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Zur Ubersetzung

Bei einigen wenigen arabischen Kernbegriffen (z. B. ‘agida und
mathiim) wurden an manchen Stellen bewusst unterschiedliche Uber-
setzungen gewdhlt, je nach dem, welches deutsche Wort sich am bes-
ten in den Kontext einfiigt und die Bedeutung am genauesten wieder-
gibt. Die gewdhlten Worter sind also Synonyme, die sich nur in Nuan-
cen unterscheiden, die man aber zum besseren Verstdindnis des spezi-
fischen Textes betonen wollte, weil der arabische Begriff, wie so oft,
umfassender in seiner Bedeutung ist als der deutsche. Im Folgenden
sind die Ubersetzungen der beiden wichtigsten Begriffe angefiihrt:
‘Agida. Uberzeugungsfundament, Uberzeugungsgrundlage, Glau-
benstiberzeugung, Grundiiberzeugung
Mathiam: Konzeption, Verstdndnis

Zum Koran

Der Koran (al-Qur’an) ist nur in seiner Originalsprache Arabisch au-
thentisch. Bei seiner Ubersetzung handelt es sich immer um eine un-
gefihre Wiedergabe der Bedeutung, so auch im Falle der deutschen
Ubersetzung unterhalb der arabischen Koranzitate in diesem Buch.

Zur Umschrift

Um dem deutschen (auch nichtmuslimischen) Leser die Lektiire des
Buches einfacher zu gestalten, haben wir uns dazu entschieden, fiir die
bereits eingedeutschten arabischen Worter, wie z. B. Sure, Koran,
Sunna, Kalif etc. ..., die deutsche Schreibweise zu wdhlen. Bei diesen
Ausdriicken handelt es sich namlich um Worter, die bereits Teil der
deutschen Sprache sind. Eine Schreibweise in Umschrift macht hier-
bei unserer Meinung nach wenig Sinn. Wurde der Begriff jedoch in



Verbindung mit anderen arabischen Wortern verwendet oder handelt
es sich um die im Deutschen nicht bekannte Mehrzahl des Begriffs, so
wurde die gesamte Begriffskombination bzw. die Mehrzahl in Um-
schriftschreibweise gehalten. Beispiel dafiir ist der Begriff hadit
mutawatir fiir den kollektiv kontinuierlich tradierten Hadith und der
Begriff ahadit als Mehrzahl von hadit

Auch fiir die restlichen im Deutschen nicht verwendeten arabischen
Begriffe wurde die korrekte Umschriftschreibweise gewdhlt.

Zum Druck

Das Layout des Buches ist in Befolgung der parteilichen Bestimmun-
gen bewusst schlicht gewdhlt und entspricht in seiner Form und Farbe
dem arabischen Original. Die iibersetzten Ayat (Verse) des Koran
wurden fett und kursiv, die Aussagen des Gesandten (s.) (Hadithe) fett
und die Umschrift arabischer Begriffe kursiv abgedruckt.

Zu den Abkiirzungen im Text

(t.): “taala” — “der Erhabene “; Ehrenbezeichnung Allahs
(s.): “salla-I-lahu ‘alayhi wa sallam” — “Segen und Frieden Allahs
tiber ihn”’; Ehrenbezeichnung des Gesandten Allahs.
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DER UBERZEUGUNGSWEG
(TARIQ AL-IMAN)

Der Mensch erlebt einen Aufstieg (nahda) durch seine Ideen tiber
das Leben, das Universum und den Menschen und iiber die Beziechung
all dieser Dinge zu dem, was dem diesseitigen Leben voranging und
nach ihm folgen wird. Deswegen ist es notwendig, das gegenwértige
Denken des Menschen grundlegend und umfassend zu verdndern und
durch ein anderes zu ersetzen, damit er einen Aufstieg erleben kann.
Es ist ndmlich das Denken, das Konzeptionen, d. h. Verstdndnisse
(maftahim), tiber die Dinge hervorbringt und diese festigt. Und der
Mensch gestaltet sein Verhalten im Leben gemil3 den Konzeptionen,
die er dariiber erworben hat. So bestimmen die Konzeptionen des
Menschen beziiglich einer Person, der er zugeneigt ist, sein Verhalten
ihr gegeniiber. Im Gegensatz dazu steht sein Verhalten gegeniiber je-
mandem, den er ablehnt, aufgrund der negativen Auffassungen, die er
iiber ihn gebildet hat. Davon unterscheidet sich wiederum sein Ver-
halten gegeniiber einer Person, die er nicht kennt und von der er gar
keine Konzeption hat. Das menschliche Verhalten ist daher an seine
Konzeptionen, gebunden. Wenn wir also das degenerierte Verhalten
des Menschen dndern und durch ein erhabenes ersetzen wollen, miis-
sen wir zuerst seine Konzeptionen dndern. Allah (t.) sagt:

il L 15058 8 o3y L S Y @ By

wAllah dndert den Zustand eines Volkes nicht, ehe sie dndern,
was in ihnen ist.*!

!'Sure 13, Vers 11



Der einzige Weg zur Anderung der Konzeptionen ist, ein Denken
iiber das diesseitige Leben zu entwickeln, mittels dessen man richtige
Auffassungen dariiber hervorbringen kann. Dieses Denken iiber das
diesseitige Leben wird jedoch erst dann fruchtbar verwurzelt, wenn
ein Denken tiber das Universum, den Menschen und das Leben sowie
iiber das entstanden ist, was vor dem diesseitigen Leben war, was nach
ihm sein wird, und {iber die Beziehung dieser Komponenten zueinan-
der. Dies wird erreicht, indem man dem Menschen eine umfassende
Idee tiber das vermittelt, was hinter diesem Universum, dem Leben
und dem Menschen steht. Diese Idee stellt nimlich das Denkfunda-
ment dar, auf dem alle Ideen iiber das Leben aufbauen. Die Vermitt-
lung einer umfassenden Idee iiber diese Dinge stellt die Losung des
grofiten Problems beim Menschen dar. Ist dieses Hauptproblem ein-
mal gelost, konnen auch alle iibrigen Probleme gelost werden, weil es
sich dabei nur um Teile oder Zweige des Hauptproblems handelt.
Diese Losung filihrt aber nur dann zum richtigen Aufstieg, wenn sie
korrekt ist, mit der Natur des Menschen iibereinstimmt, seinen Ver-
stand liberzeugt und dadurch sein Herz mit Gewissheit erfiillt.

Diese korrekte Losung kann nur durch ein erleuchtendes Denken
iiber das Universum, den Menschen und das Leben hervorgebracht
werden. Es ist also fiir diejenigen, die den Aufstieg anstreben und den
Weg der Entwicklung einschlagen wollen, notwendig, zuerst dieses
Hauptproblem auf korrekte Weise durch erleuchtendes Denken zu 16-
sen. Diese Losung stellt die Grundiiberzeugung ( ‘agida) und gleich-
zeitig das Denkfundament dar, auf dem alle Zweigideen {iber das
menschliche Verhalten im Leben sowie {iber die Lebenssysteme auf-
bauen.

Der Islam hat sich diesem grofiten Problem des Menschen gewid-
met und es auf eine Weise geldst, die mit seiner Natur {ibereinstimmt,
den Verstand mit Uberzeugung und das Herz mit Gewissheit erfiillt.



Die rationale Bestitigung dieser Losung durch den Verstand hat der
Islam zur Voraussetzung fiir seine Annahme gemacht. Somit beruht
der Islam auf einer einzigen Grundlage, der ‘agida, welche besagt,
dass hinter dem Universum, dem Menschen und dem Leben ein
Schopfer steht, der all dies und alles andere erschaffen hat, nimlich
Allah, der Erhabene. Sie besagt auch, dass dieser Schopfer alles aus
dem Nichts erschaffen hat und dass Seine Existenz unabdingbar ist. Er
ist nicht erschaffen worden, ansonsten wire Er nicht der Schopfer.
Seine Eigenschaft, Schopfer zu sein, schlief3t aus, dass Er Selbst er-
schaffen wurde, und macht Seine Existenz unabdingbar. Denn alle
Dinge sind in ihrem Dasein auf Ihn zurlickzufiihren, wéhrend Er auf
nichts zuriickzufiihren ist.

Was die Tatsache betrifft, dass alle Dinge von einem Schopfer er-
schaffen sein miissen, so ist ersichtlich, dass das, was der Verstand
erfassen kann, ndmlich Mensch, Leben und Universum, unvermo-
gend, unvollkommen und eines anderen bediirftig ist. Der Mensch ist
begrenzt, weil er sich in jeder Hinsicht bis zu einem gewissen Grad
entwickelt, den er nicht iiberschreiten kann. Das Leben ist begrenzt,
weil es sich individuell d&uBert und auch im Individuum sein Ende fin-
det. Das Universum ist begrenzt, weil es sich um eine Summe von
Himmelskorpern handelt. Jeder dieser Himmelskorper ist fiir sich be-
grenzt, und die Summe von Begrenztem ist unweigerlich ebenfalls be-
grenzt. Das Universum ist also begrenzt. Somit steht fest, dass
Mensch, Leben und Universum definitiv begrenzt sind.

Betrachten wir das Begrenzte als solches, so stellen wir fest, dass
es nicht von immerwahrendem Charakter ist, ansonsten wire es nicht
begrenzt. Das Begrenzte muss unweigerlich von etwas anderem er-
schaffen worden sein, und dieses andere ist der Schopfer des Men-
schen, des Lebens und des Universums. Dieser Schopfer ist entweder
von etwas anderem erschaffen worden, oder Er hat Sich Selbst er-



schaffen, oder Er ist immerwéhrend (azali) und Seine Existenz unab-
dingbar notwendig. Dass Er von etwas anderem erschaffen wurde, ist
aus dem Grunde nichtig, weil Er in diesem Falle begrenzt wére. Die
zweite Moglichkeit, dass Er Sich Selbst erschaffen hat, ist ebenfalls
ausgeschlossen, weil Er dann gleichzeitig Schopfer Seiner Selbst und
Geschopf Seiner Selbst wire, was in sich ein Widerspruch ist. Somit
steht fest, dass der Schopfer immerwihrend sein muss und Seine Exis-
tenz unabdingbar notwendig. Und dies ist Allah, der Erhabene und
Gepriesene.

Allerdings kann jeder, der einen Verstand besitzt, aus der blofen
Existenz der von ihm wahrgenommenen Dinge schlief3en, dass sie ei-
nes Schopfers bediirfen, Der sie erschaffen hat. Denn an allen Dingen
ist erkennbar, dass sie unvollkommen, unvermégend und eines ande-
ren bediirftig sind. Somit sind sie definitiv erschaffen. Es geniigt, den
Blick auf irgendeine Sache im Universum, im Menschen oder im Le-
ben zu richten, um dadurch die Existenz des planenden Schopfers zu
beweisen. Die Betrachtung irgendeines Planeten im Universum, das
Nachdenken {iber eine beliebige Sache, in der sich Leben duflert, oder
das Erkennen irgendeines Aspekts im Menschen beweist mit absoluter
Sicherheit die Existenz Allahs, des Erhabenen. Dementsprechend se-
hen wir, dass der Koran den Blick auf die Dinge lenkt und den Men-
schen dazu aufruft, diese Dinge, ihre Umgebung und was mit ihnen in
Verbindung steht zu betrachten, um auf diese Weise die Existenz Al-
lahs, des Erhabenen, zu beweisen. Der Mensch nimmt die Bediirftig-
keit der Dinge wahr und begreift dadurch mit absoluter Gewissheit die
Existenz Allahs, des planenden Schopfers. Es gibt Hunderte von Ko-
ranversen (gyat) in dieser Bedeutung. Allah ta ‘ala sagt in Sure Ali
Imran:

Sl A5 g N5 gl Gkl (as e gt gl B G
» Wahrlich, in der Schopfung der Himmel und der Erde und dem
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Wechsel von Nacht und Tag sind Zeichen fiir die Denkenden.

In Sure ar-Rim sagt Er:

4301311 akaiudl Cadiadi g G sl c sadl (51 4 Bags

»Und zu Seinen Zeichen gehort die Schopfung der Himmel und
der Erde und der Unterschied eurer Sprachen und Farben.

In Sure a/-Gasiya sagt der Erhabene:

Jal s @ b S oLl Ny @ SAIS S O ) G0 Sy
glabl i Ga ) s @ Sal i

»Betrachten sie denn nicht die Kamele, wie sie erschaffen wur-

den, und den Himmel, wie er emporgehoben wurde, und die Bergen,

wie sie aufgerichtet wurden, und die Erde, wie sie hingebreitet
wurde?

Auch sagt Allah (t.) in Sure a#-7ariq:

cliall o o A @ 313 2 0 B @ G e Sy Jhuley
Gl 0 3

wDarum soll der Mensch betrachten, woraus er erschaffen

wurde. Erschaffen wurde er aus einer kriftig hervorschiefienden

Fliissigkeit, (und) kommt zwischen den Lenden und den Rippen her-

yor “

Und in Sure a/-Bagara sagt Er:
B AT A iy i gl BRI Gy cigat) IR G ¢y
go3a 3 Ga ) 45 LAl pla (e plalal) Gra ) O350 Lag Gl iy Ly AGH

2 Sure 3, Vers 190

3 Sure 30, Vers 22

4 Sure 88, Vers 17-20
> Sure 86, Vers 5-7
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o233 Pl (i Al ALy Lol Ci iy 413 8 (a4 Eu
sl o 38 iy
» Wahrlich in der Schopfung der Himmel und der Erde und dem
Wechsel von Nacht und Tag und den Schiffen, die auf dem Meer
fahren mit dem, was den Menschen niitzt, und in dem, was Allah
vom Himmel an Wasser herniedersandte, die Erde damit nach ihrem
Tode belebte und auf ihr allerlei Getier sich ausbreiten liefs, und in

der Lenkung der Winde und den dienstbaren Wolken zwischen Him-
mel und Erde sind Zeichen fiir ein Volk, das versteht. 6

Dartiber hinaus gibt es noch viele andere ayat, die den Menschen
dazu auffordern, einen tiefsinnigen Blick auf die Dinge zu werfen, auf
das, was sie umgibt und was mit ihnen in Verbindung steht. Daraus
kann er die Existenz des planenden Schopfers beweisen, so dass sein
iman’ an Allah auf dem Verstand und auf bewiesener Erkenntnis be-
ruht.

