Stufen zu durchlaufen, die geringer und weniger perfekt sind als die
letzte Stufe. Die menschliche Seele drangt standig von einer Stufe zur

néchst hoheren. Der Heilige Qur-an sagt:

|
Sor et
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,Denen, die die Engel sterben lassen, indes sie wider sich
selbst stindigen und dann also die Unterwerfung anbieten:
Wir pflegten ja nichts Boses zu tun. Nein, flirwahr, Allah weifd
wohl, was ihr zu tun pflegtet. So tretet ein in die Tore der H6l-
le, darin zu wohnen. Schlimm ist flirwahr die Wohnstatt der
Hoffartigen.”>”

Weiter:
Laidn J23" e oo i Al S8 i
@a/’/,.’. iy
2716:29,30.
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,Und (wenn) zu den Rechtschaffenen gesprochen wird: Was
(denkt ihr) von dem, was euer Herr herab gesandt hat?, sagen
sie: Das Beste! Fiir die, welche Gutes tun, ist Gutes in dieser
Welt, und die Wohnstatt des Jenseits ist noch besser. Herrlich
fiirwahr ist die Wohnstatt der Rechtschaffenen.”?%

Der Heilige Prophet** hat gesagt, ,Das Grab kann ein Garten des Paradie-

ses oder ein Abgrund der Holle sein.”?%

Dies zeigt, dass die Seele fortwédhrend in einem lebendigem Zustand
weiterlebt und sofort nach ihrem Tod den Pfad entlangzuschreiten
beginnt, den sie aus ihren Taten geschaffen hat. Die oben angefiihrte
ﬂberlieferung verwendet das Wort ,Grab”. Hiermit wird aber nicht
das in die Erde gegrabene Grab gemeint, in das der Koérper gelegt wird,
sondern der Ort, wo sich die Seele nach dem Tod aufhilt. Der Heilige
Qur-an sagt:
858G Eur A3

,Dann lasst Er ihn sterben und bestimmt ihm ein Grab.”?”°

Es ist jedoch offensichtlich, dass nicht jeder in ein Grab gelegt wird; ei-
nige werden eingedschert, andere von wilden Tieren gefressen und wei-
tere finden ihre Ruhestitte im Meer. Das Grab hier bedeutet das Grab,
in das die Seele beherbergt wird, und nicht den Ort, dem der leblose
Korper tibergeben wird, um dort zu bleiben und das ewige Gesetz des

Verfalls zu bestdtigen.

268 16:31.
2 Tirmidhi, Kitab Siffatul Kiyamat.
270 80:22.
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6.2 Die Art der Belohnungen und Strafen im Leben
nach dem Tod

Spirituell, nicht materiell

Als néchstes werde ich zu kldren versuchen, ob die Belohnungen und
Strafen des Lebens nach dem Tod physischer oder geistiger Art sind.
Der Islam lehrt, dass sie etwas von beidem haben. Sie sind physisch
in dem Sinne, dass die Seele im ndchsten Leben einen neuen Korper
entwickelt haben wird und die Schmerzen und Freuden jenes Lebens
von jenem Korper so sehr empfunden werden kénnen, wie die Dinge
dieser Welt von unseren physischen Sinnen empfunden und erfahren
werden. Sie werden in dem Sinne geistig sein, dass sie keinen Anteil ha-
ben werden am materiellen Wesen der Dinge dieser Welt, denn das Ziel
der Ubertragung der Seele aus dieser Welt zur néchsten ist, dass ihr er-
moglicht werden kann, jene feineren Empfindungen zu erlangen, durch
die sie jene zarten Begriffe, von denen unser grobe Korper keine Er-
fahrung haben kann, erfahren kann. Demzufolge miissen die Dinge der
néchsten Welt eine andere Natur haben als die Dinge, die wir aus dieser
Welt kennen. Falls wir in der ndchsten Welt mit Milch und Honig und
Friichten wie in dieser Welt gendhrt werden sollten und das Feuer und
der Rauch nicht anders als Feuer und Rauch dieser Welt sein wiirden,
dann gébe es keinen Grund, die Trennung der Seele vom Kérper her-
beizufiihren. In dem Fall sollte uns gestattet werden, unsere physischen
Korper mit uns zu fithren. Wir haben gesehen, dass die Korper, mit de-
nen wir in der ndchsten Welt ausgestattet werden, vom Wesen her wie

die Seelen in dieser Welt sein werden. Wie kann es also mdéglich sein,
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dass die Nahrung jener Korper die Milch und der Honig dieser Welt ist
und die dortigen Schmerzen und Strafen dem Wesen des Feuers und
des kochenden Wassers dieser Welt gleichen? Kénnen die Seelen, die
wir besitzen, Feuer und Wasser und Friichte dieser Welt verwenden, so
dass es ihnen moglich sein wird, es in der nédchsten zu tun? Es ist dar-
um nicht richtig zu sagen, dass der Mensch nach dem Tod Schmerzen
oder Freuden ausgesetzt sein wird, die den dieser Welt gleichen. Ande-
rerseits werden die Dinge der nédchsten Welt, obwohl nicht materiell,
zarte geistige Kérper annehmen und vor dem Menschen personifiziert
erscheinen — tible Dinge vor tiblen Menschen und gute Dinge vor guten
Menschen. Das Bewusstsein und die Erkenntnis des Lebens kann so-
lange nicht perfekt sein, bis die zartesten Dinge nicht mit einem dazu
passenden zarten Korper versehen werden. Jede Seele bendtigt einen
Korper, eine rauhe benétigt einen rauhen Korper und eine feine einen
feinen. Da jede Seele in der ndchsten Welt mit einem Kérper versehen
werden wird, werden die Erscheinungen jener Welt den dufSeren Sinnen
jenes Korpers auf gleiche Weise erkennbar sein, wie die Dinge dieser
Welt hier unseren physischen Sinnen erkennbar sind. Aber so wie der
Korper im Jenseits geistiger Natur sein wird, werden auch die personi-
fizierten Dinge der ndchsten Welt geistiger Natur sein.

So wie es in dieser Welt neben physischen Zustédnden geistige Zustande
gibt, wird es in der nachsten Welt spirituelle Zustande fiir die neuer-
schaffene und erhabenere Seele geben, die besser sein werden als die
spirituellen Zustiande dieser Welt; und so wie Freude und Schmerz in
diesem Leben sowohl physisch als auch geistig sind, werden die Beloh-
nungen und Strafen im kommenden Leben nicht nur physisch sondern
auch geistig sein. Wobei jedoch die Zustinde des kommenden Lebens
eine hohere Intensitdt haben werden, als die Zustidnde dieses Lebens, so
dass die physischen Zustdnde des kommenden Lebens mit den geistigen

Zustanden dieses Lebens tibereinstimmen und die geistigen Zustdnde
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des kommenden Lebens noch erhabener sein werden, als die spirituel-
len Zustédnde dieses Lebens. In der Tat spricht der Heilige Qur“an von
Feuer, Kilte, Halsbinden usw. als von Dingen, mit denen der Mensch im
kommenden Leben bestraft werden wiirde, und von Schatten, Wasser-
bachen, Milch und Honig als Belohnungen, die im kommenden Leben

erfahren werden. Gleichzeitig sagt er jedoch auch:

SRS UL NI ST T
,Doch niemand weifs, was fiir Augenweide fiir sie verborgen

ist als Lohn fiir ihre Taten.”?”!

Uber die Segnungen des kommenden Lebens sagt der Heilige Pro-
phets=*:

1 - - £ -
PRSP Gz DIV G Y

,Kein Auge hat sie gesehen noch hat irgendein Ohr je von
ihnen gehort noch kann des Menschen Sinn sich irgendeine

Vorstellung davon machen.”

Wenn die Segnungen des kommenden Lebens also Gaben Gottes der-
selben Art sind, derer wir uns in diesem Leben erfreuen, sollten wir
uns eine Vorstellung von ihnen machen koénnen, einerlei wie vortreff-
lich sie auch sein mogen. Aber die Worte des Heiligen Prophetens”
zeigen, dass die Segnungen des kommenden Lebens ganz anders sein
werden, als die Segnungen dieses Lebens. Dasselbe wird der Fall bei
den Schmerzen und Strafen des kommenden Lebens sein. Der Heilige

Qur-an sagt, dass, wenn die Friichte des Himmels den Bewohnern des

7132:18.
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Paradieses vorgelegt werden, jene sagen werden, , das ist, was uns zuvor
gegeben wurde.” (2:26) Weiter sagt der Heilige Qur-an hinsichtlich dieses
Ausspruchs: , Und sie werden darin Gefihrten und Gefihrtinnen haben von
vollkommener Reinheit, und darin werden sie weilen.” (2:26) Das heifit, jene
Dinge werden nicht von dieser Welt sein, sondern den Dingen dieser
Welt ihrer duferlichen Erscheinung nach dhneln. Tatsache ist, dass, ob-
wohl die Seele physische Dinge nicht so verwendet, wie der Korper, sie
dennoch sowohl an den vom Korper erlebten Freuden wie Schmerzen
teilhat. Darum, weil die Seele an die Dinge dieses Lebens gewdhnt ist,
werden die Dinge des kommenden Lebens, um das Maf3 ihrer Freude
oder Schmerzen zu vollenden, die Form der Dinge dieses Lebens an-
nehmen.

Um uns zu ermdglichen, die geistigen Zustinde des kommenden Le-
bens in gewissem Maf3 zu erkennen, fiihrt der Heilige Qur-an eine II-

lustration an, um uns bei dieser Erkenntnis behilflich zu sein. Er sagt:

SIS GG 3 ELET 55506 50 e BV S5 AT
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Z

OOINE 58
,Allah nimmt die Seelen (der Menschen) hin zur Zeit ihres
Absterbens und (auch) derer, die nicht gestorben sind, wih-
rend ihres Schlafs. Dann hélt Er die zurtick, tiber die Er den
Tod verhédngt hat, und schickt die andere (wieder) bis zu einer
bestimmten Frist. Hierin sind sicherlich Zeichen fiir Leute, die

nachdenken.”?”

Das heifst, die Verbindung der Seele zum Korper ist selbst im Schlaf vo-

27239:43.
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riibergehend abgetrennt und die Zustinde des Lebens nach dem Tod
kénnen demgemafs empfunden werden. Da diese Trennung voriiber-
gehend ist, behilt die Seele ihre Verbindung zum Gehirn bei, wodurch
es dem Menschen moglich ist, sich zu erinnern, was die Seele wahrend
ihrer Trennung vom Korper erlebt hat.

Der Heilige Qur-an sagt: ,Hierin sind Zeichen fiir jene, die nachdenken.”
D.h. der Mensch kann aus dem Studium dieses Zustands grofien Nut-
zen ziehen, denn er kann das Wesen und die Taten der Seele und ihres
Zustand nach dem Tod begreifen. Im Schlaf ruht der Kérper bequem
im Bett, dennoch sieht der Mensch sich in anderen Formen und besucht
verschiedene Orte. Die Dinge, die er im Traum sieht, haben Kérper wie
die materieller Dinge und sind manchmal so perfekt, dass sie auf dem
Korper des Menschen Beweise ihres physischen Wesens hinterlassen,
eine Tatsache, die jenen, die Erfahrung in diesen Dingen besitzen, wohl-
bekannt ist. Ich selbst habe dies vielmals erlebt.

Einmal fastete ich und begann, sehr durstig zu werden. Als mein Durst
unertrdglich wurde, betete ich zu Gott, und infolge des Gebets fiel ich in
einen leichten Schlummer, wahrend dem mir etwas in den Mund getan
wurde, das die Stillung meines Durstes bewirkte. Dieser Zustand dau-
erte nur eine Sekunde, aber ich stellte fest, dass ich danach nicht mehr
an Durst litt und empfand, dass ich meinen Durst gestillt hatte. Auch
der Verheiflene Messias™ hat viele seiner derartigen Erfahrungen auf-
gezeichnet. Einmal sah er bei vollem Wachsein Jesus von Nazareth®in
seinem geistigen Korper und unterhielt sich sehr lange mit ihm {iber die
Verderbtheiten, die ihren Weg in das Christentum gefunden hatten und
iiber die Art und Weise, wie sie beseitigt werden kénnten. Bei anderer
Gelegenheit af er sogar mit ihm zusammen. Fiir jene, denen diese Din-
ge fremd sind, mogen solche Erlebnisse geisteskrank vorkommen und
als blole Wahnvorstellung abgetan werden. Aber jene, die personliche

Erfahrung ,mit solchen Erlebnissen gemacht haben und mit spirituellen
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Wissenschaften wohlvertraut sind, konnen sie vollkommen verstehen
und wiirdigen. Diese spirituellen Zustdande unterscheiden sich deutlich
von den kraft ihrer Konzentrationsfihigkeit hervorgerufenen Zustin-
den von Mesmeristen und werden ganz und gar von einem anderen
Gesetz beherrscht.

Kurz gesagt, die Traumwelt und Kashf dienen zur Illustration des kom-
menden Lebens und ermdglichen dem Menschen, das Wesen des Le-
bens in der kommenden Welt zu bestimmen. Da in einem Traum alle
Dinge geistiger Natur sind und dennoch einen K&rper haben, werden
auch die Dinge des kommenden Lebens einen Kérper haben, aber jener
Korper wird geistig und nicht physisch sein und die Seele wird spiritu-
elle Funktionen erfiillen, die auf der Skala hoher anzusiedeln sind.

Der Heilige Qur-an erklédrt die Zustdnde des kommenden Lebens so: Er
besagt, dass die vom Menschen in diesem Leben begangenen Taten im
kommenden Leben eine Gestalt annehmen werden. Was wir das Was-
ser des Jenseits nennen, wird nur eine Verkérperung der Handlungen
des Menschen im Einklang mit dem Gesetz Gottes sein. Die Milch des
kommenden Lebens wird nur das Wissen hinsichtlich Gottes sein, das
der Mensch im gegenwértigen Leben erwirbt. Die Friichte des Himmels
werden Verkorperungen von Freude und Wonne sein, die die Seele des
Menschen empfindet, wenn sie Gott gehorsam ist. Der Heilige Qur-an

sagt:

2
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,Und einem jeden Menschen haben Wir seine Werke an den

Nacken geheftet, und am Tage der Auferstehung werden Wir

ihm ein Buch vorlegen, das er entsiegelt finden wird. ,Lies
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dein Buch. Heute gentigt deine eigene Seele als Rechnerin wi-
der dich.“*?

