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Vorwort

In den siebziger Jahren trachtete man vonseiten des
unrechtmifigen Abgottregimes intensiv nach der
Verbreitung westlicher Kulturdenkweise und dem Islam
feindlich gegeniiberstehender Gesinnungen im iranischen
Volke. Dieses Bestreben erstreckte sich insbesondere auf
Grund—und Oberschulen. Die moslemische Jugend wurde
dort derart von ihrer Religion und ihrem Glauben
abgespaltet, daB in den Bildungsstitten nicht mehr das
geringste Anzeichen fiir Islam aufzuspiiren war, und wer den
religiosen Geboten gehorchte, der sah sich sogar dem Spott
und Hohn der anderen ausgesetzt.

Das Fundament jeder Gesellschaft besteht aus ihren
Kindern und Jugendlichen. Die Gesellschaft dndert sich zum
Guten hin, wenn ihre Jugend sich bessert. Verfillt diese
jedoch der Dekadenz, so ist auch sie zur moralischen Faulnis
und zum Untergang verurteilt, Dies liegt auf der Hand.

Der iranischen Gewaltregierung des Schahs war es daher
daran gelegen, daB der Islam ins Abseits und unter den
Mitgliedern der jungen Generation in Vergessenheit geriit,
Dieses Ziel suchte man zu erreichen, um so den Weg fiir die
Einkehr westlich orientierten Denkens und die
Verwirklichung imperialistischer Tiickepline zu bahnen.

Die Intrige wurde jedoch noch im gleichen Zeitraum von
einigen aufgekldrien Persdnlichkeiten und Gelehrten des
Islams durchschaut. Selbige faliten den EntschluB} sich zu
erheben und die preisgegebene Generation der Jugend zu
retten.

Aus der Reihe dieser Religionsgelehrten sind besonders
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Avatollah Schahid Dr. Beheschti, Ayatollah Schahid
Motahari, Hodjat-ol-Eslam Schahid Dr. Bahonar und
Hodjat-ol-Eslam Schahid Dr. Mofateh zu nennen, die alle
den Opfertod fiir ihre Religion starben. Jahre vor dem
endgiiltigen Sieg der istamischen Revolution widmeten diese
verdienstvollen und hervorragenden Menschen sich und ihre
Zeit dem genannten Ziel—der Befreiung der Jugend—und
dehnten ihr unablissiges, unermiidliches Wirken in einer
Weise auf Schule, Gymnasium und Untversitit aus, daB
schlieBlich tberall im Iran die junge Generation eine
Wandlung erfuhr und ihr zur Flucht aus dem Strudel der
aufgekommenen Gefahr verholfen wurde.

Zu den wohldurchdachten und organisierten
Malinahmen dieses Zeitabschnittes zdhlen auch die
Anstrengungen der Herren Dr. Beheschti, Dr. Bahonar und
Dr. Ghafuri, die selbige im Bereich der Grund—und
Mittelschulstufen unternahmen.

Sie konnten, indem sie sich Zutritt in die damaligen
Ausbildungs—und Erziehungsorgane verschafften, die
Erstetlung religidser Lehrbicher leitend libernehmen und der
iranischen Jugend den groBten Dienst erweisen, indem sie die
Denkwetse der Religionsunterricht erteilenden Lehrer in
Ubereinsimmung  brachten und geeignete Lehrbiicher
drucken lieBen,

Das vorliegende Werk ist eine Zusammenstetlung aus
der betreffenden religiosen Unterrichtsblicherreihe, die
unmittelbar nach dem Sieg der islamischen Revolution im
Iran (1979) in dieser Form erschien und nicht nur bei den
Lehrern, Unterrichtspersonen und Schiilern im ganzen Land
groflen Anklang fand, sondern auch fiir die breite
Offentlichkeit von ausgezeichnetem Nutzen zur besseren
Kenntnis und Erkenntnis der Religion Islam sein konnte.

Das Buch “Schenachte Islam” wurde gleich nach
Revolutionsbeginn mehrmals mit sehr hohen Auflagen in
Druck gegeben. Es wird von allen benutzt und zahlt heute bei
der ErschhieBung des Islams zu den Grundlagentexten. Es
wurde bereits, das sei noch erwihnt, sowohl ins Englische
und Arabische als auch in die Urdusprache iibertragen.



Bei der nunmehr vorliegenden Ubersetzung handelt es
sich um einen groBeren Ausschnitt aus dem persischen
Ursprungstext. Wir hoffen, daB diese Ubersetzung fiir die
deutschsprachigen Moslems und Nichtmoslems und
besonders fiir die jungen Menschen unter ihnen von
groferem Nutzen sein kann.

Islamic Culture und Relations Organization
Department of Translation and Publication
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DER MENSCH IN UNSERER ZEIT







Geht man von den Mittein aus, die der heutigen Mensch-
heit zur Verfiigung stehen, so befindet sich der Mensch in
unserem Zeitalter auf einem grossartigen Entwicklungs-
stand,

Zahllose Entdeckungen und Erfindungen haben ihm
Maglichkeiten eroffnet, die bisher nur wie Mirchen
anmuteten,

Mit Hilfe elektrischer und elektronischer Anlagen wurde
Unmégliches moglich. Dem Menschen von heute werden oft
schon durch einen blossen Knopfdruck die verschiedensten
Dinge zur Verfiigung gestellt, z.B. Wasser, Luft, Wirme,
Kilte, Nahrung, Kleidung und was er noch alles gerne haben
mdachte.

Radiowelfen iibertragen die menschliche Stimme in
Sekundenschnelle bis an die entlegensten Orte der Erde, und
nicht nur seine Stimme, auch sein Abbild ist {ibertragbar
geworden,

Der Mensch ist heute Herr iiber riesige Flugzeuge, mit
denen er miihelos in Blitzesschnelle von einem Punkt der
Erde zum anderen fliegen kann. Leichter, miiheloser und
schneller als der Vogel Simogh, von dem in Mérchen zu héren
15t

Raumfahrer haben fremde Planeten betreten. Von der
Reise zum Mond oder zu einem anderen Himmelskorper
redet man heute fast schon so selbstverstindlich, als handle es
sich um eine Fahrt von einer Stadt zur anderen.
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Die Zahl der technischen Neuheiten und wissenschafili-
chen Entdeckungen unseres Zeitalters hat derart zugenom-
men, dass es schwierig wiire, alle aufzuzihlen.

Uberhaupt scheint Mutter Natur der Geduldsfaden
gerissen zu sein, und sie mag die Tausende von Jahren ver-
schwiegenen Geheimnisse nicht weiter fiir sich behalten,hat
jah den Entschluss gefasst, ihr Schweigen zu brechen und die
Losung ihrer zahllosen Ritsel, so schnell es nur geht, der
heutigen Menschheit auszuplaudern.

Inzwischen konnte der Mensch zahlreiche Mysterien der
Natur aufdecken.

Mit Hilfe einer wirklich faszinierenden Technik ist es
ihm zum Teil gelungen, der Naturkrafte Herr zu werden und
aus ihnen Nutzen zu ziehen.

Dank all dieser Anstrengungen konnte der Mensch den
Gipfel materiellen Wohlstandes erklimmen, konnte die Welt-
kugel zu einem prunkvollen Palast herrichten, einem Palast,
in dem er hoffte, gliicklich und bequem zu wohnen und zu
dem schon immer ersehnten guten Leben zu gelangen.

Habsiichtige Zweibeiner

Bisher wurde nur (iber eine Seite der Medaille gespro-
chen, bekanntlich hat aber jede Medaille zwei Seiten.

Die technische Zivilisation hat zahlreiche Schwierigkei-
ten des menschlichen Draseins geldst. Sie hat der Menschheit
erstaunliche Kréfte im Kampf mit der Natur verliehen. Dies
sind wahrhaftig wertvolle Fortschritte.

Parallel zu dieser Entwicklung hat man aber das Wohl-
standswachstum derart gepriesen und grossgeschrieben, ja
sogar ganze Philosophien dariiber zusammengebastelt, dass
der Mensch einer Wandlung unterzogen und zu einem fast
animalischen Wesen erniedrigt wurde, dessen Tun und Den-
ken sich hauptséchlich auf Produktion und Konsum und
deren Steigerung konzentrieren.

Sei es nun zur Sicherung eines Existenzminimums oder
zur Finanzierung eines bequemen und luxuridsen Lebens und
immer aufwendigerer Freizeitgestaltung: das Streben nach
materiellen Giitern und die Neigung, das meiste oder alles
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nur aus wirtschaftlicher Sicht zu betrachten, ist im heutigen
Menschen so stark verwurzelt, dass er wirklich zu einer Art
Produktions- Konsum- Maschine wurde.

Wie eine Epidemie hat diese Erscheinung inzwischen um
sich gegriffen, und die Mehrzahl der Menschen fiihrt heute
ein Leben, in dem es ausser materiellen Werten kaum andere
und wertvollere Inhalte gibt.

Einst trachtete der Mensch nach Freiheit und Unabhin-
gigkeit, opferte sogar sein Leben dafiir. Mittlerweile hat er
jedoch seine Freiheitsliebe dem grossen Goétzen unserer Zeit,
der Wirtschaft, opfernd zu Fiissen gelegt und ist ihr Sklave
geworden,

Die fortschreitende,vornehmlich materiell ausgerichtete
Zivilisation liess menschliche Konsumwiinsche stindig
wachsen und erforderte immer aufwendigere Mittel zur
Befriedigung dieser Bediirfnisse. Viele haben auf diesem Weg
ihre Gesundheit einbiissen miissen oder waren gar gezwun-
gen, moralische Grundsitze aufzuopfern.

In einer fast ausschliesslich materiellen Gesellschaft wie
der heutigen werden hohe menschliche Werte mehr oder
weniger in den Hintergrund gedringt. Der Wert der Dinge,
sogar der Wert ethisch- moralischer Grundsatze, wird viel-
mehr an ihrem materiellen Nutzen gemessen.

Was in den meisten Lindern dem Erziehungs- und Aus-
bildungswesen zugrundeliegt, sind eben diese materiellenund
wirtschaftlichen Prinzipien. Das Hauptanliegen besteht
dabei darin, die jungen Menschen so zu formen, dass der
Ertrag, der einst ihre eigenen oder die Taschen anderer fiillen
wird, steigt.

“Alles fiir eine gesunde Wirtschaft und ihre Annehm-
lichkeiten” lautet die Devise, die so gut wie alle Gemiiter
beherrscht, von dem einfachen Arbeiter bis zu der sogenann-
ten Elite, vom Fachmann ‘bis zum Professor, Politiker,
Schriftsteller, Denker und Kiinstler,

Sogar unter denen, die sich mit erhabenen Problemen
des Immateriellen befassen, blieben viele nicht unverschont
vom Einfluss materieller und wirtschaftlicher Reize: je
prunkvoller z.B. heute religiose Offentlichkeitsarbeiten und

5

w



Schriftwerke ausgeschmiickt werden, desto hoher steigt ihre
finanzielle oder materielle Honorterung.

Diese Situation ist jedoch die natiirliche Folge der ver-
schiedenen, materiell ausgerichteten Weltanschauungen
unserer Zeit.

Unaufhorlich wird den Menschen eingeflésst, sie seien
nur zweibeinige Wesen, die einem wirtschaftlichen Zweck zu
dienen haben. Eine nicht abreissende Werbung lisst den
wirtschaftlichen Wohlstand und die Steigerung materieller
Annehmlichkeiten stindig hochleben, nennt sie alleimige
Massstibe fiir menschlichesGliick und einziges Zeichen fiir
den Fortschritt eines Volkes oder einer Gesellschaftsgruppe
oder einer Schicht. Immerzu wird den Menschen Geld vor
Augen gehalten, ihm sténdig vom Geld in die Ohren posaunt:
vom knappen Geld, vom Wunder Geld, vom Problemloser
Geld, von Zentnern von Geld, von dem ganz grossen Geld, zu
dem man durch einen Gliickstreffer oder durch direkte oder
indirekte Ausbeutung der Mitmenschen gelangt, Geld, das
man dann spiter wieder zur Befriedigung zum Teil nieder-
trichtigster animalischer Wiinsche ausgibt. Da ist es kein
Wunder, dass viele Menschen unserer Zeit, oder sagen wir
besser “*Scheinmenschen™,auf die Stufe habsiichtiger Kreatu-
ren herabgesunken sind, die von morgens bis abends versu-
chen, zu Geld zu kommen, gleichgiiltig wie, riicksichts- und
schonungslos. Stindig brauchen sie mehr Geld fiir immer
neue Vergniigungssiichte. Deshalb ist der Mensch wirklich
zum Sklaven von Produktion und Konsum geworden. Wirt-
schaftliche Massstibe bestimmen sein Dasein, an anderen
hoheren und menschenwiirdigeren Werten fehlt es thm oft,
und sein Leben neigt zu Primitivitdt und Sinnlosigkeit.

Auf der Suche nach Lebensziel und Lebenssinn

Zum grossen Gliick besteht jedoch Hoffnung auf eine
Verdnderung, denn auch andere, neue Stimmen werden hier
und dort in der Konsumgesellschaft laut. Das kdnnte die
Morgendammerung der Erlésung und Befreiung der
Menschheit aus den Ketten und der Sklaverei von Produk-
tion und Konsum bedeuten.



Die 1atsache, dass hauptsachlich die Jugend protestiert,
ist hierbei besonders erfreulich und vielversprechend.

Seit lingerem schon geben nidmlich junge Menschen
iiberall auf der Welt in Wort und Tat ihren Protest kund. Sie
verkiinden, das Leben in diesem luxurifsen, prunkvollen
Palast, sprich Wohlstandsgesellschaft, finden sie sinnlos,
ohne Nutzen und erniedrigend:

Wer von den Bewochnern Eures protzigen Vergnii-
gungsschlosses ist iiberhaupt gliicklich?

Auf welches sichere Ufer steuert Euer vollgepfropfter
Luxusdampfer zu?

Inwieweit kiimmert sich Eure grossartige Zivilisation
um Ansehen und Wert des Menschen selbst?

Ist die so mannigfaltige Technik dem Menschen unterté-
nig oder sind wir Menschen es, deren Denken und Handeln
ausschliesstich der Herstellung und dem Funktionieren die-
ser Technik zu dienen hat?

Eure technische Zivilisation ist zwar imposant. Sie hat
Entfernungen zwischen Stidten, Kontinenten und Planeten
verkiirzt, hat die grosse Welt in einen kieinen Bezirk, in ein
kleines Haus verwandelt. Aber hat sie auch die Bewohner
dieses Hauses einander nihergebracht? Hat sie die Herzen
einander naherkommen lassen? Oder hat sie in Wirklichkeit
nur die Orte naher aneinandergeriickt, die Herzen aber nur
noch weiter voneinander entfernt? Schlimmer noch: Haben
sich die Menschen nicht mit Leib und Seele lukullischen oder
geschlechtlichen Geniissen, dem Erstreber
verschiedenartiger Positionen und &dhnlichen Begierden

verschrieben?
Wie kann da noch die Rede sein von Herzen, die

einander fern oder nah sind?

Natiirlich sind diese und dhnliche Protestrufe haupt-
sichlich in Lindern zu héren, deren Menschen im Wohlstand
leben und sich nicht um ihre Existenz zu dngstigen brauchen,

Dagegen wissen die iberall auf der Welt im Elend dahin-
siechenden Véiker oftmals noch nicht einmal, was es heisst,
satt zu sein, weder die Miinner, noch ihre Frauen und Kinder,
noch ihre Nachbarn und ihre anderen Leidensgenossen,
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Zwangslaufig kreisen daher auch ihre Gedanken um
Veranderungen, ob friedlich oder gewaltsam herbeigefiihrt,
die vor allem jhrer materiellen Armut und ihrer wirtschaftli-
chen Not ein Ende setzen.

Geht es den armen Nationen aber erst einmal gut, wird
ithnen wohl ein dhnliches Schicksal widerfahren wie den rei-
chen Vélkern von heute (Anm. des Ubers.). Die Bestrebun-
gen der entbehrenden Ldnder sollte man daher in weiser
Voraussicht von vorneherein in die richtigen Bahnen lenken,
um sie vor diesem Geschick zu verschonen.

Zweifellos sind in den beiden grossen politischen
Lagern, Ost und West, vicle zu sich gekommen. Befreit von
der Zwangsidee des Wirtschaftswunders und Wohlstands-
wachstums wurde ihnen dabei einiges klar:

Seit Jahrhunderten i1st der Mensch bemitht, sich immer
besser fiirs Leben auszuriisten. Statt eines besseren Lebens
wird er jedoch heute in riesigen Fabriktempeln erbarmungs-
los dem Gotzen Technik zu Fiissen geworfen.

In beiden Systemen hat man den Menschen mancher
Privilegien des Menschseins beraubt, unter dem Vorwand,
dies sei in der heutigen Ordnung zur Inganghaltung des kom-
plizierten Raderwerkes von Wirtschaft und Industrie
erforderlich.

Dem Menschen von heute gentigt es aber nicht mehr,
von Wissenschaft und Industrie bloss zu hdren, wie man
leben soli, sondern hartndckig besteht er darauf zu erfahren,
wozu er lebt.

Viele Menschen kommen zu sich. Ste melden sich mit
nicht zu liberh6rendem unzufriedenem Raunen oder auch
lautem Protestschrei zu Wort. Dies konnte, allen pessimisti-
schen Prophezeiungen zum Trotz, der Vortrupp erster Anzei-
chen einer glicklichen und segensreichen Bewusstwerdung
der Menschheit sein, kdnnte ihr Anstoss zu nachhaltigen
Verdnderungen geben und die Renaissance der humanen
Gesellschaft herbeifiihren. Auch besteht die Hoffnung, dass
ketner sich mehr tiuschen lassen wird, und dass niemand wie
bisher, die Entwicklung der Technik fiir die Entwicklung des
Menschen hilt. Die Menschen kénnten, einmal zu tieferer



Erkenntnis gelangt,das wahre und humane Zjel ihref fort-
schreitenden Evolution wiederfinden und sich fest entschlos-
sen in der Richtung vorwirtsbewegen, die ihrer Wiirde
entspricht, und sie zu Gliick und einem frohen FErgebnis
hinfiihrt.

Welche Stellungnahme vertritt der Koran zu diesem Thema?

So prachtvoll, schon und vergniigungsreich das hiesige
Leben auch sein kann, wem es an ¢inem dauerhaften Ziel,an
Glauben und geistigen Werten fehlt, dessen Dasein ist nach
Ansicht des Korans leer und sinnlos.

Wer einem vergniigungsreichen, aber zicllosen Leben
nacheilt, wird letzten Endes nur Schaden haben. Seine
Anstrengungen auf Erden werden vergeblich und ohne
Ergebnis sein.

In Sure Al Hadid, Vers 20 heisst es daher auch:

“Wisset, dass das Leben in dieser Welt nur ein Spiel und
ein Tand ist und ein Gepringe und Geprahle unter euch, und
ein-Wettrenren-um Mehrung an"Gu( und Kindern. Es gleicht
dem Regen (der Pflanzen hervorbringt) deren Wachstum
den Bauern erfreut.

Dann verdorren sie, und du siehst sie vergiiben. dann
zerbrockeln sie im Staub.

An anderer Stelle (Sure An-Nur Vers 35-40) spricht der
Koran abermals vom Schicksal zicHoser Menschen zu uns.
nachdem er anfangs das Ziel bestimmt und den Zielstrebigen
Belohnung verspricht.

Gott ist das Licht von Himmel und Erde. so heisst es in
diesen Koranversen. Wahrer Kern der Welten ist Er. Er gibt
allem seine Bedeutung. Er ist Wegbereiter, zeigt die Rich-
tung, ist das Endziel allen Seins. Ziel ist Gott.

Beruf, Geld und Kaufgeschiift kénnen den ehrsamen
Menschen laut Koran nicht davon abhalten, Gott zu geden-
ken. Gott ist Hauptziel in seinem Leben. Seine Bemiihungen
sind ertragreich und werden reich belohnt.

Je mehr er sich Miihe gibt, desto mehr wird er an Weis-
heit und Reinheit gewinnen und sich der Vervollkommnung
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niahern,

Denjenigen, die aber ohne festes Ziel, Gott verneinend
oder ohne echten Glauben an Ihn, einfach dahinleben, droht
ein schhmmes Schicksal, denn alle ihre Taten werden nutzlos
sein.

So heisst es in Sure An Nur weiterhin:

“Die Handlungen der Ungliaubigen sind wie Luftspiege-
lungen in ciner Ebene, die der durstige Wanderer fiir Wasser
halt. Sobald er aber dort hinkommt, wo er Wasser zu finden
glaubte, trifft er nichts an ausser Gott, und Er wird ohne
Abstrich iiber seine Taten abrechnen. Er ist schnell im
Abrechnen.

Oder die Handlungen der Ungliaubigen sind wie die
Finsternis in cinem tiefen Meer, das von Wogen dicht bedeckt
wird und iber dem noch dunkle Wolken hingen. Vollkom-
mene Finstermis, Finsternis liber Finsternis. Nichts ist zu
sehen. Nicht einmal die eigene Hand, wenn man sie aus-
streckt. Wem Gott kein Licht mit auf den Weg gibt, dessen
Weg bletbt dunkel und unbeleuchtet.”

Wer naher hinsieht, wird feststellen: was heute nach
immensen Fortschritten in Wissenschaft und Industrie und
nach gewaltiger Bedeutungszunahme der materiellen Komp-
onente im menschlichen Dasein mit immer grosserer Deut-
lichkeit zutage tritt, das wurde dereinst schon im Koran
offenbart:

Das ausschhiesslich materielle Leben ist nur eine

Tauschung. ]
Wer nur nach materiellen Giitern eifert, dessen Miihen

bringen keinen bleibenden Ertrag.

Bei ausschliesslich materieller Orientierung lebt die
Menschheit ohne Richtung, Ziel und Sinn. Umgeben von
ungewissem Dunkel (Dunkel der Zukunft (Ubers.)) sieht sie
sich in den Strudel vor Sinnlosigkeit und ziellosem
Umbherirren herabgezogen.

Zu guter Letzt bleibt eben weiterhin die Frage offen:

Welchen Sinn hat das Leben liberhaupt? Wozu leben
wir?
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Die Schuld daran, dass die Menschen ihr Dasein als
sinnlos empfinden, schreibt der Koran der Verbannung des
Glaubens aus ihrem Leben zu,

Fehlender Glauben ist schuld daran, 'dassdas was
Menschen  tun, fast nur noch nach materiellen Zielen
ausgerichtet ist und verursacht, dass der Mensch in einen
Kreisiaufl gerit, der nur aus Produktion fiir Konsum und
Konsum fiir Produktion besteht und sonst nichts.

Menschen kénnen in ihrem Leben, was materielle Ziele
anbelangt, zwar ohne Glauben auch erfolgreich sein, sogar
sehr erfolgreich, aber auf dem Hochststand technischer
Entwickiung und materiellen Wohlstandes werden sie zu Fall
kommen, denn im Hintergrund ihrer materiellen
Wunschtraume wird sich nichts finden, was wahrhaft
menschenwiirdig gewesen wire.

In Sure Hud Vers 15 und 16 heisst es wie folgt:

“Wem der Sinn  ausschliesslich nach dem diesseitigen
Leben, seinen Annehmlichkeiten und seinem Flitter steht,
dessen Wiinsche werden wir mehr oder weniger erfiillen und
der Ertrag seiner Bestrebungen wird ihm in diesem Leben voll
und ganz zuteil werden. Am Ende jedoch erwarten ihn und
seinesgleichen nichts anderes als leidvolle Feuerqualen. In
sich zusammensacken wird dann das grossartige Schloss, das
Leute wie er zusammengezimmert haben, und ihre Werke
werden sdmtlich zunichte werden.”
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GLAUBEN

(D)







Wenn wir jemanden fiir so wahrhaftig halten, dass wir
ihm ohne Bedenken vertrauen, so sagen wir: *“Ich bin vonihm
itberzeugt” oder “Ich glaube an secine Aufrichtigkeit™, und
immer wenn wir vollkommen sicher sind, dass eine Sache
richtig ist, so sagen wir: **Ich bin von dieser Sache iiberzeugt”
oder “Ich glaube an ihr Zutreffen™.

Wer zu einer festen Meinung tiber eine Gedanken-
richtung gekommen ist- zu ciner Ideologie, wie es im
europiischen Sprachgebrauch heisst oder zu einer Wel-
tanschauung, wie man bei uns sagt-und diese mit leiden-
schaftlichem Eifer, mit Lust und Freude seinem Leben und
seinem Tun zugrundelegt, der ist, wie wir sagen, von dieser
Anschauung {iberzeugt, er glaubt an sie.

Glauben bzw. Uberzeugung bedeutet vollkommenes
inneres Vertrawen in e¢ine Person, eine Sache, eine
Weltanschauung, eine Religion usw.

Zweifel und Unschliissigkeit

Das Gegenteil von Glauben ist der Zustand des Zwei-
felns, der Unschliissigkeit, des Schwankens und des
Bedenkenhabens, sei es nun gegenitber einer Person oder
Sache, sei es im Hinblick auf eine Weltanschauung- und die
natiirliche Folge dieser Unschliissigkeit ist immer ein  Gefiihl
des Misstrauens.

Keiner, selbst ein Optimist, wird fest auf eine Person
oder eine Weltanschauung bauen, gegen die er Zweifel hegt,
besonders dann nicht, wenn er damit rechnen muss, dass er
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bei Schwierigkeiten den Grad seiner Uberzeugung durch
Ausdauer und Einsatz unter Beweis zu stellen hat.

Glauben und Uberzengung in der Kindheit des Menschen

Kinder schenken anderen Glauben, besonders den
Menschen in nichster Nihe, den Geschwistern, den Eltern,
der Pflegeperson, der Kindergirtnerin usw. Anderen zu
glauben, spielt somit eine entscheidende Rolle in der Kindheit
des Menschen.

Ob ein Kind die notwendige Reife fiirs Leben entwickelt
und einmal gliicklich und erfolgreich sein wird, hingt zum
grossen Teil auch von dem Glauben der Kontaktpersonen ab,
vom Glauben der Mutter, des Vaters, des Lehrers und aller
anderen, die gegeniiber dem Kind Verantwortung tragen.
Nur denen unter ihnen, die wirklich an ihren
Erziehungsauftrag und den Erfolg ihrer Bemiihungen
glauben, wird es gelingen, ihrer schwierigen Verantwortung
gerecht zu werden,

Wer schmiedet denn das zukiinftige Gliick eines Kindes,
wenn nicht die Mutter, die sich mit unermiidlichem Eifer,
festem Glauben an ihr Ziel, verantwortungsbewusst und
liebevoll der Versorgung, der seelischen, geistigen und
korperlichen Erziehung ihrer Kinder widmet, der liebende
Vater, der aus vollen Kriften arbeitet und der an seine
Aufgabe, die seehische und korperliche Gesundheit jedes
einzelnen Familienmitgliedes sicherzustellen und ihm das
Leben angenehmer zu gestalten, glaubt, und nicht zuletzt der
Lehrer und Ausbilder, der mit Interesse und aus
Uberzeugung die so verantwortungsvolle und schwierige
Arbeit des Lehrens und Erziehens auf sich nimmt.

Phase der Zweifel

Nach vollendeter Kindheit beginnt die Zeit der Reifung
und des Erwachsenwerdens. Dieser Entwicklungsabschnitt
ruft im jungen Menschen die verschiedensten kérperlichen
und seelischen Verdnderungen hervor. Hinsichtlich mancher
Dinge, an deren Richtigkeit er als Kind fest geglaubt hat,
iiberkommen ihn nunmehr Zweifel. In welchem Masse dabei
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sein  kindliches Weltbild ins Schwanken gerit, ist von
Mensch zu Mensch verschieden. Manch einen iiberkommen
derart viele Bedenken, dass er plotzlich fast alles in Frage
stellen muss, und es kaum noch etwas fiir ihn gibt, was
unangezweifelt bliebe.

Zweifel, die positiv sind und uns weiterbringen

Zweifeln kann positiv sein und zur Personlichkeits-
entwicklung beitragen. So kann auch die Zweifelphase der
Reifezeit in hohemMasse die geistigseelische Entwicklung des
jungen Menschen fordern, allerdings unter einer
Voraussetzung: Anzweifeln alleine geniigt nicht: wer zweifelt,
muss auch einen gewissen Forschungsgeist mitbringen. Er
sollte das Forschen nach der Wahrheit lieben und an dessen
Erfolg giauben.

Nur diese Art von Zweifel ist wirklich positiv und
aufbauend.

Natiirlich bedeutet Zweifeln in jedem Fall zunachst
zerstoren, namlich das zerstéren, woran man bisher glaubte.
Beginnt man aber daraufhin, nach der eigentlichen
Wabhrheit zu suchen, dann wird Zerstorung zur Vorstufe des
nachfolgenden Aufbaus. Somit nimmt auch sie am Aufbau
teil. Damit der Mensch (iberhaupt nach der Realitiit forscht,
miissen ja erst einmal die schwach fundierten Vorstellungen
seiner Kindheit zu Fall kommen.

In diesem Zusammenhang darf man daher Zweifel als
positiv und aufbauend betrachten.

Welche Rolle spielt Glauben ausserdem?

" Die in der Pubertit aufkommenden Bedenken erwecken
normalerweise in jedem etnen gewissen Forschungseifer. E§
entsteht fast der Eindruck, man wolle in der Kindheit
eingeflosstes Wissen samtlich liber Bord werfen, um- wie in
vielen anderen Dingen- auch in dieser Hinsicht auf eigenen
Beinen zu stehen und die Zeit des Kindseins und der
Abhingigkeit schnellstens hintersichzulassen.

Wie man sieht, wird auch die Phase des Zweifelns von
einer Art Glauben begleitet,nimlich Glauben an sich selbst,
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Glauben daran, dass man auf eigenen Flissen stehen muss
und versuchen sollte, selbst zu verstehen und eigenstandig der
Wahrheit nachzugehen.

Das Zweifeln der Reifezeit 6ffnet uns die Tore zu einer
anderen Welit, einer Welt voller Ritsel und Unbekanntem,
ufer- und grenzenlos. Der Eifer packt uns. Wir wollen mehr
wissen. Hoffnungsvoll begehen wir uns ans Forschen und
sind fest davon tiberzeugt, mehr und genaueres liber das uns
Unbekannte zu erfahren, wenn wir der Sache nur auf den
Grund gehen. Was wire wohl, wenn wir Menschen weder
daran glauben wiirden, dass unermiidliches FForschen uns zur
Wahrheit fiihrt, noch darauf aus wiren, die Wahrheit
iberhaupt zu entdecken? Wiirde uns nicht die Flut der
Zweifel jeglicher Freude berauben und unsere Krifte
lahmlegen?

Wie in der Kindheit, spielt Glauben auch in der Reifezeit
eine entscheidene Rolle fiir die geistige Entfaltung des
Menschen, diesmal Glauben daran, dass man unermaudlich
nachforschen muss, will man die Welt von neuem und richtig
verstehen.

Welche Bedeutung hat Glauben fiir industriellen und
wissenschaftlichen Forschritt?

Die -uns heute in Wissenschaft und Technik zur
Verfiigung stehenden Errungenschaften sind zumeist der
miihefollen Forschungsarbeit Einzelner zu verdanken, die
durch stindiges Experimenten darauf aus waren, neue
wissentschaftliche Hypothesen oder technischen Einfille auf
Richtigkeit oder Tauglichkeit hin zu erproben, und dabei
mitunter fur nur ein Ergebnis hundert verschiedene Versuche
durchfiihren mussten.

Viele von uns hatten sicher schon Gelegenheit, solchen
Menschen einmal bei threr Forschungsarbeit zuzuschauen,
wir konnten beobachten, mit wieviel Interesse und Geduit
diese ihren miihevollen Untersuchungen nachgehen, und
haben etwas von dem Glauben gespiirt, den ihre Gesichter
ausstrahlen: Glauben an den Erfolg, Glauben an Sinn und
Wert von Wissenschaft und Forschung, Glauben an ihre
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Arbeit,

Wie sehr dieser Glauben Arbeitsfreude und -erfolg
fordert, konnen besonders diejenigen von uns empfinden, die
selbst einmal eine wissenschaftliche Untersuchung
durchfithren durften,

Was es heisst,an bestimmte Prinzipien oder an eine Welt-
anschauung zu glauben

Sobald der Mensch auf eigenen Beinen steht, d.h. das
Entwicklungsalter abgeschlossen hat und ert erwachsen
geworden ist, muss er selbstindig den Schwierigeiten des
Lebens entgegentreten und eigene Entscheidungen treffen.
Dies erfordert die Absteckung eines Lebenszieles und
Bestimmung des Weges, der zu diesem Ziele fithrt.

Es ist schon ein grosses Gliick, dass uns Menschen in
dieser so wichtigen Entscheidungsphase die Fihigkeit
mitgegeben wird, genau iiber Ziel und Weg, Lebensprinzip
und Weltanschauung nachzudenken und nachzuiesen und
aufgrund dieses Wissens die Auswahl zu treffen.

Was der Mensch zur Entscheidung braucht, sind
Kenntnisse, die den Glauben an sein Ziel stirken und ihm
Gewissheit geben. Dann erst kann er in dem unver-
meidbaren Auf und Nieder des Lebens sich bewusst und mit
Bestimmtheit auf der richtigen Lebensbahn und auf das
gesteckte Ziel hinzubewegen, und nur dann wird er seines
zielbewussten Strebens nie miide werden.

Wer eine Weltanschauung vertritt, kann nicht zwanglos leben

Wer an eine Weltanschauung glaubt, dem werden, cb er
will oder nicht, bestimmte Einschrankungen auferlegt und
Aufgaben abverlangt.

Jede Weltanschauung unterliegt den ihr eigenen
Bestimmungen vund einer festen Ordnung. Wer sich fiir eine
bestimmte Ideologie entschieden hat und daran glaubt, wird
automatisch gezwungen, auf Einhaltung der damit
verbundenen Vorschriften zu achten. Er kann daher nicht
mehr nur noch nach eigener Lust und Laune und ohne
Einschriankungen leben.
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Selbst diejenigen, die auf dem Standpunkt stehen, man
miisse sozusagen frei von jeder Weltanschauung.in vélliger
Zwanglosigkeit und Formfreiheit leben, sind, obwohl sie
keiner der bestehenden ldeologien anhingen, doch auch wie-
der, wie alle anderen, an gewisse Regeln gebunden, die sie zu
beachten haben. Sie lehnen bestimmte pgesellschaftliche
Regeln ab, z.B. das Anziehen von Kleidung, sind daher auch
dagegen, dass jemand im normalen Zustand, z.B. angezogen,
an ihren Veranstaltungen tetlnimmt, denn dies wiirde gegen
ihr Prinzip der Zwanglosigkeit verstossen. Auf diese Weise
unterwerfen sie sich aber einer Ordnung, die ihnen Zwinge
auferlegt, obwohl sie angeblich gegen jede Gesellschaftsord-
nung sind und an Zwangslosigkeit und Formfreiheit glauben.

Es ist deshalb verwunderlich, dass manche eine Gesell-
schaftsordnung oder Weltanschauung erwarten, i der sie
sich keinen Regeln und Zwingen zu unterwerfen brauchen.
Dass es eine solche Ordnung nicht geben kann, dessen miis-
sen sich besonders die Intellektuellen unter uns bewusst wer-
den. Unter ihnen gibt es welche, die jede Art von Zwang
scheuen und jegliche Einschrinkungen ablehnen.

Mit einer solchen Ansicht kdnnen sie sich wirklich selbst
iiber die alltiglichsten Dinge kein Urteil mehr erlauben, denn
ein Inteliektueller darf nicht vor Zwiingen und Vorschnften
fliehen, sondern soll nach der Wahrheit suchen und muss die
Wahrheit akzeptieren.

Glauben aufgrund von Erkenntnis

Wenn Kinder glauben, so ist thr Glaube wirklich rein
und echt. aber thm haftet ein Fehler an: Er entsteht nicht
durch Wissen und Uberlegung, sondern eher durch Beein-
flussung des passiven Kindes durch seine Umwelt.In Wirk-
lichkeit ist daher der kindliche Glaube eine Art Reflexion,
und gerade deshalb konnen die kindlichen Vorstellungen den
im Entwicklungsalter aufkommenden Zweifeln keinen
Widerstand leisten, und der kindliche Glaube seriit in diesem
Alter ins Schwanken.

Natiirlich kann man auch nicht mehr von einem Kind
erwarten. Im Entwicklungsalter kann der Mensch dagegen

20



bewusst glauben, d.h. glauben aufgrund von Analyse.
genauer Uberlegung und Kenntnissen,

Was die Islamische Glaubenslehre betrifft, so ist der
Koran die wichtigste Quelle. Unabliissig fordert er uns zum
Nachdenken, zur Besinnung, zum objektiven Beobachten
und objektiven Denken, zum Nachforschen und zur gedank-
lichen Analyse auf.
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UNANFECHTBARES WISSEN







Griindliches, eindeutiges, unanfechtbares Wissen

Der Koran betont immer wieder, dass der Mensch im
Leben einzig und allein nur den Weg oder das Ziel verfolgen
sollte, iiber welches 1hm kiare und unbestrittene Kenntnisse
vorliegen.

In Sure Bani Israel (Sure 17), Aje 36 heisst es zum
Beispiel:

“Und verfolge nicht das, wovon du keine Kenntnis hast.
Wahrlich, das Ohr und das Auge und das Herz - sie alle sollen
zur Rechenschaft gezogen werden.”

Erst starke, sichere und klare Beweise, Beweise, die die
Realitit aufhellen, liefern verldssliches Wissen an die Hand.
Dieser Zusammenhang wird in Sure Junus und Sure Bagha-
reh angesprochen:

*“... Ihr habt keinen sicheren Beweis fiir Eure Behauptun-
gen. Wollt Thr denn Gott etwas anhidngen, wovon lhr keine
genaue Kenntnis habt? ...”

(Sure Junus (Sure 10), Aje 68)

**... Das sind nur ihre (persdnlichen) Wunschvorstellun-
gen. Sag: Wenn Ihr die Wahrheit sagt, so bringt klare Beweise
vor...”

{Sure Baghareh (Sure2},Aje 111)

Wie auch aus folgender Sure hervorgeht, fiithren reine
Vermutungen und Vorstellungen niemals zu unanfechtbarem
Wissen,

“... Die meisten von thnen gehen nur ihren eigenen
Vermutungen nach. Jedoch wird an Hand von Vermutungen
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fiir niemanden die Wahrheit entbehrlich.”
(Sure Junus (Sure 10),Aje 36).
Aus der Sicht des Korans geschen sind blosse Annahmen
grundsitzlich wertlos. Wie an zahlreichen Stellen nachzule-
sen ist, handeln Leute, die sich von ihren Vermutungen Ieiten
lassen, unverniinftig und blindlings.

Faktoren, die den Weg zu klarer wissenschaftlicher Erkenntnis
verbauen

Der Koran nennt mehrere FFaktoren, die den Menschen
in seinen vorhandenen vagen Vermutungen und Ansichten
stirken und verursachen, dass er sich ihrer als Ersatz fiir
genaue und klare Kenntnisse bedient.

I. Wenn der Mensch sich von seinen Begierden und Leiden-
schaften leiten lisst

Begierden und Leidenschaft, Selbstsucht und persénli-
che Wiinsche halten den menschlichen Verstand davon ab,
richtig wahrzunehmen und objektiv zu beurteilen:

“Wer ist mehr im Irrtum, als wer ohne Rechtleitung von
Gott seinen persénlichen Begierden folgt.”

(Sure Qasas (Sure 28), Aje 50)

2. Wenn der Mensch die Sitten und Briiuche der Vorfahren ohne
nachzudenken nachahmt

“... Sie sagen, wir fanden, dass unsere Viter und Gross-
viiter eine Glaubensrichtung innchatten und sind ihnen auf
threm Weg gefolgt. So haben wir auch schon vor dir in keine
Stadt oder in kein Land einen Warner gesandt, ohne dass
diejenigen unter ihnen, die Reichtum horteten und nur an
ihre Vergniigungen dachten sich nicht gegen ihn gestellt hit-
ten und verlauten liessen: wir fanden, dass unsere Viiter ¢ine
Glaubensrichtung einhielten, und wir folgtem ihrem
Vorbild.”

(Sure Zochruf (Sure 43),Aje 22 bis 24)

3. Wenn der Mensch sich blindlings oder aus Angst der Macht
und dem Einfluss von Aiteren, ‘grossen’ Persénlichkeiten oder
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Herrschern ausliefert

“Sie sagen: wir sind unseren Grossen und unseren Fiih-
rern gefolgt, (und) sie haben uns in die Irre gefiihrt.”

(Sure Ahzab (Sure 33),Aje 67)

Mangelnde Charakterstirke und lUnterschétzung des
eigenen Ichs im Anblick von Grossmichten oder alleine
schon im Vergleich mit sogenannten ‘entwickelten’ Landern
und deren Ansichten,Briuchen und Weltbildern,beraubt den
Menschen seines eigenen Denkvermdgens, denn hat er sich
erst einmal von dieser Einstellung hinters Licht fithren und
verzaubern lassen, so hort er auf, eigene Gedanken und
Uberlegungen zu entwickeln und scheint nur noch so wahrzu-
nehmen, als sehe er mit den Augen der anderen, als hore er
mit den Ohren der anderen und denke mit dem Verstand der
anderen.

Die wichtigsten Mittel zur Erlangung von Kenntnissen

Als die wesentlichsten Mittel zur Erlangung klaren Wis-
sens und zuverldssiger wissenschaftlicher Kenntnisse nennt
der Koran drei Faktoren:

das Gehoér
die Augen
und das Herz (Verstand)

“Und Gott hat euch aus dem Schoss eurer Miitter her-
vorkommen lassen, ohne dass ihr mit Wissen ausgestattet
wart. Aber er hat euch Augen, Ohren und Herz mitgegeben,
vielleicht wiirdet ihr flir diese Gnaden dankbar sein (und von
ihnen Gebrauch machen, um cuch aus der Unwissenheit zu
retten).”

(Sure Nahl (Sure 16), Aje 78)

In einer weiteren Stelle (Sure 32, Vers 9) heisst es:

... Gott hat euch erschaffen und euch Gehor, Augen
und Herz mitgegeben. Warum zeigt ihr euch so wenig
dankbar?...”

Einen grossen Teil unserer Kenntnisse haben wir durch
unsere Horfahigkeit erworben, d.h. vieles verdanken wir
vertrauenswiirdigen Personen oder sonstigen zuverlissigen
Quellen, die wir dariiber haben reden héren. Kenntnisse, die
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nicht wir selbst, sondern andere durch Erfahrung, For-
schungsarbeiten oder Uberlegung erzielt haben.

Ein weiterer umfassender Teil unseres Denkgutes
stammt aus eigenen Beobachtungen, mit anderen Worten,
wir wissen etwas, weil wir es mit eigenen Augen gesehen
haben.

Vieles lernen wir auch durch Wahrnehmungen dazu, die
sich lediglich in unserem Innern abspielen.

Die durch Gehér, Augen und innere Beobachtungen
gewonnenen Informationen sind jedoch bei Erreichen des
Gehirns zunichst noch sehr oberflichlich,und daher gering-
wertig, da sie Ja weder ausreichend tiberpriift, noch geniigend
bewertet und analysiert wurden. Sic liefern lediglich geistigen
Rohstoff.den das Herz (Verstand) mit Hilfe von Uberlegung
und Nachdenken erst noch verarbeiten und vollenden muss,
bevor es zu zuverlissigem und vollwertigem, arinehmbarem
und anwendbarem Wissen wird.

Nur die sachgemisse Zuhilfenahme dieser drei dem
Menschen mitgegebenen Faktoren- so streicht der Koran
heraus- ermoglicht seine geistig-seelische Reifung, und wer
sich ihrer nicht richtig bedient, der sinkt bis auf die Stufe eines
Vierbeiners herab.

*Sie haben ein Herz mit dem sie nicht verstehen, Augen,
mit denen sie nicht sehen und Ohren, mit denen sie nicht
héren. Sie sind wie das Vieh, ja, sie sind weit drger als dieses
abgeirrt.”

(denn die Tiere erfahren durch ihren Instinkt eine Art Fiih-
rung, diejenigen aber, die von den ihnen zur Erlangung von
Wissen mitgegebenen Werkzeugen keinen Gebrauch
machen, um die Wirklichkeit zu erkennen, bleiben verwirrt
auf Abwegen zuriick.)

(Sure A’raf (Sure 7),Aje 179)

Die bedeutende und umfangreiche Rolle des menschlichen
Herzens (Verstandes)

Der Koran verwendet die verschiedensten Erkldrungen,
um die bedeutende und umfangreiche Rolle des “*Herzens™ zu
benennen, wie zum Beispie] Uberlegen, Besinnen, Nachden-
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ken u.a.:

Uberlegen heisst denken, bedeutet richtiges Einordnen
der inneren und Zusseren Wahrnehmungen und solite die
Analyse und Zusammenfassung von Informationen- und
Gedanken, deren Vergleich miteinander und ihre Beurteilung,
und als Endergebnis schliesslich die Erfassung allgemeiner
Grundsitze und Regeln bezwecken, mit deren Hilfe wir aus
Einzelgeschehnissenr und- erfahrungen treffende Riick-
schliisse zichen kdnnen und neue Erkenntnisse und Informati-
onen genau an der ihnen zugehorigen Stelle. in unserem
Gedankengeriist einzusetzen in der Lage sind.

Besinnliches Nachdenken bedeutet,hinter die Kulissen
schauen, bedeutet forschen, um die Wahrheit der Dinge zu
erkennen. Besinnung zielt darauf ab, die eigentlichen Zusam-
menhinge und Tatbestéinde zu erkennen. Unsere durch die
Sinnesorgane gewonnenen Wahrnehmungen sind nur das
dussere und fiir einen Zeitpunkt oder- abschnitt geltende
Erscheinungsbild von Gegenstinden und Ereignissen. Einen
direkten Weg zum wahren Innern der Dinge zu finden und
das Resultat eines Geschehnisses zu erkennen, das vermégen
Sinnesorgane nicht. Sie kénnen uns nicht oder nur unzuling-
lich befihigen, etwas zu erfassen, was weder sichtbar noch
ertastbar ist, Geistig jedoch sind wir in der Lage, in das Innere
und bis zum wahren Kern der Dinge vorzudringen, wenn wir
nur griindlich und tief getig analysieren und nachdenken.

Sachgemisses Wissen miissen wir uns demnach durch
scharfsinnige Uberlegung und geistige Analyse,gemischt mit
kluger Voraussicht,erschliessen, und uns bei diesem Lernpro-
zess von Leichtglaubigkeit, nur halbwegs untermauerten
Vermutungen und oberflichlicher und vorschneller Beurtei-
lung fernhalten, um zu klaren und unbestrittenen Kenntnis-
sen zu gelangen , Kenntnissen, auf die wir vertrauen und
nach denen wir uns richten konnen.

Beobachtung

In zahlreichen Versen fordert der Koran uns zur
genauen Beobachtung unserer Umwelt auf. Genaue
Beobachtung bedeutet forschend umsichschauen, aufmerk-
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sam betrachten und gleichzeitig geistig verarbeiten und tief-
greifend iiber das Wahrgenommene nachdenken,

Lesen Sie bitte hierzu aufmerksam die folgenden
Koranstellen:

“Sag: Schaut doch, was es alles in den Himmeln und auf
der Erde gibt™....

(Sure Junus {Sure Nr. 10),Aje 101)

“Schaut euch an, wie es den Lasterhaften letzten Endes
erging.”

{Sure 7, A'raf)

“Sehen ste denn nicht die Kamele und denken dariiber
nach, wie sie geschaffen worden sind, den Himmel, wie er
emporgehoben wurde, die Berge, wie sie aufgestellt worden
sind und die Erde, wie sie ausgebreitet worden ist?”...

(Sure Ghaschija (Sure 88),Aje 17 bis Aje 20)

Wie Sie an den obigen Beispielen sehen kénnen, sind
sehr genaue und durchdringende Beobachtungen erforder-
lich, um eine Antwort auf die genannten Fragen und die
damit verbundenen Probleme zu finden,und diese Beobach-
tungen miissen mit tiefsinnigem Nachdenken, ausreichender
Uberpriifung und geniigend Exaktheit einhergehen.

Uberlegen, Nachdenken und Beobachten in der soeben
beschriebenen Weise soll die Erfassung samtlicher gegen-
stindlicher und nichtgegenstindlicher Erscheinungen und
Vortfille im Weltall umschliessen,und ist nicht etwa auf nur
einen Teil von thnen beschrinki.

Der Koran legt auch dem Menschen die Empfehlung ans
Herz, innerhalb der verschiedensten Problembereiche Uber-
legungen anzustellen und nachzudenken.

Einer dieser Problembereiche ist die Natur:

“In der Erschaffung von Himmel und Erde und im
Aufeinanderfolgen von Tag und Nacht liegen Zeichen fiir
diejenigen, die Verstand haben, Leute, die im Stehen, Sitzen
oder Liegen Gottes gedenken und tiber die Erschaffung von
Himmel und Erde nachsinnen.”

{Sure Al-Imran (Sure3), Aje 190 bis 191)

Die weitrdumige Welt der Schopfung gibt dem Men-
schen immer wieder von neuem Anlass zum Nachdenken und
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ﬁberlegcn, und hunderte von anderen Koranversen heben
. dies in dhnlicher Weise hervor wie die obige.

Auch im Bereich der Geschichte soll der Mensch sich
besinnen:

“Erziihle iiber ihre Vorfahren und wie es denen erging,
damit sie dariiber nachdenken.”...

(Sure A’raf (Sure 7), Aje 176)

Viele andere Koranverse zu diesem Thema beinhalten
die Tatsache, dass einerseits das sich mit den Verinderungen
innerhalb vorangegangener Gesellschaften befassende Stu-
dium den Weitblick eines Volkes schiirft,und andererseits wie
lehrreich die Uberpriifung der Ursachen sein kann, aufgrund
derer manche Volker Wandlungen erfahren haben, andere
sich entwickeln konnten und wieder andere zum Niedergang
verurteilt waren,

Hinsichtlich des Menschen heisst es im Koran:

“Wir werden sie in der weiten Welt und in ihnen selber
unsere Zeichen sehen lassen, damit ihnen klar wird, dass Er
die Wabhrheit ist.”

(Sure Fosselat (Sure 41),Aje 53)

Uber die Offenbarung lesen wir:

“Machen sie sich denn keine Gedanken iiber den Koran?
Oder sind ihre Herzen versiegelt?”

(Sure Mohammad (Sure 47), Aje 24)

Eine irrefilhrende Begriffsbhildung zur Bezeichnung wissen-
schaftlicher Kenntnisse

Die persische Sprache von heute verwendet den Begriff
der wissenschaftlichen Kenntnis (schenacht-e-elmi) nur fiir
erfahrungsgemisses Wissen, und der Ausdruck Wissenschaft
(elm) findet nur fiir Erfahrungswissenschaften Verwendung.
Aufgrund dieser Begriffsbildung erfihrt das Wort ‘Wissen-
schaft’ (elm) eine Einschrinkung auf cinen bestimmten
Bereich menschlicher Erkenntnisse.

Ausserdem benutzt man in europiischen Sprachen zwei
voneinander getrennte Begriffe fiir menschliches Wissen. Der
eine Begriff bezeichnet, wie z.B. das Wort ‘knowledge’ im
Englischen, Wissen im allgemeinen Sinne und umfasst jede
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Art bewusster Kenntnisse. Ein zweiter und gesonderter Aus-
druck wird zur Bezeichnung von Erfahrungswissen verwen-
det, so im Englischen das Wort ‘Science’. Diese beiden in
ihrer Bedeutung verschiedenen Worter wurden aber mit nur
einem Begriff ins Persische iibertragen, namlich dem Wort
‘elm’, was demnach sowoh! Wissen allgemein als auch Wis-
senschaft bedeuten kann.

Die Verwendung nur eines Begriffes im Persischen fir
sowohl Wissen ganz allgemein, als auch Wissen im besonde-
ren ebnet den Weg fiir einen irrefithrenden Riickschluss, der
sich wie folgt aufbaut:

Punkt 1: Eine Erkenntnis, die nicht ‘elmi’ ist, die also
nicht auf Wissen beruht, hat keinen Wert und nur eine solche
ist akzeptabel, deren Grundlage ‘auf Wissen beruhende
Kenntnisse’ (ma’arefate efmi’) bilden. Erst solche Kenntnisse
konnen einer Erkenntnis Zuverldssigkeit verleihen und ihre
Richtigkeit belegen.

Punkt2: ‘Ma’arefat-e-elmi’ bedeutet aber auch erfah-
rungsgemasses Wissen (denn, wie zu Anfang erwahnt, wird
das Wort ‘elm’ fiir Erfahrungswissenschaft angewendet). Es
folgt in Verbindung mit dem, was unter Punkt 1 gesagt
wurde, dass eine Erkenntnis, die nicht durch Erfahrung,
sondern auf anderem Wege gewonnen wurde, wertlos, unzu-
verlissig und nicht anwendbar sein kann.

Wie Sie sehen, wurde das Wort ‘elm’ unter Punkt I in
seinem Sinne als Wissen allgemein verwendet. An der unter
diesem Punkt gemachten Feststellung, ndamlich der, dass eine
Erkenntnis, die nicht auf Wissen und Kenntnissen beruht.
wertlos ist,wird wohl auch niemand zweifeln, Anders aber bet:
Punkt 2: Dort wird der Begriff ‘elm’ nicht mit seiner wortli-
chen und weiten, sondern mit seiner eingeschrankten, termi-
nologischen Bedeutung angewandt, nimlich der Bedeutung
‘Erfahrungswissenschaft’. Obiger Fehlschluss hat dann auch
einige zu der Ansicht veranlasst, nur erfahrungsgemésses
Wissen sei zuverldssig und von Wert, nicht aber anderes
Wissen.

Alsbald haben sie diese eine Schlussfolgerung so weit
ausgedehnt, dass sie verlangen, Gott wihrend eines Welt-
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raumfluges anzutreffen oder die menschliche Seele mit Hilfe
des Chirurgenmessers zu finden, um an ihre Existenz zu
glauben. (Nach einem Zitat von Bruceh aus dem franzosisch-
sprachigen Buche ‘Psychologie und Metaphysik’ von Schaleh
Seite 745, Druck Paris 1937).

Ein weiterer Fehlschluss

Wie Sie im vorangegangenen Text nachvollziehen konn-
ten, wurde der Ausdruck Wissen und Kenntnis aufgrund
einer einzigen irrefiihrenden Begriffsbildung aus seinem wei-
ten Bedeutungsbereich herausgerissen und in einen viel klei-
neren eingesperrt.

Ausserdem zieht der obige Fehlschluss einen nichsten
nach sich, denn wie folgt wird weiterargumentiert:

Da nur Erfahrungswissenschaften zuverlissig und von
brauchbarem Wert seien, wire die Wirklichkeit ausschliess-
lich durch Beobachtung und Experimente nachweisbar Folg-
lich sei Unsichtbares, was auch durch Labormethoden oder
mathematische Berechnungen nicht erkennbar gemacht wer-
den konne, nicht existent. Darauf aufbauend stellte man die
folgende Uberlegung an:

Realitit sei die aufgrund von Erfahrung (also auf Wahr-
nehmung und Lernen beruhende Kenntnisse)erhellte Wirk-
lichkeit, und bekanntligh seien nur stoffliche Dinge durch
Erfahrung erkennbar. Demnach gehdrten nichtstoffliche
Dinge nicht der Wirklichkeit an, denn man kdnne sie weder
im Labor nachweisen, noch seien sie durch Erfahrung
erschliessbar,

Immaterielles sei menschliche Einbildung, nicht mehr
als Ideen,und gehore in die Rangordnung von Triaumen und
Phantastereien. Abschliessend wird die Schlussfolgerung
getroffen, Realismus wiire eine Philosophie, die nur die Mate-
rie als Wirklichkeit anerkenne, wihrend Idealismus eine
Lebensanschauung darstelle, deren Anhinger auch von der
Existenz des Nichtmateriellen iiberzeugt wiren. Das natiirli-
che logische Empfinden des Menschen gibe daher dem
Realismus- im Sinne einer philosophischen Lehre, die an die
Wirklichkeit anlehnt- entschieden den Vorrang gegeniiber
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dem Idealismus- hier im Sinne einer zum Teil auf reinen
Vorstellungen und Phantasien aufbauenden Weitanschau-
ung- und der Materialismus sei aus diesen Griinden einer
religibsen Weltanschauung vorzuziehen.

Ehrlich gesagt, verbirgt sich nicht gerade hinter diesen
Uberlegungen die Neigung zum Phantasieren?

Dem kritischen Betrachter fillt in der vorstehenden
Behauptung unschwer der hohe Grad an Unwissenschaftlich-
keit und das unzweifelhafte Vorliegen falscher Riickschliisse
und irrefithrender Definitionen auf. Falls Realismus und
Idealismus so zu verstehen wiren, wie vorab defintert wurde,
nimlich Realismus als Lehre tiber die Wirklichkeit und Ide-
alismus als Hang zum Phantasieren, wiirden auch wir selbst-
verstidndlich sofort der Meinung zustimmen, Realismus sei
dem Idealismus vorzuziehen.

Es stellt sich aber die Frage, was die Realitidt wirklich
umfasst, und wer im Grunde Realist ist.

Die Realitit ist eine Summe von Tatsachen, die wirklich
existieren.

Diese Tatsachen kénnen materiell sein, sie kénnen aber
auch immateriell sein, Wenn etwas existiert, muss es nicht
unbedingt materiell sein, ebenso wie etwas, das wissenschaft-
lich ist, nicht unabdingbar im Labor beobachtet werden
muss. ‘Religidser Realismus’ ist daher der sich auf Erkenntnis
und Wissenschaft stiitzende Glaube an die materielle und
nichtmaterielle Wirklichkeit und nicht etwa, wie filschlicher-
weise definiert wurde, eine Uberzeugung, die auf rein geisti-
gen Vermutungen und menschlichen Phantasiegebilden
basiert. Wer an einer religiosen Weltanschauung festhilt, der
sagt von sich, er sei aufgrund von tiefer Uberlegung, Scharf-
sinn, Wissenschaft und Kenntnis bis zur Wahrheit, sogar bis
zur reinen Wahrheit, vorgedrungen und habe sie empfunden.

Er sagt: “ich habe die Wahrheit empfunden’ und nicht
‘ich stelle mir die Wahrheit so und so vor’. So sehen die
wahren Tatsachen aus. Bedauerlicherweise aber wurden sie
verdreht und im entgegengesetzten Sinne dargestellt.
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Realismus — Wirklichkeitsdenken

Aus der Sicht des Islams besteht die Welt aus einer Fiille
sehr unterschiedlicher,aber im Zusammenhang stehender
Einzelwahrheiten. Der Teilbereich des Daseins, den wir
Natur nennen, ist eine Summe von Erscheinungen, die stin-
dig im Begriff sind zu entstehen, sich zu verindern und zu
bewegen, ist somit ein stindiges aus dem Willen des einen und
alleinigen Gottes resultierendes Werden. Der Islam mochte
daher, dass der Mensch diesen Grundsatz bei seinem Bestre-
ben nach Erkenntnis der eigenen und der ihn umgebenden
Wirklichkeit irn Auge behilt, mochte, dass wir jede Erschei-
nung in der Natur so begreifen, wie sie wirklich ist, indem wir
sie an der richtigen Stelle im Bewegungsablauf und Werde-
gang einordnen, die verschiedenen Dimensionen kennen, die
sie beinhaltet und wissen, was sie eigentlich von den anderen
Erscheinungen unterscheidet, aber augh, in welcher Abhin-
gigkeit und Verbindung si¢ zu diesen steht. Die islamische
Lehre stiitzt sich also gerade auf Wirklichkeitsdenken, sprich
Realismus.

Ein entscheidender Punkt ist jedoch zu beachten, und
zwar besteht Realismus nicht darin, dass der Mensch sich
willenlos der bestehenden Wirklichkeit ausliefert. Vielleicht
sind auch Ihnen, licbe Leser, schon einmal verweichlichte
Gemiiter begegnet, die sich als Ratgeber hervortaten, indem
sie verlauten liessen, der Mensch miisse ja wohl Realist sein
und der Realitiit gehorchen. Er miisse stets sich den gegebe-
nen Tatsachen beugen und diirfe sich nicht gegen sie
auflehnen,

Diese Art von Uberbewertung der Realitat lehnt der
Isiam als iiberspitzt ab, denn nach seine Ansicht ist eine
solche Denkweise weder mit der Wiirde des Menschen noch
mit seiner Berufung und den ihm mitgegebenen, schopferi-
schen Fihigkeiten vereinbar.

Der Mensch im Islam hat nicht das Recht, sich ohne
weiteres den Gegebenheiten in seiner natiirlichen und
sozialen Umwelt zu fiigen, schon gar nicht mit dem Vorwand,
es handle sich um bestehende Tatsachen und ein verniinftiger
Mensch werde nicht gegen solche angehen,
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Nach islamischer Ansicht wurde der Mensch zur schdp-
ferischen Ge-und Umgestaltung seiner Umwelt geschaffen.
Er ist dazu berufen, seine ihm auf geistiger und praktischer
Ebene innewohnenden kreativen und steigerungsfihigen
Krifte anzuwenden. Auch ist er dazu bestimmt, die notwen-
digen Verdnderungen in seiner gesellschaftlichen und natiirli-
chen Umgebung herbeizufiihren und Neues von Nutzen zu
schaffen. Diese Bemiihungen sollen den Menschen einerseits
auf ein tlr ihn und die anderen besseres und menschenwiirdi-
geres Leben vorbereiten, und ihn andererseits davon abhal-
ten, sich jemals sofort in die Gewalt vorhandener Tatsachen
zu ergeben. Ein islamischer Mensch sieht die Realitiit, aber er
halt nicht bedenkenlos an ihr fest, sondern orientiert sich in
ihr nach seinem Ziel.
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Zur Uberpriifung der Frage nach Herkunft und Entste-
hungsgrund des Weltalls sowie Ursache der allerersten
Bewegung und der ersten Verinderungen in der Welt des
Daseins ist die genaue Beachtung nachstehender Grundsiitze
und Problemstellungen erforderlich.

1- Grundsatz yon der Echtheit der Welt

Die Welt existiert wirklich. Wir kénnen sie spliren, sie
fiithien, beobachten, wahrnehmen, begreifen. Sie ist weder
Traum noch Einbildung und auch nicht das aus Meinungen
und Vorstellungen zurechtgeschliffene Werk verschiedener
Menschen. Sieht man einmal von unseren Gedanken,
Anschauungen und Schlussfolgerungen ab, so entspricht
alles in der Welt Existierende der Wahrheit und ist Wirklich-
keit, ungeachtet dessen, ob es dem Menschen Nutzen bringt
und er davon Gebrauch macht oder nicht und unabhingig
davon, ob er die damit verbundenen Erscheinungen bereits
entdeckt hat und kennt, oder ob sie fiir ihn noch im Verborge-
nen liegen. In jedem Falle ist die Welt eine unbestreitbare und
nicht anzuzweifelnde Wahrheit.

Dass die Daseinswelt Wirklichkeit ist, wird auch gar
nicht von den Erfahrungswissenschaften in Frage gestellt,
denn die Fiille der wissenschaftlichen Anstrengungen hat die
Erkenntnis von Zusammenhingen zwischen Erscheinungen
zum Ziel, die tatsdchlich existieren und gilt nicht etwa der
Untersuchung leerer Phantasiegebilde. Nehmen wir anderer-
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seits an., es wire gar nicht mehr so selbstverstindlich, dass die
Welt wirklich existiert. Wiren dann nicht auch sidmtliche
Untersuchungen und Forschungen sinnlos und vergeblich?

2. Die Welt unterliegt einer Ordnung

In allem, was die Menschen bisher durch Beobachtung,
Erfahrung, Uberlegung und Berechnung erschliessen konn-
ten, haben sie die Welt als geordnet vorgefunden, und zwar so
geordnet, dass zwischen ihren Erscheinungen feste Beziehun-
gen und bleibende Gesetzmissigkeiten herrschen. Diese
Zusammenhinge zu ermitteln, ist auch normalerweise Zi¢l
und Zweck der Forschung und Durchfiihrung wissenschaftli-
cher Versuche.

Das Zugrundeliegen einer Ordnung wird als so selbst-
verstdndlich hingenommen, dass man kein Ereignis in der
Natur fiir grundlos und ohne Zusammenhang mit den ande-
ren Erscheinungen hilt, und oftmals ist es schon vorgekom-
men, dass jahrelang die unterschiedlichsten Experimente
angestellt wurden, um die unbekannte Ursache eines Natur-
phdnomens zu kliren. Auch wird bei jedem neu entdeckten
Naﬂurgesetz derart stark auf dessen Aligemeingiiltigkeit und
Bestand vertraut, dass man riesige Industrieanlagen und
zahllose technische Werkzeuge und Geriite aufseiner Grund-
lage anfertigt.

In all ihren Dimensionen und auf jeder Ebene liegt der
Welt ein System geordneter Wechselbeziehungen zugrunde,
ein Systern, das in seiner Detailliertheit und Kompliziertheit
fiir das Vorhandengewesensein eines wohl durchdachten Pla-
nes spricht. Der Erfolg, den die Erfahrungswissenschaften
bisher auf verschiedensten Gebieten verzeichnen konnten,
beruht ja darauf, dass es ihnen gelang, in der Natur herr-
schende Gesetze und Teile dieses Planes richtig ausfindig zu
machen.

“Sonne und Mond gehorchen einer Ordnung und
Berechnung,und Blumen und Pflanzen fallen angesichts der
gottlichen Gesetze vor Thm nieder. Er hat den Himmel
emporgehoben und fiir ihn Gesetzmissigkeit auf- und
Gleichgewicht hergestellt. (Sure Rahman (Sure 55),Aje 5-7)
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3. ‘Werden’ und Ursache des ‘Werdens’

In den Erscheinungen der Natur kénnen wir Verinde-
rungen und Entwicklungen beobachten. Diese treten beson-
ders deutlich bei den Lebewesen hervor, wie das Beispiel eines
Baumes zeigt:

Zuniachst ist da nurein kleiner Trieb, dieser wichst, wird
zum Baum, trigt dann die ersten Knospen, nacheinander
offnen diese sich zur Bliite, die Bliten welken und immer
sichtbarer werden die langsam heranreifenden Friichte.

Oder betrachten wir doch nur die befruchtete menschli-
che Eizelle, wie sie sich allm#hlich vermehrt, die Gestalt eines
Embryos annimmt, wie pausenlose und stindige Verinde-
rungen die Entwicklung des Embryos vorantreiben, bis er
schliesslich auf die Geburt vorbereitet wird, und wie auch
nach der Geburt die Entwicklung weitergeht, der Saugling
stindig wichst und sich ununterbrochen im Begriff des ‘Wer-
dens’ befindet, gross wird, altert und so fort....

Dieses “Werden’ kénnte man auch wie folgt beschreiben:

Eine Daseinserscheinung, fliessend und sich allmihlich
vollziehend. Etwas, dessen Dasein zwar jedes Mal anders ist,
als es vorher war und sich auch von dem unterscheidet, was es
spiter sein wird, aber auf jeden Fall existiert. Eywas, dessen
Einzelerscheinungen sich zu einer ununterbrochenen Kette
zusammenreihen und als Ganzes ein stromendes Phinomen
bilden.

Was aber ist nun eigentlich die Ursache dieses ‘“Werdens’
des Sich-Findens, Sich-Vermengens und Neues- Hervorbrin-
gens?

Wo riihrt es her? Weshalb sind diese auf genauer Berech-
nung und einer festen Ordnung beruhenden Verinderungs-
abfolgen in Gang gesetzt worden?

4. Auf welcher Ursache beruhen Ordnung und Verinderung?
Bei Millionen von Naturerscheinungen beobachten wir,
dass sie aufeinander zustreben und miteinander in Verbin-
dung treten. Dies muss eine Ursache haben.
Um Bliiten und Friichte hervorzubringen, machen die
Pflanzen zum Beispiel von der Bodenldsung, dem Regenwas-
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ser, der Sonnenenergie und dem Gemisch der Luft Gebrauch,
aber nur bis zu einer benétigten Menge. Welche Kraft regelt
diese Zusammenarbeit, steuert das Anziehen und
Angezogen-, Beeinflussen und Beeinflusstwerden? Aus wel-
chem Grund werden zum Zustandekommen von Friichten
die verschiedenen Elemente in ganz bestimmten Mengenver-
hiltnissen und unter ganz besonderen Umstdnden von ihr
vermengt? Weshalb?

5. Das ‘Werden® geschieht nicht zufillig

Angenommen Sie legen eine Handvoll Bleibuchstaben
aus der Druckerei in eine Schachiel und vermischen sie gut
mitetnander. Sodann stiilpen Sie die Schachtel um und schiit-
ten ihren Inhalt auf eine glatte Oberfliche. Wie gross ist Threr
Meinung nach die Wahrscheinlichkeit, dass die Buchstaben
rufillig genau in der Reihenfolge nebencinander zu liegen
kommen, die notwendig ist, damit sie einen vollstindigen
Ghasal (Gedicht) von Saadi bilden?

Wie Sie wissen, ist die Wahrscheinlichkeit fiir das Ein-
treffen eines solchen Zufalls sehr,sehr klein und fast gleich
null.

Oder stellen Sie sich vor, Sie wiirden ein zweijihriges
Kind an die Schreibmaschine setzen und es mit seinen kleinen
Fingern auf die Tasten driicken lassen. Nach halbstiindigem
Spiel finden Sie dann plétzlich einen komplizierten Text von
Avicenna in arabischer Sprache auf dem eingespannten Blatt
Papier vor. Beurteilen Sie selbst!

Inwieweit ist dic Annahme ein solcher Zufall wiirde
eintreten, richtig?

Inwiefern ist sie liberhaupt logisch?

Nach Aussagen des Schweizer Biologen (Charles Eugen
Guyvelle)ist die Wahrscheinlichkeit fiir das zufillige Aufein-
andertreffen der zum Bau einer lebenden Zelle notwendigen
Bedingungen und Stoffe verschwindend klein, und zwar
betrdgt sie nur 1:10'®.

Ein anderer Wissenschaftler ist der Meinung, die Wahr-
scheinlichkeit allein schon dafiir, dass die zur Bildung der
Kohlenstoffkette eines normalen Proteins notwendigen
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Atome sich zusammenfinden, belaufe sich auf nur 1:10%

Die zahllosen Verinderungen und Entwicklungsablaufe
in der Natur, ihr mannigfaltiges ‘“Werden’ und Entstehen-
dies alles gehorcht demnach bis ins kleinste einer wohldurch-
dachten und bewusst aufgestellten Ordnung und deren
Gesetzmissigkeiten. Und die Vereinigu}]g verschiedener
Elemente ergibt sich nur unter genauer Einhaltung von dank
umfangreicher wissenschaftlicher Bemiihungen uns bekannt
gewordenen und werdenden Bedingungen und Mengenver-
haltnissen. Es handelt sich also keineswegs um Zufall oder
um e¢in sinnloses Geschehen.

6. Gegensiitze als Ursache des ‘Werdens'?

Aus der Sicht der dem dialektischen Materialismus
zugrundeliegenden Logik gesehen, trigt jedes materielle Sein
in sich einen Keim der Vernichtung oder des inneren Gegen-
satzes, welche die allmiihliche Zerstorung dieses Seins herbei-
fiihren. Ein Absterben, das jedoch letzten Endes wieder neues
Leben gebiert.

Mit anderen Worten: sobald ein Gedanke oder ein
Ereignis oder ganz allgemein ein ‘Ding’, eine sogenannte
These, zustandekommt, erhebt sich in seinem eigenen Inne-
fen und zur Auflehnung gegen es selbst ein mit ihm wachsen-
der Gegensatz, ein ‘Anti-Ding’, das man Antithese nennt,
woraufhin als Endprodukt des Miteinanderringens dieser
beiden deren Gemisch, die sogenannte Synthese, d.h. etwas
Neues und Hoheres, in Erscheinung tritt,

‘Folglich® liegt der Hauptwachstumsfaktor jeder
Daseinserscheinung nicht ausserhalb,sondern innerhalb von
ihr. Dieser Faktor ist eben die aus Gegensdtzen bestehende
Natur eines jeden Dinges und jeder Erscheinung. Die durch
selbige Gegensitze hervorgerufene Entwicklung erzeugt
abermalsIn-sich-Gegensitzliches,und die ithnen innewohnen-
den Widerspriiche sind es auch, die grundsitzlich Pflanzen
und Tiere zu ihrem quantitativen Wachstum oder zu ihrer
relativ einfachen Entwicklung provozieren. Und auch alle
anderen Verdnderungen und Evolutionen im Weltall beru-
hen angeblich augenscheinlich auf diesern Phénomen.
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Das wiirde bedeuten, dass alles aus dem Schosse der
Materie zum Vorschein tritt, dass die eigentliche Ursache der
auftretenden Veridnderungen immer im Inneren der Dinge
liegt- wiirde bedeuten, dass diese Veridnderungen immer in
Begleitung von Auseinandersetzung und Einander- Gegen-
satzlichem in Erscheinung treten - und dass sie immer zu einer
vollendeteren héheren Entwicklungsstufe hinfiihren.

Hier tauchen allerdings einige Fragen auf, die zu beant-
waorten wiren:

Inwieweit ist es moglich, dass die Materie die thr oben
7ugesprochene Allgewalt besitzt?