Es stimmt, dass der Glaube an einen planenden Schopfer jedem
Menschen angeboren ist. Doch dieser instinktive Glaube entspringt
dem Seelengefiihl (wigdan). Er ist in seinem Ergebnis nicht verlésslich
und kann alleine nicht zu einer Festigung fiihren. Das Seelengefiihl
fiigt oft Dinge in den Glauben ein, die nicht der Wirklichkeit entspre-
chen. Es erhebt diese fdlschlicherweise zu notwendigen Attributen
dessen, woran es glaubt. Dieser Weg fiihrt unweigerlich zum Unglau-
ben (kufr) oder zum Irregang (dalal). Gotzenanbetung, Aberglauben
und Mythologien sind nichts anderes als das Resultat der Irrungen des
Seelengefiihls. Deswegen fiihrt im Islam der Uberzeugungsweg nicht
allein iiber das Seelengefiihl, damit nicht Allah Attribute beigemessen

© Sure 2, Vers 164
7 Uberzeugung, gesicherter Glaube
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werden, die Seiner Géttlichkeit widersprechen, oder gar Seine Verkor-
perung in materiellen Dingen oder eine Anndherung an Thn durch die
Anbetung materieller Dinge fiir moglich gehalten werden. Dieser Weg
wiirde entweder zu Unglauben (kufr) und Beigesellung (sirk) oder zu
Illusionen und Aberglauben fithren, die der aufrichtige iman ablehnt.
Aus diesem Grunde hat es der Islam zur Obligation gemacht, dass der
Verstand gemeinsam mit dem Seelengefiihl eingesetzt wird. Er hat fiir
den Muslim den Gebrauch des Verstandes zur Pflicht erhoben, wenn
er an Allah, den Erhabenen, iman vollzieht. Der Islam hat die unre-
flektierte Nachahmung in Fragen der Glaubensiiberzeugung ( ‘agida)
verboten und somit den Verstand zum Richter iiber den Glauben an
Gott erhoben. Allah (t.) sagt:

Sl 5T gy s gl Gkl (as e gt gl B G

» Wahrlich, in der Schopfung der Himmel und der Erde und dem
Wechsel von Nacht und Tag sind Zeichen fiir Leute mit Verstand.“®

Daher muss jeder Muslim seinen iman aus Denken, Untersuchung
und Betrachtung hervorgehen lassen und seinen Verstand zum abso-
luten Richter iiber den Glauben an Gott erheben. Den Aufruf zur Be-
trachtung des Universums, um seine GesetzmiBigkeiten abzuleiten
und zum Glauben an seinen Schdpfer zu gelangen, wiederholt der Ko-
ran Hunderte Male in den verschiedensten Suren. Sie alle richten sich
an die rationalen Krifte des Menschen und rufen ihn zur Betrachtung
und zum Nachdenken auf, damit seine Uberzeugung auf Verstand und
bewiesener Erkenntnis beruht. Sie warnen den Menschen davor, das
zu Uibernehmen, was er bei seinen Vorfahren vorfindet, ohne es zu un-
tersuchen oder zu priifen und sich iiber dessen Richtigkeit sicher zu
sein. Dies ist der zman, zu dem der Islam aufruft. Er ist alles andere als
das, was man Altweiberglaube nennt. Es ist vielmehr die Uberzeugung
eines Menschen mit erleuchtendem Denken und sicherer Erkenntnis,

8 Sure 10, Vers 6
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der betrachtete und abermals betrachtete, nachdachte und abermals
nachdachte und dann durch den Weg dieser Betrachtung und dieses
Nachdenkens zur sicheren Erkenntnis tiber die Existenz Allahs, erha-
ben sei Seine Allmacht, gelangte.

Obwohl der Gebrauch des Verstandes verpflichtend ist, um zur
Gottesiiberzeugung zu gelangen, ist es dem Menschen nicht moglich,
das zu erfassen, was iiber seine Wahrnehmung und seinen Verstand
hinausgeht. Der menschliche Verstand ist ndmlich begrenzt, und sein
Potential, so sehr es auch wichst und sich entwickelt, erreicht Gren-
zen, die es nicht zu iiberschreiten vermag. Daher ist auch sein Erfas-
sungsvermdgen begrenzt, woraus sich der zwingende Schluss ergibt,
dass der menschliche Verstand nicht in der Lage sein kann, das Wesen
Allahs und Seine Realitdt zu begreifen. Allah, der Erhabene, steht
namlich auferhalb des Universums, des Menschen und des Lebens,
und der menschliche Verstand kann nicht die Realitéit dessen erfassen,
was auflerhalb seiner Sinneswahrnehmung steht. Somit ist er auch
nicht in der Lage, das Wesen Allahs zu begreifen. Hier darf man nicht
einwenden: Wie kann der Mensch denn durch seinen Verstand an Al-
lah glauben, obwohl sein Verstand nicht in der Lage ist, das Wesen
Allahs zu erfassen? Der iman an Allah ist nimlich die Uberzeugung
von seiner Existenz, und diese Existenz ist durch die Existenz Seiner
Schopfung, also des Universums, des Menschen und des Lebens, er-
kennbar. Die Schopfung befindet sich innerhalb der Grenzen, die der
Verstand erfassen kann. Der Mensch kann sie begreifen; und durch
das Begreifen dieser Dinge begreift er auch die Notwendigkeit der
Existenz eines Schopfers fiir sie, und dies ist Allah, der Erhabene. So-
mit ist die Uberzeugung von der Existenz Allahs rational und bewegt
sich innerhalb der Grenzen des Verstandes. Im Unterschied dazu ist
das Erfassen des Wesens Allahs unmdglich, weil Sein Wesen sich jen-
seits des Universums, des Menschen und des Lebens und somit jen-
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seits der Wahrnehmungsfihigkeit des Verstandes befindet. Der Ver-
stand kann aufgrund seiner Unzulédnglichkeit nicht das erfassen, was
iiber seine Wahrnehmungsfihigkeit hinausgeht. Diese Unzulénglich-
keit selbst sollte die Uberzeugung stirken und darf keineswegs ein
Faktor der Unsicherheit und des Zweifels sein. Kommt unser Glaube
an Allah auf dem Weg des Verstandes zustande, ist unser Erfassen
Seiner Existenz vollstindig. Und sind unsere Gefiihle von Seiner Exis-
tenz mit dem Verstand verbunden, sind auch diese Gefiihle absolut
gesichert. Dies alles verwurzelt in uns ein vollstindiges Begreifen und
ein sicheres Empfinden {iber alle gottlichen Attribute. Es vermittelt
uns die Uberzeugung, dass wir das Wesen Allahs trotz der Stirke un-
seres Glaubens an Thn nicht erfassen konnen. Daher miissen wir uns
dem unterwerfen, was Er uns beziiglich dessen, was unser Verstand
nicht erfassen kann, mitgeteilt hat, und zwar aufgrund des natiirlichen
Unvermogens des menschlichen Verstandes, mit seinen begrenzten
und relativen MaBstdben das zu begreifen, was iiber seine Wahrneh-
mung hinausgeht. Dazu wiren MaBstibe erforderlich, die weder rela-
tiv noch begrenzt sind, die der Mensch aber nicht besitzt und auch
nicht besitzen kann.

Was den Beweis fiir die Notwendigkeit von Gesandten betriftt, so
lasst sich Folgendes festhalten: Es wurde bereits bewiesen, dass der
Mensch von Allah erschaffen wurde und dass ihm Religiositit ange-
boren ist, weil es sich um einen seiner Instinkte handelt. Es gehort also
zur Natur des Menschen, seinen Schopfer zu verehren. Diese Vereh-
rung ist gleichbedeutend mit Anbetung ( ibdda); sie stellt die Bezie-
hung zwischen dem Menschen und seinem Schopfer dar. Liee man
diese Beziehung ohne Ordnung, wiirde dies zu einer Storung der Ver-
bindung zum Schépfer fiihren und dazu, dass etwas anderes als der
Schopfer angebetet wird. Es ist also notwendig, diese Beziehung
durch ein korrektes System zu ordnen. Dieses System kann jedoch
nicht vom Menschen herrithren, weil er die Realitdt des Schopfers
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nicht erfassen und somit die Beziehung zu Ihm nicht regeln kann. Das
ordnende System muss demzufolge vom Schopfer kommen. Er muss
es dem Menschen mitteilen, und zu diesem Zweck muss es Gesandte
geben, die den Menschen die Glaubensordnung Allahs (din) iibermit-
teln.

Ein weiterer Beweis fiir den Bedarf der Menschen nach Gesandten
beruht auf der Tatsache, dass der Mensch notwendigerweise seine Ins-
tinkte und organischen Bediirfnisse befriedigen muss. Wird diese Be-
friedigung ohne Ordnung ausgefiihrt, wird sie falsch oder fehlerhaft
sein und zum Elend des Menschen fiihren. Es ist also notwendig, ein
System zu haben, das die Instinkte und organischen Bediirfnisse des
Menschen regelt. Dieses System kann aber nicht vom Menschen stam-
men, weil dessen Versténdnis zur Regelung dieser Instinkte und Be-
diirfnisse der Diskrepanz, der Unterschiedlichkeit, der Widerspriich-
lichkeit und der Beeinflussung durch die Umgebung, in der er lebt,
unterliegt. Wiirde man dem Menschen die Regelung iiberlassen, so
ware sie von ebendieser Diskrepanz, Unterschiedlichkeit und Wider-
spriichlichkeit gepriagt und wiirde nur zu seinem Elend fiihren. Des-
wegen muss das System von Allah, dem Erhabenen, stammen.

Was den Beweis angeht, dass der Koran das Wort Allahs ist, so
lasst sich Folgendes feststellen: Der Koran ist ein arabisches Buch, das
von Muhammad (s.) iiberbracht wurde. Er kann also entweder von den
Arabern oder von Muhammad selbst oder aber von Allah (t.) stammen.
Eine andere als diese drei Mdglichkeiten fiir die Herkunft des Koran
kann es nicht geben, weil der Koran in Sprache und Stil arabisch ist.

Dass der Koran von den Arabern stammt, ist nichtig, da er selbst
sie herausgefordert hat, etwas Gleichartiges hervorzubringen:

g 5l iy 15l
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,»Sprich: So bringt doch zehn Suren hervor, die ihm gleichen!*’
g4k 850y 158
,»Sprich: So bringt doch eine Sure hervor, die ihm gleicht!“"’

Die Araber haben versucht, etwas Gleichartiges hervorzubringen,
und haben es nicht vermocht. Daher kann der Koran nicht ihr Wort
sein, weil sie es nicht vermochten, etwas Gleiches hervorzubringen,
obwohl er sie dazu herausgefordert hat und sie es auch versuchten. Die
Moglichkeit, dass der Koran von Muhammad selbst stammt, ist eben-
falls nichtig, denn Muhammad war einer der Araber. Wie weit sein
Genius auch reichen mag, so ist er doch ein Mensch und ein Teil seiner
Gesellschaft und seines Volkes. Nachdem es den Arabern misslang,
etwas gleich dem Koran hervorzubringen, so trifft auch auf Muham-
mad, den Araber, zu, nichts Gleichartiges hervorbringen zu kénnen.
Somit kann der Koran nicht von ihm stammen. Dariiber hinaus sind
uns von Muhammad (a.s.s) ahadit sahiha (richtige Hadithe) und ahadit
mutawatira (im Kollektiv kontinuierlich tradierte Hadithe) liberliefert.
Letztere sind definitiv authentisch und gelten als unzweifelhaft zuver-
lassig. Vergleicht man irgendeinen Hadith mit einer beliebigen aya
des Koran, so stellt man fest, dass keinerlei Ahnlichkeit in ihrem Stil
besteht. Manchmal rezitierte der Prophet (s.) die offenbarte aya und
trug gleichzeitig den Hadith vor. Der Stilunterschied ist in beiden Fil-
len deutlich erkennbar. So sehr ein Mensch sich auch bemiihen mag,
seine Sprache zu verindern, so bleibt sie doch im Stil dhnlich, weil sie
eben von ein und derselben Person stammt. In Anbetracht der Tatsa-
che, dass es keinerlei Stilahnlichkeiten zwischen Hadithen und Koran-
versen gibt, kann der Koran auch definitiv nicht das Wort Muhamm-
ads sein, weil er sich klar und deutlich von der Sprache Muhammads
unterscheidet. Die Araber behaupteten ihrerseits, dass Muhammad

° Sure 11, Vers 13
10°Sure 10, Vers 38
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den Koran von einem christlichen Jungen namens Gabr erhalten habe.
Allah (t.) hat diesen Vorwurf zuriickgewiesen, indem Er sagt:

1383 Grade ] A3l) &bl (o3 Sl et Aaln) W) (sl s g e 1)
§lma G p Gl
» Und Wir wissen wohl, dass sie sagen: ,Es ist bloff ein Mensch,
derihn lehrt.‘ Die Sprache dessen jedoch, auf den sie in Abkehr ver-

weisen, ist eine fremde, wihrend dies hier eine klare arabische Spra-
che ist.“!

Da nun bewiesen wurde, dass der Koran weder das Wort der Ara-
ber noch das Wort Muhammads ist, muss er definitiv das Wort Allahs
sein. Der Koran stellt somit ein Wunder fiir denjenigen dar, der ihn
iiberbracht hat.

In Anbetracht der Tatsache, dass Muhammad (s.) den Koran, der
das Wort Allahs und Seine Gesetzgebung (saria) verkorpert, iiber-
bracht hat und nur Propheten und Gesandte die Gesetzgebung Gottes
iiberbringen kdnnen, ist Muhammad mit rationalem Beweis definitiv
ein Prophet und Gesandter.

Auf diese Weise ist der rationale Beweis fiir den iman an Allah, fiir
die Gesandtschaft Muhammads und dafiir, dass der Koran das Wort
Allahs ist, erbracht worden.

Der iman an Allah erfolgt somit auf dem Weg des Verstandes und
muss auch auf diese Weise zustande kommen. Infolgedessen stellt er
das Fundament dar, auf dem der Glaube an alles Ubersinnliche und an
all das aufbaut, woriiber Allah uns in Kenntnis gesetzt hat. Nachdem
wir mit Gewissheit an Allah (t.) glauben, Der alle gottlichen Attribute
besitzt, miissen wir definitiv auch an das glauben, was Er uns mitge-
teilt hat, und zwar unabhéngig davon, ob unser Verstand es erfassen

' Sure 16, Vers 103
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kann oder es jenseits seines Erfassungsvermdgens liegt. Denn Allah,
der Erhabene, hat uns dariiber berichtet. Daher ist der sichere Glaube
an die Auferstehung, an das Paradies und das Feuer, an die Abrech-
nung und die Strafe, an die Engel, die ginn, die Teufel (sayatin) und
an alles andere, was der Koran und die definitiven Hadithe (ahadit
qatya) berichten, verpflichtend. Auch wenn dieser iman auf dem
Wege der Tradierung und des Berichts zustande kommt, so ist er in
seinem Ursprung dennoch rational, weil sein Ursprung durch den Ver-
stand sicher erwiesen wurde. Die Glaubensiiberzeugung ( ‘agida) des
Muslim muss somit auf dem Verstand beruhen oder auf dem, was in
seinem Ursprung durch den Verstand erwiesen ist. Der Muslim muss
also das als Glaubensiiberzeugung annehmen, was durch den Verstand
oder den definitiven, absolut sicheren Bericht, d. h. durch den Koran
und den kollektiv kontinuierlich tradierten Hadith, den hadit
mutawatir, feststeht. Alles, was nicht durch diese beiden Wege, ndm-
lich den Verstand und den Wortlaut des Koran sowie der definitiven
Sunna (sunna qgat 7yya), feststeht, darf man nicht als Glaubensiiberzeu-
gung annehmen. Denn Uberzeugungsgrundlagen diirfen nur auf dem
Wege sicherer Erkenntnis (yagin) angenommen werden.

Aus diesem Grunde ist der sichere Glaube an das, was vor dem
diesseitigen Leben war, ndmlich Allah (t.), und an das, was danach
sein wird, ndmlich der Tag der Auferstehung, verpflichtend. Die Be-
fehle Allahs verkorpern hierbei die Verbindung zwischen dem dies-
seitigen Leben und dem, was vor dem Leben war, zusitzlich zur be-
reits vorhandenen Schopfungsverbindung. Die Rechenschaft abzule-
gen lber das, was der Mensch im diesseitigen Leben getan hat, ist —
zusatzlich zur Auferstehung — die Verbindung zwischen dem diessei-
tigen Leben und dem, was danach sein wird. Somit besteht eine zwin-
gende Verbindung zwischen diesem Leben, dem Davor und dem Da-
nach. Auch sind die Umstinde des Menschen im irdischen Leben
zwingend an diese Verbindung gebunden. Der Mensch muss sich also
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in diesem Leben gemédll den Regeln Allahs verhalten und muss davon
iiberzeugt sein, dass er am Tage der Auferstehung fiir all seine Hand-
lungen in diesem Leben zur Rechenschaft gezogen wird.

Durch die vorangegangene Diskussion wurde das erleuchtende
Denken iiber das, was hinter dem Universum, dem Leben und dem
Menschen steht, sowie iiber das, was vor dem Leben war und nach
dem Leben sein wird, hervorgebracht. Ebenso wurde durch erleuch-
tendes Denken festgestellt, dass eine Verbindung zwischen diesem
Leben und dem Davor und dem Danach besteht. Somit wurde das
grofite Problem des Menschen in seiner Gesamtheit durch die islami-
sche Glaubensiiberzeugung ( ‘agida) geldst.