Seht wie deutlich der Vers angibt, dass die Belohnungen und Strafen der
kommenden Welt die Verkérperungen der Taten des Menschen in eben
dieser sind. An anderer Stelle sagt der Heilige Qur-an:
O15 £8 G5 088 L 0355 55381
0SS G375 b1 s 1y L7 B8

,Die Gerechten aber trinken aus einem Becher, dem Kamp-
fer beigemischt ist — Eine Quelle, von der die Diener Allahs
trinken, und die sie hervorsprudeln lassen in reichlichem
Sprudel.“**

Weiter sagt der Heilige Qur-an:

=

O S-S5 s 57513 58 <300 30K A3

,Wer aber blind ist in dieser Welt, der wird auch im Jenseits

blind sein und weit abirrend vom Weg.”“*>

Das heif$t, jener Mensch, der die Wahrheit in dieser Welt nicht mit dem
Auge seiner Seele sieht, wird sich in der kommenden wie blind vorkom-
men, denn die Seele dieses Lebens wird der Kérper der nédchsten sein.

An anderer Stelle sagt der Heilige Qur-an:

<
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7317:14,15.
7476:6,7.
7517:73.
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,Wer sich jedoch abkehrt von Meiner Ermahnung, dem wird
ein Leben in Drangsal sein, und am Tage der Auferstehung
werden Wir ihn blind auferwecken.”?®

Dies zeigt, dass Blindheit im kommenden Leben infolge geistiger Blind-
heit in diesem Leben sein wird.

Somit ist klar, dass, obwohl die Belohnungen und Strafen der ndchsten
Welt eine Art Korper besitzen werden, sie dennoch nur die Verkorpe-
rungen der Handlungen dieses Lebens sein werden und nichts Neu-
es. Auch die im Heiligen Qur-an angegebenen Einzelheiten des Lebens
der ndchsten Welt unterstiitzen diese Folgerung. Zum Beispiel sagt der
Heilige Qur-an, dass den Bewohnern des Paradieses Wein zu trinken
gegeben werden wird, der ihre Seelen lautern wiirde. Es ist klar, dass
ein materielles Ding die Seele nicht ldutern kann. Darum bedeutet Wein
hier die Liebe Gottes, die ein Mensch in diesem Leben empfindet und
die im kommenden Leben als Wein verkérpert erscheinen wird, so wie
geistige Zustdnde uns in einem Traum in physischen Formen erschei-
nen. Demgeméfl wird Wein eine Verkorperung der Liebe Gottes und
nichts Materielles sein, dessen Zusichnehmen die Seele des Menschen
lautern und somit seine Liebe zu Gott vermehren wird.

Kurz gesagt, wahrend der Islam die Belohnungen und Strafen des kom-
menden Lebens als physisch beschreibt, charakterisiert er sie gleich-
zeitig als geistig; und dies ist in der Tat die einzige wahre und genaue
Beschreibung. Jene, die mit der Wirklichkeit nicht vertraut sind, haben

sie entweder nur als physische oder als rein geistige Zustédnde erachtet.

776 20:125-127.
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In Wirklichkeit sind diese beiden Zustdnde dem Verstand zuwider. Die
Belohnungen und Strafen des kommenden Lebens kénnen weder vollig
physisch sein noch kénnen rein geistige Empfindungen dem beabsich-
tigten Ziel dienen, denn etwas Feines und Zartes kann seine Eigenschaf-
ten nur durch einen Koérper kundtun, der weniger fein und rau ist als

es selbst.
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6.3 Wo und in welcher Form werden sich die Stra-
fen und Belohnungen der Nachsten Welt manifes-
tieren?

Sieben Sinne, iiber die gestraft oder belohnt wird

Es mag gefragt werden, wo und in welcher Form sich die Strafen der
Holle manifestieren werden. Der Islam liefert eine vortreffliche Antwort
auf diese Frage, wogegen keine andere Religion eine Antwort darauf
gibt. Der Islam lehrt uns, dass die Holle der Ausdruck derjenigen Strafe
ist, die der Mensch durch seine sieben Sinne erleiden wird. Der Heilige

Qur-an sagt:

L 9-420 025 5020 |- Y L PRI |
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,Sieben Tore hat sie, und jedem Tor ist ihrer ein Teil
4277

zugewiesen.
Aber wir stellen fest, dass der Heilige Qur-an sowohl die Bewohner des
Himmels als auch die der Hélle als komplette Wesen und nicht in Teile
aufgeteilt darstellt. Darum kann das Eingehen eines Teils des Menschen
durch ein jedes Tor der Holle nur bedeuten, dass der Mensch seine Stra-
fe durch die Wege seiner sieben Sinne empfinden und die Holle somit
sozusagen durch sieben Tore betreten wird, ja, dass durch jedes Tor ein

Teil seines Korpers hindurchgehen wird; d.h. ein Teil durch das Sehver-

27715:45.
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mogen, ein anderes Teil durch das Horvermdogen, ein drittes Teil durch
den Geruchssinn, ein viertes durch den Geschmackssinn, ein flinftes
durch das Gefiihlsvermogen, ein sechstes durch das Empfinden von
Hitze und Kélte und ein siebentes durch das Gefiihl der Muskeln. Es
ist durch diese sieben Sinne, dass der Mensch Siinden begeht. Er stin-
digt entweder durch seine Augen, wenn er tible Dinge mit einem {ib-
len Auge betrachtet, oder er siindigt durch seine Ohren, wenn er sich
Schméahung oder schlechte Sprache anhort usw.; oder er stindigt durch
seine Nase, wenn er Dinge riecht, die er nicht riechen sollte, oder durch
den Geschmackssinn, wenn er Dinge isst, die er nicht essen sollte; oder
durch den Gefiihlssinn, wenn ein Begehren nach weichen Betten und
Kissen ihn davon abhilt, sich im Dienst seiner Mitmenschen zu betéiti-
gen; oder er stindigt durch sein Temperaturempfinden, wenn er davor
zurlickschreckt, aufgrund der Furcht vor Hitze oder Kilte gute Taten
auszufiihren; oder er siindigt durch das Gefiihl der Muskeln, wenn
er Abstand davon nimmt, Gutes zu tun, oder es unbeendet ldsst, um
sich vor Erschopfung zu retten. Kurz gesagt, es sind die sieben Sinne,
die einen Menschen siindigen lassen, und diese Sinne sind es, die ihm
ermoglichen, Gutes zu tun. Aber mit den sieben Toren der Hélle sind
somit die sieben Sinne gemeint, durch die der Mensch Siinde begeht.
Es sind diese sieben Sinne, durch die er im kommenden Leben die Stra-
fe kosten wird, denn aufgrund dessen, dass er sich an Ubel gewohnt,
werden die mit den sieben physischen Sinnen {ibereinstimmenden sie-
ben geistigen Sinne geschwacht und krank und werden aufgrund ihres
kranken Zustands die den Siindern im kommenden Leben zugeteilte
Strafe empfinden. Somit stellen wir fest, dass all diese sieben Arten
von Strafe im Heiligen Qur-an erwdhnt worden sind. Hinsichtlich der
sich auf das Sehvermogen beziehenden Strafe sagt der Heilige Qur-an,
,und wenn die Frevler (die Stunde) kennten, da sie die Strafe sehen werden

(sie wiirden begreifen), dass alle Macht Allah gehort und dass Allah streng im
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Strafen ist”,*”® das heifSt, sie werden Ansichten zu sehen bekommen, die
Schmerzen bei ihnen hervorrufen werden. Der Heilige Prophet=" sagt,
dass sie Schlangen, Skorpione und andere furchterregende Dinge sehen

werden.?”” Hinsichtlich des Gehérvermogens sagt der Heilige Qur-an:

Zq_

O1%5 5L MWHQK«J o1

»+Wenn es sich ihnen aus der Ferne anzeigt, werden sie sein

Rasen und Briillen horen.”?

Das heifst, die Flammen des Hollenfeuers werden auf so schreckliche
Weise drohnen, dass allein das Anhéren jenes Getoses eine Qual und ein
Schrecken sein werden.

Hinsichtlich des Geruchs- und Geschmacksinns sagt der Heilige Qur-

A

an:
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,Vor ihm liegt die Holle; und getrankt soll er werden mit sie-
dendem Wasser. Er soll daran nippen und soll nicht imstande
sein, es leicht hinunterzuschlucken. Und der Tod soll zu ihm
kommen von allen Seiten, doch soll er nicht sterben. Und au-

fierdem ist noch eine strenge Strafe.”?

Hinsichtlich des Gefiihlsvermogens sagt der Heilige Qur-an:

P
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278 2:166.

27 Durre Mansur, Bd. 4, S. 239.
280 25:13.

21 14:17,18.
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,Sie sollen die Holle zum Pfiihl haben und als Decke iiber sich.
Also belohnen Wir die Ungerechten.”*?

Das heifst, sie werden selbst durch ihr Gefiihlsvermogen bestraft wer-

den. Weiter sagt der Heilige Qur-an:

015 53 ENCR 565 (o 553 B2 B, 5851150 5

,Und wenn sie, zusammen gekettet, in seinen engen Raum
(des Feuers) geworfen werden, dann werden sie dort den Tod

wiinschen.”?%

Hinsichtlich der durch das Temperaturempfinden erteilten Strafe sagt

der Heilige Qur-an:

39\ 57 5.5 o om0 i/
OBLEE L y.xls :

»Dies ist (fiir die Ungldubigen). Mogen sie es denn kosten;
eine siedende Fliissigkeit und einen {iibelriechenden Trank,
ftirchterlich kalt.”2%

Hinsichtlich der durch das Muskelgefiihl erteilten Strafe sagt der Hei-

lige Qur-an:

g _
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,Manche Gesichter werden an jenem Tage niedergeschlagen

sein; sich abarbeitend, miide.”?%®

#27:42.

23 25:14.
24 38:58.
#588:3,4.
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Kurz gesagt beschreibt der Heilige Qur-an die Strafe, die den sieben
Sinnen erteilt werden wird, in Einzelheiten. Dies bedeutet, dass die den
sieben physischen Sinnen gleichkommenden sieben spirituellen Sinne
absterben und zu den Wegen oder Kanélen der Strafe werden. Ein Miss-
brauch oder eine Misshandlung der Sinne, die eine Gabe Gottes darstel-
len, wird die spirituellen Sinne vernichten, und alle Dinge werden zu
einer Schmerzensquelle fiir sie werden.

Jedoch fiir jene, die guten Gebrauch von ihren Sinnen machen, werden
sie zu einer Quelle von Freude werden, denn der rechte Gebrauch eines
Dings stdrkt es und vermehrt seine Eigenschaften. Demgemafs stellen
wir fest, dass sich die den Rechtschaffenen verheilenen Belohnungen
auch auf diese sieben Sinne beziehen. Jeder Sinn, da er gesund und fest
ist, wird zu einem Kanal oder einer Quelle von Freude werden. Seht
ihr nicht, dass das Licht der Sonne, das so angenehm ist und das Auge
erfrischt und das Herz erfreut, fiir jemand mit einem entziindetem
Auge so sehr zu einer Quelle von Schmerz und Unbehagen wird, dass
das Auge, wenn es vor den Strahlen der Sonne nicht rasch geschiitzt
wird, seine Sicht vollkommen verlieren kann oder der Mensch be-
wusstlos werden mag? Ahnlich, seht ihr nicht, dass eine siifle und lieb-
liche Stimme, die alle Zuhorer erfreut, fiir einen an einer Erkrankung
des Hororgans oder an Kopfschmerzen leidenden Menschen, dufSerst
storend ist, und dass das, was andere Menschen aufmuntert, fiir ihn
qualvoll und unertraglich wird? Weiter, seht ihr nicht, dass wenn der
Geruchssinn beeintréachtigt ist, er von siiflem Duft so sehr angegriffen
wird, dass Parfiim, obwohl es eine der Segnungen Gottes ist, bei eini-
gen Menschen Kopfschmerzen verursacht? Weiter, seht ihr nicht, dass
etwas Siifses, wenn der Geschmackssinn verletzt ist, bitter schmeckt und
Salz geschmacklos wird? Jedes wohlschmeckende Ding verliert seinen
Geschmack, nein, es erregt sogar Ubelkeit. Weiter, seht ihr nicht, dass,

wenn der Gefiihlssinn eines Menschen nicht in Ordnung ist, ein weiches
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Bett, das einem anderen Behagen und Wonne verschaffen wiirde, fiir
ihn harter als ein Stein und so unbequem wie ein Dornenbett wird, was
ihn vor Pein umtreibt? Weiter, seht ihr nicht, dass, wenn das Tempera-
turempfinden eines Menschen gestort ist, dieselbe Kiihle, die fiir andere
erfrischend ist, fiir ihn zu Feuer wird und er seine Kleidung abwirft
und sich bitter iiber ein brennendes Gefiihl in seinem Koérper beklagt?
Weiter, seht ihr nicht, dass ein Mensch, dessen diesbeziigliches Gefiihl
nicht in Ordnung ist, sich in der heiflen Jahreszeit warm kleidet, wah-
rend andere Eis verwenden und sich zuficheln? Ahnlich, seht ihr nicht,
dass jene, deren Muskeln geschwécht sind, zu Fufs gehen als unertragli-
che Last empfinden wihrend es fiir andere eine Erholung ist, und dass
solche Menschen ermiiden, bevor sie viele Schritte getan haben?