In welchem Ausmass ist die genannte Theorie wissen-
schaftlich? Wird sie durch vorliegende Untersuchungsergeb-
nisse und Nachweise bestitigt?

Gelten die angefiihrten Regeln allgemein und berall?

Fiihrt jede Verinderung zu etwas Hoherem und Vollen-
deterem, oder verhiit es sich nicht doch von Fall zu Fall
verschieden?

Kommt Verdnderung immer nur durch den Kampf von
Gegensitzen zustande, oder wird sie nicht auch manchmal
durch versghnliches Miteinander, durch vorhandene Neigun-
gen oder Triebe hervorgerufen?

Nachstehende Erlduterungen liefern die Antwort auf
diese Fragen:

Die Systemlehre, eine moderne Wissenschaft, diesich
mit den unter materiellen Daseinsbestandteilen, gleich ob
Lebewesen oder Nichtlebewesen, existierenden Vereinigun-
gen, den sogenannten Systemen befasst und die Summe der
Vereinigungen wiederum 10 Klassen bzw. 10 fortschreiten-
den Niveaus zuordnet, teilt die Systeme in geschlossene und
offene ¢in und untersucht sie. Nachstehende Grundregel
wurde als wissenschaftlich nachgewiesen von ihr
bekanntgegeben:

Nur offene Systeme kénnen die besondere Fahigkeit zur
Selbsterhaltung, Erzeugung und Hoherentwicklung inneha-
ben, und dies auch nur bei Vorliegen ganz bestimmter Bedin-
gungen. Unter offenem System versteht man Vereinigungen
von Daseinsbestandteilen, die auch mit threr Aussenwelt
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bzw. mit anderen Systemen in Verbindung stehen und Aus-
tauschbeziehungen unterhalten, z.B. indem sie Nahrungs-
stoffe und notwendige Energie von aussen aufnehmen und
Uberfliissiges oder Schidliches nach aussen hin absondern.

Geschlossene Systeme hingegen besitzen, da sie nur
einen bestimmten und nur begrenzten Inhalt aufweisen kén-
nen, eine entsprechend nur sehr schwache Kapazitit, sich zu
verandern oder zu vermehren und sind daher niemals fahig,
etwas Hoheres als sich selbst zu entwickeln,

Von noch grosserer Bedeutung istin diesem Zusammen-
hang der Umstand, dass geschlossene Systeme normalerweise
von sich aus keine Umwandlung erfahren, sondern regungs-
los und still ithr Dasein fristen und dass sie, falls doch von
einer Bewegung belebt, nur Veranderungen in Begleitung von
Alterung (Anthropie)erfahren, d.h., dass sie sich nur bei
gleichzeitiger Abnahme und Zerstérung wirksamer Energie,
Verlust an Nutzbarkeit und Aufhebung der bestehenden
Ordnung verdndern kénnen.

Zudem sind lediglich die zielorientierten und aus Lebe-
wesen bestehenden Systeme in der Lage, sich weiter- und
héherzuentwickeln, mit anderen Worten, sich in Richtung
auf Verbesserung der inneren Struktur, Verstarkung und
grisserer Ausbreitung vorwirtszubewegen.

Wenn Kein einziger Stoff, ob nun einfach oder zusam-
mengesetzt, und kein einziges geschlossenes System in der
Lage ist, sich aufbauend zu entwickeln und dazu immer der
Verbindung zur Aussenwelt und der Hilfe von ausserhaib
bedarf, dann ist erst recht auch die das Weltall ausmachende
Summe der Stoffe und Systeme ausserstande, selbst eine
organisierte und bewegliche, sich weiterentwickelnde und
eine Rangfolge beriicksichtigende Ordnung aufzustellen und
zu verwalten.

Vielmehr ist alles auf die Verbindung zu einem Anderen
und dessen Hilfe angewiesen, vom einzelnen Baustein ange-
fangen bis zu ihrer Gesamtheit,und da die bestehende Ord-
nung, Organisation und Zusammenstellung von Daseins-
erscheinungen nicht von selbst und ohne fremde Hilfe aus
dem Schosse der Materie in Erscheinung getreten sein kann,
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gilt es, ausserhalb-von ihr, d.h. ausserhalb der Materie, einen
Urheber und Verwalter aufzuspiiren.

Wir haben es aber mit einer Ordnung zu tun, die einer
genauen Berechnung folgt. Folglich muss auch ein diese Ord-
nung erschaffender Verstand und Wille Einfluss genommen
haben.

Worauf beruht die Daseinsdynamik — auf Gegensitzen oder
auf Anziehung und friedlichem Miteinander?

Tatsdchlich ist an manchen gesellschaftlichen Verinde-
rungen zu beobachten, dass sie einem dialektischen Prozess
von These, Antithese und Synthese folgen, wobei die Gesell-
schaft, aufgrund der in ihr vorhandenen Gegensiitze in einer
anderen Zusammenstellung als der vorherigen aus selbigem
Prozess hervorgeht, d.h. die Verinderung und Verbesserung
der Gesellschaftsordnung wurde hier in der Tat durch Gegen-
sitze ins Leben gerufen- ein Problem, das im nachfolgenden
Text dieses Buches, und zwar im Abschnitt iiber die
Geschichtsphilosophie eingehend betrachtet werden soll.

Dieser Zusammenhang trifft aber weder in der Welt als
Ganzes noch in der menschlichen Gesellschaft allgemein und
fiir immer zu, denn wenn wir die Gesamtsituation der in der
Welt auftretenden Erscheinungen genauer betrachten und
uns dabei von objektiver, wissenschaftlicher Beobachtung
und Forschung und nicht von mehr oder weniger dichteri-
schen Schlussfolgerungen vom einzelnen auf das Ganze leiten
lassen, so wird deutlich, dass der wahre Verlauf der Dinge in
einer anderen Weise erfolgt als in der eben beschriebenen
dialektischen, und es zeigt sich, dass andere Gesetzmissigkei-
ten herrschen, wie folgende Beispiele verdeutlichen:

Mechanische und andere physikalische Erscheinungen
resultieren alle aus der Einwirkung von Energie auf die Mate-
ric und ohne dass ein dialektischer Zusammenhang fiir sic
gelten wiirde. So zum Beispiel Ausdehnung, Schmelzen und
Verdunstung von Kérpern unter dem Einfluss von Wirme,
elektrischer Strom und seine Auswirkungen, Ubertragung
von Tonwelien, Bewegung physikalischer Korper, Verinde-
rungen der dusseren Gestalt, z.B. von elastischen Gegenstin-
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den unter dem Einfluss von Druck usw.

Bei chemischen Reaktionen stossen wir auf die Verbin-
dung zweier oder mehrerer Elemente, an deren Entstehung
vermutlich,oder auch bereits nachweisbar,mehrere Energie-
quellen mitbeteiligt sind, und diese Verbindungen kommen
zustande, ohne dass etwas aus dem Inneren eines Anderen
hervorgegangen wiire.

Chemische Reaktionen 16sen aber auch manchmal Zer-
setzung aus, d.h. genau das Gegenteil einer Synthese.

Die miteinander reagierenden Stoffe bzw, Elemente sind
ausserdem nicht einander feind, sondern zeigen stattdessen
sogar teilweise geradezu die Neigung, eine gemeinsame Ver-
bindung einzugehen.

Was den Bereich der Lebewesen angeht, so finden wir
zwar dort auch die drei aufeinanderfolgenden Stufen Geburt-
Wachstum- Sterben vor, stossen aber zugleich und ganz be-
sonders beim Menschenaufeinige grundlegende Unterschiede
zum dialektischen Prozess. Erstens ist die Fortpflanzung des
Menschen, vieler Tiere und auch einiger Pflanzen- mit ande-
ren Worten die Entstehung einer ‘Antithese’ aus dem Inneren
einer ‘These’ (hier dem wetblichen Lebewesen) - ohne die
Hilfe einer weiteren ‘These’ (dem ménnlichen Lebewesen)
unmdoglich, d.h. fiir eine grosse Anzahl von Lebewesen ist
eine Fortpflanzungskette auf der Basis jeweils nur eines
Geschlechtes nicht denkbar.

Zum zweiten gehen diese zwei ‘Thesen’ aus Zuneigung
und Liebe, und nicht aufgrund ecines Widerspruches und
infolge eines Streites eine Verbindung ein.

Drittens ist zwischen ‘These” und ‘Antithese’, hier Mt~
ter und Kind, nichts von einer feindseligen Stimmung, von
Krieg und Tod zu spiiren, und stattdessen konnen wir gegen-
seitiges Interesse, Opferbereitschaft und Entstehung von
Leben beobachten.

Beim Vorstoss in die Tiefe der Materie, in das internste
Innere der das Dasein aufbauenden Elemente, werden wir
Zeuge einer durch und durch lebhaften Welt von Elektronen
und Atomkern. Von dreistufigen Bewegungsabliufen in
Form von These, Antithese und Synthese ist dort jedoch
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nicht das kleinste Zeichen anzutreffen. Was wir vorfinden, ist
vielmehr eine Reihe verschiedener Teilchen oder Elemente,
dic gezwungen sind, umeinander zu kreisen, bis sie der Bom-
bardierung von aussen durch andere Teilchen oder Elemente
ausgesetzt, voneinander getrennt und zu neuen Atomen
zusammengesetzt werden.

Keineswegs entspricht das, was die Welt und alles
beherrscht, der Erzeugung von Antithesen im Innern und
aufgrund jeweils nur einer Daseinserscheinung, sprich These,
zwecks Bekampfung eben dieser Thesen und ihres Austau-
sches gegen neue Verbindungen!- Die wahre Dynamik des
Seins sieht anders aus. Sie entsteht durch das Zusammentref-
fen verschiedener, voneinander getrennter Elemente oder
Bestandteilseinheiten und Ursachen und deren Auf- und
Miteinanderwirken, wobel es sich hierbei um Reizeinfliisse,
Verbindungen, Zerlegung, Austausch und im Ausnahmefall
auch um Zerstdrung handeln kann.

Der Entwicklungsprozess Bemiihung- Vereinigung-
Erzeugung tritt viel haufer auf als ein im dialektischen Mate-
rialismus als allgemeingiiltige Gesetzmaissigkeit hingestellter
Werdegang aus Erzeugung - Kampf und Vereinigung,

Die Welt gleicht eher einer Vermihlung: Aus zwei Rich-
tungen strebt man aufeinander zu, um gemeinsam eine
Auflésung oder Verschmelzung zu bewirken, jedoch nicht
um streitsuchende Gegensitze zu schaffen. (Ndhere Erldute-
rungen finden Sie in dem Buch: Marxismus und sein Grad an
wissenschaftlichem Gehalt)

Trotzdem soll dies nicht heissen, dass wir die Existenz
Gottes nachgewiesen hitten, nur weil der dialektische
Zusammenhang weder eine allgemeingiiltige Regel ist, noch
hundertprozentig wissenschaftlich sein kann und hierzu zu
Recht Zweifel bestehen. Auch soll es nicht bedeuten, dass
Gott durch das Gesetz von der Dialektik zu ersetzen wire,
angenommen jede Kritik gegen selbiges wire unberechtigt.

Gott durch Dialektik ersetzen zu wollen, kann aber gar
nicht angehen, denn erstens war jene Persénlichkeit, die den
dialektischen Gedanken in der Philosophie begriindete und
zu seiner Weiterentwicklung inspirierte, ndmlich Georg Wil-
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helm Friedrich Hegel, selbst ein gottesfiirchtiger Mensch, der
ja gerade durch seinen gedanklichen Entwurf eines dialekti-
schen Zusammenhanges zur Existenz des alles umfassenden
absoluten Verstandes und Willens gelangte. Nehmen wir
zweitens an, das Gesetz vom dialektischen Zusammenhang
wire wirklich als Allgemeinregel zutreffend und aus sowohl
wissenschaftlicher als auch logischer Sicht nicht zu beanstan-
den, so hitten wir eben in einem solchen Falle eine beste-
hende Gesetzmissigkeit fiir Verinderung und Entwicklung
in der Natur und der menschlichen Gesellschaft ausfindig
machen kdnnen, e¢in Gesetz 'wie all die anderen fiir Naturer-
scheinungen geltenden Gesetze, deren Enthiillung kein Zei-
chen dafiir ist, dass die Welt unabhingig von einem
Gesetzgeber und Planer entstand. Eine Kraft, die aus
dem Inneren der Materie heraus und mit Hilfe vorhandener
Gegensitze Milliarden von Sonnensystemen und Milchstras-
sen und grossartige Naturerscheinungen zustandebringt,
wire im Grunde sogar ein deutliches Zeichen fiir die Existenz
eines bewusst lenkenden, weisen Verstandes, eines Verstan-
des, der diese die Welt schaffende und ordnende Kraft in das
Innere der Materie eingepflanzt und mit ihrem Zutun und
unter Einbeziehung exakter Vorausplanung der Welt des
Daseins ihre organisierte Gestalt und Vielfalt verleiht.
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VORHANDENE ZEICHEN
DIE EXISTENZ GOTTES
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Der Islam nennt das Reich der Natur, mit all seiner
Grosse und Prizision und mit seinen Wechselbeziechungen
zwischen den verschiedenen Erscheinungen,eine aus unzihli-
gen, miteinander verbundenen Daseinsbestandteilen beste-
hende Wirklichkeit, die jedoch der fremden Hilfe bedarf und
in Abhingigkeit zu einer anderen Wahrheit steht, einer
Wabhrheit, die selber unabhingig, frei und selbstindig ist, und
die wir Gott nennen. Diese von allem anderen unabhiingige
Wahrheit unmittelbar mit unseren Sinnesorganen wahrzu-
nehmen, bleibt uns verwehrt, aber ihr Da-Sein wird uns wie
bei allem Nicht-Wahrnehmbaren anhand ihrer sichtbaren
Anzeichen begreiflich, Hinweise. die uns im Rahmen ihres
begrenzten aber beredsamen Inhaltes aufkliren und zu wert-
vollen Erkenntnissen iiber Ihn verhelfen.

Die Zeichen Gottes

Der Koran, wichtigste Informationsquelle fiir alle, die
mehr iiber die islamische Weltanschauung erfahren wollen,
erinnert den Menschen, was die Erkenntnis Gottes anbe-
langt, immer wieder an Seine *Ajat’, das heisst an die Zeichen
Gottes. (Anmerkung: Jede Sure des Korans besteht aus meh-
reren ‘Ajats’ (Einzahl: ‘Aje’), was im Deutschen oft mit ‘Vers’
libersetzt wird, in Wirklichkeit aber ‘Zeichen Gottes’ bedeu-
tet). Der Koran fordert uns stindig auf,iiber diese Zeichen
nachzudenken,um auf diesem Wege hin zur wahren Quelie
alles Seins zu gelangen.Gottes Zeichen aufzufinden und als
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solche zu verstehen,ist fiir eine Reihe von Menschen eine
redliche und ganz natiirlich Angelegenheit und erweckt in
ihnen die vollkommene, feste und ungetriibte Gewissheit,
dass Gott wirklich existiert. Ihr Glaube ist so stark, dass sic
Gott zu erblicken scheinen. Natiirlich nicht mit dem
physischen, sondern mit dem geistigen Auge, oder wie man
sagt. sie vergegenwirtigen sich Gott an den Dingen, die fiir
[hn zeugen.

Aber es gibt auch Leute, die nicht so einfach und selbst-
verstindlich zu Gott finden, denn sie sind es gewohnt, immer
wieder neue Fragen zu stellen, nachzuforschen und zu zerle-
gen. Einige von ihnen fithren ihre Analyse beharrlich und mit
Ausdauer bis zum Schluss durch. Sie gelangen auch wirklich
zu einem klaren Untersuchungsergebnis. Andere jedoch blei-
ben miide und erschopft irgendwo in den Biegungen und
Windungen komplizierter Beweisfithrung resignierend
zuriick. ohne sich eines eindeutigen Endresultats erfreuen zu
konnen.

Kenntnis iiber den Ausgangspunkt allen Seins ist auf
verschiedene Weise durch Seine Zeichen zu gewinnen. In
diesem Buch wollen wir auf einige Wege hinweisen:

1. Prinzip der Ursichlichkeit (Sure Nahl, Aye 90)
oder Grundsatz von der Ursache einer Erscheinung

Der menschliche Verstand fragt beim Auftreten etner
Erscheinung immer sofort nach dem Entstehungsgrund, von
der Auffassung ausgehend, dass jedes Ding auf der Welt seine
Ursache habe, aufgrund derer es zustandegekommen ist. Auf
diesem Grundsatz, dem sogenannten Prinzip der Ursichlich-
keit,beruhen in Wirklichkeit alle von uns Menschenim Alltag
und in der Wissenschaft angestellten Bemiihungen, und
unsere Treue zu ihm ist im Einklang mit dem industriellen
und wissenschaftlichen Fortschritt gewachsen. Der Grund
fiir Ausdauer und Beharrlichkeit, mit der ein Gelehrter der
Naturwissenschaft. der Psychologie, der Soziologie oder
eines anderen Wissensgebietes nach der Ursache natirlicher
bzw. geselischaftlicher Phinomene sucht. liegt nicht zuletzt
darin, dass er den Gedanken, Ereignisse in der Gesellschaft
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oder Natur kénnten auch ohne Ursache und ohne das Zutun
anderer Faktoren zustandekommen, niemals akzeptieren
kann. Diese Denkweise veranlasst ihn bis zu mehreren hun-
dert Versuchen, Untersuchungsprojekten und Analysen
zwecks Enthiillung von Ursache und Umweltfaktoren einer
Erscheinung, und soliten alle diese Untersuchungen und
Experimente ergebnislos bleiben, begibt er sich unbeirrt an
die Uberpriifung einer neuen Hypothese. Ja, selbst wenn er
nach unermiidlicher wissenschaftlicher Anstrengung bis ans
Lebensende zu keinem klaren Ergebnis gelangt, so finden
sich auch nach ihm wieder ein oder mehrere neue Wissen-
schaftler, die sein Lebenswerk fortsetzen, alle immer in der
Hoffnung, letzten Endes in der Erforschung der Ursache
erfolgreich zu sein, jedoch niemals gewillt, zu bejahen, dass
etwas chne Entstehungsgrund in Erscheinung treten kdnne.

Hierbei ist zu beachten, wann wir nach dem Entste-
hungsgrund von etwas fragen, dann namlich, wenn dieses
Etwas erscheint und wir auf sein In-Erscheinung-Treten auf-
merksam werden.

Solange wir nidmlich ein Ding immer nur als Bestandteil
der ausserhalb uns bekannten Realitit liegenden Wirklich-
keit betrachten, fragt unser Verstand weder nach seiner Her-
kunft noch nach seiner Ursache. Kaum aber ist es in
Erscheinung getretem; —d.h. kaum wird etwas Nicht-
Existierendes plotzlich existent, dann wollen wir sogleich das
Warum und Woher wissen.

Folglich bedarf in Wirklichkeit nur alles In-
Erscheinung-Getretene einer Erklirung hinsichtlich der
Ursache, nicht aber das, was noch zum uns unbekannten Teil
der Wirklichkeit zihlt und Bestandteil der *Aussenrealitiit’
1st.

Unsere Welt ist eine Welt der Erscheinungen

Unsere Welt ist voll von Erscheinungen, d.h. voll von
Existierendem, das anfangs nicht da war, mittlerweile aber
zustandegekommen ist. Unter Berticksichtigung vorange-
gangener Erlduterungen muss jede dieser Erscheinungen mit
Hilfe einer oder mehrerer Dasein hervorrufender Ursachen
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zum Vorschein gekommen sein. Stellt sich heraus, dass die
die Erscheinungen ins Leben rufende Ursache oder Ursachen
selbst keine Erscheinungen sind, sondern fortwihrendes und
bestindiges, ewiges Sein verkérpern, so schliessen wir die
Akte der Ursachenforschung. Sollte es sich jedoch, was die
Ursachen anbelangt, abermals nur um Erscheinungen han-
deln, so drédngt sich uns erneut im Geiste die Frage nach dem
Entstehungsgrund auf,

Wie lange sind wir eigentlich gezwungen, nach immer
wieder neuen Ursachen fragen zu miissen?

Die Antwort lautet: so lange, bis wir eine ursichliche
Kraft antreffen, die Erscheinungen schafft, ohne selbst
Erscheinung zu sein. Eine Realitit, seit Anbeginn bestehend
und ewig fortdauernd, unabhiingig von jeder Ursache.

Unsere Welt besteht aber aus lauter Erscheinungen und
liefert daher stindig neue und beredte Anzeichen fiir die
Existenz einer die Entstehung von Phinomenen verursachen-
den Macht, einer Macht, die selbst keine Erscheinung ist und
deshalb auch keines Entstehungsfaktors bedarf. Am Ende
unserer Suche nach der Ursache finden wir eine bestindige,
immerwihrende und daher iiber den Grenzen der Zeit ste-
hende Existenz vor, die alle Dinge in Erscheinung hat treten
lassen, und dies ist einer der Wege, auf dem ein besonnener,
wissensdurstiger Mensch mittels der von Gott gesetzten Zeis
chen zu IThm und Seiner Existenz gelangt,

2. Von der Harmonie unter den Daseinserscheinungen
Beobachten Sie doch bitte einmal genau die sie umge-
benden Dinge und stellen Sie fest, ob ihrinnerer Aufbau oder
ihre Beziehungen einer festen Ordnung gehorchen oder nicht.
Thnen wird, wie jedem von uns, schon bei dieser ersten nihe-
ren Begegnung auffallen, dass eine strikte und prizise Rege-
lung im Reich der Natur regiert. Diese gewaltige Ordnung
besser zu begreifen, dazu ist der Mensch heute dank der
Fortschritte auf naturwissenschaftlichem Gebiet mehr als
frither in der Lage. Er findet sie in allem vor: vom endlos
Kleinen bis zum endlos Grossen, vom Atom und seinen
inneren Bestandteilen bis zu den nahen und fernen Milch-
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strassen, von denen einige mehr als 350 Millionen Lichtjahre
von uns entfernt liegen.(Anmerkung: Entfernungen im Welt-
raum werden in Lichtjahren gemessen, wobei ein Lichtjahr
die Strecke darstellt, die Licht innerhalb eines Jahres zuriick-
legt.Licht legt in einer Sekunde 300:000 Kilometer zuriick.)

Die interessanteste und erstaunlichste aller Ordnungen
ist jedoch die im Bereich der Lebewesen herrschende, vom
einfachen einzelligen bis hin zum hochentwickelten kompli-
zierten Wesen, und an der Spitze stehend der Mensch.In Ihrer
Schulzeit wurden Sie in betreffenden Lehrbiichern mehr oder
weniger mit Einzelheiten iiber Aufbau und Regelung in der
Natur konfrontiert. Lesen Sie doch ruhig noch einmal das
Gelernte nach, damit Sie die gewaltige und bestindige Ord-
nung, die unsere Welt beherrscht, umso besser und genauer
kennenlernen.

Eine Ordnung mit bestaunenswerter Detailliertheit und
riesigen Abmessungen- ist sie nicht ein vielsagender Hinweis
dafiir, dass ein unbegrenzter und méchtiger Verstand exis-
tiert, der sie zustandekommen liess? Uber diese Frage sollten
Sie im Anschluss an Ihren Riickblick auf die Schulliteratur
genauestens nachdenken!

Womoglich ergehit es [hnen wie vielen Wissenschaftlern,
die selbst mit einem gebiihrenden Beitrag mitgeholfen haben,
die Geheimnisse des Organisationswunders ‘Natur’ aufzu-
decken und bei Konfrontation mit obiger Frage ¢ine ganz
natiirliche Stimme in ihrem Innern sagen horten:

Diese so geheimnisvollen und grossartigen Erscheinun-
gen der Schopfung sind Wegweiser zu etnem noch geheimnis-
volleren und um vieles grosseren Schépfer, den wir Gott
nennen. Ein Gott, grosser als alles und grosser.als dass man
ihn beschreiben kénnte, Allah-o-Akbar- Gott: ist-Grésser

Erscheinungen,
zeitlich verschieden, aber aufeinander abgestimmt!

In dem geordneten Dascin unserer Welt haben wir es
manchmal mit zwei Dingen zu tun, die genau aufeinander
abgestimmt sind, obwohl sie zu unterschiedlichen Zeitpunk-
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ten entstanden sind. So beobachten wir zum Beispiel in der
einen Daseinserscheinung ein Bedirfnis, fiir das im Bau einer
zuvor entstandenen anderen Erscheinung bereits eine Ein-
richtung vorausgeplant wurde, und es scheint, als sei das eine
unter Beriicksichtigung der Belange des anderen konstruiert
und fertiggestellt worden. Ein allgemein verstindliches Bei-
spiel fiir dieses Phanomen liefern Mutter und Kind, bei denen
wir folgendes beobachten kdnnen:

Mit beginnender Schwangerschaft und parallel zum
fortschreitenden Wachstum des in der Gebidrmutter einge-
betteten Embryos und seiner Reifung fiir Geburt und Leben
ausserhalb der Gebédrmutter, bereiten sich bekanntlich auch
die milchproduzierenden Driisen im K 6rper der Mutter bzw.
bei den dhnlich gebauten Tieren im Korper des Tierweib-
chens aufgrund von Hormonen allméhlich auf die Erndhrung
des Neugeborenen vor, und so wartet normalerweise zum
Zeitpunkt der Geburt bereits eine fertige Nahrung auf das
Kind bzw. das junge Saugetier. Diese Nahrung entspricht
einerseits wettgehend den Bediirfnissen des Sduglings und der
Leistungsfahigkeit seines Magen-Darm-Kanals und zum
anderen wird sie in einer passenden Sammelstelle, nimlich
der Mutterbrust, aufbewahrt. Schon beim Bau des miitterli-
chen Korpers, also lange Zeit vor der Entstehung dieses
Kindes bzw. Jungtieres, wurde besagte Aufbewahrungsstelle
mitkonstruiert und zudem schon damals nach aussen hin mit
einer fein gelocherten, knopfartigen Vorrichtung versehen,
die die Erndhrung des erst jetzt geborenen Kindes erleichtern
und thm erméglichen soll, durch Saugen seinen tiglichen
Nahrungsbedarf aus diesem natiirlichen Sammelbecken zu
entnehmen.

Beachten Sie bitte gut die Zusammenhiinge! Beobachten
Sie genau! Hier soll nicht die Rede von zwei zur gleichen Zeit
existierenden Daseinserscheinungen und deren gegenseiti-
gem Einfluss aufeinander sein, sondern es geht darum her-
auszustellen, dass die zukiinftigen Bediirfnisse des einen
Wesens beim Aufbau eines geraumer Zeit vor ihm entstande-
nen anderen Wesens vorhergesehen wurde.

Zugegeben! Haben wir es hier nicht mit so etwas wie
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weiser Voraussicht und Betitigung aufgrund von Plan und
Berechnung unter Miteinbeziehung der Zukunft zu tun und
daher mit einem noch deutlicheren Zeichen dafiir, dass die
Entstehung all dieser miteinander zusammenhingenden
Daseinserscheinungen nur das Werk eines allgewaltigen, zu
einer Prizisionsarbeit und Vorausplanung wie dieser fahigen
Verstandes sein kann?

Was spricht noch fiir die Rolle des Uber - Verstandes?

Sechen Sie sich Thre Akten- oder Handtasche an! Kénn-
ten Sie jemals akzeptieren. dass diese ohne Zutun eines mit
Vernunft ausgestatteten Faktors und lediglich aufgrund einer
Reihe ungesteuerter passiver und aktiver Einwirkungen der
Materie aus sich selbst zustandegkommen ist? Wie wiirde
wohl ein dem Materialismus anhingender Intellektueller
reagieren, wenn Sie ihm Thre Tasche vor Augen hielten mit
den Worten, Taschen wiirden zwar normalerweise manuell
durch den Arbeiter oder maschinell durch eine von ihm
bediente Anlage produziert, die Tasche in Ihrer Hand aber
bilde eine Ausnahme und sei lediglich durch die Beeinflus-
sung rein natirlicher Faktoren und ohne Hilfe eines mit
Vernunft und Verstand versehenen Erzeugers hergestellt
worden. Wiirde er Sie nicht glattweg ins Gesicht, zumindest
aber hinter Threm Riicken, der Fiebertriume bezichtigen?

Niemals koénnte er nimlich aufgrund seiner materialisti-
schen Denkweise akzeptieren, dass eine Tasche, deren Einzel-
teile erst Stiick fiir Stiick bewtisst passend zurechtgeschnitten
und dann noch richtig zusammengeniht werden miissen,
einzig und allein durch natiirliche aber vernunftslose Ein-
flussfaktoren zustandegekommen sei und der Richtigkeit die-
ser Behauptung wiirde er auch noch nicht einmal eine Chance
von I: 1 Milliarde zubilligen.

Er erkennt mit anderen Worten so deutlich hinter der
Ausserlichen Gestaltung Lhrer Tasche die Rolle eines kon-
struierenden Verstandes, dass er die Erwiagung anderer Ent-
stechungsmoglichkeiten wie zum Beispiel der, dass diese
Tasche ausnahmsweise ohne Mitwirken irgendeiner Art von
Verstand konstruiert und fertiggestellt wurde, als vollkom-

39

ﬁ



‘mene Einbildung ohneWertbetrachtet. Derartige Uberlegun-
gen resultieren in seinen Augen vielmehr aus der Sucht zum
Zweifeln und sind von beachtenswerter, wissenschaftlicher
Infragestellung weit entfernt.

3. Streben nach dusserster Vervollkommnung

Wiirden wir Gotl aus dieser grossartigen Welt foriden-
ken, so ware sie nicht mehr als ein Wort ohne Sinn. Dies ist
das abschliessende Resultat, zu dem ecine Reihe von For-
schern nach jahrelanger Beobachtung und Erfahrung, Uber-
prifung und Untersuchung gelangt sind. Sie sagen, die
Tatsache, dass die ganze Welt sich in lebhafter Bewegung
befindet, sei ihnen mit Vertiefung in die Einzelheiten ihres
Funktionsablaufes immer klarer geworden. Das iiberdimen-
sionale dynamische Schauspiel der Natur gibt nach ihren
Aussagen deutlich eine Generalrichtung zu erkennen. Man
konne mit Leichtigkeit sehen, dass die Welt auf einer gleich-
orientierten Bahn vorwirtsschreitet, ein Streben, das allge-
mein den Charakter stindiger Weiterentwicklung aufweist.

Die Welt bewegt sich alles in allem auf ihre Vervoll-
kommnung zu.ohne aufirgendeiner der zwischengeschalteten
Stufen relativer Entwicklung haltzumachen. Es scheint, als
stecke eine Absicht hinter diesem Fortgang, als stehe ein
Endziel in Aussicht. Was kann dieses Ziel anderes sein als
absolute Vervollkommnung? Nur si¢ kann als wiirdiges Ziel
fur einen Evolutionsprozess wie diesen in Frage kommen.
Die absolute Vervollkommnung! Sie scheint ein gewaltiger,
alles in ihreRichtung zichender Kraftpol zu sein, ohne dessen
starke und kozentrierte Anzichungskrifte es keine Bewe-
gung geben kénnte.

Bleibt noch zu erwihnen, dass solche Betrachtungen zur
Daseinsdynamik einen Weg zur Gotteskenntnis darstellen,
der auch unter sehr bekannten Denkern einen hohen Rang
einnimmt, und dies schon seit langem.

Interessante Anmerkungen und Ausfithrungen zu die-
sem Thema sind nicht nur in den Werken von Philosophen
und Mystikern zu finden, sondern auch in denen vieler Psy-
chologen und Soziologen, aber auch einer grossen Anzahl
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von Persénlichkeiten auf naturwissenschaftlichem Gebiet,
vor allem im Bereich der Astronomie, Atomphysik und
Biologie.

4. Vielsagende Zeichen, die in unserer Sprache reden

Die Abhingigkeit aller Erscheinungen von Faktoren,
die sie in Erscheinung treten lassen, und zu Beginn dieser
Kette eine in Erscheinung tretenlassende Macht, die von
allem unabhingig ist-
die offensichtliche Rolle eines mehr als gewaltigen Verstan-
des bei Entwurf und Erstellung des Daseins-
das Vorhandensein eines Sinnes und Zieles fiir die allumfas-
sende Dynamik, die wir in der ganzen Welt vorfinden-
dies sind klare Zeichen fiir die Existenz von Gott. Sie reden zu
uns, wenn auch nicht in Form von Worten oder Sitzen. Fiir
manche mag die Ansprache dieser stummen Redner jedoch
weniger leicht zu verstehen sein, und ihre *Worte’ sind nicht
in der Lage, seinem unruhigen Denken die Erkennitnis iiber
das tatsidchliche Vorhandensein des Schiopfers aller Welten,
und damit inneren Frieden zu schenken., Thm und allen,
denen es dhnlich ergeht, legen wir ans Herz, sich ohne
Umschweife denjenigen Zeichen zuzuwenden, die unserer
eigenen Sprache michtig sind und mit ihrer Hilfe von diesem
grossem, im Verborgenen liegendem Geheimnis zu uns reden
konnen. Diese sprechenden Zeichen sind die Propheten. Ihr
hervorragendes Wissen und Kénnen im Vergleich zu dem an
Moglichkeiten hinsichtlich Erlangung besonderer Kennt-
nisse mangelnden Lebens, das sie fiihrten, liefert entschieden
den Hinweis auf ihre Verbindung zum Ursprung allen
Daseins, zum Schépfer der Welten.

Zeichen besonderer Art, mit denen nur die Propheten ausgerii-
stet sind

Die Verlautbarungen der Propheten beruhen auf einem
aussergewdhnlichen, den uns bekannten Gesetzen zuwider-
laufenden Tatbestand, ndmlich auf der durch Offenbarun-
gen bewerkstelligten Kontaktaufnahme eines Menschen mit
einer immateriellen, von den Sinnesorganen nicht erfassba-
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ren Informationsquelle.

Das aber gerade ist der Grund, weswegen einige von uns,
was die Missionsbeauftragung der Propheten Gottes anbe-
langt, noch immer von Zweifeln geplagt werden, und dies,
obwohl sie zum Teil offen zugeben, dass die gottgesandten
Menschen von herausragender Reinheit, Ehrlichkeit und
Ehrsamkeit, guten Willens und mit ausgesprochen lobens-
werten %eistigen Fihigkeiten ausgestattet waren.

Als Beweis fiir die aussergewthnlichen Bezichungen
eines Propheten zum ubernatiirlichen Offenbarungsquell
verlangen diese Leute besondere Zeichen und erwarten
Kenntnisse und Handlungen von ihm, zu denen kein mensch-
liches Wesen in der Lage ist bzw. fiir die keine der normalen
und natiirlichen Ursachen eine Erklarung liefern kénnte. Mit
anderen Worten, sie wollen sichtbare Beweise und Wunder
sehen, und der Anblick nur einer oder einiger solcher Wun-
dertaten von Hand des Propheten erweckt eine derartig feste -
Uberzeugung in ihnen, zu der kein anderes Mittel sie hitte
hinfiihren kénnen.

Alles liefert zu jeder Zeit den Hinweis auf Thn

Von der Vorstellung ausgehend, Gott wire nur in den
Anfingen der Schépfung zu suchen, bauen einige ihre Dis-
kussion um die Existenz Gottes lediglich auf der Frage nach
den Urspriingen dieser Welt auf. Wenn man ihnen glauben
soll, dann koénnen uns nur Problemstellungen wie die folgen-
den zu'Gott hinfiihren. Zum Beispiel diese: Woraus entstand
die Urmaterie? Oder: Wie entwickelte sich die erste lebende
Zelle? -Woher stammt der erste Mensch? u.4. Betrachtungen
{iber einen heute ins Dasein tretenden Menschen konnten uns
jedoch nicht zur Gott-Erkenntnis verhelfen, .und auch die
Tausenden und Abertausenden in der Kiirze jeden Augen-
blickes in Erscheinung tretenden Lebewesen seien kein
Grund dafiir, dass Gott existiere!! Nein, ganz bestimmt
konne man sich bei der Beweisfithrung nur auf Uberlegungen
stiitzen, die die Entstehung des allerersten Lebens oder den
Beginn der Welt tiberhaupt betreffen!!

Im Gegensatz hierzu jedoch der Erkenntnisweg, von
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dem der Koran zu uns spricht. Gerade das stindige Gebidren
und Sterben, Gedeihen und Verdorren der Pflanzen oder
auch nur ihrer Bliiten und Blitter, das Wandern der Wolken
durch den Wind, das Aussenden von Lichtstrahlen durch die
Sonne, die Bewegung der Sterne... alle diese Erscheinungen
sind nach den Worten des Korans sichtbare und lebendige
‘Ajat’, d.h. Zeichen fiir Seine Existenz, Seine Macht, Seine
Weisheit.

Wenn Sie genau iiberlegen, beinhalten schon die in den
kleinsten Baueinheiten der Korper, den Zellen, Molekiilen
und Atomen aufgestellten Ordnungen einen Weg zu Gott.

Ob nun die Frage nach der die Welt einleitenden Entste-
hung einer Urmaterie oder dem Beginn des Lebens ohne
Antwort bleibt, oder ob sich doch eine auf die Materie stiit-
zende Losung filr diese Probleme finden sollte, das spielt
keine Rolle, denn in jedem Falle bleibt die Existenz
allerhochster gottlicher Weisheit und die Herrlichkeit Seines
Wesens itberall in der Welt und ihrer Dynamik klar zu

erkennen, i i ) .
Auf der anderen Seite wiederum gibt es solche, die Gott

nur aufgrund von Ausnahmefillen, unbekannter oder
Gesetzmissigkeiten zuwiderlaufender Erscheinungen als
gegeben ansehen. Wenn. z.B. Tausende von Patienten mit
Hilfe von Arznei wiedergenesen, lisst keiner von denen, die
diese Ansicht vertreten, auch nur ein Wort iiber Gott verlau-
ten, wird jedoch in einem schwierigen Behandlungsfall ein
Kranker nur durch Beten geheilt, dann sprechen sie auf ¢in-
mal von Seiner Existenz. Man sollte fast meinen, all die
Medikamente und die in anorganischen und pflanzlichen
Verbindungen eingesetzten Wirkstoffe und besonderen
Eigenschaften seien kein Zeichen fiir Gott!!

So suchten auch in der Vergangenheit viele die Ursache
fiir Regen, Gewitter und Erdbeben oder das Aufireten von
Krankheiten in Gott und glaubten nur deshalb an Seine
Mitwirkung, weil sie den Entstehungsgrund dieser Natur-
ereignisse nicht kannten.

Als die ‘Wissenschaft’ sich jedoch vorwagte, die Fragen
nach dem *Warum’ zum grossen Teil beantworten konnte
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und hypothetische Zusammenhiinge nachwies, da stiirzte die
ganze Festung ihrer Gottesglaubigkeit ein; ihr Weg zur Gott-
Erkenntnis war nunmehr verbaut, und sie hatten sich, an
einer Weggabelung angekommen, fiir eine der zur Wabhl ste-
henden Richtungen zu entscheiden: entweder von allem Reli-
gitsen ablassen oder aber sich an neue, fiir die Menschheit
noch ungeloste Probleme zu klammern, mittels derer sich
erneut fiir dic Existenz des Schopfers argumentieren lasse.

Hundertprozentig im Widerspruch steht diese Denk-
weise zu dem Weg, von dem der Koran spricht. Sie ist als
Methode zur Gott-Erkenntnis einfach ungeeignet und falsch,
zumal sie in einigen Fillen eine Konfrontierung der ‘neuen
Wissenschaften® mit ‘Religion’ verursacht und die Vorstel-
lung hat aufkommen lassen, ‘Religion’ wiire nur noch fiir den
Bereich des Im-Dunkel- liegenden und Unbekannten aussa-
gekriftig, und auch diesen ihr noch verbleibenden Bereich
werde die Wissenschaft daher parallel zu ihrer Weiter-
entwicklung mit der Zeit fiir sich erobern kénnen.

Genau das Gegenstiick zur obengenannten Methode ist
die des Korans.

Gerade Hurch die Aufforderung zum Lernen und Nach-
denken, zum Sich-Besinnen, verniinftiger fjberlegung und
forschendem Suchen will er die Menschen zu Gott hinfithren.
Deutlich gibt er zu verstehen, dass die Erscheinungen der
Natur von Regeln abhiingen und einen Zweck erfiillen, dass
iiberhaupt alles auf der Welt mit einer thm eigenen Gesetz-
massigkeit ausgestattet ist, Er veranlasst uns Menschen, die
Natur zu betrachten, zu fragen und nachzupriifen und nach
den Ursachen der Ereignisse zu forschen, um so in unseren
Herzen den Gedanken an Gott zu entfachen.

Daher versteht der Koran auch grundsitzlich unter
Demut, dass wir uns im Lichte erworbener ‘Gelehrsamkeit’
vor Gott verneigen und nicht, weil wir unwissend geblieben
sind.

Kurzum, der Hang zur Gottesgliubigkeit kann also
nach koranischer Auffassung nicht in menschiicher Unwis-
senheit verwurzelt sein, was ein Grund fiir die Wissenschaft
wire, sich gegen sie aufzulehnen. Vielmehr ist ‘Wissenschaft’
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das Schiff, das uns allmdhlichzu Gott hintragt, und wissen-
schaftliches Bestreben gleichzeitig Kind und Wegweiser der
‘Religion’, niemals jedoch ihr Feind.

65



Hat die Welt mit ihren Verinderungen ein Ziel?

Dass die Natur sich standig umwandelt und verindert,
dass sich vom Atom bis zur Milchstrasse alles bewegt, das
wissen wir. Jedes Ding ist im Begriff zu ‘werden’. Weder
Stillstand gibt es, noch Bestidndigkeit.

Die Frage nach dem ‘Wie’ dieser Dynamik konnte die
Wissenschaft in etwa auch beantworten. Aber eine eindeutige
Erkldrung fiir das *“Warum’ abzugeben, dazu war man nicht
in der Lage. Ja, wieso eigentlich befindet sich das Weltall im
Prozess stidndigen ‘Werdens® und ‘Sichverinderns’? Wohin
fiihrt diese Entwicklung? Auf welches Ziel strebt sie zu? Was
ist beabsichtigt?

In diesem Zusammenhang sollte man nicht aus den
Augen verlieren, dass die Auffassung des Einzelnen vom Ziel
der allumfassenden Daseinsdynamik auch unmittelbar Ein-
fluss darauf nimmt, wie er iiber Ziel, Richtung und Bestreben
seines eigenen Daseins denkt.

Was aber die Beantwortung vorab gestellter Fragen
anbelangt, so kommen folgende drei weitverbreiteten Denk-
richtungen hier als diskutabel in Frage:

1. Zielosigkeit

Fir die stindigen Verdnderungen in der Daseinswelt
lasse sich nach Ansicht dieser ersten Theorie weder ein Ziel
noch ein Zweck finden. Man konne sie nur als unsinnig und
nutzlos deuten. Alles sei tief in Ungewissheit und Verwirrung
versunken. Kurzum, die Welt habe eben einfach keinen Sinn.

Diese Ansicht wird nicht nur zur Auslegung der allge-
meinen kosmischen Dynamik, sondern auch hinsichtlich der
Frage nach dem Zweck menschlicher Entstehung und
menschlicher Bemilihungen geltend gemacht, gewissermas-
sen, als sei auch das Leben des Menschen vergeblich und ohne
Sinn (Nihilismus).

Der Gedanke, dass die Welt sinnlos sei, bestimmt mitt-
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lerweile sogar schon die Grundstruktur mehrerer in unserem
heutigen Zeitalter aufgekommener philosophischer und ide-
ologischer Weltanschauungen.

Die wahre Ursache dieser Erscheinung ist mehr oder
weniger eine Gegenreaktion auf die allgemeinen Lebensbe-
dingungen, die den Vlkern heutiger Gesellschaftssysteme zu
schaffen machen:

Der Mensch des Maschinenzeitalters, ein Gefangener
des immensen industriellen Riderwerks, ist der strengen Dis-
ziplin, den Regeln und Bestimmungen, die zu Ehren von
Maschinen und ihrer Produktion aufgestellt und ihm aufge-
zwungen wurden, wahrhaft miide geworden.

Er kommt sich allmihlich wie ein willenloses, einer eige-
nen_Personlichkeit entbehrendes Etwas in der Gefangen-
schaft ausbeuterischer Miachte vor. Mit jeder von oben
befohlenen Anordnung, Marschroute und Verhaltensregel
scheint man ihn noch festerin Ketten legen und seinen Willen
noch mehr beugen zu wollen, damit er auch in Zukunft brav
den Kéder fiir die grossen Fischziige der anderen spiclen
wird,

Nichts als Kopfschwindel bereiten ihm ausserdem all die
durch 6ffentliche Medien von allen Seiten ihm aufgenétigten
Marschrouten,und was ihm auffillt, ist der Umstand, dass er

sich in allerlei Fallen verhakt hat.
Diese Missstinde sind es dann auch, die Menschen

veranlassen, sich verdchtlich von aliem loszusagen, plétzlich
simtliche Werte als wertlos zu erkldren und zu verkiinden,
kein Ding habe Inhalt oder Sinn, all die gesellschaftlichen
Zwangsregeln und- grundsitze seien abzuschaffen, und selbst
was Bekleidung, Essen, Berufswahl und Umgang anbetrife,
miisse man sich aus den Fesseln der aufgebiirdeten Sitten
befreien.

Bis hierhin ist dem Nihilismus auch eigentlich gar kein
Vorwurf zu machen, denn er rebelliert ja lediglich gegen
unniitzen und im Namen der angeblich systembedingten
Notwendigkeit aufgebiirdeten Ballast. Geht er jedoch iiber
dieses Mass hinaus, was dann?

Es gibt Leute, die in diesem Niveau stecken bleiben und
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besagte Denkweise auf alles Dasein ausdehnen. Sie verstehen
die Welt als reines Nichts und blosse Sinnlosigkeit und halten
auch das Leben flir buchstéblich nutzlos. Ein rettendes Licht,
das ihnen einen Weg leuchten kdnnte, oder ein Gesetz, wel-
ches thnen als Richtschnur gefallen wiirde, kdnnen sie nicht
ausfindig machen.

[hr Dasein fristen sie mehr oder weniger mit ziellosem
Umbherirren und ip Hoffnungslosigkeit und Pessimismus,
wobei die einzige Abhilfe, die thnen hierzu einfillt, darin
besteht, sich vom eigentlichen Leben zuriickzuziehen und
unter Umstinden Selbstmord zu begehen.

Welch ein drohendes Verhéngnis trifft hier die Mensch-
lichkeit des Menschen!

Erst sinn- und nutzlos werden und sich anschliessend in
den Abgrund hinabstiirzen!

Aber fiir einen Teil derer, die mit Giberfliissigen Statuten
und Regeln gebrochen haben, dientdiese Stufe des Nihilis-
mus als Sprungbrett hin zur Suche nach dem wahrhaften
und richtigen Lebensziel und lLeitfaden. Wenn sich der
Mensch nidmlich gegen vorhandene Wertvorstellungen
auflehnt, um ganz bewusst durch Verneinung der scheinba-
ren, zuwahren und menschenwiirdigen Werten zu gelangen,
wenn er sich von bestimmten Vorschriften trennt, weil es sich
um Bestimmungen handelt, die eigens zu seiner Versklavung
erlassen wurden und 1thn zu einem blossen Werkzeug herab-
senken sollen, wenn er sich wirklich im Anschluss daran auch
um eine Weiterentwicklung bemiiht, sich anstrengt, seine
menschlichen Tugenden zu entfalten und den richtigen
Lebensweg zu finden, ja, dann kann dieses dekonstruktive
‘Nein’ zu alten Werten tatséchlich auch eine feste Ausgangs-
basis fir Konstruktives bereitstellen.

Die Parallele finden wir im Islam und seiner monothei-
stischen Weltanschauung. Auch hier zeichpen sich zwei
Entwicklungsstufen ab:

zunichst die klare Absage an jede Art von Vielgotterei
und die Zerstorung sdmtlicher Gotzen und Gétzenbilder,
und anschliessend nach Gott suchen und Thn erreichen.

Mit anderen Worten, sich vom ‘es gibt keinen Gott’
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(La-Ellah) zum ‘ausser dem einen Gott (Elallah}-ein Teil des
islamischen Glaubensbekenntnisses-hin vorzuarbeiten.

2. Ziel: dem Schosse der Materie entsprungene natiirliche
Weiterentwickiung

Die zweite der hier zu betrachtenden Denkweisen unter-
stellt der Daseinsdynamik als Ziel die Vervolikommnung,
allerdings nur eine ausschliesslich natiirliche Vervollkomm-
nung, d.h,, all das Von-neuem- gebéren und Allméhlich-sich-
weiterentwickeln in der Welt hat dem natiirlichen
Vorwirtskommen der Materie zu dienen und zielt darauf ab,
ihr das hoéchstmogliche Mass an Abwechslung, Schonheit,
Reife und Vielzahl zu verleihen,

Die Rechtfertigung einer solchen Vervollkommnung ist
jedoch aus verschiedener Hinsicht fraglich:

a) Die Welt bewegt sich nach dem wissenschaftlichen
Lehrsatz ihrer wachsenden Entropie mehr und mehr in Rich-
tung auf zunehmende Alterung, Gleichférmigkeit und Ver-
lust der notwendigen Energie zu, es sei denn, man stelle sich
inmitten zukiinftig verstreuter lebloser Materie eine gewal-
tige, zur Wiedergeburt fiihrende Explosion in der Masse
aufgehiufter Atome vor, wobei letzteres auch wirklich nur
reine Vermutung ist und eine Hypothese, die keine Untersu-
chung hinsichtlich Zweck und Resultat einer solchen Explo-
sion zulésst.

b) Angenommen, alles in der Welt strebe tatséchlich auf
Vervollkommnung zu, so bedarf diese Entwicklung, wie
bereits in der vorangegangenen Diskussion um offene und
geschlossene Systeme hervorgehoben wurde, unweigerlich
dem Zutun eines aussenstehenden Faktors. Wirkt aber ¢in
ausserhalb der Materie befindlicher Faktor auf das Gesche-
hen, so kann das vermutete Ziel der Vervollkommnung nicht
mehr rein materieller Natur sein. (fiir nihere Einzelheiten
lesen Sie bitte noch einmal die Ausfithrungen im Abschnitt 6
des Kapitels ‘Vom Quell der Schopfung und dem Antriebs-
faktor aller Bewegungen im Dasein’)
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3. Ziel: auf dusserste Yervollkommnung- aufl Gott- zustreben,

Nach dieser dritten Auffassung gilt die Bewegung im
Dasein dem Ziel einer immateriellen Vervollkommnung, ist
sie ein in Richtung Gott fortschreitender Entwicklungspro-
zess, ein Prozess, der sich von der *Lagerstatt’ der Materie
erhebt und zu Gott hinfithrt:

“Und Wir haben Himmel und Erde und alles, (was)
dazwischen ist, nicht zur Spielerei erschaffen, sondern Wir
schufen sie allein zu Recht, aber die meisten der Menschen
wissen nicht Bescheid’ (und sind sich der Bestindigkeit der
Welt, ihrer Weisheit und ihrer Ordnung nicht bewusst)

(Sure Duchan (Sure 44),Aje 39 und Aje 40)

“Alles was in den Himmeln und auf Erden ist, gehort

jenem Gott. Alle Dinge werden zu Thm zuriickkehren.”
(Sure Al-Imran (Sure 3),Aje 109)

*Die Herrschaft tiber Himmel und die Erde gehért Gott
und zu Thm fiihrt die Rickkehr”

(Sure Hadj, Aje 72)

“O Mensch, Du strebst mit Deinen Bemiithungen dem
Schopfer zu und wirst Thn schliesslich erreichen”

(Sure Inschegaq (Sure 84),Aje 6).

Im Inneren der Natur, einer dynamischen Natur voller
Zielstrebigkeit, Verinderung und Metamorphose, besteht
daher der Drang zur Entwicklung. Auf ganz bestimmte
Weise entstanden so aus den einfachen immer kompliziertere
und vollkommenere Daseinserscheinungen, wurde die Fest-
tafet Natur immer reichlicher gedeckt, und schliesslich waren
das Leben und die ersten Lebewesen an der Reihe
aufzutreten,

Dieser Prozess ging weiter bis zur Entstehung des Men-
schen, einem stofflichen Wesen mit gottlicher Seele, einem
Wesen, dem es vergénnt ist, sich durch seine Bemiihungen
um charakterliche Vervollkommnung den Schmuck gotteige-
ner Tugenden zu verdienen.

Die Diskussion um diesenVerinderungs- und Entwick-
lungsprozess wird spiter wieder aufgegriffen und ausfiihrli-
cher behandelt.
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KORAN UND ‘TOUHID’ - DER
GLAUBE AN DEN EINEN GOTT







Wenn iiber Religion diskutiert wird, und das Wort “Tou-
hid’ fallt, so ist damit ‘Wissen iiber das Eins- Sein Gottes und
Queil des Daseins’ gemeint und bedeutet Uberzeugtsein von
Seiner Einzigartigkeit in jeder nur denkbaren Hinsicht: einzig-
artig im Wesen, einzigartig in dem, was Er erschafft, unver-
gleichlich in Seinem Willen und in Seiner Fahigkeit, das
immense Riderwerk des Daseins in Gang zu setzen und zu
halten, einzig, wenn es gilt, horig zu sein, anzubeten, um Hilfe
zu bitten und zu lobpreisen, und der Alleinige in vielen ande-
ren Dingen.

Der Koran verwendet in seinen Ajats liber ‘Touhid’
diesen Begriff besonders in dem Sinne, dass Gott zum einen
der alleinige Schopfer und Gebieter der Welt ist-
unvergleichbar im Erschaffen und der Einzige, der das
Dasein lenkt- zum anderen, dass wir nur Thm dienen und
gehorchen sollen, d.h. ‘Touhid’ in Bedeutung der Anbetung
des Einzigen. Somit lenkt der Koran zunichst die
Aufmerksamkeit des Menschen auf Gottes Einzigartigkeit im
Erschaffen und Handeln und, nachdem er klar herausgestellt
hat, dass nur Gott schafft und gebietet, dass nur Er in der
Lage ist, ein dynamisches Weltall wie dieses zu konstruieren
und zu lenken, und dass die Herrschaft iiber diese Welt nur
Ihm zusteht, folgt als logisches Resultat die Erkliarung, dass
auch menschliches Anbeten und Huldigen einzig und allein
Ihm gebiihre.
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Wie begriindet der Koran die Tatsache, dass nur der eine Gott
erschafft und gebietet?

In der iiberall auf der Welt zu beobachtenden, alle Dinge
betreffenden und aus vielen einzelnen Elementen zusammen-
gefiigten, unvergleichlichen Daseinsordnung sieht der Koran
einen klaren Beweis dafiir, dass ihr Schopfer und Herrscher
ein etnziger tst, und daher mochte er, dass wir iiber diese
Ordnung mit ihrer Bestdndigkeit und ihrem alles erfassenden
Ausmasse gut nachdenken und auf diesem Wege erkennen,
dass hier nur der eine und alleinige Gott erschafft und
gebietet.

“Euer Gott ist ein einziger Gott. Es gibt keinen Gott
ausser Thm, dem Barmherzigen und Gniédigen. In der
Erschaffung von Himmel und Erde, im Aufeinanderfolgen
von Tag und Nacht, in den Schiffen, die zum Nutzen der
Menschen auf dem Meer fahren, in dem Wasser, das Er vom
Himmel herabschickt und damit die Erde nach ihrem Abster-
ben (wieder) belebt, darin, dass Er auf ihr allerlei Getier sich
hat ausbreiten lassen, in dem Wechsel der Winde und in den
Wolken, die zwischen Himmel und Erde in Dienst gestellt
sind, (-in alledem} liegen Zeichen fiir Menschen, die von
threm Verstand Gebrauch machen.”

(Sure Baghareh (Sure 2),Aje 163 und 164)

Eine Vielzahl weiterer Ajats in anderen Suren des
Korans machen uns mit Hilfe verschiedenster Erlduterungen
auf die vielsagenden, in der festgefiigten Weltordnung zum
Vorschein tretenden Zeichen vom alleinigen Schépfer und
Lenker der Welten aufmerksam,

Nichtigerklirung der polytheistischen Theorie

Der Koran hat die Vermutung, es giibe neben dem einen
Gott noch andere Géotter, wie folgt beschrieben und fiir
unrichtig erklért:

“Gott hat sich kein Kind zugelegt, und niemals hat es
neben Ihm einen anderen Gott gegeben, und wire es doch so
gewesen, hitte jeder ‘Gott’, das, was er selbst geschaffen hat,
fiir sich beiseitegenommen und versucht, sich iiber die ande-
ren Gotter zu erheben.’(Sure Mo ’menun (Sure 22), Aje 91)
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Gesetzt den Fall, die Welt vidre wirklich von mehreten
Géttern erschaffen worden, so miisste ihre Zugehorigkeit zu
diesen Schopfern sich in einer der nachstehend beschriebenen
Formen gestalten:

I. Jeder dieser Schopfer erschafft einen bestimmten
Daseinsbereich und verwaltet ihn als alleiniger Herrscher
und Gebieter. In einem solchen Falle miisste daher die
zugrundliegende Ordnung jedes Bereiches selbstindig und
vollkommen unabhingig von den Ordnungen der anderen
Bereiche sein. Dies ist jedoch, wie man sieht, nicht so, denn
auf der Welt herrscht nur eine Ordnung, die zudem einheit-
lich und zusammenhingend ist.

2.Unter den Schopfern und Herrschern der verschie-
denen Teilbereiche befindet sich einer, der iiber allen anderen
steht. Er beherrscht sie und sorgt, was ihr Schaffen anbelangt,
fiir Einheitlichkeit und Ubereinstimmung.

Das hiesse aber, dass wir es in Wirklichkeit wiederum
nur mit einem Herrscher im Kosmos zu tun hitten, denn die
anderen wiren nicht mehr als seine Untergebenen.

3. Alle Gotter herrschen gleichzeitig iiber das gesamte
Weltall. Jeder von ihnen kann jedoch in allem frei und nach
eigenem Guidiinken bestimmen und handeln.

Eine solche Situation diirfte wohl ein uniiberschaubares
Chaos nach sich ziehen, und weder Gesetzmissigkeit noch
Daseinsordnung kénnten Bestand haben,

oder mit den Worten des Korans:

“Wenn es in ihnen (gemeint sind Himmel und Erde)
ausser Gott noch andere Gotter gibe, wiirde der Aufbau
beider (d.h. der Aufbau von Himmel und Erde) zerriittet
werden. Gepriesen sei Gott, der Herr des Thrones (Herrscher
der Welten). Er ist erhaben iiber das, was sie ihm anhiingen
wollen™.

(Sure Anbiya (Sure 21),Aje 22)

Die Theorie von den mehreren,in verschiedenen Berei-
chen herrschenden Géttern wird somit durch die Einheitlich-
keit und Allumfassenheit unserer Daseinsordnung nichtig,
und auch die Ansicht, es giibe mehrere Gotter, die gleichzeitig
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das gesamte Reich der Welt regieren, erweist sich als nicht
zutreffend, diesmal anhand der in der bestehenden Ordnung
vorliegenden Bestiandigkeit.

Eine vierte Theorie, nach der zwel oder mehrere Gotier,
trotz gemeinsamer und jeweils die ganze Schopfung erfassen-
der Regierungsgewalt,stindig und allerorts totale Uberein-
stimmung zeigen und immer das gleiche beabsichtigen und
das gleiche bestimmen, kann da nur reine Phantasie bleiben,
denn die Existenz zweier oder mehrerer Gotter wiirde unwei-
gerlich auch bedeuten, dass diese ‘Gottheiten’ sich zumindest
in einer Hinsicht voneinander unterscheiden, und dieses Ver-
schiedensein, und sei es nur in diesem einen Punkt, wiirde
unwillkiirlich auch in eimer Unterschiedlichkeit threr Wiin-
sche und Befehie zum Ausdruck kommen.

Ursachen und Griinde und deren Funktion und Wertstellung

Der Koran besteht mit Nachdruck darauf, dass nur der
eine Gott alleiniger Gebieter und Schopfer ist. Das soll aber
nicht heissen, dass er die Existenz von Ursachen und Griin-
den und deren tatsichliche Funktion verneinen will:

“Und Gott hat vom Himmel Wasser herabkommen las-
sen und dadurch dic Erde, nachdem sie abgestorben war,
wiederbelebt.Darin liegt ¢in Zeichen fiir Leute, die héren.”

(Sure Nahl {Sure 16),Aje 65)

Aus den Worten ‘und dadurch, d.h. und damit, die Erde
{wieder) belebt” kénnen wir schliessen, dass das Vorhanden-
sein von Wasser als Grund fiir die Neubelebung des Bodens
verstanden wird.

Nach dem, was wir zum Problemkreis ‘Ursachen,
Griinde und ihre Funktion’ aus dem Koran entnehmen kén-
nen, gibt es nichts, von dem der gewaltige und wissende
Schoépfer keine Kenntnis hitte oder was ausserhalb seiner
Macht stiinde. In der der Welt von Gottes Hand zugrundege-
legien besonderen Ordnung sind jedoch einige der von Thm
erschaffenen Erscheinungen beauftragt, bestimmte Funkti-
onen bei der Entstehung wiederum anderer Erscheinungen zu
ibernehmen, wobei diese Funktionstriger sozusagen als
Seine getreuen ‘Arbeitnehmer’ untertinig thre Rolle ausfiih-
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ren, ‘Arbeitnehmer’, die thre Pflicht ohne Wenn und Aber
genau erfiillen und, ohne auch nur um eines Haares Breite von
Seiner Anordnung abzuweichen, fortwidhrend in Seiner
Befehlsgewalt stehen.

So die gewaltige Anziehungskraft der Sonne mit den
wahrhaft immensen Auswirkungen auf ihren zudem noch
weiten Einflussbereich, die jedoch in allem, was sie leistet,
lediglich der Anweisung ihres Schopfers folgt. Ebenso wie die
Zzwar in so vielem wirksame Macht der Erdanzichungskraft,
die sich aber auch nur dem Willen und Befehl des einen
Gottes beugt. Ja, sehen einige unter uns denn nicht den
zierlichen Vogel, dem des Schopfers Willen die Fahigkeit
verleiht, sich der gewaltigen Anziehungskraft der Erde entge-
genzustellen, indem er Stunden frei in der Luft verbringt?

Der Gott, der Ursachen schafft und sie auch beseitigen kann

Nach dem.was socben gesagt wurde, misst der Koran der
aus Ursachen und Folgen bestehenden Daseinsordnung
starke Kompetenz, Hochachtung und Zuverlissigkeit bei. So
ist der Mensch, dank der ihmvon Gott mitgegebenen Krifte
und seiner von Tag zu Tag zunchmenden Kenntnisse und
Hilfsmittel, zwar in der Lage, inmitten dieser Ordnung
Erstaunliches zu vollbringen, immer aber hat er die Gesetz-
missigkeiten letzterer in seinen Anstrengungen mitzubeach-
ten.Mit anderen Worten,die bestehenden Wechselbeziehun-
gen zwischen Ursache und Folge setzen der Realisierung
menschlicher Pline Grenzen, und wenn er sich nicht vergeb-
lich abmiihen will, so ist er gezwungen, in diesem gesteckten
Rahmen zu handeln.

Ja, dieses die Welt ordnende System ist machtig und
zuverliissig. Dennoch, es unterliegt dem Willen Gottes.

Fiir den Menschen und fiir die anderen Geschopfe der
Welt liefern Ursachen und Folgen den stabilen Rahmen, in
dem sie sich zu bewegen haben. Aber nicht so fiir Gott. Er
selbst kann Ursachen konstruieren. Fiir Thn haben sie nicht
im geringsten den Charakter einer Begrenzung. Im Gegenteil,
Gott, michtig und weise wie Er ist, hat sie ja erschaffen, hat
jeder eine oder mehrere besondere Eigenschaften und Wir-
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kungen verliehen, und ihnen, d.h. den Ursachen, ihre Wir-
kung wieder zu nehmen und sie zu neutralisieren, ist fiir Ihn
daher zu jedem Zeitpunkt ein leichtes.

So berichtet der Koran iiber die Ereignisse, die sich um
den Propheten Abraham (a.s.) abspielten, wie folgt:

“Sie sagten: wenn ihr etwas tun wollt, dann verbrennt
ihn {nimlich Abraham) und helft (auf diese Weise) curen
Géttern. Und Wir sagten: Feuer! Sei fiir Abraham kiihl und
unschidlich! Sie wollten eine List gegen ihn anwenden, aber
Wir bewirkten, dass sie erfolglos blieben.”

(Sure Anbiya (Sure 21),Aje 68 bis Aje 70)

Wenn tmmer Gott es fiir ndtig erachtet, so enthebt Er
das Feuer, wie hier, seiner Fihigkeit zu verbrennen. Mit einer
schlichten Anordnung. Mit derselben Befehlsgewalt und dem
gleichen Schépferwillen. mit dem Er auch diese Welt und ihre.
ordnenden Gesetzmadssigkeiten erschaffen hat.

Sind die  Menschen heute etwa nicht schon so weit,-
dass sie die von eigener Hand hergestellten, feuerentfachen-
den Bomben oder Minen durch Eingabe elektronischer
Befehle in ein entsprechendes Gerit selbst wieder entschir-
fen, um ihnen ihre Wirkung zu nehmen? Warum soll dann
Gott ausserstande sein, etwas von Ihm Erschaffenes ausser
Kraft zu setzen und seine Wirkung durch Neutralisierung
aufzuheben?

Wie sind Wunder zu erkliiren?

Angesichts des Zusammenhanges zwischen in der Mate-
rie verankerten Ursachen einerseits und andererseits Gott,
Seinem Willen und Seinen Verfiigungen werden Wunder in
den Augen des kiugen und wissenden Beobachters zu leicht
begreifbaren Ereignissen, und sie als Wahrheit zu akzeptie-
ren, bereitet ihm keinerlei Schwierigkeiten mehr.,

Dass Wunder sich ereignen kdnnen, findet in der islami-
schen Weltanschaung als Grundsatz Bestitigung. Trotzdem
besteht fur den Islam auch nicht der kleinste Widerspruch
zwischen dem Ereignis ‘Wunder’ und einer Anerkennung des
Gesetzes von der Ursichlichkeit, dennletzteres lautet ja wie
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folgt:

Keine Erscheinung kann ohne Ursache zustandekom-
men!

Wer aber hat behauptet, dass Wunder Erscheinungen
sind, die ohne Ursache auftreten? Sie haben eine Ursache und
diese ist der besondere Wille Gottes.

Genausowenig wie das Auftreten von Wundern dem
allgemeinen Grundsatz von der Ursichlichkeit aller Dinge
widerspricht oder ihn in Frage steilt, kommt es auch hinsicht-
lich der die Daseinsordnung aufbauenden einzelnen Wech-
selbezichungen von Ursache und Folge zu keiner
Unvereinbarkeit. Vielmehr bleiben deren Zuverlissigkeit
sowie ihr praktischer und wissenschaftlicher Wert unangetas-
tet bestehen. Geht es ndmlich darum, wissenschaftliche und
erfahrungsgemisse Gesetzmissigkeiten auf ihre Allgemein-
giiltigkeit hin zu priifen, wird seit jeher keiner erwarten, dass
selbige absolut und ohne Ausnahme immer gelten, und wer
sich intensiv mit den so weit entwickelten Naturwissenschaf-
ten beschiiftigt hat, der weiss, dass die Mehrzahl der als
gegeben angesehenen Gesetzmaissigkeiten von dem ‘Grund-
satz der Relativitit’ betroffen werden, d.h. nur bedingt giiltig
sind,

Ein erfahrener und besinnlicher Naturwissenschaftler
ohne falschen Stolz wird nie der Uberzeugung zum Opfer
fallen, die gefundenen Naturgesetze seien absolut und hun-
dertprozentig zuverldssig. Dies wird ihn allerdings auf der
anderen Seite natiirlich bei seinen weiterfiihrenden wissen-
schaftlichen Untersuchungen und Ubertragung der For-
schungsergebnisse auf Praxis und Technik auch nicht davon
abhalten, aus gegebenen, wenn auch relativen Gesetzmissig-
keiten Nutzen zu ziehen und sich auf sie zu stiitzen, es sei
denn, neuere Erkenntnisse der Wissenschaft erbrichten den
Nachweis fiir die Unzulissigkeit eines bestimmten naturwis-
senschaftlichen Lehrsatzes.

Auch im normalen Alltag sind sich alle dariiber einig,
dass man sich nicht hundertprozentig auf ein Hilfsmittel, z.B.
ein Beforderungsmittel verlassen kann,

So macht jeder verniinftige Mensch auf der Welt, wenn
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er verreisen will, vom Krafifahrzeug, Zug, Schiff oder Flug-
zeug, welche durch ausgebildete Mechaniker fachménnisch
fiir die Fahrt vorbereitet und von einem erfahrenen und
verantwortungsbewussten Fahrer, Steuermann oder Flug-
zeugpilot gelenkt werden, ohne viel Bedenken Gebrauch,
obwohl allen bewusst ist, dass wir uns auf keine dieser Fort-
bewegungsmaschinen mit hundertprozentiger Sicherheit ver-
lassen kénnen, denn jedes Transportmittel, selbst wenn es mit
allen Rafinessen ausgestattet und von den geschultesten,
erfahrensten und zugleich verantwortungsbewusstesten Leu-
ten startklar gemacht und gesteuert wird, kann denoch unter-
wegs einen technischen oder sonstigen Schaden erleiden und
daraufhin sogar einen schweren Unfall verursachen,

Der Mensch nimmt aber diese Haltung ein, weil er bei
der Einschitzung der wissenschaftlichen und praktischen
Zuverlissigkeit einer Gesetzmaissigkeit in der Wissenschaft,
einer natiirlichen Ursache oder eines von Menschenhand
produzierten Hilfsmittels immer von dem Normalfall und
von geldufigen Bedingungen ausgeht und nicht von der
Ausnahme. Uber letztere sieht er bei der Gesamtbeurteilung
hinweg, besonders, wenn es sich um Sonderfille handelt, die
nach statistischen Berechnungen mit einer relativ geringen
Wahrscheinlichkeit von zum Beispiel 1 zu 1000 oder noch
weniger auftreten.

Die auf Wunder beruhenden, iibernatiirlichen und nur
im extremsten Ausnahmefall auf gottliche Veranlassung hin
aufiretenden Vorkommnisse machen im Vergleich zur Masse
der normalen und auf natiirliche Weise zustandegekomme-
nen Ereignisse nur den Bruchteil von sogar weniger als ein
Millionstel aus.

Dieser Umstand verdeutlicht zusammen mit den obigen
Ausfiihrungen die Tatsache, dass ein Bekenntnis zum tat-
sichlichen Eintritt gottgewollter und von IThm befohlener
Wunder die praktische und wissenschaftliche Bedeutung und
Zuverlassigkeit des normalen Ursache- Folge- Systems nicht
im geringsten mindern.
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Nach den Ursachen forschen, jedoch von abergldubischen
Phantastereien Abstand halten

Eine der wertvollen Weisheiten, die der Koran uns hin-
sichtlich Ursachen und ihrer Bedeutung und Zuverlissigkeit
lehrt, ist die, dass wir uns bei der Suche nach Entstehungsfak-
toren und deren Wirkungsgrad nie auf unbegriindete und
illusorische Vorstellungen stiitzen sollen, sondern immer nur
auf Wissen, d.h. eindeutige, zweifelsfreic Kenntnisse, und auf
klare Beweise, nimlich nachweisbare, die Realitit aufhei-
lende, Unklarheiten bereinigende Gegebenheiten. Ein illu-
sorisches Festhalten an von der menschlichen Phantasie
zurechtgelegten, angeblich existierenden physikalischen Fak-
toren fithrt unweigerlich zur Riickstindigkeit auf wissen-
schaftlichem und industriellem Gebiet und versagt dem
Menschen manchen zusitzlichen Nutzen, den er aus der
Natur gewinnen kénnte. So erging es der Menschheit jahr-
hundertelang, was ihre Fehlanschauung in puncto Krankhei-
ten und ihrer Heilung anbelangte, Irrtiimer, die verursachten,
dass der Mensch verniinftigen Bemiihungen zur wissen-
schaftlichen Erforschung beider Erscheinungen den Riicken
kehrte, Ahnlich verhielt es sich auch mit der jeder Grundlage
entbehrenden, rein illusorischen Ansicht von dem riitselhaf-
ten Einfluss anderer Himmelskdrper, denn diese Uberzeu-
gung stellte die eigentliche Wissenschaft der Astronomie mit
ihren Sternwarten und anderen kostspieligen technischen
Anlagen in den Dienst wahrsagerischer Sterndeutung und
hinderte den Menschen in vielerlei Hinsicht an seinem
Weiterkommen.

Viel schidlicher noch ist allerdings der in der Metaphy-
sik anzutreffende Glaube an die Einflussnahme imaginérer,
der Phantasiz entsprungener Ursachen, da er den Menschen
von dem bedeutenden Grundsatz *“Touhid’, der Lehre von der
Einzigartigkeit Gottes, abbringt und ihn in die teuflische
Falle der Vielgotterei lockt. Deshalb wird in den den lrrglau-
ben an libernatiirliche Ursachen betreffenden Ajats des
Korans ganz offen und mit grosser Bestimmtheit betont, dass
wir davon absehen sollten, uns auf Vermutungen oder blosse
Annahmen zu stlitzen, gleichgiiltig welcher Art sie auch sein
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mégen. (siche Sure Al-Nadschm (Sure 53), Aje 28-123).