Wenn der Mensch zu dieser Losung gelangt ist, kann er damit fort-
fahren, tiber das diesseitige Leben nachzudenken und die richtigen und
produktiven Auffassungen (Konzeptionen) dariiber hervorzubringen.
Diese Losung selbst ist die Grundlage, auf der die Ideologie aufbaut,
die als Methode zum Aufstieg (nahda) herangezogen wird. Sie ist die
Basis, auf der die Kultur dieser Ideologie griindet, das Fundament, aus
dem ihre Systeme hervorgehen und auf dem ihr Staat aufbaut. Dem-
zufolge ist der Grundstock, auf dem der Islam als Idee (fikra) und Me-
thode (tariga) aufbaut, die islamische Glaubensiiberzeugung bzw. das
islamische Uberzeugungsfundament ( ‘agida). Der Erhabene sagt:

Uiy A gy o O35 @3 Qg Al gy iy T sial 1 gl Gl i G
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wlhr, die ihr glaubt! Glaubt an Allah und Seinen Gesandten und
an das Buch, das Er auf Seinen Gesandten herabgesandt hat, und

das Buch, das Er zuvor herabsandte; und wer nicht an Allah, Seine
Engel, Seine Biicher, Seine Gesandten und den Jiingsten Tag

20



glaubt, der ist wahrlich weit in die Irre gegangen.“"

Da dies nun nachgewiesen wurde und der iman daran eine Gewiss-
heit darstellt, ist es fiir jeden Muslim verpflichtend, an das gesamte
islamische Recht (§ari“a) iman zu vollziehen, weil es durch den heili-
gen Koran und durch den Gesandten Allahs (s.) tiberbracht wurde. Tut
er dies nicht, ist er ein Ungliubiger (&afir). Somit ist es Unglaube
(kufi), die islamischen Gesetze (ahkam sariya) in ihrer Gesamtheit
oder einzelne definitive Gesetze daraus abzulehnen, und zwar abgese-
hen davon, ob es sich um Gesetze im Bereich der Gottesdienste
(‘ibadaf), der Rechtsbeziehungen (mu'amalaf), des Strafrechts
(“uqubaf) oder der Nahrungsvorschriften (mat ‘iimat) handelt. Der kufi
iiber die aya

4552al) 1 a5l
,»Und verrichtet das Gebet“" ist gleich dem kufi-iiber die aya
$LN adn g aw algy
,»Und Allah hat den Handel erlaubt und das Zinsnehmen verbo-
ten*“'* und gleich dem kufi-iiber die aya

12 Sure 4, Vers 136
13 Sure 2, Vers 43
14 Sure 2, Vers 275
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{lagal | sadbld 4855 3 ) 3
,Und dem Dieb und der Diebin schneidet die Hinde ab“" und
ebenso gleich dem kufriiber die aya

§h 40 a1 Oal Ly j3iad sy a3 5 Al Al &uaA
wEuch wurde das Verendete, das Blut und das Schweinefleisch
und das verboten, woriiber etwas anderes als der Name Allahs an-
gerufen wurde.“'® Der Glaube an das islamische Recht (sari"a) ist je-

doch nicht vom Verstand abhingig. Vielmehr miissen wir uns all dem
vollstindig unterwerfen, was von Allah (t.) herabgesandt wurde.

aeod) (1 9dag ¥ 30 a4y 53 Lad 8985 (A8 (islad Y 55 By
Ui 5y 5t U 5
»Nein, bei deinem Herrn, sie sind nicht eher gliubig, bis sie dich

zum Richter iiber alles erheben, was zwischen ihnen strittig ist, sie

sodann in ihren Herzen keinen Zweifel gegen deine Entscheidung

hegen und sich vollends ergeben. '’

15 Sure 5, Vers 38
16 Sure 5, Vers 3
17 Sure 4, Vers 65
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SCHICKSAL UND BESTIMMUNG
(AL-QADA’ WA L-QADAR)

Der Erhabene sagt in Sure A/ ‘Imran:
4OAFA GBS 40 035 Y & G ol 08 g

»Keiner Seele gebiihrt es zu sterben aufler mit der Erlaubnis Al-
lahs - ein Beschluss zu vorbestimmter Frist.“!®

In Sure a/-A rafsagt Er:
(o Y5 A (a5l ¥ pdal 515 138 08 44 G115
wJedem Volk ist eine Frist gesetzt. Und wenn ihr Zeitpunkt ge-

kommen ist, kénnen sie ihn weder um eine Spanne hinausschieben

noch vorverlegen. “"’

Und in Sure a/-Hadid sagt Er:
Wi of i 0 s (B ) kel (B Y5 a1 (B At (30 Gl Ly
& e ) e &3 &
»Es geschieht kein Unheil auf Erden oder an euch, das nicht in

einem Buche verzeichnet wiire, bevor Wir es ins Dasein rufen. Dies
ist fiir Allah ein Leichtes.“”’

In Sure at-Tauba sagt der Erhabene:
40siasad JR S i o 5 LY 3a b LA 8 e 9) i) o 0B

wSprich: Nichts kann uns geschehen aufler dem, was Allah uns
bestimmt hat. Er ist unser Beschiitzer, und auf Allah sollen die

18 Sure 3, Vers 145
19 Sure 7, Vers 34
20 Sure 57, Vers 22
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Gliubigen vertrauen. “*!

In Sure Saba’ sagt Er:
809 3 e Jakal W ) B Y5 gl B 83 Ol Al LS Y
dowh SIS A Y)

»Nicht eines Stiubchens Gewicht in den Himmeln oder auf Er-

den ist Ihm verborgen, noch gibt es etwas Kleineres oder Grofieres

als dieses, das nicht in einem deutlichen Buch verzeichnet wiire. ‘>

Und in Sure a/-An‘am sagt der Allméachtige:

0ol (ol agd a8 &8 Jlgilly 2 L aligy Sl aS0 35 o30) 323
b 8 iy o0 6 i )

»Und Er ist es, der eure Seelen in der Nacht abruft und weifl, was
ihr am Tage begeht. Darin erweckt Er euch wieder, auf dass die vor-
bestimmte Frist vollendet wird. Zu IThm ist sodann eure Riickkehr,
dann wird Er euch verkiinden, was ihr getan habt. “*

In Sure an-Nisa’ sagt Er:

Y o380 63 Lad 4y ie (4 0% 8 i Gha 03 161585 A st 03
PPV gpX e

»Und wenn sie etwas Gutes trifft, dann sagen sie: ,Das ist von
Allah‘. Und wenn sie etwas Schlechtes trifft, dann sagen sie: ,Das
ist von dir.‘ Sprich: Alles ist von Allah. Was ist mit diesen Leuten

denn, dass sie kaum ein Wort verstehen?“**

Diese und dhnliche Verse aus dem Koran werden von vielen bei

2l Sure 9, Vers 51
22 Sure 34, Vers 3
23 Sure 6, Vers 60
24 Sure 4, Vers 78
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der Frage von Schicksal und Bestimmung (a/-gadd wa I-gadar) in ei-
ner Weise als Beleg herangezogen, die zu verstehen gibt, dass der
Mensch gezwungen wurde, die von ihm ausgefiihrten Handlungen zu
vollziehen, und dass er die Handlungen nach dem Willen und dem
Wunsch Allahs zwingend durchfiihren muss. Sie gibt auch zu verste-
hen, dass Allah den Menschen und seine Handlung erschaffen hat. Ihre
Ansicht versuchen diese Leute mit der folgenden Aussage Allahs zu
unterstiitzen:

§Eislasd Ly 28818 0 3
»Allah hat euch erschaffen und das, was ihr tut.“*> Auch Hadithe

werden von ihnen herangezogen, wie etwa der Ausspruch des Gesand-
ten Allahs (s.):

Loy Lelaly 3, ARLS Aa (i Cigai () (8 30 (B il £ g &y
PR
»Ar-rith al-qudus (Erzengel Gabriel) hat mir eingegeben, dass

keine Seele stirbt, ehe sie ihren Unterhalt (rizg), ihre Lebens-
spanne (a2£a) und das eingeholt hat, was ihr bestimmt war.*

Die Frage von Schicksal und Bestimmung hat in den islamischen
Rechtsschulen eine wichtige Rolle eingenommen. Die diesbeziigli-
chen Meinungen lassen sich wie folgt zusammenfassen: Die Gruppe
der ahl as-Sunna’® war der Ansicht, dass dem Menschen in seinen
Handlungen ein , freiwilliger Erwerb* zukommt (kasb ihtiyari) und er
fiir diesen freiwilligen Erwerb zur Rechenschaft gezogen wird. Die
mu ‘tazila vertraten die Meinung, dass der Mensch seine Handlungen
selbst schafft und fiir sie zur Rechenschaft gezogen wird, weil er sie

% Sure 37, Vers 96

26 Eigentlich hieBen sie al-a$"ariya, nach ihrem Griinder Imam a/-As“aribenannt. Sie diirfen
nicht mit den ,,ah/ as-sunna“als Sammelbegriff fir die sunnitischen Rechtsschulen ver-
wechselt werden.
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selbst hervorgebracht hat. Die gabriya schlieBBlich waren der Auffas-
sung, dass Allah (t.) den Diener und seine Handlungen erschaffen hat.
Deswegen ist der Mensch zu seinen Handlungen gezwungen und hat
diesbeziiglich keine freie Wahl. Er gleicht einer Feder in der Lutft, die
der Wind nach Belieben hin und her weht.

Derjenige, der die Frage von Schicksal und Bestimmung genauer
betrachtet, wird erkennen, dass eine genaue Analyse die Kenntnis der
Grundlage erfordert, auf der die Untersuchung aufbauen soll. Diese
Grundlage ist nicht die Handlung des Menschen, ob er sie nun erschaf-
fen hat oder Allah (t.). Auch ist es nicht das Wissen Allahs, dass Er
(t.) weil3, was der Diener tun wird, und Sein Wissen dies umschlief3t.
Ausgangspunkt der Untersuchung kann auch nicht der Wille Allahs
sein, dass dieser mit der Handlung des Menschen verbunden ist und
seine Handlung durch den Willen Allahs unbedingt existent ist. Auch
die Tatsache, dass die Handlung des Menschen in der verwahrten Ta-
fel (al-lauh al-mahfiiz) niedergeschrieben wurde und er somit gemif
dem handeln muss, was geschrieben steht, stellt nicht die Grundlage
der Untersuchung dar.

Nein, absolut keines der erwéhnten Dinge darf als Grundlage fiir
diese Untersuchung herangezogen werden, weil sie keinen Bezug zum
Thema hinsichtlich der Belohnung und Bestrafung haben. Sie betref-
fen vielmehr den Aspekt der Schopfung, des alle Dinge umfassenden
Wissen Allahs, den Aspekt Seines Willens, der (grundsétzlich) mit al-
lem Moglichen verkniipft ist, und die Tatsache, dass die ,,Verwahrte
Tafel* (al-lauh al-mahftiiz) alles beinhaltet. Dies stellt aber ein anderes
Thema dar, das von der Problematik der Belohnung und Bestrafung
fiir eine Handlung getrennt ist. Die besagte Frage muss also lauten: Ist
der Mensch gezwungen, eine Handlung auszufiihren, sei sie gut oder
schlecht, oder hat er die freie Wahl dazu? Hat er die Wahl, eine Hand-
lung zu unternehmen oder zu unterlassen, oder hat er sie nicht?

Derjenige, der die Handlungen genau betrachtet, stellt fest, dass der
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Mensch innerhalb zweier Zirkel lebt: Der erste ist thm unterworfen; es
ist der Zirkel, der sich innerhalb seines Handlungsfelds abspielt. In
diesen Zirkel fallen die Handlungen, die der Mensch aus vollig freien
Stiicken unternimmt. Der zweite Zirkel beherrscht ihn. Es ist jener, der
den Menschen selbst umfasst. In diesem Zirkel ereignen sich die
Handlungen, auf die der Mensch keinen Einfluss hat, ob sie nun von
ihm selbst ausgehen oder ihm widerfahren.

Auf die Handlungen in dem Zirkel, der ihn beherrscht, hat der
Mensch keinen Einfluss und mit ihrem Geschehen nichts zu tun. Man
kann sie in zwei Gruppen unterteilen: Die erste Gruppe wird durch die
existenzielle Ordnung bedingt, wihrend in die zweite Gruppe jene
Handlungen fallen, die sich der Kontrolle des Menschen entziehen und
die er nicht abwenden kann, die aber nicht durch die existenzielle Ord-
nung bedingt sind. Was die Handlungen betrifft, die durch die existen-
zielle Ordnung vorgegeben sind, so ist der Mensch ihnen vollig unter-
worfen. Er muss ihnen gezwungenermallen folgen, weil er sich mit
dem Universum und dem Leben nach bestimmten, kontinuierlichen
Gesetzen fortbewegt. Deswegen ereignen sich die Handlungen inner-
halb dieses Zirkels abseits des menschlichen Willens. Der Mensch
wird in diesem Kreis gelenkt, ohne eine freie Wahl zu haben. So ist er
ohne seinen Willen auf diese Welt gekommen, und wird sie auch ohne
seinen Willen wieder verlassen. Er kann nicht mit seinem Korper ei-
genstdndig in der Luft fliegen, in seiner natiirlichen Gestalt iiber das
Wasser laufen oder seine Augenfarbe selbst bestimmen. Er kann we-
der die Form seines Kopfes noch die Grof3e seines Korpers wahlen. Es
ist allein Allah (t.), der all dies entstehen lie}, ohne irgendeinen Ein-
fluss oder ein Zutun seitens des erschaffenen Dieners. Allah ist es, der
die existenzielle Ordnung erschaffen hat. Er (t.) lieB3 sie die gesamte
Existenz ordnen und lief3 alles Existierende nach dieser Ordnung funk-
tionieren, ohne dass es die Moglichkeit besitzt, davon abzuweichen.
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Was die Handlungen betrifft, die auBlerhalb des menschlichen Ver-
mogens ablaufen, aber nicht durch die existenzielle Ordnung bedingt
werden, so sind es Handlungen, die dem Menschen zwangsweise zu-
stoflen oder von ihm ausgehen, ohne dass er sie irgendwie abwenden
konnte. Wenn etwa eine Person von einer Mauer auf eine andere Per-
son fallt und diese totet oder jemand auf einen Vogel schiefit und einen
Menschen trifft, den er nicht wahrgenommen hat, und ihn dadurch t6-
tet oder wenn ein Zug oder ein Auto verungliickt oder ein Flugzeug
wegen eines Defekts, den man zuvor nicht feststellen konnte, abstiirzt
und die Passagiere durch diese Ungliicke ums Leben kommen, so sind
diese Handlungen, die vom Menschen ausgehen oder ihm widerfah-
ren, durch die existenzielle Ordnung zwar nicht vorgegeben, aber ohne
den Willen des Menschen und aufBBerhalb seiner Kontrolle geschehen.
Sie fallen somit in den Zirkel, dem der Mensch unterworfen ist. Alle
Handlungen, die in diesem Kreise stattfinden, werden als gada’
(Schicksal, Entscheidung) bezeichnet, weil allein Allah sie entschie-
den hat.?” Deshalb wird der Mensch fiir diese Handlungen nicht zur
Rechenschaft gezogen, und zwar unabhingig davon, wie viel Nutzen
oder Schaden ihm daraus ergeht und ob er die Handlung liebt oder sie
verabscheut. Mit anderen Worten gilt dies unabhéngig vom Umstand,
wie viel Gutes oder Schlechtes aus der Sicht des Menschen in der
Handlung steckt, obwohl allein Allah das (wirklich) Gute oder
Schlechte an diesen Handlungen kennt. Denn der Mensch hat keinen
Einfluss auf sie; er kennt diese Handlungen nicht und weif3 nicht, auf
welche Weise sie zustande kommen. Er kann sie weder herbeifiihren
noch abwenden und muss daran als Schicksal glauben, das Allah, der
Erhabene, entschieden hat.