Kurz gesagt, alle diese Phdnomene werden tiglich erfahren; weswegen
man das Wesen der Holle gut verstehen kann. Man sollte bedenken,
dass so, wie Tugend eine positive Beschaffenheit hat und ein Miss-
brauch der Féahigkeit, Gutes zu tun, Laster genannt wird, dhnlich auch
die Segnungen und die Gunst Gottes positiver Natur sind und Schmerz
und Strafe die Folgen der Korruption sind, die der Mensch in seiner
eigenen Seele erwirkt. Ein Mann kam zum Heiligen Propheten®™ und
sagte: ,O Gesandter Gottes, Gott sagt, das Paradies erstreckt sich iiber die
Erde und die Himmel. Wenn das so ist, wo ist dann die Holle?” Der Heilige
Prophet antwortete: ,Wenn es Tag ist, wo ist die Nacht?”?%¢ Dasselbe
ist der Fall im Verhiltnis zwischen Himmel und Hoélle. Nun, dies kann
nicht bedeuten, dass alle Menschen einmal in der Holle und ein ander-
mal im Himmel sein werden so wie es einmal Tag und ein andermal
Nacht ist. Es bedeutet vielmehr, dass es, obwohl es auf der ganzen Erde
Nacht und auch auf der ganzen Erde Tag wird, dennoch fiir jene, die

die Sonne {tiber sich haben, Tag und fiir andere Nacht ist. Ahnlich wer-

286 Musnad Ahmad bin Hanbal, Bd. 3, S. 442.
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den jene, die in Gottes Gunst stehen, sich im Himmel anfinden und die
anderen in der Holle. Also werden sich jene, die ihre sieben Sinne durch
die Gnade Gottes zu einem gesunden Zustand entwickelt haben, der
Segnungen des Himmels erfreuen, aber fiir jene, die ihre Sinne verdor-
ben haben werden, werden eben diese Segnungen in Strafe verwandelt
werden. Tugendhafte Menschen werden nur so viel Warme empfinden,
wie es notwendig ist, um ein Wohlbehagen zu sichern, die Bésen jedoch
werden die Hitze eines brennenden Feuers spiiren, das sie mit seinen
Flammen verbrennen wird. Ein tugendhafter Mensch wird sich geisti-
ger, kithlem Wasser dhnelnder Segnungen erfreuen, wenn jenes Wasser
jedoch dem bésen Menschen gegeben wird, wird er es als so heifl emp-

finden, dass es seinen Mund verbrennt. Der Heilige Prophets™" sagt:

,Jeder Mensch hat einen Platz in Himmel und Hoélle; Jene, die
in den Himmel gehen, werden nicht nur ihre eigenen Plitze
einnehmen, sondern auch die Plitze, die von denen, die sich in
der Holle befinden, eingenommen worden wéren, und jene,
die zur Holle gehen, werden auch die Plitze einnehmen, die

von denen im Himmel eingenommen worden waren.”*’

Dies bedeutet also, dass die Bewohner des Himmels die gesamte Gliick-
seligkeit und jene, die verdammt sind, die gesamte Strafe erfassen wer-
den. Wenn es einem nicht méglich ist, aus einem Segen Nutzen zu zie-
hen, dann sagt er zum anderen, ,Du hast auch meinen Anteil genommen.”
Der Heilige Qur-an sagt: , Es gibt keinen von euch, der nicht in die Holle he-
rabsteigen wird.” Und dann fligt er hinzu: ,,Und Wir kennen die am besten,
die es am meisten verdienen, darein zu gehen. Keiner ist unter euch, der nicht

dahin kommen wird — das ist ein endgiiltiger Erlass bei deinem Herrn.”** Dies

27 Bukhari, Kitab ul Janais.
2819:71,72.
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zeigt, dass jedermann zur Holle gehen wird, dass Gott die Rechtschaffe-
nen aber vor Schmerz und Leiden erretten wird. Das heifst, sie werden
in die Holle eingehen, gleichzeitig aber sicher vor ihr sein. Dies kann
nur bedeuten, dass die rechtschaffenen Menschen durch die Festigkeit
ihrer Sinne alles zu einer Quelle von Segen und Freude fiir sich wenden
werden. Der Heilige Prophet=" sagt: ,Gott wird zu einer Person sagen:
,Springe in die Holle.” Wenn er hineinspringen wird, wird er sie als einen Ort
der Freude anfinden.”” Kurz gesagt, alle jenen Dinge, die der geistige
Korper in der nachsten Welt erleben wird, werden die Folgen des rech-
ten oder unrechten Gebrauchs der sieben Sinne sein. In der Tat gibt es
diesen Unterschied, dass die Bewohner der Holle auf ihre jeweiligen
Pldtze beschriankt sein werden, aber die Bewohner des Himmels wer-
den frei sein, so wie ein Kranker an sein Bett gefesselt ist, wahrend ein
Gesunder sich frei bewegen kann. Denn die Hélle ist wie ein Gefangnis
oder Krankenhaus, und der Himmel ist ein Ort der Heiterkeit. Die Holle
ist begrenzt wahrend der Himmel unbegrenzt ist. Ein Insasse der Holle
kann sich nicht iiber die ihm vorgeschriebenen Grenzen hinausbewe-
gen. Aber einem Bewohner des Himmels steht es frei, dorthin zu gehen,
wo er will. Fiir ihn wird aller Raum Himmel sein. Selbst wenn er die
Statte betritt, wo die Insassen der Holle die Qualen des Hollenfeuers er-
leiden, wird sie fiir ihn wie ein Vergniigungsgarten sein. Da die Insassen
der Holle Qualen erleiden werden und es einen bedriickt, einen anderen
in Qual zu sehen, werden die Insassen der Holle durch einen Vorhang
vor den Augen der Bewohner des Himmel verborgen sein, so dass der
Anblick ihrer Qual den Letzteren, wenn sie sie nicht selbst zu sehen
wiinschen, keinen Schmerz bereiten wird. Die Bewohner des Himmels
werden sich des Zustands von einander nicht bewusst sein; ein jeder

wird sich nur seines eigenen Zustands bewusst sein. Falls Gott eine

2 Tirmidhi, Abwab Siffatul Jahanam.
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Person jedoch auf eine hohere Stufe zu erheben wiinscht, macht Er ihn
des Zustands der Person iiber ihm bewusst. Dann wird jener Mensch
sich nach der niachsthoheren Stufe sehnen und seinen Wunsch erfiillt

bekommen.
Werden Belohnung und Strafe ewigwahrend sein?

Eine weitere Frage hinsichtlich des Lebens nach dem Tod ist, ob Beloh-
nung und Strafe ewigwéahrend sein werden. Die Antwort, die der Islam
auf diese Frage gibt, ist, dass Belohnung ewigwéhrend sein wird, Strafe
jedoch nicht. Der Heilige Qur-an sagt, dass der Mensch erschaffen wor-
den ist, damit er zu einer perfekten Manifestation gottlicher Attribute
werde. Falls Menschen ewiglich im Hollenfeuer zu brennen fortfahren,
wie und wann werden sie dann zu solchen Manifestationen werden?

Der Heilige Qur-an sagt uns, dass die Segnungen des Himmels nicht
enden werden, dies aber bei der Strafe der Holle nicht der Fall sein
wird, die gemaf3 dem Willen Gottes und durch Seine Gnade und Gunst
schliefSlich ein Ende nehmen wird. Der Heilige Qur-an sagt, dass die
Gnade Gottes Seinen Zorn tibertrifft. Wenn die Bosen den Zorn Gottes
wahrend einer Periode, die angesichts der begrenzten Sicht des Men-
schen lange genug andauert, um ewigwahrend genannt zu werden,
erfahren haben werden, kommt die Gnade Gottes zur Wirkung. Der

Heilige Prophet*" sagt:
p < o2
sl I (8 22,55 Relgzs od e a5 st Jegls

,,Es wird eine Zeit iiber die Holle kommen, wenn niemand darin verbleiben und

der dstliche Wind an ihre Tore riitteln wird.”*"

20 Kansul Ummal, Bd. 14, Hadithnummer 39506.
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Der Gedanke, dass die Insassen der Holle ewigwéhrende Strafe abzusit-
zen haben werden, besteht aufgrund der Unwissenheit hinsichtlich des
Zwecks, zu dem Gott die Stindigen bestraft. Da Gott gnadenreich ist,
mochte Er keinem Strafe auferlegen; ein Mensch legt sich aufgrund sei-
ner eigenen Bosheit selbst Strafe auf. Wenn der Mensch seine geistigen
Fahigkeiten verdirbt, wird es ihm nicht moglich sein, die in der ndchsten
Welt zu vergebenden Segnungen Gottes zu erleben, und darum wird er
Schmerzen erleiden. Gott hat aus Seiner Gnade heraus bestimmt, dass
Krankheiten eine Heilung finden sollten. Darum werden so, wie kor-
perliche Krankheiten geheilt werden, dhnlich auch die Bésen durch den
Schmerz, den sie erfahren werden, geheilt und reformiert werden, und
Gottes Gnade wird vervollkommnet werden und der Zweck, zu dem

der Menschen erschaffen wurde, wird erfiillt sein.
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6.4 Wird es Taten im Himmel geben oder werden
sie ein Ende nehmen?

Eine weitere wichtige Frage, ohne deren Beantwortung ein Bericht des
Lebens nach dem Tod unvollstindig bleiben muss, lautet: Was wird der
Mensch im kommenden Leben tun? Werden seine Taten ein Ende neh-
men? Wird er sich nur wie eine pensionierte Person mit Essen und Trin-
ken beschiftigen oder wird er etwas zu tun haben?

Die Antwort, die der Islam auf diese Frage gibt, ist, dass Taten zu voll-
bringen Leben bedeutet und einen Menschen von dem Ausiiben von
Taten zu trennen bedeutet, ihn seines Lebens zu berauben. Ein Leben
ohne Taten ist schlimmer als der Tod. Wenn ein Leben ohne Aktivitdten
etwas Gutes gewesen wire, wiren die faulen Menschen dieser Welt als
die besten und hochst beneidenswerten Menschen angesehen worden.
Aber jemand, der der Arbeit entspringende Freude erfahren hat, wei,
dass wahres Gliick auf Taten und Fortschritte beruht. Es mag fiir einen
Idioten gut sein, faul zu bleiben, aber niemand mit gesundem Verstand

wiirde es wiinschen, ohne Arbeit zu sein. Der Heilige Qur-an sagt:

_
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,Jhr Licht wird vor ihnen her eilen und auf ihrer Rechten.
Sie werden sprechen: Unser Herr mache unser Licht fiir uns
vollkommen und vergib uns, denn Du vermagst alle Dinge zu

tun 4291
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Das heif$t, jeder Glaubige wird fortfahren, Fortschritte zu erzielen und
neue Stufen des Fortschritts zu erkennen, die zu erreichen er erstreben
und begehren wird. Weiter sagt der Heilige Qur-an, ,Miidigkeit soll sie
darin nicht beriihren, noch sollen sie je von dort vertrieben werden“*?,
was anzeigt, dass es im Himmel Arbeit geben wird, die aber keine Er-
miidung oder Erschépfung verursachen wird. An anderer Stelle sagt

der Heilige Qur-an:
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»(Doch) du, o beruhigte Seele, kehre zuriick zu deinem Herrn,
befriedigt in (Seiner) Zufriedenheit! So tritt denn ein unter

Meine Diener!“?*

Obwohl der Mensch die ihm in diesem Leben zugeteilte Arbeit hat, be-
ginnt die Zeit der wirklichen Arbeit somit nach dem Tod. Es ist dann,
dass ein Glaubiger zu einem perfekten Diener Gottes wird, denn dann
ist es, dass er die vollstindigste Gelegenheit bekommt, die Attribute
Gottes in sich aufzunehmen und auf vollendete Weise zu manifestieren.
Die Arbeit des Menschen wird also im Leben nach dem Tod nicht en-
den. Sie wird sich, vielmehr noch, vermehren. Der Heilige Prophet Mu-

hammad** hat gesagt:

,Im Paradies wird den Gldaubigen durch Offenbarungen
neue Formen der Glorifizierung und Heiligung Gottes
beigebracht.”**

2215:49,
293 89:28-30.
#4 Mishkat, Kitab ul Roja.
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Dies bedeutet nicht, da die Menschen dies selbststandig machen koén-
nen, dass ihnen neue Ausdrucksweisen der Glorifizierung Gottes beige-
bracht werden. Vielmehr bedeutet es, dass ihnen durch Offenbarungen
neue Attribute Gottes hinsichtlich Seiner Heiligkeit und Majestat nahe
gebracht wird, so dass sie sich darum bemdtihen, selbst zu Manifestatio-
nen dieser Attribute zu werden.

Nun kann gefragt werden, welche neuen Attribute in Erscheinung tre-
ten werden, die wir nicht jetzt schon kennen? Die Antwort darauf lau-
tet, dass der Mensch nur so viel Wissen erlangen kann, wie er durch sei-
ne Sinne aufzunehmen in der Lage ist. Demzufolge ist unser derzeitiges
Wissen durch das Auffassungsvermogen unserer Sinne beschrankt. Als
vollkommen konnte es also immer nur hinsichtlich des Auffassungsver-
mogens unserer derzeitigen Sinne bezeichnet werden. Doch wenn der
Mensch neue Sinne erhilt, dann wird er auch in der Lage sein, neue At-
tribute zu erfassen, und weil Gott unendlich ist, wird auch der Mensch
in der Erkenntnis und dem Wissen um das Heilige Wesen fortschreiten,
so dass ihm immer mehr Attribute Gottes offenbart werden. Er wird
versuchen, sie in sich selbst zu erkennen. Das neue Wissen wird im-
mer mehr Handlungsrdume eroffnen, der Mensch wird auf dem Pfad
des unendlichen Fortschritts voranschreiten und sein Glauben in und
Wissen um die unendliche Macht und die Attribute Gottes wird sich
tagtaglich vermehren.

Kurzum, das Paradies wird, so wie die Erde auch, ein Raum sein, in
dem Handlungen vollzogen werden, vielmehr noch, es wird mehr als
das sein. In diesem Leben neigt der Mensch dazu, zu scheitern und zu-
riickzubleiben, im nédchsten Leben aber ist man vor dieser Gefahr gefeit.
Hinsichtlich des spirituellen Wissens und seiner Bemiihungen ist diese
Welt mit einer Schule zu vergleichen, in der eine Person scheitern oder
bestehen kann. Das nédchste Leben aber kann man mit dem einer Person

vergleichen, die nach dem Erlangen eines akademischen Grades in der
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Forschung tatig ist. Auch so eine Person arbeitet hart, manchmal sogar
héarter als ein Student, doch der Unterschied zwischen ihm und dem
Studenten besteht darin, dass der Student immer die Angst vor dem
Scheitern hat, der Forscher diese Angste jedoch nicht besitzt.