Stattdessen werden wir aufgefordert, immer nur von
dem, was wir wirklich wissen, auszugehen, d.h. von klaren
und unanfechtbaren Kenntnissen, Kenntnissen, zu denen wir
dank starker und uberzeugender Argumente und aufgrund
kiarer Beweise gelangt sind. (Lesen Sie hierzu Sure Baghareh
{Sure 2), Aje 111: Sure Junus(Sure 10), Aje 6&8; Sure An’am
(Sure 6), Aje 57).

Die Bedeutung des Bittgebets

Zu den Ursachen und Faktoren, die, von Gott gewollt
und geplant, unser Leben beeinflussen kdnnen, gehért auch
das Bittgebet! Doa (Bittgebet) bedeutet,dass der Mensch sich
mit seinem ganzen Sein Gott zuwendet, seine oft geheimen
Sorgen und Noéte an Thn herantrdgt, bedeutet, dass er liber
seine Wiinsche zu Thm redet und Thn um Hilfe bitte1. Natiir-
lich, Gott ist allwissend und kennt die inneren Geheimnisse
und im Herzen verborgenen Wiinsche eines jeden. Aber dhn-
lich dem Gesetz von Arbeit, Miihsal, Tatigkeit und deren
Ertrag, mit dem Er die Beziechung des Menschen zur Natur
u.a. regelt und weder dem Arbeitsscheuen einen wertvollen
Fund, noch dem Miissiggénger einen Lohn zugesteht, setzt er
in der Verbindung des Menschen zu Gott das hilfesuchende
Gebet und die Erhérung desselbigen ein:

“Und wenn dich meine Diener (d.h. die Menschen die
Mich allein verehren) nach mir fragen, (sprich:) ich bin nahe.
Ich erhére das Gebet. Ich antworte den Bitten dessen, der sich
betend an mich wendet. Sie sollten auch auf meine Aufforde-
rung horen und an mich glauben, auf dass sic den rechten
Woeg einschlagen mogen.”

(Sure Bagharch (Sure 2), Aje 186)

Jedoch taucht im Zusammenhang mit dem an Gott
gerichteten Bittgesuch des Menschen ungewollt nachste-
hende Frage auf:

Was Gott einmal entschieden hat, daran ist doch nichts
mehr zu dndern! Warum méchte Er dann,dass wir ihn betend
um Hilfe bitten? Kann sich aufgrund unseres Gebetes Sein
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Wille etwa doch &ndern?

Die Antwort auf diese Frage lautet aus der Sicht des
islamischen Weltbildes folgendermassen:

Gott ist ewig. Immerwédhrend und unabénderlich ist
auch Sein Wille.

Dieser ewige und unverinderliche Wille hat aber auf der
anderen Seite fiir einen grossen Bereich des Daseins, namlich
fir das Reich der Natur, die Entscheidung getroffen, dass
stindig neue Daseinserscheinungen auftreten, wobei bereits
vorhandene Faktoren zu ihrer Entstehung beitragen. Ein
sulcher Faktor kann in manchen Fillen auch Detn Tun sein,
ebenso wie Dein Gebet, das ja einen Teil Deines Tuns
ausmacht. Sie kdnnen unter Umstinden die Geschehnisse
beeinflussen, kénnen eine mitwirkende Rolle spielen, eine
Rolle, mit der jener Ewige Wille sie beauftragt hat.

Kurzum, Gott bleibt immer bestehen, ebenso wie Seine
Weisheit und Sein Wille. Gleichzeitig treten jedoch auch in
jedem Zeitpunkt neue Daseinserscheinungen auf, bei deren
Entstehung Du und Dein Wunsch, Dein Verhalten und Dein
hilfesuchendes Gebet manchmal mitwirken kénnen und von
Bedeutung sind.

Gib also die Hoffnung nie auf, wenn Du Dich von
Schwierigkeiten vollkommen umzingeit glaubst und lass
nicht ab von Deinen Bermiithungen. Setz Deinen Weg fort und
bitte Gott auch um Hilfe. Ob es, wie Du glaubst, kein Entrin-
nen aus Deiner bedriickenden Situation gibt, kannst Du ja
gar nicht mit Sicherheit voraussehen. Gott schafft jeden Tag
etwas Neues! Woher bist Du dann so hundertprozentig
sicher, endgiiltig gescheitert zu sein? Vielleicht schon morgen
werden Verinderungen eintreten, die Deine Lage verbessern.

Der Koran liefert zahlreiche Beispiele fiir solche entge-
gen menschlichem Erwarten neu eintretende Ereignisse. So
erlebte es Moses (a.s.) mit seiner Bitte um Hilfe (Sure Taha
(Sure 20), Aje 25 und 26) und auch Zacharias (a.s.}, der sich
seit langem einen Nachkommen wiinschte (Sure Mariam
(Sure19), Aje 1 bis 9). Bei ndherer Betrachtung dieser und
dhnlicher Beispiele wird deutlich erkennbar, dass ebenso wie
andere Faktoren auch das hilfesuchende Gebet (Dod) des
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Menschen aus der Sicht des Korans zur wirksamen Ursache
werden kann.

Mit anderen Worten hat der Schopfer aller Welten Fak-
toren wie Licht, Wirme, Elektrizitat, Anziehungskraft usw,
mit einer Rolle fiir das auf Ursachen beruhende System der
Natur bedacht und veranlasst zum Beispiel eine bestimmte
Pflanze oder eine chemische Zusammensetzung. die Heilung
einer bestimmten Krankheit herbeizufiihren. So verleiht Er
auch dem gewissen Bedingungen entsprechenden hilfesu-
chenden Gebet des Menschen eine Einwirkung darauf dass
er zur Erfiillung bestimmter Wiinsche getangt.Dieser Ein-
fluss des Betens beschriankt sich nicht nur auf psychische
Auswirkungen, obwohl dem Gebet natiirlich auch in diesem
Bereich anerkannte und bedeutende Wirkung zukommt
denn es erweckt neue Hoffnung tm Menschen und starkt
seinen Willen, riittelt viele der im menschlichen Innern
schiummernden Krafte wach und verhilft ihm zu einer Hand-
fungsfahigkeit und Aktivitit, die niemand von thm erwartet
hidtte Im Koran ist jedoch von einer viel umfassenderen
Wirkung des menschlichen Gebetes die Rede, was sich wohl
am besten mit folgenden Worten beschreiben ldsst:

Das hilfesuchende Gebet des Menschen ist aus der Sicht
des Korans fur sich eine Ursache, und seine Wirkung be-
schrankt sich nicht nur aul psvchische Effekte wie zum
Bewspiel  Kriftigung des Willens, sondern hat grosseren
Eintluss.
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“Touhid” im Gebet — Verehrung des Einzigen

Die Bedeutung des Begriffes “Touhid” — die Anbetung
des Einzigen Gottes —, die der Koran vorrangig behandelt,
ist, wie schon gesagt, die, dass wir Menschen alle nur dem
einen Gott dienen und nur Ihn verehren. Der Koran betrach-
tet dies als vollkommen logische Konsequenz der Tatsache,
dass auch nur dieser eine Gott erschafft und gebietet (d.h.
eine Folge des Touhids im Sinne von alleinigem Schaffen und
Befehlen Gottes). Wenn alles in der Welt, von ihrer Erschaf-
fung und Planung angefangen bis hin zu ihrer Organisation
und Lenkung, nachgewiesen durch nichts und niemand
anders als Gott bewerkstelligt wurde, mit anderen Worten,
wenn kein Ding und kein Geschopf von sich aus auch nur
einen Bruchteil iiber seine Zweckbestimmung in diesem
Dasein entscheiden kann, sondern nur die Rolle spielt, die
ihm vonseiten jenes grossen Rollenkreators anvertraut
wurde, - wenn sich eindeutig herausstellt, dass sdmtliche
Einfluss ausiibenden Faktoren auf der Welt wie zum Beispiel
Sonne, Mond und Sterne, Wolken, Wind und Regen, Gewit-
ter, Boden, Gewisser, die Engel, die Dschinn und und...
Seiner Macht unterstehen und nur Seine [hm bis ins kleinste
gehorchende Bedienstete sind-was hat es da noch Sinn, sie
oder ihre Gdétzenbilder und - Figuren anzubeten und zu
preisen?

“Ihr Menschen! Dienet eurem Herrn, der euch und die-
jenigen, die vor euch lebten, geschaffen hat! Vielleicht werdet
ihr gottesfiirchtig werden. Er, der unter euren Fiissen die
Erde ausgebreitet hat und iitber euch den Himmelbaute,und
der vom Himmel Wasser herabkommen liess und dadurch,
euch zum Unterhalt, Friichte hervorbrachte. Jetzt wisst ihr
dariiber Bescheid. Stellt daher keine Gétter an Gottes Seite.™

(Sure Baghareh (Sure 2), Aje 21 und 22)

“Sie halten die Dschinn fiir Teilhaber Gottes, wo er sie
doch erschaffen hat, und sie haben IThm in (ihrem) Unver-
stand Sohne und Tochter angedichtet- gepriesen und erha-
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ben sei Er liber das, was sie Ihm nachsagen. Schépfer der
Himmel und der Erde! Er, der keine Gefdhrtin hat, woher
sollte Er ein Kind haben? Er hat alles erschaffen und weiss
alles. Das ist Gott, euer Herr. Es gibt keinen Gott ausser Ihm,
dem Schopfer aller Dinge. So betet also Ihn an, der iiber alle
Dinge waltet.”
(Sure An’am (Sure 6), Aje 100 bis 102)
“Und zu Seinen Zeichen gehéren Tag und Nacht, die
Sonne und der Mond. Thr diirft euch weder vor der Sconne,
noch vor dem Mond anbetend niederwerfen. Werft euch
(vielmehr) vor Gott nieder, der sie erschaffen hat.”
(Sure Foselat (Sure 41), Aje 37)
“Und unter den Menschen gibt es welche, die andere
Dinge oder Geschdpfe als gleichwertig mit Gott betrachten
und ihnen dieselbe Liebe erweisen wie Thm. Die Gliubigen
jedoch lieben Gott viel mehr...”
(Sure Baghareh (Sure 2), Aje 165)
Auch was unsere Wiinsche angeht, so steht es nur Gott
zu, verehrt und gepriesen zu werden, denn nur Er kann sie
wirklich erfiillen.
“Sag: Sollen wir statt Gott etwas anbeten, das uns weder
niitzt noch schadet?”
(Sure An’am (Sure 2), Aje 71)
Die Anbetung kann auch dort nur Gott gebiihren, wo
sich das Unvollkommene selbstvergessen und mit leiden-
schaftlicher Liebe der Grésse, Reinheit und Schonheit des
Vollkommenen hingibt, denn niemand ausser Thm ist solch
einer leidenschaftlichen Liebe wiirdig,

Gehorsam und Ergebenheit ausschliesslich dem einen Gott
gegeniiber (einer der wertvollen Aspekte des islamischen Ein-
gottglaubens, der entscheidenen Einfluss auf die Gestaltung
der Wirtschafts - und Gesellschaftsordnung eines islamischen
Staates nimmt. Auf seine einzelnen Auswirkungen im Leben
des Menschen wird hier aber nicht niher eingegangen, son-
dern im Besonderen in den Kapiteln iiber die Ordnung der
Gesellschaft, Wirtschaft und Erzichung im Islam
gesprochen).
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Der Koran unterscheidet zwei Arten von Gehorsam:
1. Menschlicher Gehorsam gepaart mit bedingungsloser
Treue und Ergebenheit im Hinblick auf das, was ihm gesagt
wird.

Nach der koranischen Lehre vom *“Touhid” - dem Wis-

sen von dem einen Gott-ist diese in Wahrheit “Ergebenheit”
darstellende Form des Gehorsams nur fir Gott bestimmt,
und kein anderes Wesen verdient es, dass man ihm in derarti-
ger Weise gehorcht,
2. Den Personlichkeiten, die rechtméssig Fiihrungsbefug-
nisse liber uns innehaben, Gehorsam leisten, wenn immer
unser eigenes oder das Allgemeinwohl die Befolgung ihrer
Anordnungen erfordert: So zum Beispiel Gehorsam gegenii-
ber dem Propheten und denl2 Imamen,ebensodenen gegen-
iiber, die auf Befehl derselben oder aufgrund der geltenden
Bestimmungen fiir die Zeit, in der der unter den Menschen
lebende 12. Imam - bis zu einem gottgewollten Zeitpunkt-
unerkannt bleibt, das Amt eines religitsen Fiihrers und Ober-
hauptes bekleiden.

Diese Art des Gehorchens wird automatisch beschriankt,
und zwar auf den gesetzlichen Rahmen, den Gott uns Men-
schen steckt. So diirfen wir einen von den genannten Fiih-
rungskriften erlassenen Befehl nur unter der Bedingung
befolgen, dass er den von Gott erlassenen Gesetzen und
Seiner Gerechtigkeit entspricht und die Grenzen derselben
nicht iiberschreitet (was den Propheten und die 12 Imame
betrifft, so liefert der anerkannte Glaube an deren Makello-
sigkeit ausreichend Garantie dafiir, dass diese Bedingung
erfiillt wird). Wir, d.h. die Befehlsempfinger, sind daher
verpflichet, jede erfolgte Anordnung zu Uberpriifen, ob sie
obige Voraussetzung erfiillt. Tut sie dies allerdings nicht und
erweist sie sich als im Widerspruch mit dem Gesetz und der
Gerechtigkeit Gottes stehend, so diirfen wir sie nicht
ausfiihren!

“Niemandem gehorcht, wenn dies Ungehorsam gegenii-
ber Gott bedeuten wiirde!”

In keinem Fall hat daher diese zweite Art des Gehorsams
dem Wesen nach mit bedingungsloser Ergebenheit und Kapi-
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tulation zu tun, denn sie ist nicht absolut, sondern nur
beschrinkt.

Der soziale Aspekt des “Touhid” — Verzicht auf unange-
brachte, in den Reihen der nur an den einen Gott glaubenden
Menschen Zwietracht schiirende Auseinandersetzungen.

Menschliche Ergebenheit und Gehorsam gegeniiber nur
dem einen Gott bewirkt u.a., dass die Gottesglaubigen sich,
wenn immer religitse Probleme oder gottliche Dinge zur
Debatte anstehen, alle dem Befehl Gottes und Seiner Offen-
barung beugen und in dieser Hinsicht auf personlichen
Geschmack und Meinungsiausserungen verzichten, so dass
ihre Einheit und ihr Miteinander-Verbundensein bewahrt,
und sie selbst von dem Ubel einer Spaltung in religitse Grup-
pierungen verschont bleiben.

Der Koran sagt in diesem Zusammenhang folgendes:

“Es sollen die Anhinger des Evangeliums nach dem
richten. was Gott darin offenbart hat, und die nicht nach dem
richten, was Gott zu ihnen herabgesandt hat, genau die sind
die Frevler. Wir haben diese Schrift (Koran) zu Recht (mit
der Wahrheit) zu Dir hinabgesandt, damit sie zum einen
bestitige, was von der Schrift vor ihr da war und herrschte.
Entscheide Du nun zwischen ithnen nach dem, was Gott
herabgesandt hat, und ergreife angesichts der Wahrheit, die
zu dir gekommen ist, nicht fiir ihre Neigungen (der Frevler)
Partei...

Richte zwischen ihnen nach dem, was Gott herabge-
sandt hat, folge nicht ihren Neigungen, sondern hiite dich vor
ihnen, damit sie dich nicht etwa tduschen und dich von einem
Teil dessen, was Gott dir (an Offenbarung) herabgesandt hat,
abhalten, und wenn sie sich von dir abwenden, dann musst du
wissen, dass Gott sie wegen einiger ihter Siinden bestrafen
wird. Die meisten von ihnen sind Frevler.”

(Sure Ma’edah{(Sure 5), Aje 47 bis 49)

In diesen Ajats schldgt der Koran eine sehr einfache und
einleuchtende Mdéglichkeit zur Verhiitung der wahrhaft
unangebrachten Streitigkeiten unter den Anhéngern gottli-
cher Offenbarungen vor, damit bei Verwirklichune dieses



Losungsvorschlages alle, die von Gott und dem Weg, den
ihnen die Propheten gewiesen haben, iiberzeugt sind, das
fanatische Gezink und Streiten beiseitestellen, und damit
jeder einzelne und jede Gemeinschaft, gestiitzt auf die gottli-
che Offenbarung, eilends gute Taten und das Rechte anstre-
ben, alle Gliubigen gottlicher Offenbarung miteinander
wetteifern, Gutes zu tun, und dieser Wettkampf an die Stelle
der unniitzen und Verwirrung stiftenden Streitigkeiten trete.

Dies scheint auch wirklich der einzige Weg zu sein, um
das richtige Gefiihl der Zusammengehdrigkeit und Verbun-
denheit zwischen den Anhéngern der verschiedenen gottli-
chen Offenbarungen (Thora, Evangelium, Koran)
herzustellen, und wird diese Mdglichkeit ignoriert, so fallen
oft schon die Anhinger des gleichen Propheten und der
gleichen Schrift iibereinander her, verwandeln die so klare
géttliche Lehre von dem rechten Weg in ein
uniiberschaubares, kompliziertes Kniuel, so dass der Streit
um diese und jene Interpretation der Schrift, um die eine oder
andere Religion, sie hinschleppt auf den Kampfplatz de:
Zankes, auf ein Schlachtfeld, auf dem die Gefahr herrscht,
verdorben zu werden und dass Tatsachen verdunkeln, und
somit letzten Endes von jener strahlenden, ersehnten
Helligkeit goéttlicher Offenbarungslehre nur noch ein
schwaches Flimmern iibrigbleibt.

Aus diesem Grund werden solche zinkischen Gefechte
vonseiten des Koran, aus dessen Sicht die Verehrung nur des
einen Gottes die Achse menschlichen, im Rahmen gottlicher
Bestimmungen sich bewegenden Handelns und Denkens ist,
sehr entschieden als Fehlentwicklung bezeichnet, die von
dem allumfassenden Touhid - Wissen wegfiihrt. Was die
Gegeniiberstellung religioser Meinungen und -Auslegungen
betrifft, befiirwortet der Koran lediglich solche Diskussi-
onen, die, rein von Zwist und selbstgefilliger, fanatischer
Streiterei, die Tatsachen kldren helfen. Jede andere Art von
Auseinandersetzung jedoch lehnt er ab und betrachtet sie als
Zeichen der “Selbstverehrung”. Und Selbstverehrung steht
zweifelsohne im Widerspruch zur Gottesverehrung und
behindert erheblich den “Touhid-Glauben” in der sozialen
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Ordnung des auf pgéttlicher Offenbarung beruhenden
Gesellschaftssystems,
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DIE AUF DEM GLAUBEN AN
GOTT BERUHENDE
WELTANSCHAUUNG
HINSICHTLICH IHRER
AUSWIRKUNGEN AUF DAS
LEBEN DES MENSCHEN UND IM
VERGLEICH ZUR MATERIALIS-
TISCHEN DENKWEISE







Der Materialismus sieht nur die mit den Sinnesorganen
erfassbare, die materielle und natiirliche Seite der Welt und
des Menschen, und nicht mehr.

Von einem iiber dieser Welt stehenden Schopfer, Ver-
walter und Organisator will er nichts wissen. Auch die
Bediirfnisse der Gesellschaft und die Ausmasse menschiichen
Daseins beschrinkt er durch die Grenzen dessen, was jeweils
die Natur erfordert.

Die Existenz des Menschen betrachtet er als eingeengt in
den Rahmen des Lebens, das sich auf dieser Welt vollzieht.

Die materiell ausgerichtete Weltanschauung kennt
daher weder eine mitVerstand ausgestattete, befehlshabende
Macht, die die Welt entstehen und funktionieren Visst, noch
andere menschliche Bediirfnisse und Neigungen als die des
stofflichen Lebens, und nach ihrer Ansicht gibt es keine
andere Welt, die auf das hiesige Dasein folgen wiirde,

Auch wenn sie fiir den Menschen Ziele und Programme
fiir dessen Leben bereithilt, so sind diesen die gleichen Gren-
zen gesteckt.

Die religitse Weltanschauung hingegen betrachtet einen
weisen und michtigen, wachsamen, allessehenden und alles-
horenden Gott als Herrscher iiber die natiirlichen Faktoren
und Zusammenhiinge. Sie kennt die Welt als das Reich einer
aufgrund von Allwissen und Wohlwollen gefiihrten Befehls-
habung, bestitigt aber gleichzeitig auch aile bestehenden
Naturgesetze und die vorhandene Daseinsordnung.
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Aus 1hrer Sicht gesehen wird jedoch uber Ursachen und
Gesetze verfligt, und zwar durch den Willen Gottes. Simtli-
che von der Wissenschaft erkannten Regeln der Natur und
alle ihre Mechanismen entstammen dem kreativen Entwurf
Gottes und Seinem Schopfungsakt. Sie sind das Werk eines
Gottes, der zugleich auch dem Quell der Gnade und des
Erbarmens, der Weisheit, Liebe und der Gerechtigkeit
entspricht.

Der zur Gott-Erkenntnis gelangte Mensch sieht sich
somit von einer Welt umgeben, die wissentlich gelenkt wird
und auf géttlicher Gerechtigkeit beruht. Er empfindet die
Schopfung nicht als lichtloses, blindes Vor-sich-hin-
existieren und ohne Ziel. Fiir ihn ist sie angefiillt mit Weis-
heit. Er spiirt mit Hilfe seiner Uberzeugung die Existenz des
beschirmenden Gottes an seiner Seite.

Welch sicherer Riickhalt fiir die eigenen Krifte!

Welch ein Quell der Energie, Anstoss zur Bewegung und
michtiger Helfer, der inspiriert und neue Wege &ffnet!

Die auf Gott beruhende Weltanschauung bekennt sich
einerseits zur Existenz natirlicher materieller Bediirfnisse
und der Notwendigkeit ihrer Befriedigung, gleichzeitig aber
widmet sie sich auch den nicht-stofftichen Seiten des
Menschen.

Sie bezicht immaterielle Dimensionen mit ein, wie
immer weiter vorwirtsstrebende Seelengrésse, Gerech-
tigkeits - und Wahrheitsliebe, Hang zur Vollkommenbheit,
inneres Biindnis mit allem Makellosen und Tugendhaften,
Zuneigung, Liebe, Befreiung, Opferberettschaft und auch
Menschlichkeit. Genau die Dinge, deren Fehlen einen deut-
lich spiirbaren Leerraum in der heutigen Zeit hinterlisst, ein
Vakuum, das die Menschen in der jetzigen Industriegesell-
schaft nur zu gut empfinden, der Mangel an etwas, wonach es
allen, wie man bemerkt hat, aus tiefer Seele diirstet,

Jedoch bleiben eventuelle Versuche, diesen Durst zu
stillen und in Form von moderner westlich gefarbter Mystik
dem Leben mehr Farbe und Wiirze zu geben, oberflachlich.

Wohlgemerkt besteht die religidse Weltanschauung
andererseits nicht nur aus Immateriellern, aus Gnosis und
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charakterlichen Notwendigkeiten. Vielmehr widmet sie dem
Menschen in jeder Beziehung ihre volle Aufmerksamkeit, ob
es sich nun um von ihm bendtigte materielle Dinge handelt
oder um Bediirfnisse, die seine geistige und seelische Natur
verlangen.

Kurzum, wie ein Fluss nimmt sie ihn mit in die Richtung
seiner allseitigen Vervollkommnung,.

Das Leben ist iiberdimensional und besteht ans zwei Stufen

In dem auf Gott basierenden Weltbild wird das Leben
des Menschen als unbegrenzt und immerwihrend betrachtet
und beschrinkt sich nicht etwa auf die wenigen Jahre, die wir
uns in dieser Welt aufhalten. Mit Nachdruck wird dem Men-
schen beigebracht: Du existierst ewig! Wenn Du stirbst, wirst
Du nicht zunichte! Nein, Du beginnst Dein Leben in einer
anderen Welt wieder von neuem. In jener Welt wird alles viel
unvermischter und reiner sein und in stirkeren und grosseren
Ausmassen in Erscheinung treten. Die Freuden und Geniisse
erreichen dort ihren Hohepunkt, werden reich und
unverginglich. Aber auch Qualen nehmen ihr Hochstmass
an Heftigkeit an, und Entbehrungen werden in ihrem
Maximum gipfeln. (In dem Kapitel “Gerechtigkeit und
Auferstehung’ werden wir dariiber separat sprechen).

0, Du Mensch, der Du von Anfang an - mehr als an alles
andere - an Deine eigenen Vorteile denkst - der Du immer
darauf aus warst, Dich in Sicherheit zu bringen vor Armut,
Schmerz und Miihen und Dich bemiihtest, zu Gliick und
Freuden zu gelangen. Sei Dir bewusst, dass dies Freud und
Leid, dies Wohl und Ubel und jeder irdische Genuss, jedes
irdische Missgeschick und Ungliick im Anschluss an Dein
Leben mit viel stirkerer Intensitit und ganz anderen und
grosseren Dimensionen auf Dich zukommen werden.

Du selbst bist es, der diese Zukunft schon jetzt bis ins
kleinste bestimmt, denn sie ist nichts anderes als das Ergebnis
Deiner Taten auf dieser Welt.

Der besonnene Mensch denkt immer auch an das Endre-
sultat seines Verhaltens. Sein Handeln geschieht wohliiber-
legt und dient einem Ziel. Unabdingbare Voraussetzung ist
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daher, dass er weiss, wohin sein Tun fiihrt. Sofort wiirde er
seine Marschrichtung einer Uberpriifung unterziehen, sotlte
er feststellen, dass eine bestimmte, von ihm praktizierte Ver-
haltensweise ihn nicht nur nicht vor Entbehrungen rettet,
sondern, im Gegenteil, ihn gerade in Armut und Not geraten
lasst, oder eine Handlung nicht nur keinen Gewinn bringt,
sondern ihm sogar peinvollen Schaden bereiten wird.

Und als Schlussfolgerung:

Der Mensch in dem von Gott ausgehenden Weltbild
wird nie zum Sklaven und Gefangenen seines materiell
begrenzten Lebensbereiches, sondern sein Ziel, ndmlich Gott
und der Dienst an der Menschheit, 1asst ihn daritber
hinausstreben.

Bei ihm kreisen die Gedanken nicht nur um materielle
und korperliche Bedirfnisse und Neigungen. Er denkt
zusiitzlich auch an Dinge, die er seelisch und geistig bendtigt.

Zudem gilt seine Aufmerksamkeit nicht nur dem, was er
im hiesigen Leben braucht und was sich aus seinen guten und
schlechten Taten auf Erden als Folge ergibt. Vielmehr strebt
er neben hiesigem Gliick auch nach der Seligkeit in der
anderen Welt. Andererseits sucht er nicht nur dem irdischen
Elend und Ungliick zu entkommen, sondern auch dem in
jenem zweiten Lebensabschnitt.

Ja, dies sind die Grundlagen, von denen die auf Gott
gerichtete Weltanschauung ausgeht, wenn sie den Menschen
in Bewegung setzt und mit sich zieht.

Wie wirkt sich die religidse Uberzeugung des Menschen auf sein
Handeln und seine Seele aus?

In der Obhut eines festen Glaubens an Gott geborgen zu
sein, verletht dem Menschen das Gefiihl starken inneren
Haltes und verursacht, dass seine guten Taten mit mehr.
Reinheit und ehrlicherer Absicht als sonst geschehen.

So verfolgt er sein Ziel-sich dabei aber zur Duckmdiuse-
rei und Bettelei oder zum Schmeicheln verleiten zu lassen,
liegt thm fern, und auch dann nicht geriit er ins Schwanken,
wenn die Bemiihung, dieses Ziel zu erreichen, thm Unan-
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nehmlichkeiten und Schwierigkeiten bereitet oder ihn um die
Nutzniessung bestimmter Vorteile bringen sollte.

Die anderen liebt er wie sein eigenes Leben und was ihn
sorgt, ist das Wohiergehen der gesamten Menschheit und
nicht nur Einzelner oder seiner selbst. Zu allen Gleichgesinn-
ten verbindet ihn ein starkes Gefiihl der Zusammengehorig-
keit. Der Gedanke, zur Rettung der menschlichen
Gesellschaft irgendwie beitragen zu kdnnen und dem Wohl
der anderen zu dienen, bereitet ihm innerlich grosse Freude.

Er weiss sich fest versunken in die Anstrengung, dem
Ziel, das Gott thm gewiesen hat, ndherzuriicken, und es
widerstrebt ihm, den Selbstsiichtigen, den Heuchlern und
Gewinnsiichtigen Gesellschaft zu leisten. Er kénnte es diesen
Leuten nie gleich tun oder zulassen, dass sein persdnliches
Schaffen auf irgendeine Weise ihren Vorteilen dienlich
wiirde.

Ehrlichkeit und Bestimmtheit, Grossmut und Nachsicht
des gottesgliubigen Menschen nehmen stiindig zu, wachsen
infolge der eben beschriebenen Umsténde.

Jawohi! Der gottesfiirchtige und seinem Glaubensbe-
kenntnis treue Mensch sorgt sich gedanklich an erster Stelle
um das Wohl und die Rettung aller Menschen und bringt
besonders in dieser Hinsicht persénliche Opfer. Diese Ein-
stellung riihrt daher, dass er die bedeutende Auswirkung in
jener anderen Welt im Auge behilt, die schon jede seiner
unbedeutenden positiven Handlungen zur Folge hat, Aus-
sichten, die immer wieder seine Hoffnung stiarken.

Ebenso weiss er, dass auch das irdische Dasein einer
Ordnung gehorcht, in der u.a. jedes Tun eine Wirkung
auslost.

Selbst wenn es so weit kidme, dass er der Verfolgung
seines Zieles zuliebe sein Leben lassen miisste, so wiirde er
sich dennoch nicht als um seinen Lohn betrogen fiihlen, denn
mit dem Tod erlangt er alles, wonach er sich je gesehnt hat.
Mit dem Tode wird er lebendig, wird selig, und sein Gewinn
wird ihm zuteil.

Gibt er Geld aus zur Befreiung der Menschheit, geht ihm
nichts verloren, im Gegenteil, er gewinnt dazu, sehr viel
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sogar, denn zum einen hat er etwas getan, was seine Uberzeu-
gung veriangte und was er sich wiinschte, zum anderen darf er
Zeuge des Resultates sein, dass seine Spende bringt: Dieser
Dienst am Allgemeinwohl wird auf seine Weise auch zur
Genesung der menschlichen Gesellschaft beitragen, und eine
gesunde, wohl geregelte Gesellschaft bringt auch ihm selbst
wiederum mehr Vorteile.

Uberhaupt, immer wenn ein solcher Mensch Energie
oder Gedanken, geistige oder kérperliche Anstrengungen
positiv und aus persénlichen Grundsitzen fiir den Weg, den
Gott uns gewiesen hat, und fiir die Erl6sung der Menschheit
aufwendet, und sei es nur zum Teil....

und wenn immer sein Geschriebenes oder eine andere
von ihm ergriffene Massnahme diesem Zwecke gilt,...

ja selbst dann, wenn es sich um die Spende auch nur einer
geringwertigen Geldmiinze wie einer Drachme handelt,...

in jedem Falle bewirkt seine Leistung Konstruktives,
stirkt zo Recht seine Hoffnung auf die Zukunft und hilft ihm,
auf seinem Glaubensweg und auch sonst weiterzukommen.

Kurzum, sein Beitrag bedeutet stets ein Gewinn fiir ihn,
nicht nur in dieser, sondern auch in der anderen Welt.

Zu guter Letzt sollten wir nun eine solche Persdnlichkeit
zum Vergleich neben einen selbstsiichtigen Menschen stellen,
neben jemanden, der nur an seine Vorteile denkt und dessen
Blickfeld begrenzt ist auf die Materie, das Natiirliche und den
eigenen Gewinn.

Was wiirde sich wohl unter dem Schlussstrich einer
solchen Gegeniiberstetlung fiir uns ergeben?

Welche Art von Menschen braucht denn die Gesell-
schaft, um sich allseitig und positiv weiterentwickeln zu
kénnen?

Braucht sie Leute, die sich selbst sehen? Oder solche, die
auch Gott schen? Braucht sie Individuen, die lediglich auf
ihre eigenen Vorteile aus sind, oder Menschen, die zu Gott
hinstreben méchten?
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PROPHETEN - FUHRER DER
MENSCHHEIT IN GOTTES -
AUFTRAG







Die Menschheit kann sich einer ganzen Reihe grosser
und auserwihlter Midnner erfreuen, deren Leben, Worte und
Werke hervorragende Beispiele fiir die zur Ewigkeit beste-
henden Verbindung des Menschen liefern und zudem exem-
plarisch zeigen, wie sich diese Relation gestalterisch auf
Wissen und Handeln eines Menschen, auswirkt.

Gemeint sind die Propheten. Sie besitzen die Fihigkeit,
unmittelbar aus der jenseitigen Welt des Ewigen Botschaften
zu empfangen. Diese Botschaften nennen wir Offenbarun-
gen. Sie sind vollkommen klar und eindeutig und werfen
Licht auf das Unbekannte der Realitiit . Sie rufen eine
Erleuchtung in den Propheten hervor. Eine Erleuchtung, die
ihr ganzes Sein durchdringt und ihnen Tatsachen, die uns
Durchschnittsmenschen verborgen bleiben, so erkennbar
und deutlich werden lassen, als kénnten sie sie mit den eige-
nen Augen erblicken. Es ist, als seien Instrumente in den Leib
der Menschheit hineinplaziert worden, Geriite mit weitrei-
chendem Empfangsbereich, die die so klaren und erleuchten-
den, nur fiir sie hdr-und sichtbar gewordenen Mitteilungen
wie Fernseh-und Rundfunksendungen aufnehmen kénnen.
Diese Empfiinger, ndmlich die Propheten, sollen iiber die
Wirklichkeit aufgeklart werden, d.h. sie erhaiten Prophezei-
ungen und sollen selbige auf Veranlassung Gottes hin an die
anderen Menschen weiterleiten, mit anderen Worten, eine

Mission verbreiten. o
Der erste, auf dessen Personlichkeit und Denkweise sich
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die empfangene Kunde auswirkt, ist immer der Prophet
selbst, eine Wirkung, die tief greift und erstaunliche
Ausmasse annimmt. Diese Erweckung vermag Geist und
Seele des Propheten wahrhaft aufzuwiihlen. Sie ruft ihn zum
inneren Aufstand auf. Schiirt die in ihm schlummernden
Fihigkeiten zur Herbeifithrung einer gewaltigen seelisch-
geistigen Revolution. Eine Revolution der konstruktiven und
effektiven Verdnderungen. Eine Revolution, die sich durch
von Gott beauftragte Mittelminner, die Propheten, auch auf
deren soziale Umgebung ausdehnt und gesellschaftliche
Umgestaltungen ins Leben ruft.

Was die Propheten von uns unterscheidet

Propheten sind vorbildliche Menschen. Die Offenbarun-
gen stellen eine Verbindung her zwischen ihnen und dem
Ursprung des Daseins, Folgende besondere Privilegien und
Eigenschaften zeichnen diese Minner aus;

1, Die Fahigkeit, Wunder zu bewirken

Jeder Prophet, den Gott der Menschheit schickt, wird
ausgestattet mit ciner%jﬂbematﬁrlichen Kraft, einer Edhigkeit,
die es ihm ermdglicht, mit géttlicher Zustimmung ein oder
auch mehrere, iiber normale Menschenkrifte hinausgehende
Werke zu vollbringen, und diese Werke zeigen, dass ihm,
nimlich dem Gottgesandten, ein wenig von jener libernattir-
lichen gottlichen Macht zuteil wurde, und sie zeugen von der
Rechtmiissigkeit seiner Aufforderung zum Glauben und von
der himmiischen Herkunft dessen, was er sagt. Die ausserge-
wéhnlichen Taten, die die Propheten als Nachweis fiir die
Aufrichtigkeit ihrer Verlautbarungen zustandebringen,
bezeichnet der Koran ais Aje, d.h. Hinweis oder Zeichen.
Zeichen nimlich fiir das Prophetentum ihrer Uberbringer.
Wihrenddessen sprechen die Gelehrten des Islams von soge-
nannten Wundern, da es sich um Dinge handelt, zu deren
Bewerkstelligung kein anderes menschliches Wesen in der
Lage ist.

Der Heilige Koran berichtet, dass die Menschheit stets
Zeichen und Wunder von dem Propheten ihrer Zeit fordert.

102



Und jeder Prophet ging auf diese sehr naheliegende und
verniinftige Bitte ein, zumal  sie immer auch von Leuten
herangetragen wurde, die weder krankhaft waren, noch
eigensiichtige Absichten hegten,und es existiefte ja auch der-
zeit im Grunde kein anderer Weg als dieser, uxix begreiflich zu
machen, dass der Prophet auch wirklich ein solcher sei.
Verlangte man jedoch Wunder zwecks Erfiillung per-
sOnlicher materieller Vorteile uad nicht, weil man die Wahr-
heit herausfinden wollte, so reagierten die von Gott
gesandten Minner immer mit einer Absage, wie in den Fiil-
len, in denen gewisse Leute mit dem Vorschlag eines Tausch-
handels ein Geschift mit den Propheten in die Wege zu leiten
gedachten und z.B. forderten, er solle das Wunder vollbrin-
gen, ihnen einen Berg aus Gold zu verschaffen, damit sie ohne
Miihen zu Reichtum gelingen, und als Ausgleich wiirden sie
des Propheten Aufforderung zum Glauben akzeptieren.

2. Fehlerlosigkeit

Fehlerlosigkeit bedeutet frei sein von Stinde und Irrtum.
Propheten sind es, die weder Siindhaftes tun, noch, was die
Erfiillung ihrer Mission betrifft, einer Tiuschung zum Opfer
fallen oder einen Fehler begehen konnten. Sie stehen jenseits
von geistigen und moralischen Fehltritten, was ihnen ein
Maximum an Vertrauenswiirdigkeit verleiht.

Lassen Sie uns nunmehr sehen, in welcher Form sich die
Makellosigkeit der Propheten gestaltet:

Ob es wohl z.B. denkbar wire, dass sich jedes Mal im
rechten Augenblick ein unsichtbarer géttlicher Bote einstellt,
um die Propheten eiligst von einem Irrtum oder einer Siinde
abzuhalten, die sie gerade begehen wollen?

Womdéglich sind diese Menschen aber auch von Natur
aus innerlich so veranlagt und geschaffen, dass sie gar nicht
erst die Moglichkeit haben zu siindigen oder sich zu irren, so
dhnlich wie die Engel, die sich nicht der Unzucht schuldig
machen konnen, da ihnen der Geschlechtstrieb fehlt, oder
auch wie Rechenmaschinen, die deshalb keinen Fehler
machen, weil sie weder Gefiihle noch Verstand besitzen.

Oder aber die Besonderheit der Propheten, weder Siin-
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den noch Irrtiimer zu begehen, wurzelt in deren Denkweise
und beruht auf einem Héchstmass an Glauben und innerer
Gewissheit.

Nach unserer Meinung trifft die anfangs schon angedeu-
‘tete dritte Art der Makellosigkeit als einzige auf die Prophe-
ten zu. Der Mensch ist ein Wesen, welches zwischen
Alternativen entscheiden kann, Bei der Auswahl einer
bestimmten Handlungs- oder Verhaltensweise ldsst er sich
von deren ihm bekannten potentiellen Nutzen oder Schaden,
von wohlwollenden oder baswilligen Absichten leiten. Wel-
che Alternative er letzten Endes aussucht, hingt demnach
entscheidend von seinem Wissen ab und davon, inwieweit er
die gegebene Situation kennt.

Ein normaler Mensch wiirde sich nie fiir ein Tun oder
Lassen entscheiden, das nach dem, was er beurteilen kann
oder weiss, in keinerlei Hinsicht niitzlich oder sogar nachtei-’
lig oder schidlichist,und so gibt es wohl kaum einen verniinf-
tigen lebenswilligen Menschen, der sich jemals absichtlich
z.B. vom Berg ins Tal stiirzen wiirde oder tédliches Gift zu
sich ndhme,

Den Konsequenzen menschlicher Siindhaftigkeit wird in
unterschiedlichem Masse Beachtung geschenkt, und nicht
alle sind gleichviel von religidsen Dingen iiberzeugt. Je stir-
ker jemand glaubt und je mehr er sich der schiadlichen Aus-
wirkungen von Siinden bewusst wird, desto besser kann er
sich ilirer enthalten. In unserer eigenen Umgebung gibt es
nicht wenig Menschen, die wirklich fromm sind, d.h. Men-
schen, denen es zur “*Angewohnheit” geworden ist, Gott zu
fiirchten und nicht zu siindigen. Sollte jemand einer solchen
uns bekannten Personlichkeit eine iible Missetat anhingen
wollen, so wiirden wir uns heftig gegen diese Behauptung
wehren und sie als ein Ding der Unmdglichkeit bezeichnen.

Die Wahrscheinlichkeit dafiir, dass ein Mensch sich der
Sitnden schuldig macht, sinkt, je mehr sein Grad an Uberzeu-
gung steigt, und je mehr es ihm zur Gewohnheit wird, fromm
zd sein, Dort, wo der Glaube eines Menschen die Stufe voll-
kommener Gewissheit erreicht hat, und dort, wo ihm beim
Gedanken, eine Siinde zu begehen, sofort bildhaft die Vor-
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stellung in den Sinn kommt, dass er sich damit eigenhiindig so
viel wie in den Abgrund stiirzt oder einen Becher mit tédli-
chem Gift leert, ja, dort und in diesem Falle wird die Wahr-
scheinlichkeit eines moralischen Fehltrittes gleich null, d.h.
ein solcher Mensch wiirde sich niemals eciner Siinde
zuwenden, und wir wiirden ihn als “‘rein von Si{inden”
bezeichnen.

Vervollkommnung des Glaubens und Intensitit der
Frommigkeit und Gottesfurcht bilden demnach die Fakto-
ren, die zur moralischen Makellosigkeit fiihren. Sie sind es,
die ein Mensch bendtigt, um vor Siinden geschiitzt und rein
zu bleiben, und nicht etwa irgendeine aussenstehende Kraft,
die ihn gewaltsam davon abhilt zu siindigen. Die Vorstel-
lung, dass dieser Mensch so geschaffen und innerlich veran-
lagt sein miisse, dass er iiberhaupt kein Interesse verspiirt,
etwas Siindiges zu begehen, eriibrigt sich ebenso. Wie knnte
auch bei einem Menschen, der von Natur aus nichts Schlech-
tes tun kann, oder dem sich bei jedemVersuch zu siindigen,
eine gewaltsame Macht in den Weg stellt, von Vervollkomm-
nung die Rede sein, wenn er nichts Schiindliches begeht? Er
wire wie jemand, der, hinter Gefdngnisgitter gesperrt, nicht
mehr in der Lage ist zu stehlen, Ist es denn sinnvoll —
angesichts der Tatsache, dass ein solcher Mensch keinen
Diebstahl begeht —, auf seine Ehrlichkeit und charakterliche
Vervollkommnung zu schliessen oder darauf, dass man ihm
unbesehen etwas zur Aufbewahrung anvertrauven darf?

Dies waren einige Worte zur Makellosigkeit der Prophe-
ten in moralischer Hinsicht. Wie aber verhiilt es sich mit der
Tatsache, dass sie auch rein von geistigen Fehlern sind? —
Auch dieser Aspekt prophetischer Fehlerlosigkeit beruht auf
ihrem Scharfsinn. Fehiurteile werden dort begangen, wo dem
Menschen der Blick auf die vollstindige objektive Realitiit
verwehrt bleibt, und er die wahren Gegebenheiten
ausschliesslich durch geistige Abwigungen mit mehr oder
weniger gutem Erfolg zu erkennen versucht. Ja, und bei
diesen Berechnungen unterlduft ihm eben ab und zu ein
Irrtum. Sollte jemand aber auf besondere Weise zur
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Erkenntnis der Realitidt befdhigt sein und direkt mit der
reinen Wahrheit in Verbindung stehen, so verliert die
Vorstellung, er kodnne sich in seinem Wort und Werk
tauschen und irren, offenschtlich ihre ganze Bedeutung.

Genauso verhilt es sich mit den Propheten in Hinblick
auf die gottliche Botschaft, die ihnen erteilt wird. Sie stehen
innerlich in unmittelbarem Kontakt zur -eigentlichen
Daseinswirklichkeit, und da Irrtiimer und Versehen keinen
Zugang in die wahre Realitiit finden, kann auch dem Prophe-
ten beim unverschleierten, direkten Anblick derselben kein
Fehler mehr unterlaufen.

Lassen Sie uns ein Beispiel betrachten:

Angenommen wir schiitten eine Menge von 100 Weizen-
kérnern in eine Schale, Darauthin fiigen wir auf einen Schlag
weitere 100 Korner hinzu, und dann abermals 100 Stiick.
Diese Handlung filhren wir hundertmal durch, d.h. wir
schiitten hundertmal 100 Weizenkérner in diese Schale.
Folglich befinden sich zum Schluss genau 10.000 Stiick in ihr
und auch nicht ein einziges Korn mehr oder weniger.

Nun ist es aber durchaus méglich, dass wir uns in unserer
Berechnung, nimlich beim Zihlen der Korner, irren, so dass
wir glauben, z.B. 99-mal oder 101-mal jeweils die gleiche
Menge von 100 Kérnern in unser Geféss geschiittet zu haben,
und uns infolgedessen einbilden, dass die Anzahl der ab-
schliessend in der Schale befindlichen Weizenkérner sich auf
9.900 bzw. 11.000 Stiick belduft. In einem solchen Falle hitte
also unser Verstand in seiner Kalkulation einen Fehler
begangen und ein falsches Bild von der wahren Realitit
erhalten, wahrend jedoch diese Realitat nach wie vor
unverindert das bleibt, was sie gewesen ist, nimlich insge-
samt genau 10.000 Korner in einer Schale. Nicht mehr und
nicht weniger.

Genauso wird auch jemand, der unmittelbar Einsicht in
den wahren Ablauf des Geschehens und die eigentliche Reali-
tit nehmen kann, haargenau die vorhandenen 10.000 Wei-
zenkorner erkennen und keine grossere oder kleinere Menge.
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Was Propheten vom normalen Genie unterscheidet

Im Anschluss an die vorstehenden Erliuterungen ist
sogleich auch folgender wichtiger Unterschied zwischen Pro-
phet und Genie zu erkennen: Der geniale Mensch verfiigt
tiber ein besonders stark ausgepragtes Denk -, Auffassungs-
und Kalkulationsvermdgen. Was ihm zur Kontaktaufnahme
mit den Dingen dient und zur Verfiigung steht, sind seine
Sinnesbrgane, und die so empfangenen Informationen verar-
beitet sein Verstand dank einer besonderen Rechenbegabung
Zu interessanten neuen Ergebnissen.

Jedoch besteht die Mdglichkeit, dass ihm innerhalb sei-
ner Uberlegungen ein Fehler unterliuft,

Nicht so aber die Propheten: Diese sind ausser mit Weis-
heit und besonderem Denk- und Kombinationsvermégen,
zusitzlich noch mit einer anderen Fihigkeit ausgeriistet,
niamlich der, Offenbarungen zu ¢empfangen, eine Begabung,
die sie in die Lage versetzt, die Realitét selbst und so, wie sie
wirklich ist, zu erfahren. Nur die Propheten begitzen dieses
aussergewdShnliche Kénnen und keinem Genie wird es zuteil.
Schon aus diesem Grund sind Propheten anders als geniale
Menschen. Man kann sie nicht miteinander vergleichen. Ein
Vergleich wiire unangebracht und falsch, denn wir haben es
mit zwei verschiedenartigen Begabungen zu tun. Ginge es
darum, dieselbe Art menschlicher Krafte nebeneinanderzu-
stellen, wire der Vergleich zulidssig. In diesem
Zusammenhang kann er das aber nicht sein. Nehmen wir an
Sie wiirden das Sehvermdgen zwei verschiedener Personen

gegeniiberstellen und vergleichen wollen. Hiergegen wire
nichts einzuwenden,  Wollten wir aber die beiden
Sinnesorgane Auge und Ohr zweier Personen hinsichtlich
ihrer Funktionsfahigkeit aneinander messen und den mit den
besseren Sinneskriften ausfindig machen, so wiire es nicht
richtig, die Sehkraft des einen mit dem Horvermdgen des
anderen zu vergleichen und daraufhin zu sagen, der eine sei
gestinder, weil er besser sicht als der andere hort oder
umgekehrt, Genauso falsch wire ein Vergleich zwischen
prophetischem Kdnnen und der Befihigung der genialen
Menschen, denn die ausserordentliche schépferische
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Begabung eines Genies beruht schliesslich auch nur auf einer
gewohnlichen menschlichen Kraft, ndmlich der Kraft des
Denkens und ﬁberlegens, wihrend jene Machi, die an erster
Stelle dem Propheten seine herausragende Grésse verleiht,
ganz anderer Natur ist, und in der Fahigkeit besteht,
Offenbarungen zu empfangen und mit dem Quell allen
Daseins Verbindung aufzunchmen.

Genien und Propheten sind demnach voneinander ver-
schieden und gar nicht miteinander vergleichbar.

3. Fiihrungskompetenz und Fihigkeit, die gesellschaftliche
Entwicklung in Gang zu setzen

Das arabische Wort “nabi” bedeutet “Bote™, und das
Wort *‘rasul™ heisst soviel wie “Gesandter”. Fiir beide Wor-
ter verwendet die persische Sprache den Begriff *‘ Pajambar”,
was wortlich “Triger einer Botschaft™ heisst (und mit der
Bezeichnung “Prophet” ins Deutsche iibersetzt wird.
Anmerkung ).

Propheten verkiinden dem Volke Gottes Botschaft. Sie
rufen auf diese Weise die im Innern der Menschen verborge-
nen Qualitiiten und Fihigkeiten wach und lenken diese in
Bahnen, die auf Gott und sein Wohlgefallen ausgerichtet
sind, d.h. auf Bahnen, die hiniiberfithren zu Friedfertigkeit
und Reinheit, zum Wunsch, sich und die Umwelt immer noch
mehr zu verbessern,sich loszuldsen von allem ausser Gott, zur
Befreiung aus den Banden unserer Selbstsucht, aus der
Hdorigkeit gegeniiber Goétzen und satanischen Kriften
(Taghut) - hin zur Sanftmut, Ehrlichkeit, Aufrichtigkeit und
Liebe, zur Gerechtigkeit und zur inneren Bereitschaft, im
Namen Gottes zu kdmpfen und Ihm und der Wahrheit
zuliebe Opfer auf sich zu nehmen, Bahnen, auf denen wir zu
den Charaktereigenschaften eines guten Menschens
gelangen.,

4. Beispiellose Aufrichtigkeit, Bestimmtheit in Wort und Tat,
sowie unaufhérlicher Kampf gegen jedeArt von Heidentum,
Unwissenheit und Laster

Propheten stiitzen sich immer und nur auf Gott. Dass sie
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jemals die von 1hm anvertraute Mission vergessen solifen,
kann daher nie vorkommen.

Sie fithren Seinen gottlichen Auftrag durch und meinen
es damit vollkommen ernst und ehrlich; mit anderen Worten,
hinter ihren Werken steht nur die eine Absicht und das eine
Ziel: auf Wunsch Gottes die Menschen auf den richtigen Weg
zu fiithren. Andere Zwecke verfolgen ste nicht. So erwarten sie
auch niemals von den anderen eine Belohnung fiir den erfiill-
ten Missionsaufirag. Wer die Sure Scho’ara (Sure 26) liest,
findet dort in zusammengefasster Form Aussagen und Stel-
lungnahmen einer Reihe von Propheten tiberliefert, die sel-
bige den Menschen ihrer Zeit gegeniiber veriauten liessen.
Die Worte eines jeden Propheten, welche er angesichts der in
seiner mitmenschlichen Umgebung beobachteten Schwie-
rigkeiten und Probleme dussert, sind teilweise auf die spe-
zielle Situation zugeschnitten und unterscheiden sich von
denen der anderen Gottgesandten. Ein Satz jedoch taucht
wiederholt in den Kundmachungen aller Propheten auf,
nimlich folgender:

“Ich will weder Lohn noch Belohnung von Euch”

Propheten haben nicht nur vollkommen lautere Absich-
ten, sie legen auch immer bei der Verkiindigung ihrer Gottes-
botschaft beispicllose Festigkeit und Bestimmtheit an den
Tag. Sie verspiiren das sichere Gefiihl, von Gott gesandt zu
sein, und sind sich zu Recht dariiber gewiss, dass es nichts an
der von Ihm auferlegten Botschaft und deren Notwendigkeit
und segensreichen Folgen zu zweifeln gibt. Dies ist es, was sie
veranlasst, die géttliche Kunde mit einer Enischiedenheit zu
verbreiten und zu verteidigen, die nirgendwo ihresgleichen
findet.

Das wollene Hemd an ihren Korpern und der Holzstab
in ihrer Hand waren Husserlich das einzige Riistzeug, das
Moses, Ben Emran, und sein Bruder Aaron bei sich trugen,
als sie vor den Pharao traten und ihn aufforderten, den von
Gott gewiesenen Weg einzuschlagen und fest entschlossen zu
thm sagten: “Folgst Du unserem Aufruf nicht, so wird deine
Herrschaft zugrundegehen. Solltest Du jedoch auf uns héren
und den Pfad, den Wir dir zeigen, beschreiten, biirgen wir dir
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fiir Ruhm und Ehre”. Woraufhin Pharao, héchst erstaunt,
verlauten liess: **Schaut euch die an! Sie wollen, falls ich mich
thnen anschliesse, fiir mein Ansehen garantieren und drohen,
meine Herrschaft werde untergehen, wenn ich nicht auf sie
hére!™

In den ersten Jahren nach Aussendung des Propheten
Mohammad (s.a.s.) zur Uberbringung der géttlichen Kunde,
war die Anzahl der Moslems noch so gering, dass man sie an
den Fingern beider Hénde hitte abzihlen kénnen. Nichtsde -

stotrotz versammelte er die Altesten vom Stamme der Bani-
Haschem um sich und trug ihnen seine Botschaft vor, indem
er mit absoluter Bestimmtheit und unumwunden verkiin-
digte: “Die Religion, von der ich rede, wird sich in aller Welt
ausbreiten. Wenn ihr gliicklich werden wollt, dann akzeptiert
meine Aufforderung und schliesst euch an”. Diese Rede des
Propheten kiang derart tiberzeugt und kam so liberraschend,
dass alle sich gegenseitig erstaunt ansahen und auseinander-
gingen, ohne dass auch nur einer eine Antwort gegeben hitte.

Auch zur Schliessung falscher Kompromisse lisst ein
Prophet sich kraft seiner Wahrhaftigkeit und Entschlossen-
heit nie verleiten.

Als Abu Taleb, der Onkel Mohammads, ihm die Bot-
schaft der Qureisch (der Volksstamm, dem der Prophet ange-
horte) iibermittelte, in der es hiess, man werde ihn,
Mohammad, zum Koénig ernennen, ihm die schonsten Téch-
ter zur Frau geben und den reichsten Mann im Stamm aus
ihm machen, wenn er doch bloss von seinen Ausserungen
abliesse, gab Prophet Mohammad nachstehende Worte zur
Antwort:

“*Bei Gott, und wenn thr mir auch die Sonne in die eine
Hand und den Mond in die andere legen solltet, nic werdet ihr
mich dazu bewegen kénnen, meine Aufforderung zum Glau-
ben nicht mehr kundzutun™.

5. Stets fiir alle um Weiterentwicklung und Wohlergehen
bemiiht

Ein Prophet setzt die anderen Menschen in Bewegung,

immer aber nur in die eine und gute Richtung, ndmlich in
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Richtung auf die Erzichung des Einzelnen und die der
Menschheit zum Wohl gereichenden Umgestaltungen der
Gesellschaft. Nie und nimmer wiirde er eine Tat begehen, die
die anderen, ob nun alle oder nur einen oder einige wenige,
ins Verderben fithren kdnnte.

6. Thre privaten Lebensgewohnheiten und personlichen Pflich-
ten sind wie die der anderen

Propheten zeichnen sich auf der einen Seite durch aus-
sergewohnliche Merkmale aus, kénnen z.B. Wunder bewir-
ken, sind rein von Siinde und frei von Irrtum und dabei
sondergleichen in ihrer Fiihrung, ihrem Erziehungserfolg
unddem, was sie aufbauen, und stindig stehen sie ihren Mann
im Kampf gegen Unwissenheit, Heidentum und Unterdriik-
kung. Trotz alledem sind auch sie Menschen und wie alle
anderen gebaut: sie nehmen Nahrung zu sich, brauchen
Schlaf und Bewegung, fithren ein Eheleben, bringen Kinder
hervor und miissen schliesslich wie jeder Sterbliche dahin-
scheiden. Was jeder Mensch von Natur aus braucht, dessen
bediirfen auch sie. Zudem haben sie mindestens die gleichen
Aufgaben zu erfiillen wie die anderen, und jede religise
Pflicht, zu deren Erfiillung sie die Menschen auffordern,
betrifft auch sie selbst, ebenso wie die Bestimmungen iiber
Erlaubtes und Unerlaubtes, Unter Umsténden gelten einige
Verpflichtungen fiir den Propheten sogar in grésserem
Umfange, so z.B. die des Betens: Ausser den iibrigen tagli-
chen Gebeten hatte der Prophet Mohammad (s.a.s.) auch in
der spiten Nacht wachzubleiben und das Nachtgebet zu ver-
richten. Er musste dies tun, wihrend es fiir alle anderen
freiwillig war und ist.

Kurzum, dass ein Prophet, welcher es auch immer gewe-
sen sein mag, seine eigene Person von der Erfiillung der
religitsen Pflichten ausgeschlossen hitte, ist nie vorgekom-
men. Propheten fiirchten Gott wie, oder sagen wir besser,
noch mehr als die anderen und dienen Ihm vollstindiger als
wir. Sie beten, fasten, gehen auf Pilgerfahrt, verteidigen
Wahrheit undReligion, zahlen Sakatt und spenden. Sie unter-
stiitzen helfend ihre Mitmenschen und sind bemiiht, deren

111

w



Leben zu verbessern, gleichzeitig arbeiten auch sie selbst fiir
den eigenen Lebensunterhalt und fallen niemandem zur Last.
Das einzige, was Propheten von uns unterscheidet, ist ihre
Fahigkeit, Offenbarungen zu empfangen sowie e¢ine besonde-
re Eignung, weiche sie notwendigerweise mitbringen miissen,
um die erhaltene gottliche Kunde an die anderen Menschen
weiterzugeben. Dennoch, die Tatsache, dass Propheten als
solche geeignet sind, macht aus ihnen keine jenseits des
Menschseins stehenden Geschopfe, und auch ihr Privatleben
wird nicht vollig anders gestaltet als das unsrige. Wire es
anders, so konnten sie nicht ein Idealbild fiir nach Gliick
strebende Menschen liefern, zu dessen Nachahmung diese
fiahig sind. Der Koran spricht hierzu in Aje 9, Sure Tobeh
(Sure 9) wie folgt *“Wollte Gott einen Engel mit der Rolle des
Propheten beauftragen, so miisste dieser auch menschliche
Gestalt annehmen, damit er unter den Erdenbiirgern in
Erscheinung treten und mit ihnen reden und leben kénnte™.

Bedeutung gottlicher Offenbarungen fiir das menschliche
Leben

Die empfangene Offenbarung spielt, wie gesagt, schon
im Leben des Propheten selbst eine entscheidende Rolle. Sie
ist der Nidhrboden, auf dem im grossen und ganzen alle, oder
zumindest die meisten, herausragenden Besonderheiten ihres
Daseins und Wesens wachsen und gedethen. Besonderheiten
wie Makellosigkeit, d.h. moralische und geistige Fehlerfrei-
heit, wie hochgradige Fiihrungskompetenzen, bei gleichzeiti-
ger Bewahrung der aufrichtigen Absichten, unvergieichliche
Entschlossenheit und beispiellos wichtiger Beitrag zum Auf-
bau menschlichen Gliicks.

Lassen Sie uns jedoch nunmehr nachpriifen, welchen
Einfluss jene so gedeihlichen, das Innere des Propheten
beeinflussenden, fruchtbringenden und jene wunderbare
geistige Revolution auslésenden Offenbarungen auf unser

eigenes Leben nehmen.
Selbstverstdndlich spielen Offenbarungen in unserem

Leben noch keine Rolle, solange die Propheten uns fremd
sind, und wir nicht wissen, dass sie {iber diese eine ausserge-
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wohnliche Bezugsquelle fiir Wissen und Gewissheit verfiigen,
die ihnen gottliche Kunde zuteil werden lidsst. In einer solchen
Situation sind wir ganz auf uns selbst und unsere durch
Erfahrung und Uberlegung gewonnenen geistigen Produkte
angewiesen, und nur auf diese kdnnen wir uns berufen, was
Weisheit und Erkenntnis anbelangt.

Haben wir uns jedoch erst einmal mit den Propheten
vertraut gemacht und sind wir uns dank eingehendster Uber-
priifung deren Personlichkeit und Lebensgeschichte und
angesichts der vorgefundenen und sie als Propheten charak-
terisierenden besonderen Merkmale véllig sicher geworden,
dass diese auserwihiten Menschen iiber eine ganz andere,
neue Mdoglichkeit und Bezugsquelle zur Erlangung von
Erkenntnis und Wissen verfiigen und durch unmittelbare
Verbindung zum Ursprung alles Seins erlangte, bedeutende
Lehren iiberbringen, Lehren, die weder ihren persénlichen
Uberlegungen,noch aus ihren Erfahrungen entstammen, son-
dern Botschaften sind, welche die Wahrheit erhellen und
herabgeschickt wurden vom Schépfer an seine Geschépfe -
ja, sobald wir zu diesen Erkenntnissen gelangen, werden die
von Propheten uberbrachten Offenbarungen wie von selbst
auch uns und unser Leben richtunggebend und entscheidend
beeinflussen. Ab dem Moment finden ebenso wir anderen
durch und mit Hilfe der Propheten Zugang zu jenem neuen
Quell der Weisheit und des Wissens, und dieser Quell stellt
wertvolles Wissen fiir uns bereit, iiber die Welt, {iber thren
Beginn und iiber ihr Ende, und iiber den rechten Weg, den wir
einschlagen sollen, Wissen, das uns unseren Lebenspfad zeigt
und erhellit.

Diejenigen aber, die nicht oder nicht richtig mit Prophe-
ten in Beriihrung kommen, verfiigen nur iiber eine einzige
Bezugsquelle fiir ihr Wissen, d.h. die der eigenen Erfahrung
und Uberlegung, im Gegenteil zu den mit den Propheten in
Beziehung getretenen Menschen. Letztere haben zwei
Maéglichkeiten, zu Weisheit und Erkenntnis zu gelangen: zum
einen durch Gelerntes und Nachdenken und zum anderen
iiber die Offenbarungen der Propheten.
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Ubereinstimmung der Offenbarungen mit Wisseaschaft und
menschlicher Vernunft

Dass kein Widerspruch zwischen Offenbarung, Wissen-
schaft und Vernunft besteht, konnen Sie aus den vorstehen-
den Erlduterungen mit Leichtigkeit schlussfolgern, und wie
Sie sehen, wenden sich diese drei Hilfsmittel der Erkenntnis
in dieselbe Richtung und widmen sich demselben Beobach-
tungsgegenstand, namlich dem uferlosen Reich der tatséchli-
chen Gegebenheiten, der Wirklichkeit. Auch das Ziel, auf das
sie zustreben, ist identisch. Es besteht darin, die Bestandteile
der Realitiit genau zu betrachten und das erlangte Wissen im
Leben des Menschen anzuwenden. Dennoch kann selbstver-
standlich, was Klarheit und Besténdigkeit dieser Kenntnisse
anbelangt, nicht mehr von einer Gleichrangigkeit die Rede
sein. Der Inhalt einer Offenbarung ist hundertprozentig frei
von irgendwelchen Fehlern, klar und von fortwihrender
Giiltigkeit. Wenn Verstand und menschliche Wissenschaft
aber die Wirklichkeit zu durchleuchten versuchen, resultie-
ren nicht immer vollkommen exakte und vollstindige Ergeb-
nisse. Nicht selten unterlduft dem Menschen bei Anwendung
dieser beiden Lernmittel sogar ein Fehler.

Haben wir es im wissenschaftlichen Bereich jedoch mit
nachweislich sicheren Erkenntnissen zu tun, so liefert eine
Gegeniiberstellung mit den entsprechenden Textstellen einer
Offenbarung stets dasselbe Resultat, nimlich jenes, dass zwi-
schen der von Anfang an unumstdsslichen Offenbarung und
dem endgiiltigen Ergebnis menschlicher Uberlegung und
Wissenschaft nicht der geringste Widerspruch anzutreffen
ist. Unstimmigkeiten kénnen nur in Fillen auftreten, in
denen entweder die Bezugnahme einer Aussage auf
bestimmte Offenbarungsausziige sich als ungewiss und unzu-
verlissig erweist, oder aber die zu einem in Offenbarungen
aufgetretenen Thema von Wissenschaft und Intellekt erho-
bene Diskussion und Forschung keine hunderiprozentig
richtige und unbestreitbare Endergebnisse zustandebringen
konnten, d.h. dort, wo Wissenschaftler nur eine Vermutung
treffen oder Hypothese aufstellen kénnen, die der Form nach
bewiecsenes Gesetz zu sein scheint, in Wirklichkeit aber unzu-
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verldssig und nicht sicher ist, da sie allein relative Giiltigkeit
fiir Theorie und Praxis besitzt und dies lediglich, solange kein
neues richtiges Gesetz seine Stelle einnimmt.

Aus dem gleichen Grund spornt offensichtlich auch der
Koran, diese unversehrt erhalten gebliebene gottliche Offen-
barung, uns immer wieder zum Denken, zur Besinnung und
zum Lernen an, moéchte, dass wir Uberlegungen anstellen,
unseren Verstand einsetzen, die Zukunft miteinbeziehen, ler-
nen und nochmals lernen. Wihrenddessen ist genauso auch
im Bereich der Naturwissenschaften und auf Seiten der von
falschern Stolz und irrealistischen Vorstellungen freien Den-
ker nicht nur keine Ablehnung oder Kampfansage gegen
den Koran und den von ihm unterbreiteten Lebensweg, son-
dern sogar eine Bestitigung dafiir anzutreffen, dass der
Mensch einer Beziehung zu Gott und Seinen Propheten und
deren beispiclhaften Lebenswandel als Richtschnur bedarf,
ebenso wie die Aufforderung, dass wir unter richtiger Nut-
zung der uns von Gott in zweierlei Hinsicht zur Erlangung
von Wissen iiberlassenen, wertvollen Bezugsquellen, nimlich
die von Verstand und Erfahrung einerseits,und die der Offen-
barung andererseits, fronen Mutes und unbeirrt zur Tat
schreiten und aktiv daran arbeiten, das eigene Ich und das
uns umgebende soziale Miliew richtig zu formen und
weiterzuentwickeln.
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Gerechtigkeit - allgemeines, weltumfassendes Grundprinzip in
der Schipfung

Die Welt mit all ihren Geschdpfen und Gesetzen ist nach
islamischer Auffassung Wirklichkeit, die auf gerechten
Absichten beruht: ... “Die Himmel und die Erde bestehen zu
Recht”. Jeder Bestandteil dieser Realitit gehorcht einer
bestimmten Ordnung und Berechnung: ... “Den Himmel hat
Er emporgehoben und jedem Ding eine gerechte Regelung
verliechen”. (Sure Rahman, (Aye 7)). Alles strebt auf ein Ziel
zu. Nicht ein Bestandteil des Daseins ist sinnlos oder existiert
ohne Ordnung oder Gesetzmissigkeit; angefangen von dem
der lebenden Zelle verlichenen, inneren Aufbau und der im
Herzen eines winzigen Atoms zu beobachtenden Struktur,bis
hin zum Zusammenhang und Prizisionssystem der Korper-
glieder eincs Lebewesens, den genau geordneten Beziehungen
zwischen Himmelsk&rpern eines Sonnensystems und, nicht
zu vergessen, neben Milchstrassen und Firmamenten, die
Fiille der bestaunenswerten, tiberall auf der Welt herrschen-
den, detaillierten Naturgesetze, um deren Entdeckung, Erfor-
schung und Nutzung die Wissenschaft sich bemiiht. Sie alle
sind Erscheinungen, die vom Vorhandensein einer wohl
abgewiigten, planmassigen Ordnung in der Welt des Daseins
Zu uns sprechen.

Aufgrund eines aus dem von Hazrate Ali (a.s.) (Schwie-
gersohn und Vetter des Propheten Mohammad und von ithm
ernannter Nachfolger) geschricbenen bedeutenden Buche
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“Nahdjol-balaghe’ entnommenen Zitates ist unter géttlicher
Gerechtigkeit folgendes zu verstehen:

“Ein jedes Ding nimmt den ihm zugehorigen Platz ein™.
Genau das Gegenstiick zu dieser Definition des Gerechtig-
keitsbegriffes ist dagegen: Dinge verlassen den ithnen zuge-
wiesenen urspriinglichen Ort.

Fiir den gesamten Kosmos gilt, dass schon der geringste
Verstoss gegen die Daseinsordnung und die sie gestaltenden
Zusammenhinge sofort Verwirrung und Durcheinander her-
vorrufen wird. Gleichgewicht kommt zustande, wenn sich die
Dinge richtig in das System der unabénderlichen Gesetze und
Regeln der Natur einordnen, und zwar so, dass jeder Bestand-
teil der Schépfung sich, eingesetzt an der ihm zugewiesenen
Stelle im Daseinssystem, auf der eigenen Bahn vorwirtsbe-
wegt, seinem ihm zugewiesenen speziellen Werdegang der
Entwicklung folgend.

Die Einhaltung einer geregelten Ordnung und die Her-
stellung des Gleichgewichtes gehdren in der Natur zu den
Zwangsregeln, d.h. natiirliche Erscheinungen kénnen keine
Auswahl treffen, z.B. die Art der Beziehung zu den anderen
Daseinsbestandteilen selbst aussuchen oder tiber Erhaltung
und Storung eines Gleichgewichtes entscheiden. Selbst die
bei entstandener Stérung und Unordnung von Daseinser-
scheinungen abgegebenen Gegenreaktionen, die dem Zweck
dienen, der Entwicklung hinderliche und Aufruhr stiftende
Faktoren niederzukdmpfen, wieder Ordnung herzustellen
und den Weg fiir Reifeprozess und Vervollkommnung zu
ebnen, geschehen gleichwohl nur zwangsldufig in der Natur,
und nicht aus freien Stiicken. Zudem - auch besagte Unord-
nung hervorrufende Stérereignisse gehorchen ebenfalls wie-
derum einer ordnenden Sonderregelung, und dies trotz des
Umstandes, dass sie das Gleichgewicht und den Zusammen-
hang der {ibergeordneten, weltumspannenden, in der Natur
bestehenden Ordnung teilweise ins Schwanken bringen und
behindern kénnen, Behinderungen, die jedoch Krifte ausser-
halb oder innerhalb der Naturerscheinungen in Gestalt
gedeihlicher Gegensidtze in der Lage sind beiseitezurdumen.

Das Eindringen krankheitserregender Viren und Bakte-
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rien in das Innere des Menschen, sowie durch ste hervor-
gerufene Aufruhr und Stérung im Organismus einerseits und
die normalerweise dem Kérper wieder Ordnung, Gleichge-
wicht und Gesundheit verleihende Gegenteaktion der intern
vorhandenen weissen Blutkdrperchen,nebst der eventuell von
ausserhalb zwecks Unterstiitzung im Kampf gegen die
Krankheitserreger zugefithrten Medikamente anderseits - lie-
fern ein einfaches Beispiel fiir das in der Natur herrschende
Gesetz vom Kampf gegen stdrende und Unbheil stiftende
Faktoren.

Gerechtigkeit des einzigen gottlichen Willens- oder eigene
menschliche Willenskraft?

Der Mensch besitzt Willenskraft. Fiir ihn gilt deswegen
das gottliche Gesetzesrecht in einer ganz besonderen Form
und die Rolle, die der Faktor menschlicher Wille und die
Fahigkeit zu entscheiden im Vergleich zu der iibrigen Masse
der den Ablauf der Dinge bestimmenden Faktoren spielt, ist
bedeutend, Die Frage, inwieweit und ob die Entscheidungs-
kraft des Menschen c¢inerseits die Geschehnisse tiberhaupt
beeinflussen kann und welche Bedeutung demgegeniiber den
natiirlichen Kriften und Gesetzen beizumessen ist, gehort
und gehorte daher in aller Welt zu den wichtigsten Problem-
stellungen der Philosophie. In der Tat handelt es sich um
eine der iltesten Denkfragen in der Geschichte der Mensch-
heit und zugleich auch um eine der schwerwiegendsten, denn
ihre Beantwortung hat bemerkenswert weitreichende Folgen,
da die Art der gewihlten Antwort und liberhaupt die diesbe-
ziigliche Meinung des Einzelnen unmittelbar auf den Nutzen
persdnlicher Werke und Anstrengungen sowie den Lei-
stungserfolg in der Selbsterziehung und Verbesserung der
sozialen Umgebung Einfluss nimmt

Auch unter den Muslimen haben die beiden aufeinan-
derstossenden Meinungen, ndmlich zum einen die Ansicht,
dass alle Ereignisse und Entwicklungen einem unabénderli-
chen Zwangsablauf folgen und zum anderen jene, dass wir
durch unsere Willensentscheidung teilweise die Geschehnisse
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beeinflussen kénnen, viel Streit entfacht und reichlich dog-
matische und philosophische Diskussion aufkommen lassen.