Was die Bestimmung (a/-gadar) betrifft, so ist festzustellen, dass
die Handlungen sowohl in dem Zirkel, der den Menschen beherrscht,

" Das Wort gada bedeutet im Arabischen Entscheidung bzw. Richten. In diesen Bedeutun-
gen wurde es auch von Allah (t.) im Koran verwendet.
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als auch in dem, der vom Menschen beherrscht wird, von Dingen aus-
gehen oder an ihnen geschehen, die Bestandteil des Universums, des
Menschen und des Lebens sind. Allah hat in diesen Dingen spezifische
Eigenschaften (Charakteristika) erschaffen. So hat Er im Feuer die Ei-
genschaft des Brennens, im Holz die Eigenschaft des Verbrennens und
im Messer die Eigenschaft des Schneidens erschaffen. Allah hat diese
Eigenschaften gemilB der existenziellen Ordnung unabdingbar ge-
macht, ohne ausbleiben zu konnen. Sollte man einmal ihr Ausbleiben
wahrnehmen, so ist es Allah (t.) gewesen, Der dem Gegenstand — ent-
gegen der Norm — seine Eigenschaft entzogen hat. Dies geschieht den
Propheten und gilt als ihr Wunder. Ebenso wie Allah (t.) in den Dingen
spezifische Eigenschaften kreiert hat, hat Er auch im Menschen Ins-
tinkte und organische Bediirfnisse erschaffen. Wie bei den Dingen
setzte Er auch in diesen Instinkten und Bediirfnissen bestimmte Cha-
rakteristika ein. Im Fortpflanzungsinstinkt erschuf Er die sexuelle Nei-
gung und in den organischen Bediirfnissen Eigenschaften wie Hunger,
Durst und dergleichen. Diese Eigenschaften haften geméaf3 den Gesetz-
méBigkeiten der Existenz den Instinkten und Bediirfnissen unabding-
bar an. Diese spezifischen Charakteristika, die Allh (t.) in den Dingen
sowie in den Instinkten und organischen Bediirfnissen des Menschen
kreierte, bezeichnet man als gadar (Bestimmung), weil Allah (t.) allein
die Dinge, Instinkte und organischen Bediirfnisse erschuf und darin
auch ihre spezifischen Eigenschaften bestimmte.?® Diese Eigenschaf-
ten wurden weder durch die Dinge selbst hervorgebracht, noch hat der
Mensch einen Einfluss darauf oder mit ihrer Entstehung irgendetwas
zu tun. Daher muss der Mensch daran 7man vollziehen, dass es Allah
(t.) ist, Der in diesen Dingen ihre spezifischen Eigenschaften erschaf-
fen hat. Diese Eigenschaften bieten die Mdglichkeit, dass der Mensch
mittels ihrer eine Handlung ausiibt. Er kann sie im Einklang mit den

2 Qadar bedeutet im Arabischen Bestimmung bzw. Abwigung der Verhiltnisse. In dieser
Bedeutung ist das Wort auch im Koran von Allah (t.) verwendet worden.
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Befehlen Allahs ausfiihren, dann ist sie gut (4air), oder im Wider-
spruch dazu, dann ist sie schlecht (sarr). Dies gilt sowohl fiir die Be-
nutzung der Dinge mit ihren spezifischen Eigenschaften als auch fiir
die Befolgung der Instinkte und organischen Bediirfnisse. Findet die
Handlung im Einklang mit den Geboten und Verboten Allahs statt, ist
sie gut, widerspricht sie Seinen Geboten und Verboten, ist sie schlecht.

Demzufolge stammen alle Handlungen — gut oder schlecht —, die
in jenem Bereich geschehen, dem der Mensch unterworfen ist, von
Allah (t.), ebenso wie die besonderen Eigenschaften in den Dingen, in
den Instinkten und organischen Bediirfnissen von Allah (t.) stammen,
ob sie nun Gutes oder Schlechtes hervorbringen. Aus diesem Grunde
ist es fiir den Muslim verpflichtend, daran iman zu vollziehen, dass a/-
gadi (das Schicksal) — gut oder schlecht — von Allah (t.) stammt. Das
heiflt, er muss zweifelsfrei davon iiberzeugt sein, dass die Handlungen,
die auBerhalb des menschlichen Einflussbereiches liegen, von Allah,
dem Erhabenen, kommen. Er muss auch daran iman vollziehen, dass
al-gadar (die Bestimmung), — das Gute wie das Schlechte darin — von
Allah (t.) stammt. Das heifit, er muss zweifelsfrei davon iiberzeugt
sein, dass die spezifischen Eigenschaften der Dinge in ihrem natiirli-
chen Zustand, ob sie nun zum Guten oder zum Schlechten fiihren, von
Allah (t.) bestimmt wurden und dass der erschaffene Mensch keinerlei
Einfluss darauf hat. Die Lebensftrist des Menschen (aga/), sein Unter-
halt (r7zqg) und seine Seele stammen alle von Allah (t.), ebenso wie die
sexuelle Neigung im Fortpflanzungsinstinkt, die dem Selbsterhal-
tungsinstinkt eigene Neigung, sich Besitz anzueignen, und Hunger-
sowie Durstgefiihle in den organischen Bediirfnissen von Allah, dem
Erhabenen, stammen.

Dies gilt fiir die Handlungen, die in dem Zirkel geschehen, dem der
Mensch unterworfen ist, sowie fiir die spezifischen Eigenschaften al-
ler Dinge. Was den Zirkel betrifft, der dem Menschen unterworfen ist,
so kann sich der Mensch hier im Rahmen der Ordnung, die er selbst
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wahlt — entweder die Gesetzgebung Allahs oder eine andere — frei be-
wegen. Die Handlungen, die in diesem Bereich vom Menschen ausge-
hen oder ihm widerfahren, beruhen auf seinem Willen. Er geht, isst,
trinkt und reist oder enthilt sich dieser Handlungen, wann er will. Er
nutzt das Feuer zum Brennen und schneidet mit dem Messer, wie er
will. Er befriedigt seinen Arterhaltungstrieb, sein Bediirfnis nach Be-
sitz wie auch sein Hungergefiihl nach seinem Willen. Er vollzieht die
Handlung aus freier Wahl; ebenso enthélt er sich der Handlung aus
freier Wahl. Aus diesem Grund wird er fiir die Handlungen, die er in
diesem Bereich ausfiihrt, zur Rechenschaft gezogen.

Obwohl die spezifischen Eigenschaften in den Dingen, den Instink-
ten und organischen Bediirfnissen von Allah bestimmt und mit diesen
unabdingbar verkniipft wurden, obwohl sie auch den entscheidenden
Einfluss auf das Handlungsresultat haben, sind es nicht diese Eigen-
schaften selbst, die die Handlung hervorbringen. Vielmehr ist es der
Mensch, der die Handlung durch die Benutzung dieser Eigenschaften
zustande bringt. So beinhaltet die sexuelle Neigung im Arterhaltungs-
instinkt die Fahigkeit zum Guten wie zum Schlechten. Ebenso tréagt
das Hungergefiihl in den organischen Bediirfnissen die Féhigkeit zum
Guten wie zum Schlechten in sich. Derjenige aber, der das Gute oder
Schlechte ausfiihrt, ist der Mensch und nicht der Instinkt oder das or-
ganische Bediirfnis. Denn Allah (t.) hat im Menschen den Verstand
erschaffen und in der Natur dieses Verstandes die Fahigkeit zum Be-
greifen und Unterscheiden. Er (t.) zeigte auch dem Menschen den Weg
des Guten und des Bdsen:

PR TN
,» Und wir haben ihn auf zwei Wegen geleitet.“’ Allah hat im Ver-

stand auch das Begreifen der Siindhaftigkeit und der Gottesfurcht er-
schaffen:

2 Sure 90, Vers 10
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4101553 536 gl
"Und Der ihr (der Seele) den Sinn fiir ihre Siindhaftigkeit und ihre

Gottesfurcht eingegeben hat.“*°

Wenn nun der Mensch seine Instinkte und Lebensbediirfnisse ge-
mifB den Befehlen und Verboten Allahs befriedigt, vollbringt er das
Gute und befindet sich auf dem Weg der Gottesfurcht (fagwa). Befrie-
digt er sie unter Missachtung der Gebote und Verbote Allahs, so voll-
bringt er das Schlechte und befindet sich auf dem Weg der Siindhaf-
tigkeit. In jedem Fall ist er derjenige, der das Gute oder Schlechte voll-
zieht bzw. dem das Gute oder Schlechte widerfahrt. Er ist derjenige,
der das Gute vollbringt, wenn er seine Bediirfnisse im Einklang mit
den Geboten und Verboten Allahs befriedigt, und er ist es, der das
Schlechte vollbringt, wenn er seine Bediirfnisse entgegen den Geboten
und Verboten Allahs befriedigt. Auf dieser Grundlage wird er fiir die
Handlungen zur Rechenschaft gezogen, die in den Zirkel fallen, der
thm unterworfen ist. Er wird fiir sie belohnt und bestraft, weil er sie
aus freiem Willen ohne irgendeinen Zwang ausfiihrte. Obwohl die
spezifischen Eigenschaften der Instinkte und Lebensbediirfnisse von
Allah (t.) stammen und auch ihre Fihigkeit zum Guten wie zum
Schlechten von IThm bestimmt wurde, hat Allah die Eigenschaft nicht
in einer Weise erschaffen, die zu ihrer Nutzung auf eine bestimmte Art
zwingt, ob sie nun Allahs Wohlgefallen oder Seinen Zorn hervorruft.
Mit anderen Worten ist der Mensch nicht dazu gezwungen, die Eigen-
schaft auf eine gute oder schlechte Art zu nutzen. So zwingt die Ei-
genschaft des Brennens den Menschen nicht dazu, etwas zu verbren-
nen, weder auf eine Weise, die Allah zufrieden stellt und gut ist, noch
auf eine Weise, die Thn erziirnt und somit schlecht ist. Vielmehr erfiil-
len diese spezifischen Eigenschaften die Handlung, wenn der Mensch
sie auf die geforderte Art einsetzt. Als Allah (t.) den Menschen und in

3 Sure 91, Vers 8
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ihm die Instinkte und organischen Bediirfnisse sowie den Verstand mit
seiner Fahigkeit zu differenzieren erschuf, gab Er ihm die freie Wahl,
eine Handlung auszufiihren oder sich ihrer zu enthalten. Allah (t.) hat
den Menschen nicht zur Ausfithrung oder Unterlassung einer Hand-
lung gezwungen. Er (t.) erschuf in den Eigenschaften der Dinge, Ins-
tinkte und organischen Bediirfnisse nichts, was den Menschen zur
Ausfithrung oder Unterlassung einer Handlung zwingt. Der Mensch
hat also die freie Wahl, sich durch den unterscheidenden Verstand, mit
dem Allah ihn ausgezeichnet und den Er zur Grundlage der islami-
schen Rechtsfahigkeit gemacht hat, eine Handlung zu vollziehen oder
sich ihrer zu enthalten. Allah hat dem Menschen daher die Belohnung
fiir die gute Tat bestimmt, weil sein Verstand sich fiir den Vollzug der
Gebote Allahs und fiir die Einhaltung Seiner Verbote entschieden hat.
Er (t.) hat dem Menschen auch die Bestrafung fiir die schlechte Tat
auferlegt, weil sich dessen Verstand fiir die Missachtung der Befehle
Allahs entschieden hat und er eine Handlung begangen hat, die ihm
verboten wurde. Der Mensch hat in diesem Falle seinen Instinkten und
organischen Bediirfnissen in einer Weise entsprochen, die den Befeh-
len Allahs zuwiderlduft. Eine Bestrafung fiir diese Tat ist wahrhaftig
und gerecht, weil der Mensch sich freiwillig fiir die Ausiibung der
Handlung entschlossen hat und nicht dazu gezwungen wurde. Die
Frage von Schicksal und Bestimmung ist hier nicht relevant. Vielmehr
geht es hier um die Tatsache, dass der Mensch selbst die Handlung aus
freiem Willen ausfiihrt und daher fiir diese verantwortlich ist:

A0 i Ly (il IS
"Jede Seele ist ein Pfand ihrer Taten.""’

Was nun das Wissen Allahs ( ‘7/m Allah) anbelangt, so zwingt es
den Menschen nicht zur Ausfithrung einer Handlung. Allah (t.) weil,
dass der Mensch diese Handlung aus freiem Willen ausfithren wird.

31 Sure 78, Vers 38
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Die Ausfiihrung selbst beruht aber nicht auf diesem Wissen. Das im-
mer da gewesene Wissen Allahs (a/-'7/m al-azali) beinhaltet vielmehr,
dass der Mensch die Handlung unternehmen wird. Die Niederschrift
aller Handlungen in der ,,Verwahrten Tafel” (a/-lauh al-mahfiiz) ist
nichts weiter als ein Ausdruck dafiir, dass Allahs Wissen alle Dinge
umfasst.

Auch der Wille Allahs (iradat Allah) zwingt den Menschen nicht
zur Ausfithrung einer Tat. Der Wille Allahs steht dafiir, dass nichts in
Seinem Reich stattfinden kann, was Er nicht will. Das heif}t, es kann
nichts in der gesamten Existenz gegen Seinen Willen geschehen.
Wenn der Mensch also eine Handlung unternimmt und Allah ihn nicht
daran hindert oder davon abhélt, sondern ihn diese Handlung aus sei-
nem freien Willen ausfithren 14sst, hat der Mensch nach dem Willen
Allahs und nicht gegen ihn gehandelt. Die Tat des Menschen selbst
erfolgte jedoch aus seinem eigenen freien Willen heraus und wurde
nicht durch den Willen Allahs erzwungen.

Dies ist die Frage von Schicksal und Bestimmung (a/-gadd wa I-
gadar). Wenn der Mensch versteht, dass Allah (t.) ihn beobachtet und
fiir seine Handlungen zur Rechenschaft ziehen wird und dass Allah
ihm die freie Wahl gegeben hat, eine Handlung auszufiihren oder sie
zu unterlassen, wenn er versteht, dass thm die schwerste Strafe und
grofite Pein droht, wenn er sich im Gebrauch seiner freien Wahl nicht
richtig verhilt, wird die Frage von Schicksal und Bestimmung den
Menschen dazu fithren, das Gute zu tun und sich vom Schlechten fern-
zuhalten. Daher stellen wir fest, dass der aufrichtige Glaubige, der die
Realitdt von Schicksal und Bestimmung begriffen hat und der weil,
was fiir eine Gabe Allah ihm durch den Verstand und die freie Wahl
zuteil werden lie3, Allah aufs Stirkste fiirchtet. Er unternimmt alles,
um die gottlichen Gebote auszufiihren und sich von den Verboten Al-
lahs fernzuhalten. Er tut dies aus Furcht vor der Strafe Allahs, aus
Sehnsucht nach Seinem Paradies und aus dem Wunsch heraus, das zu
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erlangen, was noch grof3er ist als alles andere, ndmlich das Wohlge-
fallen Allahs, des Erhabenen, des Barmherzigen.
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DER LEITGEDANKE — DIE IDEOLOGISCHE
FUHRUNG IM ISLAM

Immer dann, wenn das Denken besonders degeneriert, entsteht
zwischen den Menschen eine patriotische Verbindung. Sie kommt
dadurch zustande, dass die Menschen auf einem Boden leben, mit dem
sie sich verbunden fiihlen. Der Selbsterhaltungsinstinkt veranlasst sie
dazu, sich selbst zu verteidigen und ebenso das Land, in dem sie woh-
nen, und den Boden, auf dem sie leben. Daraus geht die patriotische
Bindung hervor. Es handelt sich dabei um die schwéchste und nied-
rigste Bindung, die zwischen Menschen entstehen kann. Bei Tieren
und Vogeln ist sie ebenso vorhanden wie beim Menschen und ist stets
von emotionaler Erscheinung. Sie ist notwendig, wenn eine auslandi-
sche Aggression auf die Heimat in Form eines Angriffs oder einer Be-
satzung stattfindet. Im Falle der Sicherheit der Heimat vor einer Ag-
gression verliert sie vollig an Bedeutung. Sobald der Fremde zurtick-
geschlagen oder aus dem Land vertrieben wurde, ist ihre Aufgabe be-
endet. Deswegen stellt sie eine niedrige Bindung dar.