Aus dieser Diskussion ist auch zu erkennen, dass die wahren Segnun-
gen und Freuden des Paradieses im spirituellen Fortschritt verborgen
liegen und nicht in der Befriedigung korperlicher Begierden. Im Heili-
gen Qur-an heift es, dass die grofste Segnung des Paradieses im Wohl-
gefallen Gottes zu finden ist,”® und der grofite Genuss, dem Heiligen
Prophetens** zufolge, darin besteht, Gott zu sehen.?*

Kurzum, das Paradies der Muslime besteht im Erlangen von wahrem
und vollkommenem Wissen, dem Handeln geméf! dieses Wissens und
im Erreichen der Ndhe zu und der Vereinigung mit Gott mit Hilfe die-
ser zwei Mittel. Es ist unmoglich, ein grofartigeres Ziel als dieses zu

formulieren.

Ich habe hier nun die Lehren der Ahmadiyyat hinsichtlich all jener Fra-
gen ausgebreitet, deren Beantwortung die Pflicht einer Religion sein
sollte, die bestrebt darin ist, Rechtleitung zu vermitteln. Ich glaube da-
ran, dass all jene, die mit Sorgfalt meinen Ausfiihrungen gefolgt haben,
davon tiiberzeugt sind, dass die Lehren der Ahmadiyyat jede Person
vollkommen darin befahigt, den Sinn seiner Existenz zu erfiillen.

Die besondere Vortrefflichkeit des Islam liegt in der Tatsache begriindet,
dass er den Menschen wirklich zu Gott fiihrt und allen Diskussionen
und Kontroversen somit ein Ende bereitet. Warum ist der Mensch er-
schaffen worden? Der einzige Zweck seiner Erschaffung ist, eine Ver-

einigung mit Gott zu erreichen. Also kann nur jene Religion fiir fihig

¥59:72.
2% Tirmidhi, Abwab Siffatul Jannat.
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befunden werden, den wahren Zweck der Religion zu erfiillen, die uns
ermoglicht, eine Vereinigung mit Gott zu erreichen, und nicht jene, die

uns mit blolen Worten zu erfreuen versucht.
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7. Die Auswirkung der
Lehren des Verheifsenen
Messias* auf seine
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Auswirkung der Lehren des Messias™ auf seine Anhénger

Gegen den Zeitgeist

Jetzt gehe ich dazu tiber, die Auswirkungen der Lehren des VerheifSenen
Messias™ auf seine Anhédnger kurz zu beschreiben. Man muss bedenken,
dass das Erscheinen des Verheiflenen Messias® nicht das Ergebnis mo-
derner geistiger Bewegungen war noch reflektierte er in seiner Person
Neigung zu den sogenannten neuen Erkenntnissen der heutigen Zeit.
Tatsédchlich waren die Lehren des Verheiflenen Messias® allen Richtun-
gen modernen Denkens genau entgegengesetzt. Betrachten wir die An-
gelegenheit griindlich, stellen wir fest, dass das moderne Denken zwei
Tendenzen aufweist; erstens, dass der Mensch keiner tiefen Beziehung
zu Gott bediirfe, dass der Mensch in der Tat vollkommen unabhéngig
sein sollte. Demgemadf sehen wir, dass alle Religionen, ob neu oder alt,
bemiiht sind, sich dieser Tendenz anzupassen. Sie sind bestrebt, selbst
die Form und Bedeutung von Akten des Gottesdienstes zu verdndern
und sie so anzupassen und zu reduzieren, um bei den Leuten das Inter-
esse daran wiederherzustellen. Die zweite Tendenz ist, dass die etablier-
te Gesellschaftsform keiner Veranderung bedarf, nicht, weil sie wahrlich
als gut bewiesen werden konnte, sondern weil Menschen sich an sie
gewdohnt haben und nicht bereit sind, sich davon zu trennen. Sowohl die
alten als auch die neuen Religionen bemiihen sich, ihre Lehren dieser
Tendenz anzupassen, weil sie erkennen, dass sie nicht die Kraft haben,
ihr zu widerstehen. Demzufolge sehen wir, dass die Anhédnger aller die-
ser Religionen bestrebt sind, ihre Einstellung hinsichtlich solcher Ange-
legenheiten, wie das Nehmen oder Geben von Zinsen, die gesellschaft-
liche Trennung der Geschlechter, Polygamie usw. neu zu erkldren. Sie
revidieren die Lehren ihrer jeweiligen Religionen, um sie in Einklang
mit den eingefiihrten gesellschaftlichen Brauchen des Zeitalters zu brin-
gen. Dem gegentiber begriindete der Verheiflene Messias® seine Lehren

alleine auf die Religion und nicht auf irgendeine moderne Idee. Dies
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zeichnet ihn als den wahren Reformer des Zeitalters aus, denn er war
nicht wie das Horn der Zeit, das die in sie hineingeblasenen Noten mo-
derner Ideen hinaustrompetet. Er wandte sich gegen beide Tendenzen
der heutigen Zeit, z.B. (1) Freiheit von den Banden von Religion und
(2) gesellschaftlicher Sklaverei. Weder schaffte er den Gottesdienst ab
noch reduzierte er ihn. Im Gegenteil, er enthiillte der Welt den Geist
und die Realitdt, die dem Gottesdienst zugrundeliegt, und dadurch,
dass er in das Bewusstsein der Menschen einen aufrichtigen Eifer fiir
den Gottesdienst entziindete, stiarkte er die Beziehung der Menschen zu
ihrem Schopfer. Er lenkte nicht nur die Aufmerksamkeit der Menschen
auf die Notwendigkeit von Pflichtgebeten, sondern ermahnte sie auch,
die Gewohnheit zu entwickeln, freiwillige Gebete darzubringen. Denn,
wie er erkldrte, der Gottesdienst ist keine dem Menschen auferlegte
Strafe, sondern ein sicheres Mittel zu geistigem Fortschritt. Er erklarte
die Philosophie des Fastens, das nicht nur von den Anhédngern anderer
Religionen, sondern auch von den gebildeten Schichten der Muslime
dieser Zeit abgelegt worden war, und bewies, dass das Fasten fiir den
geistigen Fortschritt unbedingt erforderlich ist. Ahnlich offenbarte er
der Welt den Sinn, der den gottlichen Geboten der Pilgerfahrt und des
Opferns zugrundeliegt, und ermahnte die Menschen, sich treu an diese
Gebote Gottes zu halten.

Er befreite die Menschen von den Banden gesellschaftlicher Sklaverei
und erkldrte ihnen die Probleme, die aufkommen, wenn den gegenwér-
tigen Gesetzen der Gesellschaft blindlings gefolgt wird. Er bewies die
Vortrefflichkeit der gesellschaftlichen Lehren des Islam durch triftige
Begriindungen. Er enthiillte die dem Nehmen und Geben von Zinsen
zugrundeliegenden Ubel, zeigte die Vorziige der islamischen Gebote
hinsichtslich Pardah oder Hidjib, bewies die unter gewissen Umstdnden
notwendige Polygamie und erklédrte die Wichtigkeit der Erlaubnis der

Scheidung. Kurz gesagt, er verteidigte offen und eifrig jene Lehren des
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Islam, hinsichtlich derer die Muslime, aus Furcht sich der modernen
Ideen diesbeziiglich zu widersetzen, zu zaghaft waren, ihre Stimme zu
erheben.

Ich werde mich nicht auf die bei den ungebildeten Leuten vorherr-
schenden Zweifel und den Aberglauben beziehen, den der Verheiflene
Messias™ auszumerzen versuchte, denn es mag gesagt werden, dass die
Zeit selbst sie reformierte. Die Lehren des Verheifienen Messias®, die
den allgemein akzeptierten Ideen seiner Zeit entgegengesetzt waren, er-
zeugten jedoch die gesunde Wirkung, dass Hunderttausende von Men-
schen, die sich gegen die Bewegung der Zeit machtlos gesehen hatten,
darin bestdrkt wurden, anzuhalten und nachzudenken. Infolge dieses
unabhingigen Denkens kamen sie zu dem Schluss, dass die Lehren des
Islam in jeder Hinsicht ausreichend waren und der Kodex des Islam in
jeder Hinsicht vollkommen war. Jene, die Tausenden von Zweifeln und
Beftirchtungen hinsichtlich der Existenz Gottes zum Opfer fielen, - nein,
selbst jene, die totale Atheisten und in Materialismus versunken waren,
- erhielten durch ihn ein neues Leben und wurden nicht nur zu Men-
schen, die an den lebendigen und méchtigen Gott glaubten, sondern
begannen so sehr in Seiner Anbetung und Seinem Gedenken Wonne
und Freude zu finden, dass sie einer erstaunten Welt diesen Anblick
prasentieren. Ihre Gemditer sind mit dem neuen Wissen des Westens er-
leuchtet und durchtrankt von dem, was in dem neuen Denken des Zeit-
alters segensreich sein mag, dennoch sind ihre Herzen von géttlicher
Liebe erfiillt und ihre Haupter bleiben gebeugt vor ihrem Herrn. Sie
verbringen ihre Tage und Néchte im Gedenken Gottes und, obwohl sie
mit dem hochsten weltlichen Wissen ausgertistet sind, setzen sie ihren
Glauben {iiber alles andere und ihre Leben sind wahre Manifestationen

der Lehren des Islam.
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Befreiung des Menschen von mentaler Represssion

Der Verheiflene Messias® befreite die Menschen von den Banden ge-
sellschaftlicher Gesetze der Zeit und 6ffnete ihnen ein Feld freien und
unabhingigen Denkens, so sehr, dass seine Anhédnger, trotz der Oppo-
sition und Feindschaft der Anhdnger anderer Religionen und trotz der
Tendenzen der Zeit, Tag und Nacht in Ubereinstimmung mit den Lehren
des Islam mit der gesellschaftlichen Reformation beschéftigt sind. Sie
sind bestrebt, das von anderen gelebte Leben voller Bequemlichkeit und
Luxus zu einem von Reformation, Keuschheit und guten Sitten zu be-
richtigen. Der Verheiflene Messias™ hat unter seinen Anhédngern keinen
Fanatismus oder religiose Wahnsinn etabliert, noch hat er die Liebe zu
seiner eigenen Person zur Essenz seiner Religion und zum Mittelpunkt
seines Systems gemacht, wie es die Art und Weise jener ist, die die Men-
schen auf Kosten anderer edler Eigenschaften auf eine iibersteigerte
Opferbereitschaft und Selbstverleugnung zu reduzieren versuchen. Er
hat allem seinen rechten Platz zugewiesen und sich sehr bemiiht, die
Denkfahigkeit im Menschen am Leben zu erhalten und zu stérken. Trotz
ihrer rationalen Denkweise sind seine Anhdnger stets bereit, ihr Leben
und Eigentum im Dienst der Religion zu opfern. Ihr Beispiel ist wie das
der gesegneten Gefahrten des Heiligen Prophetens, iiber die der Hei-

lige Qur-an sagt:
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,Unter den Gldubigen sind Leute, die dem Biindnis, das sie
mit Allah geschlossen, die Treue hielten. Es sind welche un-
ter ihnen, die ihr Geliibde erfiillt haben, und welche, die noch

warten, und sie haben sich nicht im Geringsten verandert.”*”

#733:24.
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Martyrertum in der Ahmadiyya Muslim Jamaat

Es hat zwei Gelegenheiten in Afghanistan gegeben, als Ahmadis sich
gendtigt fiihlten, ihr Leben um ihres Herrn willen zu verlieren, und sie
taten es mit unvergleichbarer Hingabe und Heiterkeit. Ich habe gesagt
zwei Gelegenheiten und meine damit nur solche Ereignisse, bei denen
die betroffenen Ahmadis von ihren Peinigern aufgefordert wurden, der
Ahmadiyyat zu entsagen und sich somit zu retten, sie weigerten sich
jedoch, es zu tun und hielten an ihrem Glauben fest, den Gott ihnen
durch den Verheifsenen Messias™ gewéahrt hatte. Die Zahl der Ahmadis,
die ihr Leben in Afghanistan liefen und sich fiir ihre Religion grausam
dahinschlachten liefSen, betragt beinahe ein Dutzend.

Es mag beachtet werden, dass die Anzahl an Maértyrer, die von einer
Gemeinschaft abverlangt werden, durch viele Faktoren bestimmt wird.
Einmal kommt es darauf an, wieviele Gelegenheiten sich dazu bieten.
Es wiirde geringem Zweck dienen wenn wir, um die Opferbereitschaft
in einer gewissen Gemeinschaft abzuschédtzen, nur die Anzahl der von
ihr abverlangten Martyrer betrachten wiirden, ohne andere Faktoren
in Betracht zu ziehen, die sich auf die Anzahl an Martyrer auswirken.
Es muss auch bedacht werden, dass das Mértyrertum nicht das einzi-
ge Mittel ist, durch das die Opferbereitschaft des Menschen Erfiillung
finden kann. Es gibt viele andere Weisen, auf die dieser Geist Erfiillung
finden kann. In der Tat gibt es derartige Wege, die hohere und edlere
Erfiillung der Opferbereitschaft bieten, als selbst Martyrertum.