Aufgrund bestimmter Koranausschnitte, laut derer
menschliche Grésse ebenso wie menschliche Niedertracht,
das Auffinden des rechten Lebenspfades einerseits und Sich-
auf-Irrwegen-verlaufen anderseits, sowie vieles andere in
Gottes Hinden liegt, sind ¢inige zu dem Schluss gekommen,
der Mensch besisse tiberhaupt keinen eigenen Willen und
keine Entscheidungsfreiheit und stelle eigentlich nur ein dem
gottlichen Wollen gehorchendes willenloses Werkzeug dar.
Auf dieser Behauptung baute man zudem den im folgenden
genannten “Lehrsatz’ auf, der besagt:

Aufgrund unseres Glaubens an nur den einen Gott, die
Allumfassenheit Seiner Herrschaft und Absolutheit Seiner
Macht miissen alle Erscheinungen im Kosmos, selbst die
Handlungen und Taten des Menschen in den Einwirkungsbe-
reich gdttlichen Wollens gehéren, und keine andere Ent-
schiusskraft koénne gegeniber dem uneingeschrinkten
Willen des Erschaffers dieser Welt existieren. Wire dem nicht
so, d.h. kénne jemand wirklich von sich aus eine Handlung
begehen, so hiesse dies, dass sie ausserhalb des géttlichen
Einwirkungsfeldes lage - ein Gedanke, der mit der Tatsache,
dass der Schépfer dem Wesen nach Mittelpunkt jeder Ent-
scheidung und Verfiigung ist, nicht zu vereinbaren sei!!

Diese Denkweise fand natiirlich auch vonseiten der
jeweiligen opportunistischen Gewaltherrscher .ihre Bestiti-
gung, denn sie liess erst gar kein Protestgeschrei im Volke
aufkommen. Angesichts des Uberflusses und Reichtums, der
Herrlichkeit und des Prunks im Besitze der Machthaber hatte
niemand auch nur ein Wort tiber die eigene Armut und Not
zu verlieren, denn all das, so hiess es, sei von Gott bestimmt.
Wem Er Verm&gen und Ansehen verleihen méchte, dem gibe
Er diese, ebenso wie Er bestimme, wen Er im Elend und in
Verschmihung leben lassen wolle. Die Armen glaubten sich
tatsdchlich gezwungen, gegebene Zustinde zu ertragen,
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dachten, all die Ungerechtigkeit und Ungleichheit akzeptie-
ren zu miissen, denn Gott, so wurde ihnen eingeflosst, hatte
dies angeblich so gewollt,

Schon zur Zeit der sassanidischen Imperaturherrschaft
im vorislamischen Iran verhielt es sich im Grunde nicht
anders: die vorgebrachten Rechtfertigungen fiir die angeblich
unabiénderliche Klassenstrukiur der Gesellschaft und Klas-
senzugehorigkeit verursachte, dass die arme Bevolkerung
sich stets mit den ihre Gesellschaftsschicht kennzeichnenden
Einschrinkungen und Entbehrungen zufriedengab und
selbst auf dem Standpunkt blieb, sie sei nun einmal in diese
Klasse hineingeboren worden, und da ein Wechsel von der
einen Schicht in eine hohere nicht mehr méglich wire, hatten
sie das Elend und das Unterdriucktwerden der eigenen Klasse
sowie die unberechtigte Machtposition und Wohlstandslage
der hohergestellten Gesellschaftsgruppen und der iiber ihrer
Kategorie stehenden Staatsbeamten eben auszuhalten.

Auch die vom Hinduismus abgeleitete Auffassung von
der Gesellschaft als Kastengeselischaft verurtetlt die Kaste
der sogenannten “Unreinen’ aufgrund einer aufgebiirdeten
angeblichen Zwangsregel zu den extremsten rechtlichen und
gesellschaftlichen Benachteiligungen. Dennoch: einen von
dem FElerd und sozialen Misskredit der eigenen Klasse
rettenden Wechsel in eine hohere Schicht weisen die
Betroffenen selbst trotz allem als undenkbar und unmdglich
von sich.

Der Islam dagegen lasst irgendwelchen Rangordnungen
von Menschen nach Rasse, Volkszugehorigkeit, Klasse oder
Geselischaftsgruppe keinerlei Zugang offen, sondern stellt,
was erbliche Veranlagungen, Korpergestalt und Abstam-
mung betrifft, alle auf ein und dieselbe Stufe.

Der gedankliche Entwurf von einem “géttlichen Willen,
der selbst dem Menschen keine Entscheidung iiber seine
Handlungen iiberldsst” und angeblich das Schicksal und die
sozialen Bedingungen der Bevdlkerung bestimme, konnte
tatsichlich bei dem Versuch, die Volksmassen zum Schwel-
gen zu bringen, effektiv mitwirken, besonders unter Hinzu-
ziehung der von ihnen vertretenen speziellen Interpretation
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und Auslegung dieser Idee.

Die Religionsrichtung der vom urspriinglichen Islam
abgespaltenen Ascha’er - Sekte, welche auf ihre Art zu der
obigen Ansicht, némlich der, dass der Mensch in Wirklich-
keit véllig unfrei sei und Gott sogar iiber seinen Willen
verfiige, neigte, wurde daher von den meisten Herrschern
seinerzeit zur “offiziellen Staatsreligion™ ernannt, wihrend
Meinungsgegner, wie die Anhiinger der Mo’tazeleh-Sekte,
welche von einer relativen menschlichen Freiheit tiberzeugt
waren, sogar als regierungsfeindlich betrachtet wurden und
stindiger Bedrohung und Unterdriickung ausgesetzt waren.

Eine andere Gruppe von Muslimen gelangte aufgrund
willkiirlicher Auslegung bestimmter Koranabschnitte wiede-
rum zu der Uberzeugung, dass den Menschen vollige Hand-
lungsfreiheit gegeben sei, dass sie alles selbst entscheiden und
von eigener Hand ihr Schicksal gestalten koénnen. Sie
vertraten den Glaubenssatz von der “Tafwiz”, der
Anvertrauung freier Entscheidungsgewalt vonseiten Gottes
und betrachteten das Auftreten von Propheten, ihre frohen
und signalisierenden Botschaften sowie die Auferlegung
religiser Pflichten, die Auferstehung sowie die Existenz des
Paradieses und der Verdammnis als klare Beweisstiicke fiir
diese Behauptung.

Daraufhin brachte man zudem die Argumentation her-
vor, dass - angenommen die Anhinger der entgegengesetzten
Meinungsrichtung hitten Recht, und alle menschlichen
Handlungen wiren in Wirklichkeit Gottes Werk -die Siinden,
sowie das Unheil und die gegen sich und die anderen veriibten
Gewalttaten des Menschengeschlechts als géttlicher- Akt zu
betrachten seien, was undenkber ist, da Gott in Seiner Heili-
gen Rechtschaffenheit absolut makellos und rein ist und frei
von jeglicher Befleckung durch grausames Handeln und jegli-
ches andere unrechte Tun. Der Argumentation der Ascha-
erech wurde demnach die Reinheit Gottes gegeniibergestelit.

Was besagt die wahre Lehre von der Gerechtigkeit Gottes?
Die Religion, die nach unserer Meinung das Ausmass
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gottlicher Rechtsherrschaft richtig definiert, ndmlich unsere
geliebte schiitische Glaubenslehre, sieht das obige Problem in
einer ausgeglichenen islamischen Ant und Weise, die genau
zwischen den zwei soeben geschilderten, zum einen iiber - und
zum anderen untertricbenen Versionen der Gottgewalt liegt.
Nach einem Zitat von Imam Sadegh (a.s.) driickt besagte
Betrachtungsweise aus, dass der Mensch weder mit seinem
Tun und Lassen vollkommen der Allgewalt Gottes unterstelit
ist und nur zwangsliufig handle, noch dass ihm absolute
Entscheidungsfreiheit anvertraut wurde, sondern dass sich
die wahre Realitit in der Mitte dieser beiden Extreme bewegt,
Zum besseren Verstindnis der schiitischen Auffassung vom
Begriff gottlicher Gerechtigkeit sollten nachstehend
genannte Gesichtspunkte genau in Betracht gezogen werden:

1. Der Grundsatz vom Touhid, der Lehre von dem Eins -
sein Gottes, ist dem Leser mit seinen vielen Aspekten
bekannt. Wir wissen um die Uberdimensionalitét des Einwir-
kungsbereiches und die Absolutheit der Verfiigungs - und
Befehlsgewalt Gottes. Jede Erscheinung im Kosmos verste-
hen wir als Bestandteil des gottlichen Entscheidungsberei-
ches:

“Das Reich Seiner Befehlsmacht erstreckt sich iiber alle
Himmel und die (ganze) Erde™.

2. Die gottliche Aligewalt beherrscht Natur und Mensch
in Form der in der Welt bestehenden Gesetzmissigkeiten, der
natiirlichen Faktoren und Ursachen und Zusammenhiinge.

3. Menschliches Verhalten resultiert aus solchen ver-
schiedenen Faktoren, von denen einer der *Wille” des Men-
schen ist. Auch dieser Wille gehért zu den Gesetzen Gottes,

" mit anderen Worten: Er wollte, dass der Mensch sich ent-
scheiden kann.

Da die menschliche “Freiheit” demnach ebenfalls der
gottlichen “Befehlshabung” entstammt, kommen Komplika-
tionen im Touhid nicht zustande: das gesamte Sein wie auch
der Mensch unterliegen der Absolutherrschaft des einen
Gottes.

4. Selbstverstiandlich besteht der menschliche Wille nicht
in einer uneingeschriinkten Entscheidungsfreiheit, sondern
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hingt, wie noch ausfiihrlich behandelt werden wird, von den
verschiedensten Bedingungen z.B. von den natiirlichen Gege-
benheiten, der sozialen Umwelt, den erblichen Veranlagun-
gen, der menschlichen Natur und anderem ab. Die Tatsache,
dass wir mit der Gabe, eigene Entschliisse treffen zu kénnen,
ausgestattet sind, darf daher nicht als **Anvertrauung absolut
autonomer Verfiigungsgewalt” verstanden oder so ausgelegt
werden, dass der Mensch villig sich selbst und seinem Gut-
dunken iiberlassen bleibe, besonders wenn man den im fol-
genden geschilderten Sachverhalt bedenkt:

5. Die herabgeschickten Offenbarungen und géttlichen
Botschaften, das Vorhandensein religidser Vorschriften und
Grundsitze, Gebote und Verbote, die Existenz des Jenseits
und schiiesslich die Tatsache. dass jede Handlung unweiger-
lich ihre Folgen in diesem und dem darauffolgenden Dasein
hat, liefern dem Menschen ein glaubenstheoretisches und
richtunggebendes Stufenprogramm, mit dessen Hilfe er die
Fahigkeit, zwischen verschiedenen Verhaltensalternativen
willensfrei auszuwihlen, auf die rechte Weise entwickeln
kann,

6. Wer in Wirklichkeit Béses und Unerlaubtes erzeugt,
ist der Mensch in seiner Eigenmichtigkeit. Wo Unterdriik-
kung und moralische Fiulnis eine Gesellschaft beherrschen,
handelt es sich daher immer um Produkte menschlichen Ver-
haltens, nicht aber etwa um Erscheinungen, die der goéttliche
Wille auftreten ldsst. Folglich ist das rechtschaffene Heilige
Wesen des Schopfers vollkommen rein von jeglicher Beflek-
kung und Schlechtigkeit, und wir selbst sind es, die Verderbt-
heit und Missetaten zustandebringen.

Es mag die Frage auftauchen, weshalb Gott iiberhaupt
eine solche Menschheit ins Leben rief, die Béses vertibt und
der Verderbtheit front. Wiare es nicht besser gewesen, die
Erdenbiirger so zu erschaffen, dass sie ausserstande sind,
auch nur das geringste Unrecht zu tun, und alle gut und
redlich wiren?

Die Antwort lautet, dass die Menschen, wiirden sie in
dieser Form erschaffen, unfreie Existenzwesen ohne eigenen
Willen wiren, die nur gezwungenermassen handeln. Aber der
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Mensch ist ein Geschopf, dem Freiheit verliehen wurde.
Manchmal begeht er Gutes, manchmal auch Schlechtes.
Einige von uns gehen den Weg des “Rechten”, und die ande-
ren wihlen den Pfad der “Verderbnis™. Dies ist einfach das
charakteristische Merkmal einer freien Kredtur. Daher miiss-
te die Frage anders formuliert werden, niamlich so:

Gesetzt den Fall, der Mensch wire in Form eines willen-
losen Geschépfes erschaffen und dazu verurteilt,ausschliess-
lich aufgrund von Zwingen zu handeln. Ob dies besser
wire? Oder ist nicht doch seine von Gott geschaffene Natur
eines freien, mit Urteils - und Entscheidungskraft ausgestat-
teten Wesens vorzuziehen?

Die Antwort liegt auf der Hand! Es ist uns natiirlich
lieber, frei und bewusst handeln zu kénnen.

Jedoch miissen wir auch die.Konsequenzen einer sol-
chen Antwort tragen und akzeptieren, dass eine Welt wie die
unsrige, die ein Gemisch aus Unterdriickung und Gerechtig-
keit, Recht und Unrecht, Freiheit und Verknechtung und
vielen anderen an den verschiedensten Fronten zustande-
kommenden Gegensitzen und Auseinandersetzungen dar-
stellt, zu dem Zweck erschaffen wurde, dass der Mensch
bewusst und aus freien Stiicken seine wahre Rolle darin
verwirklicht.

7. Wenn dem so ist, dass dem Menschen Entscheidungs-
freiheit zukommt, wie sind dann Koranverse wie die folgen-
den zu erkliren, z.B. dort, wo es heisst: “O Gott, Du verleihst
Macht und Herrschaft, und Du nimmst sie wieder, Du
erhohst und Du erniedrigst,... alle Dinge geschehen von Dei-
ner Hand”. Oder: “O Gott, Du lenkst auf den rechten Weg,
und Du liisst Menschen auf Abwege geraten...” sowie andere
Ajat ahnlichen Inhaltes?

Die Menschen sollen einerseits von Natur aus frei sein
und selbst ihr Schicksal entscheiden und gestalten und ande-
rerseits ist die Rede davon, dass sie z.B ihr Ansehen oder
ihnen zuteilwerdende Missachtung in der Gesellschaft nicht
cigenstindig bestimmen. Wie ist dies zu erkléren?

Die Antwort lautet: Jede Daseinserscheinung gehorcht,
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wie wiederholt erwihnt wurde, bestimmten Gesetzen und
diese Gesetze sind nichts anderes als ein Schépferakt und
Befehl Gottes.

Auch der Umstand, dass manche in der Gesellschaft gut
und andere wiederum schlecht angesehen werden, sowie
Armut und Wohlstand, Erfolg und Misserfolg, Rechtleitung
und Abirren, Tod und Leben, Autonomie und Abhingigkeit,
und sidmtliche anderen Dinge sind ebenfalls Erscheinungen.
Sie kénnen daher nicht willkiirlich und ohne Grund zustan-
dekommen bzw. ohne Gesetzmassigkeit und Regel existieren.
Der Einzelne oder ein Volk kommen nicht grundlos zu Anse-
hen. Nicht von selbst ergibt sich zum Beispiel die wirtschaftli-
che Entwicklung eines Landes. So wie der Tod eine Ursache
hat, beruht auch jede in einer Konfliktsituation erlittene
Niederlage auf Entstehungsfaktoren, ebenso wie ein errunge-
ner Sieg. Man kénnte noch viele andere Beispiele nennen.
Entscheidend ist, wie schon gesagt, dass wir die Zusammen-
hinge und Ursachen feststellen und erforschen, um unter
Beriicksichtigung und Beachtung derselben den Weg zur Ver-
vollkommung auszuwihlen.

In Wirklichkeit verleiht Gott nur solchen Menschen
wahre Grosse und echten Erfolg, die sich bemiiht haben, die
effektiv zum rechtmissigen Ansehen und zur Ehre fiihrenden
Umstinde zu erkennen und sich auf der entsprechenden
Bahn nach vorne vorzudrbeiten. Gott liess das Volk der
Muslime beim Kampf zu Mekka siegen, aber dies erst im 8.
Jahr des Krieges, nach Ausharren in jahrelangem Kampfe
und einem Leben voll bitterer Hirte, nach Mobilisierung
samtlicher Krifte und der Anwendung aller Erfahrungen,
Kenntnisse, Uberlegungen und anderen Faktoren. Dieses
Volk musste also mit anderen Worten erst von allen zur
Erlangung eines Sieges notwendigen “Regein’ und “Geset-
zen” Gebrauch machen, bevor Gott ithm als Ergebnis die
Folgeerscheinung besagter Gesetzmaissigkeiten, in diesem
Fall den Sieg, zuteil werden liess.

Jawohl, Gott lisst iippige Ahren aus den Halmen des
Weizens hervorgehen, jedoch nur auf dem Acker des fleissi-
gen und weisen Bauern, des Bauern, der simtliche zum
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Gedeihen der Pflanzen und zum Kampf gegen Seuchen erfor-
derlichen Bedihgungen aufgestellt hat und alle sonstigen
notwendigen Kriifte in Gang setzt.
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Gerechtigkeit und Auferstehung

Am allerdeutlichsten wird die Gerechtigkeit Gottes am
Tag des Jiingsten Gerichtes und in der Welt jenseits der
hiesigen in Erscheinung treten: in Form von gerechter Beloh-
nung und rechtmissiger Bestrafung, Einordnung der Men-
schen und der menschlichen Handlungen nach Rang, exakte
Trennung nach unserer Gesinnung. In - Erscheinung - treten
unserer wahren Eigenschaften und tatsichlichen Natur,
Diese und alle anderen dem Koran zu entnehmenden Vor-
gange, die sich jenseits dieser Welt abspielen werden, liefern
eindeutige Hinweise auf den bestehenden Zusammenhang
zwischen Gottgerechtigkeit und jenseitigem Dasein.

Wenn aber das Verhalten des Menschen ein Produkt
seines eigenen freien Willens sein soll und er als verantwort-
lich fiir sein Tun und Lassen sowie seine Zukunft gilt... wenn
ihm zudem durch vernunftsméssige Beurteilung, durch das
eigene Schuldempfinden und den Aufruf der Propheten, die
Bedeutung unid die positiven bzw. negativen Folgen einer
bestimmten Verhaltensweise ausreichend genug bekannt
wurden, und er unter diesen Bedingungen seine Handlungen
wissentlich und aus freier Entscheidung begeht, wenn er
somit willentlich einige Charaktereigenschaften stiarkt und
zweckbestimmt einsetzt und bewusst seine inneren Neigun-
gen reguliert oder auch sie ausarten ldsst oder sonstige
Schritte zur moralischen Verbesserung oder auch Ver-
schlechterung seiner selbst und der Gesellschaft
unternimmt...

Ja, wenn dem so ist, welche Regelung kénnte dann
wirklich gerechter und vollkommener sein als die. dass jede
einzelne dieser Handlungen ein genau ihren Ausmassen und
ihrer Bedeutung bzw. ihrer schlechten oder guten Folgen
entsprechendes Resultat herbeifiihrt:

“Alle werden (am Jiingsten Tag) nach dem eingestuft,
was sig aufl Erden getan haben, damit sie thre Handlungen
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voll in Empfang nehmen, und ihnen wird nicht Unrecht

getan”,
(Sure Ahqaf (Sure 46), Aje 19)

“Allen wird das voll zuriickgegeben, worum sie sich auf
Erden bemiiht haben, und es wird ihnen kein Unrecht
geschehen”.

(Sure Ale-Emran (Sure 3), Aje 25)

Nicht eine Handlung des Menschen kann in Vergessen-
heit geraten. Alles bleibt erhalten und wird absolut sicher
aufbewahrt, sogar Taten oder Verhaltensweisen, an die der
Ausfiihrende selbst sich nicht mehr erinnern kann.

... und Gott ihnen Kunde geben wird iiber alles, was sie
getan haben. Gott hat es {alles) gezidhlt (und aufgezeichnet),
aber sie selbst haben es vergessen™.

(Sure Mudjadeleh (Sure 58), Aje 6)

Auch die scheinbar unbedeutendste Tat, ob nun gut oder
schlecht, wird von dieser Regelung betroffen, gleichgiiltig, in
welcher Form und unter welchen Bedingungen sie begangen
wurde:

Dies ist z.B. den Worten des Propheten Lugman im
Koran zu entnehmen, der seinem Sohne wie folgt ans Herz
legte:

*Mein Sohn! Und wenn eine Tat auch nur so schwer wie

ein Senfkorn wiegen sollte, und dieses Senfkorn sich im Her-
zen eines harten Felsens, im Himmel oder auf der Erde befin-

den solite, Gott bringt es hervor. Der Schépfer ist wahrhaft
wissend und genau”.
(Sure Lugman (Sure 31), Aje 16)
Das Ergebnis einer Handlung stimmt so sehr mit der
Handlung selbst iiberein, dass sie selbige zu verkérpern
scheint;
*... der Tag, da jeder alles Gute und Bése, was er getan
hat, vorfinden wird...”
(Sure Ale-Emran (Sure 3), Aje 30)
Ausserdem trigt jeder selbst die Verantwortung fiir sein
Verhalten und die anderen kénnen nicht dafiir belangt wer-
den, vorausgesetzt natiirlich, dass sie keine Miischuld trifft:
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.., und es wird keinen Triger geben, der die Last eines
anderen auf seine Schulter ladt...”
{Sure An-Am (Sure 6}, Aje 164)
“Wer Rechtschaffenes tut, hat zu seinem Vorteil gehan-
delt, wer Béses begeht, zu seinem Nachteil™.
{Sure Fussilat (Sure 41}, Aje 46)
Und wer in jenem Gerichtshof gottlicher Gerechtigkeit
in Schwierigkeiten geriit, dem helfen weder Familienansehen
noch soziale Machtposition, weder Vermdégen und Besitz
noch heimliche Abmachungen, Bezichungen oder irgendwel-
che Mittelsminner:
‘... am Tag, da (dem Menschen) weder Vermdgen noch
Kinder etwas niitzen”.
{Sure Schu’ara (Sure 26), Aje 88)
“An jenem Tage werden die Frevier weder Helfer noch
Anhidnger noch Mittelsmanner haben, auf die jemand héren
wiirde”.
(Sure Gafer (Sure 40), Aje 18)
“Von dem, was wir cuch als Lebensunterhalt geben,
sollt ihr Almosen spenden, bevor der Tag anbricht, an dem
weder “‘gute Bezichungen™ noch irgendwelche (Geschiifte)
noch Fiirbitten weiterhelfen™.
(Sure Baghareh (Sure 2), Aje 123)
*Und wenn zur Auferweckung in die Posaunen geblasen
wird, gibt es zwischen thnen weder Freundschaft noch Feind-
schaft mehr”.
{Sure Mo menun (Sure 23), Aje 101)
Ja! Was an jenem Tage in Erscheinung tritt, ist die
“Seele” eines jeden, ist sein “Glauben” und sein *Handeln*
und sein “wahres Wesen™. Fiir sein Tun und Lassen wird er
aufgrund *haargenauer Berechnung” und dem, was die
Waage der Gerechtigkeit anzeigt, ausgeglichen. An dem
“rechten Weg" wird gemessen und an der ““Akte™ des Men-
schen, an allen verschiedenen Zeichen und Zeilen auf den
Blittern seines *‘Lebensbuches®.
Und Zeugnis wird jeder Mensch selbst ablegen. Mit
scinem ganzen Sein. Er selbst ldsst wieder aufblithen und
bringt zum Vorschein, was er im Leben errichtet und verrich-
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tet hat. Gesicht und Haupt strahlen es aus. Die Zunge
braucht gar nicht zu reden, denn all seine Gliedmassen “spre-
chen” und zeigen, was er auf Erden getan hat und wie er
wirklich ist...

Koranverse wie Aje 24, Sure Nur (Sure 24), Aje 65 in
Sure Yasin {Sure 36) und andere zeugen hiervon.
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Auferstehung - weites Feld der Erfiillung aller Wiinsche

Jene Welt ist das Reich der Ernte, und geerntet werden
die Friichte irdischer Titigkeit. Auf breitester Basis.

Dort beginnt das Leben, in dem vollkommen klar und
deutlich hervortritt, wic jeder einzelne wirklich war und was
er tat,

Gliick und Freude, aber auch Ungliick und Schmerz
erreichen in jenem Dasein, im Gegensatz zur hiesigen Welt, in
der sie ausschliesslich in relativer Form und miteinander
vermengt auftreten, ihr Hoéchstmass, sind ausgedehnt und
absolut, sowie rein und unvermischt.

Von jeglichem Missgeschick getrennt, verkorpert das
Paradies alle Wiinsche der Menschheit, d.h. die Gesamtheit
lauterer, den verschiedenen Neigungen gerecht werdender
Gentisse und Freuden des Lebens, ob nun kérperlicher oder
seelischer, materieller oder immaterieller Natur, wihrend
jedoch umgekehrt die Verdammnis blosse Qual und absolute
Pein bedeutet, und auch dies wieder in jeder Beziehung.

Schon die wenigen nachstehenden Ajats des Korans ver-
mitteln einen Eindruck von der Intensitit und dem gewalti-
gen Ausmasse paradiesischen Gliicks und Wohllebens:

“*... Strebt nach Vergebung durch euren Herrn und nach
einem Paradiese, das so weitriumig ist wie Himmel und
Erde”.

(Sure Hadid (Sure 57), Aje 21)

“Diejenigen aber, die selig sind, werden im Paradies sein

und darin weilen, solange Himmel und Erde withren-soweit

dein Herr es nicht anders will-eine Gunsterweisung, die nie zu
Ende gehen wird”.

(Sure Hud (Sure 11}, Aje 109)

“... Was sie nur wiinschen, wartet bei threm Schopfer aut

sie™.
(Sure Fosselat, Aje 31)
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*“Und es gibt im Paradies alles, was das Herz begehrt und
woran das Auge sich erfreut”.

(Sure Zuchruf (Sure 43), Aje 72)

Ausdehnung und ridumliche Dimensionen des Para -
dieses sind demnach unvorstellbar riesig.

Wohin das Auge auch immer sieht, von Ufer zu Ufer,
Horizont zu Herizont und so weit auch die Vorstellung des
Menschen reichen kann - immer wird er sich in dem paradie-
sischen Reiche erblicken, dort, wo Ewigkeit und Unvergiing-
lichkeit herrschen und der Begriff *Zeit’” iiber das
hinausgeht, was wir im hiesigen Daseinsbereich darunter
verstehen. Die erteilten Gunsterweisungen und ermdéglichten
Nutzniessungen reichen von Art und Umfang her aus, auch
allerhdchsten Sehnstlichten und Idealvorstellungen des Men-
schen und dem weiten Feld seiner natiirlichen Neigungen und
Wiinschen gerecht zu werden, ohne dass in irgendetwas ein
Mangel auftreten wiirde, oder jemand, in welcher Hinsicht
auch immer, Entbehrungen auf sich zu nehmen hitte.

Die lippigen Gaben des Paradieses bestehen aus natiirli-
chen, materiellen und physischen Geniissen und auch aus
immateriellen und seelischen Freuden. Zum Beispiel ist in
Aje 41, Sure Safat (Sure 37) und den darauffolgenden Ajats
von Friichten, Girten, bequemen Ruhebetten und Trinkbe-
chern mit kostlichem, wohlschmeckendem Inhalt die Rede,
und Aje 48 der gleichen Sure, ebenso wie Sure Rahman (Sure
55), Aje 46-71 und Sure Waghia (Sure 56), Aje 36, erwiihnen
die Schonheit der paradiesischen Jungfrauen, der Huris, in
ihrer Frohnatur und jugendlichen Frische, mit ihrer Anhang-
lichkeit und den anderen angenehmen Eigenschaften.

Andere Ajats versprechen wiederum den Gliubigen eine
liebliche Atmosphire an herrlichen Paradiesbichen unter
prachtvoll griinen Béumen, sprechen von dem durch Wind-
brisen herbeigebrachten Wohlgeruch und majestitischen,
wunderschénen Paldsten und anderen Kostbarkeiten,

Alle bislang genannten, sich unserer Vorstellung entzie-
henden Herrlichkeiten héchsten Niveaus dienen materiellen
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Gentissen und Freuden. Daneben berichten andere Ajats
aber auch von seelischen Wonnen, die die emotionellen Sehn-
siichte und inneren Neigungen hoch menschlicher Qualitit
aufs vollste befriedigen. Hierzu einige Beispiele:

“Und ihnen wird im paradiesischen Garten Ehre und
Hochachtung zuteil werden’.

(Sure Ma’aredj (Sure 70), Aje 35)

“Und sie sind rechtgeleitet, Gutes und Reines zu sagen™.

(Sure Hadj (Sure 22), Aje 22)

“Und sie werden dort unter Gliickwiinschen Einlass und
Ruhe finden...”

(Sure Forghan, Aje 76)

“Und wir nehmen dann aus ihren Herzen, was sie an
Gehissigkeit hegen, so dass sie briiderlich zusammenleben”.

(Sure A’raf (Sure 7), Aje 43)

“Freude und Jubel wird sie erfassen”. '

(Sure Dabhr, Aje 11)

Wie wir aus diesen und dhnlichen Ajats schliessen kon-
nen, herrschen in den paradiesischen Girten Ruhe und Frie-
den, Unbeschwertheit, Frohsinn und Heiterkeit. Das Gute
gelangt zur Entfaltung, wihrend z.B. Angst, innere Unruhe
und Hass sowie ldsterndes Gerede,unangenehme Verhaltens-
erscheinungen, Konflikte und Sorgen véllig fehlen.

Da die paradiesischen Gaben weder zur Neige gehen,
noch verginglich sind, und jedem einzelnen so viel davon
zuteil wird, wie er es sich gerade wiinscht und méchte, leuch-
tet es ein, dass irgendwelche Zustinde, die Gefiihle der Unsi-
cherheit, des Neides, der Rache oder Furcht zur Folge haben
wiirden,wie z.B. die Besitzanhidufung von Giitern in der Hand
einiger weniger sowie dadurch bedingte soziale Gegensitze
gar nicht erst auftreten kénnen.

Mit einem Wort: die gesunden menschlichen Verlangen
und Sehnsiichte, gleich welcher Art, werden offensichtlich in
jeder Hinsicht vollkommen gestillt und befriedigt, so dass
hier der hinsichtlich aller mit seinem Wesen verbundenen
Bediirfnissen begiiterte Mensch die wahre Bedeutung cines
menschlichen Lebens verspiirt und erlebt...

Und zugleich bewegen sich die Menschen auch weiterhin
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auf ihrer Entwicklungsbahn fort, erreichen hhere Stufen,
werden vollkommener, besonders die, die auf Erden beharr-
lich versuchten, Geist und Seele zum Nutzen der Menschheit
fortschrittlich zu entfalten. Sie werden-auch im Paradies
gleichwohl an der Spitze der allgemeinen Bewegung stehen
und in ihrem aktiven und erfolgreichen Lebenswandel
fortfahren.

Eine weitere, ganz besonders wunderbare paradiesische
Gabe iibersteigt jedoch alles bisher Gesagte. Sie bedeutet
allerhéchstes Gliick fiir den gereiften edlen Menschen und
liegt darin, dass er Gott wohlgefilit (Aje 72), Taubeh (Sure 9).

Dereinst wird er sich dann davon iiberzeugen diirfen,
dass Gott mit ihm zufrieden ist. Gott, der doch alles Tugend-
hafte, Vollkommene und die absolute Wahrheit und Wahr-
haftigkeit bedeutet. Gott, der die &usserste Grenze der
Daseinsevolution ist. Und ihm wird so sein, als ob er dadurch
alles erreicht habe, wonach er sich je sehnte. Alle Dinge und
Wunder des Daseins wird er als vertraut, alles Vollkommene
und Gute als in unmittelbarer Nihe empfinden. Und nicht
der geringste Abstand trennt ihn dann von Gott, der Seele der
Welt, dem Quell des Positiven und Wohlen, dem Ursprung
alles Guten und jeder Form von Wohltitigkeit und Tugend,
dem Hoffnungsspender... Er wird das hohe Glicksgefiihl
verspiiren, vollkommen einsgeworden zu sein und absolut
nahe der Wahrheit und somit nahe seinem Herrn, wird ver-
spiiren, IThn, seinen Gott, erreicht zu haben und Ihm endlich
begegnet zu sein.

Zusammenhang zwischen einem ausgeglichenen Lebenswandel
und dem Glauben an die Existenz des Jenseits

Bislang wurden dem werten Leser schon einige Denkan-
stosse iiber den Menschen und seine Zukunft sowie den
unweigerlich entstehenden positiven oder negativen Erfolg
seiner Taten und Bestrebungen mitgegeben. Ebenso war
davon die Rede, dass alle Handlungen und Charakterziige
des Menschen dereinst im Jiingsten Gericht ans Licht treten
und im Jenseits auf ihn zuriickkommen werden.
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Nach alledem gelangen wir zu dem Schluss, dass ein
Mensch, der von den geschilderten Voraussagungen wahr-
haft iiberzeugt ist und fest daran glaubt, dass eine solche
Zukunft auf ihn wartet, viel grdsseren Eifer bei der Selbster-
zichung und der Gestaltung seines Lebenswandels, mehr
Bedachtsamkeit und auch grosseren Fleiss an den Tag legen
wird.

Wer cinsieht, dass es in Wirklichkeit nichts als Verskla-
vung, Niedergang, Laster und Unheil zur Folge haben wird,
wenn er in der Befriedigung seiner Triebe und persoénlichen
Wiinsche irgendwie entartet und durch Ubertreibung die
Grenzen des Zulissigen und Verniinftigen iibertritt...

ein Mensch, dem klar ist, dass die Enthiillung seiner
Unmiissigkeit und Siinden am Jiingsten Tag nur Pein, Ver-
derben und Héllenqualen im jenseitigen Leben fiir ihn bedeu-
ten kann...

ein solcher Mensch wird sich wohl gewissenhaft um die
allseitige Reifung und richtige Entfaltung seiner Persdnlich-
keit bemiihen.

Das Leben im Paradies entspricht offensichtlich einem
menschlichen Dasein in seiner vollendetscen und schdnsten
Form. Der Islam bezweckt ja die Herbeifiihrung und den
Aufbau eines solchen Lebens, und dies sogar schon fiir diese
Welt, natiirlich nur in einem sehr viel kleineren und begrenz-
ten Rahmen.

In diesemn idealen Leben wird fiir Leib und Seele aufs
Beste gesorgt, - sowohl fiir die physische als auch fiir die
psychische Gesundheit, sowohl fiir Garten, Wohnung, Nah-
rung, Kleidung als auch fiir friedliche, angenehme Kontakte
und einen reinen, gesunden Geist.

Wer also davon iiberzeugt ist, dass im Anschluss an seine
irdische Existenz als Resultat derselben die Méglichkeit eines
Ideallebens besteht, der wird sich anstrengen, das hiesige
Dasein in jeder Beziehung richtig zu gestalten, sowohl, was
Arbeit, Kultivierung, persénlichen Einsatz, Weiterbildung,
Korper - und Umwelthygiene, Wissenschaft, Industrie,
Fortschritt, Entwicklung und notwendige Autorititsausii-
bung usw. betrifft, als auch in Bezug auf Gerechtigkeit und
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Briiderlichkeit, Freisinnigkeit und Menschenrechte, Frieden,
Freundschaft und innere Ruhe, einen klaren und wachen
Verstand, progressives Denken und geistig - seelisches
Wachstum, Wachsamkeit, Humanitit, Wohlwollen und die
anderen hohen Werte...

Ja, wer aufrichtig und wirklich von der Existenz der
Auferstehung iiberzeugt ist, den lisst dieser Glaube zu einem
einsatzbereiten, fleissigen, in jeder Hinsicht wachsamen und
bedachtsamen Menschen mit ausgeglichener Persdnlichkeit
heranreifen.
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Das Leben

Lebewesen gehorchen im Vergleich zu den anderen uns
bekannten Daseinserscheinungen der Natur einem kompli-
zierteren Mechanismus, der den genauen Betrachter noch
mehr als sonst in Erstaunen versetzt. “Leben” ist eine beson-
dere Gabe. Seine Entstehung scheint ¢in Héhepunkt der
Entwicklung im Reifeprozess der Natur zu sein,

Dass Lebewesen sich durch spezielle Eigenschaften und
Funktionserscheinungen auszeichnen, die bei Nicht-
Lebewesen fehlen, wird kein Gelehrter, von welcher Weltan-
schauung oder philosophischen Denkweise er auch immer
liberzeugt sein mag, anzweifeln. Schutz der eigenen Existenz
und Selbstverteidigung, Anpassung an die Nahrungsbedin-
gungen der Umwelt sowie Wachstum und Fortpflanzung
sind charakteristische Merkmale der Lebewesen. Ebenso wie
es, auf hoherem Niveau, z.B. die Wanderung und Standort-
verlagerung und vor allem Empfindung und Vernunft sein”
kénnen,

Im Gegensatz dazu immer die leblose Materie. Es
scheint nur natiirlich, dass sich organische und anorganische
Chemie voneinander unterscheiden, und auch die Gesetze
der Physiologie und Biologie sich anders als die der Geologie
gestalten.

Nach dem was direkte wissenschaftliche Beobachtung
und Erfahrung zeigt, entstehen Lebewesen aus anderen Lebe-
wesen. Ein pldtzliches Zustandekommen z.B. aus “toter”
Materie konnte nicht beobachtet werden. Dennoch besteht

143



auch kein Zweifel, dass die ersten Lebewesen in einem
bestimmten Abschnitt innerhalb des stufenweisen Entwick-
lungsprozesses der Natur in Erscheinung traten, und in
diesern Abschnitt die Entstehung des Lebens begann.

Woher aber stammt das Leben? Diese Frage driangt sich
uns auf! Was die Entstehung der ersten Lebewesen auf der
Erdkugel anbelangt, existieren verschiedene Hypothesen, so
zum Beispiel die folgenden:

1. Das erste Lebewesen stammt aus lebenden Zellen, die
von anderen Planeten auf den unseren gelangt sind.

oder:

2. Lebende Zellen entstanden zufillig, unter ganz
bestimmten Bedingungen und gleichzeitigem Verbrauch
einer notwendigen Menge Energie aus dem Zusammen-
schluss dazu erforderlicher Stoffe, und von diesen kleinsten
Bauelementen ausgehend, breitete sich das Leben tiberall auf
der Erdkugel aus.

oder:

3. Das erste Lebewesen kam aufgrund géttlichen Willens
mit einem Male und ohne irgendwelche einleitenden Schritte
auf Erden zum Vorschein, und aus ihm sind dann mit der Zeit
entwickeltere Geschopfe hervorgegangen.

oder:

4. Durch géttliches Zutun trat jedes Lebewesen einzeln
und unabhéngig von den anderen Geschépfen auf unserem
Planeten in Erscheinung,

usw.

Man konnte die Liste der Hypothesen noch weiter fort-
setzen. Aber es geht uns hier gar nicht darum zu analysieren,
welche dieser Vermutungen nun wirklich zutrifft. Dies bleibt
Aufgabe der Gelehrten, die anhand eingehender Forschung
eine endgiiltige und wissenschaftlich fundierte Antwort zu
dieser Frage geben miissen.

Folgender Gesichtspunkt ist jedoch prinzipiell in diesem
Zusammenhang im Auge zu behalten, und zwar der, dass das
“Leben” ein Aje ist, ein Zeichen Gottes, dass es den Hinweis
auf Seine Existenz liefert, und zwar in Bezug auf jede Art von
Leben und Lebewesen, ob es nun in Gestalt der anfinglich
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entstandenen ersten oder spiterer, weiterentwickelter
Geschépfe auftritt,
Diese Ansicht geht auch aus dem Koran hervor, wie z.B.
die folgenden zwei Ausschnitte zeigen:
“In eurer Entstehung habt ihr einen sprechenden
Beweis fiir Gott. Wollt ihr denn nicht nachdenken”.
{Sure Zarijat (Sure 51), Aje 21)
“Und Gott lisst vom Himmel Wasser herabkommen
und dadurch die Erde, nachdem sie abgestorben ist, wieder
aufleben. Darin liegen wahrhaft Zeichen fiir Leute, die
héren”,
(Sure Nahl (Sure 16), Aje 63)
Erzeugung lebender Zellen
In der Wissenschaft ist man bemiiht, selbst lebende Zel-
len zu erzeugen. Sollten diese Anstrengungen eines Tages
wirklich zum gewiinschten Erfolg fithren, so wiirde die hin-
sichtlich der Existenz Gottes gefithrte Argumentation des
wahrhaft Glaubigen jedoch nicht im geringsten aus dem
Gleichgewicht geraten, schon allein aufgrund der in den so-
eben genannten Koranausschnitten angefithrten Griinden.
Der Flug des Menschen in den Weltraum, die Erzeugung
kiinstlichen Regens und Verpflanzung von dem einem Lebe-
wesen entnommenen Organ in den K&rper eines anderen, die
Konstruktion eines Elektrogehirns oder irgendeine der ande-
ren tausenden kleinen und grossen Errungenschaften der
Menschheit kénnen keineswegs bedeuten, dass der Mensch in
der Lage ist, mit Gott zu konkurrieren oder ihm in die Quere
zu kommen. Ebensowenig wie der Bau einer lebenden Zelle
von Menschenhand so verstanden werden kdnnte. Die bis-
herigen Erfolge in Wissenschaft und Technik sind ganz ein-
fach auf die besondere Initiative des Menschen
zuriickzufiihren, und jeder dieser Erfolge ist ein Schritt auf
dem Wege zum nutzvolleren Einsatz dieser kreativen Fihig-
keiten und der besseren Dienstbarmachung vorhandener
natiirlicher Stoffe und darin enthaltener Krifte. Eben dazu
fordert der Koran u.a. auch auf. Er legt den Menschen ans
Herz, Geist und Geschicklichkeit nutzbringend anzuwenden
und die von Gott mitgegebenen Schitze der Natur durch
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Be-und Verarbeitung in den entsprechenden, fiir Ver-oder
Gebrauch notwendigen Zustand umzuwandeln.

Wie schon mehrmals betont wurde, entwickelt sich die
Wissenschaft in Richtung Anerkennung der géttlichen Fiih-
rung - sie ist nicht gegen Gott gerichtet,

Eins solite natiirlich nicht vergessen werden: Die Tatsa-
che, dass der Mensch Neues schafft und konstruiert, darf
nicht als Schépfung von Daseinserscheinungen oder Aufstel-
lung neuver Gesetzmissigkeiten verstanden werden, was auch
wirklich nicht der Fall ist, denn es handelt sich ja um die
Nutzung schon vorhandener nattirlicher Rohstoffe und Ener-
giequellen sowie um Aufstellung und Anordnung von Bedin-
gungen, die zur Verwendung in der Natur bereits
vorgesehener Gesetzmissigkeiten notwendig sind und von
der Wissenschaft “lediglich” aufgefunden wurden.

Und sollte sich wirklich eines Tages die bislang dem
Menschen verborgen gebliebene Maglichkeit auftun, durch
Zusammenstellung natiirlicher Stoffe unter bestimmten
Bedingungen die Eigenschaft “Leben” erzeugen zu kénnen,
so hitten wir es einfach wieder mit der Entdeckung ciner
weiteren Gesetzmissigkeit zu tun, dhnlich den vielen die
Nicht - Lebewesen.und die Materie betreffenden Regeln der
Natur, die der Mensch erkannt hat und zu seinem Vorteil
nutzen konnte. Mit anderen Worten: in einem solche Fall
hiirte der Mensch eben das Gesetz von der Entstehung des
“Lebens” und den dazu erforderlichen Bedingungen und
Regelmissigkeiten in Erfahrung gebracht.

Kann nun aber Ermittlung und Nutzniessung eines
Gesetzes den Glauben an die Existenz der das Gesetz entwer-
fenden und erlassenden Instanz beeintriachtigen? Oder, um es
einfacher zu sagen: Schadet es Gott und seiner Schépferkraft
auch nur im geringsten, wenn z.B. Mann und Frau selbst die
einleitenden Schritte zur Entstehung des Kindes voliziehen?

Oder auch der Bauer, der die notwendigen Vorbereitun-
gen zur Streuung der Saat und Wachstum der Pflanzen trifft -
ob er dem Gotte, der die Nutzpflanzen iiberhaupt erst
geschaffen hat und sie gedeihen und erntereif werden lisst,
die Hédnde binden kann?!

146



Sollte unter bestimmten Umstéinden aus der Materie
“Leben” zustandekommen, erhielten wir als Resultat ausser-
dem die Erkenntnis, dass die Materie sich innerhalb ihres
Reifeprozesses bis hin zu einem Niveau entwickelt, auf dem
sie die fiir das Leben charakteristischen Merkmale annehmen
kann und nach Empfang des “Lebens” im Laufe ihres
Existenz - Werdeganges noch hohere Entwicklungsstufen
erreicht.

Besondere Aufmerksamkeit verdient in diesem Zusam-
menhang wohl der Umstand, dass der Koran sogar in Bezug
auf die Erschaffung des Menschen wie folgt verkiindigt:

“Und zu Seinen Zeichen gehort es, dass er euch aus Erde
geschaffen hat”.

(Sure Rum (Sure 30), Aje 20)

Jawohl, das héchste aller Lebewesen, der Mensch, ent-
steht aus vielerlei Verinderungen erfahrendem dunklem
Staub.

Oder an anderer Stelle wird von der Erschaffung des
Menschen aus Schlamm und klebrigem Lehm (Aje 11, Sure
Saffat (Sure 37)) gesprochen oder der Erzeugung aller Lebe-
wesen aus Wasser (Aje 30 (Sure Anbija), Sure 21).

Der Koran zieht somit einen weiten gedanklichen Hori-
zont. Es wiire daher fehl am Platz, wenn seine Anhinger, die
Muslime, in den Schranken eines engen geistigen Rahmens
gefangenblieben,

Leben - eine gottliche Erscheinung

An dieser Stelle kénnte der Einwand kommen, dass
der Koran ganz offensichtlich die Schaffung des Lebens Gott,
dem Herrn, zuspricht: ...

“Er lisst Tod und Leben entstehen...”

‘... der, der euch ins Leben gerufen hat und euch wieder
sterben lasst.”

Steckt nicht doch in diesen Ajats die Bedeutung, dass
niemand ausser Gott Lebewesen erschaffen kann?

Die zu erwidernde Stellungnahme lautet wie folgt:

Erstens erklirt der Koran, wie in obigen Textausziigen,
sdmtliche Verdnderungen der Natur - vom Eintritt eines
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Regenfalles tber die Faltung der Erdoberfliche in Gebirge
und Meeresbecken bis hin zur Erschaffung des Menschen -
als Gotteswerk. Aber in bestimmten anderen Ajats nennt er
fiir die gleichen Verinderungen natirliche Ursachen als
Entsiehungsgrund.

Dennoch: zwischen diesen voneinander verschiedenen
Arten von Ajats existiert nicht der geringste Widerspruch; im
Gegenteil, sie bestitigen einander vollig.

Die die Verdnderungen der Natur bestimmenden, wis-
senschaftlich nachgewiesenen Gesetzmissigkeiten sind ja
nichts anderes als von Gott entworfene und geschaffene
Regelungen. Zudem besteht der Einfluss gottlicher Willens-
kraft nicht darin, dass Er Ereignisse der Natur durch unmit-
telbaren Fingriff planlos zustandekommen liesse, sondern
Sein Wille kommt in der Aufstellung von Gesetzen zum
Ausdruck, die die Naturumwandlungen ordnen und
regulieren.

Zweitens widmet der Koran dem Merkmal “Leben™
offensichtlich ganz besondere Aufmerksamkeit. Ein Zeichen
fiir dessen hohe Wertstellung und Bedeutung. Wo die Reihe
an das Zustandekommen ““menschlichen Lebens” kommt,
spricht unser Herr von Einhauchung der géttlichen Seele.
Eine Besonderheit, auf die wir im Kapitel “Der Mensch™
niher eingehen werden.

Zum Dritten sind auch die aufgrund sprunghafter Wei-
terentwicklung neu entstandenen Formen von Daseinser-
scheinungen der Natur wiederum simtlich Verkérperungen
des gottlichen Willens und Seines schépferischen Planens,
besonders dann, wenn dieses Vorriicken auf eine héhere
Stufe die Entstchung des Lebens herbeifiihrt, d.h. wenn eine
bis dahin rein stoffliche Erscheinung den notwendigen
Entwicklungsgrad erreicht, um zusitzlich die Eigenschaft
“Leben™ anzunehmen, wenn sie zum Lebewesen wird und
schliesslich bis hin zum “menschlichen Leben” gelangen
kann,

Mensch und Evelution
Die Evolutionstheorie besteht in ihrer ganz allgemeinen
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Form schon relativ lange. Sie griff derzeit die von Lamarck
vorab formulierten Grundgeédanken zu Entwicklungserschei-
nungen in der Natur auf, und Darwin gelangte innerhalb
seiner ausgiebigen und bemerkenswerten Untersuchungen an
Lebewesen und deren Entstehung hinsichtlich ihrer Evolu-
tion zur Aufdeckung zahlreicher wissenschaftlicher
Zusammenhiinge.

Er kam u.a. zu der folgenden Ansicht;

1. Jedes Lebewesen passt sich allmihlich an die in sei-
nem Lebensbereich geltenden Umweltbedingungen an, d.h.
es versucht, seine natiirlichen Bediirfnisse wie Ernihrung und
Selbstverteidigung innerhalb der Gegebenheiten seines
Milieus zu befriedigen. Dieser Versuch hat unter Umstiinden
die Verinderung bestimmter K&rperbestandteile zur Folge
(z.B. die Entstehung von Hiauten zwischen den Zehengliedern
der Enten, die gezwungen waren, aufgrund eines neuen
Milieus und zwecks Nahrungssuche in Siimpfen schwimmen
zu konnen. Oder auch das zunehmende Lingenwachstum des
Halses bei Giraffen, welche sich notgedrungen von den Bliit-
tern hochgelegener Baumiste ernihren mussten).

2. Die teilweisen korperlichen Verdnderungen vollzogen
sich allmihlich iiber den Zeitraum mehrerer Generationen
hinweg und wurden jeweils durch Vererbung in die Zukunft
iibertragen.

3. Lebewesen ringen miteinander um Fortsetzung des
eigenen Lebens, Nahrungsversorgung und Auswahl des zur
Paarung geeigneten Partners. IThr Kampf ums Dasein und
Konflikt mit den Umweltfaktoren und anderen L.ebewesen
bilden einen festen Bestandteil ihres Seins und zdhlenzu den
Ursachen der an ihnen auftretenden Formverinderungen.

4. Infolge dieses Dascinskampfes liberleben aus der
Masse der Geschopfe nur die, welche sich besser als der Rest
an ihre Umwelt angepasst und die notwendigen Vorausset-
zungen zur Existenz in den sie umgebenden Naturbedingun-
gen schaffen konnten, wihrend die schwécheren und weniger
anpassungsfahigen mit der Zeit zugrundegehen.

Auf diese Weise sind die verschiedenen Arten von Lebe-
wesen nach und nach auseinander entstanden. Erhalten blie-
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ben und bleiben in jedem Milieu immer nur die “besseren”™
von ihnen, das bedeutet, dass die Arten sich verbessern und
entwickeln.

Von den hier genannten Lehrsitzen ausgehend gab Dar-
win scine Theorie zur Entstehung der Lebewesen z.B. des
Menschen kund. Diese Verdffentlichung verursachte jedoch
bis nach seinen Lebzeiten aufsehenerregende Auseinander-
setzungen zwischen ihren Beflirwortern und Gegnern. Das
Fiir und Wider der Diskussion basierte teilweise wirklich auf
wissenschaftlicher Forschungsarbeit, in manchen Fillen lag
der Antrieb jedoch in fanatischer anti-religidser ebenso wie
iibereifriger religioser Einstellung, indem z.B. argumentiert
wurde, die Behauptungen Darwins stiinden im Widerspruch
mit dem, was im Schopfungsbuch des Alten Testamentes
iiber die Entstehung der Welt und des Menschen liberliefert
worden ist.

Scibstversténdlich blieb die von Darwin aufgestellte
Evolutionstheorie bis in die heutige Zeit auch nicht unter
ihren Anhingern in ihrer urspriinglichen Form erhalten. Sie
hat vielmehr mit Ausdehnung des Forschungsbereiches und
unter Anwendung neuer, besoriders in Hinsicht auf den
Urzeitmenschen gewonnenen Erkenntnisse der Paldontolo-
gie einige Verinderungen erfahren, und zu fast allen oben
erwahnten Grundsitzen sind neue und noch zu 16sende Fra-
gen aufgetreten, von denen nachstehend einige aufgefiihrt
werden;

— Ist der Grund fiir das In - Erscheinung - treten eines
neuen Korperbestandteils oder jeder anderen Veridnderung
eines Korpergliedes immer nur in der hiufigen Benutzung
desselben und dem Anpassungsversuch an die bestehenden
Umweltbedingungen zu suchen, oder gibt es noch andere
Ursachen, die diese plételichen und (durch Mutation
herbeige- fithrten) sprunghaften Umwandlungen
zustandekommen lassen?

— Konnen erworbene Eigenschaften grundsiitzlich ver-
erbt werden oder sprechen Forschungsergebnisse der Gene-
tik gegen eine solche Auffassung?
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Lauft eine teilweise korperliche Umwandlung unabhiin-
gig von dem Entstehungsgrund immer auf Uberleben und
Vervollkommnung hinaus, oder kann sie unter Umstidnden
auch zum Widerspruch mit den Milieubedingungen oder zum
Tod und Aussterben flihren?

— Die von Menschen bei Zucht von Lebewesen getrof-
fene “kiinstliche Auslese™ ruft normalerweise eine Art - oder
Rassenvérbesserung hervor. Sie verleiht der Gesamtheit an
Haustieren und geziichteten Pflanzen mehr Abwechslung
und einen héheren Vervollkommnungsgrad als die “natiirli-
che Auslese™ in der Lage ist, wihrend wir im Reich der
Wildpflanzen und denin freier Natur aufwachsenden Tieren
mehr Arten Zhnlichen Ranges und durchschnittlichen
Entwicklungsgrades antreffen. Kann daher davon die Rede
sein, dass die “‘natiirliche Auslese” analog zur “kiinstlichen
Auslese” immer eine Weiterentwicklung nach sich zieht?

Trotz dieser und weiterer hier nicht genannter Fragestel-
lungen zur Evolutionslehre wurde diese prinzipiell in natur-
wissenschaftlichen Kreisen als diskutable Theorie akzeptiert.
Andererseits werden erfahrene und aufgeschlossene Natur-
wissenschaftler jedoch. wie bei vielen anderen Theorien der
Wissenschaft, auch in diesem Fall zweifellos nicht blindlings
und mit vollkommener Sicherheit an deren absolute Rich-
tigkeit glauben, sondern die Mdoglichkeit, dass neue und
gegen die Grundlagen der Evolutionstheorie gerichtete For-
schungsarbeiten andere Ergebnisse liefern kénnten, offenhal-
ten und nur solange von dieser Entwicklungstheorie reden,
bis wissenschaftliche Untersuchungen keine andere das Evo-
lutionsprinzip zu ersetzende Lehre ermitteln konnten.

Aus diesem Grund vertreten wir die Ansicht, dass ein
griindlicher und vorurteilsfreier Forscher bei aufmerksamer
Betrachtung der sich zum Thema “Entstehung der Lebewe-
sen” aus objektiven Beobachtungen ergebenden Resultate
die im nachstehenden Abschnitt aufgefiihrien Grundsitze
schlussfolgern wird.

Zu erkennende prundsitzliche Erscheinungen
1. Die Lebewesen weisen hinsichtlich ihres zunehmen-

151

ﬁ___-r'————-—’_



den Entwicklungsgrades eine ununterbrochene geschichtli-
che Weiterfolge auf, d.h. die vollkommenere Art tritt im
Laufe der Zeit normalerweise erst nach den vorausgegange-
nen niedrigeren Arten in Erscheinung.

2. Diese geschichtliche Aufeinanderfolge dhnelt jenem
zeitlichen Nacheinander, das wir von samtlichen anderen
Erscheinungen des Kosmos her bereits kennen.

Die Daseinswelt scheint sich aufgrund kontinuierlich
nacheinander erfolgenden Entwicklungsabliufen erweitert
zu haben. Aus ihrer anfanglichen einfachen und gleichférmi-
gen Gestalt wurden mit der Zeit Milchstrassen und Sonnen-
systeme, aus Milieubereichen ohne Anzeichen von Leben
jene, die Bedingungen zur Entstehung eines solchen
mitbrachten.

Das erste Leben in Form von Pflanzen entwickelte sich
zu hoheren tierischen Wesen und diese wiederum zu den
Tieren und Pflanzen der darauffolgenden Entwick-
lungsperioden.

Allgemein gesehen sind die komplizierteren Daseinser-
scheinungen im Anschluss an die einfacheren entstanden
{und nicht umgekehrt).

3. Zwischen dem Organismus der nach unserem Wissen
ersten einfachen und letzten hochstenwickelten Lebewesen
besteht grundsitziiche Ahnlichkeit,

4. Die verschiedenen Entwicklungsstadien, die der
menschliche Embryo innerhalb seines relativ kurzen Reife-
prozesses im Mutterleib vollzieht, dhneln im grossen und
ganzen den Entwicklungsstufen, die die Gesamtheit der
Lebewesen im Laufe der Erdgeschichte nacheinander be-
schritten hat.

Diese vier genannten Einzelzusammenhinge erlauben
nebeneinander gestelit die “wissenschaftliche Vermutung”,
dass die verschiedenen Arten von Lebewesen voneinander
abstammen (Transformismus) und nicht jeweils jede Art
getrennt und unabhdngig von den anderen e¢ntstanden ist
{(Fixismus). '
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Wissenschaftliche Annahme nicht endgiiltig sicherer Lehrsatz

Wer gerecht sein will, wird zugeben, dass besagte
Schlussfolgerung nur auf die Stufe einer Vermutung der Wis-
senschaft eingegliedert werden kann. Sie bestitigt zwar gege-
bene Zusammenhinge, darf aber selbst nicht als endgiiltiger
und unantastbarer wissenschaftlicher Grundsatz aufgefasst
werden. Der gewissenhaft und ohne Vorurteil arbeitende
Forscher, von dem wir sprachen, findet nimlich, wenn er
zusitzlich die Entstehungsgeschichte der Maschine studtert,
eine andere und neue Form des Entwicklungsprozesses vor,
die zwar in keinem Widerspruch zu den vier oben genannten,
tatsichlich zutreffenden Grundsitzen steht und diese sidmt-
lich erfiillt, dennoch aber keinen Transformismus in seiner
modernen Bedeutung darstellt, da die dazu notwendige
Bedingung, ndmlich die, dass die verschiedenen Arten von
Maschinen nacheinander auseinander hervorgegangen sein
miissen, nicht zutrifft.

Genauer gesagt: Betrachtet man die Entstehungsge-
schichte der Maschine gewissenhaft, ergeben sich, analog zu
den oben angefiihrten prinzipiellen Erscheinungen in der
Entwicklung der Lebewesen, auch hier wieder die folgenden
vier Prinzipien:

1. Maschinen weisen eine historische Aufeinanderfolge
mit zunehmendem Grad an Vervollkommnung auf (d.h. die
Maschinen erreichten nacheinander immer hdéhere
Entwicklungsstufen).

2. Diese geschichtliche Entwicklungsabfolge #hnelt
dem, was uns von der Entstehung aller anderen Daseinser-
scheinungen der Welt bereits bekannt ist.

3. Zwischen dem inneren Aufbau der allerersten
Maschine und dem der bislang perfektesten maschinellen
Apparatur liegt grundsitzlich Ahnlichkeit vor.

4. Die verschiedenen aufeinander aufbauenden Stufen,
die die moderne und hochstentwickelste Maschine bei ihrer
Konstruktion im Werk durchliuft, gleichen den Entwick-
lungsstufen, welche die Gesamtheit aller Maschinen im Laufe
der Zeit nacheinander erreicht hat, mit dem Unterschied,
dass sich die Abfolge der Entwicklungsstufen bei Produktion
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dieser modernen Maschine um ein Vielfaches schneller und in
kiirzester Zeit abspielt.

Trotzdem: Obwohl Maschinen diese vier Grundsitze
erfiillen, und die komplizierten und besseren im Anschluss an
die einfacheren entstanden, liegt diesem Entwicklungswerde-
gang bekanntlich kein Transformismus zugrunde, mit ande-
ren Worten, es trifft nicht zu, das die vollkommeneren
Maschinen von den einfacheren abstammen.

Die Entwicklung maschineller Apparate beruht auf der
Entwicklung des menschlichen Verstandes und Denkens, sei-
nes Arbeitseinsatzes und Leistungserfolges. Der Mensch ist
ihr Erbauer und er lidsst sie in Erscheinung treten. Sie sind das
Ergebnis von ihm gesammelter Erfahrungen. Auf keinen Fall
werden aber hier die hherentwickelteren aus den vorange-
gangenen einfacheren geboren.

Der Einwand, bei Maschinen wiire dem Wesen nach ja
gar nicht die Mdéglichkeit geboten, dass die kompliziertere
aus der weniger komplizierteren in Erscheinung tritt, wih-
rend die Lebewesen dazu notwendige Voraussetzungen mit-
briachten, ist richtig. Aber der Umstand, dass Lebewesen zur
Geburt neuer Generationen fihig sind, beweist andererseits
auch nur eine fiirdie Annahme einer Abstammung vollkom-
mener Wesen von unvollkommeneren grundlegend notwen-
dige Bedingung, kann aber keinen Nachweis fir die
Richtigkeit dieser Annahme selbst darstellen. Dies leuchtet
ein, denn die Tatsache, dass die erforderliche Voraussetzung
fiir das tatsidchliche Vorhandensein einer mutmasslichen
Naturerscheinung bestcht, kann niemals den ausreichenden
Beweis dafiir liefern, dass letztere auch wirklich existiert.

Wiihrend die Weiterentwicklung der Maschine nicht auf
sie selbst zuriickzufiihren ist, sondern auf die geistige Reifung
thres Erbauers, stossen wir bei anderen Beispielen der Ver-
vollkommnung aber auch sogar auf den Fall, dass die zeitli-
che Abfolge von Entwicklungsabschnitien nicht den Erbauer
und Entwickler mit dessen Erfahrung und Verstand betrifft,
sondern sich auf das in die Bahn des Reifceprozesses geratene
Objek1 bezieht und sich in der aliméihlichen Entfaltung der
Begabungen, der Aufnahmefiihigkeit und des Konnens eben
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dieses Objektes dussert:

So beobachten wir z.B. beim Menschen eine durch
andere Personen geférderte Entwicklung der Aufnahmefi-
higkeit von Wissen, die im Kindesalter beginnt und sich bis
ins héhere Alter fortsetzt. Dass die Vervollkommnung sich
auf das zu entwickelnde Objekt und nicht auf den “Entwick-
ler” bezichen kann, zeigt auch das Beispiel von dem konti-
nuierlichen Lernleistungsanstieg beim Studium einer
Fremdsprache. Auch hier erfihrt nicht der Lehrende eine
Vervollkommnung, sondern der Studierende, und zwar hin-
sichtlich seiner Lern - und Aufnahmefihigkeit.

Als abschliessendes Ergebnis:

Wer als Forscher griindlich und frei von falschem Uber-
eifer sein will, wird, unabhiingig von seiner Einstellung zu der
Evolutionstheorie, sich wie folgt dussern:

1. Soweit unsere bisherigen Kenntnisse reichen, sind die
Daseinserscheinungen der Welt cinschliesslich der Lebewe-
sen in zeitlichem Nacheinander und unter gleichzeitiger
Zunahme des Entwicklungsgrades aufgetreten.

2. Uns sind Fille bekannt, in denen komplizierte Wesen
von vorausgegangenen einfacheren Wesen abstammen.

3. Generelle Zusammenhinge lassen die Vermutung auf-
kommen, dass eine solche Abstammungsabfolge fiir alle
Daseinserscheinungen gilt.

4. Es handelt sich dabei jedoch lediglich um eine wissen-
schaftliche Annahme, und der Weg fiir Meinungen, die den
unter 1 bis 3 genannten Ansichten zuwiderlaufen, bleibt
offen.

5. Geht man von dem Grundsatz aus, dass der Urheber
der Welt in ihrem weisen und méchtigen Erschaffer zu suchen
ist, der alle Erscheinungen des Daseins entstchen lisst und
lenkt und zu jeder Zeit iiber sie bestimmen kann, dann scheint
ohne weiteres auch die Mdoglichkeit zu bestehen, dass die
Entstehung und Entwickiung bestimmter Arten von Lebewe-
sen in einigen Fillen auch unabhingig von dem Aufkommen
und der Evolution der anderen vonstatten ging.

Ahnlich wie es bei der Entstehungsgeschichte der
Maschine, von der wir sprachen, der Fall war. Natiirlich nicht
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in der Hinsicht, dass der Erzeuger wie beim Fortschritt im
Bau von Maschinen geistig erst noch allméhlich heranreifen
und Erfahrungen sammeln miisste. Nein, dies auf keinen
Fall. Sondern in dem Sinne, dass ein schopferisches Planen
grundsitzlich den Entwicklungsprozess in Bewegung setzt.
Mit anderen Worten, die allméhliche Entstehung vollkom-
mener Arten war vom géttlichen Willen gewollt, ebenso wie
die einzelnen Abschnitte im Wachstumsverlauf des Embryos
und die sich darin abzeichnende Tendenz zur Weiterentwick-
lung. Dies wiire schon eine Diskussion zum Gesamtproblem
Entwicklungsgeschichte der Lebewesen. Was uns aber inte-
ressiert ist;

Die Entstehung des Menschen im besonderen

In der Naturwissenschaft ist man aufgrund ihrer allge-
meinen Vorgehensweise auch beim Menschen der Ansicht,
dass er im Laufe der Entwicklungsgeschichte aus vorange-
gangenen Lebewesen hervorging.

Zur Rechtfertigung dieser Anschauung wurde viel
Beweismaterial erbracht. Jedoch sind auch die nachweisba-
ren Zusammenhinge, die man gefunden hat und gegen sie
sprechen, nicht wenig.

Wie nun besagtes Beweismaterial und die gegen die
angestellte Vermutung sprechenden Nachweise wirklich zu
bewerten sind, das liberlassen wir den Naturwissenschaftlern.
Sie kénnen dies iberpriifen und sich dazu dussern.

Jedoch gibt es einige Gesichtspunkte zur Entstehung des
Menschen, deren Erwihnung uns in diesem Zusammenhang
ganz allgemein als notwendig erscheint:

1. Was aufgrund der Evolutionstheorie iiber die Vorfah-
ren des Menschengeschlechts bisher gesagt wurde und wird,
fallt gleichwohl unter das vorab beziiglich der Bewertung der
gesamten Theorie von einer Evolution dargelegte allgemeine
Prinzip und geht daher, mit anderen Worten, nicht iiber eine
wissenschaftliche Annahme hinaus, eine Annahme, zu der
lediglich die vorausgesetzten Grundlagen nachweisbar sind
und die zwar bei weiterfiihrenden Forschungsarbeiten der
Wissenschaft als thematischer Ansatz zugelassen wird,
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niemals aber als hundertprozentig nachgewiesener Lehrsatz
behandelt werden darf.

2. Noch wichtiger scheint uns hierbei die Klarstellung,
dass zwischen einer auf der Evolutionstheorie basierenden
Entstchung des Menschen aus vorangegangenen Lebewesen
an sich und den Grundlagen géttlich offenbarter Religions-
lehren keinerlei Gegensiitzlichkeit besteht, insbesondere,
was den Glauben an die Existenz eines machtigen und weisen
Welterschaffers betrifft. Gerade in dieser Beziehung kann
kein Widerspruch auftreten. Normalerweise wird in jedem
islamischen Religionslehrbuch mehrere Male und besonders
unter Einbeziehung der betreffenden Koranausschnitte auf
den Glaubensgrundsatz hingewiesen, dass die Natur durch
Gott erschaffen und durch Thn gelenkt wird und folglich die
in ihr anzutreffende offensichtliche Gesetzmissigkeit eine der
Ajats und eines der Zeichen fiir Seine Existenz ausdriickt,
dass sie keine Realitét darstellt, die gegen Gott gerichtet ist
und Thn verneint, und dass simtliche Bemiihungen und wis-
senschaftliche Diskussionen dem Erkennen der tatsichlich
bestehenden Naturordnung gelten.

3. Die Vorstellung, zwischen Religion und dem Grund-
prinzip der Evolution lige ein Widerspruch, wurde im
Grunde durch gewisse Auslegungen der im Alten Testament
iiberlieferten Entstehungsgeschichte und den mehr
dusserlichen als inhaltlichen Gesichtspunkten einiger
Koranabschnitte hervorgerufen. Interpretationen,
aufgrundderer man annimmt, dass alle auf der Erde
sesshaften Menschen aus dem Geschlecht eines ersten
Erdenbiirgers namens Adam hervorgingen, und dass Adam
nicht von vorausgehenden anderen Lebewesen abstammt,
sondern seine Erschaffung unabhéngig von der Entstehung
der iibrigen Geschdpfe vollzogen wurde.

In Bezug auf diesen dritten Gesichtspunkt ist jedoch
zusitzlich folgendes zu beachten:

3. a); Was uns in der Entstehungsgeschichte des Alten
Testamentes iiber die Erschaffung des Menschen iiberliefert
wurde, kann nach Meinung von Forschern nicht als religidse
Urkunde und als sicher gelten, denn das Alte Testament ist
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eine Sammlung verschiedener Niederschriften, und tber die
Echtheit einiger seiner Teile herrscht, geschichtlich gesehen,
Unklarheit.

3. b): In den die Erschaffung des Adam angesprochenen
Ajats liegt die Betonung mehr auf cinem dabei stattfinden-
den, ganz besonderen und ungewohnlichen Vorgang, nim-
lich die Einhauchung der gottlichen Seele in reine Materie,den
stofflichen, erdigen Kdérper, und diese Belebung der toten
Materie ist an sich eine‘‘Mutation”,eine sprunghafte Weiter-
entwicklung im Vollzug der Schépfung. Mit einem Male trat
nidmlich ein aus Ton geschaffenes Wesen auf Erden auf, das
zukiinftig allen anderen Daseinserscheinungen konkurrenz-
los voraneilen und demgegentiber kein anderes menschliches
oder auch nicht-menschliches Wesen im Reich der Schop-
fung die Macht haben wird, es wirklich vollig in seinen
Bestrebungen zu unterdriicken, ob letztere nun dem einen
Gott gelten oder den Leidenschaften und dem Satan.

3. ¢): In Wirklichkeit geht von den vielen Koranversen
nur einer genauer auf die wundersame Erschaffung des Adam
ein, und zwar die Aje 59, Sure Ale Emran (Sure 3)..in der es
heisst:

“Jesus ist, was seine Erschaffung angeht, vor Gott gleich
wie Adam. Gott hat ihn aus Erde geschaffen. Hierauf sagte
Er zu ihm: Sei! Und schon war er”,

Dieser Aje gehen mehrere andere Giber den Propheten
Jesus voraus. In thnen wird ausdriicklich hervorgehoben,
dass Jesus ein Geschopf Gottes ist, und nicht Sein Sohn. Es
steht geschrieben, dass Jesus von der Jungfrau Maria gebo-
ren wurde, ohne dass ein Mensch als Vater beteiligt war. Dies
ist jedoch kein Grund, Jesus den “Sohn Gottes™ zu nennen.
Die Entstehung einés Kindes im Mutterleib ohne Mitwirkung
eines Vaters war eben ein ungewohnlicher Vorgang, der sich
aufgrund des gottlichen Willens so ereignete.

Nicht anders die Entstehung des Adam, eines Lebewe-
sens mit gotthicher Seele: Auch sie war ein hichst ausserge-
wohnliches Geschehen und durch den Entschluss Gottes
herbeigefiihrt worden.

Die Erschaffung des Jesus und die des Adam sind somit
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einander gleich. Ein Gesichtspunkt, den, wie Sie sehen, die
-obige Aje u.a. auch beinhaltet.

Wer aber wird hingehen und behaupten, der Koran
wolle mit dem, was er iiber die Erschaffung Jesus sagt, den
normalen, zur Entstehung von Menschen immer notwendig
gewesenen Naturvorgang, d.h. die Erzeugung eines Kindes
durch Mutter und Vater, fiir ungiiltig erkliren? Es wird sich
wohl keiner mit einer solchen Ansicht finden, zumal der
Koran in Dutzenden von Ajats iiber das Naturgesetz der
Fortpflanzung spricht und selbiges zu den Zeichen fiir Macht
und Weisheit des Schopfers der Welten zéhli.