Wenn ein engstirniges Denken vorherrscht, entsteht zwischen den
Menschen eine nationale Bindung. Es ist dies die familidre Bindung,
jedoch in erweiterter Form. Denn der Selbsterhaltungsinstinkt, der im
Menschen fest verwurzelt ist, bringt in ihm den Herrschaftsdrang her-
vor. Bei einem Menschen mit degeneriertem Denkniveau tritt er zuerst
individuell in Erscheinung. Wenn aber sein Bewusstsein wéchst, wei-
tet sich auch der Herrschaftsdrang bei ihm aus, so dass die Herrschaft
fiir seine Familie und Sippe ins Blickfeld riickt. Mit der Erweiterung
seines Horizonts und dem Wachsen seines Begreifens weitet sich die-
ser Drang sukzessive in ihm aus, so dass er zunédchst die Herrschaft
fiir sein Volk in seiner Heimat erlangen will. Ist dies erreicht, fasst er
die Herrschaft fiir sein Volk iiber andere Volker ins Auge. Auf diese
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Weise entstehen zuerst ortliche Streitigkeiten zwischen den Angeho-
rigen einer Familie um die Fiithrung. Hat sich die Fiihrung eines ihrer
Mitglieder innerhalb der Familie gefestigt, indem es sich gegen die
anderen durchgesetzt hat, werden die Herrschaftsauseinandersetzun-
gen zwischen dieser Familie und anderen gefiihrt. Ist der Kampf um
die Herrschaft iiber das Volk zugunsten einer bestimmten Familie oder
einer Gruppe von Menschen aus verschiedenen Familien entschieden,
kommt es zu Auseinandersetzungen zwischen diesem Volk und ande-
ren Volkern um die Vorherrschaft und um einen hoheren Lebenssta-
tus. Daher iiberwiegt der Stammesfanatismus ( ‘asabiya) bei denjeni-
gen, die sich durch diese Bindung auszeichnen. Sie sind durch Lau-
nenhaftigkeit geprdgt und dadurch, dass sie sich gegenseitig gegen
AuBenstehende unterstiitzen. Es ist somit eine unmenschliche Verbin-
dung, welche eine Gesellschaft inneren Konflikten aussetzt, solange
die Menschen nicht durch &duere Konflikte beschéftigt und abgelenkt
sind.

Die patriotische Bindung ist somit aus drei Griinden falsch:

1. Es handelt sich um eine degenerierte Bindung, die zu einer Ver-
bindung der Menschen auf dem Wege des Aufstiegs nicht geeig-
net ist.

2. Esist eine emotionale Verbindung, die aus dem Selbsterhaltungs-
instinkt mit seinem Bediirfnis zur Selbstverteidigung entspringt.
Als emotionale Bindung unterliegt sie der Verdanderung und ist so-
mit nicht dazu geeignet, eine dauerhafte Verbindung zwischen den
Menschen herzustellen.

3. Sie ist eine zeitlich begrenzte Verbindung, die nur im Verteidi-
gungsfall auftritt. Im Falle der Stabilitét, also des Normalzustands
fiir den Menschen, existiert sie nicht und kann daher auch keine
geeignete Verbindung fiir die Menschheit darstellen.
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Ebenso ist die nationale Bindung aus drei Griinden falsch:

1. Es handelt sich um eine tribale Bindung, die nicht dazu geeignet
ist, Menschen auf ihrem Weg zum Aufstieg miteinander zu ver-
binden.

2. Die nationale Bindung ist ebenfalls emotional und hat ihren Ur-
sprung im Selbsterhaltungsinstinkt, aus dem auch der Drang zur
Beherrschung anderer hervorgeht.

3. Sie stellt eine unmenschliche Verbindung dar, weil sie Herr-
schaftsstreitigkeiten zwischen den Menschen hervorruft. Aus die-
sem Grunde ist sie nicht dazu geeignet, eine Verbindung fiir die
Menschheit zu sein.

Zu den falschen Bindungen, die zur Illusion verleiten konnten, eine
Verbindung zwischen den Menschen zu verkorpern, gehoren die Inte-
ressensbindung (Zweckbiindnis) und die spirituelle Bindung, aus der
kein Lebenssystem hervorgeht. Die Interessensbindung ist zeitlich be-
grenzt und nicht dazu geeignet, die Menschheit miteinander zu ver-
binden, weil sie dem Feilschen um noch gréBere Interessen unterliegt.
Sie endet, sobald dem groferen Interesse der Vorzug gegeben wird.
Gehen die Interessen auseinander, endet sie ebenfalls und trennt die
Menschen voneinander. Sie verschwindet, sobald die Interessen erfiillt
sind. Aus diesen Griinden ist sie fiir diejenigen, die sie annehmen, ge-
fahrlich.

Was die spirituelle Bindung betrifft, aus der keine Lebensordnung
hervorgeht, so tritt sie im Falle von Religiositdt zutage und hat keinen
Einfluss auf das tdgliche Leben. Daher ist sie eine partielle, inprakti-
kable Bindung, die nicht geeignet ist, Menschen in den Angelegenhei-
ten ihres tdglichen Lebens miteinander zu verbinden. Deswegen hat
auch die christliche Glaubensgrundlage keine Verbindung zwischen
den europdischen Volkern herstellen kdnnen, obwohl sie alle das
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Christentum angenommen haben, weil es sich lediglich um eine spiri-
tuelle Bindung handelt, aus der kein System hervorgeht.

All die vorgenannten Verbindungen sind aus den erwihnten Griin-
den nicht in der Lage, die Menschen im Leben auf ihrem Weg zum
Aufstieg miteinander zu verbinden. Die einzig korrekte Bindung, um
Menschen im Leben zusammenzuschlieBen, ist die Bindung auf
Grundlage eines rationalen Uberzeugungsfundaments (Glaubensiiber-
zeugung — ‘aqida), aus dem ein System hervorgeht. Dies ist die ideo-
logische Bindung.

Die Ideologie (mabda’) ist ein rationales Uberzeugungsfundament
(‘aqida ‘aqliya), aus dem eine Lebensordnung hervorgeht. Unter ei-
nem Uberzeugungsfundament (Glaubensiiberzeugung, Uberzeu-
gungsgrundlage) versteht man eine umfassende Idee iiber das Univer-
sum, den Menschen und das Leben, iiber das, was vor dem Leben war,
was nach diesem sein wird, und iiber die Beziehung des Lebens zu
dem Davor und dem Danach. Die Lebensordnung, die aus diesem
Uberzeugungsfundament hervorgeht, umfasst die Losungen fiir die
menschlichen Probleme sowie die Art und Weise, wie diese Prob-
lemlosungen umgesetzt werden, wie das Uberzeugungsfunda ment be-
schiitzt und die Ideologie weitergetragen wird. Die Darlegung der Art
und Weise der Anwendung, des Schutzes und des Tragens der Bot-
schaft (da ‘wa) stellt die Methode (fariga) dar. Alles andere, d. h. das
Uberzeugungsfundament und die Problemldsungen, bilden die Idee
(fikra). Demzufolge besteht eine Ideologie (mabda’) aus einer Idee
und einer Methode (fikra wa tariga).

Eine Ideologie entsteht unabdingbar im Verstand einer Person —
entweder durch die Offenbarung Allahs an sie und den Befehl, diese
zu verkiinden, oder durch Genialitét, die in der Person selbst erstrahlt.
Die Ideologie, die im Verstand einer Person durch die Offenbarung
Allahs entsteht, ist die korrekte Ideologie, weil sie vom Schopfer des

39



Universums, des Menschen und des Lebens, also von Allah, dem Er-
habenen, stammt. Es handelt sich somit um eine definitive Ideologie
(mabda’ qat 7). Eine Ideologie hingegen, die durch das menschliche
Genie im Verstand einer Person entsteht, ist falsch, weil sie nichtsdes-
totrotz aus einem begrenzten Verstand hervorgeht, der nicht in der
Lage ist, die gesamte Existenz zu umfassen. Ferner ist das Versténdnis
des Menschen fiir seine Ordnung Unterschiedlichkeiten, Meinungsdif-
ferenzen und Widerspriichlichkeiten ausgesetzt sowie der Beeinflus-
sung durch die Umgebung, in der er lebt. Das System, das daraus her-
vorgeht, wire somit widerspriichlich und kann nur zum Elend des
Menschen fiihren. Deshalb ist eine Ideologie, die dem menschlichen
Verstand entspringt, sowohl in ihrem Uberzeugungsfundament als
auch in dem daraus hervorgehenden System falsch.

Die Grundlage der Ideologie ist somit die umfassende Idee iiber
das Universum, den Menschen und das Leben. Und die Methode, die
die Ideologie real existent werden ldsst und sie im tiglichen Leben
umsetzt, ist fiir die Idee unabdingbar, um eine Ideologie entstehen zu
lassen. Was die umfassende Idee in ihrer Eigenschaft als Grundlage
betrifft, so stellt sie die Glaubensiiberzeugung ( ‘agida), das Denkfun-
dament (ga ida fikriya) und den Leitgedanken (giyvada fikriya) dar.
Auf ihrer Grundlage werden die Denkrichtung des Menschen und
seine Lebensanschauung definiert, auf ihr bauen alle Ideen auf und aus
ihr gehen alle Problemldsungen fiir das Leben hervor. Was die unab-
dingbare Notwendigkeit der Methode (fariga) anlangt, so geht dies aus
der Tatsache hervor, dass das System, das aus der ‘agida hervorgeht,
nichts anderes als eine illusorische und hypothetische Philosophie
wire, die in Biichern festgehalten wird und keinen Einfluss auf das
diesseitige Leben hat, wenn es keine Erlduterung fiir die Art der Lo-
sungsumsetzung enthélt und nicht zeigt, wie die ‘agida zu schiitzen
und die Ideologie weiterzutragen ist. Aus diesem Grunde sind das
Uberzeugungsfundament ( ‘agida), die Problemldsungen und auch die
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Methode fiir das Bestehen einer Ideologie notwendig. Die blofe Exis-
tenz der Idee und Methode innerhalb des Uberzeugungsfundaments,
aus dem ein System hervorgeht, besagt allerdings noch nicht, dass die
Ideologie richtig ist. Sie besagt lediglich, dass es sich um eine Ideolo-
gie handelt und nichts weiter. Was dariiber entscheidet, ob eine Ideo-
logie richtig oder falsch ist, ist ihr Uberzeugungsfundament ( ‘agida),
und zwar insofern, als dieses selbst richtig oder falsch sein kann. Das
Uberzeugungsfundament stellt nimlich das Denkfundament dar, auf
dem jede Idee aufbaut, das jeden Standpunkt definiert, aus dem jede
Problemldsung und jede Methode hervorgeht. Ist dieses Denkfunda-
ment richtig, dann ist auch die Ideologie richtig. Ist es aber falsch, so
ist auch die Ideologie von ihrer Grundlage her falsch.

Wenn das Denkfundament mit der Natur des Menschen iiberein-
stimmt und auf dem Verstand beruht, ist es richtig. Widerspricht es
aber der menschlichen Natur oder baut es nicht auf dem Verstand auf,
so ist es falsch. Mit der Ubereinstimmung des Denkfundamentes mit
der menschlichen Natur ist gemeint, dass es die Schwiche und Be-
diirftigkeit nach einem alles planenden und lenkenden Schopfer in der
Natur des Menschen bestétigt oder es mit anderen Worten dem religi-
Osen Instinkt (im Menschen) entspricht. Mit dem Beruhen auf dem
Verstand ist gemeint, dass das Denkfundament weder auf der Materie
noch auf der Kompromissldsung aufbaut.

Zum gegenwirtigen Zeitpunkt gibt es nur drei Ideologien auf der
Welt:

Kapitalismus, Sozialismus (und daraus hervorgehend Kommu-
nismus) und Islam. Die beiden ersten Ideologien werden von einem
oder mehreren Staaten getragen, wahrend der Islam von keinem Staat
umgesetzt wird. Er wird lediglich von Individuen innerhalb von V&l-
kern getragen, ist allerdings auf der gesamten Welt verbreitet.
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Der Kapitalismus basiert auf der Trennung der Religion vom tag-
lichen Leben. Diese Idee ist die Uberzeugungsgrundlage, der Leitge-
danke und das Denkfundament des Kapitalismus. Aufbauend auf die-
sem Denkfundament, ist es der Mensch, der sich seine Ordnung im
Leben erstellt. Zu diesem Zweck miissen die Grundfreiheiten des
Menschen gewéhrleistet werden. Dazu gehoren die Glaubensfreiheit,
die Meinungsfreiheit, die Eigentumsfreiheit und die personliche Frei-
heit. Aus der Eigentumsfreiheit ging das kapitalistische Wirtschafts-
system hervor. Es handelt sich dabei um das markanteste Merkmal
dieser Ideologie und das augenfilligste, was aus ihrer Uberzeugungs-
grundlage hervorgegangen ist. Aus diesem Grunde wurde diese Ideo-
logie nach ihrem hervorstechendsten Merkmal als Kapitalismus be-
zeichnet.

Die Demokratie, die ein Ausdruck dieser Ideologie ist, geht daraus
hervor, dass der Mensch sich sein eigenes System setzt. Daher gilt das
Volk als Quelle der Gewalten; es bestimmt seine Systeme und heuert
den Herrscher an, um es zu regieren. Es kann ihm die Herrschaft ent-
ziehen, wann immer es will, und gibt ihm die Ordnung vor, die es
mochte. Denn die Regierung als solche ist ein Mietvertrag zwischen
dem Volk und dem Herrscher, der besagt, dass der Herrscher das Volk
nach der Ordnung regiert, welche das Volk zu diesem Zweck festge-
setzt hat.

Die Demokratie ist, auch wenn sie aus dieser Ideologie hervorgeht,
nicht priagnanter als das Wirtschaftssystem. Beweis dafiir ist die Tat-
sache, dass das kapitalistische System im Westen die Regierung be-
einflusst und diese im Grunde den Kapitalbesitzern untersteht. Dieser
Einfluss geht so weit, dass man in den Landern, welche die kapitalis-
tische Ideologie angenommen haben, fast von den Kapitalbesitzern als
den eigentlich Regierenden sprechen kann. Im Ubrigen ist die Demo-
kratie nicht auf diese Ideologie beschrénkt, denn auch die Kommunis-
ten propagieren die Demokratie und sprechen von der Herrschaft des
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Volkes. Aus diesem Grunde ist es genauer, diese Ideologie als kapita-
listische Ideologie zu bezeichnen.

Die kapitalistische Ideologie fand ihren Ursprung, als die Kaiser
und Konige Russlands und Europas die Religion benutzten, um die
Volker auszubeuten, zu tyrannisieren und ihr Blut auszusaugen. Sie
bedienten sich dabei des Klerus als Instrument. Aus dieser Situation
erwuchs eine heftige Auseinandersetzung, in deren Verlauf einige Phi-
losophen und Denker die Religion vollig verneinten, wihrend andere
die Religion zwar anerkannten, aber zu ihrer Trennung vom tiglichen
Leben aufriefen. SchlieBlich setzte sich bei der Mehrheit der Philoso-
phen und Denker eine Idee durch, ndmlich die Trennung der Religion
vom téglichen Leben. Dies miindete naturgemédl in die Trennung von
Religion und Staatsangelegenheiten. Es setzte sich auch die Auffas-
sung durch, dass man nicht mehr die Ablehnung oder Anerkennung
der Religion, sondern ausschlieBlich die Notwendigkeit der Trennung
der Religion vom tdglichen Leben zum Gegenstand der Untersuchung
machen sollte. Diese Idee kann folglich als Kompromisslosung zwi-
schen dem Klerus auf der einen Seite, der die absolute Herrschaft im
Namen der Religion anstrebte, und den Philosophen und Denkern auf
der anderen Seite gelten, welche die Religion und die Macht des Kle-
rus ablehnten. Diese Kompromisslosung negiert die Religion nicht, er-
moglicht ihr aber auch keinen Eingang ins tégliche Leben. Somit hat
sie die Religion vom téglichen Leben getrennt. Ebendiese Trennung
der Religion vom Leben stellt die Uberzeugungsgrundlage dar, die der
Westen angenommen hat. Sie ist gleichzeitig das Denkfundament, auf
dem alle Ideen aufbauen. Auf ihrer Grundlage werden die Denkrich-
tung des Menschen und seine Lebensanschauung definiert, und sdmt-
liche Probleme des Lebens werden auf ihrer Basis behandelt. Auch ist
sie der Leitgedanke, den der Westen trigt und zu dem er die ganze
Welt aufruft.