Dazu zuriickkehrend, einer der beiden Martyrer war Sahibsadah Sayyid
Abdul Latifra aus Khost in Afghanistan, der in jenem Land so hoch an-
gesehen war, dass er ausgewdhlt worden war, die Kronungszeremonie
des verstorbenen Amir Habibullah Khan vorzunehmen. Als Sahibsa-
dah Sahib die Nachricht hinsichtlich der Ahmadiyya Bewegung erhielt,

wurde seine Aufmerksamkeit erweckt und er begann, die Literatur der
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Bewegung zu lesen. Infolgedessen 6ffnete Gott ihm die Augen und er
vollzog das Bai’at (Treuegeliibde) an der Hand des Verheiffenen Messi-
as®. Da er den Verheiflenen Messias™ personlich zu sehen begehrte, hol-
te er sich die Genehmigung des verstorbenen Amir Habibullah Khans
ein, um die Pilgerfahrt auch mit der Absicht auszufiihren, auf dem Weg
Qadian einen Besuch abzustatten. Also kam er nach Qadian, sah den
Verheiflenen Messias®™ und zog Nutzen aus seiner Gesellschaft. Er ging
in seiner Liebe zu seinem Herrn so auf, dass er sich dazu entschloss,
seine Pilgerfahrt aufzuschieben, um weiterhin in Qadian zu bleiben, um
sein Wissen zu erweitern und seinen Glauben zu starken. Nach einem
Aufenthalt von einigen Monaten, bereitete er sich darauf vor, in sein
Heimatland zuriickzukehren und, als er im Begriff war Qadian zu ver-
lassen, machte er die Bemerkung, dass er das Gefiihl hitte, dass sein
Vaterland ihn riefe, um dort den Pfad zur Annahme der Wahrheit durch
sein Blutopfer zu bereiten. Er sagte: ,Ich sehe Handschellen um meine
Handgelenke und FufSeisen an meinen Beinen.” Demgemafs wurde er, als er
bei seiner Riickkehr das Gebiet des Amirs betrat, auf dessen Befehl hin
festgenommen, denn die Nachricht seiner Akzeptanz des Verheiflenen
Messias™ hatte das Land schon erreicht. Als er in Kabul ankam, wurde
er gefragt, ob er wirklich Ahmadiyyat angenommen hatte. Er gestand,
es getan zu haben, und nach langer Diskussion mit den Ulema (religiose
Gelehrte; Anm.d.U.) und nachdem die letzteren die Fatwa (Rechtsgut-
achten; Anm.d.U.) erteilt hatten, dass er aufgrund seiner Abtriinnigkeit
getotet werden sollte, ordnete der Amir an, dass er zutode gesteinigt
werden sollte. Da der Sahibsadah Sahib jedoch aufgrund seines Wissens
und seiner Frommigkeit im Land eine sehr ehrenwerte Position inne-
hielt und Tausende von Anhdngern hatte, hielt der Amir wiederholt Un-
terredungen mit ihm und versuchte, ihn zum Widerrufen zu tiberreden,
damit sein Leben gerettet wiirde. Der Amir erhielt jedoch jedesmal von
dem Sahibsadah die feste und unerschiitterliche Antwort, dass er, da er

die Wahrheit gefunden hitte, sie niemals aufgeben wiirde.
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Daraufhin befahl der Amir, dass Sahibsadah Sahib gefoltert werden
sollte, damit er seinen Glauben an die Ahmadiyyat aufgibt. Alle die-
se Bemithungen waren jedoch vergebens. Sahibsadah Sahib erlitt alle
Folterung ohne mit der Wimper zu zucken und mit einer Ergebenheit
und Heiterkeit, die alle erstaunte. Schlieslich ordnete der Amir an, dass
die Hinrichtung durchgefiihrt werden sollte. Daraufhin wurde Sahibsa-
dah Sahib vor die Stadt gefiihrt, wohin sich der Amir selbst und auch
auch viele Menschen aus der Stadt versammelten. Eine Grube wurde
gegraben und Sahibsadah Sahib bis zur Taille eingegraben. Dann ging
der Amir wieder zu ihm und bat ihn, die Lage zu bedenken und sei-
nem Glauben abzuschworen, aber er erhielt dieselbe Antwort, ndmlich,
dass er, da er die Wahrheit gefunden hitte, sie nicht aufgeben kénnte. Er
flirgte auch hinzu, dass er am ersten Donnerstag nach seinem Tod, von
den Toten auferstehen und zum Leben zuriickkehren wiirde. Nachdem
er die Hoffnung auf ein Abschworen seitens Sahibsadah Ssahib aufge-
geben hatte, warf der Amir den ersten Stein auf ihn. Dies war das Signal
ftir eine Flut von Steinen, die von allen Seiten auf ihn geworfen wur-
den. Sahibsada Sahib blieb jedoch fest und standhaft und sah froh und
gliicklich aus. Schliefllich wurde sein Kopf zerschlagen und hing, da der
Nacken gebrochen war, seitwérts hinunter, aber seine Peiniger fuhren
fort, Steine auf ihn herabregnen zu lassen bis sein Kérper unter einem
grofien Steinhaufen vergraben war und die Seele dieses rechtschaffe-
nen Dieners Gottes ihre irdische Wohnstétte fiir immer verlie. Dann
gingen die Leute zuriick in die Stadt und vom Amir wurde ein Wachter
ernannt, um tiber dem Leichnam des Mértyrers zu wachen, damit sei-
ne Freunde ihn nicht entfernen und richtig zu beerdigen versuchen.
Bald danach kam jedoch die Strafe Gottes, und die Wiederauferstehung,
die der gesegnete Martyrer vorausgesagt hatte, erschien ganz plotzlich.
Am Donnerstag nach seinem Martyrium breitete sich die Cholera in
Kabul in epidemischer Form aus und wurde bald hochansteckend. Die

Heimsuchung war sowohl ungewdhnlich als auch unerwartet, und so
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viele verloren ihr Leben, dass die Menschen fiihlten und eingestanden,
dass die Epidemie in Erfiillung der letzten Worte des Martyrers aufge-
treten war. Es gab selbst in der koniglichen Familie einige Todesfille.
Diese Ereignisse sind von einem europédischen Autor in dem Buch Unter
dem Absoluten Amir schlicht und kurz erwahnt worden. Der Autor heift
Martin und war zu jener Zeit Leitender Ingenieur in Kabul. Da er mit
der Ahmadiyya Bewegung nicht vertraut ist, haben sich einige Fehler in
seinen Bericht eingeschlichen, aber im Grofien und Ganzen présentiert
er ein wahres Bild des Ereignisses in schlichter und mitleidserregender
Sprache. Dies hat umso grofieren Wert, als Herr Martin ein absolut Au-
Benstehender war.

Der zweite Martyrer war Maulvie Abdur Rahman, der ein Schiiler von
Sahibsadah Abdul Latif gewesen war. Sein Martyrium fand vor dem
Martyrium von Sahibsadah Sahib statt. Er wurde aufgrund dessen, dass
er ein Anhénger des Verheiflenen Messias™ war, grausam erwiirgt.
Aufler diesen beiden Mértyrern, die auf Anordnung der afghanischen
Regierung exekutiert wurden, hat es mehrere andere Fille von Ahma-
dis gegeben, die vom fanatischen Volk des Landes getotet wurden. Erst
im vergangenen Monat erreichte uns die Nachricht, dass zwei Ahmadis
grausam getdtet wurden, weil sie an Ahmadiyyat glaubten.

Es gibt Ahmadis, die um ihres Glaubens willen Schwierigkeiten und
Qualen jenseits Ermordungen zu erleiden hatten. Bei jeder Gelegenheit
haben sie einen Geist vollkommener Ergebung unter den Willen Gottes
dargeboten und jederart Verfolgung mit Geduld und Tapferkeit ertra-
gen. Zum Beispiel gab es im Verlauf dieses Jahres in Khost einen Auf-
stand gegen seine Majestit, den Amir von Afghanistan. Als die Rebellen
sich hilflos gegen die Streitkrifte des Staates sahen, fielen sie in ihrer
Waut tiber die hilflosen Ahmadis des Gebietes her und brannten zwei
ihrer Dorfer unter dem Vorwand nieder, dass die Ahmadis den Amir

gegen sie auf gestachelt hétten.
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Es hat viele Fille gegeben, wo Jugendliche, Jungen und Méadchen, nur
aufgrund dessen, dass sie an die Ahmadiyyat glaubten, geschlagen und
von ihren Eltern aus dem Haus vertrieben wurden. Sie ertrugen all diese
Unbill und blieben standhaft in ihrem Glauben. Es hat Fille gegeben,
wo Ahmadis entweder gezwungen wurden, ihren Regierungsposten
aufzukiindigen, oder aufgrund der Boshaftigkeit ihrer indischen Vorge-
setzten unter dem falschen Vorwand der Inkompetenz entlassen wur-
den. Oft wird ein einziger Ahmadi in einem Dorf von Nicht-Ahmadis
standig beldstigt und jederart Beschamungen ausgesetzt. Er wird be-
schimpft und grausam geschlagen; wird die Angelegenheit jedoch der
Polizei unterbreitet, dann kann der arme hilflose Ahmadi niemanden
finden, der zu seinen Gunsten aussagt, so dass der Fall von der Polizei
zuriickgewiesen wird und die Verfolgung unverandert fortfahrt. Fried-
hofe sind den Ahmadis oft verschlossen und an einigen Orten sind die
Leichname von Ahmadis schamlos ausgegraben und fortgeworfen wor-
den, um von Tieren gefressen zu werden. Ahmadis ist oft der Gebrauch
von Brunnen verboten, so dass sie machmal gezwungen sind, meilen-
weit zu gehen, um in der heiflen Jahreszeit Trinkwasser zu holen. Es hat
Falle gegeben, wo Jungen und Madchen, selbst Kinder, die kaum lau-
fen und sprechen konnten, lange ohne Trinkwasser blieben, weil sie die
Kinder von Ahmadis waren. Sie wurden dieser Behandlung in einem
fernen Land ausgesetzt, wo die Tagestemperatur manchmal bis auf 46
Grad Celsius im Schatten ansteigt. Ahmadi-Geschéfte sind boykottiert
und Ernten von Ahmadi Bauern vernichtet worden. Ahmadi-Dozenten
und Prediger werden wéhrend sie dabei sind, vor Versammlungen zu
sprechen, mit Steinen beworfen und Stérungen werden verursacht, um
zu verhindern, dass die Leute ihnen zuhoren. Es hat Falle gegeben, wo
Ahmadi-Ehefrauen mit Gewalt von ihren Eheménnern getrennt und
mit anderen verheiratet wurden. Kinder sind von ihren Vétern getrennt

worden. Ahmadi-Frauen sind geschlagen und von ihren Nicht-Ahmadi
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Ehemédnnern aus ihren Heimen vertrieben worden. Ahmadi-Rechtsan-
wilte und Arzte sind boykottiert worden. Anderen Berufen angehoren-
de Menschen sind dhnlich verfolgt und an den Abgrund der Bedtirftig-
keit getrieben worden. Aber der Verheifiene Messias™ hat ihnen einen
solchen Geist eingefl68t und ihnen solche Festigkeit im Glauben einge-
haucht, dass sie alle diese Priifungen frohlich ertragen und trotz aller
Verfolgung fortfahren, ihren Glauben offen zu verkiinden und durch
ihr Verhalten zu beweisen, dass sie ihren Glauben iiber alle weltlichen

Dinge gesetzt haben.
Uber den Charakter von Ahmadis

Die Lehren des Verheiflenen Messias®* haben auf die Mitglieder der
Ahmadiyya Bewegung eine derartige Wirkung, dass sie, obwohl sie sich
in ihrer Kleidung und duflerlichen Erscheinung nicht von anderen un-
terscheiden, von den Menschen leicht erkannt werden. Es ist aufgrund
ihrer sittlichen Eigenschaften, dass sie sich von anderen unterscheiden.
Ihre Rede, frei von Unanstdndigkeit und Obzonitét, ihre Bereitschaft,
anderen zu dienen, ihre Selbstlosigkeit und ihre Abscheu vor Betrug,
Tauschung und dhnlichen Praktiken fithren dazu, dass sie bei allen Ver-
sammlungen deutlich erkennbar sind. Jedermann, der mit ihrem Cha-
rakter vertraut ist, kann einen Ahmadi in einem Eisenbahnzug oder bei
einer offentlichen Versammlung oder an irgendeinem Ort der Zusam-
menkunft erkennen, obwohl er ihm nicht bekannt ist.

Selbst ein ungebildeter Ahmadi wird allgemein als intelligent und mit
religiosen Themen recht vertraut befunden. Die Lehren des Verheiflenen
Messias® haben im Charakter von Ahmadis eine erstaunliche Transfor-
mation herbeigefiihrt. Einerseits haben sie die tiberall auf der Welt ange-
fundene Religionslosigkeit und Gleichgiiltigkeit aufgegeben, sind von

der Liebe zum Wort Gottes, Seinen Aposteln und dem Verheifsenen Mes-
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sias® inspiriert, sind stindig bemiiht, sich sozusagen in Abbilder der
Reflexion goéttlicher Attribute zu verwandeln, verbringen ihre Tage und
Néchte im Gedenken und in der Anbetung Gottes, und sind bestrebt, in
diesem Zeitalter weltlichen Wettstreits geistige Segnungen im Tausch
gegen ihre materiellen Begiinstigungen zu erwerben. Andererseits ge-
horen sie zu den schérfsten Kritikern, die nicht bereit sind, irgendetwas
zu akzeptieren, dass nicht auf die Vernunft beruht. Sie akzeptieren nur
eine verniinftige Erklarung von allem und versuchen, andere durch die
Vernunft von der Wahrheit ihrer Uberzeugungen zu iiberzeugen. Nicht
nur sind sie nicht gegen die Verbreitung moderner Wissenschaften und
modernen Wissens, sondern vielmehr noch fordern sie sie. Sie erachten
die Wissenschaften nicht als der Religion entgegengesetzt, sondern als
ihr unterstellt. Kurz gesagt, sie halten ihre Unabhéngigkeit in allen An-
gelegenheiten aufrecht, d.h. weder glauben sie blindlings an die Aus-
sagen ihrer Vorvéter noch akzeptieren sie jede neue Idee als unbedingt
wabhr. Sie priifen alles anhand der Kriterien von Wissen und Vernunft
und weisen jeder Tatsache die Stellung zu, die ihr von Gott gegeben
worden ist.