So wird auch die Hervorhebung der Erschaffung des
Adam, aus der Sicht des Korans des ersten Lebewesens mit
gottlicher Seele, dem Wunderwerk der Schopfung, niemals
berechtigten Anlass zu der Behauptung geben kénnen, dass
er, der Koran sich gegen die Theorie einer auf
Evolutionberuhenden Entstehung der weitlichen
Daseinserscheinungen oder Lebewesen stelle, sondern den
diesbeziiglichen Ajats ist in diesem Zusammenhang lediglich
zu entnehmen,dass die aussergewohnliche sprunghafte
Weiterentwicklung der Materie zum Menschen mit einer
besonderen Gunsterweisung Gottes zusammenhingt.

Existenzwesen, die eine Ausnahmeerscheinung bilden

Klammern wir einmal die Erschaffung der Propheten
Adam und Jesus ganz aus! Ob nicht doch im Laufe der
Entstehung aller Naturerscheinungen, einschliesslich der
Lebewesen, das Auftreten irgendwelcher vom Regelfall
abweichenden Ausnahmen mdglich ist? Diese Frage konnte
jedermann der Naturwissenschaft stellen.

Wir alle wissen, dass die Hand des Menschen im Normal
- fall 5 Finger hat bzw. der Fuss 5 Zehen, haben aber auch
selbst gesehen oder davon reden horen, dass im Ausnahme -
fall schon einmal ein Kind mit 6 Zehen oder 6 Fingern zur
Welt kommen kann.

So weiss jeder von uns auch, dass der menschliche
Siugling normalerweise mit nur einem Kopf geboren wird.
Dennoch haben wir andererseits aus Zeitungsberichten
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erfahren, dass es auch Geburten von Kindern mit zwei Kop-
fen und einem Rumpf gibt.

Legen wir diese Sortderfille jedoch einem Naturwissen-
schaftler vor, so lehnt er diese nicht ab, sondern akzeptiert sie
als gegeben - mit einer Erklarung wird er es sich allerdings
leicht machen und sagen:

“Diese Ausnahmefille werden durch eine Art Stérung
im Funktionsablauf der Natur hervorgerufen™.

Wer es auch sonst eilig hat, Antworten als richtig zu
akzeptieren, wird sich auch mit dieser schnell zufrieden
geben. Im Gegensatz zu den Wissbegierigen unter uns.

Die werden nidmlich entgegnen:

Ihr habt bei dem Versuch, die Entstehung der Weli und
des Menschen als rein stofflichen Vorgang zu erkliren, doch
immer darauf bestanden, dass die Evolution der Daseinser-
scheinungen aus der Herrschaft vorhandener Naturgesetze
resultiere, die dber alle Tetlchen und Teile der Welt befehli-
gen, vom kleinsten bis zum grdssten. Wenn siamtliche
Daseinserscheinungen in den Einflussbereich dieser Gesetze
fallen, durch welche Faktoren werden dann auftretende Sto-
rungen hervorgerufen?

Liegen die Krifte, welche die normalen Vorginge in der
Natur stéren und ihnen zuwiderlaufen, ausserhalb eben die-
ser Natur und ihrer Gesetzesregelung? Das wiirde bedeuten,
dass wir wieder im Bereich des Ubernatiirlichen angelangt
sind. Oder verhiilt es sich anders, und stért die Natur durch
gewisse Gesetzmdssigkeiten sich selbst in threm Funktions-
ablauf? Wenn letzteres der Fall ist, warum wird auf die
Erwidhnung von Wundern als mdégliche Ausnahmeerschei-
nungen unter den normalen Naturgeschehnissen so hartniik-
kig mit Ablehnung reagiert?

Eins steht fest: Wenn von der Regel abweichende Ereig-
nisse in der Natur in keinem Widerspruch zur gesetzmissigen
Daseinsordnung und ihrer Bedeutung fiir Wissenschaft und
Praxis stehen, so diirfen auch besondere, von den Religionen
als Zeichen Gottes und Wunder angefiihrte Ereignisse nie-
mals als unwissenschaftlich und dem Naturgesetz widerspre-
chend aufgefasst werden.

160



Zusammenfassend ldsst sich abschliessend sagen, dass
zwischen den Grundprinzipien einer die Entstehung der
Daseinswelt und des Menschen betreffenden Evolution einer-
seits und den Lehrsidtzen und Belehrungen gottlicher Offen-
barungsreligionen andererseits, einschliesslich dem, was im
Koran iiber das In ;- Erscheinung - treten des Menschen und
des Adam geschrieben steht, nicht die geringste Unstimmig-
keit existiert, wihrend aber der endgiiltige wissenschaftliche
Nachweis fiir die Richtigkeit der Evolutionstheorie weiteren
Forschungsprojekten anvertraut bleibt, insbesondere was die
vielerlei Kritik und Zweifeln ausgesetzten “Prinzipien des
Darwinismus” betrifft.

Nach Abschluss dieser kurzen Erérterung um die Ent-
stehung des Menschen wollen wir uns jetzt mit einem bedeu-
tenderenThema, nimlich mit “dem Menschen selbst™, seinem
“Wesen” und seiner *‘Bedeutung”, mit dem vor ihm liegen-
den “Weg™ und *'Ziel” auseinandersetzen und wenden uns
damit der vielleicht gréssten Frage unserer Zeit zu, einer
Frage, die trotz ihrer Wichtigkeit ein “verlorenes Kind” zu
sein scheint.

Dabei werden wir uns nach Voranstellung eines
geschichtlichen Abrisses zur *‘L.age des Menschen™ in den
westlichen Landern mit dem *Menschen im Koran’ beschif-
tigen, um unter Miteinbeziehung der gemiss gegenwirtiger
Weltanschauungen bestehenden Auffassung vom menschli-
chen Sein die aus islamischer Sicht in dieser Hinsicht beste-
henden Grundsiitze nidher kennenzulernen und zu verstehen.
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Die Situation des Menschen im Westen vor der Renaissance

An jener Stelle, die der Mensch hitte einnehmen miissen,
setzten die Scholastiker vor der Renaissance unter Beimi-
schung religioser Sagen einen Gott ein, dessen Wesen den
Vorstellungen der mittelalterlichen Kirche entsprach und auf
die Gétterbilder der griechischen Antike zuriickfiihrte, d.h.
auf Gotter, die dem Menschen feindlich gegeniiberstanden.
Gitter, die Angst davor hatten, dass er auch in Besitz von
Weisheit und Macht und des heiligen Feuers gelangt. Gotter,
die in ihm einen Konkurrenten auf Erden sahen, der um jeden
Preis zu zahmen war. Die heidnischen Gottheiten, so glaubte
man seinerzeit, hatten alle natiirlichen Krifte in der Hand
und- fiirchteten, der Mensch kénne sich ebenso dieser Krifte
bemiichiigen und die Natur erobern.

So gab man auch in der Scholastik kund, hinter der
Geschichte von Adam und Eva im Paradies verbiirge sich die
Absicht Gottes, den Menschen in Unwissenheit zu belassen.
Der verbotene Baum, von dessen Friichten zu kosten, dem
Adam nicht erlaubt war, wurde als “Baum der Weisheit”
dargestellt. Mit dem Verbot, von ihm zu essen, sollte angeb-
lich verhiitet werden, dass der Mensch sich als Konkurrent
Gottes gegen Thn aufrichtet!!

Man war zudem der Uberzeugung, der Verstoss des
Adam habe die ewige Verbannung und Stindhaftigkeit des
Menschen zur Folge. Um die Menschheit doch noch zu ret-
ten, kehrte Gott, nach dieser Ansicht, zu guter Letzt als
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Heiliger Geist in den Korper Jesu ein, wobet diese “Geistig-
keit*, wie behauptet wurde, ein Privileg sei, das nach Jesus
nur noch seinen Nachfolgern und den Oberhduptern der
Kirche zuteil wurde.

Aus dieser Perspektive geschen, war der Mensch eine
verachtete und verbannte, von Natur aus siindhafte Kreatur.
Die einzigen, die mit dem Geist und der Schonheit Gottes in
Beriihrung kommen konnten, waren die Obersten der Reli-
gion. Der Schhiissel zu den Schiétzen der Weisheit lag in ihrer
Hand, und wer gerettet werdenwollte, dem blieb keine andere
Wahl, als sich hilfesuchend an sie zu wenden.

Wissen und Wissenschaften blieben eingepfercht in den
Wortlaut der von der christlichen Kirche endgiiltig getroffe-
nen Glaubenslehrsitze.

Samtliche Uberlegungen hatten der Diskussion um den
Inhalt Hetliger Schriften und ihrer Auslegung zu dienen, und
wer einen Weg zur Vervollkommnung suchte, musste sich in
die Abhingigkeit der kirchlichen Institutionen begeben.

Mit einem Wort: Derverstossene Mensch sah sich einer-
seits einem enttduschten und verirgerten (!) Gott gegeniiber
und zum anderen in den Hinden der Verwalter des diesem
Gott gehorenden Hoheitsgebietes gefangen. So verlor er
buchstiblich alles, das ihm zu eigen war. Er ergab sich mit
gebundenen Handen, und vom Menschen selbst ging jede Spur
verloren.

Aufkommen des “Modernen Humanismus™

Die soeben beschriebene Situation loste jedoch eine
vollkommen logische Kontrareaktion aus; namlich die gegen
diesen “Gott™ gerichtete Rebellion der Renaissance. Diese
wandte sich der Wiederbelebung des Menschen zu. Ein
Humanismus neuerer Art fasste Fuss, d.h. der Mensch wurde
in den Mittelpunkt gestellt und angestrebt. Die Vertreter
dieses “Humanismus™ waren bemiiht, ihn, den Menschen aus
der Gefangenschaft jener Himmelsmacht, d.h. jenes Gottes,
den man ihnen aufgezwungen hatte, zu erldsen. Jedoch -
welch ein Jammer! Der aus seinen Fesseln befreite Mensch
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wurde letzten Endes einer neuen Knechtschaft ausgeliefert,
niamlich der der irdischen Herrg6tter namens Maschinismus,
Konsumsteigerung, Pseudobediirfnisse, Wettstreit um eige-
nen Vorteil und Profit u.a.

Zwar wurde der menschliche Geist aus den Zwangsleh-
ren des Mittelalters erlést und erlebte auch die Wissenschaft
glanzvolle Zeiten, jedoch erlitt gerade diese Wissenschaft in
zweierlei Hinsicht aufs neue eine Versklavung, denn sie ver-
dingte sich einerseits den politischen Méchten und hatte
andererseits zunehmend der auf mehr Konsum abzielenden
Steigerung von Produktion und Ertrag zu dienen. Selbst als
einige darauf bestanden, alle Fesseln abzustreifen und unein-
geschrinkte Freiheit suchten, ergab sich der Mensch auch
nur wieder in neue Gewalt und wurde der Zwangslosigkeit,
Schutzlosigkeit, Verwirrung und Ziellosigkeit ausgesetzt
{und strandete dort, wo der westliche Liberalismus hin
ausartete).

Anfénglich sollte der Mensch diesmal im Mittelpunkt
stehen. In Wahrheit wurde er jedoch abermals iibergangen,
und die Frage, was er nun eigentlich ist, wie er sein soll und
was er tun muss, um Mensch zu bleiben und menschliche
Vervollkommnung zu erreichen, blieb unbeantwortet offen.

Der Mensch aus der Sicht des Korans

Die Geschehnisse um die Erschaffung des Adam schil-
(dert der Koran wie folgt: Der Mensch erreichte im Laufe
stofflicher und physiologischer Verinderungen (Sure Hadj,
Aje 22) ein Stadium, in dem er durch Einhauchung der gottli-
chen Seele (Sure Sadjdeh (Sure 32), Aje 9) zu einem neuen,
besonderen Wesen geschaffen wurde {Sure Hadj, Aje 22).
Beim Durchschreiten des allgemeinen Werdeganges der
Natur wurde ihm so die himmlische Gunst einer gottgewollten
sprunghaften Weiterentwicklung zuteil, ward er zum héheren
Wesen (Sure Asra (Sure 17), Aje 70), und selbst die Engel
hatten den Auftrag, sich vor ihm zu verbeugen (Sure Sad
(Sure 38), Aje 73), dhnlich den nichtstofflichen Kriften der
Welt, die ihm gleichwoh! zum Untertan wurden.

Der verbotene Baum im Paradies ist kein “Baum des
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Wissens™, an dessen Friichte niemand gelangen darf, sondern
stellt einerseits ein Mittel dar zur Verdeutlichung der zu
ziigelnden menschlichen Besitzgier und seines schier endlo-
sen Wunschbegehrens und andererseits ein Grund zur Erpro-
bung der Willenskraft und Fihigkeit des Menschen,
verzichten zu kdnnen. Was zudem seine Siinden anbetrifft,
so sind auch sie Zeichen der ihm mitgegebenen Ent-
scheldungsfretheit.

Die Erlangung von Weisheit bleibt dem Menschen
nicht nur nicht untersagt, sondern er ist zu der
Gunsterweisung auserlesen, dass Gott ihn das lehrt, was er nicht
weiss (Sure Alagh (Sure 96), Aje 5), und die von ihm
erworbenen Kenntnisse gehdren zu den Dingen, welche ihm
gegeniiber den Engeln den Vorzug verleihen und letzteren
verwehrt bleiben (Sure Baghareh (Sure 2), Aje 30).

Sogar jene Ausweisung aus dem Paradies ist die einlei-
tende Massnahme zu einer Art Selbstversorgung und giinsti-
gen Gelegenheit zur Entfaltung der Begabungen und
Fahigkeiten und schopferischen Aktivitdt des Menschen
(Sure Ar’af (Sure 7), Aje 24). Sie stellt den Ubergang von der
vorgefertigten Existenz zur Erziehung des eigenen Ichs dar.
Der “Niederfall” erfolgt zwar aufgrund von Stinden, fihrt
jedoch nicht zur ewigen Verbannung und Verabscheuung.
sondern wird bei Bewusstwerdung und echter Reue erbar-
mungsvoll verzichen (Sure Taha (Sure 20), Aje 122, 123).

Gott steht dem Menschen weder feindselig gegentiber,
noch sieht Er in ihm einen Rivalen. Konkurrenzangst und
Eifersucht liegen Ihm dem Wesen nach fern, daEr ja an allem
reich und zu allem in der Lage ist, so dass, selbst wenn die
ganze Menschheit sich Seinem Befehl widersetzte, Thm dies
nicht im geringsten schaden oder irgendwelche Nachteile
einbringen wiirde (Sure Abraham (Sure 14), Aje 8). Ausser-
dem beruhen die menschlichen Stinden nicht auf einer ande-
ren ausserhalb des gottlichen Einflussbereiches liegenden
gebicterischen Macht, sondern sind auf die ebenfalis von
Gott uns verlichene Willens-und Entscheidungskraft
zuriickzufiihren.

Gott hat den Menschen als “Kalifen”, d.h. Stellvertreter
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auf Erden eingesetzt (Sure Baghareh (Sure 2), Aje 30) (Sure
An’am (Sure 6), Aje 165), mit anderen Worten: ihm Regie-
rungs - und Verfiigungsrechte anvertraut, damit er tiber die
Welt gebietet, sie in Besitz nimmt. Und nicht nur auf dem

Planet Erde, sondern auch ausserhalb desselben, im Welt-

raum, wurden ihm als Gunsterweisung Dinge in Reichweite
zur Verfiigung gestellt, die er fihig ist, zu erobern und sich
unterzuordnen (Sure Lugman, Aje 20).

Dass Gott sich fiirchtet, der Mensch konne zunehmend
Macht iiber die Natur gewinnen, ist nicht der Fall. Im Gegen-
teil, Er spornt ihn sogar zu dieser Machtergreifung an. Er
fordert ihn auf, die Erde zu kultivieren (Sure Hud (Sure 11),
Aje 61) und aus den in Gebirgen und Talebenen eingesetzten
Naturkriften Nutzen zu ziehen{Sure Molk(Sure 67), Aje 15).
Die Fihigkeit, das Reich des Festlandes und der Meere ero-
bern und verwalten zu kénnen, ist ja iiberhaupt eine notwen-
dige Voraussetzung fiir die gegeniiber den anderen Wesen
herausragende Grosse des Menschen (Sure Asra (Sure 17),
Aje 70}

Der Koran sicht in uns weder eine vollkommen vorgefer-
tigte Kreatur, die verurteilt ist, dem zwangslaufigen Ablauf
eines vorherbestimmten Planes zu gehorchen, noch betrach-
tet er den Menschen als inhaltsloses Wesen, das sich selbst
iiberlassen bleibt (Sure Quiamat (Sure 75), Aje 36) und sein
Dasein in diisterer Umgebung und ohne Ziel zu fristen hat
(Sure Mo ’menun (Sure 23), Aje 115). Nein! Im Gegenteil!
Nach dem, was im Koran steht, ist der Mensch reichlich mit
Begabung und Antriebskriften, mit sinnvollen Neigungen
und Motivierungen ausgestattet, und auch mit der Fihigkeit,
in den Besitz von Wissen (Sure Nahl (Sure 16), Aje 78) und
schopferischem Konnen zu gelangen, wurde er ausgeriistet.
Zu alle dem hat man ihn mit einer Kraft versehen, die ihn
innerlich fiibrt (Sure Schams (Sure 91), Aje 8) und auf natiirliche
Weise lenkt (Sure Rum (Sure 30), Aje 30), eine Kraft, die ihn,
wenn er nicht unrein wird, zum Rechten und zur Wahrheit
aufruft.
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Die inneren Krifte kommen ihm in jeder Lage zugute,
ob er nun auf der Vorstufe zu neuem Wissen versucht anhand
gewonnener Erfahrungen und Erkenntnisse weitere Unbe-
kannte aufzudecken, — oder ob er zwecks verstiarkter Herr-
schaft iiber die Natur neue Werkzeuge und Gerite
konstruiert — oder auch sein Leistungsvermdgen und Kén-
nen bei der Uberwindung von Hindernissen vergrossert.

Gleichzeitig tragt der Mensch die Aufgabe, das ihm von
Gott anvertraute Gut zu behiiten(Sure Ahzab (Sure 33), Aje
72), namlich Verstand und Willen, d.h. die Kraft, mit der er
Entscheidungen trifft und Einfluss auf Gegenwart und
Zukunft nehmen kann. Eine Gabe, welche Verantwortung
mit sich bringt, den Schliissel zur Humanitit des Menschen in
sich bergend.

Diese hohe Gabe in sich aufzunehmen, dazu waren Him-
mel, Erde und Gebirge zu schwach. Sie waren nicht wiirdig
genug, da ihnen die Moglichkeiten und Eignung zur Wah-
rung dieser Krifte einfach fehlte. Jedoch der Mensch war in
der Lage, die Fahigkeit bewussten Entscheidens und freien Wollens
zu lbernehmen.

Ausmasse menschlicher Entscheidung und Willenskraft

Auf welcher Grundlage beruht nun die Entscheidungs-
gewalt des Menschen? Welche Voraussetzungen miissen
erfiillt sein, und wo liegen die Grenzen? Wie gross ist der
Einflussbereich dieser ihn auszeichnenden Fihigkeit? Welche
Faktoren bestimmen die Art der Entscheidung, die er letzten
Endes trifft?

Die Beachtung nachstehender Gesichtspunkte wird
erforderlich, wenn wir hinsichtlich vorstehender Fragen zu
einer Antwort gelangen wollen:

1. Menschliche Natur und Neigungen

Es existieren die verschiedensten Tendenzen und Moti-
vierungen im Innern des Menschen und jede einzelne von
diesen will ihn zwingen, sich in ihrem Sinne zu bewegen. Der
eine Teil der Antriebskrifte entstammt unserer stofflichen
Existenz und der Natur eines aus Lehm entstandenen
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" Geschopfes, der andere dem innehabenden Wesen himmli-
scher Herkunft und der gittlichen Seele.

Fiir die Benennung dieser inneren Krifte werden unter-
schiedliche Ausdriicke wie angeborener Instinkt, Neigungen,
Eigenschaften, Bediirfnisse und Triebe verwendet. Hier eine
Liste der wichtigsten von ihnen:

— Drang und Bediirfnis nach Nahrung, Kleidung und
Unterkunft

— Hang zum Selbstschutz und zur Verteidigung ange-
sichts eines feindlichen Angriffs

— geschlechtlicher Trieb und geschlechtliches Bediirfnis

— Hang z.B. zur Schénheitsliebe und zur Kunst

— Verlangen nach geselischaftlichem Ansehen, hohem
Rang und besonderer Beachtung

-— natiirtiches Fordern nach Wahrheit sowie Liebe zu
ihr

— natiirliche Freude am Wissen und angeborene
Wissbegier

— natiirlicher Hang zum Guten

— Liebe zum Vollkommenen und Forderung nach
Vervollkommnung

Diese und ihnliche dem Menschen angeborenen
Veranlagungen stellen unbestreitbar Teilrealitiiten seines
Wesens dar und sind von Beginn an mit der menschlichen
Natur vermengt (Sure Rum (Sure 30), Aje 30) (Sure Maaredj
(Sure 70), Aje 19 (Sure Ale-Emran (Sure 3), Aje 14) (Sure
Adijat (Sure 100), Aje 8). Sie miissen nicht erst noch gelehrt
und erworben werden oder durch Zufall zustandekommen.
Ihr Vorhandensein ist naturbedingt, was jedoch nicht
bedeuten soll, dass sie den Menschen im eisernen Griff
gefangenhalten. Nein! Die inneren Antriebskrifte erzeugen
ja lediglich eine Art Sich - hingezogen-Fiihlen Sie rufen
bestimmte Neigungen hervor, geben Anstoss und sind
Stimulator. Man kann sie nicht als Fesseln betrachten. Im
Gegenteil, sie unterstiitzen helfend den freien Willen des
Menschen und wecken seine Leidenschaft und Begeisterung
fiir etwas. Er, der Mensch, wird durch sie weder in eine
vorgefertigte starre Form gepresst noch auf eine vorweg
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bestimmte Bahn gezwungen, denn ¢s steht ja in seiner Macht,
den vorhandenen Tendenzen in seinem Innern zu folgen oder
ihnen zu widerstehen, sie einzuschriinken oder zu sattigen. Er
kann iiber sie entscheiden, vermag sie zu lenken und die
Richtung der Entwicklung zu verindern.

Mit anderen Worten: Wer in der Hauptsache iiber die
inneren Antriebskrifte bestimmt, i1st der auf den Verstand
gestiitzte Wille des Menschen.

2. Regulierung der inneren Neigungen

Die eigenen Triebe und angeborenen Tendenzen zu
regeln und in die richtigen Bahnen zu lenken, ist ein Erforder-
nis, gleichzeitig aber auch schwierig, denn dem Menschen
werden hierbei u.a. innere Beweglichkeit und Schwung,
zudem ausreichende Kenntnisse und harte Anstrengung
abverlangt.

Auf der anderen Seite stellt jedes der genannten
Wunschbegehren auf seine Art eine Lebensnotwendigkeit
dar. Dies ldsst sich mit Leichtigkeit feststellen, denn:

— Wenn es keinen Geschlechtstrieb gébe, wiirde auch
der Antnieb zur Fortpflanzung und zur Griindung einer
Familiengemeinschaft fehlen,

— gibe es keinen Drang zur Nahrungsaufnahme, wiirde
man fiir die ausreichende Versorgung des eigenen Kérpers
mit den notwendigen Erndhrungsstoffen nichts mehr unter-
nehmen und infolge eines zu geringen Nahrungsverbrauches
zugrundegehen,

— hitten die Menschen kein angeborenes Verlangen
nach gutem Ruf und gesellschaftlichem Ansehen, so wiirden
sich viele von thnen mit Leib und Seele jedem normalerweise
als schiidlich und schmihlich geitenden Verhalten verschrei-
ben oder jegliche soziale Diskriminierung akzeptieren.

Selbst der Umstand, dass der Mensch eine Art Wunsch
nach sozialer Héherstellung und besonderer Respektierung
verspiirt, dient an sich dazu, ihn zum effektiven und positiven
personlichen Einsatz fiir die Ziele der Gesellschaft anzure-
gen, jedoch...

Jedoch wehe, wenn diese anfanglich nur als Neigung
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aufgetretene Antriebskraft ithre Grenzen iibertritt und rebel-
liert. Dann wuchert der Wunsch nach Anerkennung und
Rang in die Vergotterung der Ziele Machtund Ruhm aus.
Der Gedanke, in den Besitz eines angesehenen Postens und
Autoritit gelangen zu kénnen, wird dem Menschen zum
Abgott, wird sein licbstes Handlungsmotiv iberhaupt, wah-
rend die restlichen inneren Tendenzen samtlich dieser einen
aufstiindischen zu unterliegen haben. Sie ist es, die dann
tyrannisch wiitet und den so entarteten Menschen vornehm-
lich nur noch nach einem Ziel streben lisst, nimlich nach der
Erlangung von Macht. Einem solchen Menschen wird alsbald
jedes Mittel und jeder Weg zur Erfiillung sciner Absicht
recht, selbst finanzieller Aufwand, Schmeichelei und Unter-
wiirfigkeit oder Duckmiuserei. In manchen Fillen ist er
sogar bereit zu hungern oder harte Bedingungen dhnlicher
Art auszuhalten...

Und hat er erst einmal die Macht gewonnen und will sie
daraufhin im Griff behalten und vergrossern, geht ihm als-
bald auch die Scheu vor Anwendung jeder Art von Betrug
und Liige, Verbrechen, Erpressung und Menschenmord ver-
loren. (Sure Nadjm, Aje 52)

Mit anderen Worten: Er tritt den Wunsch nach Humani-
tit, den Drang zur Wahrheit und die Forderung nach
Gerechtigkeit und die anderen grossen und edlen Sehnsiichte
des Menschen mit Fiissen (Sure Nessa (Sure 4).Aje 135) (Sure
Sad (Sure 38), Aje 26).

Es lisst sich also genau beobachten, wie der rebellie-
rende Trieb, zu dessen Zihmung jede Gegenmassnahme
unterbleibt, alle ihm entgegenstehenden anderen Tendenzen
unter Druck setzt und mit der Zeit den Menschen immer
mehr beherrscht. Was jedoch an dieser Stelle nicht vergessen
werden sollte, ist die Tatsache, dass der Mensch hier mit
eigenen Hiinden einen Gotzen geschnitzt hat, und zwar liess
ihn das Missbrauchen der innehabenden Entscheidungsge-
walt in diese iible Verfassung geraten. Aber auch er selbst
kann diesen Abgott wieder zertrimmern, kann, um sich zum-
Guten hin zu indern und dem sicheren Niedergang zu entflie-
hen, den grossen humanen Stromungen in seinem Inncrn
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erneut Auftrieb verleihen und masslos gewordene aufstindi-
sche Triebe bekdmpfen und in ihre Grenzen zuriickweisen:

... ausser demjenigen, der umkehrt, der glaubt und
rechtmissig handelt. Er kann hoffen, den Redlichen anzuge-
horen” (Sure Qasas, Aje 67).

*Jeder aber, der sich vor Gott fiirchtet und sich seiner
Geliste enthilt, dem wird das Paradies zum Ort der Einkehr”
(Sure Nazi'at (Sure 79), Aje 40 und 41).

“Die Rechtschaffenen sind die, welche vor der Gier und
dem Eigensinn ihrer Natur bewahrt bleiben’ (Sure Haschr
(Sure 59), Aje 9).

Hier wird wie in zahlreichen anderen Koranabschnitten
die Unausgeglichenheit innerer Tendenzen auf schirfste
geriigt und die durch konstruktives Sich - bemiihen herbeige-
filhrte Rechtleitung und Entwicklung der auf hochmenschli-
chem Niveau stehenden Veranlagungen als Losung des
Problems verstanden (siche auch Sure Hud (Sure 1), Aje
0-11), {Sure Maaredj (Sure 70), Aje 19-35).

Zudem ist der Mensch laut Koran in eigener Person
dafiir verantwortlich, dass er sich selbst erzieht und in dieser
Hinsicht Anstrengungen unternimmt. Er hat die inneren
Stromungen richtig zu lenken. Keine der sprudelnden Quei-
len menschlicher Natur gerit dabei in Austrocknung oder -
was ihr ja Gelegenheit zur Uberschwemmung gibe - in
Unkontrolliertheit.

3. Einwirkung der natiirlichen geographischen Umweltfaktoren

Die Art des Denkens und des Fiihlens sowie die Verwen-
dung der angeborenen Antriebskrifte des Menschen bleiben
von den geographischen Naturbedingungen, unter denen er
lebt, nicht unbeeinflusst. So weist z.B. der Wiistenbewohner,
der in trockenen Stein-und Sandéden unter gliithender Sonne
mit den Nutzen und Hirten dieser Gegend gross wird, eine
Mentalitiit auf, die nicht absolut gleich der eines Menschen
ist, welcher in saftig gritnen Landschaften und iippigen Wil-
dern an einer Kiiste mit feuchtem Klima lebt. Schon vom
Aussehen und der Muskelkraft her sind Wiisten - und Kiis-
tenbewohner voneinander verschieden, denn die gegensitzli-
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chen Umweltbedingungen (wie kiihles und heisses Klima,
Flach-und Hochland, Salz - bzw. Siisswasser) wirken unter-
schiedlich auf Statur und Kérperbau, und so kann natiirlich
auch ihr Eirfluss auf Triebe und Neigungen nicht derselbe
sein.

Unter den vielfiltigen, die natiirliche:Umwelt gestalten-
den stofflichen Bedingungen gibt es jedoch keine, die den
Menschen innerlich in eine bestimmte Richtung zwingen
wiirde, auch wenn sie unter Umsténden glinstigere Voraus-
setzungen zur Auswahl einer bestimmten Entwicklungsbahn
zu schaffen vermag. In keiner Region kénnen die geographi-
schen Begleiterscheinungen die in ihr sesshaften Menschen
notigen, etwa schwach und unterwiirfig zu sein oder auch,
Menschenwiirde und Ansehen zu bewahren. Nicht eine der
regionalen Bedingungen kann verursachen, dass ein Volk
sich willenlos in eine Versklavung ergibt oder im Gegenteil
fir das Ziel der Befreiung aus einem bestechenden Joch
kampft. Keine hat Einfluss darauf, ob die Bewohner eines
Landstriches unredlich oder redlich sind, ob sie gleichgiiltig
und trage bleiben oder sich anstrengen und miihen.

Auch hier ist abermals der Mensch selbst derjenige, der
denWeg trotz Hindernissen Schwierigkeiten und ungiinstiger
Umweltbedingungen ebnet, der seinen Willen kriftigen und
vorhandenes humanes, konstruktives Denken und Fiihlen
starken und verstarken kann.

4. Einfluss geschichtlicher, sozialer und wirtschaftlicher
Faktoren

Auch die das Bild einer Gesellschaft bestimmenden
Grossen wie soziales Miliew und wirtschaftliche bzw.
geschichtliche Verhiiltnisse nehmen auf die Tendenzen, Moti-
vitation, Denkweise und fiirs Leben gewihlte Entwicklungs-
richtung des Menschen entscheidend Einfluss, manchmal
derart, dass sie sich als abschreckende Sperrmauern vor der
menschlichen Freiheit und Entscheidungsmacht aufbauen.
Uberhaupt - grundsitzlich werden die Mitglieder einer
Gesellschaft von den in ihrer sozialen Umgebung herrschen-
den Bedingungen und der vorhandenen Denk - und Entwick-
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lungsweise , ohne dass sie es merken, in einc bestimmte
Richtung gedringt, und unsichtbare Hinde zwingen ihnen
auf diesem Wege vorab Entscheidungen auf.

Was abermals nicht vergessen werden darf, ist die Tatsa-
che, dass die Missstinde der sozialen Umgebung allmahlich
durch bestimmte Menschen geschaffen wurden, und es die
Aufgabe wiederum anderer Menschen bleibt, aufgrund von
Wissen und dem Drang nach Freiheit folgend gegen solche
Storfaktoren anzugehen. Menschen sind es, die an ihrer
geistigen Weiterentwicklung und der Erhéhung ihres
Wissensstandes arbeiten und den Rest an eigener
Entscheidungsgewalt und Willenskraft zum Kampf gegen die
gesellschaftliche Faulnis in Bewegung setzen miissen.

5. Bedeutung prinzipieller Grundsiitze und Regeln fiir den
Entscheidungshereich

Insoweit haben wir uns vergegenwirtigt, dass der
Mensch innere Tendenzen und Triebe besitzt, die einer
Rechtleitung und Regulierung bediirfen, und dass die von
ihm getroffene Auswahl unter bestehenden Alternativen und
die Festlegung der Zielrichtung in Wirklichkeit von den
Bedingungen seiner natiirlichen und gesellschaftlichen
Umgebung mitbestimmt werden, so dass er folglich Mass-
nahmen zur Entwicklung und Verbesserung oder auch zur
Umwandlung seiner Umwelt ergreifen muss. Anschliessend
wire nunmehr zu betrachten, welches die Regeln und Richtli-
nien sind, aufgrund derer eine solche Entwicklung und Ver-
besserung und die Lenkung und Regulierung der inneren
Tendenzen vonstatten gehen miissten-und hierin liegt gerade
der entscheidenste Ubergang in der Diskussion um das Pro-
blem menschlichen Willens und Entscheidens.

Wie und zu was soll der Mensch sich denn nun erziehen?
In welche Richtung hat er die inneren Antriebskrifte zu
lenken? Fiir was soll er sich entscheiden? Und wie lauten die
zu wiihlenden Grundsiitze und Leitprinzipien? Ob er {wie es
in einer weit verbreiteten Art angeblicher Demokratie der
Fall ist) Augen und Ohren verschliessen und zulassen soll,
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dass ihm bestimmte “Gesetze” aufgezwungen werden und
dann “frei”” genau das wéhlen, wozu man ihn vormanipu-
lierte bzw. den Weg gehen, auf den man ihn unmerklich
gezogen hat?

Soll er billigen, aufgrund bestimmter Weltanschauun-
gen von den Zwangsgesetzen der Materie oder dem dialekti-
schen Verlauf der Geschichte in einen richtungsbestimmen-
den Konflikt hineingeschleudert zu werden, um durch
Verstirkung bestehender Widerspriiche auf diesem Weg die
Verdnderungen und Entwicklung in der Geschichte zu for-
dern? (Hierzu folgt eine ausfiihrliche Diskussion.)

Oder soll der Mensch nicht im Gegenteil volikommen
frei und jenseits von irgendwelchen aufgestellten Zwingen
und allem, was ihm aufgendtigt und an geistigen Produkten
fiir ithn vorgedacht und im voraus zurechtgelegt wurde, allein
seine Entscheidungen treffen und durch seine Wahl Grund-
sdtze und Regeln schaffen sowie jede, im Gegensatz zu dem
Lebenspfad eigener Wahl bestehende Norm als fiir ihn ungiil-
tig betrachten?

Gibt es noch andere Mdéglichkeiten? Wenn ja, welche
und worauf basieren sie?

Vom philosophischen Standpunkt des Islams (zum
Schopferakt) aus betrachtet, ist der menschliche Wille losge-
16st von jeglichen Zwingen. Keine der von anderen zurecht-
gelegten Regeln und Richtlinienpline kénnen ihm gewaltsam
und als unumginglich in einer Form aufgezwungen werden,
dass er seiner Willensfreiheit beraubt und ihm die Fahigkeit
und Macht, selbst zu entscheiden, genommen werden kénnte.

Durch ungezwungene freie Uberlegung und mit Hilfe
seiner zu erweiternden Kenntnisse soll jeder Mensch eigen-
stindig die zur Erziehung der Gesellschaft und seiner selbst
erforderlichen Regeln und Leitprinzipien aufspiiren. (Uber
die vom Islam anempfohlenen Lebensrichtlinien und - ziele
wird noch in einem besonderen Abschnitt nidher eingegan-
gen). Wenn der Koran so grossen Wert aufs Denken, Nach-
sinnen und die Vernunft legt und eine derartige Fiille an
Denkanstéssen gibt, die frei von irgendwelchen Geliisten und
teuflischen Tendenzen sowie unabhingig von den in der

177

%————T—



gesellschaftlichen Umgebung, der Tradition und Uberliefe-
rung der Vorfahren verankerten abergliubischen und
abwegigen Denkweisen sind, so deshalb, weil der Verstand
des Menschen den Schliissel zur Auffindung der Wahrheit
und der rechten Verhaltensweisen im Leben in sich birgt.

6. Yon Gott Offenbartes

Mit wichtigster Born der Erkenntnis und einer der
bedeutendsten Themenkreise menschlichen Denkens ist die
gottliche Offenbarung.

Die Welt braucht nicht finster und sinnlos zu sein, denn
Gott, der Schopfer und Allwissende, hat dern Menschen
mehrere innere, von den angeborenen| Trieben und Neigun-
gen getragenen Quellen der Energie verliehen, welche ihm zur
erleuchtenden Wahrheit verhelfen. Zudem liess Er ihm und
seinem Verstand ausserdem als Sttitze geistiger Bemiihungen
durch Aussendung der Propheten seine rechtleitende Gottes-
botschaft zukommen (damit er, der Mensch, mit seiner Ver-
nunft in die richtigen Bahnen gelenkt werde).

Die gottliche Rechtleitung ist weder als externe Ent-
scheidung zu deuten, die dem Menschen gewaltsam aufge-
zwungen wird, noch will sie die dem Menschen verliehene
Fackel des kreativen Willens ausl6schen, sondern man muss
sie als eine Art liebevollen und giitigen Schutz, als Beistand
und Aufruf verstehen. Sie bedeutet Helligkeit und Licht. Ein
Licht, das Weisheit wachsen ldsst. Der menschliche Wille
wird hier nicht in Ketten gelegt, noch abgeriegelt und ihm ein
Schloss vorgehiingt.

Jedoch hat die Anwendung des lenkenden, -géttlichen
Rates bewusst und aufgrund von Wissen zu geschehen. Reife
und Weisheit sind erforderlich. Erkennen kdénnen muss der
Mensch, muss nachdenken, bewerten und schliesslich seine
Auswabhl treffen. Sollte er daraufhin trotz Inkenntnisnahme
der tibersandten Wahrheit und richtiger Diagnose dem
Unglauben frénen und stur auf seiner eigenen irrigen
Anschauung zu verharren gedenken, dann wird er verurteilt.
(Fast alle in diesem Abschnitt enthaltenen Einzelheiten wer-
den durch zahlreiche Ajats des Korans dokumentiert, von
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denen der Leser bislang schon einige kennengelernt hat).

7. Die Handlungsweise des Menschen wirkt
schicksal bestimmend

Was dem menschlichen Willen und seinen Entscheidun-
gen zudem Auftrieb und Richtung verleiht, ist die Beachtung
jenes Grundsatzes, laut dem menschliches Tun und Lassen in
weitem Umfange schicksalsbestimmend wirkt und jedes Ver-
halten in Kiirze und auf lange Sicht hin gesehen eine
bestimmte Folge nach sich zieht. Mit anderen Worten: die
Zukunft des Menschen wurde seinen Handlungen anver-
traut, denn

“was einem Menschen zuteil wird, ist nichts anderes als
das Ergebnis seiner Bemiihungen”

und

“die Untaten der Menschen sind es, die Festland und
Meer ins Unbheil herabziehen”

“menschliche Selbstverteidigung und geleisteter Wider-
stand verhiiten die Vernichtung™ (Sure 2, Aje 25)

und

“Himmel und Hoélle sind das Ergebnis und die Wieder-
spiegelung des menschlichen Verhaltens”.

(Sure Zachruf (Sure 43), Aje 27) (Sure 2, Aje 81).

Jawohl! Die Handlungen des Menschen, ob nun gut
oder schlecht, werden mit absoluter Sorgfalt sdmtlich
aufbewahrt und genauestens angerechnet (Sure 2, Aje 202).

Von diesem Standpunkt aus gesehen wird die mit dem
Treffen von Entscheidungen verbundene grosse Verantwor-
tung deutlich sichtbar. Wer so denkt, der kann nicht mehr
uniiberlegt und nachlassig handeln und ohne vorherige
Miteinbeziechung der entsprechenden Konsequenzen seines
Tuns eine Handlung unternehmen.

Zum einen wird ein soicher Mensch sich unweigerlich fiir
die Wahrheit und das Rechte entscheiden miissen und zum
anderen keine uniiberlegten Entschliisse mehr fassen kdnnen.
Beides stimmt ihn nachdenklich. Er wird beunruhigt, und
diese Unruhe 6ffnet ihm den Weg, ist konstruktiv, ist von
erzieherischer Wirkung. Vielieicht kann man sie als jene
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Furcht vor Gott und als innere geistige Frommigkeit deuten,
die erforderlich ist, um auch dusserlich und in der Tat fromm
zu sein (Sure Zumar (Sure 39), Aje 16).

8. Ziel menschlicher Bestrebungen

Nach alledem miisste man aber auch nachpriifen, wie
das anzustrebende Ziel menschlicher Bemiihungen nun
eigentlich auszusehen hat,

Wie wir wissen, schlagt der Islam bestimmte Leitprinzi-
pien und Lebensziele vor und ruft den Menschen zu deren
Beachtung und Befolgung auf, was an sich nichts anderes als
eine weitere von Gott erwiesene Gunst und Gnade bedeutet.
Gott ruft ihn auf, aber er, der Mensch, muss selber seinen
Weg wihlen und dariiber entscheiden, und zwar aufgrund
von Uberlegung und Nachdenken.

“Falah”

Der Koran verwendet, was die Zielsetzung menschlichen
Handelns betrifft, verschiedene Ausdricke. Einer von diesen
ist das Wort “Falah”, d.h. Befreiung oder Rettung,

Auch den Bauern bezeichnet man im Arabischen mit
“Falah™, denn er spaltet den Boden mit seinem Pflug und
bereitet ihn auf die Aussaat vor, Er schafft die zum Gedeihen
und zur Weiterentwicklung des Saatgutes notwendigen
Voraussetzungen. Die gestreuten Kérner machen daraufhin
von den hinsichtlich Boden und Wasser aufgestellten giinsti-
gen Bedingungen Gebrauch. Sie werden in die Lage versetzt,
ithrerseits mit ihrem Trieb das Erdreich weiter aufzubrechen
und sich, nach Entwicklung und Vervollkommung strebend,
aus diesem Kerker zu befreien, woraufhin sie dadurch und
durch Anpassung an die Umwelt die dort in der Natur
vorhandenen Krifte zum gesunden Wachstum und Gedeihen
Zu nputzen vermaogen.

So auch der Mensch; falls er die ndtigen Voraussetzun-
gen zur menschenwtirdigen Reifung und Vervollkommnung
organisiert und, sie dann nutzt, um alle seine inneren natiirli-
chen Wesensziige so zu formen, dass der Mensch selbst in
seiner ganzen Grésse hervorbricht - dass er sich aus bestehen-
den Fesseln, und seien es Fesseln wie sie der Selbstsucht, der
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Geliiste und solche, die ihm die soziale Umwelt angelegt hat,
befreit, wobei er gleichzeitig die Gottesgaben der Natur
verwendet und sie auf lauterem Wege zur geistigen Entwick-
lung, Entfaltung seiner Fahigkeiten und Aufkeimung der in
ihm geborgenen, allerh&chsten edlen Neigungen nutzt, dann
sagt man “‘der Mensch ist zu seiner Fallah gelangt”, d.h. zu
seiner Befreiung. Der Weg zur Befreiung steht nach Ansicht
des Korans in der Obhut des Menschen und seiner Selbster-
zichung (Sure A’la (Sure 87). Aje 14), seiner auf die Triebe
ausgeiibten Kontrolle (Sure Haschr (Sure 59), Aje 9) und
seinem redlichen Handeln (Sure Hadj, Aje 77) ebenso wie
seinem positiven und konstruktiven Tun und Verhalten (Sure
Mo’menun (Sure 23), Aje 1-11), dem von ihm geleisteten
Widerstand bzw. erbrachter Zusammenarbeit und Gottes-
furcht (Sure Ma’edah (Sure 5) Aje 35), sowie der
Verbesserung seiner Umwelt, Verbreitung des Guten und
Verhiitung des Bosen (Sure Ale-Emran (Sure 3), Aje 104) und
dhnlichen Faktoren.

9. Menschliche Ideale

Mit einem Male kann sich der Mensch sprunghaft weite-
entwickeln und um cin vielfaches hiher schwingen, indem
er sich ndmlich ein humanes Ideal setzt, ein hochmenschliches
Wunschbild, und dieses Wunschbild ihn das eigene Ich ver-
gessen und seine Uberzeugung und die Rettung der Menschheit an
dessen Stelle treten ldsst. Auf jenem Niveau angelangt. ist er
nicht nur bereit, auf Geniisse und Leidenschaften, Geld,
Ansechen und Bequemlichkeit zu verzichten, sondern er
wiirde sogar sein teures Leben lassen!

So will z.B. der aufrichtig um Aufdeckung einer wissen-
schaftlichen Unbekannten bemiihte Forscher nicht etwa
irgendwelchen tyrannischen Machthabern und Abgditern
bzw. der Genuss -, Gewinn - oder Gefallsucht niitzlich sein,
sondern einzig und allein Wissen und Erkenntnis vergrossern
und der Menschheit einen Dienst erweisen.

Und wer sich dienstbeflissen und wahrhaftig fiir die
Heilung bediirftiger Kranken oder die Rettung der
Notleidenden cinsetzt und die Interessen der Hungrigen und

181

_—_——_.



Unterdriickten schiitzt, der hofft nicht etwa auf soziale
Anerkennung, berufliches Weiterkommen und Werbeeffekte
als Belohnung, sondern Menschlichkeit und Dienst an der
Gesellschaft sind es, die ihn so handeln lassen.

Oder auch der zielstrebige Freiheitskdmpfer, der allen
Miihen und Gefahren zum Trotz, unentwegt um das Gute
ringt und Opfer bringt. Er sieht den Gipfel persénlichen
Erfolges darin, sein Leben fiir die Sprengung der einem Volke
angelegten Ketten und dessen Befreiung aufs Spiel zu setzen.

Wie wiirden Sie, werter Leser, dieses Phiinomen nennen
und welche Erklirung lésst sich Ihrer Meinung nach dafir
finden, dass jemand derart nach der Verwirklichung eines
Wunschbildes verlangt? Sie kénnen einen solchen Menschen
ruhig als “Idealisten™ betrachten. Das macht nichts. Das,
was er zu finden sucht und anstrebt, existiert ja auch in dem
betreffenden Zeitraum noch nicht als Realitit, als Wirklich-
keit. Weder in der Natur, noch in der Gesellschaft. Sein
Traumbild ist jedoch in Form einer geistigen Vorstellung in
thm vorhanden und hat als etwas zu Ersehnendes, Vollkom-
menes, als ein Ideal, sein Denken und Fihlen durchwirkt. Es
wird zum inneren Ansporn seiner Bestrebungen, mobilisiert
die Krifte in thm. Alles mit dem Ziel, dass dieses Ideal, diese
Idee Realitdt wird und die Geschichte der Menschheit andere
Formen annimmt.

Unter den Weltanschauungen, die einen Aufruf zur
Veranderung beinhalten, darf es keiner an einem Wunschbild
und HMeal fehlen. Ein solches muss vorhanden sein, d.h. etwas
muss dasein, was gar nicht existiert und erst durch Aufopfe-
rung zu erreichen ist. Damit sehen wir uns einem Zusammen-
hang gegeniiber, der durch keine materialistisch orientierte
Argumentierung oder Regel vom Zwang der Materie zu
erkldren wire, Weder wissenschaftliche Grundsidtze noch
Gesetze der Natur oder der stofflichen Substanz kénnen hier
eine passende Begriindung liefern.

Auch die Werte, flir die der nach den hohen Idealen
strebende Mensch sich entscheidet, stimmen mit eben diesen
[dealen iiberein und sind genau mit Jenem identisch. dem er
sich selbst vermacht oder opfert. Etwas, das jenseits von ihm
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steht und iiber ihm. Wollen wir ein anschauliches Dokument
wahrer Menschlichkeit finden, so miissen wir jenen aufspiiren,
der diese Ideale in sich triagt und mit solchen Werten verbun-
den-ist, mit Werten niamlich, die nicht mehr in den Bereich
physiologischer und biologischer Gesetze des Menschen
hineingehéren.

10. Suche nach Gott, Verlangen nach Recht und Wahrheit

Die Weltanschauung des Islams sieht alle edlen Ziele
und Werte auf ihrer héichsten Stufe in Gott vereint. Er ist die
unendliche Vollkommenheit, die der Mensch selbstvergessen
liebt. Heftig danach zu verlangen und sich hinzubewegen in
Richtung auf diesen Quell aller Tugenden und hohen Werte,
das gebiihrt ihm, dem Menschen, im Islam, und wer diesen
Glauben wahrhaft annimmt, der hort nicht auf, dieses grosse
ewige Ziel anzustreben, Der bewegt sich,-ohne zu rasten,
wiirdevoll und immer héhere Stufen der Vervollkommnung
erreichend. Hier ist jedoch das Ziel, nimlich die uneinge-
schrinkte Vollkommenheit kein Traumbild mehr, sondern
reine Wirklichkeit. Sie ist Daseinsrealitit, ist real, verleiht
Kraft und in einem auch Wertvorstellungen.

Aber vom Standpunkt der einschrinkenden materiali-
stischen Denkweise aus betrachtet, die ja jenseits von
Materie, Energie und Energiefeld keine Uberlegungen
hinsichtlich einer Wirklichkeit und eines Wertes, etnes
Kraftquells und ¢iner Weiterentwicklung erméglicht, ist sie
nicht zu erkennen, diese Wahrheit.

Und beim Menschen selbst beginnt die auf Vervoll-
kommnung gerichtete Entwicklung, diese Bewegung voller
Konstruktivem, Kreativitiat und Erfolg. Natiirlich existiert in
dem von Gott verliehenen Hang zur Wahrheit ein Aufrufund
Anreiz zum Aufbruch, jedoch kein Zwang. Niemand wird
genotigt, die Wanderung anzutreten. Wire dem so, verldre
sie ihren Wert. Jeder muss aus eigener Initiative den Reife-
prozess beginnen und im unermiidlichen Einsatz und unter
Erduldung der Anstrengungen sich vorwirtsarbeiten, und
jeder ist selbst dafiir verantwortlich, den rechten Weg zu
finden und zu begehen. Aber nach allem Miihen und Streben
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wird er schliesslich das Ziel erreichen, und wieviel Ansporn
gibt nicht diese Hoffnung und frohe Botschaft!!
“Du Mensch! Du strebst mit all deinem Bemiihen dei-
nem Herrn zu, und so wirst du Thm (dereinst) begegnen™.
(Sure Al-Enseqgaq (Sure 84),Aje 6)
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Der Mensch aus der Sicht des Existenzialismus

Der Existenzialismus ist zur Zeit die bekannteste Phi-
losophie, die sich eingehend mit dem Thema *“Mensch™
auseinandergesetzt hat. Wollen wir wissen, wie der Mensch
sonst noch aufgefasst wird, kommen wir nicht umhin, uns
einmal die Grundsitze dieser Weltanschauung als Exempel
anzuschauen. Vorab seien deshalb einige Textausziige von
Vertretern des Existenzialismus und Personen, die dariiber
geschricben haben, erwihnt. Den Inhalt werden wir an-
schliessend iiberpriifen.

(Anmerkung des Ubersetzers: Die folgenden Textaus-
ziige wurden aus der persischen Ubersetzung des fremdspra-
chigen Originales ins Deutsche riickiibersetzt. Leichte
Abweichungen vom OQOriginaltext sind daher denkbar).

“Die Existenz des Menschen kommt vor seinem Wesen
(d.h. vor seinem Charakter und seiner Natur). Aus diesem
Grunde kann es auch zum ersten vor der Entfaltung einer
Perstnlichkeit oder der Existenz des Menschen keinerlei
(diesbeziiglichen) Plan oder Glauben geben. Zweitens gestal-
ten wir dank unseres Willens durchunsere freie Entscheidung
und durch Verinderungen unser Wesen selbst!”

{Zitat von Jean-Paui Sartre aus dem Buch “Zeitalter der
Forschung und Analyse”, Autor M. White, Seite 125).
Weiterhin heisst es in dem mit einer Stellungnahme von

Réné Férage versehenen Werk “Die Prinzipien des Existenzi-

alismus von Jean-Paul Sartre” wie folgt:

“Ich alleine halte mich mit dem Kopf iliber Wasser.
Angesichts von Aufregungen und Besorgnissen gehe ich vor
und zuriick. Genau darin besteht meine Existenz. Ich bin es,
der alle Hindernisse umstiirzt und dem eigenen Sein Bedeu-
tung verschafft. Ausser mir selbst gibt es nichts anderes, auf
das ich bauen koénnte. Ich habe meine Verbindung zur Welt
abgebrochen und kampfe mit meinem Ursprung, mit diesem
Nichts, das ich selbst bin. Meine Aufgabe liegt darin, den
Sinn der Welt und die eigene Natur zu verwirkiichen. Nurich
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selbst entscheide.”

Wie im Buch “Zeitalter der Forschung und Analyse”
von M. White auf Seite 140 zitiert, schreibt Jean-Paul Sartre
ferner:

“Jedoch was die “Hoffnungslosigkeit™ anbelangt...
Hoffnungslosigkeit bedeutet, dass wir uns in der Suche nach
einer Stiitze nur auf das beschrinken, was in unserem Willen
oder in den Méglichkeiten steckt, die eine Realisierung unse-
res Handelns zulassen, und uns von jeglichen weiteren Din-
gen lossagen, d.h. auf nichts anderes mehr hoffen. Genau das
gleiche will auch Descartes in Wirklichkeit mit seinem Aus-
spruch “Erobere dich selbst und nicht die Welt” sagen, nim-
lich, dass wir handeln miissen, ohne zu hoffen.”

Aus demselben Buch, Seite 132, entnehmen wir zudem
folgende Textstelle:

“Der Begriff Mensch ist identisch mit Besorgnis und
Aufregung...

Wenn der Mensch sich zu etwas verpflichtet und ihm voll-
kommen bewusst ist, dass er durch dieses Verhalten nicht nur
liber sich entschetdet und bestimmt, was mit ihm selbst
geschieht, sondern fiir alle Menschen einen Befehl
unterzeichnet...

In einem solchen Augenblick kann er sich von dem tiefen
Gefiihl absoluter Verantwortung nicht freimachen...

Die Angst mit der wir zu tun haben...

Diejemigen, die schon einmal gewisse Verantwortungen auf
sich genommen haben, kennen nur zu gut diese Angst, wie
z.B. der militiarische Befehlshaber, wenn er die Verantwor-
tung fiir einen Angriff tibernimmt,”

Im Zusammenhang mit menschlicher Béswilligkeit und
charakterlicher Fehlleitung, d.h. Erscheinungen, von denen
man sich reinhalten solite, schreibt Sartre (aus “Jean-Paul
Sartre™ von Maurice Kernesten, Seite 62):

“Da die menschlichen Wesen frei, unabhingig und das
Ergebnis ihrer eigenen ethisch-moralischen Grenzen und
Zicle sind, kann man von ihnen als einziges nur verlangen,

dass sie den eigenen Regeln und Wertvorstellungen treu
bleiben...”
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Ferner dussert er sich in seinem Werk “Die Fliegen”
(Seite 65) wie folgt:

“Sollen die Menschen frei sein, so setzt dies notgedrun-
gen voraus, dass sie kein Spielzeug in den Hinden von G6t-
tern oder irgendwelchen anderen externen Kriften sind.
Vielmehr haben sie uneingeschrinkte Freiheit, “leben auf
freiem Fuss”, sind selbstindig, unabhingig, ungeordnet, d.h.
alles in allem sind sie sich selbst iiberlassen.”

Und indem Sartre sich auf den Ausspruch “Wenn Gott
nicht existierte, wiire alles erlaubt’’ von Dostojewski beruft,
schreibt er weiterhin:

“Hier liegt der Ausgangspunkt fiir diese Weltanschau-
ung (Existenzialismus). In der Tat: Falls Gott nicht existieren
soll, ist alles erlaubt. Im Endergebnis wird der Mensch
dadurch bekiimmert, denn er findet keine Stiitze und
Zuflucht mehr, sei es nun in seinem Innern oder ausserhalb
von ihm, und ihm wird baldigst bewusst, dass er nichts hat, an
dem er sich festhalten kdnnte...

Der Mensch ist zur Freiheit verurteilt. Verurteilt des-
halb, weil er sich nicht selbst erschaffen hat. Trotz dieses
Merkmals ist er frei,undvon dem Augenblick an,indemerin
diese Welt geschleudert wird, trigt er fiir simtliche seiner
Handlungen die Verantwortung.”

(aus “Zeitalter der Forschung und Analyse” Seite 131).

Aus der Summe vorgetragener Zitate lassen sich, was die
Auffassung des Existenzialismus vom Menschen anbelangt,
folgende Grundsitze ableiten:

1. -Wihrend alle anderen Daseinserscheinungen eine
ganz bestimmte, geordnete undim voraus festgelegte Natur
innehaben, wurde, im Gegensatz dazu, fiir den Menschen
keine spezielle Wesensart vorgesehen, und seine Natur ist
das, was er selbst innerlich aufbauen wird.

2. -Der Mensch verfiigt iiber Freiheit sowie Willens-und
Entscheidungsmacht.

3. -Es gibt keinen hoheren Willen, der das Prinzip der
menschlichen Freiheit und ihre vom Menschen gewollten
Ausmasse und, Reguliening einschrinken konnte.

4. -Der Mensch selbst ist fiir die Formung seines Wesens
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verantwortlich, und ausschliesslich die eigene Entscheidung
bestimmt iiber sein Schicksal. Ebenso trifft auch ihn die
Vetrantwortung fiir Gestaltung der gesellschaftlichen Umge-
bung und Herbeifithrung von Verdnderungen der natirli-
chen Umwelt - und dies auf der Basis von Leitprinzipien, die
gleichwohl er selbst aufgestellt hat.

5. -Den Menschen iiberkommen daher bei jeder Ent-
schlussfassung starke Aufregung und Unruhe, zumal
ausserhalb von ihm nichts existiert, was ihn fithren und
stiitzen kénnte, und zudem es nicht einfach ist, eine
Entscheidung auszusuchen.

6. -So fiihlt er sich einsam, von allen abgetrennt. Hat den
Eindruck, sich selbst {iberlassen zu sein, und wird von Hoff-
nungslosigkeit geplagt.

7. -Jedoch sind Unruhe und Hoffnungslosigkeit kon-
struktiv, da sie den Menschen zwingen zu handeln, und aus
seinem Handein ergibt sich ja alles.

Was den Glauben an die Existenz Gottes anbelangt, so
setzt die existentialistische Philosophie demnach nicht unbe-
dingt Athetsmus als Grundlage voraus.

Nach Sartre (geméss Buchtitel “Zeitalter der Forschung
und Analyse” von Morton White, Seite 128) gibt es:

“zwei Gruppen von Existentialisten. Zum einen die
christlichen Existentialisten, von denen ich hier Jaspers und
Gabriel Marcel, die sich beide zum katholischen Glauben
bekennen, anfiihre, zum anderen die atheistischen Existenti-
alisten, zu denen Heidegger... und ich selbst gehoren.

Unser einziger gemeinsamer Punkt besteht in der allge-
meinen Uberzeugung, dass die Existenz des Menschen vor
seinem Wesen und seiner Natur steht.”

(Bleibt hinzuzufiigen, dass Heidegger spiter in einem
von Jean Buferet in die Wege geleiteten Interview die
Behauptung Sartres, er, Heidegger, gehdre zu den atheisti-
schen Existentialisten indirekt ablehnte oder zumindest nicht
bestitigt hat).

Jean-Paul Sartre selbst dussert sich an anderer Stelle,
und zwar in seinem Werk “Existenzialismus oder Philosop-
hie der Humanitit™, Seite 76, wie folgt:
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“PDer Atheismus in der existentialistischen Philosophie
ist nicht so zu verstehen, als ob hier die Verneinung des
Erschaffers beabsichtigt wiirde, sondern er besagt vielmehr,
dass sich, angenommen es gibe keinen Schopfer, nichts
Andern wiirde... Der Mensch muss sich selbst helfen und sich
im klaren dariiber sein, dass aus keiner andéren Richtung
etwas zu erwarten ist, was thn retten kénnte.”

Zudem schreibt Sartre(siche Seite 136 in “Zeitalter der
Forschung und Analyse™):

“Aber dass es Gott nicht geben soll, beunruhigt den
Existentialisten erheblich, denn, wenn dem so ist, wird die
Maglichkeii, in einem wahrnehmbaren Paradies, zu
(bestimmten) Werten zu gelangen, absolut hinfillig,und kei-
nerlei sofurt greifbares Gutes bleibt mehr bestehen. Eine
unendliche voltkommene Macht, die den Menschen #dngsti-
gen und seise guten Werke registrieren wiirde, gibt es nicht,
und nirgendwo steht geschrieben, dass das, was konkret als
gut angesehen wird, tatsidchlich auch rechtschaffen ist.”

Auch diejenigen, die der Atheismus heimsuchte, sind,
wie wir in dem nachstehenden Zitat exemplarisch ersehen
konnen,von der Vorstellung ausgegangen, dass die Freiheit
des Menschen dann eintrete, wenn jenseits von ihm kein
anderer Wille steht.

In diesem Zusammenhang werden sogar Begriindungen
wie die folgende von Sartre (aus seinem Werk “Die Fliegen™,
"Seite 65) abgegeben:

“Falls es einen Gott gibe, der alles vorherbestimmt oder
sogar simtliche Dinge weiss, wiire die Zukunft zwangslaufig
so, wie dieser Gott sie in seinem Vorabwissen gesehen hat.
Die Verneinung der Existenz eines allmiichtigen Schépfers
gehort daher zu den einleuchtenden und vernunftsmissig
notwendigen Voraussetzungen fiir den Bestand menschlicher
Freiheit™!!!

Ubrigens wird dieses Thema in nachstehender verglei-
chenden Betrachtung der islamischen Auffassung vom Men-
schen nochmals angesprochen und indirekt dazu Stellung
genommen,
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Was aber sagrt der Islam in Vergleich dazu?

Wir kénnen unter Beriicksichtigung dessen, was im vor-
letzten grosseren Abschnitt iiber die im Koran dargelegte
Beurteilung des Menschen und des Ausmasses seiner Willens-
und Entscheidungskraft gesagt wurde, zu einer ‘Reihe von
Grundsitzen gelangen.

Diese Grundsiitze wollen wir nunmehr kurz beschrei-
ben. Dabei versuchen wir, so vorzugehen, dass die prinzipiel-
len Gesichtspunkte des soeben behandelten existentialisti-
schen Weltbildes nacheinander nochmals beriihrt werden,
und die Ursache hierzu auftretender Probleme in Erscheinung
treten kann:

1. -Das Wesen des Menschen (d.h. die Wesensziige, dieer
innehat und jene, die er noch selbst gestalten muss).

Der Mensch verftigt zunichst iiber eine ganz allgemeine
Natur:

Irdische und himmlische Wesensziige sind darin ver-
mischt. Er besitzt bestimmte Neigungen und angeborene
Triebe sowie Fihigkeiten und innere Tendenzen. Diese All-
gemeinnatur ist ithm angeboren. Seinen speziellen persénli-
chen Charakter muss er selbst gestalten, und zwar kraft
eigenen Wollens und Sich-Bemiihens. Innere Neigungen und
befihigende Veranlagungen liefern lediglich das Riistzeug
und stellen die notwendigen Bedingungen auf. Jedoch hat der
Mensch diese inneren Fihigkeiten selbst erst noch zu nutzen
und seine Persénlichkeit und innere Gestalt zu formen.

2. -Menschliche Freiheit und géttliche Vorherbestimmung
Der Mensch ist frei und besitzt einen Willen. Diese
Freiheit wurde ihm jedoch von Gott iiberreicht. Nach Mei-
nung einiger moderner Schriftsteller ist der Mensch sogar
“zur Freiheit verdammt”.
Aber keine Weltanschauung geht hin und behauptet,
diese Freiheit hitte er, der Mensch, sich selbst gegeben. Alle
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sagen, sie wurde ihm gegeben und von aussen her verliehen,
oder, wie einige es ausdriicken “aufgezwungen”. Gut, wenn
dem so ist, und die Freiheit des Menschen von aussen
stammt, aus welchem Grunde soll es sich dann nicht um eine

Warum eigentlich fassen wir die Freiheit nicht als géttli-
ches Geschenk auf?

Es existiert die Vorstellung, der Glaube an die Schop-
fung von Mensch und Welt durch Gott sei mit der Uberzeu-
gung identisch,dass ein vorherbestimmtes Zwangsprogramm
den Menschen dirigiere und er dadurch seiner Freiheit und
Willenskraft beraubt werde. Diese Fehlmeinung erfordert
besondere Aufmerksamkeit.

Nach dem, was wir {iber die auf der Existenz Gottes
beruhende Weltanschauung erfahren haben, besteht ein
eventueller gottlicher Zwangseinfluss auf den Menschen
darin, dass er gezwungen wurde, einen Willen und Freiheit zu
haben, und wenn Gott, der Herr, zudem eine Vorentschei-
dung und Vorherbestimmung fiir den Menschen vornimmt,
dann jene, dass er, der Mensch, aufgrund von Freiheit und
Kenntnissen selbst zu entscheiden hat, und falls durch gottli-
ches Wissen und Kénnen irgendetwas fiir den Menschen im
voraus vollendet wurde, so wird dies genau dem entsprechen,
was er, der Mensch, durch den eigenen Willensakt und auf-
grund eigener Freiheit auswihlt. Die Verwirklichung des
gottlichen Willens verlangt demnach nach der Freiheit und
nicht nach “einer Verdammung” des Menschen,

3. - Entscheidungsfeld menschlichen Willens und Stellen-
wert gottlicher Rechtleitung

Aus den Punkten 3 bis § des vorletzten Kapitels (“Der
Mensch aus der Sicht des Korans™) wissen wir, dass Art und
Ausmass menschlicher Entscheidung und Freiheit von den
angeborenen inneren Tendenzen, der géttlichen Rechtleitung
und sogar den Umweltbedingungen beeinflusst werden. Die-
ser Einfluss besteht jedoch nicht aus Zwingen. Er erzeugt
lediglich gewisse innere Neigungen bzw. dient der geistig-
seelischen Erleuchtung.

191

w



Immer aber ist es der freic Wille des Menschen, der
diesen Veranlagungen erst noch Gestalt verlethen, sie regulie-
ren und kraft gewonnener Erkenntnis und Wissen aus vor-
handenen Gottesweisungen Nutzen ziehen muss.

Goattliche Offenbarungen beinhalten, wie unter Punkt 6
des besagten Kapitels nochmals besonders hervorgehoben
wurde, eine Rechtleitung fiir den Menschen, die ihm klare
Erkenntnis bringt, sein Wissen steigert und ihm den Weg zur
Rettung offnet. Diese Rechtleitung ist ein Geschenk Gottes.
Durch sie wird der Mensch in seinen angestrengten Versu-
chen, den rechten Lebenspfad zu finden, gelenkt.

4, -Der Mensch hat ein Ziel!

Die Welt der Schopfung ist nicht sinnios. Sie ist nicht
ohne Zweck, Dariiber haben wir bereits an anderer Stelle
diskutiert. Ebenso kénnen auch der Mensch und sein Leben
nicht ohne Ziel sein.

Er, der Mensch, wurde erschaffen, um sich und seine
Existenz in jeder Hinsicht weiterzuentwickeln, um niitzlich
zu sein und sich zu entfalten, und schliesslich hinzustreben in
Richtung auf die absolute Vollkommenheit. {(Auch hierzu
haben wir im vorangegangenen Text bereits etwas gelesen)

5. -Der Mensch triigt Verantwortung

Der Mensch selbst ist fiir die Entwicklung seines Cha-
rakters und die Gestaltung seiner Umwelt verantwortlich.
Die Frage ist nur, gegeniiber wem?

Einem Teil der bestehenden Weltanschauungen fehlt es
in dieser Beziehung an einer Erklirung, da von ihrem Stand-
punkt aus gesehen, jenscits des Menschen angeblich keine
andere Instanz mehr vorhanden ist, die Vernunft besitzt und
die Erdenbiirger zur Rechenschaft zichen kdnnte,

Nicht so jedoch im Islam. Hier triigt der Mensch Verant-
wortung gegeniiber eciner weisen, wissenden Macht, die ihn
ernsthaft zur Rede stellt und mit Gegenmassnahmen reagiert:
So heisst es in Sure Nahl (Sure 16),Aje 93:

“Selbstverstindlich seid ibr fiir das, was ihr tut,
verantwortlich.”
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(Noch viele andere Ajat sprechen von der Verantwor-
tung des Menschen, so z.B. Aje 56, Sure Nahl und Aje 23,
Sure Anbiya (Sure 23), um nur einige Beispicle zu nennen).

Ubrigens kann gerade die Tatsache, dass der Mensch
sich auf diese Weise fiir sein Verhalten zu verantworten hat,
von erheblichem Nutzen sein und Anreiz und Motivitation
hervorrufen.

6. -Fiirsorge und Sorge

Ein Mensch, der in der Schule des Islams erzogen wurde,
trigt bewusst die Fiirsorge fiir sich und die anderen, oder wir
kénnen auch sagen, tragt die Sorge, denn er ist persdnlich
verantwortlich fiir die Auswahl des Lebenspfades, verant-
wortlich fiir Niedergang und Vernichtung oder auch Rettung
und Befreiung seiner selbst und seiner gesellschaftlichen
Umgebung. Jede einzelne seiner Handlungen bleibt zudem
erhalten und zieht eine bestimmte Folgewirkung nach sich.
Seine Art zu entscheiden, nimmt Einfluss auf sein Schicksal
(siehe hierzu Punkt 7 und 8 im Kapitel “Der Mensch aus der
Sicht des Korans”). Und gerade dieser Zustand stindiger
Besorgnis und Wachsamkeit veranlassen ihn zu mehr Uberle-
gung und Weitsicht, konstruktiverer Mitgestaltung und ver-
stiarkter Selbsterziechung.- Und dies ist eine Erscheinung, die
wiederum auch in den von ihm getroffenen Entscheidungen
zum Ausdruck kommen wird.

7. -Ein schutzloses Wesen ist der Mensch nicht

Des Menschen Selbstindigkeit soll im Istam nicht heis-
sen, dass er ohne Zufluchtsstitte bliebe und véllig sich selbst
iiberlassen wird. Im Gegenteil, er erfahrt Unterstiitzung und
Schutz. Géttliche Giite und Gunst werden ithm zuteil. Er wird
gefiithrt. Hat er erst einmal den seelisch-geistigen Reifepro-
zess begonnen, stellen sich auch Erfolg und Gottes Hilfe ein
(siche Sure Ankabut (Sure 29),Aje 69).Erbleibt nicht alleine.
Gott steht auf seiner Seite (Sure Ghaf, 60, Aje 86), und damit
scheint alles auf seiner Seite zu sein.

Und hat er wahrhaft das Biindnis mit seinem Herrn
geschlossen, so 6ffnen sich ihm die Tore zur Weitsicht, Befi-
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higung und Kraft (Sure Ale Emran, 3,Aje 139). Begeisterung,
Eifer und Freude fiillen thn aus.

8. -Selbstvertrauen, Hoffnung und Furcht dienen ihm als
Hilfsstiitzen

Der Begriff “Hoffnungslosigkeit™ steht demnach im
Islam in besonderer Form zur Debatte,und zwar kann nie-
mand sich hoffnungsvoll auf die anderen und thre Taten
stiitzen. (Sure Fatir (Sure35), Aje 18, Sure Isra (Sure 17), Aje
15, Sure An’am (Sure 6), Aje 164).

Weder das Ansehen der Familie, noch die eigenen Kin-
der oder Besitztiimer kénnen den Menschen retten (Sure
Schu’ara (Sure 26),Aje 88). Sein ““Ich’ wird nur durch ihn
selbst gestaltet. Auf dem eigenen Tun und Lassen muss er
aufbauen...

Im Menschen steckt eine Mischung aus “Furcht und
Vertrauen™ (Siehe Sure Yusuf(Sure 12),Aje 87), (Sure Zuch-
ruf(Sure 43), Aje 68)Sure Sadjdeh (Sure 32),Aje 16)Sure
Ra’d (Sure 13),Aje 21),ein Gefiihl zwischen Panik und Hoff-
nung, Unruhe und Freude. Was zum einen die Angst betrifft,
so wird der Mensch durch si¢ davon abgehalten, den Weg der
Siinde zu wihlen. Sie verhindert, dass er in den Sog von
Lasterhaftigkeit und Niedertracht gerit. Wir haben es jedoch
dabel keineswegs mit Angst zu tun, die ihn, den Menschen,
zugrunderichten, den Ausblick auf Hoffnung verriegeln und
ihn bewegungs- und tatenlos werden lassen kénnte.

Und was die Hoffnung anbelangt, so ist diese auch nicht
der Art, dass sie den Menschen mit Stolz blendet,zur Eigen-
machtigkeit verleitet,ihn trige macht und dazu veranlasst,
sich auf andere zu stiitzen. Nein, sie stirkt im Gegenteil seine
Krifte zum Handeln und spendet ihm hierzu die notwendige
Energie.
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Der Mensch aus der Sicht des dialektischen
Materialismus

Im philosophischen Gedankengeriist des dialektischen
Materialismus nimmt zum einen dic Gesellschaft einen
héherstehenden Rang. ein und wird der Mensch als ihr Mit-
glied untersucht, zum anderen geht man von der Vorstellung
aus, dass die Gesetzmissigkeit gesellschaftlicher Umwand-
lungen einem in der Natur herrschenden Prinzip des dialekti-
schen Reifeprozesses entstammt. Um mehr iiber die
Auffassung dieser Weltanschauung vom Menschen selbst zu
erfahren, sind wir daher gezwungen, zunichst einmal kurz
einen Blick auf die vom dialektischen Materialismus in Hin-
sicht auf die Natur und die menschliche Geselischaft aufge-
stellten Grundgedanken und Lehrsétze zu werfen.