Die Uberzeugungsgrundlage (bzw. das Uberzeugungsfundament)
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der Trennung von Religion und Leben erkennt indirekt an, dass es et-
was wie Religion gibt, d. h., dass es einen Schopfer gibt, Der das Uni-
versum, den Menschen und das Leben erschaffen hat. Sie erkennt an,
dass es einen Tag der Auferstehung gibt, denn diese Aspekte bilden
die Grundlage der Religion an sich. Diese Anerkennung vermittelt
eine Idee tiber das Universum, den Menschen und das Leben sowie
iiber das, was dem diesseitigen Leben voranging und was danach fol-
gen wird. Sie verleugnet die Existenz der Religion nicht, sondern er-
kennt dadurch, dass sie die Idee der Trennung vertritt, die Existenz der
Religion implizit an. Somit hat sie die Existenz der Religion einge-
standen und — wenn von der Trennung der Religion vom Leben ge-
sprochen wird und davon, dass die Religion nicht mehr darstellt als
die Beziehung zwischen dem Individuum und seinem Schopfer — die
Idee vorgebracht, dass es keine Verbindung zwischen dem diesseiti-
gen Leben und dem gibt, was davor war und was danach sein wird.
Demzufolge stellt die Uberzeugungsgrundlage der ,,Trennung der Re-
ligion vom tdglichen Leben* in ihrer allgemeinen Bedeutung eine um-
fassende Idee iiber das Universum, den Menschen und das Leben dar.
Aus diesem Grunde ist der Kapitalismus — in der Art, wie wir es aus-
gefiihrt haben — eine Ideologie wie die librigen auch.

Der Sozialismus bzw. Kommunismus betrachtet das Universum,
den Menschen und das Leben als bloBe Materie. Aus seiner Sicht ist
sie der Ursprung aller Dinge; durch die Entwicklung der Materie sind
die Dinge entstanden. Auflerhalb der Materie existiert absolut nichts.
Diese Materie ist ewig (ohne Anfang und Ende), war schon immer
vorhanden, und es gibt niemanden, der sie hervorgebracht hat. Mit an-
deren Worten bedingt ihre Existenz sich selbst; sie ist also unabding-
bar vorhanden. Die Kommunisten verleugnen daher, dass die Dinge
von einem Schopfer erschaffen wurden, d. h. sie lehnen den spirituel-
len Aspekt (an-nahiya ar-rithiva) in den Dingen ab. Sie betrachten die

44



Anerkennung ihrer Existenz sogar als Gefahr fiir das Leben und be-
zeichnen die Religion aus diesem Grunde als Opium der Volker, das
die Menschen betdube und vom Handeln abhalte. Abgesehen von der
Materie existiert aus kommunistischer Sicht nichts. Sogar das Denken
ist nichts anderes als eine Reflexion der Materie auf das Hirn. Somit
stellt die Materie den Ursprung des Denkens wie auch aller anderen
Dinge dar. Aus der Evolution der Materie gehen die Dinge hervor. Aus
diesem Grund verleugnen die Kommunisten die Existenz eines Schop-
fers und betrachten die Materie als ewig. Sie verleugnen, dass es vor
dem Leben etwas gab und dass nach dem Leben etwas sein wird. Nur
das diesseitige Leben findet bei ihnen Anerkennung.

Trotz der Unterschiede dieser beiden Ideologien in ihrer grundle-
genden Betrachtung des Menschen, des Universums und des Lebens
stimmen sie darin {iberein, dass die hochsten Ideale fiir den Menschen
die Werte sind, die er selber aufstellt. Fiir beide Ideologien liegt das
Gliick des Menschen im Erwerb des groBtmdglichen Anteils kdrperli-
cher Genitisse, weil diese aus ihrer Sicht das Mittel zum Gliick oder
sogar das Gliick selbst darstellen. Beide Ideologien stimmen darin
iiberein, dass man dem Menschen seine personliche Freiheit geben
muss, damit dieser sich so verhalten kann, wie er will, solange er in
diesem Verhalten sein Gliick sieht. Deswegen zéhlt das personliche
Verhalten bzw. die personliche Freiheit zu dem, was in beiden Ideo-
logien heilig ist.

Kapitalismus und Kommunismus unterscheiden sich jedoch in ih-
rer Betrachtung des Individuums und der Gesellschaft. Der Kapitalis-
mus ist eine individualistische Ideologie, die die Gesellschaft als eine
Zusammensetzung aus Individuen ansieht. Die Gesellschaft selbst ist
in ihrer Betrachtung nur sekundir. Der Kapitalismus konzentriert sei-
nen Blick auf das Individuum. Aus diesem Grunde hilt er es fiir not-
wendig, die Freiheiten des Einzelnen zu garantieren. Demzufolge gilt
die Glaubensfreiheit als heilig. Auch die Eigentumsfreiheit wird fiir
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unantastbar erklért. Aufgrund der kapitalistischen Philosophie darf sie
nicht eingeschrankt werden. Sie unterliegt lediglich Beschrankungen
seitens des Staates, um die Grundfreiheiten zu gewéhrleisten. Der
Staat setzt diese Beschrankungen mit militdrischer Macht und der
Hérte des Gesetzes durch. Er selbst ist aber Mittel und nicht Zweck.
Die Souverénitdt liegt somit letzten Endes bei den Individuen und
nicht beim Staat. Die kapitalistische Ideologie trigt als Leitgedanken
die Trennung der Religion vom téglichen Leben. Auf dieser Grund-
lage wendet sie ihre Systeme an, propagiert sie und versucht, sie auf
der ganzen Welt zu implementieren.

Der Sozialismus bzw. Kommunismus betrachtet die Gesellschaft
als allgemeines Kollektiv, das aus den Menschen und ihren Beziehun-
gen zur Natur besteht. Diesen feststehenden und eingegrenzten Bezie-
hungen hat der Mensch sich automatisch zu unterwerfen. Dieses ge-
samte Kollektiv ist eine einzige Sache; die Natur, der Mensch und die
Beziehungen des Menschen zur Natur stellen eine Einheit dar. Es han-
delt sich dabei nicht um voneinander getrennte Teile. So wird die Na-
tur als Bestandteil der menschlichen Personlichkeit angesehen, als ein
Aspekt, den er in sich trigt. Der Mensch kann sich daher nur in Ver-
bindung mit diesem Teil seiner Personlichkeit, d. h. mit der Natur, ent-
wickeln. Denn seine Verbindung zur Natur stellt die Verbindung einer
Sache zu sich selbst dar. Daher gilt die Gesellschaft als ein einziges
Kollektiv, das sich als Ganzes einheitlich weiterentwickelt. Das Indi-
viduum folgt dieser Entwicklung wie der Zahn im Zahnrad. Aus die-
sem Grunde gibt es bei den Kommunisten fiir das Individuum weder
eine Glaubens noch eine Eigentumsfreiheit. Die Glaubensiiberzeu-
gung ist wie die Wirtschaft an den Willen des Staates gebunden. Der
Staat z&hlt somit zu den Heiligtiimern der kommunistischen Ideologie.
Aus dieser materialistischen Philosophie gingen alle Lebenssysteme
hervor. Das Wirtschaftssystem wurde zum ersten Fundament erhoben
und gilt als allgemeiner Indikator aller tibrigen Systeme.
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Die sozialistische bzw. kommunistische Ideologie trdgt daher ei-
nen Leitgedanken, nimlich den Materialismus und die materielle Ent-
wicklung. Auf dieser Grundlage wendet sie ihre Systeme an, propa-
giert sie und versucht, sie iiberall umzusetzen.

Der Islam erklért hingegen, dass es au3erhalb des Universums, des
Menschen und des Lebens einen Schopfer gibt, Der alles erschaffen
hat, ndmlich Allah, der Erhabene. Die Grundlage des Islam ist daher
die Uberzeugung (iman) von der Existenz Allahs. Dieses Uberzeu-
gungsfundament (‘agida) ist es, das den spirituellen Aspekt (an-
nahiya) definiert. Letztere besagt, dass Mensch, Leben und Univer-
sum von einem Schopfer erschaffen wurden. Somit stellt die Verbin-
dung des Universums in seiner Eigenschaft als Schopfung zu Allah,
dem Schopfer, den spirituellen Aspekt im Universum dar. Und die
Verbindung des Lebens in seiner Eigenschaft als Schopfung zu Allah,
dem Schopfer, verkorpert den spirituellen Aspekt im Leben. Wéahrend
die Verbindung zwischen dem Menschen als Schopfung und Allah,
dem Schopfer, den spirituellen Aspekt im Menschen ausmacht. Dem-
zufolge bedeutet Spiritualitdt (r774), dass der Mensch seine Verbin-
dung zu Allah erkennt.

Der imdan an Allah muss mit dem iman an das Prophetentum
Muhammads (s.) und an seine Botschaft verbunden sein und auch da-
ran, dass der Koran das Wort Allahs ist. Der zman an all das, wovon
der Koran uns unterrichtet hat, ist Pflicht. Die islamische Glaubens-
iiberzeugung bestimmt somit, dass es vor dem diesseitigen Leben et-
was gab, woran man ohne den Schatten eines Zweifels iman vollzie-
hen muss, ndmlich Allah, den Erhabenen. Sie legt auch fest, dass man
an das iman vollziechen muss, was nach dem diesseitigen Leben kom-
men wird, ndmlich der Tag der Auferstehung. Sie bestimmt weiter,
dass der Mensch im diesseitigen Leben an die Gebote und Verbote
Allahs gebunden ist. Dieser Aspekt stellt die Verbindung zwischen
dem diesseitigen Leben und dem dar, was ihm vorausging. Der
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Mensch ist auch durch die Rechenschaft gebunden, die er iiber die
Einhaltung der Gebote und Verbote Allahs abgeben wird. Dieser As-
pekt stellt die Verbindung zwischen dem diesseitigen Leben und dem
dar, was nach diesem Leben folgen wird. Fiir den Muslim ist es daher
unabdingbar, seine Verbindung zu Allah beim Ausfiihren der Hand-
lungen zu erfassen und diese Handlungen im Einklang mit den Gebo-
ten und Verboten Allahs vorzunehmen. Dies ist auch die Bedeutung
der Verschmelzung von Geist (Spiritualitdt) und Materie. Ziel der
Ausfiihrung der Handlungen gemill den Geboten und Verboten Allahs
ist es, das Wohlgefallen Allahs zu erlangen. Der beabsichtigte Zweck
bei der Handlungsausfiihrung liegt hingegen im Wert, den diese Hand-
lung verwirklicht.

Die hochstehenden Ziele zum Schutz der Gesellschaft werden so-
mit nicht vom Menschen selbst festgesetzt. Vielmehr sind auch sie
Gebote und Verbote Allahs. Sie sind feststehend und unterliegen we-
der einer Verdnderung noch einer Entwicklung. Die hochstehenden
Ziele zur Sicherung der Gesellschaft umfassen den Schutz der
menschlichen Art, des Verstandes, der menschlichen Wiirde, des
menschlichen Lebens, des Privatbesitzes, der Glaubensordnung, der
Sicherheit und des Staates. Sie sind weder Verdnderung noch Ent-
wicklung ausgesetzt. Zum Schutz dieser feststehenden Ziele wurden
strenge Strafen erlassen, die so genannten ‘uqubatund hudid”. Des-
wegen stellt die Erhaltung dieser Ziele auch eine Verpflichtung dar,
weil es sich um Befehle und Verbote Allahs handelt, nicht weil sie
materielle Werte verwirklichen. Der Muslim und der Staat fiihren so-
mit alle Handlungen gemaf den Befehlen und Verboten Allahs aus, da
sie alle Angelegenheiten des Lebens regeln. Die Ausiibung seiner
Handlungen geméaf den Befehlen und Verboten Allahs bringt eine in-

32 Von Gott fiir bestimmte Vergehen festgelegte Strafen
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nere Zufriedenheit beim Muslim hervor. Das Gliick besteht demzu-
folge nicht in der kdrperlichen Befriedigung und der Erlangung kor-
perlicher Geniisse, sondern in der Zufriedenstellung Allahs, des Erha-
benen.

Der Islam hat die organischen Bediirfnisse und Instinkte des Men-
schen auf eine Weise geregelt, die die Befriedigung sdmtlicher Be-
diirfnisse umfasst, sei es das Bediirfnis des Magens, des Arterhal-
tungstriebs, das spirituelle Bediirfnis oder andere. Jedoch werden
keine Bediirfnisse auf Kosten anderer befriedigt, noch werden einige
von ihnen unterdriickt, um anderen freien Lauf zu lassen. Auch wer-
den nicht alle Bediirfnisse ziigellos freigelassen. Vielmehr hat der Is-
lam sie alle geordnet und ihre Befriedigung nach einem genauen Sys-
tem vorgesehen, dessen Befolgung Gliick und Wohlbefinden fiir den
Menschen mit sich bringt. Auf diese Weise verhindert der Islam, dass
der Mensch im Chaos seiner Triebe auf das Niveau von Tieren ab-
stiirzt.

Zur Aufrechterhaltung dieser Ordnung betrachtet der Islam die Ge-
meinschaft als ein ungeteiltes Ganzes und das Individuum als Teil die-
ser Gemeinschaft, das nicht von ihr zu trennen ist. Die Tatsache, dass
der Einzelne einen Teil der Gemeinschaft darstellt, bedeutet aber
nicht, dass er sich zur Gesellschaft wie ein Zahn zum Zahnrad verhélt.
Es bedeutet vielmehr, dass er Teil eines Ganzen ist wie die Hand ein
Teil des Korpers. Aus diesem Grunde hat sich der Islam des Individu-
ums als Teil der Gemeinschaft angenommen, nicht als von ihr ge-
trennte Einzelperson. Das Sorgetragen fiir den Einzelnen fiihrt seiner-
seits zum Erhalt der Gemeinschaft. Zur gleichen Zeit nimmt sich der
Islam der Gemeinschaft nicht als Gesamtheit an, die keine Einzelbe-
standteile hat, sondern eben als eine Gesamtheit, die aus Einzelteilen,
ndmlich den Individuen, besteht. Dieses Sorgetragen fiir die Gemein-
schaft fiihrt wiederum zum Erhalt der Individuen als Einzelteile. So
sprach der Gesandte Allahs (s.):
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»Das Gleichnis desjenigen, der die Richtlinien Allahs einhilt,
und desjenigen, der sie verletzt, ist das einer Gruppe von Men-
schen, die ihre Pliitze auf einem Schiff auslosen. Einige erhalten das
Oberdeck und die anderen das Unterdeck. Diejenigen, die sich un-
ter Deck befinden, miissen, um ihren Wasserbedarf zu decken, an
den Reisenden im Oberdeck vorbei. Da sagen sie: , Wenn wir nun
ein Loch in unseren Teil des Schiffes schlagen, konnen wir an Wasser
gelangen, ohne die ober uns zu storen.‘ Lielen die Oberen sie in
ihrem Vorhaben gewihren, wiren sie alle dem Untergang ge-
weiht. Nehmen sie die Unteren dagegen bei der Hand (und hin-
dern diese an ihrem Vorhaben), so sind sie in ihrer Gesamtheit
gerettet.*

Es ist diese Betrachtung der Gemeinschaft und des Einzelnen, die
dem Gesellschaftsbegriff ein bestimmtes Verstindnis (mathiim) ver-
leiht. Denn diese Individuen als Teile der Gemeinschaft haben be-
stimmte Ideen, die sie miteinander verbinden und nach denen sie ihr
Leben ausrichten. Sie haben gemeinsame Gefiihle, durch welche sie
beeinflusst werden und nach denen sie agieren. [hnen ist auch ein Sys-
tem gemein, das alle Probleme ihres téglichen Lebens behandelt. So-
mit besteht die Gesellschaft aus Menschen, Ideen, Gefiihlen und Sys-
temen, wobei der Mensch in seinem Leben an diese Ideen, Gefiihle
und Systeme gebunden ist. Somit ist auch der Muslim in jeder Ange-
legenheit an den Islam gebunden und hat keinerlei Freiheiten. Das
Uberzeugungsfundament des Muslims ist durch die Grenzen, die der
Islam vorgegeben hat, gebunden und keineswegs freigestellt. Daher
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wird die Abtriinnigkeit vom Islam (r7idda) als Kapitalverbrechen be-
trachtet, das mit dem Tode bestraft wird, wenn der Betroffene nicht
zum Islam zuriickkehrt. Auch die personliche Seite ist durch die isla-
mische Ordnung gebunden. Unzucht (zind) wird daher als ein Verbre-
chen betrachtet, das bestraft werden muss, und zwar 6ffentlich und
ohne Mitleid:
§0iasall (sa Al Lagil 3o gty