Eine weitere wunderbare Verdnderung, die der Verheilene Messias™
bei seinen Anhédngern herbeigefiihrt hat ist, dass sie einen sehr viel ho-
heren Bildungsstandard aufrechterhalten, als andere Gemeinschaften.
Der Anteil gebildeter Personen ist in der Ahmadiyya Gemeinschaft viel
hoher, als bei anderen Gemeinschaften in Indien, obwohl die Ahmadis
aufgrund ihrer Armut noch keine eigenen Schulen eréffnen konnten.
Es gibt unter ihnen viele, die ihre Bildung im Alter erlangten. Frauen
lernen und lehren so gerne, dass viele Heime in Qadian in Privatschulen
umgewandelt wurden. Alte Frauen von {iber siebzig Jahren beschafti-
gen sich mit dem Erlernen der Ubersetzung des Heiligen Qur-ans. Es
gibt in Qadian stidndig eine grofle Anzahl von Mannern und Frauen je-

den Alters, die aus verschiedenen Provinzen und Landern gekommen
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sind, um Bildung zu erlangen. Falls es einen Ort gibt, wo der Osten
und Westen vereint erscheinen, so ist es Qadian. Wo es an anderen Or-
ten Vorkehrungen fiir die Vermittlung westlicher Bildung gibt, gibt es
keine fiir die Unterrichtung religioser Inhalte, deren Heimat der Osten
ist. Und dort, wo fiir das Studium der Religion gesorgt wird, herrscht
Gleichgiiltigkeit gegentiber moderner Wissenschaften, deren Zentrum
der Westen ist. Bei der Ahmadiyya Gemeinschaft, und besonders in
Qadian, welches das Hauptquartier der Bewegung ist, ist beides ver-
eint. Hier haben sich der Osten und der Westen, der gegenteiligen Be-
obachtung Mr. Rudyard Kiplings zuwider, vereint. Wahrend Ahmadis
mit dem Erlernen westlicher Wissenschaften beschiftigt sind, haben sie
auch einen so starken Glauben an die Lehren ihrer Religion und haben
sich ihr so sehr gewidmet, dass das Opfern von Leben, Eigentum und
Heim um der Religion willen eine Kleinigkeit fiir sie bedeutet. Selbst
geringere Gebote und Anweisungen ihrer Religion werden von ihnen
sorgféltig in ihrer reinen und wahren Form befolgt.

Besondere Aufmerksamkeit wird bei ihnen den Rechten von Frauen
und deren Befreiung von unnétiger Einschrankung geschenkt, ohne et-
was zu tun, was den Lehren ihrer Religion zuwider ist.

Sie sind viel toleranter als die Mitglieder anderer Gemeinschaften. Sie
empfinden die sich unter den verschiedenen Gemeinschaften stdn-
dig wiederholenden Streitigkeiten hinsichtlich der Beachtung gewis-
ser religidser Zeremonien als infantil. Sie versuchen stindig, anderen
Menschen einen toleranten Geist einzuprégen. Sie gestatten selbst den
Gegnern des Islam in ihren Moscheen Reden zu halten und hoéren ihren
Argumenten und ihrem Bemiihen, ihnen ihre eigenen Gesichtspunkte
zu erkldren, ruhig zu.

Eine sehr wichtige Revolution, die der Verheiflene Messias* bei seinen
Anhidngern herbeigefiihrt hat, ist, dass sie der Religion den Vorzug vor

allen Dingen der Welt geben. Jeder Ahmadi erachtet sein Eigentum als
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ein heiliges Pfand Gottes. Jene, die in den Lehren der Bewegung richtig
unterwiesen worden sind, opfern den sechzehnten Teil ihres monatli-
chen Einkommens religisen und wohltitigen Zwecken. AufSer diesem
normalen monatlichen Beitrag tragen sie zu vielen anderen Fonds bei.
Somit opfert jedes Mitglied des organisierten Teils der Gemeinschaft,
gemafd des Grades seines Eifers und seiner Opferbereitschaft, von ei-
nem Zehntel bis zu einem Drittel seines Einkommens den Fonds der
Gemeinschaft. Dies erscheint in den Augen einiger Menschen so eigen-
artig, dass sie meinen, die Gemeinschaft sei sehr reich, wahrend andere
glauben, dass sie Hilfe von der Regierung erhilt. Die Wahrheit ist, dass
die Regierung ihnen weder hilft noch helfen kann, und die Ahmadis so
arm sind, dass wohl keine andere Gemeinschaft Indiens in der Gesamt-
heit so arm ist wie sie. Aber ein jeder von ihnen tragt in Aufopferung
seiner personlichen Bediirfnisse fiir die religiose, sittliche und intellek-
tuelle Reformation der Welt das bei, was anderen ein groBer Teil ihrer
Einkommen erscheint.

Die Ahmadi-Frauen stehen den Ahmadi-Ménnern in dieser Hinsicht in
nichts nach. Sie haben durch ihr Beispiel bewiesen, dass sie nicht fiir
Schmuck und Kleidung, sondern fiir Gott leben. Im vergangenen Jahr
bat ich zwecks der Errichtung einer Moschee in Deutschland um finan-
zielle Unterstiitzung und rief die Frauen der Gemeinschaft auf, allein
zu dem Fond beizutragen. Daraufhin verkauften Hunderte von ihnen
ihren Schmuck und ihre besten Kleider, um ihren Anteil zu dem Fond
beizutragen, der auf mehr als das Doppelte dessen anwuchs, was sie zu
sammeln gebeten wurden. Kurz gesagt, so tief und bemerkenswert ist
die Auswirkung der Lehren der Bewegung auf jedes Mitglied der Ge-
meinschaft, dass alle Beobachter davon in Erstaunen versetzt werden.
Dies wird selbst von den erbittertsten Feinden der Bewegung eingestan-
den, aber sie versuchen, dies zu verschleiern, und nennen es Prahlerei

und Heuchelei. Wie gesegnet ist diese Heuchelei, die die Kranken ge-
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heilt und die Toten wiederbelebt hat. Man wiinschte, solche Heuchelei

wiirde tiberall auf der Welt vorherrschen!

Ein Appell an die Biirger Grofibritanniens

Ich schliefse meinen Vortrag jetzt mit einem Aufruf.

,Horet ihr Mdnner und Frauen! Wir sind von Gott erschaffen worden,
damit wir Seine Attribute in uns selbst aufnehmen und zu Manifestatio-
nen Seines Ruhms werden. Bis dass wir dieses Ziel nicht erreichen, kon-
nen wir nicht beanspruchen, Erfolg gehabt zu haben. Welchen Wert hat
unser Fortschritt? Es ist nichts als Zeitvertreib. Welchen Nutzen kann
all dieser Fortschritt fiir uns haben, wenn wir Gott missfallen und somit
die Tiir zu ewigem geistigen Fortschritt verschlieffen? Wir machen gro-
e Erfindungen, wenn wir jedoch das Wissen, das unser ewiges Leben
erhellen wiirde, nicht suchen, wiirden wir wie ein Schuljunge sein, der
seinen ganzen Tag mit Spielen verbringt und sich damit zufrieden gibt,
seine Gegner auf dem Sportplatz zu schlagen, dem Wettstreit, der sein
ganzes Leben verdndern wird, jedoch keine Aufmerksamkeit schenkt.
Wahres Leben ist das, was kein Ende kennt, wahre Freude ist die, die
niemals zerstort wird; wahres Wissen ist das, das sich stdndig vermehrt.
Darum wendet euch ewigem Leben, ewigwahrender Freude und wah-
rem Wissen zu, damit ihr sowohl hier als auch im Jenseits Frieden ge-
niefien und erfolgreich darin sein moget, Gott zu gefallen und somit das
Ziel eurer Existenz zu erreichen.

Gott, Der eure Verwirrung und eure Not gesehen hat, hat euch die Tii-
ren Seiner Gnade aufgetan und ist Selbst gekommen, um euch zu Sich
zu rufen. Also wiirdigt Seine Gunst und Seine Liebe und weist Seine
Segnungen nicht ab, denn Er ist der Schopfer und der Meister, vor dem

kein Stolz und keine Einbildung niitzen. Kommt herbei und geht ein
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durch das Tor Seiner Gunst, so dass Seine Gnade euch umarmen und
der Umhang Seiner Gunst euch einhiillen méoge.

Ihr Biirger Englands! Gott hat euch in dieser Welt Ehre gewihrt, die
eure Verantwortung vermehrt hat, denn, wer einen grofieren Anteil an
Begtlinstigungen erhilt, tragt grofiere Verantwortungen. Durch Gottes
Gnade beherrscht ihr seit Hunderten von Jahren die Meere; euer Land
wird als Kénig der Meere bezeichnet; habt ihr eure Aufmerksambkeit je-
doch jenem Koénig geschenkt, Der der Urquell aller Ehre ist und Dessen
begiinstigender Blick euch zu dieser Ehre erhoben hat? Habt ihr je ver-
sucht, den Ozean gottlichen Wissens zu entdecken, der im Herzen eines
wabhrlich Suchenden aufbraust? Oh, ihr seid zum Norden und zum Sii-
den gegangen, habt alle Wasser auf der Erde gepriift und deren Tiefen
ausgebeutet, aber wehe euch! Ihr seid nie getaucht, um die Tiefen der
Ozeane spirituellen Wissens zu ergriinden noch habt ihr je Expeditio-
nen entsandt, um es zu entdecken. Thr habt auf der Suche nach Land auf
Erden bereits, neue Gebiete erforscht, und eure Flotten haben die Meere
in allen Richtungen durchsucht, aber ihr seid nie auf die Suche nach
dem Geliebten gegangen, Der der Erschaffer von Land und Meer ist. Ist
es weise, das trockene, von einem Baum fallende Laub zu sammeln und
das Obst fortzuwerfen?

Ich {ibermittle euch die frohe Botschaft, dass Gottes Gnade sich genau
so auf Erden manifestiert, wie sie vor Hunderten von Jahren — zur Zeit
Muhammads**¥, Jesus von Nazareth®, Davids®, Moses ", Isaaks®, Abra-
hams® und Noahs®, manifestierte.

Die Sonne des Wissens ist heute so aufgegangen, wie sie zur Zeit der
fritheren Propheten aufzugehen pflegte. Also, anstatt in der abgestan-
denen Luft eurer Riume zu bleiben, kommt heraus und atmet die kiih-
le und erquickende Luft gottlicher Gnade in den weiten Regionen der
Welt des Geistes ein und erhellt eure Augen mit dem angenehmen Licht

der Sonne gottlichen Wissens, denn diese Sonnen gehen nicht jeden Tag
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auf. Ich sage euch und all jenen Menschen, die in Frieden unter der bri-
tischen Fahne leben, ,,Seht! Die Hand Gottes ist iiber euch, kniet darum vor
Ihm nieder.”

Ich sage den Biirgern von Wales, O Wales! Betrachtet eure Industrie und
Arbeit und denkt dariiber nach, wieviel von eurer Arbeit fiir Gott ist.

O Schottland, du bist stolz auf deine Freiheit, hat du jedoch deine Frei-
heitsliebe bewiesen, indem du das Wort Gottes so zu verstehen und zu
akzeptieren versuchtest, wie du es in anderen Angelegenheiten getan
hast?

Ihr Menschen Irlands! Eure Vaterlandsliebe und euer Eifer sind sprich-
wortlich, seid ihr jedoch ebenso eifrig in eurer Liebe zu Gott gewesen?
Seid ihr so bestrebt gewesen, ein Wissen Gottes zu erwerben, wie ihr es
hinsichtlich des Erwerbs eurer Unabhédngigkeit gewesen seid?

O ihr Begriinder von Kolonien, ihr besitzt die Fahigkeit und den Eifer,
neue Lander zu kolonisieren, warum kiimmert ihr euch jedoch nicht
um die Kolonisierung jener Insel gottlicher Weisheit, die im Ozean des
Wissens erschienen ist.

Ich sage euch allen nochmals, seht! Gott hat die Hand Seines Segens
iiber euren Hauptern erhoben. Also beugt eure Knie ehrfiirchtig vor
Ihm, denn Er ist der Kénig der Kénige und der Kaiser der Kaiser. Ver-
beugt eure Haupter vor Ihm, damit Er sie so mit dem Segen des Glau-
bens salben moge, wie Er sie mit den Segnungen dieser Welt gesalbt hat.
Die Segnungen Gottes sind unbegrenzt. Er ist der Gott aller Lander
und aller Volker. Sein wahrer Diener verwirft die Einschrankungen von
Grenzen und Formen. Er ist in der Tat jemand, der sein eigenes Land
und seine eigene Nation liebt, das Ausmaf} seines Mitgefiihls geht je-
doch weit iiber sein eigenes Land und sein eigenes Volk hinaus. Er tiber-
schreitet alle derartigen Beschrankungen. Er ist ein der ganzen Mensch-
heit Wohlgesinnter und fiihlt sich mit allen Menschen durch den Bund

der Bruderschaft verbunden, der das besondere Erbe des Menschen ist,
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da alle Kreaturen des Einen Gottes sind, Der der Herr der Welten ist.
Die Schwarzen sowie die WeifSen, die aus dem Westen sowie die aus
dem Osten, seine Mitbiirger sowie Auslidnder sind in seinen Augen alle
gleich. Mitgefiihl mit allen ist tief in seinem Herzen verwurzelt und sein
Herz schwillt an mit der Liebe fiir sie alle. Er ist wirklich eine wahre Ma-
nifestation des Herrn der Welten. Darum beschranke ich meine Anspra-
che nicht auf irgendein bestimmtes Volk oder Land. Ich lade alle Nati-
onen der Erde zu der Botschaft jenes Gottes ein, Der bei der Verteilung
Seiner Segnungen gegen niemanden geizig gewesen ist, Der die Tiiren
Seiner Barmherzigkeit vor den Volkern aller Lander gleich weit geoff-
net hat. Und ich sage, O Menschen Amerikas und Europas! O ihr Be-
wohner Australiens und Afrikas! Und O Bevoélkerung Asiens! Erwacht
von eurem Schlaf der Gleichgtiltigkeit und 6ffnet eure Augen, denn die
Sonne der Liebe Gottes ist aus dem unbekannten Land, in Qadian auf-
gegangen, um jedermann an die Liebe zu erinnern, die der ewige Konig
ftir Seine Diener empfindet, damit die Dunkelheit des Zweifels und der
Vermutung zerstreut wird, die Kélte der Gleichgiiltigkeit und Sorglosig-
keit entfernt wird, der Wegelagerer von Laster, Bosheit, Unterdriickung,
Mord, Zank und Streit und alle Arten von Ubel - die stets im Hinterhalt
lauern, um den Menschen der Reichtiimer seines Glaubens und Frie-
dens zu berauben -, befreit wird, und diese Ubel sich in den dunklen
Hohlen verschanzen mogen, die ihre wirkliche Wohnstétte sind; so dass
reine und heilige Menschen, die auf dieser Erde ein himmlisches Leben
leben, im Schein dieser Sonne den Kopf jener Schlange, die Adam und
Eva biss, zermalmen, die Giftzihne Satans zerbrechen und die Welt von
diesen Ubeln befreien mogen.