Es werden wieder vorab einige Textstellen aus Literatur-
werken von Anfiihrern und Denkern der zu betrachtenden
Philosophie, hier des dialektischen Materialismus, genannt
und im Rahmen der Leitprinzipien , die in diesen Zitaten
dargelegt wurden, werden wir uns dann anschliessend dem
vom Islam vertretenen Standpunkt zuwenden.

Im Buch “Stalin™ ist in einem Abschnitt iiber die
materialistisch-dialektische Philosophie und die materialisti-
sche Geschichtsphilosophie wie folgt nachzulesen;

1. -“Die Natur besteht nicht in der blossen Anhdufung
einer Anzahl von Dingen und Tatsachen oder voneinander
getrennten Ereignissen sondern ist die Summe miteinander
im Zusammenhang stehender Einzelelemente. Keine
Naturerscheinung kann richtig begriffen und untersucht
werden, wenn man sie getrennt von den anderen natiirlichen
Umweltereignissen betrachtet.”

Im gleichen Buch Seite 27, 28 heisst es weiterhin:

2.-*Die Natur befindet sich nichtin festem Ruhezustand,
vielmehr ist sie stiindig im Begriff, sich zu bewegen und zu
verindern. Das eine tritt in Erscheinung, verindert und
entwickelt sich, wihrend das andere zugrundegeht.”

3. -“Der Verdnderungsprozess der Dinge beruht nicht
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auf einfachem Wachstum. Er ist eine Evolution, bei der
beringe und verborgene mengenmissige Verdnderungen
durch bedeutende und deutliche qualitative Verdnderungen
ersetzt werden, und zwar nicht allmihlich, sondern schnell
und in Form von Mutation. Diese Verdnderungen erfolgen
zwangsldufig und sind unerlissiich. Der Evolutionsprozess
ist kein Kreislauf oder die einfache Wiederholung eines Vor-
ganges, sondern er besteht in nach vorne gerichteter Entwick-
lung und Uberleitung vom ilteren qualitativen Zustand zum
neueren quantitativen Zustand, vom Niedrigeren zum
Hdheren™.

4, -**Alle natiirlichen Objekte und Ereignisse tragen
einen inneren Widerspruch. Die anfangs entstandene These
befindet sich mit der aus ihr seibst hervor gegangenen Anti-
these in Zwietracht und aus diesem Streit geht die neue Syn-
these hervor, die wiederum auch auf thre Art mit einer
anderen threm Innern enistarnmenden Antithese den Ring-
kampf antritt, usw. So wird der Weg zur Weiterentwicklung
geebnet,und alle Verdnderungen entspringen somit diesem
inneren Widerspruch'in der Materie.”

Im Anschluss an die soeben genannten vier Grundsitze
des dialektischen Materialismus wollen wir nunmehr
betrachten, was diese Weltanschauung unter den Begriffen
“Mensch” und “Gesellschaft” versteht, und wie sie den
Verlauf der Menschheitsgeschichte zu erkliren versuchui.

5. -Der Mensch als solcher ist ein stoffliches Naturwesen,
dessen Hirn und Nervensystem sich entwickelt haben,und
das kraft einer solchen materiellen Weiterentwicklung im Ver-
gleich zu den anderen Tieren zu grosserer Lern- und Aufnah-
mefihigkeit gelangte...

Die Gesellschaft steht hoher, und der einzelne Mensch
ist ein hilfloses Wesen,dessen Bemiihungen simtlich in Miss-
erfolgen enden. Die Gesellschaft ist es, die dem Menschen
Willen verleihen kann. Der Mensch bleibt ohne sie voller
Fehler und steht am Rande von Vernichtung und Untergang.

6. -Da die Welt der Materie in Unabhingigkeit und
getrennt von den Wahrnehmungen und Gedanken der Men-
schen existiert, und obwohl die Sinnesempfindungen und das
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Denken des Menschen eine Wiederspiegelung der stofflichen
Welt darstellen, ist das matericlle Dasein bzw. die stoffliche
Existenz der Gesellschaft als vorrangiges und ihr geistiges
Leben als zweitrangiges und von dem anderen abgeleitetes
Element zu betrachten.

7. -Das stoffliche Dasein der Gesellschaft berulit in den
Produktionsmitteln und Produktionsmethoden. Die Werk-
zeuge und Arbeitsweisen sind je nach der im gesellschaftli-
chen Verinderungsprozess auftretenden Entwicklungsstufe
verschieden. In der Urgemeinschaft z.B. wendet der Mensch
eine ganz bestimmte Produktionsmethode an, von der sich
die im System der Sklaverei praktizierte wiederum unter-
scheidet. Ebenso sind die Werkzeuge und Arbeitsweisen im
Feudalismus von den vorangegangenen verschieden. Auf-
grund dieser unterschiedlichen Herstellungsmethoden verin-
dert sich auch das Gesellschaftssystem der Menschen sowie
ihr geistiges Leben, ihre Meinung, Ansichten und politischen
Institutionen,

8. -Der wichtigste den Verlauf der Geschichte bestim-
mende Faktor besteht somit in der einen Widerspruch zu dem
(bestehenden) alten Produktionssystem hervorrufenden
Veranderung der Produktionsmittel und -methoden. Und
dieser Widerspruch und die (daraus resultierende) Auseinan-
dersetzung ziehen die Verdnderung des Produktionssystems
nach sich.

Die aus dem (jeweiligen) Produktionszusammenhang
zwangslaufig resultierende wirtschafiliche Erzeugeraktivitit
und Strukturierung der Geselischaft liefern in jedem histori-
schen Zeitabschnitt gemeinsam die Grundlage fiir die politi-
sche und geistige Geschichte. Seitdem das System der
menschiichen Urgemeinschaft vom Begriff des Privateigentu-
mes verdringt wurde, ist die Geschichte folglich eine
Geschichte des Klassenkampfes geworden, des Kampfes zwi-
schen den ausbeutenden und ausgebeuteten,den unterdriik-
kenden und unterdriickten Schichten, und dieser Kampf und
Widerspruch liess die unterschiedlichen Entwicklungsstufen
der Gesellschaft in Erscheinung treten.

9. -Nach dem, was der dialektische Materialismus unter
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dem historischen Verlauf versteht, gliedert sich die
Geschichte in fiinf einander der Reihenfolge nach ablésender
Abschnitte. Diese bestehen aus: dem Zeitalter der Urgemein-
schaft - der Sklaverei - des Feudalismus - des Kapitalismus
und Sozialismus, der im Kommunismus seine Héchststufe
erreichen wird.

10- Uber neu auftretende Meinungen und Denkweisen
zur Verinderung der Gesellschaft ist wie folgt nachzulesen:

-“Neue pgesellschaftsbezogene Gedanken und Theorien
treten nur dann auf, wenn die Verdnderung der materiellen
Existenz der Gesellschaft neue Aufgaben gegeniiber der All-
gemeinheit entstehen ldsst. Sind aber solche Neuansichten
erst einmal zustandegekommen, gewinnen sie die Bedeutung
eines Grundmassstabes, welcher die Durchfithrung der in
Folge des verdnderten stofflichen Gesellschaftslebens erfor-
derlich gewordenen neuen Aufgaben erleichtert und den
Fortschritt der Gesellschaft durchfiihrbar macht.

Da jede Veranderung durch den Faktor *“Widerspruch”
hervorgerufen wird, sind die innerhalb einer Gesellschaft
vorliegenden Gegensitze zu verstirken, um so zu erreichen,
dass ihre Beseitigung zur Sprache kommmt. Die Intensivierung
des Widerspruches bringt neue Theorien und Anschauungen
hervor, die zur Losung desselbigen (ndmlich des Widerspru-
ches) beitragen.”

Wie aber denkt man im Islam in diesem
Zusammenhang?...

Was die vier genannten Grundsiitze betrifft, so wurden
selbige bereits ausfithrlich in diesem Buch besprochen. Der
Vollstindigkeit des Themas zuliebe weisen wir jedoch an
dieser Stellen noch einmal kurz auf die entsprechenden, aus
der Sicht des Islams getroffenen Stellungnahmen hin:

1. -Ordnung, Ubereinstimmung und Zusammenhang in
der Welt sind ebenso wie die exakt berechneten und ausgewo-
genen Beziehungen zwischen all ihren Teilbestandteilen und
Erscheinungen unanfechtbare Tatsache. Fiir jede natiirliche
Daseinserscheinung gilt daher, dass ihre genaue und allseitige
Erforschung nur dann méglich ist, wenn auch gleichzeitig alle
sie aufbauenden Elemente und ihre Entstehungs-bzw. die sie
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beeinflussenden Faktoren sowie ihre Bezichungen und Ein-
wirkungen nach aussen und der Verlauf ihrer Entwicklung
untersucht werden.

2. -Alle diese Naturerscheinungen befinden sich in stén-
diger Bewegung - einer Bewegung, in der e weder Unterbre-
chung gibt, noch einen Ruhezustand oder Dauerhaftigkeit.
Kein stoffliches Element oder natiirliches Phinomen weist
einen Stillstand auf oder verharrt in einer bestimmten Situ-
ation. Verinderung und Entwicklung, Umgestaltung und
Wachstum, Schwichung und Abnahme, Tod und Leben
sowie die auf die verschiedenste Art und Weise sich vollzie-
henden Umwandlungen sind fiir die Materie unanfechtbare
Gesetzmaissigkeit.

3. -Die Bewegung der Natur nimmt - insgesamt gesehen -
den Verlauf einer Weiterentwicklung an, ist nach vorne
gerichtet und strebt, einer Ordnung und Vorausplanung
gehorchend, auf ein bestimmtes Ziel zu. Aus der in der Welt
und an ihren Erscheinungen zu beobachtenden allgemeinen
Stromung ergeben sich Neuerungen und Fortschritte. Sie hat
den Kampf mit riickschrittlichen Elementen, Gefahren und
storenden Hindernissen zur Folge und fiihrt die Nutzung
giinstiger Faktoren zur Verbesserung und zum Evolutions-
prozess herbei...

4. -Aus Fortbewegung und Umwandlung resultiert die
der Natur und Materie eingepflanzte Gesetzmissigkeit und
Erscheinung, welche inner- und ausserhalb eines jeden Din-
ges und in den Beziehungen cines Dinges zu den anderen zu
finden ist, und sich im Kampf zwischen Widerspriichen oder
in einer Anpassung und Verséhnung, im Drang zur Selbster-
haltung, Vermehrung und dem Wachstum der eigenen Exi-
stenz u.i. dussern kann.

Samtliche Naturregeln und Zusammenhinge sind aber
gottliches Gesetz, sind Schopfungsplan und das Produkt Sei-
ner weisen Entscheidung. Sie stellen feste und unumstéssliche
Gesetzmissigkeiten dar, die fiir Natur und Geselischaft
gelten,

Damit stossen wir auf den umfassenden Diskussionsbe-
reich zum Thema “Mensch und Gesellschaft” und wollen
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nachstehend in aller Kiirze andeuten, wie die islamische
Weltanschauung sich zu diesem Thema Hussert:

5. -Der Mensch kann sich von materiellen Zwangsmich-
ten befreien.

Der Mensch ist ein Teil der Natur. Er besitzt stoffliche
und natiirliche,jedoch entwickelte Besonderheiten,so dass er
die Kompetenz erlangte, eine zusitzliche Himmelsgabe,
namlich die gottliche Seele anzunehmen und damit einen
itbernatiirlichen Wert.

Dank einer solchen besonderen Auszeichnung wurden
ihm freier Wille, Fihigkeit zur Erkenntnis und Verantwor-
tung zuteil Er ist nicht nur kein Gefangener und Unterjochter
der Materie oder stofflicher Daseinserscheinungen und des
Produktionszusammenhanges, sondern ihm wird sogar
durch diese Gottesgabe genug Wiirde verliehen, iiber die
Natur zu herrschen und stoffliche Erscheinungen bzw.
Zusammenhinge teilweise oder ganz umzugestalten.

6. -Die Bedeutung des Menschen setzt sich aus individu-
ellen und gesellschaftlichen Aspekten zusammen.

Der Mensch wird,wie schon erwihnt, als die Mischung
eines sowohl selbstindigen, als auch an die Gesellschaft
gebundenen Wesens verstanden.

Der Einzelne ist daher weder der Gesellschaft so ausge-
liefert, dass er eines persdnlichen Willens und des Rechtes auf
Freiheit und Entscheidung entbehren miisste und sein
Lebenspfad ausschliesslich durch die soziale Umgebung und
die Geschichte bestimmt wiirde, noch kann man thn auf der
anderen Seite so betrachten, als sei er von der gesellschaftli-
chen Gemeinschaft getrennt.

7. -Herkunft des geistigen Lebens im Menschen.

Keineswegs alle Elemente menschlicher Existenz sind
das unmittelbare Ergebnis einer Evolution der Materie, und
so kann auch sein geistiges und gedankliches Leben nicht
ausschliesslich auf die Materie und die stofflichen Produk-
tionsverhaltnisse der Gesellschaft zurlickgefiihrt und nur von
diesen in Bewegung gesetzt werden. Dennoch: Ebenso bleibt
es undenkbar, dass die natiirlichen, geographischen und
physikalischen Bedingungen der Umwelt sowie die
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matericllen Zusammenhinge der Gesellschaft den Menschen
vollig unbeeinflusst lassen, denn er, der Mensch, befindet sich
ja im Strombett der Materie und hat sich aus ihr heraus
entwickelt.

8. -Widerspruch im menschlichen Inneren. Im Innern
des Menschen liegt ein Widerspruch vor, und zwar zwischen
den stofflichen Trieben (die mit der Herkunft des Menschen
zusammenhingen) und den iiberirdischen Tendenzen (die als
zusétzliche Gabe und von jenseits der Materie verlichen wur-
den). Der Mensch besitzt Freiheit und Fiahigkeit zur
Erkenntnis.

Er sollte aus dem inneren Gegensatz Nutzen zichen und
durch Kontrolle der vorhandenen Neigungen und deren
Rechtlenkung die Initiative zur charakterlichen
Selbstentwicklung, Verbesserung der Umwelt sowie
Belebung und Gestaltung der Geschichte ergreifen.

Die letzten 4 Punkte, die wir unter dem Thema
“Dialektlischer Materialismus™ zur Sprache brachten,
behandelte konkret die geschichtliche Anschauung dieser
Lehre. Daher muss ergriindet werden, was aus islamischer
Sicht unter Geschichte und deren gestaltenden und
motivierenden Faktoren zu verstehen ist. Hierzu folgt eine
ausfiihrliche Diskussion (die jedoch in dieser Ubersetzung
nicht enthalten ist).
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Vom islamischen Standpunkt aus betrachtet, ist der
Mensch, wie Sie wissen, ein Lebewesen, das etwas gestaltet,
ndamlich sich selbst und seine Daseinsumgebung. Sein Erfolg
beim konstruktiven Mitaufbau der Umwelt hiingt davon ab,
in welchem Masse ithmr die Erziehung seines eigenen Ichs
gelingt, wihrend umgekehrt auch der Weg zur Verbesserung
seiner Personlichkeit dank der durch ihn erzielten Fort-
schritte in der Umweltreformierung reibungsloser verliuft.

Zieht der Mensch die starken Wechselbeziehungen zwi-
schen ihm und seiner Daseinsumgebung richtig mit in
Betracht, so wird er gezwungen, dem Problem der Persdn-
lichkeitsentwicklung geniigend Aufmerksamkeit zu widmen.
Er hat der Selbsterzichung ihre Bedeutung beizumessen,
einer Selbsterziehung, die - in jeder Hinsicht und tiefgehend -
dem umfassenden und allseitigen Bild eines Moslems vom
Menschen und der Welt entspricht.

Die Lehrsitze, welche der Islam zum Thema ‘““Menschli-
che Charakterformung™ bereithilt, sind zahlreich und sie
schliessen in anbetracht des eben dargelegten Grundprinzips
einer Wechseibeziehung zwischen Mensch und Umwelt
die verschiedensten Aspekte menschlichen Daseins mit ein:
wie Korper und Seele, stoffliche und geistige Bediirfnisse,
individuelle und gesellschaftliche, sowie kulturelle, wirt-
schaftliche und andere Gesichtspunkte; und alle diese Leit-
grundsitze bilden gemeinsam das System der islamischen
Erzichung.
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Seelische Gesundheit und seelisches Wachstum

Damit der Korper des Menschen sich ausreichend
entwickelt und gesund bleibt, ist er auf die Nutzniessung
giinstiger und angemessener Lebensbedingungen bzw.
-faktoren angewiesen, so z.B. auf ausreichend Nahrung,
hygienische Pflege- und Schutzmassnahmen, Wasser, Luft
u.a. Ausserdem muss er sich vor allen grésseren Verletzun-
gen, vor Krankheiten, gefihrlicher Ansteckung und Seuchen
schiitzen.

Ebenso bedarf aber auch die Psyche des Menschen zu
threm Wohlbefinden und hinsichtlich ihres Entwicklungs-
prozesses einer geeigneten, gesunden Erndhrung und ange-
messener Hygiene, da sie anderenfalls abnutzt und zum
Verfall neigt. Nahrung, Pflege und Schutz der Psyche, sprich:
Seele, sind natiirlich anderer Art als die vom physiologischen
Standpunkt aus notwendigen Faktoren, und auch die see-
lische Verseuchung und psychischen Gebrechen unterschei-
den sich von denen des Korpers. Wissen und wahrer Glaube
koénnen z.B. als geeignete Nahrung fiir die Seele bzw. Psyche
des Menschen in Frage kommen, denn beide férdern jeweils
auf ihre Weise Wachstum und Erziehung des menschlichen
Innerns, und dhnlich wie die gesunde physische Erndhrung
den Korper starkt und stihlert, wird der Seele durch die
Bekostigung mit Glauben und Wissen Kraft und Energie
verlichen.

Unwissenheit und Unglaube eines Menschen sind umge-
kehrt eine Bedrohung fiir seine Seele, da sie ihn der Gefahr
aussetzen, von allen méglichen charakterlichen Erkrankun-
gen befallen zu werden.

In der Diskussion um die islamische Ethik geht es nun
einerseits darum klarzustellen, welche Charakterziige und
Eigenschaften die Reinigung und Gesundheit der Seele und
Psyche fordern und wie man zu ihnen gelangt. Auf der
auderen Seite sollen auch die zur seelisch-psychischen St6-
rung bzw. Erkrankung fithrenden Attribute sowie diesbeziig-
liche Vorbeugungs- und Heilungsmdglichkeiten untersucht
werden,
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Harmonie und Ausgeglichenheit im Wachstum

Der Mensch hat, wie gesagt, zwei Seiten. Die eine besteht
in seinen stofflichen und physischen Bestandteilen: Wir nen-
nen sie Korper. Die andere ist seine geistige Seite und wird
mit dem Wort“Seele” bzw.“Psyche” bezeichnet.Das Wachs-
tum des Menschen ist in beider Hinsicht zu fordern und
korperliche und seelische Entwicklungen sind aufeinander
abzustimmen. Sollte der Mensch-ndmlich den Kérper ver-
nachlassigen und sich nur noch seiner Seele und Psyche wid-
men, wird er mit der Zeit kraftlos und miide werden.
Stoffliche Annehmlichkeiten und Freuden bleiben ihm dann
verwehrt, und nicht nur das: auch das schnelle Schiff, welches
ihm hitte helfen kénnen, den Strom zur geistigen Reife leich-
ter entlangzusteuern, sprich: der gesunde Korper, geht ihm
verlustig, denn, ist der Leib des Menschen erst einmal krank
und verschlissen, so bestehen fiir eine noch schwache Seele
und Psyche wenig Aussichten zur Weiter-oder gar Héchstent-
wicklung. Beschrinkt sich umgekehrt das Leben eines Men-
schen nur auf Essen und materielle Geniisse, dann bleibt ihm
zur Entfaltung wahrer Menschlichkeit keine Chance mehr
und er wird mit anderen Worten, nicht iiber dieses Niveau der
Vierbeiner hinausgelangen.

Fiir die Entwicklung des Menschen sowohl in kérpertli-
cher,als auch seelisch-geistiger Hinsicht existieren die ver-
schiedensten Hilfsfaktoren,~-mittel und Moglichkeiten. Diese
gilt es zu erkennen und sdmtlich bei der Aufstellung eines
Lebensprogrammes zu berlicksichtigen, damit dieses
Gedeihen nicht irgendwann doch abbricht oder aus dem
Gleichgewicht gerdt. Wachstum und Funktionsablauf des
Korpers erfordern z.B. die Einnahme von Vitaminen und
verschiedenen anderen Nihrstoffen, Von allen benétigt der
Organismus nur eine bestimmte Menge, so dass der
iibertricbene Gebrauch eines dieser Stoffe genauso
gesundheitsschidlich ist und zur Erkrankung des Menschen
fiihrt wie der Mangel an demselben.

Um gesund zu bleiben, muss der Kérper sich z.B. regen
und betiitigen. Fehlt ihm jegliche aktive Bewegung, wird er
nach kurzer Zeit schlaff und schwach. Dennoch braucht er
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wiederum auch ein gewisses Mass an Ruhe. Kurzum, durch
stindiges und schweres Arbeiten wird der Mensch zugrunde-
gerichtet, wihrend Trigheit und anhaltendes Nichtstun ihn
welken lassen.

Hinsichtlich der geistig-seelischen Entwicklung verhilt
es sich genauso. Die Existenz von Zuneigung und Mitgefiihl
im Menschen bildet eine Notwendigkeit fiir ihn. Es muss sein
Inneres beriihren, wenn andere irgendwie leiden. Seine
Gefiihle soliten dadurch angesprochen und stimuliert wer-
den, sollten ihn animieren, etwas zu unternehmen und die
Not der Mitmenschen zu beseitigen. Jedoch diirfen diese
wohlwollenden Empfindungen auch nicht auf eine Weise
ausarten und zur Ubertreibung werden, dass sie uns davon
abhalten, einem iiblen Verbrecher die gerechte Strafe zuteil
werden zu lassen oder uns hindern, ins Land eingedrungenen
Feinden einen Schlag zu versetzen.

Mit seinem Standpunkt, der keinen Aspekt unberiick-
sichtigt ldsst, lehrt der Islam - und das gehort zu seinen
wesentlichsten Vorziigen - all das, was fliir den Menschen
vonnodten ist, um sich allseitig weiterzuentwickeln und voll-
kommener zu werden. Zudem sperrt er all dem, welches
Disharmonie und Stillstand im Reife- und Entwicklungspro-
zess bedeuten wiirde, einen Riegel vor.

Die islamische Ethik hat demnach starken erzieheri-
schen und mitgestaltenden Einfluss auf den Menschen. Sie
ldsst seine Seele gesunden und gesund bleiben.

Massstiibe der Ethik

Sind Massstibe und Grundiagen ethisch-moralischer
Prinzipten immer edel? Oder dienen sie nicht auch manches
Mal bestimmien Personen oder Gesellschaftsklassen als
selbstgeschneiderter Deckmantel fiir eigenniitzige Zwecke?

Nutzen die wohlhabenden und michtigen Schichten
menschlicher Gesellschaften die moralischen Grundsitze als
Vorwand, um in der Masse des Volkes eine innere Bereit-
schaft zur Duldung ausbeuterischer Machenschaften zu
erzeugen? Wenn sie verlauten lassen, der Mensch miisse
geduldig sein, sich mit den Tatsachen zufrieden geben sowie
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die Rechte der anderen beriicksichtigen und verzeihen kén-
nen, so deshalb, weil sie selbst darauf aus sind, die anderen
brutal auszunutzen und zu pliindern und durch den Aufruf,
ethisch-moralische Grundsitze miissten befolgt werden,ledig-
lich erreichen wollen, dass die hart arbeitende Mehrheit
schweigt und sich ihrer Macht unterwirft?

Oder haben die, deren Klasse Entrechtungen erlitt, ethi-
sche Begriffe wie Liebe, Wohltitigkeit, Gerechtigkeit und
Bescheidenheit ins Leben gerufen, um ietzten Endes die herr-
schenden Gesellschaftsschichten zu zihmen?

Es fragt sich, ob nicht andere und bessere Massstiibe als
Basis fiir sittlich-moralische Problemstellungen existieren.

Zweifelsohne wurde und wird auf die verschiedenste Art
und Weise von einigen sittlich-moralischen Lehrsitzen Miss-
brauch gemacht. Jene, die darauf aus sind, aus allem aus-
schliesslich selbst Vorteile zu ziehen,versuchen,insbesonders
wenn sie Einfluss und entsprechende Moglichkeiten besitzen,
samtliche fiir sie greifbaren Mittel anzuwenden, um den Weg,
der zur Erfiillung ihrer persdnlichen Wiinsche fiihrt, zu glét-
ten. Sie stellen alles in den Dienst der eigenen egoistischen
Bestrebungen, selbst Dinge wie die wissenschaftliche For-
schung, die trotz ihres hohen Ranges und Auftrages doch
manches Mal zum Handlanger fiir Unterdriickung, Tyrannei
und Versklavung der arbeitenden Schichten wird. Worte von
hoher Bedeutung und ethische Begriffe werden u.U. ebenso
ausgenutzt: Wie oft sind nicht schon im Namen der Freiheit
den Menschen Freiheiten geraubt worden oder unter dem
Banner “Gerechtigkeit” und *Gleichheit™ Unrecht und
Ungerechtigkeit geschehen?

Im Grunde genommen, kénnen aus allem Guten und
Niitzlichen auch auf negative Weise Vorteile gezogen werden.
Eines steht dennoch zweifellos fest: Selbst wenn der Begriff
Gerechtigkeit zur Ungerechtigkeit missbraucht wird, so kann
diese Ungerechtigkeit niemals dasselbe sein wie Gerechtig-
keit,und nirgendwo wird wahre Freiheit einer Verskiavung
und Unfreiheit gleich werden, auch dann nicht, wenn letztere
den Menschen im Namen der Freiheit einverleibt wurden,

Wenn sittlich-moralische Grundsidtze unlauter ausge-
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nutzt werden oder in ihrem Namen der armen Bevolkerung
das Gegenteil aufgendtigt wird oder wurde,so ist dies also
kein Argument fiir Sinn- und Wertlosigkeit jener Grund-
sidtze, sondern rechtfertigt vielmehr eindeutig die Pflicht,
etwas dagegen zu unternehmen, dass Betrug und Tauschung
die Gesellschaft zersetzen und die wahren menschlichen
Werte den ausbeuterischen Kriiften dienstbar gemacht
werden.

In Wahrheit sind die Wurzeln von Sittlichkeit und
Anstand in der Natur des Menschen zu suchen. Er, der
Mensch, fordert nach Eigenschaften und Tugenden, die sei-
ner Wiirde gerecht werden, da sein inneres, spezifisch-
menschliches Wesen danach verlangt. Auch jene, die
urspriinglich den anderen eine Sittenlehre unterbreiteten,
nimlich die Propheten, Gelehrten und Weisen, stellten des-
halb Uberlegungen iiber moralische Grundsitze an und
schlugen vor, sich danach zu verhalten, weil sie das wollten,
was dem Wesen eines Menschen geziemt und die Vorteile
aller Erdenbiirger schiitzt, und nicht um eine bestimmte
Gesellschaftsschicht zu begiinstigen und die andere zu
benachteiligen.

Das Wort “Sittlichkeit” ist dariiber hinaus von dem
Begriff “Sitte” zu unterscheiden. Moral und Sittlichkeit hat
mit der Lehre von Regulieren und Erziehen menschlicher
Triebe, Gefiihle und Neigungen und dem Inhalt dieser Lehre
zu tun, Sitten sind dagegen eine Reihe dusserlicher Verhal-
tensregeln, Diese beruhen auf bestimmten Interessen und
Vereinbarungen. Manchmal stehen si¢ auch mit den sittli-
chen Grundsiitzen im Zusammenhang. So zihlen z.B. Selbst-
beherrschung, Willenskraft, Standhaftigkeit, Gottesfurcht
usw. zur Sittlichkeit. Schon vor Tausenden von Jahren wur-
den Mut und Redlichkeit u.i. als menschenwiirdige Eigen-
schaften angesehen. Heute ist es immer noch so. Aber
Tischsitten und Kleiderbriuche sind im Gegensatz dazu
meist nur relativ und an einen bestimmten Ort gebunden. Oft
fehlt eine logische Verbindung zwischen ihnen und der beste-
henden seelisch-moralischen Ordnung.

Wie Sie noch sehen werden, versteht es sich natiirlich
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von selbst, dass die Existenz fester ethisch-moralischer
Grundsitze einer gewissen Biegsamkeit der sittlichen Regein
nicht im Wege zu stehen braucht. So gehort z.B. Ehrlichkeit
zu den unbestrittenen Prinzipien in der islamischen Sittlich-
keitslehre. Dennoch muss man darauf verzichten, eine Wahr-
heit zu dussern, falls dadurch Leben, Besitz oder Ansehen
einer Person in Gefahr geraten wiirde.

Es gibt solche Situationen, in denen der Mensch sich
einer moralischen Weggabelung gegeniibersicht und zwi-
schen zwei wertmissig gegensitzlichen Alternativen zu ent-
scheiden hat. Es handelt sich jedoch um Ausnahmefille.
Durch sie kann sich an der eigentlichen Einschitzung und
negativen bzw.positiven Bedeutung, die diesen zwei Verhal-
tensweisen unter normalen Umstinden zugeordnet werden,
nichts dndern. So erfordert die Ehrlichkeit, wenn immer sie
zur edlen Eigenschaft der Seele wird oder werden soll, grund-
sitzlich, dass der Mensch, falls keine anderen moralischen
Schranken im Wege stehen, von der Pflicht, die Wahrheit zu
sagen, nie abweichen sollte.

Ein anderes Beispiel fiir die Flexibilitit ethisch-
moralischer Grundsitze im Islam liefert die Vorschrift des
tiglichen . Gebetes. Die téaglichen Gebete gehéren zu den
Ubungen goéttlicher Lobpreisung,die von allen durchgefiihrt
werden miissen. Jedoch darf dieses Pflichtgebet fiir den
Reisenden oder Kranken einfacher gestaltet werden. Ahnii-
ches gilt fiir eine weitere Gott entgegenzubringende Dienst-
bezeugung, nimlich die des Fastens. Der Fastendienst wird
prinzipiell von jedem verlengt. In bestimmten Fillen verliert
er jedoch den Charakter einer Verpflichtung und wird dem
jeweiligen Menschen freigestellt.

“Denke edel, rede edel, handle edel”

Dieses bekannte Sprichwort hat sicherlich seinen Wert,
Was es aber im Grunde nur bewirken kann, ist nicht mehr, als
dass unsere Aufmerksamkeit auf die in verschiedener Hin-
sicht im Leben anzutreffende Rolle des*“Guten™ gelenkt wird.
Eine klare Definition dafiir, was denn nun eigentlich Gutsein
und edler Charakter sein sollen, kann uns eine solche Parole
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nicht geben, obwohl es ja gerade das Wichtigste am Ganzen
ist, dass wir wissen, woran Edles und Gutes zu messen und zu
erkennen sind. Was ist das Gute? Das, was den Leuten
gefdllt? Das, was der Natur eines Menschen wohlbekommt?
Alles, was den in der Umwelt herrschenden Gesetzen und
Regeln angepasst ist? Oder das, was den Vorteilen der eigenen
Person bzw. einer bestimmten Gruppe von Personen gerecht
wird? Ist das Gute in den Dingen zu suchen, die fiir Bequem-
lichkeit und Annehmlichkeiten eines Menschen garantieren?
Oder bedeutet gut etwas anderes?

Bei vielen Handlungs-und Verhaltensweisen haben wir
es mit demn Fall zu tun, dass sie aus der Sicht einiger ethischer
Anschauungslehren lobenswert und moralisch sind, jedoch
vom Standpunkt der anderen Denkweisen aus gesehen, als
ungebiihrlich und schlecht gelten, Die eine Sittlichkeitslehre
betrachtet es z.B. als wohlgefillig und gutes Werk, wenn man
gegeniiber der Gewalt des Unterdriickers schweigt und sich
seiner Ungerechtigkeit beugt. Sie sagt: “Schléigt jemand auf
Deine rechte Wange,so halte ihm auch die linke hin.”” Wih-
renddessen lehrt die andere ethische Auffassung wie folgt:
“Wenn dir jemand ein Unrecht zufiigt, dann wehre dich
dagegen und iibe mit einer Strafe an ihm Vergeltung, die
genauso gross ist, wie das, was er dir angetan hat.”” Beide
ethischen Anschaungslehren betrachten jeweils das als gut
und edel, was sie selbst als Weisung mitgegeben haben. Zwi-
schen den verschiedenen geistigen Schulen der Sittlichkeit
bestehen deutliche Unterschiede. Trotzdem versieht grund-
sitzlich jede von thnen die von ihr anempfohlenen Eigen-
schaften und Verhaltensweisen mit dem Etikett z.B. des guten
Werkes oder des edlen Redens. Wollten wir daher sittliches
Handeln mit dem Begriff gute Taten definieren, so wiirde uns
eine solche Umschreibung zu keiner Einsicht und Erklirung
dariiber verhelfen, was dieses sittliche Handeln nun eigent-
lich tst.

Die wahren Merkmale und Massstibe, Griinde und
Grundlagen fiir Gut und Bése zu erkennen, ist somit ein
wichtiges Problem in der Ethik.
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Die ethisch-moralischen Grundnormen aus der Sicht des
Islams

1. Wiirde, Grisse und Edelsinn des Menschen

Der uns so teure Prophet des Islams hat laut einer oft
erwihnten Erziihlung einmal wie folgt gesagt:

“Ich bin ernannt worden, um die im Menschen vorhan-
denen Keime des Edlen und Wiirdigen bis zur Vollkommen-
heit ausreifen zu lassen.”

Yon Imam Sadegh (a.s.)(dem sechsten Imam und geisti-
gen Fiihrer der Muslime nach dem Propheten Mohammad)
wurde folgendes Wort (iberliefert:

“Gott,der Erhabene,hat Seinen Propheten edle Cha-
rakterziige (besonders gute Eigenschaften) zugewiesen.

Jeder, dem diese Charakterziige gegeben sind, danke
Gott fiir eine solche Gunsterweisung und jeder, der jene
guten Eigenschaften nicht besitzt, sollte sie sich flehentlich
von Thm erbitten.”

-“Ich (der Erzihler) fragie .ihn, welches denn diese
Tugenden seien. Er antwortete: “Furcht vor Gott und
Geniigsamkeit, Selbstbeherrschung, Dankbarkeit, Geduld
und Freigebigkeit, Tapferkeit und Mut,Fleiss, Wohltitigkeit,
Ehrlichkeit und die rechte Bewahrung von etwas
Anvertrautem,

Mit Grossmut und Edelsinn ist gemeint, dass er, der
Mensch, im Laufe des an sich selbst vollzogenen Prozesses
der Erziehung und seines inneren Vorwirtsstrebens klar jene
Handlungs- und Verhaltensweisen zu identifizieren weiss,
welcher seiner Wiirde, seiner Grdésse und seiner Stetlung als
Mensch zuwiderlaufen, d.h. dass ihm bewusst wird, welches
Benehmen ihn erniedrigt und in Ketten legt, ihn schwicht
bzw. geringwertig und unwiirdig erscheinen lisst. Und Edel-
sinn und Grossmut bedeuten zudem, dass er in wiederum
anderen Handlungs- und Verhaltensweisen jene Quellen
erkennt, die ihm Seelengrésse spenden. Quellen, die in dem
Tun und Lassen bestehen, das ihm innere Persdnlichkeit
verleiht und Wert und Wiirde seines Ichs erhéhen.

So kann er sich zum Beispiel mit aller Deutlichkeit ver-
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gegenwirtigen, dass Neid den Menschen innerlich schwicht
und fesselt. Wer nicht ertragen kann, dass jemand anders als
er selbst Fortschritte macht, ist neidisch. Wird seinen Mit-
menschen Giinstigeres zuteile, so quélt ihn dies. Er drgertsich,
und seine einzige Reaktion besteht darin, dass er versucht,
den anderen in die Quere zu kommen, damit sie die gleichen
Entbehrungen tragen miissen wie er selbst, und dabei ldsst
er so lange nicht locker, bis sein elendiges Ziel erreicht ist.
Jedoch ein jeder, auch der Eifersiichtige und Neidische selbst,
wird sich innerlich sehr wohl bewusst sein, dass eine solche
Eigenschaft nichts anderes als Schwiche und Charakterlo-
sigkeit bedeutet.Die Tatsache,dass ein Mensch nicht mitan-
sehen kann, wenn es anderen gut geht, spricht fiir seinen
Mangel an Kapazitit und Wert.

Genauso verhilt es sich mit der Untugend des Geizens,
d.h. damit, dass jemand sich innerlich derart an sein Privat-
kapital gebunden fiihlt, dass er nicht bereit ist, davon etwas
fiir sein eigenes Wohlbefinden oder das seiner Familie auszu-
geben oder es im Dienste der Gemeinschaft zu verwenden.
Wie sich leicht erkennen lisst, ist ein solcher Mensch nur
Knecht und Gefangener seines eigenen Hab und Gutes und
kann angesichts dieses Charakterzuges nur innere Schwiiche
und Minderwertigkeit verspiiren.

Sie sehen:Das innere Gefiihl des Menschen dafiir, was
Charaktergrosse und Edelsinn  bedeuten, ist keine
Tauschung. Bei einer Reihe von Handlungen verspiiren wir in
uns eine gewisse Erhabenheit, Grosse und Ehrsamkeit, z.B.
wenn wir jemanden beschenken oder ihm eine Wohltat erwei-
sen, wenn wir einem Mitmenschen verzeihen oder uns verbo-
tener [inge enthalten und standhaft bleiben. Die
Praktizierung einiger anderer Verhaltensweisen wie Liigen,
Heucheln und Schmeicheln sowie Neid und Geiz hingegen
erzeugen in uns das Gefiihl der Unfihigkeit und diesen See-
lenzustand findet der Mensch auch unabhingig von den herr-
schenden Sitten und Gebriuchen seiner Umwelt oder dem,

was ihm von verschiedenen Seiten eingeflésst wurde in sich
vor, wobei noch zu erwidhnen bleibt, dass der Islam die

soeben genannten Untugenden aufs schirfste riigt und
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ablehnt,

Aus Tugenden wie Nachsicht und Opferbereitschaft
erwichst innere Grosse. Sie sind ¢in Zeichen fiir Erhabenheit
und besonderen  Wiirderang der Seele, denn der
opferbereite Mensch ist ein jemand, der sein eigenes Ich
beherrscht und charakterlich so hoch stéht, dass er wegen
anderer Menschen oder angesichts seines hohen Zieles auf
Dinge, die er persdnlich gerne hat, zu verzichten vermag.

Eine andere edle Charaktereigenschaft ist die Beschei-
denheit. Auch sie verhilft dem Menschen zur Seelengrosse.
Allerdings Bescheidenheit nicht in dem Sinne, dass der
Mensch sich den gewaltsamen Unterdriickern gegeniiber in
Anspruchslosigkeit Demut, und Selbstvergessenheit auslie-
fert. Nein, mit Bescheidenheit ist gemeint, dass wir unseren
Mitmenschen Achtung und Respekt entgegenbringen. Dass
wir nicht nur uns selbst, unseren Vorteil und unsere Fahigkei-
ten sehen, sondern auch die anderen und das Gute in den
anderen.

Bescheidenheit verhilft dem Menschen zu innerer
Grisse, macht aus ihm jemanden, der sich selbst so fest in der
Hand hat, dass Stolz und Egoismus ihn nicht iiberrumpeln
konnen, jemanden, der realistisch bleibt und die Tugenden
seiner Mitmenschen als solche wahrnimmt und achtet.

Eigenschaften wie die eben genannten bilden Basis und
Grundstoff fiir Seelengrosse und Edelmut und sind Bestand-
teil des makellosen Bildes eines islamischen Charakters. Es
gibt zahlreiche solcher Beispiele fiir den Zusammenhang zwi-
schen innerer Grasse und inneren Eigenschaften. Sowohl auf
der negativen Seite als auch auf der positiven. Uberhaupt,
vielleicht kénnen wir in allen Fragen der Sittlichkeit direkt
oder indirekt eine gewisse Beziehung zur Wiirde des Men-
schen sehen,und gerade aus diesem Grund definierte der Pro-
phet - Verkiinder des Islams und selbst ein grossartiger
Mensch - seine Botschaft sittlich - moralischer Grundsiitze
und Menschenerziehung umfassend als:

“Vervollkommung der guten Charakterziige im Men-
schen und Entfaltung der in ihm vorhandenen Keime innerer
Grosse.”
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2. Gott niherkommen

Lobenswert sind alie jene Verhaltens - und Handlungs-
weisen, die den Abstand vom Menschen zu Gott verringern,
d.h. ihm, dem Menschen, jene Attribute der Vollkommenheit
verleithen, die Gott zu eigen sind,

Gott ist wissend. Ist stark. Beherrscht alles meisterhaft.
Sein Tun beruht immer auf Vorausplanung. Er ist gerecht. Ist
giitig und barmherzig. Alle nehmen an der reichgedeckten
Festtafel Seiner Gunst teil. Die Guten liebt Er,und verab-
scheut die Bosen, die das Gute in sich oder den anderen
unterdrticken. Dies, um einige Eigenschaften Gottes zu
nennen.

Und der Mensch nihert sich im gleichen Masse bei jedem
Stiick, das er sich von diesen Eigenschaften géttlicher Voll-
kommenheit erarbeitet hat, Gott mehr zu. Und wenn die
Tugenden ihm zur Gewohnheit und zum Bestandteil seines
Wesens wurden, wenn er mit anderen Worten sie sich fest
angewdhnen konnte, und die Volilkommenheiten aus seinem
eigenen Innern hervorsprudeln, dann kann davon die Rede
sein, dass dieser Mensch sich islamische Sittlichkeit anerzo-
gen hat:

“Gewdhnt euch gottliche Tugend an und werdet Thm
dhnlich!™”

Innerlich Wachsen und Gott Niherkommen - das sind
die zwei edlen Grundlagen und der Massstab islamischer
Sittlichkeit.

Geziemt eine bestimmte Handlung, eine Angewohnheit
oder auch eine Charaktereigenschaft der menschlichen
Wiirde und Grésse oder nicht? Hilft sie dem Menschen auf
dem Weg in die Nihe Gottes und zu Recht und Wahrheit hin
weiter, oder ist das Gegenteil der Fall?

Auf solche Fragen sucht der dem Islam gehorchende
Mensch stets eine Antwort zu erfahren, und zwar ohne Riick-
sicht darauf, ob das in Frage gestellte Tun oder Sein ihm oder
den anderen irgendeinen Vorteil einbringt bzw. Nachteile
zur Folge hat. Als geziemend und gut betrachtet er eine
Handlung, Angewohnheit und Eigenschaft, wenn sie zur
inneren Grasse beitrdgt, seine Wiirde als Mensch steigert und
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ihn dichter heranriicken lidsst an Gott. Was jedoch an Cha-
rakterlichem oder gewohnten Verhaltensweisen und Beneh-
men der Grdsse seiner menschlichen Seele irgendwie schaden
kdnnte und ihn ausserstande setzen wiirde, den Weg in die
Nihe und in die Richtung der Wahrheit, nimlich in Richtung
Gott, hinaufzustreben, das gilt in seinen Augen als ungebiihr-
lich und schlecht. Er nimmt Abstand davon und verzichiet,
und wenn er sich nach diesen zwei edlen Grundregeln islami-
scher Sittlichkeit verhilt, so wird er, das ist ihm zugleich
bewusst, von selbst menschenwiirdig werden, wird lemen,
weise,klug und eifrig um das bemiiht zu sein, was wirklich
ihm und allen anderen Menschen zum Vorteil und Besten
gereicht.
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MISSBILLIGTE CHARAKTERZUGE

Der dem Islam treue Mensch hat sich von jeder unge-
biihrlichen Eigenschaft zu ldutern, die seinem Vollkomme-
nerwerden und der Entwicklung innerer Grosse hinderlich
ist. um auf diese Weise einerseits in seinem Innern eine
Grundlage zu schaffen fiir jene Angewohnheiten, die wahr-
haft menschenwiirdig sind, makelos und positiv, und die es
zu erlernen gilt,und um andererseits in den Besitz der ndtigen
Ausgeglichenheit und Reife zu gelangen, welche die Humani-
sierung des cigenen Ichs und die Anniherung an Gott erfor-
dern. Im nachfolgenden nunmehr wollen wir uns mit einer
Reihe ungebiihrlicher Charaktereigenschaften auseinander-
setzen und uns vor Augen halten, in welchem Ausmasse sie
am Niedergang und Fall eines Menschen beteiligt sind und
seine Wiirde und Grosse als Humangeschopf
beeintrichtigen, bzw. welch grosser Schaden der
menschlichen Gesellschaft durch sie zugefiigt wird.

1. Die Scheinheiligkeit

Scheinheiligkeit bedeutet Heucheln und Falschsein, in
dem Sinne, dass Mund und Zunge etwas sagen, was im Her-
zen nicht existiert, und jemand sich nach aussen hin in einer
Art und Weise =zeigt, die seinem wahren Charakter
widerspricht.

Wo unter dem Namen “Moslem™ in Bezug auf Glau-
bensgrundséatze Scheinheiligkeit praktiziert wird, zieht dies
grosse Gefahren fiir die islamische Gesellschaft nach sich.
Jemand, der sich im Lager der Muslime und Gldubigen als
treuer Jiinger ausgibt, ohne in Wirklichkeit auf islamischer
Seite zu stehen, gleicht einem Spion oder einem Geheim-
dienstler, welcher zum Schein als wohlwollender Génner
eines Volkes auftritt, in Wahrheit jedoch gerade diesem
Volke feindlich gesinnt ist und.Verrat an ihm zu begehen
plant.

Nicht nur die Scheinheiligkeit in religiésen Dingen, son-
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dern auch jede sonstige Art der Verstellung kann den Mitglie-
dern einer Gesellschaft erheblichen Schaden zufiigen, so z.B.
die geheuchelte Freundschaft und Vorspiegelung angeblicher
Liebenswiirdigkeit und Sympathie, mit anderen Worten:
Jemand gibt sich als Freund eines anderen aus, eifrig bemiiht,
ihm gegeniiber den nahen Vertrauten und Wohlwollenden zu
spielen, wihrend er innerlich jedoch sein Feind ist. Jener
andere glaubt an seine Zuverlissigkeit und weiht ihn in seine
privatesten Angelegenheiten ein, erbittet seinen Rat bei
Schwierigkeiten und lasst ihn u.U. sogar an seinem tiglichen
Leben und seiner Arbeit mit teilhaben. Alles deshalb, weil er
darauf baut, dass der andere wirklich sein aufrichtiger und
guter Freund sei. Dieser angebliche Freund aber ist in
Wabhrheit sein Gegner, hinter dessen Ratschligen Hinterlist
steckt und der die ihm anvertrauten Geheimnisse
weitererzihlt und somit dem anderen nicht nur keinen Dienst
erweist und seine Schwierigkeiten 1osen hilft, sondern ihn im
Gegenteil, wo es nur geht, schidigt und hintergeht.

Der grosse Prophet des Islams Mohammad (s.a.s.)hat
einmal folgenden sinngemiiss iibersetzten Ausspruch getan:

“Der Heuchler gleicht einem (krummgebogenen) Pal-
menholz. An welcher Seite des Dachgebilks sein Besitzer
diesen auch immer anbringt, er passt nicht - und es bleibt ihm
nichts anderes librig, als ihn zu verbrennen, da er (fiir den
Besitzer) keinen anderen Nutzen hat.”

{aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 395).

Es gibt Menschen, die so tun, als ob sie der Allgemein-
heit stindig einen Dienst erweisen wiirden. Sie tduschen vor,
nur Gutes fiirs Volk zu wollen und spielen den Schutzherrn
von Religion und gesellschaftlichen Allgemeininteressen. In
Wahrheit aber sind sie nur auf die eigenen Vorteile aus und
begehen, Unheil anrichtend, den Pfad der Heimtiicke. Das
Allgemeinwohl geréit umso mehr in Gefahr, je grosser das
Ansehen und der Einflussbereich solcher Leute ist, und zwar
deshalb, weil die Bevolkerung u.U. auf deren Aufrichtigkeit
vertraut und ihnen die Regelung der eigenen Angelegenheiten
iiberldsst, was ihr jedoch schweren Schaden einbringt.

Der Koran richtet eine scharfe Kampfansage an die
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Heuchler, indem er thr Verhalten in mehr als 35 Stellen im
Text riigt. Er schligt ihnen gegeniiber einen harten Ton an, so
hart, dass er sie einige Male mit den Unglaubigen und Gét-
zenverehrern in eine Reihe stellt (siche Sure Taubeh (Sure9),
Aje 68 und 74) und ihnen schliesslich als bitteres Ende die
niedrigste und elendigste Stufe im Reich der Holle
prophezeit.

Die Scheinheiligen - aus der Sicht des Korans

Legt man den Koran zugrunde, so besteht eine der
Gefahren, die Scheinheilige und Heuchler fiir die Gesell-
schaft mit sich bringen, darin, dass sie das Schiechte verbrei-
ten, das Gute aber verhindern.

So heisst es in Sure Taubeh, Aje 67, wie folgt:

“Die heuchlerischen Manner und Frauen gehéren alle in
cine Gruppe. Sie gebieten, was verwerflich ist und verhin-
dern, was recht ist, und ihre Hinde 6ffnen sich zum Geld-
spenden nicht. Sic haben Gott vergessen. Gott hat auch sie
vergessen. Wahrhaftig, die Heuchler sind Frevler.”

Und, wie auch in Sure Nesa (Sure 4), Aje 61 nachzulesen
ist, versuchen sie, wo es nur geht, zu verhindern, dass Recht
und Wahrheit weiterkommen:

“Wenn man zu ihnen sagt: ‘Kommt her zu der Religion,
die Gott herabgesandt hat und wendet Euch dem Propheten
zu’, dann siehst du, dass die Heuchler die anderen davon
abhalten, sich dir anzuschliessen.”

Sie scheuen selbst davor nicht zuriick, die opferbereiten
und wirklich gldubigen Menschen im Volke wirtschaftlich
unter Druck zu setzen und materiellen Hirten auszulicfern,
dabei hoffend, dass sie so das Recht an der Basis vernichten
und zersplittern kénnten:

“Sie sind es, die sagen: ‘gebt den Anhingern des Prophe-
ten kein Geld damit sie ihm davonlaufen’. Die Quellen des
Reichtums der Himmel und der Erde liegen in Gottes Hand,
aber die Heuchler begreifen nichi.”

(Sure Monafequin(Sure 63), Aje 7).

Trotz allem erfiillt sie, die Heuchler, gleichzeitig auch
grosse Furcht bei dem Gedanken, ihr wahres Innere kénne
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aufgedeckt und sie blossgestelit werden:

“Die Heuchler befiirchten, dass cine gegen sie gerichtete
Sure herabgesandt wird und das, was sie im Innern verber-
gen, enthiillt. Sag: Macht euch so viel lustig, wie ihr wollt!
Gott wird mit Gewissheit das, vor dem ihr euch fiirchtet
(dass es aufgedeckt wird), an den Tag bringen.”

(Sure Taubeh, Aje 64)

Sie befinden sich stindig in innerem Aufruhr und Sorge,
und sobald aus irgendeiner Richtung Stimmen laut werden
glauben sie, es wird gegen sie gesprochen. In einem Abschnitt
aus Aje 4, Sure Monafequin (Sure 63) heisst es:

*Sie meinen, jeder Schrei sei gegen sie gerichtet. Sie sind
wirklich Feinde. Nimm dich vor ithnen in acht...”

Sie legen einen Schwur nach dem anderen ab, um auf
diese Weise ihre Mitmenschen hinters Licht zu fithren und
vorzugeben, sie seien gut:

“Wenn die Heuchler zu dir kommen, sagen sie: ‘Wir
bezeugen, dass du der Gesandte Gottes bist - Gott weiss, dass
du Sein Gesandter bist” - Gott aber bezeugt, dass die Heuch-
ler liigen.”

(Sure Monafequin, Aje 1)

Kaum aber sind sie in eine Schlinge geraten und haben
sich verfangen, erfasst sie grosse Angst. Sie streiten alle
begangenen Intrigen ab und versuchen abermals, sich als
wohlwollend zu zeigen:

“Warum dann kommen sie zu dir, wenn sie infolge ihrer
(eigenen) ungebiihrlichen Taten ein Ungliick trifft, und
schwdren (dann) bei Gott: ‘Wir hatten nur vor, Gutes zu tun
und zu deinem Erfolg beizutragen. 7 7
(Sure Nesa (Sure 4), Aje 62)

Die Heuchler versprechen Grossartiges, wenn man sie
zur Mitarbeit auffordert, doch beim Handeln machen sie
einen Riickzieher und werden abtriinnig:

“Unter ihnen gibt es welche, die sich Gott gegeniiber
verpflichten, sie werden ganz gewiss den anderen Almosen
schenken und Rechtschaffenes tun, falls Er ihnen in ihren
Angelegenheiten Erleichterungen verschaffe und ihnen
Barmherzigkeit erweise. Aber als ihr Gott ihnen grossziigig
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‘von Seiner Huld zuteil werden liess, geizten sie, wandten sich
ab und striubten sich.”
(Sure Taubeh, Aje 75 bis 76)

Ja, Heuchelei und Scheinheiligkeit bringt Unheil (ber
den Heuchler selbst, ebenso wie iiber die anderen. Sie triibt
und befleckt die Seele des Menschen. Ist ein Zeichen fiir seine
Charakterlosigkeit, da er mit seinen verschiedenen Gesich-
tern ja gar keinen festen Charakter besitzen kann. Heuchelei
bedeutet innere Niedertracht und Gemeinheit und dem
Heuchler bleibt jene Seelengrésse verwehrt, die dem Men-
schen gebiihrt. Sein Abstand zu Gott ist gross:

“Die Heuchler glauben, Gott betriigen zu kénnen, aber
Gott ldsst ihre List auf sie selbst zuriickkommen. Und wenn
sic am gemeinsamen Gebet teilnehmen, so beten sie mit
(innerem) Unwillen. Sie verstellen sich und machen dabeiden
Leuten etwas vor. Es ist nicht so, dass sie wirklich Gottes
gedenken wiirden. Sie befinden sich in einem Zustand der
Unentschlossenheit, wechseln immer wieder die Parteifarbe
und halten weder zu der einen noch zu der anderen Gruppe.
Wen Gott vom Weg abirren lédsst, fiir den wirst du keinen
klaren Pfad finden, der ihn zu Ihm hinfiihren wiirde.”
(Sure Nesa, Aje 142 und 143)

Hazrat-e-Ali, erster vom Propheten ernannter Imam
(a.s.),hat sich u.a. wie foigt tiber die Scheinheiligen gedussert:

“Ihr Leute, ich mochte euch ans Herz legen, gottes-
furchtig zu sein und euch vor den Heuchlern in acht zu
nehmen. Sie sind vom rechten Wege abgeirrt und leiten auch
andere auf Abwege, sind moralisch unstabil und bringen
andere mit ins Stolpern. Jeden Augenblick tragen sie eine
neue Farbe auf und von einem Ort zum andern wechseln sie
ihre Gestalt. Euch manipulieren sie zu ihrem eigenen Vorteil
und lauern allerorts mit einer List. Sie sind innerlich krank,
aber ihr Ausseres ist sauber und schmuck. Insgeheim sind sie
tiberall zu finden, Sie selber sorgen fiir Missstinde und Leid,
reden aber grossartig von Massnahmen zu deren Beseitigung.
Thre Worte handeln von Heilung, ihr Tun aber erzeugt
Krankheit und Schmerz. Sie missgdnnen anderen ihre Ruhe.
Bringen sie absichtlich in Schwierigkeiten. Machen Hoffnun-
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gen zunichte,und auf jedem Weg ist jemand durch sie zugrun-
degegangen. Sie betrachten sich als vertrauenswiirdige
Seelenfreunde und verschiitten Krokodilstrinen ob der Leute
Probleme. Sie schwingen Lobreden iiber andere, damit diese
sie auch preisen. Bitten sie jemanden um etwas, so bestehen
sie darauf. Geraten sie mit einer Person in Streit, so stellen sie
den Betreffenden 6ffentlich bloss. Wird ein Befehl von ihnen
erteilt, fordern sie darin Unmégliches und Unrecht. Jeder
gerechten Sache gegeniiber haben sie eine Unwahrheit
zurechtgeschnitzt und haben allen, die fleissig sind und
bemiiht, einen Abgrund in ihren Weg gegraben. Haben fiir
jeden charakterlich grossen Menschen einen Scharfrichter
aufgestellt, fiir alle Tiiren Schliissel verfertigt. Fiir jede finstre
Nacht ein Irrlicht angeziindet. Alles nur, um zur Erfiillung
ihrer eigenen Wiinsche zu gelangen, um durch
Zugrunderichtung anderer Leute Hoffnungen ihr Geschift
gut in Schwung zu halten und das eigene Feilgebotene ins
gute Licht zu riicken. Reden halten sie, aber liberlisten durch
diese. Erlduterungen geben sie, aber betauben mit ihnen.
Wollen sie jemanden als Komplizen anlocken, glidtten sie ihm
den Weg. Einmal angelockt, wird er daraufhin durch sie in
die Enge getrieben und ihm die Umkehr verbaut.”

2. Hochmut

Hochmut bedeutet, den anderen gegeniiber so tun, als
sei man etwas Grosses und Besseres. Dieses Fehlverhalten
entsteht dadurch, dass jemand sich zeitweilig als grossartig,
zeitweilig aber auch als zu gering betrachtet und Minderwer-
tigkeitsgefiihle empfindet.

Von Imam-e-Sadegh (a.s.) wurde in diesem Zusammen-
hang nachstehende Definition liberliefert (aus Osul-e-Kafi,
Band 2, Seite 308):

“Hochmut besteht darin, dass du die anderen als gering-
wertig betrachtest und dich der Wahrheit und Gerechtigkeit
nicht unterordnest.”

Und ein anderes Mal (Textquelle wie oben) sagte er:

“Es gibt niemanden, der sich hochmiitig verhilt und
Unrechtes erzwingen will, ohne dass dies die Foige von
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Selbstmissachtung und Schwiiche wiire, die er in seinem Inne-
ren gegen sich selbst verspiirt.”

Hochmut ist zudem ein Zeichen fiir Mangel an Vernunft,
oder wie Imam-e-Sadegh (a.s.) es ausdriickt (siche gleiche
Textquelle wie oben):

“In keines Menschen Seele ist etwas von Hochmut zu
finden, es sei denn dass sein Verstand nicht auch in dem
gleichen Masse- nicht mehr und nicht weniger-geschmalert
wire.”

Wer Wert und Stellung der ¢igenen Person so sieht wie
sie sind, sich richtig einschédtzt und, zum unparteiischen
Urteil bereit, die guten Eigenschaften der anderen eingesteht
und die Wahrheit akzeptiert, der wird schon von selbst nicht
tiberheblich werden. Der Hochmiitige jedoch spiirt, wiahrend
er nach aussen hin als grossartig und selbstherrlich auftritt, in
seinem tiefsten Innern Schwiche. Er weiss, dass es ihm an
vielem mangelt, und dies qualt ithn. Anstatt dass er aber
danach strebt,dieses Manko mit Hilfe von Scharfsinn und
Fleiss zu verringern, verschleiert er die Tatsachen und gibt,
um sein Problem der Geringwertigkeit zu I6sen, vor, inner-
lich gross zu sein.

Dabei verfiigt doch nur Gott iiber wahre Grésse und
Erhabenheit. In Thm sind alle Tugenden in unbegrenzter
Form vereint. Nur Er besitzt absolute Allmacht, Allwissen,
Allherrschaft und unbegrenzte Herrlichkeit.

Von eigener Grosse zu reden, seine Herrlichkeit und
Erhabenheit zum Ausdruck zu bringen, steht allein Thm zu,
da Er wirklich gross und erhaben ist.

Die anderen aber, die ja alle von Thm erschaffen, behiitet
und verwaltet werden, die von sich aus nichts besitzen und
alle Seine Untertanen darstellen,sind nicht wiirdig, sich etwa
selbst als gross zu betrachten und hochmiitig zu sein.

Nein, anstatt dass sie, obwohl im Innerm schwach und
unfihig und weit entfernt von allen Tugenden, nach aussen
kin den Grossartigen und Erhabenen spielen, sollten sie alles
dransetzen, wirklich an Grosse und Wiirde zu gewinnen,
sowie mittels Aneignung einer besseren Moral sich in Rich-
tung Gott hinentwickeln und Thn anstreben.
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Imam-e-Sadegh (a.s.) hat einmal wie folgt gesagt:

*‘Hochmut tritt unter schiechten Menschen in Erschei-
nung, (denn) Grosse und Erhabenheit sind gottliches
Schmuckgewand, (und)ein jeder, der mit Gottes Herrlichkeit
und Wiirde konkurrieren will und versucht, sich als grossar-
tig herauszutun, dem vermehrt Gott nur seine innere Schwi-
che und Niedertracht.”

Hochmiitige bedeuten eine Gefahr fiir das Gesellschafts-
leben. Sie sind derartig selbstherrlich, dass sie sich einbilden,
nur die eigene Meinung und Meinungsiusserung trife zu,
obwohl sie ja in Wirklichkeit ausschliesslich in allem ihren
personlichen Vorteil suchen und nur an das Ansehen und
Image ihrerselbst denken. Die verschiedenen wiirdevollen
Kompetenzen eines Menschen sind sdmtlich nur in thnen
vereint und in keinem anderen, so glauben sie zumindest und
schenken folglich der Meinung und dem Recht, Ansehen und
der Position anderer keinerlei Beachtung. Sie erwarten, dass
alle ihnen gehorchen und dienen. Alle das wollen, was sie
wollen und ihnen auf jedem Fest und jeder Versammlung
ehrerbietig den Weg freimachen. Alle sich nur ihrer Meinung
unterwerfen und sdmtlich ithnen huldigen. Und genau sie, die
Hochmiitigen, sind es auch, die nach und nach zu Abgéttern
werden, zu Abgdttern, da sie sich eigensinnig und ihren Lau-
nen folgend das Recht anmassen, die anderen beliebig zu
unterdriicken und nach Herzenslust Gewalt gegen sie auszu-
iiben. Abgotter deshalb, weil sie sich als uneingeschriinkt
bevollmichtigt halten, iiber Tod und Leben, Gut und Habe
und Ansehen eines Volkes zu bestimmen und damit einen
Zustand in der Gesellschaft hervorrufen, der zu verurteilen
ist und genau im Widerspruch zu den erzieherischen und
sozialen Grundsitzen des Islams steht.

Der Islam betrachtet alle Menschen im gleichen Masse
als Wesen, die der eine und einzige Gott erschaffen hat,
Jedem einzelnen stehen dabei die allgemeinen Grundrechte
sowie der Anspruch auf Respektierung zu, und niemand darf
seines Rechtes beraubt, in seinem Ehrgefiihl verletzt oder
gleichgiiltig behandelt werden, auch nicht die sozial gesehen
Allerschwichsten einer Gesellschaft. Sich selbst als hoherge-
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stellten Menschen und unbeschrinkten Herrscher iiber die
anderen zu betrachten, dazu ist im Islam keiner ermiichtigt.

Der hochmiitige Mensch fiigt sich demnach in mehrerer
Hinsicht Schaden zu:

— Er biisst durch seine Denkweise und sein Verhalten an
innerem Wert ein. Seine menschliche Grésse und Wiirde
werden geschmalert.

— Er ruft in den anderen (eine, wenn auch oft nicht nach
aussen hin sichtbare, so doch innerlich vorhandene) Abnei-
gung hervor. Die Herzen verschliessen sich thm gegeniiber,
und man sieht in ihm in Wirklichkeit einen Menschen ohne
Qualititen und achtet ihn in Wahrheit gar nicht,

— Zudem tritt ein solcher Mensch nicht nur das Recht
der anderen mit Flissen, er legt sich auch mit Gott an und ist
trotz dessen Herrlichkeit und Majestii so dreist, sich selbst
als grossartig hervortun zu wollen:

“Man sagt zu ihnen (den Hochmiitigen): Tretet zu den
Toren der Holle ein, um ewig darin zu weilen. Welch schlim-
mes Quartier ist das Quartier der Hochmiitigen.”

(Sure Zomar (Sure 39), Aje 72)

“Und Moses sagte: Ich nehme vor jedem, der hochmiitig
ist, bet Gott Zuflucht, bei dem Gott, der euch und mich
erschaffen hat.”

(Sure Ghafer, Aje 27)

“Und auf diese Weise versiegelt Gott die Herzen eines
jeden, der hochmiitig ist und die anderen unterdriickst.”
(Sure Ghafer, aus Aje 35)

3. Denunziation

Denunzieren bedeute t: jemand hért jemand anderen
tiber eine bestimmte dritte Person schlecht reden und geht
dann hin und erzihit dies der dritten Person so, dass zwischen
den Betreffenden (d.h. zwischen dem, iiber den schlecht gere-
det wurde und dem, der iiber ihn schlecht geredet hat)Miss-
trauen und Hass zustandekommt. Derartiges Zutragen
erweckt Streit und Feindseligkeit z.B. zwischen alten Freun-
den,selbst innerhalb Familien oder zwischen Verwandten. Es
zeugt wohl von einem Hoéchstmass an innerer Niedertracht
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und Gemeinheit, wenn jemand darauf aus ist, zwischen sei-
nen Mitmenschen das Feuer des Hasses und der Feindschaft
zu entfachen um sie gegeneinander aufzuhetzen.

Der Koran legt uns ans Herz, Menschen wie diesen oder
besser gesagt: Pseudomenschen wie diesen, die ja auf die
Spaltung zwischenmenschlicher Bezichungen hipauswollen,
nicht zuzuhdren:

“Richte dich nicht folgsam nach jenen schiibigen Leu-
ten, die viel schworen, stindig verspotten und Gerede
weitertragen.

(Sure Qualam (Sure 68),Aje 10 und 1)

Imam Sadegh (a.s.) hat einmal folgenden Ausspruch
getan:

“Der iibelste unter allen Hexenmeistern ist der Zutriger.
Er spaltet Freunde und erzeugt Feindseligkeit in den Reihen
Gleichgesinnter, Somit wird das Blut von Menschen vergos-
sen, werden Hiuser zerstdrt, Geheimnisse ans Licht gezerrt
und Schleier geliiftet. Der Denunziant ist der schlimmste
unter allen, die auf Erden einhergehen.”

(aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 369)

Das Zutragen tritt meist Hand in Hand mit bestimmten
anderen Siinden auf.

Oder nach den Worten Imam Hassan-e-Modschtabas
(a.s.):

“Sei Dir bewusst, dass jeder, der an Dich herantritt, und
iiber andere redet,in Wirklichkeit iiber dich selbst redet. Es
geziemt sich, den Zutréger als Deinen Feind zu betrachten
und seiner Aufrichtigkeit zu misstrauen. Wie kann es ange-
hen, ihn nicht als Feind zu betrachten, da ihm doch auch
noch andere Siinden anhaften, und er liigt, betriigt, tduscht
und verrat, eifersiichtig, scheinheilig und hinterlistig ist, in
Abwesenheit der anderen iiber deren Fehler redet, zwischen
thnen Zwietracht zu erzeugen sucht und Intrigen ausheckt?”
(aus Osul-¢-Kafi, Band 2, Seite 369)

Und Hazrat-e-Ali (a.s.) hat sich wie folgt dazu geaussert:
_ “Die schlimmsten unter Euch sind jene, die iiber andere
(schlecht) reden, jene, die das Biindnis zwischen Freunden
spalten und Menschen mit reinen Herzen Fehler anhéingen.”
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{Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 369)

Deer rechtschaffen und ehrsam handeinde Moslem wird
sich nie mit einer grossen Siinde wie der des Zutragens besu-
deln. Schon dem blossen Zuhdren sucht er sich fernzuhalten,
geschweige denn, dass er den Worten des Zutrigers glauben
wurde, oder wie der Prophet Mohammad (s.a.s.) es
ausdriickt:

“Der Zutriger wird nicht einkehren ins Paradies”
(Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 369).

4, Liigen

Das Liigen kann man als Wurzel zahlreicher anderer
Schlechtigkeiten betrachten, sozusagen als deren Sauerteig.

Verleumdung und Betrug, Heimtiicke und List, die der
Wahrheit zuwiderlaufende Gerichtsklage, das falsche Zeug-
nis oder die Scheinheiligkeit: sie atle sind Beispiele dafiir.

Der uns so werte Prophet (s.a.s.) hat einmal wie folgt
gesagt:

“Den Heuchler und Scheinheiligen kennzeichnen drei
Dinge:

1. Beim Reden liigt er.

2. Versprechen bricht er und

3. gibt man ihm etwas zur Aufbewahrung, so miss-
braucht er das in thn gesetzte Vertrauen.”

Durch Liigen werden andere Menschen in die Irre
gefiihrt, und auf Abwege begibt sich, wer den falschen Reden
cines Liigners glaubt und sie als wahr akzeptiert. Und wird
zudem auf dem Gebiete geistiger Fragen und
Glaubensprobleme die Unwahrheit verbreitet, so unterliegen
ganze Menschenmassen einer gedanklichen Betdubung und
talschen Meinung.

Durch das Liigen verliert der, der liigt, sein Ansehen und
das Vertrauen der anderen, Es bleibt ja nicht fiir immer
verborgen, was an Unwahrheit gesagt wurde. Letzten Endes
kommt der Tag, an dem eine Liige aufgedeckt wird. und sie
den Liigner entehrt und erniedrigt.

Somit vergeht der Liigner sich sowohl an sich selbst als
auch an den anderen. Er hat mit der Wahrheit in' seinem
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Innern und mit der Wahrheit ausserhalb-der Welt-zu
kidmpfen, mit der inneren, weil er das, was er wirklich denkt
und empfindet, nach aussen hin in umgekehrter Form
darstellen will; und mit der dusseren, da er etwas, was
Wirklichkeit ist und existiert, als unwahr;zu verdrehen sucht.

Hazrate Ali Amir-al-mo’menin, Konig der Mosleme,
(a.s.) sagte: (aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 340):

“Der Moslem muss sich enthalten von einer Freund-
schaft und Verbriiderung mit dem Liigner, weil dieser sich
mit der Zeit zu einem Mensch entwickelt, dem niemand mehr
trauen darf, da er soviel ligt, dass - selbst wenn er die Wahr-
heit spricht - ihm eines Tages keiner mehr glaubt.”

Und von Imam-e-Sadegh (a.s.) wurde der folgende Aus-
spruch Hazrat-e- Alis (a.s.) liberliefert:

“Wer viel liigt, der gibt sein Ansehen und seine Vertrau-
enswiirdigkeit dem Winde preis.”

(Literaturquelle wie oben).

Zwei Ursachen lassen sich beobachten, aufgrund derex
der Liigner liigt: entweder Angst oder Begierde. In beiden
Fillen unterliegt er einer inneren Schwiiche, was mit der
Grosse der menschlichen Seele nicht in Einklang zu bringen
ist. Das Liigen beeintriachtigt die innere Lauterkeit cines
Menschen und schmilert die Reinheit seines Denkens und
des Gewissens. Liigen ist mit keinem der genannten
Erziehungs- und Verhaltensmassstaben des Islams verginbar.

Dagegen kennzeichnen Ehrlichsein und Aufrichtigkeit
eines Menschen seine Charaktergrsse, Personlichkeit und
Wiirde. Wer ais ehrlich unter den Leuten bekannt ist, der
wird geachtet. Dem vertraut man. Nicht nur eines ruhigen
Gewissens und reiner Gedanken kann er sich erfreuen; - er
gelangt auch in seiner sozialen Umwelt zu Anerkennung;
Gott und die Menschen, alle sind mit ihm zufrieden. Die
Aufrichtigkeit ist ein deutliches Merkmal fiir Glaubigkeit.
Wer liigt, hilt sich zu Unrecht fiir einen echten Glaubigen
und wahren Moslem.

Aus einer Geschichtsiiberlieferung kénnen die folgenden
Worte unseres grossen Propheten, entnommen werden:

“Niemand ist wirklich gliubig, es sei denn, er ist im
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Innern aufrichtig,und niemand ist im Innern aufrichtig und
denkt ehrlich, es sei denn, er ist im Reden der Wahrheit
getreu.”

Und nach Hazrat-e-Ali (a.s.) wird

“keinem gotterschaffenen Menschen die Freude echten
Glaubens zuteil, solange er nicht aufhért, die Unwahrheit zu
sagen, ob er nun aus Spass liigt oder im Ernst.”

5. -Schlechte Nachrede und Verleumdung

“Spricht jemand hinter dem Riicken einer Person tiber
einen schwachen Punkt, der wirklich bei ihr vorliegt, so
handelt es sich nicht um schlechte Nachrede, wenn die ande-
ren bereits iiber diesen schwachen Punkt im Bilde sind. Mit
schlechter Nachrede haben wir es dann zu tun, wenn jemand
heimlich Giber negative Merkmale redet, die in der Tat bei den
anderen existieren, von denen die Leute jedoch nichts wissen.
Und sagt einer dem anderen etwas nach, was gar nicht bei
diesem zutrifft, so ist dies eine Verleumdung.”