,Und eine Anzahl von Gliubigen soll ihrer Pein beiwohnen.>’
Ebenso stellt der Alkoholgenuss ein Verbrechen dar, das bestraft wer-
den muss, wie auch VerstoBle gegen andere Menschen als Verbrechen
gelten, die je nach Art dieses VerstoB3es, ob es sich um Verleumdung,
Mord oder Ahnliches handelt, unterschiedlich geahndet werden.
Gleichfalls ist die wirtschaftliche Seite an das islamische Recht ge-
bunden und an die Griinde, durch die dem Einzelnen der Erwerb von
Eigentum erlaubt ist. Sie ist an die Tatsache gebunden, dass Privatbe-
sitz im Grunde die Erlaubnis des Gesetzgebers zur Nutzung einer Sa-
che darstellt. Ein Verstof3 gegen diese Richtlinien wird als Verbrechen
angesehen, das je nach Art des Verstof3es vom Diebstahl bis zum Raub
oder anderem variieren kann. Aus diesem Grunde ist der Staat unbe-
dingt erforderlich, um diese Gemeinschaft sowie dieses Individuum
zu schiitzen und das System auf die Gesellschaft anzuwenden. Die
Ideologie muss auch jene beeinflussen, die sie verinnerlicht haben, so
dass der Schutz auf natiirliche Weise von den Menschen selbst vorge-
nommen wird. Somit ist es die Ideologie selbst, die bindet und schiitzt,
wobei der Staat derjenige ist, der ausfiihrt. Deswegen gehort die Sou-
verdnitit weder dem Staat noch der Umma, sondern allein dem isla-
mischen Recht (a/-sar‘), auch wenn die Autoritit in Hinden der Umma
liegt und sich im Staat manifestiert. Die Methode zur Umsetzung des
Systems ist somit der Staat, auch wenn man sich bei der Ausfiithrung

3 Sure 24, Vers 2
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der Gesetze des Islam auf die Gottesfurcht (fagwa) des einzelnen
Glaubigen verlassen kann. Aus diesem Grunde muss eine Gesetzge-
bung existieren, die der Staat umsetzt, bei gleichzeitiger Lenkung des
gldubigen Individuums, um den Islam aufgrund seiner eigenen Got-
tesfurcht (Zagwa) umzusetzen. Demzufolge besteht der Islam aus ei-
nem Uberzeugungsfundament ( ‘agida) und Systemen. Seine Ideologie
stellt eine Idee (fikra) und eine mit dieser Idee artgleiche Methode
(tariga) dar. Die Lebensordnung des Islam entspringt seinem Uber-
zeugungsfundament, und seine Kultur (hadara) bedingt eine spezifi-
sche Lebensweise. Seine Methode des Tragens der Botschaft (da ‘wa)
ist es, den Islam durch den Staat umzusetzen und ihn als Leitgedanken
in die Welt zu tragen. Dieser Leitgedanke ist die Grundlage fiir das
Verstindnis der islamischen Ordnung und ihrer Anwendung. Die An-
wendung des Islam in einer Gemeinschaft, die durch die islamische
Ordnung regiert wird, stellt an sich bereits eine Verbreitung der isla-
mischen Botschaft dar. Denn die Anwendung der islamischen Ord-
nung auf Nichtmuslime zihlt zur praktischen Methode der da ‘wa. Es
war schlieBlich diese Anwendung, die den groBten Einfluss auf das
Entstehen dieser ausgedehnten islamischen Welt hatte, wie wir sie
heute kennen.

Heute gibt es drei Ideologien auf der Welt: Kapitalismus, Sozialis-
mus bzw. Kommunismus, und die dritte Ideologie ist der Islam. Jede
dieser Ideologien hat ein Uberzeugungsfundament, aus dem Systeme
entspringen, sowie einen Mafstab fiir die Handlungen des Menschen
im Leben. Jede Ideologie verfiigt auch iiber eine spezifische Gesell-
schaftsbetrachtung und eine Methode, um das System anzuwenden.

Das Uberzeugungsfundament des Kommunismus besagt, dass die
Materie der Ursprung der Dinge ist und alle Dinge aus der Evolution
der Materie hervorgehen. Das kapitalistische Uberzeugungsfunda-
ment besagt, dass die Religion vom tiglichen Leben zu trennen ist,
was in die Trennung der Religion vom Staat miindet. Die Kapitalisten
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wollen nicht die Frage untersuchen, ob es einen Schopfer gibt oder
nicht; ihre Untersuchung beschrénkt sich vielmehr auf die Feststel-
lung, dass dieser Schopfer keinen Einfluss auf das Leben hat, und zwar
unabhéingig davon, ob man Seine Existenz nun anerkennt oder nicht.
Die Anerkennung oder Ablehnung der Existenz des Schopfers ist da-
her nach ihrer Uberzeugungsgrundlage, die auf der Trennung der Re-
ligion vom téglichen Leben basiert, gleichwertig.

Der Islam steht seinerseits fiir die Uberzeugung, dass Allah der
Schopfer der gesamten Existenz ist und dass Er Propheten und Ge-
sandte mit Seiner Glaubensordnung (din) an die Menschheit entsandt
hat. Er wird den Menschen am Tage der Auferstehung fiir alle seine
Handlungen zur Rechenschaft ziehen. Die Uberzeugungsgrundlage
des Islam umfasst somit den iman an Allah, Seine Engel, Seine Bii-
cher, Seine Gesandten, an den Jiingsten Tag und daran, dass Schicksal
und Bestimmung (a/-gada’ wa [-gadar) im Guten wie im Schlechten
von Allah (t.) stammen.

Beziiglich der Art und Weise, wie die Ordnung aus der Uberzeu-
gungsgrundlage hervorgeht, vertritt die kommunistische Ideologie die
Ansicht, dass das System durch die Produktionsmittel bestimmt wird.
So war zum Beispiel das Produktionsmittel der feudalen Gesellschaft
die Hacke. Aus ihrem Gebrauch ging die feudale Ordnung hervor. Mit
der Entwicklung der Gesellschaft zum Kapitalismus wurde die Ma-
schine das Produktionsmittel, und das kapitalistische System ging da-
raus hervor. Mit anderen Worten ist das System der materiellen Ent-
wicklung entnommen. Die kapitalistische Ideologie vertritt die An-
sicht, dass dem Menschen durch die Trennung der Religion vom tég-
lichen Leben die Aufgabe zukommt, sich seine Ordnung selbst zu
schaffen, indem er sie dem Leben entnimmt. Er entnimmt sein System
seiner Realitit und legt es selber fest. Der Islam ist hingegen der An-
sicht, dass Allah dem Menschen ein System gegeben hat, das dieser
im Leben umsetzen muss. Allah (t.) entsandte unseren Propheten
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Muhammad (s.) mit diesem System, und Muhammad (s.) verkiindete
es dem Menschen. Also ist der Mensch dazu verpflichtet, nach diesem
System zu leben. Deswegen studiert er das Problem zunéichst, um dann
dessen Losung aus dem Koran und der Sunna abzuleiten.

Was den HandlungsmafBstab im Leben betrifft, so ist die kommu-
nistische Ideologie der Ansicht, dass er durch den Materialismus, d. h.
durch das materialistische System, verkorpert wird. Mit der Entwick-
lung der Materie entwickelt sich auch der Maf3stab. Fiir die kapitalis-
tische Ideologie ist der Handlungsmaf3stab der Nutzen, den man aus
der jeweiligen Handlung zieht. Die Handlungen werden entsprechend
ihrem Nutzen bewertet und auf dieser Grundlage ausgefiihrt. Der Is-
lam vertritt die Auffassung, dass der Handlungsmafstab im Leben
durch das Erlaubte (hal/al) und Verbotene (haram) — also durch die
Gebote und Verbote Allahs — bestimmt wird. Das Erlaubte wird aus-
gefiihrt, das Verbotene unterlassen. In dieser Frage gibt es weder eine
Entwicklung noch eine Verdnderung. Nicht der Nutzen entscheidet
iiber die Handlungen, sondern allein das islamische Recht.

Was die Betrachtung der Gesellschaft anlangt, so ist der Kommu-
nismus der Ansicht, dass die Gesellschaft aus einem allgemeinen Kol-
lektiv besteht, zu dem der Boden, die Produktionsmittel, die Natur und
der Mensch gehoren. Sie alle stellen eine einzige Sache dar, ndmlich
Materie. Wenn sich die Natur mit ihren Elementen entwickelt, so ent-
wickelt sich der Mensch mit ihr. Dadurch kommt es zu einer Entwick-
lung der gesamten Gesellschaft. Somit ist die Gesellschaft der materi-
ellen Evolution unterworfen. Aufgabe des Menschen ist es lediglich,
Widerspriiche hervorzubringen, um diese Entwicklung zu beschleuni-
gen. Entwickelt sich die Gesellschaft, so entwickelt sich dadurch auch
das Individuum. Es dreht sich mit ihr wie der Zahn mit dem Zahnrad.

Der Kapitalismus ist der Auffassung, dass sich die Gesellschaft aus
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Individuen zusammensetzt und dass sich die Angelegenheiten der Ge-
sellschaft von selbst regeln, wenn die Angelegenheiten der Individuen
geregelt sind. Dementsprechend ist nur das Individuum zu beriicksich-
tigen. Der Staat arbeitet lediglich fiir das Individuum. Daher ist der
Kapitalismus eine individualistische Ideologie. Der Islam vertritt hin-
gegen die Ansicht, dass die Grundlage, auf der die Gesellschaft auf-
baut, die ‘aqida ist sowie das, was sie an Ideen und Gefiihlen trigt und
was an Systemen aus ihr hervorgeht. Wenn die islamischen Ideen und
Geflihle vorherrschen und das islamische System auf die Menschen
angewendet wird, kommt die islamische Gesellschaft zustande. Die
Gesellschaft besteht somit aus den Menschen, den Ideen, den Gefiih-
len und den Systemen. Der Mensch allein konstituiert zusammen mit
anderen Menschen eine Gruppe, aber keine Gesellschaft. Diese wird
nur durch die Ideen gebildet, die der Mensch trégt, die Gefiihle, die in
ihm vorherrschen, und die Systeme, die auf ihn Anwendung finden.
Was die Beziehung zwischen den Menschen herstellt, ist ndmlich das
gemeinsame Interesse. Vereinigen sich auf dieses gemeinsame Inte-
resse die Ideen und vereinigen sich darauf auch die Gefiihle, so dass
Zufriedenheit und Zorn einheitlich auftreten, und vereinheitlicht sich
ebenso das System, das die Probleme des tdglichen Lebens behandelt,
so ist eine Beziehung zwischen den Menschen zustande gekommen.
Unterscheiden sich aber die Ideen oder Gefiihle beziiglich des gemein-
samen Interesses, so dass Zufriedenheit und Zorn nicht einheitlich auf-
treten, oder ist das System, das die Probleme des Lebens behandelt,
von Person zu Person unterschiedlich, so kann keine Beziehung ent-
stehen. Demzufolge setzt sich die Gesellschaft aus den Menschen, den
Ideen, den Gefiihlen und den Systemen zusammen, denn sie sind es,
die eine dauerhafte Beziehung zwischen den Menschen hervorbringen
und aus einer Gruppe von Menschen eine spezifische Gesellschaft
werden lassen.

Wairen also alle Menschen Muslime, aber die Ideen, die sie tragen,
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kapitalistisch-demokratisch, ihre Gefiihle spirituell-priesterlich bzw.
nationalistisch und das System, das auf sie angewendet wird, kapita-
listisch-demokratisch, so handelt es sich bei dieser Gesellschaft um
eine nichtislamische Gesellschaft. Dies ist selbst dann der Fall, wenn
die tiberwiegende Mehrheit der dort lebenden Menschen Muslime
sind.

Was die Umsetzung des Systems betrifft, vertritt die kommunisti-
sche Ideologie die Ansicht, dass der Staat allein das System mit der
Macht des Militdrs und der Hérte des Gesetzes implementiert. Der
Staat libernimmt die Angelegenheiten des Einzelnen und der Gemein-
schaft, und er ist es auch, der das System weiterentwickelt. Der Kapi-
talismus hingegen betrachtet den Staat als Hiiter der Freiheiten. Ver-
stof3t jemand gegen die Freiheit eines anderen, so unterbindet der Staat
diese Uberschreitung, weil er zur Gewihrleistung der Freiheiten ge-
griindet wurde. Verletzt jemand nicht die Freiheit eines anderen, selbst
wenn er ihn ausniitzt und seiner Rechte beraubt, so greift der Staat
nicht ein, weil in diesem Falle kein Versto3 gegen die Freiheiten statt-
gefunden hat, solange alles mit Zustimmung des anderen geschehen
ist. Der Staat existiert demzufolge nur zur Gewéhrleistung der Frei-
heiten.

Der Islam sieht seinerseits vor, dass das System aufgrund der Got-
tesfurcht des gldubigen Individuums umgesetzt wird. Der Staat imple-
mentiert seinerseits das System durch das Bewusstsein in der Gemein-
schaft um die Gerechtigkeit dieser Ordnung, durch die Zusammenar-
beit der Umma mit dem Regierenden beim Gebieten des Rechten und
Anprangern des Unrechts (al-amr bi I-ma‘rif wa n-nahy ‘an al-
munkar) und durch die Staatsmacht als solche. Der Staat nimmt die
Angelegenheiten der Gemeinschaft wahr und iibernimmt die Angele-
genheiten des Einzelnen nur dann, wenn dieser selbst dazu nicht in der
Lage ist. Auch unterliegt das System keinerlei Entwicklung. Der Staat
hat zudem die Befugnis zur Adoption von Rechtsspriichen (fabanni al-
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ahkam as-sar‘iya), wenn mehrere Rechtsmeinungen in einer Rechts-
frage vorhanden sind.