O ihr, die ihr in den Landern des Ostens und des Westens lebt, freut euch
und seid nicht niedergeschlagen, denn der Brautigam, dessen Kommen
so lange erwartet wurde, ist endlich gekommen. Seid nicht traurig und

betriibt. Es ist nicht die Zeit zu trauern oder betriibt zu sein, vielmehr ist

409



Auswirkung der Lehren des Messias™ auf seine Anhédnger

es die Zeit, sich zu freuen. Es ist nicht die Zeit zu verzweifeln, sondern
hoffnungsvoll und bestrebt zu sein. Also bedeckt euch mit Blumenket-
ten der Heiligkeit und schmiickt euch mit dem Schmuck der Reinheit,
denn eure langersehnten Begehren sind erfiillt worden und das, nach
dem ihr euch seit Jahrhunderten sehnt, hat sich ereignet.

Der Herr, euer Gott, ist Selbst in eure Wohnstédtten gekommen: euer
Meister Selbst mochte euch genehm sein. Lasst uns unsere geringfiigi-
gen Auseinandersetzungen vergessen, lasst uns alle darin vereint sein,
anhand des gesegneten Gesandten Gottes die Lieder der Lobpreisung
unseres Herrn zu singen und die Hymnen der Anbetung anzustimmen.
Lasst uns Seinen Umhang so fest ergreifen, dass unser Geliebter nie wie-

der von uns getrennt werden moge, Amien!

298

Aaligsd dedl  fUises 5515

8 Und unsere letzten Worte sind, dass alle Lobpreisung Allah, dem Herrn der
Welten, gebiihrt. (Anm.d.U.)
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Anmerkungen des Herausgebers

Gemaifs unserer Zahlweise wird der Vers Bismillah irrahman ir-rahiem (im
Namen Allahs, des Gnddigen, des immer Barmherzigen) stets als erster
Vers eines Qur-an-Kapitels (Sura) gezahlt. Einige Herausgeber von Qur-
an-Ausgaben beginnen mit der Zahlung erst nach Bismillah irrahman
irrahiem. Sollte der Leser den Vers also nicht unter der in diesem Buch
wiedergegebenen Nummer finden, sei es ihr oder ihm geraten, von der
Zahl Eins abzuziehen.

Die Nummerierung der Kapitel, die Zwischentiberschriften sowie der
Titel des Buches stammen nicht vom Verfasser, sondern wurden von der
Ubersetzung hinzugefiigt.

Die folgenden Abkiirzungen wurden verwendet. Leser werden gebe-

ten, die vollstandigen Formeln zu gebrauchen:

saw »sallallahu alaihi wa sallam™ bedeutet: , Frieden und Segnungen
Allahs seien auf ihm” und wird im Anschluss an den Namen des

Heiligen Propheten Muhammad** gebetet.

as »alaihis salam” bedeutet: , Friede sei auf ihm” und wird im An-
schluss an die Namen von allen tibrigen Propheten gebetet.
ra ,radi-Allahu anhu/anha/anhum” bedeutet: ,Maoge Allah Gefallen

an thm/ihr/ihnen haben” und wird im Anschluss an die Namen der Ge-
fahrten des Heiligen Propheten Muhammad*¥ oder des Verheiflenen

Messias™ gebetet.

rh ,rahmatullah alaih” bedeutet: ,Mdoge Allah ihm gniidig sein” und
wird im Anschluss an die Namen von verstorbenen frommen Musli-
men gebetet, die keine Gefdhrten des Heiligen Propheten Muhammad-

saw oder des Verheiflenen Messias® waren.
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Zweite Kalif des VerheifSenen Messias®

Zweite Oberhaupt der Ahmadiyya Muslim Jamaat
Hadhrat Mirza Baschir ud-Din Mahmud Ahmad™ (1889-1965)
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Fiir eine messianische Bewegung, die sich auf einen Propheten als Be-
griinder beruft, dient die Plausibilitit von Prophezeiungen, ihre Erfiil-
lung und Glaubwiirdigkeit als eines der zentralen Legitimationsmerk-
male. Der Begriinder der Ahmadiyya Muslim Gemeinde, Hadhrat
Mirza Ghulam Ahmad®, behauptete, dass Tausende von ihm vorherge-
sagten Prophezeiungen fristgerecht in Erfiillung gingen, was er auch in
vielen seiner Werke erlduterte.! Der Prophet selbst definiert sich qua Na-
men als jemand, der die Zukunft vorhersagen, prophezeien kann. In ei-
nem Gnadenakt offenbart Gott ihm Zukiinftiges, um dadurch einerseits
die Menschheit zu warnen, andererseits aber auch den Anspruch des
Propheten an Glaubwiirdigkeit zunehmen zu lassen. Nicht zuletzt die-
ser Umstand fiihrte dazu, dass zu Lebzeiten des VerheifSenen Messias®
Hunderttausende seinen Anspruch akzeptierten und jetzt noch Prophe-
zeiungen, die in Erfiillung gehen, seine Glaubwiirdigkeit untermauern.
Eine der wichtigsten Prophezeiungen des Verheiflenen Messias® betrifft
den Autoren dieses Buches. Hadhrat Mirza Baschir ud-Din Mahmud
Ahmads™ Leben biirgt fiir die Erfiillung einer Prophetie und dieses
Werk selbst beglaubigt jene Offenbarung Gottes, die der Verheiflene
Messias™ erhielt, als er vierzig Tage und Nachte, fastend und betend,
abgeschieden von der Aufienwelt, Gott flehend und bittend anfrief, um
ein Zeichen fiir die Wahrhaftigkeit seiner Mission zu erhalten und so
der Auflenwelt schlagkréftige Beweise fiir seine Wahrheit prasentieren
zu konnen. Die Offenbarung, die der Verheiflene Messias® erhielt, ftigt

sich ein in eine Reihe anderer Prophezeiungen, die allesamt verkiinden,

! Vgl. Ahmad, Hadhrat Mirza Ghulam: Die Arche Noahs. Die Lehre des Verhei-
fenen Messias™ zur Errettung des Menschen. Frankfurt am Main 2011, 5.26-29.
Oder siehe auch: Der Vortrag von Lahore. Uber Gotteserkenntnis und Siinde im
Islam im Vergleich zu Christentum und Hinduismus. Frankfurt am Main 2011.
Exemplarisch erldutert er in Nusul-ul-Masih (Urdu) 150 Prophezeiungen und ihr
in Erfiillung gehen. Eine chronologische Wiedergabe aller Prophezeiungen findet
man in Taskira (Frankfurt am Main 1997).
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dass der Messias der Endzeit, die zweite Manifestation Jesu, mit einer
gesegneten Nachkommenschaft erscheinen wiirde. So heifsit es in einem
Ausspruch des Heiligen Propheten Muhammad*" zum Beispiel, dass
der Verheifiene Messias™ heiraten und Kinder erhalten wiirde. Der auf
den ersten Blick redundant erscheinende informative Gehalt der Pro-
phezeiung gewinnt erst dann an prophetischer Kraft und Relevanz,
wenn die Nachkommenschaft des Messias eine Wichtigkeit und Be-
deutsamkeit darstellen wiirde, wenn zum Beispiel, wie auch im Talmud
prophezeit, der zweite Messias mit S6hnen und Enkelshnen gesegnet
sein wiirde, die als Nachfolger seine Mission weiterverfolgen wiirden.
In diesem Kontext gewinnt die im Folgenden zitierte Prophezeiung
tiber die Geburt eines Sohnes, der aufSerordentliche Leistung vollbrin-
gen und mit himmlischer Leitung ausgestattet die Verkiindigung des

Islam vorantreiben wiirde, an historische Bedeutsamkeit:

,Ich gebe dir ein Zeichen der Barmherzigkeit, genau wie du
es von Mir erbatest. Also habe Ich dein Flehen erhort und dei-
ne Gebete durch meine Gnade mit der Erh6érung geehrt, und
ich habe dir deine Reise (nach Hoshiapur und Ludhiana)? ge-
segnet. Du erhiltst somit ein Zeichen der Allmacht, der Barm-
herzigkeit und der Gottesndhe. Du bekommst ein Zeichen der
Huld und Gnade. Dir wird der Schliissel zum Erfolg und zum
Sieg verliehen. O Sieger! Friede sei mit dir!

Gott sagt dies, damit jene, die zu leben wiinschen, von den
Klauen des Todes errettet werden, und diejenigen, welche in
Grabern liegen, hervorkommen mogen, und damit sich die
Erhabenheit des Glaubens und die Grofse der Worte Gottes
den Menschen offenbaren; damit die Wahrheit mit all ihren

Segnungen komme und die Falschheit mit all ihren Unheils-

2 Die Ortschaft, wo der Verheiflene Messias® sich von allem Weltlichen zurtick-
zog, um sich vollkommen Gott zu widmen (siehe oben).
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verkiindigungen entschwinde, und damit die Menschen es
begreifen, dass Ich allméchtig bin, tue, was Mir beliebt, und
damit sie fiir sicher wissen, dass Ich mit dir bin, damit jenen,
die nicht an Gott glauben, jedoch Sein Buch und Seinen Hei-
ligen Gesandten, Muhammad** den Auserwihlten, der Liige
zeihen, ein deutliches Zeichen gegeben werde und der Weg
der Frevler sichtbar werde.

Also hast du die frohe Botschaft, dass dir ein schéner und lau-
terer Knabe gegeben wird. Einen frommen Knaben wirst du
erhalten. Der Knabe wird von deinem Samen und aus deiner
eigenen Nachkommenschaft stammen. Ein hiibscher, reiner
Knabe wird dein Gast sein. Sein Name ist auch Emmanuel
und Baschir. Er ist mit dem Heiligen Geist ausgestattet und er
ist frei von Unreinheiten und er ist das Licht Gottes. Gesegnet
ist der, der vom Himmel kommt. Thn begleitet Gnade, die mit
seiner Ankunft eintritt. Er wird Wiirde, Hoheit und Wohlstand
besitzen. Er wird auf die Welt kommen und Viele kraft seines
messianischen Geistes von ihren Krankheiten reinigen. Er ist
das Wort Gottes, denn die Barmherzigkeit und Ehre Gottes ha-
ben ihn mit einem glorreichen Wort gesandt. Er wird aufSeror-
dentlich intelligent und scharfsinnig und sanftmiitig im Her-
zen sein und er wird mit weltlichem und spirituellem Wissen
erfiillt sein. Er wird drei in vier verwandeln (Die Bedeutung
von diesem Teil ist mir nicht klar; Anm.d.Verheifenen Mes-
sias®). Montag! Gesegneter Montag! Liebenswiirdiger Sohn,
erhaben, nobel! Eine Manifestation des Ersten und des Letz-
ten, eine Manifestation der Wahrheit und der Erhabenheit, als
ob Gott vom Himmel herabgestiegen wére. Dessen Kommen
wird segensreich und mit der Manifestation der Glorie Gottes
verbunden sein. Ein Licht kommt, ein Licht, welches Gott mit
dem Duft Seines Wohlgefallens erfiillt hat. Wir werden Unse-
ren Geist in ihn einhauchen und er wird stets den schiitzen-
den Schatten Gottes tiber sich haben. Er wird rasch gedeihen

und die Freilassung jener in Gefangenschaft veranlassen. Sein
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Ruhm wird die Enden der Welt erreichen und Volker werden
durch ihn Segnungen erfahren. Dann wird er zu seinem spiri-
tuellen himmlischen Ursprung gehoben. Dies ist eine festge-

legte Sache.”?

Der Autor dieses Werkes, der Verheiflene Reformer™, der in obiger
Prophezeiung als Gnade Gottes und zur Stirkung der Ahmadiyya-
Gemeinde entsandt wurde, hat selbst erst 1944 den Anspruch erhoben,
der in dieser Prophezeiung vorhergesagte Verheiflene Sohn zu sein. Erst
nach einer gottlichen Botschaft, durch einen Traum, in dem ihm von
Gott mitgeteilt wurde, dass er der Verheifiene Reformer sei, verkiindete
Hadhrat Mirza Baschir ud-Din Mahmud Ahmad™, ebenjener Sohn zu
sein, dessen Erscheinen als Segen und Gnade fiir die junge Ahmadiyya
Gemeinde zu verstehen ist. Und vergegenwértigt man sich im Nachhi-
nein die Lebensleistung des Verheiflenen Reformers™, so gewinnt die
Prophezeiung an Glaubwiirdigkeit.