So definiert Imam Reza, der 8. Imam (a.s.) laut einer
Erzihlung (aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 357) die Begriffe
der schlechten Nachrede und des Verleumdens.

Hinter dem Riicken iiber die verborgenen Fehler der
anderen zu reden, ist aus zweierlei Hinsicht gemein und
siindhaft; denn zum einen wird dadurch das Ansehen eines
Menschen geschiidigt, zum anderen verlieren Laster und
Gemeinheiten im Laufe der Zeit ihre abstossende Wirkung
auf die Menschen, da die Verderbtheit in einer Gesellschaft
sich zu verstirken pflegt, wenn dauernd die unerfreulichen
und hisslichen Verhaltensweisen der Leute ans Licht gezerrt
und dariiber geredet wird.

Nach Osul-e-Kafi Band 2, Seite 357 hat Imam Sadegh
(a.s.) einmal wie folgt gesagt:

“Wer iiber einen gldubigen Menschen weitererzihlt, was
er an schlechten Taten selbst anihm beobachtet oder von den
anderen erfahren hat, der wird zu denen gehéren, fiir die Gott
folgende Verheissung offenbart hat:

(Teil aus Aje 19, Sure An-nur,{Sure 24 )
“Jene, die méchten, dass Hiissliches unter den Gléubi-
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gen verbreitet wird, trifft im Diesseits und im Jenseits eine
schmerzvolle Strafe.”

Wo die verborgenen Fehler oder Siinden anderer nicht
offengelegt werden, ausser wenn ein berechtigter Grund vor-
liegt, da bleibt einerseits das soziale Ansehen der betreffen-
den Personen gesichert und wird andererseits die Zunahme
schlechter Verhaltens- und Handlungsweisen im Volk
verhindert.

Es wird im Islam derart hart verurteilt, hinter dem Riik-
ken der anderen schlecht zu reden, dass der Xoran es so
versteht, als verzehre jemand das Fleisch seines toten
Bruders.

“Gott verhiite, dass einer von hintenherum schlecht
iiber einen anderen redet. M&chte wohl einer unter euch das
Fleisch seines toten Bruders verzehren? Das findet ihr sicher-
lich abstossend...”

(aus Sure Hudjurat (Sure 49),Aje 12).

Die Islamische Lehre fordert beharrlich nach einer Ver-
tiefung zwischenmenschlicher Freundschaft und Briiderlich-
keit. Sie besteht darauf, dass jegliche Form von Zwistigkeit
und Zank verhindert werden miissen und der gute Ruf des
einzelnen nicht den Launen anderer zum Opfer fallen darf.
Daher auch der scharfe Ton, mit dem sie es verurteilt, wenn
jemand hinter dem Riicken der anderen Unerfreuliches tiber
sie redet. )

Um dem Ubel schlechter Nachrede vorzubeugen, wird
als erster Schriit der Verzicht aufs Zuhdren erforderlich.
Wenn wir dem, der gerade hintenherum iiber jemanden
spricht, kein Gehor schenken, so bestétigen wir ihn nicht nur
nicht in seinem Tun und entzichen ihm die Méglichkeit,
Schlechtes weiterzuerzihlen, wir hindern ihn auch daran,
sich zusétzlich zur Listerei oder Verleumdung hinreissen zu
lassen. Zeigt der Zuhorer sich néimlich gleichgiiltig, verliert
der Redner schnell den Wind aus den Segeln. Die Anwesen-
heit eines leichtgldubigen Publikums bringt jedoch jeden, der
{iber andere hinter deren Riicken zu schimpfen oder zu reden
pflegt, nur noch mehr in Schwung und spornt ihn, iiber die
schlechte Nachrede hinaus, méglicherweise selbst zur iiblen
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Verleumdung des anderen an. Wer daher dem zuhért, der
iiber andere heimlich schlecht spricht, der siindigt laut Islam
mit.

Insgesamt gesehen, ist es mit den Grundsétzen islami-
scher Moral unvereinbar, iiber andere Schlechtes weiterzuer-
zidhlen. Dennoch kénnen die Interessen des Allgemeinwohls
gelegentlich erfordern, dass in Abwesenheit einer Person von
dessen negativemn Verhalten gesprochen wird.

In den nachstehend genannten Fillen ist daher nach
Auffassung der islamischen Gelehrten das Enthiillen
bestimmter Siinden oder Fehler der anderen erlaubt:

a. Im Falle einer Zeugenaussage

Wird in einem Gericht, das auf religidsen Grundsitzen
basiert, vom Zeugen verlangt, er solle dem Richter sagen, was
er im Zusammenhang mit dem stattgefundenen Rechtsbruch
oder einem Verbrechen wie z.B. einem Raub weiss, so werden
hier von ihm, dem Beschuldigten,Einzelheiten itber ihn aufge-
deckt, die als Schande oder moralischer Verstoss gelten, und
es diirfte ihm wohi kaum recht sein, dass andere iiber diese
Dinge erfahren. Doch es gilt, die Rechte der anderen zu
wahren und das Allgemeinwohl zu schiitzen, Und dies erfor-
dert, dass der Zeuge, Gott und seinem Gewissen gehorchend,
sagt, was er weiss, ohne etwas hinzuzufiigen oder wegzulas-
sen, Damit die Wahrheit an den Tag kommt und die Gerech-
tigkeit zum Zug.

b. Wenn es gilt, jemanden von einer schlechten Tat abzuhalten

Bekanntlich hat der Moslem die Pflicht, seinen Mitmen-
schen daran zu hindern, H.‘gissliches oder Ungerechtes zu tun.
Dem Versuch, Unrechtes zu verhiiten, liegt eine Art Stufen-
plan zugrunde. Dieser besteht fails notwendig aus aufeinan-
derfolgenden Massnahmen, die schrittweise an Milde
verlieren und an Strenge zunehmen. Gesetzt nun den Fall,
jemand tdte im Verborgenen Bdses und sei durch nichts
davon abzubringen, wiirde jedoch aus Angst um den guten
Ruf von seinem Fehlverhalten ablassen, wenn die anderen
dariiber erfahren und angenommen,das wire wirklich der
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einzige Weg, ihn am Siindigen zu hindern, so erfordert die
Situation hier abermals, dass Giber ihn und seine Untaten zu
den anderen gesprochen wird, um auf diesem Wege sein
hiissliches Verhalten fiir die Zukunft zu verhiiten.

c. Im Falle einer Klage

Geschicht jémandem ein Unrecht, so hat er sich zu ver-
teidigen. Er muss iiber das ungerechte Verhalten dessen, der
ihm Gewalt angetan hat, reden, damit dieser an seinem
schlechten Tun gehindert wird.

d. Wenn jemand um guten Rat und Information bittet

Sollte sich jemand mit einer bestimmten anderen Person
zu einem gemeinsamen Ziel z.B. zu einer Reise, einem
kooperativen Geschiftsvorhaben oder auch einem Ehe-
biindnis zusammentun wollen, so wird er vor diesem
Zusammenschluss zwangstiufig versuchen miissen, mehr
iiber den ins Auge gefassten Partner zu erfahren und zu
diesem Zweck sich an dessen Freunde und Bekannte wenden.
Damit nun der Um-Rat-Bittende ¢ine klare Vorstellung be-
kommt und infolge der daraufhin getroffenen Entscheidung
keinen Schaden erleidet, verlangt die Situation in einem sol-
chen Falle, dass der Um-Rat-Gebetene die Wahrheit sagt und
die Person, nach der gefragt wurde, so beschreibt, wie sic
wirklich ist, ohne dabei etwas hinzuzufiigen oder auch
wegzulassen,

Demnach darf er auch iiber die negativen Punkte jener
dritten Person sprechen, muss jedoch dabei genau darauf
achten, nicht mehr zu sagen, als wirklich notwendig ist und
auf der Hut sein, dass er nicht etwa aus Motiven wie Eigen-
nutz und Groll unbegriindet iiber den anderen schlecht
spricht.

Anderenfalls fiigt er beiden Seiten ein Unrecht zu, da er,
indem er die Unwahrheit sagt, zum e¢inen den Zusam-
menschiuss der beiden anderen, welcher fiir diese zufrieden-
stellend hiitte sein kénnen, verhindert und zum anderen den
guten Ruf eines Menschen grundlos schidigt.
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e. Wenn jemand eine falsche Zeugenaussage macht oder

unrichtige Informationen verbreitet
Hier darf iiber die Liige des anderen geredet werden.

Ebenso, wenn er ¢ine Fehlansicht dussert oder schlechte
Ratschliige gibt.

f. Um den fihigeren Wissenschaftler, (selehrten, Handwerker,
Gewerbebetreibenden und Berufsausiibenden ermit-

teln und die Offeritlichkeit informieren zu kdnnen, ist es

erlaubt, diese nach ihrem Wissenstand einzustufen.

6. Der Neid

Wohl in jeder Gesellschaft treffen wir eine Reihe von
Menschen an, denen in bestimmter Hinsicht dank ihrer fort-
gesetzten Bemiihungen mehr zuteil wurde als anderen und
die sich z.B. eines aussergewohnlichen Wissens, technischer
oder handwerklicher Fertigkeiten, guter Kinder, Erfolge im
Studium oder auch eines h&heren legalen Einkommens
erfreuen kdnnen.

Das Verhalten ihrer Mitmenschen ihnen gegeniiber
gestaltet sich unterschiedlich:

Einigen ist es gleich, dass andere zu mehr gelangt sind.
Sie betrachten dies als véllig normal und unwichtig.

Andere freuen sich iiber das Gliick und den Reichtum
bestimmter Leute mit. Dass es jemandem gut geht oder
jemand im Genuss besonderer Vorteile steht, macht sie froh.
Und wiederum andere machen sich Gedanken, weshalb sie
selbst keine solchen besonderen Chancen geniessen sollten,
woraufhin sie sich im fairen und niitzlichen Wetteifer ums
Weiterkommen zu bemiihen beginnen und versuchen zu
erlangen, was sie noch nicht haben, chne aber zu wollen, dass
andere ihrer Rechte beraubt werden und etwas entbehren
miissen,

Es gibt jedoch leider auch solche, die nicht sehen kén-
nen, dass es anderen gut geht und alles nur fiir sich haben
wollen, Sie drgern sich {iber das Wohlergehen und die Erfolge
threr Mitmenschen. In ihnen nagt der Neid, eine innere
Geflihlsplage, die sie durch Schikanieren der anderen und
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durch schlechtes Gerede und Schimpfen sowie den Versuch;
fremde Erfolge zu vereiteln, abreagieren. Mit anderen Wor-
ten: anstatt zu versuchen, selbst auch weiterzukommen, sind
sie darauf bedacht, die anderen aus ihrer Position zu stiirzen,
deren Ansehen zu vernichten und sie am Vorwirtskommen
zu hindern.

Wenn von Neid die Rede sein soll, so ist letztgenanntes
Verhalten gemeint. Neid ist eine hissliche Eigenschaft, die es
verdient, geriigt zu werden. Leider aber eine Eigenschaft, die
bei einer Vielzahl von Kindern und Jugendlichen, aber auch
Erwachsenen, Frauen und Minnern, zu beobachten ist.
Selbst unter denen, die bereits geniigend gesellschaftliches
Ansehen geniessen und liber vielfiltige Moglichkeiten verfii-
gen, gibt es auch einige, fiir deren Gemiiter es eine Qual be-
deutet, wenn andere weiterkommen. Die Eifersucht eines
Menschen ist, solange sie sich nicht in seinen Handlungen
niederschligt, eine Eigenschaft, die vorerst nur sein eigenes
Innere aufwiihlt und nur ihn peinigt. Sobald sich diese Eifer-
sucht jedoch auf sein Verhalten auswirkt, verleitet sie den
Menschen zur Siinde und tritt in Form von z.B. Schikanieren
und Verleumden der anderen zutage oder dussert sich darin,
dass er tiber die anderen liastert oder deren schwachen Punkte
unberechtigt weitererzihlt.

Imam Sadegh (a.s.) hat in diesem Zusammenhang ein-
mal wie folgt gesagt:

“Ein Mann besitzt keinen echten Glauben, wenn er die
drei Eigenschaften: Gier, Neid und Feigheit aufweist”

Von Imam Sadegh (a.s.) stammen auch die folgenden
Worte:

“Der netdische Mensch fiigt sich selbst mehr Schaden zu
als den anderen.”

“Eifersucht riithrt daher, dass jemand die Wahrheit nicht
begreift und sich gegen die den anderen erwiesenen Gnaden
Gottes auflehnt, worin das Fliigelpaar zum Unglauben
besteht.”

“Neid lasst den Menschen in sténdiges Selbstmitleid
versinken - in eine Grube, aus der er nie und nimmer Rettung
findet.”
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Und Hazrat-e-Ali (a.s.) hat den nachstehenden Aus-
spruch getan:

“Jemand der Dich beneidet, fiir den reicht es schon als
Strafe, dass er traurig wird, wenn Du Dich iiber etwas
freust.”

“Ich habe noch keinen gesehen, der Unrechtes tut und
soviel Ahnlichkeit mit jemandem hat, dem Unrechtes
geschieht, wie den Neidischen, denn diesen peinigen stindig
innere Qualen, Seclenunruhe und Bekiimmernis.”

{Zitat aus Safinetelbahar, Band 1, Seite 250).

Neid ist in der Tat ein Zeichen fiir das Vorhandensein
verschiedener seelischer Krankheiten und Mangelerscheinun-
gen:

1. Der Netdische ist egoistisch und méchte, dass nurihm
alles Gute zuteil wird.

2. Er ist schwach und besitzt wenig Kapazitit, denn
sonst wiirde er nicht dermassen in Panik geraten, wenn ein
anderer zu hdherem Anschen gelangt oder mehr Vorteile
bzw. Fortschritte erzielt.

3. Er denkt zu wenig nach. Hat keinen Blick fiir die
Wahrheit und sieht daher nur sich aber nicht die anderen. Er
kommt gar nicht erst auf den Gedanken, dass seine Mitmen-
schen auch gewisse Rechte haben kénnten und vorwirtskom-
men sollen.

4. Zudem hat er den Charakter eines Aggressors, weil er
gewillt ist, seinem Gegentiber ¢inen Hieb zu versetzen und
dessen Seelenfrieden und Ansehen in Gefahr zu bringen, nur
damit das Minderwertigkeitsgefiihl in seinem eigenen Innern
beseitigt wird, was er so zu erreichen glaubt.

Kampf gegen den Neid

Es gibt ein erfolgreiches Mittel, um den eigenen Neid zu
bekdmpfen, nimlich die konstruktiven und positiven Versu-
che zur Erlernung von Wissen und Fihigkeiten und zur
Erlangung besonderer Vorteile. Wer intensiv und etfrig mit
einer Sache beschiftigt ist, wird weniger vom Neid befallen.
Und wie oft gelangt er dadurch nicht auch Schritt fiir Schritt
zu einem grosseren gedanklichen Horizont, erwachen in ithm
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ein natiirliches Selbstvertrauen und das Gefiihl innerer
Grosse sowie der Blick fiir die Mitmenschen, schiilt er sich
heraus aus seiner Einengung und beginnt, auch den anderen
Beachtung zu schenken, mit ihnen Verbindung aufzuneh-
men, Néchstenliebe und Wohlwollen fiir si¢ zu verspiiren. Es
bedeutet dann eines Tages nicht nur keing Seelenpeinigung
mehr fiir ihn, wenn es anderen gut geht, sondern er selbst wird
bereit sein, Miihequalen durchzustehen, um den anderen zu
einem besseren Leben zu verhelfen.

Empfindsamkeit und Kampf gegen Leute, die ihres Amtes
nicht wiirdig sind oder durch Entrechtung anderer zu
etwas kamen, ist kein Neid

Neid verseucht die Seele eines Menschen. Es spricht fir
seine Schwiche und seinen Kleinmut und verursacht, dass er
sich innerlich quilt und andere ihrer Ruhe beraubt. Diese
gefdhrliche Krankheit muss bekdmpft werden.

Jedoch - keineswegs darf die Kampfansage gegen den
Neid so ausgelegt werden, dass man Menschen gegeniiber
schweigt, die mehr besitzen, weil sie sich der Rechte oder des
Eigentums anderer ermichtigt haben, oder die, obwohl es
ihnen an Kompetenz mangelt, mit Hilfe von Schldue wichtige
Positionen besetzen oder aber sich ohne berechtigten Grund
tiber andere erheben. Es ist nicht richtig zu verhindern, dass
etwas zur Beseitigung des Unrechts oder Aufdeckung des
Betruges unternommen wird und jene Gedanken und Mass-
nahmen, die zur Anerkennung der wahrhaft Berechtigten
fiilhren sollen, als Ausdruck einer Art Neidgefiihl zu deuten.

Nein - der Fall liegt hier anders; willkiirliche Gewalt und
Ungerechtigkeit, Diskriminierung und Entrechtung, sind - in
welcher Form sie auch immer auftreten mogen - mit effekti-
ven und grundsatzgetreuen Mitteln zu bekidmpfen, und wer
mit Gleichgiiltigkeit oder Schweigen auf sie reagiert, begeht
selbst eine grosse Siinde.

Es ist daher kein Neid, wenn wir jemanden kritisch
angreifen, der durch ungerechte und gewaltsame Methoden
reich wurde oder den, der seines Amtes nicht wiirdig ist, in
seiner Position gefdhrden. Im Gegenteil, man darf der Tatsa-
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che, dass sich manche unrechtmissig Reichtiimer oder
bestimmte Privilegien anecignen, nicht gleichgiiltig gegenii-
berstehen, sondern sollte dafiir sorgen, dass ein Recht seinem
eigentlichen Besitzer zugutekommt und die Ungerechtigkeit
mit der Wurzel ausgerottet wird.
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EIN WEG, DIE SEELE YON UNREINHEITEN ZU
BEFREIEN

Islamische Erziehungsgrundsitze sollen der Seelenldute-
rung des Menschen dienen, d.h. seine Seeld von Unreinheiten
wie den soeben genannten kliren- eine Kidrung aus der Neues
und Besseres gedeiht.

Innere Schidlingskeime zu bekdmpfen, ist natiirlich
nicht leicht, besonders, wenn sie tiefverwurzelt sind, und man
sich an sie gewohnt hat. Dennoch bedeutet es fiir dieses
geheimnisvolle Wesen voller Fihigkeiten - sprich: Mensch -
kein Ding der Unméglichkeit zu dndern, was ihm zur
Gewohnheit wurde. Ein soiches Anliegen lisst sich durchaus
verwirklichen, vorausgesetzt atlerdings, dass alle in ihm exj-
stierenden Krifte mobilisiet und die entsprechenden
Bedingungen in der Umwelt aufgestellt werden.

Aber vor allem auf sich selbst und sein Inneres muss der
Mensch sich stiitzen, denn, um die Seele zum Guten hin zu
verindern und zu erziehen, sind zwei Dinge von besonderer
Bedeutung: Zum ersten die richtige Denkweise, welche die
vorhandenen Wunschvorstellungen in ihm modifiziert und
zum zweiten ein eiserner Wille.

Es gilt daher, sich der Kraft des Willens zu widmen und
im Menschen einen Energiespender zu ziinden, der es ihm
ermdglicht, sich zu entschliessen und Umwandlungen herbei-
zufiihren. Jener Weg zur Besserung beginnt dann, wenn der
starke Wille von der richtigen Denkweise begleitet wird:

... Gott verindert die Situation der Menschen nicht,
solange sie nicht an dem etwas dndern, was in ihnen selbst
ist.”

So heisst es im Koran (Sure Ar-rad (Sure 13), Aje 11).

Was nach islamischer Auffassung daher eine entschei-
dende Rolle bei der Seelenreinigung spielt, ist ein starker
Wille, Selbsterkenntnis und Selbstbewusstsein oder "wie
Imam Sadegh (a.s.) es ausdriickt:

‘“du bist dein eigener Arzt, kennst deinen Schmerz und
ebenso deine Heilung. Sieh nunmehr den Grad deiner Bereit-
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schaft, dich fiir dich zu erheben und dich um dich zu
kiimmern.”
(aus Wassa’el-e-Schi’eh, 6. Band, Seite 122).

Und wie es in einem weiteren Ausspruch von ihm heisst:

“Wer sich selbst zu ziigeln weiss-se1 es nun beim Ver-
gniigen oder in der Angst, in der Begierde, Wut oder auch in
der Freude -, dessen Leib hat Gott den Hollenflammen
verboten.”

(aus Wassa’el-e-schi’eh, Band 2, Seite 123).

Ein Mensch, der sich selbst beherrscht, kann in jedem
Seelenzustand richtig denken und handeln. Kein entflammtes
Gefiihl, flichtiges Wunschbegehren oder jihes Verlangen ist
in der Lage, ihn zur Kapitulation zu zwingen. Auch nicht die
Gewohnbheit, die in ihm Wurzel gefasst hat. Er bringt das
Riistzeug mit, sich vor seelischer Verseuchung zu wahren und
dem Feuer zu entfliehen.

Der Islam ist natiirlich nicht der Auffassung, es geniige,
den Willen eines Menschen in dieser Richtung hin zu beein-
flussen, ohne cine klare, innere Einsicht in ihm hervor-
zurufen. Man geht nicht davon aus, es sei richtig, jemanden,
der nicht (oder noch nicht) begreift (wortlich: jemanden, dem
Ohren und Augen verschlossen sind) zu guten Werken zu
zwingen. Nein! Islam sagt:

Die Selbsterkenntnis des Menschen muss Funken schla-
gen, und hierzu soil er etwas unternehmen, Es muss sich in
ihm regen, und er soll eine Entscheidung treffen.

Sorgt dafiir, dass der Rost entfernt wird, dass nichts
mehr iibrigbleibt von Unwissenheit und schwachem Willen,
dass der innere Reichtum aufgedeckt und zum Erbliihen
gebracht und dem Ich des Menschen Persdnlichkeit und Sou-
verinitit verliehen wird. Damit er griindlich nachdenken und
genau entscheiden kann.

Imam Sadegh (a.s.) spricht:

“Wer weder einen inneren Prediger besitzt, noch einen
Gefahrten hat, der ihn fiihrt, dem wird der Feind in den
Nacken steigen.”

(Textquelle wie oben).
Grosse und Freiheit des Menschen hingen von seiner
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Selbstkritik ab. Davon, dass ihn eine innere Stimme mahnt
und lenkt.

Die Stimme, die den Menschen im Innern kritisiert, ist
das Gewissen, welches bei richtiger Funkionserfiillung den
Weg zur Selbsterziehung glittet. Der Koran schwért bei dem
Gewissen des Menschen! So lesen wir in Sure Quiamat (Sure
75) Aje 1 und 2):

*“Wir schwéren bei dem Tag der Auferstehung und beim
Gewissen.”

Aus der Sicht des Korans, dieses géttlichen Buches,
bildet die Kritik an sich selbst einen der Grundpfeiler zur
Verbesserung des eigenen Charakters, wie auch andere
Koranverse zeigen ,in denen von der Selbsterziehung gespro-
chen wird.

Gefiihle und Empfindungen des Menschen haben ihm zu
dienen und er soll iiber sie verfiigen (nicht sie iiber ihn). Dies
ist es, worauf die islamische Lehre u. a. hinauswill,

Lesen Sie in diesem Zusammenhang einmal genauer den
nachstehenden aus einer Uberlieferung stammenden Aus-
spruch Hazrat-e-Sadeghs (a.s.):

“Mach dir dein Herz zu einem guten Freund, zu deinem
treuen Kind. Deine Kenntnisse und dein Wissen mach zu
einem Vater, dem das Herz gehorcht. und sieh in den Ver-
schmutzungen des Charakters Feinde, die du bekdmpfst.”

Ehrfurcht vor Gott
Gottesfiirchtig ist ein Mensch, der sich verhdlt und

erzieht wie soeben beschrieben. Er ist geziigelt. Sein Ziigel ist
die Liebe zur Gerechtigkeit und Wahrheit.

Er ist vollkommen frei und dennoch ergeben. Ergebener
der Gerechtigkeit. Ergebener Gottes.

Dem Recht und der Wahrheit und damit Ihm zu dienen
und sich IThm zu ergeben, schiitzt ihn vor der Knechtschaft
anderen gegeniiber und bewahrt ihm somit seine Freiheit.

Was er bei jeder Szene und Handlungssituation zu
allererst ins Auge fasst, ist die Antwort auf die Frage, ob die
zu begehende Handlung oder das Geschehen, welches sich
abspielt, von Thm, nimlich von Gott, der Quelle aller
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Gerechtigkeit, gebilligt wird und Ihn zufriedenstellt oder Thn,
im Gegenteil, erzirnt.

Wenn ein anderer sein Verhalten missbilligt oder ihm
grollt, so kommt er dariiber hinweg, wer immer auch dieser
andere sein mag. Die Missbilligung und den Groll Gottes
jedoch kann er nicht verkraften. Deshalb verzichtet er auf
jede Handlung, die befiirchten ldsst, dass Gott, der Allméach-
tige, mit ihm unzufrieden wird und erziirnt.

Darin besteht die Ehrfurcht vor Gott. Namlich in der
Enthaltsamkeit und der Furcht vor Gott und darin, dass er
sich nicht ziigellos verhdlt.

Ein Mensch, der gottesfiirchtig ist, ldsst sich nicht unter-
werfen und zur Siinde und Charakterschwiche hinreissen.
Weder durch Drohungen noch durch Bestechung und verlok-
kende Anreize wie Geld, sinnliche Vergniigen oder berufli-
chen Aufstieg. Ehrfurcht vor Gott ist laut Koran das einzige
Merkmal und der alleinige Massstab, um Menschen wertlich
einzustufen. So sehr wird ihrer Rolle Bedeutung beigemessen:

“Der wertvollste unter Euch Menschen ist fiir Gott der,
der am gottesfiirchtigsten ist.”

So steht es im Heiligen Koran geschrieben. Ja! nur jener
der rein und selbstbeherrscht ist, weist wirklich Grésse auf - je
mehr Gottesfiirchtigkeit, umso mehr Grosse.

Hinsichtlich des Begriffes der Ehrfurcht vor Gott liegen
zahlreiche Ajat und Uberlieferungen vor. Als Beispiel sei hier
ein itibersetzter Teil aus der bekannten, von Hazrat-e-Ali
(a.s.) auf Wunsch eines seiner aufrichtigen Freunde und
Anhinger namens “Hammam” abgefassten Rede iiber die
Ehrfurcht vor Gott angefiihrt:

“Tugendreiche Menschen sind jene, die sich in Enthalt-
samkeit iiben. Sie reden die Wahrheit, sind durchschnittlich
gekleidet, und in der Art, wie sie gehen, kommt ihre Demut
vor Gott zum Ausdruck. Angesichts dessen, was Gott ihnen
verboten hat, schliessen sie die Augen, und sie 6ffnen die
Ohren, wenn (immer) niitzliches Wissen zu erfahren ist.

Trifft ste ein schmerzliches Ungliick oder miissen sie mit
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Problemen kdmpfen, so sind sie genauso hoffnungsvoll wie in
jenen Zeiten, in denen sie ein gutes Leben ohne Sorgen fiih-
ren... Gott leuchtet im Tiefsten ihrer Seele so gross und
wunderbar, dass ihnen alles andere winzig erscheint...

Der massvolle und tugendhafte Mensch ist in bezug auf
seine Religiositit stark und standfest; ist sanft und nachgie-
big, aber auch weise vorausschauend. Er hat einen festen
Glauben und dieser wird von Gewissheit begleitet. Mit
Begeisterung sucht er, sein Wissen zu mehren... In sorglosen
Zeiten lebt er gemiissigt und ehrfiirchtig kommt er seinen
relgidsen Pflichten nach. Er kleidet sich ordentlich und sau-
ber; selbst in der Armut, und in schwierigen Lagen zeigt er
Geduld.

Er ist bemiiht, auf lautere Weise seinen Lebensunterhalt
zu verdienen und, dem ihm von Gott gewiesenen freudenrei-
chen Weg folgend, verzichtet er auf iibertriebenes
Gewinnstreben... .

Abgestorben sind in ihm die verbotenen Begierden und
seinen Zorn (auf andere) hat er hinuntergeschluckt. Aufseine
guten Werke kann jeder hoffen und niemand fiirchtet, iibel
von ihm behandelt zu werden.

Er benutzt keine Schimpfworte, redet nicht aggressiv,
sondern angenehm und mild. In seinem Verhalten ist nichts
Ungebiihrliches zu entdecken, und nur Gutes ist an ihm zu
sehen. Er bewahrt die Ruhe in der Unruhe und bleibt dank-
bar, wenn es ihm wohlergeht.

Auch wenn er jemanden sehr gerne mag, ist er nicht
bereit, seinetwegen zu siindigen. Es kommt nicht vor, dass er
die anderen durch Spottnamen und Verleumdungen quilt
oder seinem Nachbarn einen Schaden zufiigt. Er macht sich
wegen der anderen Umstinde und hilft ihnen, wo er kann,
aber selbst fillt er niemandem zur Last. Fiir die Gliickselig-
keit im Leben nach dem Tod nimmt er bereitwillig Schwierig-
keiten und Miihen auf sich, jedoch den anderen bereitet er
keine Miihen. Wenn er von jemandem Abstand nimmt, so
geschieht dies, um sich zu schiitzen, und wenn er sich jeman-
dem niihert, so aus Freundlichkeit und Giite. Er wendet sich
nicht etwa aus Stolz oder egoistischen Motiven von anderen
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ab noch freundet er sich zwecks Uberlistung und

Tauschungsmandévern mit ihnen an.”
(Nahdj’el Balagheh, Ausschnitt aus der 191. Rede).

Starkung des Willens

Auf dem Weg zu seiner Weiterentwicklung und Ver-
vollkommnung muss der Mensch Energie schépfen, und
zwar vor allem Energie aus seinem eigenen Innern. Zu die-
sem Ergebnis sind wir im vorangegangenen Text gelangt. Die
Entfaltung der inneren Krifte hiangt in bedeutendem Masse
von zwei Faktoren ab, nidmlich zum einen von der
Willensmacht und zum anderen von seiner Selbsterkenntnis
und Weisheit,

Die Stirkung des Willens verlangt nach der Anwendung
entsprechender Trainingsiibungen. Jedes hohe Ziel und jede
ethische Lehre legt dem Menschen bestimmte Pflichten auf,
die in verschiedener Hinsicht von Bedeutung sind und effek-
tiv eine Rolle spielen. Eine dieser Rollen besteht darin, dass
die gestellten Aufgaben ein gewisses Pflichtbewusstsein her-
vorrufen und die Beachtung der jeweils als richtig dargestell-
ten Lebensregeln und-grundsitze dem Menschen zu einer Art
Gewohnheit wird.

Beide Faktoren leisten dem Willen des Menschen wert-
volle Unterstiitzung beirn Widerstand gegen die Selbstsucht,
gegen Wollust und innere Tendenzen zur Ziigellosigkeit.
Zudem soll mitverhindert werden, dass er vor diesen negati-
ven Neigungen kapituliert.

Auch die religivsen Pflichten des Islams erfiillen eine
solche Funktion, so das 5-malige tigliche Gebet, bei dem auf
Sauberkeit der Bekleidung und des Kérpers sowie auf
Gebetsrichtung und Zeit geachtet werden muss, und darauf,
dass man nach islamischem Gesetz auch wirklich berechtigt
ist, die Kleidung, die man wiihrend des Gebetes am Leibe hat,
zu tragen und sich an dem Ort, an dem man betet, aufzuhal-
ten. Diese und andere Gebote wie das Fasten und die Auferle-

gung eines damit verbundenen besonderen Verhaltens-
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programmes von einmonatiger Dauer verleihen dem
Menschen Verantwortungsgefiihl. Er gewdhnt sich an
Disziplin im Leben und gewinnt Ausdauer und
Widerstandskraft.

Die Bezichung zwischen Fasten und Stirkung der
Willenskraft

Wie bereits in einem der vorangegangenen Kapitel ange-
deutet wurde, miissen alle Muslime, Mann und Frau, im
Monat Ramazan fasten, vorausgesetzt, sie erfiillen die Bedin-
gungen, bei denen das Fasten zur Pflicht wird, und sind nicht
auf Reisen, krank, alt, arbeitsunfahig oder auf dhnliche
Weise verhindert.

Fasten bedeutet, dass man etnen Monat lang jeden Tag
vom Morgengrauen bis zum Anbruch der Dunkelheit auf
Essen und Trinken verzichtet und sich der anderen Dinge, die
den Fastendienst ungiiltig machen enthilt, so z. B. des
Intimverkehrs.

Die Standhaftigkeit, die der Mensch hierbei durch Ertra-
gen von Hunger und Durst und Widerstand gegeniiber dem
geschlechtlichen Bediirfnis praktiziert, weckt in ihm die auf
ihre Entfaltung wartenden Krifte, bringt sie in Bewegung
und liefert eine gute Ubung auf dem Pfad der Selbstziigelung.
Er lernt, sich zu beherrschen, wenn es sich um die Konfronta-
tion mit Faktoren handelt, die nur Begierde und Leidenschaft
oder Selbstsucht und Aggressivitit hervorrufen. Er wird
nicht so schnell Dingen, die ihn aufs Irrgleis fiihren,
nachgeben.

Die Menschen sind immer der Gefahr auf Abwege fiih-
render Wiinsche ausgesetzt, so z.B. dem Verlangen, eine
Sache teurer zu verkaufen, als sie es wert ist, oder auf ande-
rem unlauterem Wege thr Brot zu verdienen. Oder der Versu-
chung, gegeniiber dem Begehren nach sexueller Aus-
schweifung, der Wollust und Korruption zu kapitulieren.

Wie oft dringen Habsucht und Gier hervor, entflammen
neue Liisternheiten und wollen Tendenzen sich im Menschen
hochziingeln, um ihn in blinden Genuss zu versenken und
sein Ansehen und seine menschiche Wiirde zu verschlingen.
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Dies gelingt ihnen, es sei denn, er - der Mensch - vergrossert
seine Widerstandskraft und Selbstbeherrschung, so dass er
sich dem Funken, der da ein Feuer in ihm entfachen will,
entgegenzustellen versteht, dass er nicht von all dem angezo-
gen wird, was gerade anziehend auf ihn wirkt und nicht jeden
verlockenden Ruf erwidert. Er lernt, aus dem inneren Auf-
wallen einer unerlaubten Begierde heraus wieder zu sich
selbst zu gelangen, lernt, seine Vernunft einzusetzen und an
die Zukunft zu denken und das abschliessende Ergebnis allen
Tuns und Wandelns zu sehen, damit er und seine Zukunft
nicht einem fliichtigen Wunsch zum Opfer fallen.

Die Erlangung der notwendigen Widerstandskraft
erfordert, dass der Mensch sich von Zeit zu Zeit seinen urna-
tiirlichen und egozentrischen Wiinschen und Genussverlan-
gen in die Quere stellt, um auf diese Weise allmihlich ein
Ubungsfeld fiir die Stirkung seiner Ausdauer zu schaffen.
Das Fasten kann hierbei wertvolle Hilfe leisten und uns zum
Widerstand und zum Verzicht befihigen.

Der Koran weist auf die erzieherische Bedeutung des
Fastens hin.

Wir lesen in Sure Baghareh (Sure 2), Aje 183 wie folgt:

“Ihr Glaubigen, das Fasten wurde euch als Pflicht aufer-
legt, ebenso wie es denen, die vor euch waren, als Pflicht
auferlegt wurde, auf dass ihr durch das Fasten gottesfiirchtig
werdet (und den Siinden und Versuchungen gegeniiber stand-
haft bleibt).”

Bereuen - oder die Riickkehr auf den rechten Weg

Ein Mensch, der laufend Siinden begeht, wird durch sie
besudelt. Er steht am Rande des Absturzes und moralischen
Niederganges. jedoch kann auch er selbst - trotz moralischer
Untaten - sich zum Kampf gegen die eigene Siind - und
Fehler- haftigkeit wieder erheben. Er selbst hat in der Ver-
gangenheit seiner Wiirde als Mensch zuwidergehandelt und
wicderum cr selbst ist es, der den Entschluss fasst, sein hissli-
ches Verhalten abzulegen und eine innere Umwandlung
herbeizufiihren.

Der Mensch ist in der Lage, zuriickzukehren auf den
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Pfad des Guten, den Weg der Lauterkeit und des Seelen-
gliicks. Die Kraft dazu steckt in seinem Wesen.

Und auch Gott ldsst ihm die Moglichkeit der Riickkehr
offen und schliesst nie die Pforten vor ihm. Seine giitige
Aufforderung zur Busse hat ewig Bestand:

“(Mohammad) sag, ihr Diener Gottes, die ihr (durch
hissliche Taten) gegen euch selbst gefrevelt habt. Verliert
nicht die Hoffnung auf Gottes Barmherzigkeit. Gott vergibt
alle Siinden, die ihr (aus Fahrlassigkeit) begingt (und von
denen ihr euch nunmehr wirklich abgewandt habt). Wahr-
haft, Gott verzeiht und ist giitig.”

(Sure Zumar (Sure 39}, Aje 52).

Die Tatsache, iiberhaupt bereuen zu kdnnen und von
Gottes Seite aus dazu aufgefordert zu werden, wirkt hoff-
nungsspendend. Und diese Hoffnung schwicht nicht etwa
oder erzieht zur Trigheit. Nein, sie setzt im Gegenteil den
Menschen in Bewegung, spornt ihn an, so schnell wie
mdoglich, auf den rechten Weg zuriickzukehren und sich zum
Guten hin zu dndern.

Einige glauben, man konne, so lange man nur will, in
seine Laster hinabtauchen, und abschliessend ergibe sich
schon die Gelegenheit zur Riickkehr und man bereue.

Triafe diese Vermutung aber zu, wiirde das gottliche
Versprechen zur Entgegennahme des Reuebekenntnisses im
Grunde gerade dazu beitragen, dass der Mensch fortfihrt, zu
siindigen und allmihlich vollkommen absinkt. Es wird hier
einfach die Tatsache libergangen, dass die Entscheidungs-
kraft im Menschen um so schwiicher wird, je mehr er sich ans
Siindigen gewohnt hat, und mit zunehmender Unreinigkeit
und Verdunkelung der Seele in ihm der Gedanke an Umkehr
und Reue iiberhaupt nicht bestehen bleiben kann, sondern
zugrundegeht.

Zudem ist es gar nicht so klar, ob spiter noch ausrei-
chend Gelegenheit zur Reue bleibt. Nicht jeder kennt seine
Sterbestunde und wer weiss denn iiberhaupt genau, bis wann
er leben wird, und was in Zukunft auf ihn zukommt?

Wahre Reue besteht darin, dass man sich seines schlech-
ten Tuns schimt, dieses ernsthaft bedauert, Schuldbewusst-
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sein empfindet und um Besserung und Heilung des eigenen
Charakters bemiiht ist.

Mit der Heilung muss so schnell wie moglich begonnen
werden. Genau wie im Falle von Vergiftungen oder gefihrli-
chen bakteriellen Erkrankungen, bei denen der Betroffene
gezwungen ist, so schnell es nur geht die Behandlungsmetho-
den bzw. Medikamente anzuwenden, die zur Bekdmpfung
der Vergiftungserscheinungen oder Bakterien zur Verfiigung
stehen, um so die drohende Todesgefahr von sich abzuwen-
den. Sollte sich der Erkrankte ndmlich lediglich darauf ver-
lassen, dass schon irgendwie die Moglichkeit einer
Gesundung bestiinde und die entsprechende Behandlung von
einem Tag auf den anderen verschieben, dann wird natiirlich
die Krankheit festen Fuss in ihm fassen, und es soweit kom-
men, dass ihm keine Medizin oder Heilungsmethode mehr
nutzen kann.

Mohammad, der uns so werte Verkiinder des Islams
(s.a.s.) hat einmal wie folgt gesagt:

“Fir jedes Leiden gibt es eine Arznei und die Arznei fiir
Siinden besteht in der Reue.”

Und von Hazrat-e-Sadegh (a.s.) stammt der folgende
Ausspruch:

**Sobald ein glaubiger Mensch eine Siinde begeht, setzt
Gott ihm eine Frist von steben Stunden. Wenn er (innerhalb
dieser Zeit) Gott um Verzeihung bittet und bereut, wird diese
Siinde nicht zu seinen Lasten niedergeschrieben.

Sollten jedoch diese (sieben) Stunden verstreichen und er
nicht reuevoll umkehren, so erfolgt auf seinen Namen die
Eintragung des hisslichen Tuns.”

Dem ehrwiirdigen Propheten Mohammad wurde einmal
die Frage gestellt, wer zu den wahrhaft guten Dienern Gottes
zdhle. Er gab zur Antwort:

“Die, die sich freuen, wenn sie Gutes tun und falls sie
eine schlechte Tat begehen, um Vergebung bitten und
bereuen. Die sich dankbar zeigen, wenn ihnen ein Dienst
erwiesen wird, geduldig sind in Schwierigkeiten und anderen
verzeihen, liber die sie erziirnen,”

Verspiirt ein Mensch angesichts seiner Siinden Reuege-
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fiihle, so zeigt dies, dass er immer noch glaubt, denn er steht
den guten und schlechten Taten nicht gleichgiiltig gegeniiber.
Gute Werke bereiten ihm Freude, hissliches Tun dagegen
Besorgnis und Unruhe. In den Wurzeln seiner Seele steckt
offensichtlich eine Tendenz und Antriebskraft, die ihm als
Kapital fiir die Selbstverbesserung dienen konnte. Oder mit
den Worten Hazrat-e-Sadegh (a.s.):

“Wer ob seiner guten Werke froh ist und sich freut und
wegen seiner schlechten Taten beunruhigt und bedriickt
wird, der ist ein wahrer Glaubiger.”

Das wache Gewissen motiviert nimlich einen Menschen
dazu vorwirtszustreben und bewahrt ihn vor der
Ziigellosigkeit.

Hazrat-e-Ali spricht:

“Die Reue, die ein Mensch angesichts eines schlechten
Verhaltens und Tuns empfindet, veranlasst ihn, von diesem
Verhalten oder Tun abzulassen.”

Und von Imam-e-Sadegh (a.s.) stammt folgender (sinn-
gemiss libersetzter) Ausspruch:

“Unter den Dienern Gottes gibt es niemanden, der eine
Siinde begeht und sie bereut, ohne dass Gott ihm diese, noch
bevor er IThn um Vergebung bittet, verzeihen wiirde.”

Auch wird das unruhige Gewissen gelegentlich mit dem
Ausdruck “Schamgefiihl” umschrieben. Jenes Schamgefiihl,
dass nach islamischer Auffassung die charakterliche Ver-
vollkommnung etnes Menschen herbeifiihrt.

Nach Imam-e-Sadjat (a.s.) gibt es vier Eigenschaften, die
jedem, der sie innehat, zur vollstindigen Uberzeugung und
Reinigung von seinen Siinden verhilft:

1. “Dass er sich an das hilt, was er den anderen
verspricht™

2. “Dass er ehrlich zu ihnen ist.”

3. “Dass er sich schimt, etwas bestimmtes zu tun, wenn
immer dieses Tun bei Gott und den anderen als hisslich gilt.”

4. “Dass er seine Verwandten gut und freundlich
behandelt.”

Wie in der islamischen Uberlieferung aus dem Buche des
Hazrat-e-Davud (a.s.) geschrieben steht, hat Gott wie folgt
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gesprochen:

*Oh Davud. Hére auf das, was Ich sage, denn Ich sage,
was recht ist. Ich sage: Jeder, der zu mir kommt und sich der
Mir gegeniiber begangenen Ungehorsamkeiten wirklich
schamt, dem verzeihe Ich und vergessen will Ich (was die
Vergeltung anbetrifft) jene, die ihre Siinden vor (den Augen
und Ohren der anderen) bewahren.”

Dies bedeutet: je mehr ein Mensch es unterlésst, vor den
anderen Silinden zu begehen, umso weniger schwerwiegend
sind diese. Wenn er nimlich im Verborgenen und nicht in der
Offentlichkeit siindigt, macht er sich zumindest nicht der
Verbreitung dieser Siinden unter den anderen schuldig. Reue
muss jedoch immer echt sein. Sie muss so wirken, dass der
Mensch den Entschluss fasst, in Zukunft die bereute Siinde zu
unterlassen.

Mit den Worten von Imam-e-Bagher (a.s.):

“Wer seine Siinde bereut, kommt dem gleich, der nicht
geslindigt hat. Wer aber Gott um Vergebung bittet, ohne von
seiner Siipge abzulassen, ist wie ein Mensch, der sich selbst
narrt.”

So hat auch einmal Imam-e-Sadegh (a.s.) auf die Frage
hin wie dic Aje 8, Sure Tahrim (Sure 66)

zu deuten wiire, wie folgt geantwortet:

“Aufrichtige Reue besteht darin, dass jemand die von
thm begangene Siinde bereut und sie nicht mehr begeht.”
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DIE GEFUHLE DES MENSCHEN UND IHR
GESTALTENDER EINFLUSS AUF SEIN LEBEN

Infolge der Konfrontation des Menschen mit Faktoren
seiner Umwelt wird von Zeit zu Zeit ein innerer Zustand in
ihm als Reaktion ausgeldst, den wir Gefiihl nennen, so z. B.
Angst, Hoffnung, Zuneigung, Hass u.a.

Gefiihisreaktionen spielen eine sehr einflussreiche Rolle
im Dasein des Menschen. Sie wirken vorbeugend gegen lang-
weilige Eintonigkeit im Leben und bringen eine gewisse
Wiirze, frischen Wind und Abwechslung mit hinein. Auch
geben sie dem Menschen kriftigen Ansporn fiir zahlreiche
seiner kreativen Titigkeiten und setzen seinen Willen zuwei-
len so sehr in Gang, dass ihn nichts mehr von der Handlung
und Aktivitiit, zu der er sich entschieden hat, abzubringen
vermag. So auch die Gefithle der Liebe und Zuneigung: Wo
sie den Menschen animieren, eine Anstrengung auf sich zu
nehmen, geht er mit leidenschaftlichem Eifer und Entschie-
denheit vor. Einem Eifer und einer Entschiedenheit, die ihn
anspornen. Anspornen zur Opferbereitschaft und zur Erdul-
dung von Miihe und Qual, und die alle auf dem Weg zum Ziel
liegenden problematischen Situaticnen fiir ihn vereinfachen,
so dass er die Schwierigkeiten heiter und frohen Mutes
ertragt. So etwas wie Frohlichkeit ist in seinem Gesicht zu
lesen, wenn er besonders harten Bedingungen ausgesetzt
wird, und es scheint geradezu, als ob ihm die Erduldung
grosserer Anstrengungen Genuss bereite.

Die Zahl interessanter und eindrucksvoller Beispiele fiir
die Wirkung dieser Gefiihle von Zuneigung und Liebe auf das
menschliche Leben ist gross. Betrachten wir nur eine wahre
Mutter mit ihren zirtlichen Empfindungen fiir das neugebo-
rene Kind. Abend fiir Abend bleibt sie oft stundenlang wach,
um sich um das Kleine zu kiimmern und nimmt mit Freude
und innerem Genuss die Schlaflosigkeit auf sich.

Oder auch die treven Kinder, denen es in ihrem Herzen
ein Vergniigen bereitet, den gealterten Eltern zur Seite zu
stechen und dabei vor keinem persdnlichen Opfer
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zuriickschrecken. Ein weiteres Beispiel sind Mann und Frau,
die fiireinander mitempfinden, die beide liebevoll und eifrig
bemiiht sind, dem anderen ein gutes und frohes Leben zu
schaffen und mit einer Tapferkeit, die ihre Anerkennung
verdient, jede den trauten Familienbund bedrohende Gefahr
sofort bekampfen. Da gibt es den mutigen Moslem, der sein
Leben aufs Spiel setzt, um das islamische Heimtland zu
verteidigen und sich dabei vor nichts fiirchtet.

In allen diesen Fillen wird der Mensch durch seine
starke Gefiihlsempfindung zu der Anstrengung, die er auf
sich nimmt, motiviert. Der Verstand schiitzt ab und berech-
net, aber Gefithlsempfindungen wie diese besiegen ihn meist
und veranlassen den Menschen zu Taten der Selbstaufopfe-
rung, die ihm der reine Verstand aufgrund seiner abwiigen-
den Betrachtungen niemals gestatten wiirde auszufiihren.

Jedoch wahre Gefiihle und nicht unechte und aufgrund von
Berechnung geiusserte

Vollkommen echt sind Gefiihlsreaktionen, die der
Mensch in Situationen, in denen seine persénlichen Wunsch-
vorstellungen betroffen werden, zeigt. Erlebt er z.B. ein bitte-
res Ereignis, das ihm Entbehrungen auflastet und ihm
schadet, wird er niedergeschlagen und traurig. Und wenn ihm
etwas Angenchmes, was zu seinen Gunsten ist und ihm Erfolg
verspricht, widerfihrt, dann freut er sich und frohlockt.

Ob er nun seelisch eidet oder geniesst, ob er Zuneigung
oder Hass, Lust oder Abscheu verspiirt, - die Geflihle, die der
Mensch in Fillen wie den ebengenannten empfindet, sind
absolut natiirlich.

Was jedoch, wenn den Menschen selbst kein Ungliick
trifft, sondern sein Kind oder seinen Vater, seine Mutter,
seinen Ehepartner oder ecines seiner Geschwister? Wie
reagiert er? Sicherlich wird er normalerweise auch traurig
werden und betroffen sein. Aber Grund und Anlass dieser
Betriibnis diirften nicht bei allen Menschen gleich sein und
koénnen sich sogar von Gesellschaft zu Gesellschaft
unterscheiden.
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Einige werden deshalb traurig und bedriickt, wenn ihren
Kindern, Eltern oder ihrem Ehepartner, ihrem Bruder, ihrer
Schwester oder einem Freund ein Leid zustdsst, weil sie sich
wirklich und auf unverfilschte Weise innerlich mit diesen
Personen verbunden filhlen. Kommt z. B. ¢in Unbheil iiber ihr
Kind, so empfinden sie dies so, als ob ihnen selbst etwas
zugestossen sei. Und das Missgeschick des Sohnes oder der
Tochter ist wie ein Missgeschick, das sie selbst trifft. Dermas-
sen rein und lauter ist dieses Gefiihl der Verbundenheit und
derartig stark seine Wirkung auf den Menschen. Wir habenes
hier wiederum mit echten und edlen Empfindungen zu tun.

Jedoch ist dem nicht immer so. Bei manchen liegt der
Fall anders. Manche sind ihren Niichsten zugetan, weil sie auf
irgendeine Weise von ihnen profitieren; Seien es nun Eltern,
oder Ehepartner, Geschwister, Verwandte, Bekannte oder
Freunde.

Es gibt Kinder, die ihren Vater hauptsichlich deswegen
mégen, weil er ihnen Geld gibt und sie mit dem, was zum
Leben notwendig ist, versorgt; Kinder, bei denen der Grund,
weshalb sie ihre Mutter lieben, darin liegt, dass diese ihre
Sachen erledigt und sie pflegt, wenn sie einmal krank werden.

Aber nicht nur in der Kind-Eltern-Relation, sondern
auch in dem Verhiiltnis der Eltern zum Kind ist die Erschei-
nung anzutreffen, dass das Gefiihl der Verbundenheit im
Grunde nur auf dem persénlichen Interesse beruht. So kann
es sein, dass Vater oder Mutter ihr Kind insofern lieben, dass
sie mit ithm vertraut sind, und es sie vor dem Alleinsein
bewahrt. Oder auch, dass sie aufgrund der Hoffnung, der
Sohn oder die Tochter k6nne ihnen in harten Zeiten und
wenn sie selbst nicht mehr in der Lage sind zu arbeiten, etwas
niitzen, fiir ihre Kinder Zuneizung empfinden.

Die Gefiihlsbeziehungen mancher Ehen liefern ein wei-
teres Beispiel. Es korhmt vor, dass der Ehepartner geliebt
wird, weil er zu Erfiillung der eigenen Wiinsche und Befriedi-
gung des eigenen Innenlebens beitragt oder die Deckung
eigener sozialer und materieller Bediirfnisse garantiert. Die
dem anderen Menschen entgegengebrachten Zuneigungsge-
sten und Wohlwollensbezeugungen sind in all den hier aufge-
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fiihrten Fillen nicht wirklich rein und echt. Es handeh sich
um keine wahre Liebe. Jener Gefiihlszustand brennenden
Interesses und Mitempfindens, wie wir ihn oft in der aufrich-
tigen und unverfilschten Zuneigung von Eltern zu ihren
Kindern antreffen, fehlt hier im Herzen des Menschen. Es
kann thn in der Tat gar nicht ernstlich beriihren, wenn Vater,
Mutter oder Ehepartner unter einem Problem leiden, das ihn
und seine eigenen Interessen unbetroffen lisst. Freunde und
Verwandte, ja u. U. sogar die cigenen Eltern, mag er so lange,
wie sie ihm etwas nutzen. Sollten sie eines Tages seinen
Vorteilen nicht mehr dienlich sein, so wird er mit Fremden
besser umgehen als mit ihnen. Es konnen Jahre verstreichen,
ohne dass er auch nur einmal des Vaters oder der Mutter, der
Verwandten oder Freunde gedenken und sich nach ihrem
Wohlbefinden erkundigen wiirde. Wenn wir von einer leblo-
sen, materiell orientierten und maschinisierten Handlungs-
und Denkweise reden, so ist diese Einstellung und das damit
verbundene Fehlverhalten gemeint.

Im materiellen und maschinisierten Verhaltens - und
Denkweisesystem sind weder die den anderen gemachten
Liebeserweisungen noch die fiir die anderen bezeugten
Liebesempfindungen echt. Vielmehr handelt es sich um
Hilfsmittel. Hilfsmittel zur besseren Gestaltung des
persénlichen Lebens und zur Regulierung der Beziehungen

wischen den anderen und sich selbst unter bestmdglichster
Beachtung der eigenen Vorteile und Interessen. Da heisst es
Zzwar. man solle sich den anderen gegeniiber freundschaftlich
verhalten. Die Sitten und Briuche, auf die Wert gelegt wird,
einhalten. Beim Reden herzlich sein. Stets fiir die anderen ein
Lacheln bereithalten. Thnen kriftig die Hinde schiitteln.
Hoflich und bescheiden auftreten und die fiir gutes
Benehmen geltenden Regeln beim Umgang mit den anderen
beachten. Der wahre Grund fiir dieses Verhalten ist jedoch
nicht darin zu suchen, dass man die anderen wirklich mag,
dass man Liebe zum Mitmenschen empfindet und sich freut,
wenn andere sich freuen. Nein, Dieses Verhalten ist in
Wahrheit zweckbestimmt und soll z.B. der Stirkung der
eigenen gesellschaftlichen Position dienen. Die Erfiillung der
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eigenen Wiinsche wird angestrebt, und das nach aussen hin
menschenfreundlich anmutende Auftreten zielt auf
verbesserte Mitarbeit und Unterstiitzung der anderen ab. Zu
Recht kann man hierbei von einer Art Ausbeutung reden,
von einer Ausbeutung, wie sie sich z B. hinter jenen
Zugestindnissen verbirgt, die den Arbeitern in den
Industrielindern gemacht werden.

In Wahrheit geht es nimlich nicht darum, die Rechte des
Arbeiters und seiner Angehérigen zu respektieren und ihn
wie einen Menschen zu behandeln, sondern man will die
grosstmdoglichste Arbeitsleistung aus ihm herauspressen und
so gut es geht den eigenen Gewinn steigern. Betrachten wir
nur einmal den Chef einer Firma, der sich den Arbeit-
nehmern gegeniiber von seiner besten Seite zeigt, freund-
schaftlich mit ihnen umgeht, ihnen Uberstunden zahlt und
Gehaltserh6hung gibt, sie am Krankenbett besucht und
ihnen hilft; der dies alles aber nicht deshalb tut, weil er seinem
Schopfer zu gefallen sucht oder die Mitmenschen liebt, ihre
Rechte anerkennt und liberhaupt an Gleichheit und Gerech-
tigkeit glaubt, sondern deshalb, weil er die Arbeiter und
Angestellten sozusagen fiir sich (und die eigenen Vorteile) zu
erhalten beabsichtigt und ihre Sympathien einzufangen
sucht. Es stehen hier die Menschen selbst nicht zur Debatte.
Sie werden beachtet. Werden wohlwollend und freundlich
behandelt. Aber nicht weil sie auch Menschen sind und Recht
auf ein gutes Leben haben, nein, weil sie dem eigenen Ich
dienen sollen und zwar je mehr sie nutzen, desto besser.

Wieder handelt es sich um Selbstsucht und hisslichen
Egoismus, nur in anderer Version, denn fiir einen solchen
Chef ist lediglich das eigene “Ich” von Bedeutung. Er selbst
will erfolgreich sein. Will als verdienstvoller Firmenleiter
gelten und aufgrunddessen in eine héhere Gehaltsklasse auf-
steigen oder, falls das Unternehmen ihm gehort, mehr
Gewinn erzielen. Aus diesem Grund legt er Wert auf “gute
Beziehungen® zwischen sich und den Arbeitnehmern der
Firma.

Ein entsprechend dhnliches Verhalten ldsst sich in dieser
Konstellation jedoch auch bei den Arbeitnehmern beobach-
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ten. So ist ihre dem “Direktor” gegeniiber gezeigte Hoflich-
keit und Zuriickhaltung gleichwohl gestellt und unecht.

Und noch unechter sind die Sympathiebezeugungen, die
sie ihm entgegenbringen. In ihrem Innern existiert nicht das
geringste Interesse an diesem sogenannten verdienstvollen
Vorgesetzten und Chef und bei jeder kiinstlich amiisanten
Unterhaltung, die sie mit thm betreiben, ist ihr Augenmerk
erwartungsvoll auf eine weitere Belohnung gerichtet.

Denkweisen wie die soeben beschriebenen sind als
Grundlage gesellschaftlicher Beziehungen absolut zu ver-
dammen, da alles nur wieder um das eigene egoistische Ich
rotiert. Eine “Nur-Ich-Liebe”, die dahin fihrt, dass der
Mensch jedes Mitgefiihl fallen lidsst, sobald sein humanes
Auftreten nicht mehr fiir die Erreichung des eigenen Nutzens
garantiert, und der Profit nur durch Missachtung oder sogar
gewaltsame Unterdriickung der anderen sichergestellt wer-
den kann. Nicht die geringste Spur von Wohlwoilen riihrt
sich dann noch fiir diese anderen in ihm, sondern Diktatorie
und Brutalitit werden sein Handlungsprinzip.

Wir treffen in unserem heutigen Zeitalter auf Nationen,
die bekannt sind fiir ihre hohen ethisch-moralischen Grund-
sitze und die gerechten zwischenmenschlichen Beziehungen,
die sie innerhalb thres eigenen Landes aufgestellt haben.

Nationen, deren dusserliches Leben ein Symbol fort-
schrittlichen Moraldenkens und progressiver Erziehung
darzustellen scheint. Doch dieselben sogenannten guten
Menschen dieser Lander zetteln in anderen Teilen der Welt
blutige Kriege an. Immer dann niamlich, wenn sie andere
Votker unter Druck setzen “‘missen™, um an deren
Bodenschitze zu gelangen oder um neue Absatzmiirkte fiir
die eigenen Industrieprodukte zu schaffen. Sie zerstSren,
morden und begehen grausame Verbrechen. Es zeigt sich,
dass die wahre Antricbswelle ihrer Sympathie- und
Antipathiegefiihle indem Interesse an sich selbst und den
eigenen Vorteilen zu suchen ist und in nichts anderem. Hierin
liegt der eigentliche Bewegungsgrund, der sie veranlasst,
andere anzufeinden oder auch sich mit ihnen anzufreunden.
Oder wieder zu befreunden. Erst fiihren sie einen
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schrecklichen Krieg gegen ein fremdes Volk .und dann
wechseln sie plotzlich die Maske und setzen die des
Wohltaters auf, beginnen mit dem Wiederaufbau der
Kregsruinen in dem betroffenen Land und schicken
Hilfstrupps. Aber handeln sie aus reiner Humanitit und
absolut aufrichtiger Nachstenlicbe? Die Antwort lautet nein,
selbst dann, wenn sie Nahrungsmittel zur Sittigung der
hungernden Menschen eines anderen Kontinentes schicken.
Ihre anscheinende Hilfe ist wie der Brennstoff, den jemand
den Maschinen einer Fabrik gibt, damit sie die Rider in
Bewegung setzen und das hdchstmdglichste Maximum an
Produkten fiir ihn herstellen.

Islam fordert nach echten und reinen Mitgefiihlen

Gespielte Sympathie und “Nichstenliebe™ wie die oben
geschilderte werden im Glauben der Muslime weder als men-
schenfreundlich noch als islamisch betrachtet.

So kam einst jemand zum Propheten (s.a.s.) und bat ihn,
ihm einen Weg zu weisen, der ins Paradies fithre. Hazrat-e-
Mohammad empfzahl: “Gehe mit den anderen in allem so um
wie du erwartest, dass sie mit dir umgehen und was du nicht
mdchtest, das man dir tut, das sollst du auch fiir andere nicht
wollen.”

Das eigene “Ich”, so sehr es auch in unserem tiefsten
Innern uns.schillernd erscheint und glénzt, es ist nicht von
grosserer Bedeutung als das *“Ich™ der anderen - nicht grésser
als das *“Du” und “Er”, das “Sie” und “Fs” Wenigstens
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nicht aus der Sicht der islamischen Erziehungsauffassung.

Der Mensch soll nicht nur sich selbst sehen und die
anderen quasi als seine Diener betrachten. Nein! Er soll so
denken, als ob die anderen an seiner Stelle wiren oder er
anstelle der anderen, ohne dabei einen Unterschied zu
machen. Diesem Gedanken liegt die Lehre von der islami-
schen Gleichheit zugrunde, welche besagt, dass kein
rechtlicher Unterschied zwischen den Menschen vorliegt.
Jeder muss sich vorstellen, er befinde sich anstelle der
anderen, muss den Gedanken, als etwas Besonderes und
Drehachse aller Dinge an deren Spitze zu stehen. von sich
abweisen,

“Das edelste Tun besteht darin, dass du, wenn du dich
mit den anderen vergleichst, gerecht bleibst, deinem Glau-
bensbruder gegeniiber das Prinzip der Gleichheit verwirk-
lichst und immer Gottes gedenkst.”

(der Prophet Gottes Mohammad (s.a.s)

Die hohe Tugend. im Namen Gottes gerecht zu denken
und zu handeln, ist es, die als Uberzeugungsgrundsatz dem
Menschen und der menschlichen Gesellschaft Grésse und
Anschen zu verleihen mag:

“Seid gewiss! Wer zwischen sich und den anderen
Gerechtigkeit walten ldsst, dessen Grésse und Ansehen wird
Gott nur steigern.”
und:

“Wer, was sein Hab und Gut betrifft, den Grundsatz der
Gleichheit und der Verbundenheit zu den Bediirftigen beach-
tet und sich zu den anderen so verhiilt, wie er mdchte, dass
man sich zu ihm verhilt, der ist wahrhaft gliubig.”
(Prophet Mohammad (s.a.s.).

Der Mensch mochte, dass die anderen ihn respektieren,
dass sie ehrlich zu thm sind, einhalten, was sie ihm verspre-
chen ihm helfen. seine Rechte achten, hoflich und
unaufdringlich ihm gegentiber auftreten.

Und er selbst muss sich zu den anderen genauso verhal-
ten, d. h. muss ihnen gegeniiber aufrichtig und bescheiden
sein, zu thnen halten, sie unterstiitzen und ihre Rechte achten.
Warum? Weil ihn in Wirklichkeit nichts von seinen Mit-
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menschen trennt.

Und genauso wie er nicht mag, dass man ihn beschimpft,
schiecht iiber ihn redet, erniedrigt oder verurteilt, sein Recht
missachtet,ihn am Vorwiartskommen hindert oder iiberheb-
lich behandelt, hat auch er von einer solchen Verhaltens-
weise Abstand zu nehmen. Muss auch er von jeder Handlung,
die das Recht anderer verletzt, ablassen. Denn die anderen
sind genauso wie er Menschen, und es sollte ihn wirklich
quilen und bedriicken, wenn seine Mitmenschen gequiilt und
bedriickt werden.

Niichstenliebe

Einst wurde Imam-e-Bagher gefragt:

“Was ist gemeint, wenn Gott, der Allméchtige, spricht:

Und rede zu den Leuten mit Giite:

Er antwortete: “(Gemeint ist) was ihf am liebsten méch-
tet, dass die anderen zu Euch sagen, das sagt auch ihr zu
ihnen.” (Uberlieferung aus Wassa’el-e-Schi’eh, Band 2, Seite
163).

Wir haben {iber die Erziehungsgrundlagen im Islam
gesprochen und gesagt, dass unter gutem Verhalten jede
Handlung zu verstehen ist, die uns nidherriicken lisst an Gott.
Jede Handlung, die sein Wohlgefallen und Wohiwollen auf
sich zieht. Achten Sie bitte in diesem Zusammenhang auf den
Inhalt der folgenden Uberlieferung:

Der Prophet (s.a.s.) wurde einst gefragt:

Wer ist bei Gott am beliebtesten?

Er erwiderte...............

Jener, der der Gesellschaft am meisten nutzt.”
(Textquelle wie oben).

Mit anderen Worten, der Mensch kann Gott ndherkom-
men, indem er fiir die anderen etwas tut und dem Allgemein-
wohl dient.

Zum gleichen Thema liegt ein weiteres Wort Moham-
mads, des hochgeschitzten Uberbringers der islamischen
Botschaft vor, und dieses Wort muss als ein islamischer
Erziehungsgrundsatz fiir gesellschaftliche Beziehungen
betrachtet werden. Es lautet wie folgt (gleiche Textquelle wie
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zuvor):

“Das Volk Gottes ist (zugleich) die Familie Gottes, und
zu den beliebtesten Menschengeschdpfen ziahlt daher fiir Thn
jener, der der Familie Gottes etwas nutzt und ihr Freude
bereitet.”

Bei genauerer Betrachtung dieser und dhnlicher Zitate
im Islam ist zu erkennen, dass sich die Gefiihle fiir den
Nichsten hier nicht mehr um das eigene Ich drehen, sondern
um die Gesellschaft (mit den Worten des Korans um das
“nas”) Das Ego wird verlassen und die Gemeinschaft zum
Mittelpunkt. Jedoch geschieht dies dank einer wunderbaren
Kraft und unverwiistlichen Quelle der Hilfe, ndmlich dank
Gottes.

Mit anderen Worten: Da alle Menschen nur dem einen
Gott gehbren und nur von einem Schopfer erzeugt und
geschaffen wurden, und da sie alle im schirmenden Schatten
nur Seiner Gnade leben und existieren, sind ste auch alle
gleich berechtigt und muss jeder von ihnen so denken, als
wire er anstelle des anderen oder der andere an seiner Stelle.
Miissen alle sich gegenseitig stiitzen und helfen.

Nach dem islamischen Grundsatz von Touhid - der Exis-
tenz des nur einen Gottes - hat sich alles Handeln, Hoffen,
Fiirchten und Hilfeersuchen auf diesen einen Gott zu richten,
und wer Seine Gnade und Sein Wohlwollen zu erlangen
sucht, der muss sich in den Dienst des Volkes stellen, weil es
Sein Volk und Seine Geschdpfe sind.

Im Erziehungsprogramm des Islams wird der Stiitzpfei-
ler fiir friedliches Neben- und Fiireinander und zwischen-
menschliches Verstandnis aus dem Gedanken gegossen, dem
Mitmenschen zu dienen, und zwar um Gott wohlzugefalien.
Wer den Mitmenschen dient und sie gut behandelt,nur weil er
sie mag, wird ndmlich normalerweise die Freude zu dienen in
dem Moment verlieren, in dem diese Mitmenschen ihn
ungerecht und undankbar behandeln, was ganz natiirlich
ist. Wenn er sich aber Gott zuliebe in den Dienst seiner
Nachsten stellt, dann kommt es ihm nur noch darauf an, das
Wohlwollen Gottes zu erlangen. Das der anderen spielt u. U.
keine Rolle mehr oder nur noch eine untergeordnete.
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Der wahrhaft islamische Mensch sehnt sich leidenschaft-
lich danach, anderen Menschen zu helfen, weil er sich nach
Gottes Wohlwollen sehnt. Eifrig und erfreut tut er fiir seine
Mitmenschen, was er nur kann. Ob diese oder die anderen es
nun erfahren oder nicht, ob sie ihm danken oder ihm nicht
danken. Ja, manchmal zieht er es vor, jemandem zu helfen,
ohne selbst als der Helfer erkannt zu werden, um der Gefahr,
aus Heuchelei oder ; Selbstdarstellung ein gutes Werk zu tun
zu entflichen oder um zu verhindern, dass der, dem er einen
Dienst der Nichstenliebe erweist, sich klein und minderwer-
tig vorkommt.

Die Hilfe, die von einem solchen Menschen kommt, ist
aufrichtig gemeint und ehrlich. Er mag die Menschen und
liebt Gott. Und deshalb hilft er. Er bringt Opfer fur die
Rettung der menschlichen Gesellschaft, setzt sein Leben aufs
Spiel, schenkt den Bediirftigen und Unterdriickten von seiner
Zeit, seinen Fihigkeiten, seinem Besitz.

Thm bereitet es unverfilschte Freude personliche Opfer
zu bringen und zu verzichten, da er alles fiir Gott tut. Fiir
Gott, der da weiss, dass dieser Mensch seinen Néchsten einen
Dienst erwiesen hat, ob er nun offen oder im Verborgenen
handelte, und der da weiss, dass selbiger Dienst aufgrund
lauterer Absichten und mit aufrichtigem Herzen geschah.

Der islamische Mensch ist demnach ein Mensch, der die
Menschen liebt. Und diese Menschenliebe bewegt sich auf
einem wirklich hohen Niveau. Beruht auf einer sehr
wertvollen Grundlage, einer Grundlage, die diese Liebe zu
den anderen ungetriibt und ehrlich macht, und die ithn, den
Menschen, fest und dauerhaft mit den anderen verkniipft.

Die Zuneigung innerhalb der Familie

Die Nachstenliebe verfiigt iiber einen' immensen
Wirkungskreis. Sie ist an alle Mitmenschen gerichtet und
verbindet jeden einzelnen innerlich mit simtlichen anderen.

Fiir eine Gruppe bestimmter Personen empfindet zudem
jeder von selbst eine ganz besondere Zuneigung. Zu diesen
Personen gehdren Vater und Mutter, Kinder und
Geschwister und auf sekundirer Stufe andere nahe
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Verwandten. Der Wirkungskreis dieser wohlwollenden
Gefiihle ist viel kleiner und begrenzter aber das Band der
inneren Verbundenheit stirker als bei der Nachstenliebe .
Ursache und Herkunft der hier empfundenen Zuneigungen
sind in der Natur des Menschen zu suchen. Man denke nuran
das anschauliche Beispiel von der Liebe einer Mutter zu
threm Kind. In der isiamischen Erziehungslehre wird auf
dieses kiinstliche Wohlwollen viel Wert gelegt. Man 1st
bemiiht, es zu stArken und in die rechten Bahnen zu lenken.

Imam-¢-Sadegh (a.s.) wurde z. B, dereinst von einem
seiner Freunde gefragt, welches Verhalten den Menschen zu
einem besseren Menschen werden lasse. Hazrat-e-Sadegh gab
zur Antwort: “Das Verrichten des Gebetes zur rechten Zeit,
das Gute, das wir unseren Eltern tun, und unser Kimpfenim
Namen Gottes fiir das Rechte.”

Von ecinem anderen Anhidnger Imam Sadeghs stammt
folgende Uberlieferung:

“Ich sagte Imam Sadegh, wie gut mein Sohn Ismael sich
mir gegeniiber verhalte. Und Imam Sadegh antwortete mir,
er habe meinen Sohn schon immer gemocht, aber jetzt wiirde
er ihn noch mehr mogen und erzihlte daraufhin eine Episode
aus dem Leben des Propheten (s.a.5.);

“Die Milchschwester des Propheten kam einmal in
dessen Haus zu Besuch. Als der Prophet Mohammad sie sah,
ward er auf der Stelle erfreut. Er breitete einen besonderen
Teppich aus, bat sie, sich darauf niederzulassen und
unterhielt sich angeregt und herzlich mit ihr, bis sie
schliesslich aufstand, sich verabschiedete und wegging. Kurz
darauf betrat der Bruder dieser Frau das Haus des
Propheten. Jedoch verhielt Hazrat-e-Mohammad (a.s.a.)
sich ithm gegeniiber anders und brachte ihm nicht so viel
Respekt und Herzlichkeit entgegen.

Den Jiingern des Propheten fiel dieser Unterschied auf
und sie fragten: “Warum hast du dich deiner Schwester
gegeniiber so herziich und freundschaftlich verhalten und
warst thm gegeniiber nicht ebenso?”

Er antwortete: “Meine Schwester tut mehr Gutes fiir
ihre Eltern, deshalb geniesst sie auch mehr Ansehen und
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Respekt bei mir.”

Einer weiteren Erzdhlung zufolge wurde Imam Sadegh
(a.s.) auch einmal gefragt, was Gott im Koranabschnitt:
*“Und erweise deinen Eltern Gutes...” mit dem Wort “Gutes”
meine, worauf Imam Sadegh wie folgt @:rwiderte:

“Deinen Eltern tust du Gutes, wen du im Umgang mit
ihnen gut bist, wenn du es nicht so weit kommen lésst, dass sie
dich um das, was sie brauchen, bitten miissen, d. h. sobald du
merkst, dass sic irgendetwas bendtigen, besorge es fiir sie, so
gut es ihnen selbst auch gehen mag. Hat Gott denn nicht
gesagt, dass ihr nie zu Herzensgiite gelangen werdet, solange
ihr nicht den anderen von dem schenkt, was ihr selbst mogt?
Wenn Gott spricht: “Und breite fiir sie den Fliigel der
Ergebenbheit aus....”

so bedeutet dies, dass du deine Eltern nicht scharf und
durchdringend, sondern freundlich und liebevoll anblicken
sollst, dass du deine Stimme nicht lauter werden lésst als
deren Stimme und auch nicht deine Hande hoher als die
ihrigen erhebst oder vor ihnen hergehst.”

Die gegenseitigen Rechte und Pflichten von Eltern und
Kindern werden wir im Abschnitt **Familie” naher darlegen
(besagter Abschnitt ist in dieser Ubersetzung nicht
enthalten).

Das Ausmass an Verantwortung von Kindern zu Eltern
erstreckt sich - das sei hier schon kurz erwihnt—von den
materiellen und rechtlichen Problemen bis hin zu Ader
Beachtung von bestimmten Regeln, die fiir den Umgang mit
den Eltern gelten und einen Massstab fiir geniigend Achtung,
Hoflichkeit und Liebe gegeniiber setzen. Die Kinder sind
besonders dann verantwortlich, wenn Vater und Mutter alt
und schwach werden. Auch nach dem Tod miissen sie die
innere Verbundenheit zu den Eltern pflegen und an sie
denken.

So hat Hazrat-e-Sadegh (a.s.) wie folgt gesagt:

“Warum soll nicht jeder von euch seinen Eltern Gutes
tun, auch wenn sie schon verstorben sind? Warum nicht an
ithrer Stelle beten, Almosen spenden, auf Wallfahrt gehen
oder fasten? Ihr werdet dafiir belohnt und auch sie. Im
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gleichen Masse. Gott wird euch dafiir, dass ihr ein Biindnis zu
Vater und Mutter gekniipft habt, reichlich mit Gutem
beschenken.”

(Alle in diesem Abschnitt aufgefithrten Zitate stammen
aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 157 bis 161)

Die innere Bezichung zu entfernteren Blutsverwandten
Hazrat-e-Ali, (a.s.) hat nachstehenden Ausspruch getan:
“Mit Euren Verwandten bleibt in guter Verbindung,

selbst wenn diese Verbindung nur daraus besteht, dass thr

euch mit Salam (=Friede set mit Dir) gegenseitig  begriisst.

Gott, der GrofBe, spricht:

“Seid bei Gott enthaltsam. Diesem Gott und euren
Verwandten gegeniiber tragt Ihr Verantwortung. Gott achtet
genau auf das, was ihr tut.”

Der Koran charakterisiert den weisen Menschen u. a.
wie folgt: , -

... und die, die immer, wo Gott befohlen hat, dass sie
einen Zusammenhalt bilden sollen, Verbindung aufnehmen,
die ihren Gott fiirchten und darum bangen, ihre Abrechnung
kénne {dereinst) schiecht ausfallen.”

(Ausschnitt aus Aje 21, Sure Ar’rad, Sure 13).

Der Einfluss, den das fir die Verwandten, besonders fiir
die Blutsverwandten empfundene Zugehérigkeitsgefiihl auf
die Gestaltung des menschlichen Lebens nimmt, ist positiv
und wertvoll. Die aufrichtige Beziehung zu den eigenen
Verwandten formt mit den Worten Hazrat-e-Baghers (as.)
**‘den menschlichen Charakter zum Guten hin und veranlasst
ihn, den Menschen, andere zu beschenken und anderen zu
helfen. Geldutert wird seine Seele und lange wird er leben und
es ihm materiell besser und gut gehen.”

Dass das Gefithl des Verbundenseins mit den
Verwandten sowohl immateriell als auch materiell im
Verhalten des Menschen zum Ausdruck kommt, liegt auf der
Hand. Immateriell indem er, der Mensch, herzlich und
freundschaftlich mit seinen Verwandten umgeht und
materiell, indem er fiir sie Geschenke brifigt, sie finanziell
unterstitzt und ihnen unter die Arme greift. Diese grossen
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und Kleinen Verzichte im Kampf gegen die eigene Selbst-und
Gewinnsucht sind es, die den Charakter verbessern und die
Seele reinigen helfen.

Und dadurch, dass der Mensch den anderen Gutes tut,
wird auch er zudem mit der Zeit von den anderen Gutes
erfahren und wird auch ihm geholfen. Und eben diese Hilfe
und Unterstiitzung der anderen erleichtern ithm den Weg zu
einem besseren und langeren Leben, d. h. sein materielles
Einkommen wird gesichert werden und unter normalen
Umstinden wird er linger auf der Welt verweilen.

Wenn das Leben des Menschen sich durch sein gutes
Verhiiltnis zu den Verwandten verldngert, so gehort diese
Erscheinung mdoglicherweise zu den immatericlien
Folgewirkungen, die Gott eintreten ldsst, wenn wir Gutes
tun.

Aber ganz abgesehen von den giinstigen Auswirkungen,
die das aufrichtige Biindnis mit den Verwandten auf das
irdische Dasein des Menschen hat, wird er auch in jenem
Leben nach dem Tod belohnt werden.

So spricht Hazrat-e-Sadegh (a.s.):

“Wenn der Mensch sein Verhiltnis zu den Verwandten
pflegt und ihnen Gutes tut, wird seine Abrechnung am
Jingsten Tage leichter ausfallen. Vor dem Siindigen ist er
sicherer, (denn der hiufige Umgang mit Verwandten,
Bekannten und Freunden, die sich der Siinde enthalten, hat
aus vielerlei Griinden zur Folge, dass der Mensch selbst auch
reiner bleibt (Anmerkung des Autors). Geht daher
freundschaftlich mit euren Verwandten um. Tut Gutes an
euren Briidern und sei es nur, dass ihr sie richtig mit Salam
begriisst und auf ihr Salam hin richtig zuriickgriisst.”

(die in diesem Abschnitt genannten Textquellen
stammen, wenn nicht anders vermerkt, aus dem Band 2 des
Buches Osul-e-Kafi, Seite 155 bis 157).

Lost dagegen jemand die Beziehung zu den Verwandten
absichtlich auf, so ist dies genauso schlimm, als wenn er sein
Gelobnis zu Gott brechen oder auf Erden die Siindhaftigkeit
verbreiten wiirde, und dieses Fehlverhalten wird ihm letzten
Endes nur schaden.
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So ist es in Sure Baghareh (Sure 2) Aje 27 nachzulesen,
wo geschrieben steht:

“Diejenigen, die die Verpflichtung gegen Gott brechen,
nachdem sie fest abgemacht war, und die zerreissen, was nach
Gottes Gebot zusammengehalten werden soll und auf Erden
Unbheil anrichten, genau die haben den Schaden.”

Das freundschaftliche Verhiltnis zu den Nachbarn

Aus dem Zusammenleben mehrerer Menschen in
gemeinsamer Nachbarschaft ergeben sich besondere
gegenseitige Rechte und Pflichten. Zwar existiert zwischen
Nachbarn meist keine auf einem Verwandschaftsverhaltnis
beruhende natiirliche Gefiihlsbindung, aber allein schon die
Tatsache, dass sie in der Nihe voneinander wohnen, sich im
Vergleich zu anderen mehr sehen und besser kennen, fiihrt
dahin, dass si¢ auch mehr voneinander erwarten konnen.
Und eben weil sie in unmittelbarer Nihe zueinander sind, gibt
es zudem gewisse Vor- und Nachteile, die sie nur mit ihren
Nachbarn teilen und mit niemandem sonst.

Wenn Bewohner eines Hauses oder einer Wohnung viel
streiten und lirmen, schlechten Umgang haben oder tun, was
sich nicht gehort - wenn Abfall vor die Tiir oder im Winter
der Schnee so vom Dach auf die Strasse geworfen wird, dass
er den anderen auf dem Wege liegt - wenn schlecht
ablaufendes Regenwasser den anderen die Schuhe durchniisst
und sie verschmutzt - so sind es die Nachbarn, die am meisten
unter einem solchen Fehlverhalten leiden.

Der Umstand, dass mehrere verschiedene Familien in
unmittelbarer Nihe zueinander leben, verbindet sie demnach
miteinander und stellt ihnen gemeinsame Probleme. Sie
bilden eine Gruppe. Und fiir diese auf einem inneren
Zusammenhang beruhende Gruppe von Menschen wurden
besondere Pflichten und Rechte angesetzt, und zwar mit dem
Ziel, das Verantwortungsbewusstsein des einzelnen den
Nachbarn gegeniiber zu férdern und ein friedvolles,
angenchmes Lebensklima in dem gemeinschaftlich geltenden
Milieubereich gegenseitiger Nachbarschaft zu schaffen.

Eine der Weisheiten, die Hasrate Fatema (s.a.) von
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ihrem Vater, dem grossen Gesandten Gottes, lernte, fautet
wie folgt:

*Jeder, der an Gott und den Tag des Jiingsten Gerichtes
glaubt, der bereite seinem Nachbarn kein Leid (und) jeder,
der an Gott und den Tag des Jiingsten Gerichtes glaubt, der
bringe seinem Besuch Achtung entgegen, (und) jeder, der an
Gott und den Tag des Jiingsten Gerichtes glaubt, der solle
nur Gutes reden und anderenfalls (wenn er nichis Gutes zu
reden hat) schweigen.”

Die Riicksichtnahme auf das Recht der Nachbarn wird
im Islam, wie man sieht, so sehr beachtet, dass sie als Zeichen
fiir den Glauben eines Menschen gilt. Wer die Rechte scines
Nachbarn nicht achtet, der kann daher nicht wirklich gldubig
sein.

So spricht Mohammad, der grosse Prophet des Islams
(s.as.):

“Wer satt einschliift, wihrend sein Nachbar hungrig ist,
der glaubt nicht an meine Gotiesbotschaft.”

“Gott wird den Menschen in einem Gebiete nicht wohl-
wollend gegeniiberstehen, wenn dort jemand abends hungrig
schlaft.”

Ein Mann aus Medina kam einst zum Propheten (s.a.s)
und klagte, er habe in dem und dem Stadiviertel ein Haus
gekauft und der Nachbar, der in allerniichster Nihe wohne,
sei kein anstindiger Mensch. Thm wire noch nichts Gutes
durch diesen Nachbarn zuteilgeworden und nicht nur das, er
sei auch dessen Bosheiten ausgesetzt.

Der Prophet Mohammad beauftragte daraufhin Haz-
rate Ali, Soleiman, Abuzar und einen vierten Mann (an des-
sen Namen, so schreibt der Erzihler, er sich nicht mehr
erinnern kdnne, von dem er jedoch vermute, dass er Meghdad
hiesse), in die Moschee zu gehen, so laut wie méglich die
Leute auf sich aufmerksam zu machen und ihnen zu sagen,
dass der, der seinen Nachbarn stindig stdre und ihn nicht in
Ruhe liesse, keinen echten Gottesglauben besisse.

Und der Prophet erhob die Hand zum Zeichen, indemer
sprach: “Als Nachbarn gelten di¢ Bewohner der nichsten in
allen vier Richtungen gelegenen vierzig Hauser.”

267

W‘



Moralische Erziehungsregeln wie diese kénnen also
nicht als nebensiichlich an den Rand der sonstigen Lehrsitze
des Islams verdriingt werden. Man darf sie nicht als entbehr-
lich betrachten. Sie gehdren im Gegenteil derart zum Kern
der Religion und der religivsen Uberzeugung, dass ihre
Uberschreitung den Glauben des Menschen ins Schwanken
bringt.

Man sollte wenn méglichst auf friedfertigen Wegen und
mit Geduld den stérenden Nachbarn von seinem Benehmen
abbringen, indem man ihn z. B. wiederholt darauf hinweist.
Falls man jedoch auf diese Weise nichts erreicht, so ist es
erlaubt, sich mit hiirteren Massnahmen zu behelfen, denn der
Belastigung anderer und der Verletzung ihrer Rechte ist auf
jeden Fall ein Riegel vorzuschieben, wobei natiirlich kein
noch grosseres Unheil angerichtet werden darf.

Imam Bagher (a.s.) spricht:

“Einst kam ein Mann zum Propheten und beklagte sich
iiber die Belidstigungen seines Nachbarns. Der Prophet legte
thm ans Herz: “*Set geduldig!”” Jedoch kam er ein zweites Mal
zum Propheten, um die gleiche Klage vorzubringen, und
wieder sagte der Prophet: ““Sei geduldig, beherrsche dich.”
Als dieser Mann dann zum dritten Male zuriickkehrte und
wieder klagte, empfahl ihm der Prophet {s.a.s.) wie folgt:
“Am Freitag mittag gehen die Leute in Scharen zum Gebet.
Hole deine Sachen aus dem Haus und schiitte sie mitten auf
ihren Weg. Und jedem der dich nach dem Grunde fragt,
antworte: Mein Nachbar Soundso beldstigt mich derart, dass
ich mein Haus ausgerdumt habe.”

Der Mann handelte so, wie es der Prophet ihm empfoh-
len hatte, (die Leute erfuhren nacheinander von der Angele-
genheit und dem Stérenfried in der Nachbarschaft kam zu
Ohren, dass sein Ansehen bedroht und die Allgemeinheit
gegen ihn seie. Er, der ldstige Nachbar, eilte zu dem anderen,
entschuldigte sich ber thm und bat ihn, seine Sachen doch
wieder ins Haus zuriickzubringen, indem er gleichzeitig ver-
sprach, ihm keine Unannehmlichkeiten mehr zu bereiten.”

(Hier genannte Episoden stammen aus Seite 666 bis 669
des Buches Osul-e- Kafi, Band 2)
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Das Biindnis zwischen Menschen gleicher Weltanschau-
ung und die daraus resultierende Gefiihlsbeziehung: Brii-
der und Schwestern im.Glauben

Das fiir den Gleichgliubigen empfundene Gefiihl der
Briiderlichkeit wird in der islamischen Lehre als die am tief-
sten verwurzelte, Menschen vereinende und Verantwortung
einschliessende Beziehung betrachtet.

Imam Sadegh (a.s.} driickt dies wie folgt aus:

“Jeder einzelne Glidubige ist den anderen Menschen,
gegeniiber, die glauben, ein Bruder. Alle zZusammen gleichen
einem Kérper: wenn ein Teil (eines Korpers) schmerzt, so
breitet sich auch auf die anderen Teile Unwohlsein aus. Das
Denken und Fiiklen zweier Glaubensbriider wird von der
gleichen Quelle gespeist: von der einen Quelle des Denkens,
von Gott. Alle stehen mit Gott in Verbindung. Die Verbin-
dung einer glaubigen Seele mit Gott ist stirker als die des
Sonnenlichtes zur Sonne.”

“Wer gliubig ist, der ist ein Bruder fiir den Gliaubigen.
Er ist wie sein Augenlicht und eine fithrende Hand fiir ihn.
Weder ist er treulos thm gegeniiber oder verletzt seine Rechte,
noch betriigt er ihn oder verspricht ihm etwas und handelt
dem zuwider,”

{Zitate aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 166 und 169).

‘Wie man sieht, sollte das Gefiihl innerer Verbundenheit
zwischen zwei glaubigen Menschen so stark sein, dass Feind-
schaft und Unehrlichkeit schon im Keim erstickt werden, und
der eine von dem anderen keinerlei Béses zu- befiirchten
braucht.

Drehachse der briiderlichen Freundschaft ist der Glaube
an Gott. Und wer die Rechte seines Glaubensbruders und
seiner Glaubensschwester ausser acht lisst, fiir den wird auch
die Verbindung zu Gott abreissen.

Aus dem nachstehenden aus hunderten vorliegenden
Uberlieferungen gewihlten Beispiel ist zu entnchmen, dass
die Freundschaft Gottes zum Menschen und damit sein hel-
fendes Lenken nur so lange anhilt, wie das Recht der anderen
Muslime und Gleichgldubigen geachtet wird, und dass sie im
entgegengesetzten Fall zerbricht.
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Der iiberlieferte Text z#dhlt eine Reihe von fiir die
Muslime geltenden gegenseitigen Rechte und Pflichten auf:

Imam-c-Sadegh (a.s.) wurde dereinst von einem seiner
Freunde gefragt, welche Rechte ein Moslem dem Moslem
gegeniiber besisse.

Der Imam erwiderte ihm: *“Er hat sieben Rechte und die
Erfiillung eines jedes dieser Rechte gehort zu den religiGsen
Pilichten, und zwar derart, dass ihre ungeniigende Beachtung
durch den Moslem als Ungehorsam Gott gegeniiber gilt und
ihn, den Moslem, von der Gunst und wohlwollenden Len-
kung des Allmichtigen ttennt.”

Der andere fragte, um welche Rechte es sich im einzelnen
handle.

Der Imam sprach: “Ich habe Angst, du wirst gegen diese
Rechte verstossen und sie unterdriicken. du wirst wissen, was
du tun musst, aber nicht danach handeln.”

Der andere erwiderte: “Ich bitte Gott um Seinen
Beistand.”

Und Imam Sadegh sprach:

“Das am einfachsten zu beachtende Recht unter diesen
Rechten besteht darin, dass du dir fiir ihn all das wiinschst,
was du selber magst und jede Sache, der du feind bist, auch als
seinen Feind betrachtest.

Als zweites sollst du vermeiden, thn zu erziirnen. du
sollst danach streben, ihn zu erfreuen und die Bitten, die er an
dich stellt, solist du akzeptieren.

Drittens musst du ihm mit dem, was du besitzt, und mit
Leib und Seele zur Seite stechen und helfen.

Zum vierten sollst du fiir ihn mitsehen, ihn durch deinen
Ratschlag lenken und thm als Spiegel dienen.

Fiinftens: Du darfst nicht satt sein und er hungrig.
Darfst nicht deinen Durst geléscht haben und er noch durstig
sein. Darfst keine Kleider anlegen, wenn er noch keine trigt.

Wenn du sechstens einen Bedienten hast und er keinen,
so sollst du diesen zu ihm schicken, damit er seine Kleider
wischt, sein Essen kocht und fiir ihn das Bett zubereitet
(natiirlich darf dem Diener keine zusitzliche Belastung auf-
gebiirdet werden (Kommentar des Autors)).

270



Siebtens: Du sollst ihm glauben, wenn er schwért, und
wenn er dich einlddt, seiner Einladung nachkommen. Sollst
ihn besuchen, wenn er krank ist, und wenn er verstirbt, an
seiner Beerdigung teilnehmen. Wenn du weisst, er braucht
etwas, sei bemiht, seinen Wunsch zu erfiillen. Schon bevorer
dich darum bitten muss, komme seiner Bltte zuvor.

Wenn du dich so verhiltst, dann hast du wirklich auf-
grund deines Glaubens einen Zusammenhalt mit deinem
Glaubensbruder erstellt und das Band der Freundschaft und
Briiderlichkeit zu ihm gefestigt.”
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FREUNDSCHAFTEN

Der Mensch soll sich befreunden mit seinen Mitmen-
schen. Soll Interesse fiir sie entwickeln, soll eine aufrichtige
und herzliche Beziehung zu ihnen aufbauen. So wird es in der
islamischen Erziehungslehre empfohlen.

Als Beispiel zunichst drei Zitate islamischer Religions-
fiihrer. Auf den Begriff der *‘Freundschaft™ selbst wollen wir
spiiter genauer eingehen. Ebenso wie auf negative Aspekte.

Hazrat-e-Ali (a.s.) hat einst wie folgt gesagt:

“Ein Mensch mit Glauben zeigt Zuneigung fiir die ande-
ren und sucht ihre Bekanntschaft. Jenem aber, der sich nicht
anfreundet mit den anderen und mit dem die anderen auch
nicht Freund werden, dem wird es schlecht ergehen.”

(aus Wassa’el-e Schi’eh (Band 2, Seite 102)

Unser grosser Prophet Mohammad (s.a.s) hat, wie es uns
Hazrat-e-Sadegh {a.s.) berichtet, nachstehenden Ausspruch
getan:

*“Gott st (euch) ein Freund und er mag es, wenn ihr
Freundschaften schliesst und dazu verhelft.”

(aus Wassa'el-e- Schi’eh, Band 6, Seite 214)

Auch folgender Satz stammt vom Propheten:

“Wo es Freundschaft gibt, entsteht Lob und Ehre, und
wo sie Abstand sucht, nehmen Elend und Unfihigkeit ihren
Platz ein.”

(Textquelle wie vorangegangenes Zitat)

Schon aus diesen wenigen Zitaten l4sst sich schliessen,
dass die freundschaftliche Beziehung zu anderen eine wich-
tige Position in der islamischen Erziehungslehre einnimmt,
denn sie erweckt nicht nur die Gunst Gottes und férdert
Wohlergehen und Ansehen des Menschen, sondern wird
auch in den Rang der religiésen Pflichtaufgaben eingeordnet.

Bei manchen Leuten dauert es normalerweise lange, bis
sie sich mit jemandem befreunden. Weder nehimen sie selbst
mit den anderen Kontakt auf, noch empfinden sie die
Anfreundungsversuche anderer als begriissenswert. Man
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kann diese Art kiihler Zuriickhaltung und Isolierung auf
unterschiedliche Ursachen zuriickfithren:

1. Gelegentlich handelt es sich um so etwas wie Selbst-
diinkel und Stolz im Menschen, die ihn veranlassen, den
anderen keine Beachtung zu schenken oder die ihn dahin
bringen, dass er denkt, sie seien nicht auf gleichem Niveau mit
ihm, und er kénne deshalb nicht mit ihnen verkehren und
Freundschaft schliessen. Es handelt sich hierbei um eben jene
Uberheblichkeit und Selbstverherrlichung, von der bereits im
vorausgegangenen Text ndher die Rede war.

2. Manche wiederum plagen sich mit einer Art Schiich-
ternheit und mit Minderwertigkeitsgefiihlen herum. Sie
befiirchten, keine richtige Unterhaltung fiihren zu kénnen,
wenn sie sich mit den anderen anfreunden oder haben Angst.
bei Beachtung der Umgangsregeln zu versagen, oder sich
irgendwann ungeschickt zu zeigen und ins planlose Reden zu
verfallen. Sie glauben, sich zu blamieren und suchen daher
nur wenig Kontakt zu anderen.

Dieser zweite Menschentyp steht genau im Gegensatz zu
dem unter Punkt 1 beschriebenen. Den Gedanken, weniger
als die anderen zu sein, muss er bekdampfen und sein Selbst-
vertrauen stirken, was thn von der fixen Idee innerer Schwi-
che erlést, von einer fixen Idee und unangenehmen
Denkweise, die oftmals Schaden und Entbehrungen nach
sich zieht,

3. Der Unwille, mit anderen in freundschaftliche Bezie-
hungen zu treten, riihrt in einigen Fillen daher, dass der
Mensch sich in einem Zustand der Hoffnungslosigkeit und
des Gleichgiiltigseins befindet, da die Seele aufgrund schwie-
riger Lebenssituationen, Mangelzustinden und personlicher
Niederlagen so stark angegriffen wurde, dass alles innere
Interesse und jede Freude und Zuversicht in thm zugrundege-
gangen sind.

Die Bekanntschaft und Anfreundung mit anderen bietet
thm keinen Anreiz mehr, Er betrachtet seine Lebensumwelt
und das, was um ihn herum geschieht, aus einem pessimisti-
schen Blickwinkel heraus, hat zu niemandem so recht Ver-
trauen und verspiirt keine Herzlichkeit und Kameradschaft-
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hehkert ber den anderen. auf die er gegebenenfalls mit emem
Freundschattsbundnis antworten konnte. Diese Form der
Fntmutigung und Hoftnungslosigkeit, des Pessimismus und
Misstrauens st ein Lerden. Ein Leiden, dessen Wurzeln
trietgreiten und das Getahren mit sich bringt. Es beeinflusst
das Verhalien des betrotfenen Menschen und samtliche
seiner Bezichungen negative, und thm gegeniber muss
crnsthatt Widerstand geleistet werden.

4. Es gibt wiederum andere Menschen, deren Leben so
angeflillt ist mit positivem Wirken und Handeln, dass sie die
Freundschatt nut anderen scheuen, aus dem Gefiihl heraus,
diese konne sie in der Erftllung der sich gestellten wichtigen
Aufgaben storen.

In diesem Zusammenhang sei gesagt, dass man in allem
Mass halten sollte, Jedes positive Handeln ist zu begriissen,
solange es kein Hindernis fiir anderes notwendiges und posi-
tives Tun bifdet. Auch der freundschaftliche Umgang mit den
Mitmenschen st naturlich positiv. Jedoch dart dieser
Umgang auf keinen Fall 2ur Folge haben, dass der Mensch
seinen sonstigen wichtigen Aufgaben und Verantwortungen
mcht mehr ausreichend genug nachkommen kann und umge-
kehrt sollte ein Kontakt zu den anderen micht ganzlich ver-
mieden werden und der Erfullung der tdglichen Pflichten zum
Opfer fallen.

Was st uberhaupt unter “Kontakt mit anderen™ zu
verstehen? Dies muss zundchst einmal klargestellt werden.

Ob treundschaftliche Bezichungen darauf beruhen, dass
man dauernd Zeit verschwendet, diesen und jenen besucht
und einladt, stundenlang iiber Sorgen redet und mit sinnlosen
Gesprachen sich die Langeweile vertreibt?

Nein. eine solche Auffassung von dem Begriff “Kon-
taktpflege™ ist sicher nicht richtig. Genauso wenig wie es
angebracht wére, die Beziehung zu den anderen abzubre -

chen.gleichgiiltig zu reagieren und sich von der Gesellschaft
zuriickzuzichen, denn dies fuhrt zur Abtrennung des Men-
schen und belastet thn mit dem Gefiihl, irgendwie in einer
fremden Umgebung zu leben, ohne rechte Heimat. Fehlende
freundschaftliche Beziehungen lassen sogar mogliche heraus-
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ragende Erfolge im Leben des Menschen ausbleiben, denn
ebenso wie ein Zuviel an Freundschaften das positive Wirken
des Menschen beeintrichtigt, entstehen ihm auch erheblich
Nachteile, wenn er weder Freunde noch Bekannte besitzt,

Wieviele zwischenmenschliche Kontakte sind von erzie-
herischem Wert, erweitern unser Wissen, unser Denken und
unsere Erfahrung!

Imam-e-Sadegh {a.s.) spricht:

“Wer in seinem Tun auf der Basis von Freundschaften
vorgeht, dem wird das zuteil, was er von den anderen
erwartet.”

(aus Wassa’el, Band 6. Seite 215).

Fiir den Moslem stellt die freundschaftliche Bezichung
zu anderen eine Notwendigkeit dar, allerdings unter der
Voraussetzung, dass er nicht iibertreibt und die Freundschaft
von Nutzen und sinnvoll ist.

Zudem 1st hier der Hinweis angebracht, dass Freund-
schaft im Sinne des Islams nach innerer Aufrichtigkeit ver-
langt, um als solche verstanden zu werden, d. h. das Interesse,
das man anderen gegeniiber zeigt und die entgegengebrach-
ten Kamaradschaftsbeweise sollen aus tiefem Herzen kom-
men und in ihm verwurzelt sein. Islam fordert ja bei allem
nach Wahrhattigkeit, so nach der Wahrhattigkeit im Wort
und der Wahrhaftigkeit im Handeln, der Wahrhaftigkeit im
Denken und der Wahrhaftigkeit in der Formulierung und
Bezeugung von Gefiihlen der Sympathie und Zuneigung.

Bei einer Freundschaftsbezeugung und -beziehung, die
dusserlich ist und vorgetduscht, kann es sich im Grunde nur
um den Deckmantel fiir irgendwelche Heimtlicken und
gemeine Absichten oder um ecine Falle handeln, in der das
Opfer, das hineinféllt, ausgenutzt und geprellt wird. In die-
sem Moment haben wir es nicht mehr mit Freundschaft zu
tun, sondern mit Heuchelei, und Heuchelei wird scharf verur-
teilt und im Islam heftig kritisiert.

Die Wahl der richtigen Freunde und Bekannten

Im Anschluss scheint es passend, auch iiber den Begriff
“Freund’’ zu reden, und wir sollten wissen, dass die aufrich-
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tige Freundchaft zu den anderen zwar im Islam unbedingt
empfohlen wird, trotzem aber auf der anderen Seite der
Kontakt und die kameradschaftliche Beziehung zu nutzlosen
oder verdorbenen Menschen strikt abgelehnt wird, da der
Umgang mit ihnen nur schadet und dahin fiihrt, dass man
vom rechten Weg abkommt.

Imam Sadegh (a.s.) gab seinem Sohn Hazrat-e-Bagher
nachstehenden guten Rat:

“Es gibt fiinf Sorten von Menschen, mein Sohn, mit
denen sollst du weder verkehren, noch dich in eine Unterhal-
tung einlassen, noch eine gemeinsame Reise unternehmen.

- Sag mir, wer sind diese Menschen, lieber Vater!”

(Und Imam Sadegh sprach:)

- Verzichte auf die Freundschaft mit dem Liigner. Er ist
wie eine Luftspiegelung und tduscht das Entfernte als nah
und das Nahe als entfernt vor. (Auch) weiche dem Kontakt
mit verdorbenen schlechten Menschen aus. Sie verkaufen
dich fiir einen Bissen Brot und weniger.

Und hiite dich vor dem Umgang mit dem Geizigen, denn
er wird schon dein Ehrgefiihl verletzen, bevor du etwas von
seiner Habe bendtigen solltest.

Verzichte auf eine Freundschaft mit dem To6richten, der
dir. wenn er etwas fiir dich tun mochte, in seiner Einfalt
Schaden zufiigt und nimm Abstand von dem Verkehr mit
jenem, welcher seine Familie verlassen hat, weil an drei Stel-
len des Korans ein Mensch wie er verflucht wird,”

(aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 641).

Hazrat-e-Ali {a.s.) spricht in einer seiner Reden wie
folgt:

“Es schickt sich, dass ein Moslem der Freundschafi mit
drei Menschentypen ausweiche; (der Freundschaft mit) dem
schamlosen Verbrecher, dem Narren und dem Liigner.

Ein Verbrecher besitzt keine Scham. Er steilt seine
schlechten Taten dir gegentiber als gut hin und méchte, dass
du wie er bist. So taugt er dir weder zu deiner Religion noch
zu deinem Leben nach dem Tod. Sich ihm anzunéhern ist ein
Unrecht (dir selbst gegeniiber) und bedeutet Ungliick. Und es
wire eine Schande fir dich, mit ihm in Freundschaft zu
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verkehren,

- Jedoch, was den Narren anbetrifft, so kann weder er dir
einen Weg des Glucks weisen, noch kannst du darauf hoffen,
dass er ein Ungliick von dir fernhilt, denn wie oft schadet er
dir, obwohl er sich anstrengt, Gutes fiir dich zu tun. Secine
Nicht-Existenz wire besser als seine Existenz. Sein Schweigen
besser als sein Reden und die Distanz zu ihm ist seiner Nihe
vorzuziehen.

Und auch der Liigner. Es wiirde kaum zu deinem Wohl-
behagen beitragen, ihn als Freund in dein Leben miteinzube-
ziehen. Was du thm sagst, wird er tiberall weitererzihlen, und
das Gerede der anderen dir vortragen. Berichtet er dir etwas
Wabhres, so stellt er seine Ehrlichkeit mit erneutem Liigen
wieder in Frage, und es kommt der Tag, an dem niemand ihm
glaubt, wenn er die Wahrheit spricht. Weil er den anderen
gegeniiber feindlich gesinnt ist, versucht er sie zu trennen. In
die Herzen pflanzt er Hass.

(Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 99 bis 104 und Seite 639)

Herzlichkeit und Wirme ausdriicken

Freundschaftlicher Kontakt muss mit Herzlichkeit in
Wort und Verhalten einhergehen, und zwar in einer Weise,
dass Sympathie und echte Freundschaft in unserer dem ande-
ren gegeniiber dargebotenen Liebenswiirdigkeit liegt, so dass
ihm das Zusammensein Freude bereitet.

Der grosse Prophet des Islams (s.a.s.} spricht:

“Warmbherzigkeit entfernt den Hass aus der Seele” oder

«“Zwei Eigenschaften sind es, die meine Gemeinde allen
anderen Dingen voran zum Paradies hinfiihrt. (Das sind): die
Enthaltsamkeit und ein freundliches Wesen.”

(Textquellen siche wie oben).

Von Imam-e-Sadegh (a.s.) stammt folgendes Wort:

“Freundliches Verhalten schmilzt die Siinden fort wie
die Sonne das Eis wegschmilzt*(Textquelle wie oben).

Und als man ihn bat, den Begriff des *guten
Charakters” zu definieren, antwortete er: “Sei sanftmiitig,
rede Gutes und verhalte dich deinem Glaubensbruder
gegeniiber warhmherzig.”
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Ja. seibst das Ausmass an religidser Uberzeugung hingt
von dem Grade der Charkatergiite ab: $o spricht Hazrat-e-
Bagher (a.s.): "Jener Mensch besitzt den vollendeteren Glau-
ben, der im Charakter und Wesen gutmiitiger ist.”

{aus Osul-e-Kafi. Band 2. Seite 639).

Und nach den Worten Imam-e-Sadeghs (a.s.): “Boshaf-
tigkeit verdirbt den religidsen Glauben wie Essig den Honig
verdirbt.™

(aus Wassa’el, Band 6, Seite 324)

Was der grosse Prophet des Islams hierzu dem Stamm
der Bani Haschem empfahl, ist wissenswert. Er riet: “Mit
eurem Reichtum konntihr ja nicht die Herzen aller gewinnen,
darum gewinnt sie mit einem freundlichen Gesicht und gut-
herzigem Auftreten.”

{aus QOsul-e-Kafi, Band 2, Seite 103).

Schroffes, unliebenswiirdiges Verhalten ist nicht nur fiir
die anderen unangenehm, sondern der zornige Mensch plagt
auch sich selbst. So heisst es (taut Wassa'el, Band 6, Seite
324):

“Wer unfreundlich 1st, peinigt sich selber.”

(Imam-e-Sadegh (a.s.).

Beachtung der Umgangsregeln

Der Kontakt und die Freundschaft mit anderen setzt
nicht nur ein nettes Verhalten voraus und aufrichtige Sympa-
thie, sondern verlangt auch nach bestimmten Regeln des
guten Benehmens. Im Anschluss an die Ubersetzung zweier
wertvoller Zitate des Propheten Mohammad (s.a.s.) werden
wir auf einige Beispiele solcher Umgangsregein hinweisen.

Zunichst die beiden Zitate (die - ebenso wie die im
Abschnitt darauffoigenden Worte - aus Osul-e-Kafi, Band 2,
Seite 670 und 206 entnommen wurden):

“Wenn immer jemand von euch Zuneigung fiir einen
seiner moslemischen Glaubensbriider hegt, soll er thn nach
seinem Namen und dem Namen seines Vaters fragen und sich
bei ihm danach erkundigen, welcher Familie er angehort. Ihr
miisst die Angaben zu seiner Person kennen und dies gehért
zu seinen Rechten, deren Erfullung eine Pflicht ist und stellt
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eine notwendige Voraussetzung fiir aufrichtige Freundschaft
und Briiderlichkeit dar. Ansonsten wire eine Bekanntschaft
mit thm toricht.

(der grosse Prophet des Islams (s.a.s.))

An anderer Stelle nennt der Prophet es ein Zeichen
charakterlicher Unfiahigkeit wenn:

*...einer von euch mit jemandem bei einem gesellschaft-
lichen Anlass oder auf einer gemeinsamen Reise zusammen-
trifft und wissen méchte wer er ist und woher er kommt, sie
jedoch wieder auseinandergehen, noch bevor er danach fra-
gen konnte und bevor klar ist, um wenn es sich bei dem
anderen handelte.”

Es zdhlt somit im Islam zu den Grundregeln guter
Umgangsformen, sich einander vorzustellen, um Name und
Herkunft von Menschen, mit denen wir ndheren Kontakt
aufnehmen, erfahren zu kénnen.

In den Worten, die Gesprachspartner miteinander aus-
tauschen, muss Wiarme und Wohlgeneigtheit liegen. Sie sol-
len Hoffnung und Freude hervorrufen.

Hazrat-e-Mohammad, der grosse Prophet des Islams
(s.a.s.), hat cinmal wie folgt gesagt:

“Jeder, der mit dem, was er sagt, seinem moslemischen
Bruder Beachtung schenkt, imdem er sich héflich und
freundlich verhidlt und die Sorgen und inneren Note des
anderen zu vertreiben sucht, tiber den breitet sich bei diesem
seinem Tun der schirmende Schatten géttlicher Giite aus.”

Die Hand zu geben, in hoflicher Haltung zu sitzen und
jeden einzelnen Besucher zu berticksichtigen, gehort ebenso

zu den-islamischen Regeln guten Benehmens. .
So schaute Prophet Mohammad (s.a.s} nicht nur einen

seiner Freunde und Anhdnger an, wenn sie sich um thn
versammeelten, sondern seinen Blick verteilte er auf sie, sah
einmal diesen an und einmal jenen und keinen linger als den
anderen,

Es kam nie vor, dass er im Beisein der anderen beim
Sitzen seine Fiisse ausstreckte. Und gab ihm jemand die¢
Hand, so liess er sie nicht los, bis der andere sie losliess, und
nachdem die Leute von dieser Sitte des Propheten wussten,
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lockerten sie immer als erste den Handedruck mit ihm,

Trifft man einen anderen und reicht dieser zuerst die
Hand, soll man demnach so lange warten, bis er selbst seine
Hand wieder zuriickzieht, Bei anderen dhnlichen Situationen
wird ein auf dem gleichen Grundgedanken beruhendes Ver-
halten anempfohlen, Jemand kommt Sie z. B, besuchen und
Sie sollten sich nicht von ihm trennen, bevor er nicht selber
aufsteht und Abschied nimmt. Oder jemand beginnt ein
Gespriach mit Ihnen und Sie diirfen ihn normalerweise nicht
alleinelassen, solange er dieses Gesprich nicht von sich aus
beendet.

Empfang und Abschiedsbegleitung

“Zu den Rechten dessen, der die Wohnung eines ande-
ren betritt, gegeniiber denen., die dort wohnen, gehort, dasser
beim Eintreten herzlich von ihnen empfangen wird, und dass
sie ihn beim Verlassen zum Abschied begleiten.”

Dies sagt der grosse Prophet des Islams (s.a.s.).

Das Abschiedsgeleit oder die Abschiedsbegleitung
besteht darin, dass wir, wenn ein Gast oder Weggefihrte uns
verldsst, einige Schritte hinter ihm einhergehen bzw. ihn bis
zur Haustiire begleiten, um ihm auf diese Weise unsere
Beachtung und Sympathie zu bekunden.

Hazrat-e-Ali (a.s.) begab sich nach den Worten Imam-e-
Sadeghs (a.s.) in seiner Amtszeit als Oberhaupt der Muslime
mit einem Nichtmoslem auf die Reise, der im Schutze der
islamischen Regierung lebte und Steuern zahlte. Dieser
erkannte Ali nicht und wusste nicht, dass er derzeitiger Kalif
war. Er fragte ihn: “Gottes Diener, wo ziehst du hin?” Alj
erwiderte: “Ich will nach Kufeh.” Aber als ihr Weg sich
gabelte, sah der Mann, dass sein moslemischer Reisegefihrte
mit ihm in die gleiche Richtung kam und fragte:

“Hast du nicht gesagt, du willst nach Kufeh?”

Alt antwortete:

“Doch (das habe ich gesagt)!”

“Dann hast du den Weg verwechselt?” fragte der andere
wieder. Ali sagte:

“Nein, ich kenne den Weg.”
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- “Wenn du den Weg kennst, warum kommst du dann
mit mir?”

Ali gab zur Antwort: “(Du musst wissen} einer der
Briuche zur Vollendung guter Geselligkeit besteht darin,
dass man seinen Reisegefahrien beim Abschied ein Stiick auf
dessen Weg begleitet. So hat es der Prophet des Islam (s.a.s.)
gesagt.”

- “Gibt es im Islam wirklich ein solches Gebot?"” wollte
der Nichtmoslem wissen und als Ali mit einem *Ja antwor-
tete, sagte er:

- “Deshalb also sind ihm (dem Propheten) seine Anhiin-
ger gefolgt- wegen eines solchen gutherzigen Wesens und
Verhaltens.-

Sei Zeuge, dass auch ich eure Religion angenommen
habe.”

Daraufhin kehrte er mit seinem moslemischen Begleiter
um und bekannte sich, als er erfuhr dass selbiger Ali (a.s.),
Oberhaupt der Muslime, war, noch in dessen Anwesenheit
zurf Islam.

(aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 670).

Bescheidenheit und Demut
Bescheidenheit ist ein Faktor islamischer Erziehung, der

dem Kontakt und Umgang mit anderen intakte Formen ver-
leiht und den zwischenmenschlichen Beziehungen gegensem-
ges Verstindnis und Warmherzigkeit zugrundelegt. Uber
Demut und Bescheidenheit wurde schon vorher einmal dis-
kutiert und wir sind bei der Feststellung angelangt, dass.<e
nicht darin ausarten darf, dass man sich als minderwe: g
betrachtet und unterdriicken ldsst, denn wer sich abwertét
und so seiner Wiirde schadet, der handelt im Widerspruch zu
den Erziehuingsregeln des Islams.

Wahre islamische Bescheidenheit wird in einer histori-
schen Uberlieferung durch Hazrat-e-Reza (a.s.) wie folgt
beschrieben:

“Es gibt verschiedene Stufen der Bescheidenheit und
Demut. Hierzu gehért, dass der Mensch seinen eigenen Wert
kennt, dass er sich bei vollkommenen intakter Psyche genau
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in die Position einordnet, in der er sich auch befindet (nicht
mehr, aber auch nicht wemger), dass er sich den anderen
gegeniiber nur so verhalt, wie er méchte, dass sie sich thm
gegenuber verhalten. Dass er, wenn jemand ihm ein Unrecht
tut, im Guten antwortet. Dass er seinen Zorn zihmt und
unterdriickt und den anderen verzeiht. Gott liebt die Men-
schen, die Gutes tun.”

{aus Wassa’el. Band 6, Seite 317)

Und iiber den Propheten (s.a.s.) steht geschrieben, er
habe wie folgt gesagt:

“Spenden vermehren des Menschen Besitz, so spendet,
aufl dass Gott sich eurer erbarme. Beschetdenheit erh&ht den
Menschen, seid daher bescheiden, auf dass Gott euch einen
hohen Rang geben moge. Grossmut verleiht Grésse. so ver-

zeiht den anderen. auf dass Gott euch schitzen wird.”
Wir haben tiber das Denken und Handeln des Propheten

und der grossen Personlichkeiten im Islam gehort und finden
darin die Verkérperung von Bescheidenheit und Warmbher-
zigkeit. Die diesen ausserordentlichen Menschen zu eigene
Zurickhaltung und Demut hat jedoch niemals dahin gefiihrt,
dass sie geringwertig wurden, sondern trug, im Gegenteil, zu
threm Ansehen und ihrer Beliebtheit bei.

Sie kleideten und nihrten sich einfach, setzten sich zu
den Armen und grissten als erste. So wird uns berichtet.
Wenn der Prophet sich mit anderen zusammensetzte, gab es
keinen Unterschied in der Platzordnung sondern sie sassen tm
Kreis.

Der Prophet ging niemals den anderen vorweg. Er liess
nicht zu, dass jemand vor ihm stehen blieb, wenn er selber
sass. Ja, auch seinen Hausbediensteten behandelte er wie
einen Freund. Keinem war es gestattet, schmeichelnd mit ihm
zu reden und ihn iber das Niveau eines Gottesdieners hinaus-
zuheben. Dagegen wehrte sich der Prophet. Er half im Haus-
halt mit. Was er zumLeben brauchte, besorgte er selbst und
schickte dafiir niemand anderen.

Sein Haus entbehrte tiberfliissigen Luxus, ebenso wie es
in seinem Leben keine besonderen Formlichkeiten gab. Auch
Leute von niedrigstem gesellschaftlichen Stand konnten pro-
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blemlos mit ihm reden. Stets lag Milde und Freundlichkeit in
seinen Worten und in seinem Gesicht ein Lacheln, das auch
andere mit Frohsinn beschenken konnte.

Briefwechsel
Mit Freunden, die fern von der Heimat weilen, soll man

brieflich in Kontakt bleiben, denn der Austausch freund-
schaftlicher Briefe gehért im Islam zu den guten Sitten: “Will
man mit den Glaubensbriidern gute Beziehungen aufneh-
men, so sollte man sie besuchen, wenn sie in der Heimat
weilen und, wenn sie sich fern von ihr befinden, mit ihnen
Briefe wechseln.”

So sagt Hazrat-e-Sadegh (a.s.).

Auch das folgende Zitat stammt von ihm.

“Den Brief eines anderen zu beantworten, ist im gleichen
Masse eine Pflicht wie die Erwiderung eines Grusses; treffen
sich zwei, so steht derienige Gott und Seinem Propheten am
néchsten, der zuerst den anderen griisst.”

{beide Ausspriiche sind in Osul-e-Kafi, Band 2, Seite
637, 658 und 670 nachzulesen)

Vom Respekt gegeniiber den Alteren und der Milde ge-
geniiber den Jiingeren

*“Haltet jene in Ehren, die euch helfen und eure Freunde
sind. Achtet sie. Streitet euch nicht oder schadet einander
nicht, seid nicht eifersiichtig und enthaltet euch des Geizes.
ihr solltet aufrichtige Diener Gottes sein.”

(Hazrat-e-Bagher (a.s.)

So lauten einige Grundregeln fiir das Wohlverhalten
anderen gegeniiber. Jedoch gestaltet sich der Umgang mit
den Mitmenschen in verschiedener Weise. Dies ist abhingig
von unserem Gegeniiber. Es kann sich z. B. um jemanden
handeln, der viel dlter ist als wir. Das Verhalten ihm gegenii-
ber sollte von Respekt und Hochachtung gezeichnet sein.

Mit den Worten Hazrat-e-Sadeghs (a.s.):

“Der einem betagten Menschen erwiesene Respekt ist
ein kleiner Teil unseres Respektes Gott gegeniiber.”

Oder wie der Prophet (s.a.s.) es ausdriickt:
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“Gott, der Allmichtige, bewahrt denjenigen vor der
Qual des Jiingsten Gerichtes, der jenen der sein Leben isla-
misch zubrachte und gealtert ist, achtet.”

Und auch der nachfolgende Satz stammt vom Propheten
{s.a.8.)

“Sollte der Alteste eines Stammes zu euch kommen, so
behandelt ihn immer mit Hochachtung.”

(die drei letzten und das vorangegangene erste Zitat
stammen aus Osul-e-Kafi, Band 2, Seite 637, 658 und 670)

Und ist unser Gegeniiber jiinger als wir selbst, so sollten
wir ihn nett und liebevoll behandeln, auf ihn Riicksicht neh-
men und uns um ihn sorgen.

Die vorgenannten Grundsitze sind auch unter
Gesch wistern  einzuhalten. Die  jlingeren Geschwister
mitssen die dlteren achten, thnen gegeniiber hoflich auftreten
und auf sie hdren, und die dlteren sollen die jlingeren lieben
und 1hnen auch Liebe erweisen, thnen Schutz und
Unterstutzung gewahren,

So heisst es:

““Achtet die, die alter sind als ihr und zeigt denen, die
jiinger sind, eure Liebe.”

Gastfreundlichkeit _
Im Islam gehort die Gastfreundlichkeit zu den wichtigen

gesellschaftlichen Umgangsregeln. In den Quellen  islami-
scher Literatur treffen wir auf zahlreiche historische
Uberlieferungen, die uns zur Pflege dieser wertvollen
gesellschaftlich wichtigen Tugend auffordern.

So empfahl Mohammad, der grosse Prophet des Islams
(s.a.s.) unter anderem seiner Tochter Fatimeh Sahra (a.s.) wie
folgt:

“Alle die an Gott und den Tag des Jiingsten Gerichtes
glauben, miissen jene achten, die bei ihnen zu Gast sind.”

{aus Wassa'el, Band 6, Seite 459)

Und an einer anderen Stelle spricht der grosse Prophet:

“Die besten unter euch sind jene, die den Menschen zu
speisen geben, die die anderen deutlich griissen und die
nachts, wenn alle schlafen, das Gebet verrichten.”
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(aus Wassa’el, Band 2, Seite 449)

In den Biographien des Propheten und der Imame (a.s.)
ist nachzulesen, wie sehr sie die Gastfreundschaft liebten.
Sehr hidufig kam es vor, dass sie ihr Essen mit den Besuchern
teilten und einige unter ihnen wie z. B. Imam Modschtaba
(a.s.) richteten sogar Gasthiuser fiir die Allgemeinheit her, in
denen sie tiglich eine grosse Anzahl von Menschen als ihre
Giste mit Essen bewirteten.

Gastfreundschaft und das Bewirten anderer hat zur
Folge, dass man sie besser kennenlernt und mehr mit ihnen
vertraut wird. Ausserdem lasst man die Mitmenschen an dem
eigenen Reichtum teilnehmen. Man erweist thnen Achtung
und Ehre und erlernt materiellen Verzicht.

Dies alles sind Absichten, die der Islam erreichen will,

Selbstverstindlich ist es aber auch fiir sich schon ein
wichtiges Gebot, Hungrige zu sittigen und Bediirftigen zu
helfen. Ein Gebot, auf dem der Islam ausdriicklich und
immer wieder besteht.

Neben den normalen Einladungen wird fiir bestimmte
Ereignisse ein “walime™ empfohlen.

Das ist ein besonderes Gastmahl und der uns so werte
Prophet (s.a.s.) spricht hierzu:

“Das “walime” (oder: besondere Gastmahl) gilt fiir fiinf
Ereignisse: fiir die Hochzeit, die Geburt eines Kindes, die
Beschneidung, den Einzug in ein neues Haus und die Riick-
kehr aus Mekka (von der Pilgerreise).”

(aus Wassa’el, Band 6, Seite 451)
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Erziehung des eigenen Ichs im Sinne der Zusammenarbeit
mit anderen

“Ein Held ist jener, der tiber sich selbst siegt.”

(Prophet Mohammad (s.a.s.))

Ohne Zweifel kénnen Menschen oft mehr erreichen,
wenn sie ihre Fihigkeiten und individuellen Krifte zu einem
kooperativen Ganzen vereinen. So gibt es zahlreiche wichtige
Dinge, die sich anhand der Leistungen eines Einzelnen nicht
verwirklichen lassen, besonders in einer Zeit, in der sich das
Feld sozialer Beziehungen immer mehr ausdehnt und kon-
zentrierter und in grésseren Rahmen gearbeitet wird:

Was konnen z. B. die kleinen Besitzinhaber im Ver-
gleich zu den internationalen Handelsriesen erreichen?

Verstreute Krifte unterliegen den grossen Michten.

Umfangreiche wissenschaftliche Forschung bleibt
fruchtlos, wenn Zusammenarbeit und gedankliche Hilfe
anderer fehlen, und die grossen Projekte auf dem Gebiet
sozialer Dienstleistungen und Tatigkeit lassen sichunmég-
lich realisieren, wenn menschliche Kriifte voneinander
getrennt und materielle Mittel begrenzt sind.

In der Vergangenheit konnte es vielleicht noch eine
effektive Hilfe fir die Gesellschaft bedeuten, wenn jemand
z.B. ein einzelnes Waisenkind versorgte oder einer Reihe von
Bediirftigen zu Essen gab; oder wenn er die wenigen Kinder
einer Kleinschule unterrichtete oder einen anderen auf den
rechten Weg lenkte und zu einem guten Menschen erzog.
Aber angesichts der gewaltigen in entgegengesetzter Rich-
tung wogenden Erscheinungen der heutigen Gesellschaft
erscheinen solche an sich wertvollen Unternechmungen
dennoch von geringfiigiger Wirkung, da sie in sehr kleinem
Rahmen und zudem unzentralisiert geschehen,

Unser jetziges Zeitalter erfordert umfangreiche Organi-
sationen beziiglich der Lehre und Wissenschaft, des Genos-
senschaftswesens.der Produktion. der Hilfeleistungen sowie
gewstiger und erzicherischer Belange, Diese Zusammen-
schlisse sind notwendig, wenn auf breiter Basis eine positive
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und steile Entwicklungsbewegung hervorgerufen werden
soll. eine Entwicklung, die tatsichlich Einfluss auf die
Gesellschaft nehimen kann.

Alle Menschen, die Weitblick besitzen und sich person-
lich einsetzen wollen, sollten daher neben dem Wirken in
ihrer individuellen Umwelt Verantwortungsbewusstsein zei-
gen und in kooperativer Form an der Durchfiihrung gesell-
schaftlicher Massnahmen arbeiten.

Fiir eine Zusammenarbeit erforderliche Eigenschaften
Eine gelungene Kooperation setzt verschiedenes

voraus:

1. Ubereinstimmendes Denken und Handeln, was Ziel und

Marschroute betrifft

Wenn Leute zusammen an einer Sache arbeiten méch-
ten, muss das Ziel ihrer Tétigkeit vollkommen eindeutig und
klar sein. Sie sollten sich bewusst sein, was sie erreichen
wollen, sollten wissen, welches der Zweck ihrer Bemiihungen
darstellt und dann das gemeinsame Ziel verfolgen, und zwar
auf der Basis von Zuversicht, Interesse und abgerundeter
Vorstellungen,

Falls nimlich kein genaues einheitliches Ziel existiert,
wird jeder in der Praxis der eigenen personlichen Meinung
nachkommen und damit in eine eigene Richtung streben, was
letzten Endes auf Spaltung und dezentrales Handeln
hinausliuft.

Nicht nur die Teamarbeit sondern auch schon die per-
sénlichen Anstrengungen des Einzelnen fordern nach einer
Zielsetzung. Wenn z.B. jemand ein Fach zum Studieren aus-
wihlt oder ein Buch zum Lesen in die Hand nimmt, wenn er
sich zu einer Reise entschliesst, eine berufliche Tatigkeit aus-
sucht oder mit anderen sozialen Umgang pflegt, so muss er
sich in jedem Fall im klaren dariiber sein, warum und wozu er
so handelt oder handeln will.

Er sollte wissen, weichen Sinn hat sein Tun fiir ihn und
welche Bedeutung fiir seine Zukunft. Ziellosigkeit pflegt Ver-
wirrtheit und Zeitverschwendung, Ungeordnetheit im Leben
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und den Hang zum Sinnlosen als Folge zu haben. Und dies

schon hinsichtlich des individuellen Handelns eines Einzel-
nen. Die Arbeit in einer Gruppe bedarf jedoch in einem noch

viel héheren Masse der Festsetzung etnes Zweckes und Zieles,
denn hierbei stehen Zeit, Energie und Kapital mehrerer Per-
sonen im Einsatz, so dass das Fehlen eines richtigen Ziels
grisseren Schaden nach sich zieht, als wenn der Einzelne
sinnlos plant und handelt.

Die Kooperation verlangt somit nach einem eindeutigen
Grundziel, welches zudem von allen in der Gruppe mitwir-
kenden Personen akzeptiert worden sein muss.

Auch die Marschroute bzw. die generellen Richtlinien
soliten fiir das Team einheitlich sein, d. h. alle Mitglieder
entscheiden sich zwecks Zielerreichung fiir den gleichen Weg
und die gleichen Methoden, und diese allgemeinen Richtli-
nien sind schriftlich in der Satzung festzulegen.

Nehmen wir an, eine soziale Institution beabsichtigt die
geistig-ethische Entwicklungsférderung der Gesellschaft und
alle leitenden Krifte dieser Institution sind von diesem Ziel
iiberzeugt und streben ernsthaft darauf zu. Das Ziel steht fest;
dennoch muss klargestellt werden, wie es zu verwirklichen ist
und wie sich dieser Dienst an der Allgemeinheit gestalten soll.

Soll man sich in Form von Lehreinheiten und Schulen
behelfen oder auf dem Wege von Biichern und Versffentli-
chungen, mittels Offentlichkeitsarbeit mit Vortriagen und
Diskussionen oder auf eine andere Weise? Abgesehen von
den Methoden, die die Gruppe auswihlt, muss zudem ent-
schieden werden, auf welchem Niveau man beginnensoll, wo

und wie, und cine solche Entscheidung muss einheitlich
ausfallen.

2. Die richtige Einschiitzung eigener und fremder Fihigkeiten

Normalerweise ist keiner ohne weiteres bereit, von der
eigenen Meinung Abstand zu nehmen und auch die der ande-
ren richtig zu berticksichtigen. Wie oft denkt nicht jeder, er
kénne und wisse alles und sei alleinig fiir wichtige Aufgaben
geeignet. Wenn immer die Aufteilung des Verantwortungs-
feldes zur Debatte steht und z. B. die Mitglieder des Leitungs-
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ausschusses oder dessen oberster Vorsitzender und Chef oder

der Verwaltungsdirektor bestimmt werden sollen, so glaubt
der Einzelne nicht selten, er habe eine dieser Stellungen

verdient.

Der hochverehrte Prophet Mohammad (s.a.s.) sagt
hierzu:

“Die Gnade Gottes sei mit einem Menschen, der sich
selbst in Rang und Wert richtig einschitzt und sich nicht iiber
seine wahren Grenzen hinauszuschwingen versucht.”

Natiirlich erfordert es Mut und Selbstverzicht, sich die
eigenen Schwiichen cinzugestehen und akzeptieren zu kon-
nen, dass man in Wirklichkeit, was einige der verantwor-
tungsvollen Aufgaben betrifft, nicht in der Lage ist, sie zu
iibernehmen — erfordert Mut, um zuzugeben, dass ¢in ande-
rer besser ist als man selbst und z.B. iiber ein Mehr an
Leitungskapazitat, Entschlussvermégen, Denk- und Schaf-
fenskraft oder Weitblick verfiigt.

Wiirden die Personen in einer sich zur Zusammenarbeit
vereinigenden Gruppe eine solche Denkweise vertreten, dann
wire es moglich, dass jeder sich so einschitzt, wie er tatsich-
lich ist, dass er einerseits die schwachen Punkte und anderer-
seits die guten Fihigkeiten seiner selbst und der anderen
kennt und gerecht urteilt. Dass alle den fiir sie jeweils am
besten geeigneten Platz einnehmen, und die verantwortungs-
vollen Aufgabenstellungen aufgrund von Kompetenz und
Eignung aufgeteilt werden, ist unter solchen Umstiinden eher
realisierbar und als Endergebnis wird sich eine wesentliche
Leistungssteigerung der Gruppe ergeben.

3. Gerechte Bewertung des eigenen Handelns und des der
anderen

Die Bestrebungen einer als Team arbeitenden Gruppe
konnen erfolgreich sein oder auch misslingen. Stellen sich
Erfolge ein und gewinnt die geleistete Arbeit allmihlich an
Wert und Bedeutung, so sollte man genau zu erkennen
suchen, wer im einzelnen effektiv zu den guten Ergebnissen
beigetragen hat und diese Person oder Personen unterstiitzen
und dankend loben. Es darf nicht so sein, dass jeder behaup-
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tet, dass Team sei durch die personlichen Leistungen nur
seiner Person weitergekommen und die Anstrengungen und
Miihen der anderen einfach iibergeht.

Und wenn - im entgegengesetzten Fall - ein Misserfolg
eintritt, die Arbeit der Gruppe in einer Sache zum Stillstand
kommt oder scheitert, dann sollte nicht jeder die Verantwor-
tung fiir das Misslingen auf die anderen abwerfen und sie zu
kritisieren beginnen. Dies wire nicht recht. Vielmehr muss
die aufgetretene Schwierigkeit genau untersucht und die
Ursache fiir sie wie fiir jedes andere Vorkommnis erforscht
und gefunden werden, und zwar den Tatsachen getreu,
gerecht und unter Auslassung personlicher Blickwinkel.
Sollte sich nachweislich herausstellen, dass man selbst fiir die
Misserfolge verantwortlich ist.so hat man sich zu dndern,das
Geschehene wieder gutzumachen oder eventuell von seinem
Posten abzudanken und ihn einer geeigneteren Person zu
iibergeben. Falls jedoch jemand anders die Schuld trigt,
muss dieser zur Rechenschaft gezogen und an dessen Verbes-
serung gearbeitet werden, gleich um wenn es sich handelt,
d.h. bei der Auseinandersetzung mit dem oder den Schuldi-
gen ist Gerechtigkeit in einem Masse zu iiben, dass nur sach-
gemiss diskutiert und entschieden wird, selbst dann, wenn
die Verantwortung fiir den Misserfolg auf allernichste Ver-
wandte oder Freunde falit.

In einem Teil der Aje 130, Sure Nessa (Sure 4) heisst es:

“Thr Glaubigen! Bleibt der Gerechtigkeit treu und legt
im Namen Gottes ein wahres Zeugnis ab, auch wenn dieses
Zeugnis gegen euch selbst, eure Eltern oder eure Verwandten
gerichtet ist...”

Auf der anderen Seite sollte man, wenn bestimmte Per-
sonen effektive und férderliche Arbeit leisten, dies zu schit-
zen wissen und sie loben, so dass wahren Werten zur Aufbliite
verholfen wird, positive Krifte Friichte tragen kénnen und
grossere Fortschritte zu ernten sind.

Werden nidmlich jene, die wirklich aktiv sind und sich
durch gute Eigenschaften auszeichnen, einfach zu wenig
geachtet oder gar ungerecht behandelt und statt dessen Leu-
ten mit falschen Absichten und betriigerischen Machenschaf-
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ten zu Positionen verholfen, so hat dies zur Folge, dass die
Guten mit der Zeit ihr Interesse verlieren und weniger Tat-
kraft aufwenden, was wiederum dahin fiihrt, dass die Arbeit
nach und nach zum Stillstand kommt, und die Gruppe selbst
sich aufiost. Warum? Weil die, die unrechtmissig fiir ste nicht
geeignete Autorititspositionen an sich rissen, selbst nichts
Niitzliches leisten konnten.

4. Verzicht anf Selbstsucht und Eigendiinkel

Selbstsucht gefihrdet eine Zusammenarbeit in der
Gruppe erheblich. Sollte jemand nur sich selbst sehen und
lediglich die eigene Meinung fiir gut und richtig halten, die
anderen nicht beachten, in Versammlungen fiir sich ein
Alleinrecht zum Reden beanspruchen und erwarten, dass alle
auf ihn horen und seine Ansicht akzeptieren, oder auch eigen-
méchtig Entscheidungen treffen und diese im Namen der
Gruppe ausfithren, wihrend der Rest kritiklos seine Zustim-
mung gibt, so wird er entweder von den anderen isoliert
werden oder die anderen werden sich ihm willenlos unterwer-
fen, dann namlich wenn er grossen Einfluss besitzt, Von der
Arbeit einer Gruppe kann im letzteren Fall wohl nicht mehr
die Rede sein, sondern nur von der eines einzelnen Indivi-
duums, dessen “Mitarbeiter” in Wirklichkeit keine solchen
sind, weil er sich ihrer als Handlanger und Werkzeuge
bedient und auf geistige Zusammenarbeit keinen Wert legt.

Wenn jedoch jeder den anderen die gleichen Rechte
zugesteht wie sich selbst, jeder die Ansicht der anderen
respektiert und ihren Anspruch auf Meinungsausserung in
der Tat anerkennt und sie zu Wort kommen lisst, dann wird
die Sache wirklich zu einer Zusammenarbeit: Alle geistigen
und sonstigen Krifte in der Gruppe werden mobilisiert und
nicht nur einer,sondern jeder Beteiligte gewinnt Interesse und
Wirkungseifer fiir die Kooperation.

5. Anerkennung der Mehrheit

Es kénnen Probleme auftreten, zu denen jeder in der
Gruppe seine Meinung Aussern muss. Der einzelne sollte
genau darauf achten, dass er die richtige Ansicht wihlt. Er
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hat diese zu verteidigen und so gut es geht fiir die anderen zu
erldutern. Daraufhin wird abgestimmt. Fillt nun das Ergeb-
nis fiir jemanden gegenteilig zu dem aus, was er denkt, und
gehort er mit seiner Stimme zur Minderheit, so sollte er die
Entschetdung der Mehrheit akzeptieren und sich ihr unter-
werfen, ja. er sollte sogar bei der Durchfithrung dieser Ent-
scheidung guten Willens mitwirken und nicht etwa sich ihr
entgegenstellen und den Ablauf durch pessimistische Prophe-
zeiungen oder anderswie storen.

Natiirlich ist es schwierig, anders zu handeln als man
denkt und mdéchte. Aber die Interessen der Gruppe stehen
itber denen des Einzelnen, Damit die Sache vorwirtskommt,
muss man sich hier fiigen.

Es liegt allerdings auf der Hand, dass man sich nur dann
nach der Mehrheit richten muss, wenn ein Abstimmungsver-
fahren auch wirklich berechtigt war, und die Entscheidung
der Mehrheit nicht mit dem im Widerspruch steht, was die
Gesamtheit der Mitglieder anfinglich an Grundsitzen fiir
ihre Arbeit anerkannt hat. Die Stimme der Mehrheit ist
wertlos, wenn sie im Gegensatz zu den Grundlagen steht.

Nehmen wir z. B. an, dass mehrere Personen eine Pro-
duktionseinheit griinden. In der Satzung ihrer Firma wird
vereinbart, dass keine der von diesem Unternehmen ergriffe-
nen Massnahmen den religidsen Gesetzen zuwiderlaufen
darf. Will man nun einen Beschluss durchfiihren, der offen-
sichtlich gegen die Religion verstdsst, so braucht dieser nicht
geachtet und akzeptiert zu werden, selbst wenn die Mehrheit
ihn fasst. Kann die Entscheidung der Majoritit jedoch als mit
keinem der Grundsétze im Widerspruch stehend betrachtet
werden, dann ist sie als vorherrschende Meinung ins Auge zu
fassen und durchzufiithren. Auch wenn sie der Auffassung
einer oder mehrerer Personen in der Gruppe nicht entspricht.
Hier muss in Betracht kommen, was die Mehrzahl der Betei-
ligten denkt.

Zu Anfang haben ja alle sich damit einverstanden
erklirt, so vorzugehen, wie die Mehrzahl es bestimmt. Daher
sollte sich niemand nach Abstimmung und Meinungsbe-
schluss zutNickziehen und die Mitarbeit verweigern.
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Ebenso bei der Auswahl von Personen fiir die Belegung
der verschiedensten Posten ist allerhéchste Genauigkeit
erforderlich. Es darf nicht so sein, dass sich die Wahlenden
bei ihrer Entscheidung durch vorhandene Verwandschafts-
oder Bekanntschaftsbeziehungen beeinflussen lassen und fal-
sche Scheu an den Tag legen. Was in Betracht zu ziehen ist,
sind die Interessen der Kooperation und die Eignung der zur
Wahl stehenden Kandidaten und nichts anderes...

Hat man schliesslich unvoreingenommen Erwigungen
angestellt und in einer unparteiischen Wahl bestimmte Perso-
nen fiir bestimmte Amter auserlesen, so sind diese herzlich in
ihren Positionen als willkommen zu heissen, sei es auch, dass
das Wahlergebnis nicht den persénlichen Vorstellungen ent-
spricht. Zusammenarbeiten sollte man in jedem Falle, damit
die fiir die Verantwortung auserwihlten Personen erfolgreich
ihrer Aufgabe nachkommen kénnen.

Bei ndherer Betrachtung obiger Zusammenfassung von
fiir eine gelungene Teamarbeit erforderlichen Bedingungen
konnen wir feststellen, dass nicht nur der Glaube an das Ziel
und ein Gefiihl der Verantwortung die Grundlagen fiir den
Erfolg einer Kooperation bilden, sondern auch die Selbstbe-
herrschung und der Widerstand gegen den eigenen Egoismus.
Ein Mensch, der sein Ich zu ziigeln versteht und Willenskraft
besitzt und der auch die anderen sieht und nicht nur sich
selbst, der kann sehr wohl in cinem Team mitarbeiten, Cha-
rakterliche Verbesserung der eigenen Personlichkeit stellt ein
bedeutendes Grundprinzip fiir die Erziehung der Menschen
zu Wesen dar, die sich selbst und der Allgemeinheit nutzen
konnen:

Als die Muslime aus einem harten Verteidigungskrieg
fiir den Islam in die Heimat zuriickkehrten, sprach der
verchrte Prophet wie folgt:

“Bereitet euch nun auf einen grisseren Kampf vor!”

Erstaunt fragten sie: “Welchen Kampf denn noch?”

Er sagt: “Den Kampf gegen euer eigenes Ich!™
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Kurzes Nachwort

Wir konnten, soweit es der begrenzte Rahmen eines
Buches zuliess, in etwa das Wesen eines den islamischen
Massstiben entsprechenden Menschen vorstellen

— eines Menschen, der richtig und realistisch denkt,
jedoch auch ein Ziel besitzt

— eines Menschen, der die Natur kennt und anerkennt,
aber auch an ihren weisen, michtigen, barmherzigen
Erschaffer glaubt, Diesen liebt und von Ihm gelenkt werden
mochte und danach strebt, den Weg zu wéhlen, der *[hm™
wohlgefall,

— eines Menschen, der sich abhéngig fiihlt von Recht und
Wahrheit {von Gott) und sich verbunden weiss mit der Ewig-
keit, der um den am Ende seines Weges stehenden Beginn des
letzten (aber immerwihrenden) Lebensabschnittes weiss. in
dem die ewigen Friichte seines irdischen Wirkens zum Vor-
schein kommen werden und der daher in allem, was er tut, die
personlichen und die die Umwelt formenden Resultate des
hiesigen und seines jenseitigen Daseins in Erwagung zieht,

— eines Menschen, der sowohl die verniinftigen Uberle-
gungen und das Wissen seiner selbst und erfahrener,bewus-
ter Leute richtig beachtet, als auch die von Gott gesandte
Offenbarung, den hoéchsten Born der Weisheit, kennt, und
der sich all dieser Quellen bedient und sich auf sie stiitzt,
wenn er den Weg fiirs Leben aufzufinden trachtet, und
erkennt, dass es im Grunde keine Widerspriiche zwischen
diesen Quellen gibt,

— eines Menschen, der sich seiner schopferischen Rolle in
der Natur und der Gesellschaft bewusst wurde und der die
Bedeutung der ihm auferlegten Mission, Positives zu schaf-
tfen, erfasst, der diese Mission als ein in Obhut gegebenes
hohes Gut betrachtet, ein in Firsorge gegebenes Gut und
cine Verantwortung, auf die er, will er wirklich Mensch blei-
ben stets zu achten hat,

— ¢ines Menschen, der sowohl die Gesetzmissigkeiten der
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Gesellschaft und die Bedeutung sozialer Grundlagen fiir die
Erziehung und Formung des Einzelnen richtig begreift, als
auch jene Regel nicht ausser Betracht ldsst, dass der Mensch
ein Einzelwesen ist, welches die beispiellose Fahigkeit besitzt,
sich selbst erziehen zu kénnen,

— ein sich selbst gestaltendes Wesen, dass allemal auf die
Bildung seines Ichs einwirken kann,

— ein Wesen, dass durch die Erziehung seiner selbst, nicht
nur die besten und wertvollsten Stufen der Persénlichkeits-
vervollkommnung erreichen kann, sondern auch eine gros-
sere Eignung zur Erziehung und Gestaltung seiner Umwelt
erwirbt, d. h. die Prozesse des Sich-selbst-Formens und des
Formens der Umwelt erginzen sich gegenseitig,

— ¢in sich selbst formendes Wesen, das anderes Positives
gestaltet, den fiir die Erziehung des Charakters gegebenen
Massstaben des Islams gehorchend, mit einem willensstar-
ken, aktiven, wissenden und eifrigen “Ich’, einer kraftvollen
Seele in einem gesunden K&rper und einem guten Verhalten,
das Anklang findet;

— ein Wesen, das egoistische Neigungen und Tendenzen
zur Selbstzufriedenheit iliberwindet, das die eigenwilligen
Geliiste ziigeln kann und begeistert ist von dem Gedanken
des gottgefilligen Dienstes an der Menschheit und an Seinem
Volke, von einem Dienste, der seine Selbstopferung und die
Zusammenarbeit mit den anderen erfordert.dic Zusammen-
arbeit mit allen jenen, die das gleiche Ziel und die gleiche
Wegroute innehaben und dadurch miteinander im Verbund
stehen -eine Gemeinschaft, eine tatkriftige einflussreiche
Vereinigung bildend.

Unter der Benutzung der klaren Massstiibe und Richtli-
nien seiner Religion bereitet der vom Islam iiberzeugte
Mensch sich darauf vor, gemeinsam mit den anderen an dem
Aufbau seiner sozialen Umgebung zu arbeiten und unter
richtiger Beachtung geistiger und seelischer, kultureller, wirt-
schaftlicher und organisatorischer Faktoren eine Umwelt zu
schaffen, von Schlechtigkeit und Lastern frei, von dem prach-
tigen Licht des Islams durchstrahlt, eine Umwelt, in der
Gerechtigkeit, Tugend und menschliche Vortrefflichkeit
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existieren, angefangen vor kleinen Reich der Familie bis hin
zur Gesellschaft als Ganzes.
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