Die Ahmadiyya Gemeinde steckte noch in ihren Kinderschuhen, als der
Verheiflene Sohn mit gerade einmal 25 Jahren von einem grofien Teil der
Gemeinde zum zweiten Kalifen bestimmt wurde. Schon wihrend der
Zeit des ersten Kalifens, Hadhrat Aljhaj Hakeem Nuruddin®, verschwo-
ren sich einige Gemeindemitglieder, hochrangige Amtstrager, gegen
das Kalifat. In ihren Augen sollte die Gemeinde, vollig kontrar zum Wil-
len des Verheiflenen Messias®, von einem Gremium gefiihrt werden. Als
der junge Sohn des Messias™ dann zum Kalifen ernannt wurde, witter-
ten die Verschworer ihre Chance. Realistisch gesehen standen sie nicht
schlecht, wenn man bedenkt, dass sie einen groflen Teil der administra-
tiven und intellektuellen Fithrung in sich vereinten und der neue Kalif
gerade einmal 25 Jahre jung war. Doch die Verschwoérung schlug fehl,

die iiberwiltigende Mehrheit schloss sich dem Kalifen an, die Sektierer

3Taskira (1997), S.109-111.
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wanderten nach Lahore aus und griindeten eine eigene Gemeinde, die
heutzutage vom Aussterben bedroht ist, wiahrend die Ahmadiyya Mus-
lim Gemeinde aktuell eine der dynamischsten und grofiten Bewegun-
gen im Islam darstellt, mit mehreren zehn Millionen Mitgliedern welt-
weit, die in {iber 195 Landern auf der Welt aktiv darin sind, die Lehren
des Verheifienen Messias® zu verbreiten. Die Tatsache allein, dass aus
einem kleinen Dorf im tiefsten Punjab, ohne Zuganbindung und abge-
schnitten von der modernen Welt, finanziell schwach und konfrontiert
mit starker Opposition, eine weltweite Bewegung entstanden ist, mit
eigenen weltweit ausstrahlenden Fernsehsendern, Tausenden aktiven
Gemeinden und Millionen von Konvertierten, wirkt wundersam. Wenn
nun jedoch die Griindungsperson, der Verheiflene Messias*, dies auch
noch vorhersagte, ja, vielmehr noch, vorhersagte, auf welche Weise dies
geschehen wiirde und welche Person eine tragende Rolle spielen wiir-
de, dann ist es fiir einen verniinftig denkenden Menschen schwer, nicht
an die Erfiillung der Prophezeiungen zu glauben, und somit auch den
gottlichen Ursprung zu akzeptieren. Und in diesem Kontext gewinnt
die oben angefiihrte Prophezeiung {iber den Verheiffenen Reformer
eine ganz spezielle Uberzeugungskraft, denn die Etablierung, Struk-
turierung, Organisation, Verbreitung und intellektuelle wie spirituelle
Entwicklung der Gemeinde wurde von dem Verheiflenen Reformer™
entschieden gepréagt.

Der Verheiflene Messias® verschied 1908. An seiner statt ibernahm
der erste Kalif, Hadhrat Alhaj Hakeem Nuuruddin™, die Fithrung der
Gemeinde. 1914 verstarb dieser, so dass von da an die 52 jihrige Ara
des Verheifienen Reformers™begann. Der zweite Kalif gab der jungen
Gemeinde ihre bis zum heutigen Tag gtiltige Organisationstruktur, mit
Weitsicht etablierte er ein System, das in der ganzen Welt Verwendung
findet und fiir das feste und gesunde Fundament der Gemeinde sorgt.

Er fiihrte Missionsschulen ein und entsandte Missionare in die gesamte
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Welt hinaus. Bis zu seinem Ableben etablierten sich 92 Missionen auf
der gesamten Welt. Aus dem armen Indien heraus wurden in Europa
Moscheen gebaut. Die Al-Fazl-Moscheen zu London und Hamburg sol-
len hier beispielhaft erwahnt werden. Neben der Fithrungseigenschaf-
ten und dem Organisationstalent, das die Basis dafiir legte, dass die
Gemeinde sich entfalten konnte und auf der gesamten Welt eine Ein-
heit bildete, zeichnete sich die Fithrung des zweiten Kalifen in aufier-
gewdShnlichem MafSe durch seine intellektuellen und spirituellen Féahig-
keiten aus. Er genoss keine hohere Bildung im weltlichen Sinne, doch
seine denkerischen Fahigkeiten, seine Intelligenz und weitumfassende
Weisheit schlagen sich nicht nur in Hunderten von au8ergewohnlichen
Reden nieder, sondern vor allem auch in seinem verfassten Nachlass.
Hervorzuheben sind Abhandlungen iiber das Wesen Gottes, tiber den
Heiligen Propheten und seinen rechtgeleiteten Kalifen*, iiber die sozia-
len und 6konomischen Grundlagen im Islam im Vergleich zu westlichen
Modellen® und vor allem seine reformatorischen Untersuchung und
Interpretation des Heiligen Qur-ans, die er auf der Basis von Uberlie-
ferungen des Heiligen Propheten™ und der logisch und scharfsinni-
gen Herangehensweise des Verheiflenen Messias® durchfiihrte. Er hat
einen groflen Kommentar (Tafseer-e-Kabir), eine zehnbédndige Vers-fiir-
Vers-Interpretation des Heiligen Qur-ans,® verfasst, dabei aufgezeigt,
dass der Qur-an kein Buch der Vergangenheit darstellt, sondern dass

die Reinheit und Vollkommenheit dieses Buchs gottlichen Ursprungs

4+ Muhammad (Frankfurt am Main 1994); Khilafat-e-Rashidah (Islamabad [UK]
2009).

® Der wirtschftliche Aufbau der islamischen Gesellschaftsordnung (Frankfurt am
Main); New World Order of Islam (Islamabad [UK] 2005). Hierbei sollte erwahnt
sein, dass nur wenige Werke auf Deutsch vorliegen, mehr auf Englisch und das
gesamte Werk nattirlich auf Urdu.

¢ Die bislang noch nicht im Deutschen vorliegt, sondern nur auf Englisch (Islama-
bad [UK] 1988; Koran, English & Arabic; ISBN: 1-85372-045-3).
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fuir alle Zeiten giiltig ist und fiir jede Veranderung der Gesellschaft pas-
sende Losungen bereithdlt. Alle Abhandlungen des Verheiffenen Re-
formers™ basieren denn auch vollkommen auf die Lehren des Qur-ans,
auf faszinierende Weise wird aufgezeigt, inwiefern sich der heilige Text
tiber die Jahrhunderte hinweg einerseits nicht verdnderte, aber ande-
rerseits immer neue Losungen, hermeneutische Tiefen und spirituelle
Perlen offenbart. Er zeigt, dass der Qur-an ein zeitloses Buch ist, dessen
Wissensreichtum niemals zu versiegen scheint, dessen interpretatori-
schen Tiefen schier unfassbar sind und deswegen als das grofite Wun-
der auf der Welt bezeichnet wird.

Neben seiner spirituellen Einsicht und intellektuellen Schérfe zeichnete
sich Hadhrat Mirza Baschir ud-Din Mahmud Ahmad™ durch sein po-
litisches Engagement zu Zeiten der Teilung des dekolonisierten Sub-
kontinents in Pakistan und Indien aus. Er trug entschiedenen Anteil an
der Etablierung Pakistans als souverdnen Staaten und leistete wertvolle
Dienste als Vorsitzender des All Cashmere Committee, das die Rechte der
in Kaschmir lebenden Muslime schiitzte und dadurch die muslimische
Gemeinde vor Unterdriickung bewahrte. Grundsatzlich wurde er auf-
gesucht von Staatsmédnnern, die seinen Rat schétzten und sich dadurch
Leitung verschafften.

Die Lebensleistung des Verheilenen Reformers™ kann hier nur in gro-
ben Ziigen nachgezeichnet werden. Oft bei groflen Persénlichkeiten der
Weltgeschichte offenbart sich die gesamte Tragweite ihres Wirkens erst
nach ihrem Dahinscheiden. Die auflergewo6hnliche Leistung des zwei-
ten Kalifens™ der Ahmadiyya Muslim Gemeinde manifestiert sich zum
Teil schon zu seinen Lebzeiten, sei es in Form der Ahmadiyya Muslim
Gemeinde, die nicht aufhort zu wachsen und an Einfluss zu gewinnen,
oder in Form der spirituellen Leitung, die durch seinen geistigen Nach-
lass fiir Gottsucher weltweit eine tiefe, noch auszuschépfende Quelle

der Weisheit darstellt. Die Reformulierung des urspriinglichen Islam
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anhand logischer Argumentationstrukturen, die Darstellung der Lehren
des Islam in ihrer gesamten gesellschaftsstrukturierenden Tragweite,
die rationale Durchdringung von islamischen Geboten und Verboten,
die logisch kohdrente Formulierung der Grundlage von Moral, all dies
gilt es in seiner Tiefe zu durchleuchten.

Dieses Buch sollte einen ersten Eindruck liefern, in Grundziigen, weiten
Zeichnungen wird die islamische Lehre {iber das Wesen Gottes einem
westlichen Publikum néher gebracht. Die Durchdringung des Gegen-
stands bis auf den Kern, die tiefschiirfende Analyse der hier formulier-
ten Grundsitze, das Nachbohren dieser spirituellen Wissenschaft bis
auf den Grund, all dies steht noch aus. Eine Inspiration fiir derartige
Studien bietet dieses Werk allemal, so dass, so Gott will, die Wahrheit
hinter diesen Argumenten in all seinen Facetten in naher Zukunft noch

heller zu erstrahlen vermag.
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Hadhrat Mirza Baschir ud-Din Mahmud Ahmad?®*
im Verlag der Islam

Auswahl

Das Wesen Gottes

20212, gebunden, 304 Seiten
ISBN 978-3-921458-19-8

In diesem Buch geht es um um Fragen, die seit jeher diskutiert werden. Wel-
che Beweise gibt es fiir Gottes Existenz? Welche Argumente dagegen? Wenn
es Gott gibt, warum dann dieses Elend auf dieser Welt? Erhort Gott unsere
Gebete und ist es tatsdchlich moglich, eine Vision von Gott zu erhalten?
Unter den unterschiedlichsten Abhandlungen zu diesem fundamentalen
Thema ragt dieses Werk heraus. Der Autor vermag es, dufSerst scharfsin-
nig die wichtigsten Streitpunkte zu dieser Thematik zu erértern. In glas-
klarer Sprache grenzt er die unterschiedlichen Standpunkte voneinander
ab und liefert darauf aufbauend ein Bild Gottes, das insofern {iberzeugt,
als es neben seinem rationalen Fundament auch die spirituelle Dimension,
die Beziehung zwischen Mensch und Gott, nicht vernachléssigt. Der Autor
erlautert die Moglichkeit der Kommunikation, des Kontakts, der Vision, ja,
der Vereinigung mit Gott und zeigt auf, wie diese Vereinigung erlangt wer-
den kann.

Aus dem Inhalt:

Der Gliubige sollte niemals am schwierigen Pfad zur Vereinigung mit Gott ver-
zweifeln, denn Gott Selbst wiinscht diese Vereinigung. Zum Verzweifeln wiire es,
wenn der Wunsch zur Vereinigung nur im Menschen brennen wiirde, hier aber
lodert das Feuer der Liebe auf beiden Seiten.”

434




Das Gedenken Allahs - Zikr-i-Illahi

2012, broschiert, 120 Seiten
ISBN 978-3-932244-97-1

Dieses Biichlein gibt praktische Methoden an die Hand, durch deren Be-
folgung der Gottsucher sich dem Ziel seiner Sehnsucht ndhern kann. Es
erldutert zum Beispiel, wie man sich im Ritualgebet, dem Salat, besser kon-
zentrieren kann, welche Methoden es gibt, die das Aufstehen zum Tahajjud-
Gebet erleichtern oder legt Gebete vor, die besonders segensreich sind. Das
Buch riickt die Beziehung des Menschen zu Allah in den Vordergrund, gibt
Argumente an, weshalb eine Beziehung zu unserem Schopfer von Vorteil ist
und grenzt verstandlich ab, welche Formen des Gedenken Allahs zu spiritu-
ellem Fortschritt fithren und welche sich von den Lehren des Islam entfernt
haben.

Fiir jeden Gottsucher, der aufrichtig darin bestrebt ist, Allah ndher zu kom-
men und sich mit Ihm zu vereinigen, ist dieser Text von unschitzbarem
Wert.

Das Leben des Heiligen Propheten Mohammad

1994, DIN-AS5, broschiert, 372 Seiten
ISBN 3-92145892-7

Das Leben des Religionsstifters des Islam bildet eine der Grundlagen
des Islam, und seinem Beispiel nachzueifern, ist die Aufgabe eines
jeden Muslims. Der zweite Kalif der Ahmadiyya Muslim Jamaat stellt
hier ausfiihrlich die Geschichte des Propheten wie auch seine Eigen-
schaften dar, und behandeltdariiberhinaus gleichfalls die Lehren und
Grundlagen des Islam auf eingehende Art und Weise
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Mohammad in der Bibel

2003, broschiert, 84 Seiten
ISBN 3-92145812-9

Anhand zahlreicher Stellen aus dem Alten und Neuen Testament weist
der Autor, der zweite Khalif des Mahdi und Messias des Islam, nach,
dass es viele Prophezeiungen iiber die Ankunft des Heiligen Propheten
(Friede sei auf ihm) in der Bibel gibt

Sozialer Aspekt des Islam

1989, DIN-AS5, broschiert, 60 Seiten
ISBN 3-921458-35-8

In dieser Abhandlung befasst sich der Zweite Kalif der Ahmadiyya Muslim
Jamaat ausfiihrlich mit den Aspekten des Heiratens im Islam, u.a. mit der
EheschlieSung und dem anschliefenden Familienleben, der Erziehung von
Kindern, dem Sozialverhalten, den Biirgerpflichten, den Vollmachten und
Pflichten des Staates, dem Handel, den Beziehungen von Staaten unterein-
ander oder auch den Beziehungen zwischen Anhdngern unterschiedlicher
Glaubensvorstellungen.

Der wirtschaftliche Aufbau der islamischen
Gesellschaftsordnung

DIN-AS5, broschiert, 96 Seiten
ISBN 3-921458-17-X,

Der 2. Kalif der Ahmadiyya Muslim Jamaat verdeutlicht anhand klarer
Darstellung und Beweisfiihrung,wie eine Wirtschaftsordnung auszuse-
hen hat, die der Natur des Menschen entspricht und weder tibervorteilt
noch benachteiligt. Mit der Analyse von Kapitalismus und Kommu-
nismus und deren inhdrenten Fehlern sowie den daraus entstehenden

Ungerechtigkeiten.
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