Der Leitgedanke der islamischen Ideologie stimmt mit der Natur
des Menschen iiberein. Trotz seiner Tiefe ist er verstidndlich und leicht
zuginglich. Der Mensch 6ffnet ihm schnell seinen Verstand und sein
Herz und widmet sich ihm, um ihn zu begreifen und sich mit Leiden-
schaft und Wertschétzung in seine Details zu vertiefen. Religiositit ist
ndmlich Teil der natiirlichen Veranlagung des Menschen. Jeder
Mensch ist von seiner Natur aus religios veranlagt, und keine Macht
ist imstande, ihm diese Veranlagung zu entreiflen, weil sie fest im
Menschen verwurzelt ist. Der Mensch spiirt von seiner Natur her, dass
er unvollkommen ist und dass es eine Macht gibt, die vollkommener
ist als er. Er spiirt instinktiv, dass diese Macht der Anbetung wiirdig
ist. Religiositdt ist namlich nichts anderes als das Bediirftigkeitsgefiihl
nach dem planenden Schopfer, das sich aus dem natiirlichen Unver-
mogen in der Beschaffenheit des Menschen ergibt. Es handelt sich da-
bei um einen unveridnderlichen Instinkt, der in der Verehrung seinen
spezifischen Ausdruck findet. So hat die Menschheit in allen Zeital-
tern etwas angebetet — von der Anbetung des Menschen iiber die Him-
melskorper, die Steine, die Tiere, das Feuer und anderes mehr. Als der
Islam mit seiner Uberzeugungsgrundlage kam, fiihrte er die Mensch-
heit weg von der Anbetung der Geschopfe hin zur Anbetung Allahs,
Der alle Dinge erschaffen hat. Die materialistische Ideologie, welche
die Existenz Allahs und jede Spiritualitdt negierte, war nicht dazu im-
stande, diese natiirliche Religiositéit zu beseitigen. Vielmehr iibertrug
sie die Vorstellung des Menschen von einer Macht, die grof3er ist als
er, und seine Verehrung dieser Macht auf die Ideologie und deren Pro-
pagandisten. Die Verehrung gebiihrte nun diesen beiden allein. Damit
vollzog die kommunistische Ideologie einen Riickschritt. Das natiirli-
che Verehrungsbediirfnis der Menschen wurde von der Anbetung Al-
lahs zur Anbetung der Menschen umgeleitet und von der Verehrung
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der Verse Allahs zur Verehrung der Worte von Geschopfen. Demzu-
folge war die kommunistische Ideologie in diesem Punkt riickschritt-
lich. Sie hat es nicht vermocht, die religiése Veranlagung im Men-
schen zu zerstoren, sondern hat sie durch Verfialschung in reaktionérer
Weise umgewandelt. Aus diesem Grunde steht der Leitgedanke des
Kommunismus im Widerspruch zur menschlichen Natur und stellt
eine negative ideologische Fiihrung dar. Deswegen ist er vom Aspekt
der menschlichen Veranlagung her zum Scheitern verurteilt. Uber den
Magen versucht man die Menschen dafiir zu gewinnen. Der kommu-
nistische Leitgedanke lockt die Hungernden, die Angstlichen und
Elendigen. Es sind die Degenerierten, die an ihm festhalten, diejeni-
gen, die im Leben gescheitert sind und es hassen, diejenigen, die von
intellektuellem Spleen befallen sind, um als Denker bezeichnet zu
werden, wenn sie prahlerisch die dialektische Lehre verkiinden, die in
ihrer Falschheit am offensichtlichsten ist, was sowohl der Verstand als
auch die Sinneswahrnehmung bezeugen. Der kommunistische Leitge-
danke bedient sich der Gewalt, um die Menschen seiner Ideologie zu
unterwerfen. Dementsprechend sind Zwang und Unterdriickung, Auf-
stainde und Unruhen, Zerstorung und Erschiitterung seine wichtigsten
Mittel.

Der Leitgedanke des Kapitalismus widerspricht ebenfalls der
menschlichen Natur mit ihrer religiosen Veranlagung. Ebenso wie
sich die religiose Veranlagung in der Verehrung &uflert, zeigt sie sich
auch in der Planung der Handlungen im tiglichen Leben, weil die Un-
zuldnglichkeit und Widerspriichlichkeit des Menschen bei dieser Pla-
nung zutage tritt, was ein Beweis fiir sein Unvermdgen ist. Deswegen
muss es die gottliche Glaubensordnung (din) sein, die die Handlungen
des Menschen im Leben plant. Die Entfernung der Religion aus dem
Leben widerspricht somit der natiirlichen Veranlagung des Menschen.
Die Anwesenheit der Religion im téglichen Leben bedeutet nicht, dass
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alle Handlungen im diesseitigen Leben zu gottesdienstlichen Hand-
lungen werden, sondern dass die Ordnung, die die Probleme des Men-
schen im téglichen Leben 16st, auf dem Befehl Allahs beruht. Diese
Ordnung geht aus einem Uberzeugungsfundament hervor, das die na-
tiirliche Veranlagung des Menschen anerkennt. Sie aus dem téglichen
Leben zu entfernen und eine Ordnung anzunehmen, die aus einer im
Widerspruch zur religiésen Veranlagung des Menschen stehenden
Uberzeugungsgrundlage hervorgeht, widerspricht der menschlichen
Natur. Aus diesem Grunde ist auch der Leitgedanke des Kapitalismus
vom Aspekt der menschlichen Veranlagung her zum Scheitern verur-
teilt, weil er durch die Trennung der Religion vom Leben, durch die
Entfernung der Religiositdt von den tiglichen Lebensangelegenheiten
und ihre Erklarung zur Privatangelegenheit und durch die Entfernung
der Ordnung, die Allah anbefohlen hat, von der Behandlung der
menschlichen Probleme eine negative ideologische Fiithrung darstellt.

Der Leitgedanke des Islam stellt eine positive ideologische Fiih-
rung dar, weil er den Verstand zur Grundlage des sicheren Glaubens
an die Existenz Allahs macht. Er richtet den Blick auf das Universum,
den Menschen und das Leben und beweist damit definitiv die Existenz
Allahs, Der all diese Geschopfe erschaffen hat. Er nennt dem Men-
schen das, was absolut vollkommen ist, wonach der Mensch seiner
natiirlichen Veranlagung zufolge sucht und was weder im Menschen
noch im Universum noch im Leben vorhanden ist. Er leitet den
menschlichen Verstand dorthin, so dass dieser die Existenz der abso-
luten Macht begreift und von ihr {iberzeugt wird.

Der Leitgedanke des Kommunismus beruht auf der Materie, nicht
auf dem Verstand, auch wenn man iiber den Verstand zu ihm gelangt
ist. Das ist aus dem Grunde so, weil er aussagt, die Materie existiere
vor dem Denken, und weil sie die Materie zum Ursprung aller Dinge
macht. Somit ist sie materialistisch. Der Leitgedanke des Kapitalismus
beruht auf einer Kompromisslosung, zu der man durch den mehrere
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Jahrhunderte andauernden Kampf zwischen dem Klerus und den Den-
kern gelangte. Dieser miindete in die Trennung der Religion vom tig-
lichen Leben.

Aus den obigen Ausfithrungen ist ersichtlich, dass beide Leitge-
danken, sowohl der kommunistische als auch der kapitalistische, zum
Scheitern verurteilt sind, weil sie der Natur des Menschen widerspre-
chen und nicht auf dem Verstand basieren.

Daraus ergibt sich, dass der Leitgedanke des Islam der einzig rich-
tige ist, wihrend alle anderen Leitgedanken fehlerhaft sind. Denn der
Leitgedanke des Islam beruht im Gegensatz zu den anderen auf dem
Verstand. Er stimmt auch mit der Natur des Menschen iiberein und
harmoniert mit ihr, wihrend die anderen der Natur des Menschen wi-
dersprechen. Um es noch einmal zusammenzufassen: Der Leitgedanke
des Kommunismus basiert auf der Materie und nicht auf dem Ver-
stand, weil er besagt, dass die Materie dem Denken, d. h. dem Ver-
stand, vorausgeht. Wird die Materie auf das Gehirn reflektiert, bringt
sie das Denken hervor, und der Mensch denkt durch die Materie, die
auf ihn reflektiert wurde. Vor der Reflexion der Materie auf das Ge-
hirn gab es nach kommunistischer Auffassung kein Denken. Somit ba-
siert alles auf der Materie. Der Ursprung der kommunistischen Uber-
zeugungsgrundlage, d. h. des kommunistischen Leitgedankens, ist da-
her die Materie und nicht das Denken.

Diese Ansicht ist aus zwei Griinden falsch: Erstens findet weder
eine Reflexion der Materie auf das Hirn noch des Hirns auf die Materie
statt. Fiir eine Reflexion wire es notig, dass der Gegenstand, der die
Dinge reflektiert, eine Reflexionsféhigkeit besitzt, wie ein Spiegel
zum Beispiel. Er benotigt also die Eigenschaft, Dinge reflektieren zu
konnen. Eine solche Eigenschaft ist jedoch weder im Gehirn noch in
der materiellen Realitdt vorhanden. Daher findet auch keinerlei Refle-
xion zwischen Materie und Gehirn statt. Die Materie wird weder auf
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das Gehirn reflektiert noch dorthin iibertragen. Vielmehr wird die
Wahmehmung der Materie mittels der Sinnesorgane ins Gehirn tiber-
tragen. Die Ubertragung der Wahrnehmung der Materie ins Gehirn ist
weder eine Reflexion der Materie auf das Hirn noch des Hirns auf die
Materie. Es stellt vielmehr ein Wahrnehmen der Materie dar. In dieser
Beziechung gibt es keinen Unterschied zwischen dem Auge und den
anderen Sinnesorganen. Fiihlen, Riechen, Schmecken und Hoéren brin-
gen ebenso Wahrnehmungen hervor wie das Sehen. Was also bei den
Dingen geschieht, ist keine Reflexion auf das Gehirn, sondern eine
Wahrnehmung der Dinge. Der Mensch nimmt die Dinge mittels seiner
fiinf Sinne wahr; die Dinge werden aber nicht auf sein Gehirn reflek-
tiert.

Zweitens geht aus der Wahrnehmung allein noch kein Denken her-
vor. Was zustande kommt, ist zunichst einmal nur die Empfindung, d.
h. die Wahmehmung der Realitit. Es kann Wahrnehmungen iiber
Wahrmehmungen, ja Millionen von Wahrnehmungen geben. Auf wel-
che Weise sie auch immer stattfinden, sie bringen nichts als Wahrneh-
mungen hervor und bringen absolut kein Denken zustande. Vielmehr
miissen beim Menschen Vorkenntnisse vorhanden sein, mit deren
Hilfe er die Realitit, die er wahrnimmt, erklaren kann, damit Denken
stattfindet. Nehmen wir beispielsweise den heutigen Menschen, ir-
gendeinen Menschen, und geben ihm ein assyrisches Buch in die
Hand. Dieser Mensch besitzt jedoch keinerlei Vorkenntnisse, die mit
dem Assyrischen in Verbindung stehen. Nun kann seine Wahrneh-
mung durch Sehen und Fiihlen Millionen von Malen auf die Schrift
fallen, er wird nicht ein einziges Wort davon erkennen, bis man ihm
Informationen iiber das Assyrische gibt und was mit dem Assyrischen
in Verbindung steht. Erst dann wird er anfangen koénnen, dariiber
nachzudenken und es zu begreifen. Ebenso verhilt es sich, wenn wir
ein Kind, das zwar die Wahrnehmung, aber keinerlei Informationen
besitzt, vor jeweils ein Stiick Gold, ein Stiick Kupfer und einen Stein
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setzen. Wir lassen es mit all seinen Sinnesorganen die Gegenstdnde
wahrnehmen. Es kann diese Dinge jedoch nicht begreifen, so sehr sich
auch seine Wahrnehmungen wiederholen und so verschieden sie auch
sein mégen. Werden ihm jedoch Informationen iiber die Gegensténde
gegeben und nimmt es diese Gegenstinde wahr, zieht es die Informa-
tionen heran und begreift die Realitdt dieser Gegenstdnde. Auch wenn
das Kind &lter wird und ein Alter von zwanzig Jahren erreicht, ohne
dass es irgendwelche Informationen erhalten hétte, bleibt es wie am
ersten Tag: Es nimmt die Dinge wahr, begreift sie aber nicht, egal wie
sehr sein Hirn gewachsen ist. Das Begreifen wird nédmlich nicht (al-
lein) durch das Gehirn ermdglicht, sondern durch die Vorinformatio-
nen in Verbindung mit dem Gehirn und der vom Menschen wahrge-
nommenen Realitét. Das bisher Gesagte betrifft das verstandesméaBige
bzw. rationale Erfassen. Das emotionale Erfassen geht im Gegensatz
dazu aus den Instinkten und organischen Bediirfnissen hervor. Es ist
beim Menschen ebenso zu beobachten wie beim Tier: Der Mensch
weil3, wenn man ihm zum wiederholten Male einen Apfel und einen
Stein vorlegt, dass der Apfel essbar ist und der Stein nicht. Auf die-
selbe Weise weil3 der Esel, dass er Hafer fressen kann, Staub aber nicht
bekdmmlich fiir ihn ist. Diese Unterscheidung stellt weder einen
Denkvorgang noch ein Begreifen dar, sondern ist auf die Instinkte und
organischen Bediirfnisse zuriickzufiihren und beim Tier ebenso vor-
handen wie beim Menschen. Daher kann Denken nur dann stattfinden,
wenn Vorinformationen vorhanden sind und die Wahrnehmung der
Realitédt mittels der Sinnesorgane ins Gehirn iibertragen wird.

Somit kann Verstand, Denken bzw. Begreifen definiert werden als
die Ubertragung der Wahrnehmung der Realitit mittels der Sinnesor-
gane ins Gehirn und das Vorhandensein von Vorinformationen, mit
denen die Realitit erklart wird.

Der Leitgedanke des Kommunismus ist demzufolge unrichtig und
fehlerhaft, weil er nicht auf dem Verstand basiert. Ebenso ist seine
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Definition des Denkens und des Verstandes fehlerhaft.

Der Leitgedanke des Kapitalismus beruht auf der Kompromisslo-
sung zwischen dem Klerus auf der einen und den Denkern auf der an-
deren Seite. Nach einer schweren Auseinandersetzung, die {iber meh-
rere Jahrhunderte zwischen Klerus und Denkern andauerte, gelangte
man schlieBlich zu der Kompromisslosung, die Religion vom Leben
zu trennen, d. h. die Existenz der Religion implizit anzuerkennen, sie
aber vom téglichen Leben zu separieren. Der Leitgedanke des Kapita-
lismus beruht somit nicht auf dem Verstand, sondern auf einer Kon-
sens- bzw. Kompromisslosung. Deswegen sehen wir, dass die Idee der
Kompromisslosung bei den Vertretern dieser Ideologie von funda-
mentaler Bedeutung ist. Sie versuchen, wahr und falsch durch einen
Kompromiss einander anzundhern, ebenso wie Glaube und Unglaube,
Licht und Dunkelheit, und zwar ungeachtet der Tatsache, dass es einen
Kompromiss in dem Sinne nicht geben kann. Denn die Frage ist ent-
weder Wahrheit oder Unwahrheit, Glaube oder Unglaube, Licht oder
Dunkelheit. Die Kompromisslosung jedoch, auf der sie ihre ‘agida
und ihren ideologischen Leitgedanken aufbauten, hat sie von der
Wahrheit, vom iman und vom Licht entfernt. Aus diesem Grunde ist
ihr Leitgedanke falsch, weil er nicht auf dem Verstand basiert.

Im Gegensatz dazu basiert der Leitgedanke im Islam auf dem Ver-
stand. So schreibt er dem Muslim vor, zur Uberzeugung von der Exis-
tenz Gottes, vom Prophetentum Muhammads und vom Koran als Wort
Gottes auf dem Wege des Verstandes zu gelangen. Auch schreibt er
ithm vor, an {ibersinnlichen Dingen iman zu vollziehen, wenn sie aus
einer Quelle stammen, deren Richtigkeit durch den Verstand zweifels-
frei feststeht, wie es beim Koran und dem hadit mutawatir (im Kol-
lektiv kontinuierlich tradierte Hadithe) der Fall ist. Der Leitgedanke
des Islam basiert somit auf dem Verstand.

Ebenso wie mit dem Verstand stimmt der Leitgedanke im Islam
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auch mit der Natur des Menschen (fifra) liberein. Denn er vertritt die
Uberzeugung von der Existenz der Religion, ihrem notwendigen Vor-
handensein im Leben sowie der Pflicht, das Leben nach den Geboten
und Verboten Allahs auszurichten. Religiositét ist ndmlich dem Men-
schen angeboren, weil es sich um einen seiner Instinkte handelt, der in
der Verehrung seinen spezifischen Ausdruck findet. Dieser Ausdruck
unterscheidet sich von dem jedes anderen Instinktes. Er stellt die na-
tiirliche AuBerungsform eines ganz spezifischen Instinktes dar. Des-
wegen ist der Glaube an die Religion und an die Notwendigkeit, die
Handlungen des Menschen im téglichen Leben nach den Geboten und
Verboten Allahs auszurichten, instinktiv vorhanden und mit der
menschlichen Natur iibereinstimmend. Somit harmonisiert der Leitge-
danke im Islam mit dem Menschen.

Im Gegensatz dazu widersprechen der kommunistische und kapi-
talistische Leitgedanke der Natur des Menschen, denn im Falle des
Kommunismus wird die Existenz der Religion vollig abgelehnt und
ihre Anerkennung bekédmpft, was der menschlichen Natur wider-
spricht. Und im Falle des Kapitalismus wird die Religion weder aner-
kannt noch abgelehnt. Anerkennung oder Ablehnung der Religion
sind im Kapitalismus nicht Gegenstand der Untersuchung. Vielmehr
wird die Notwendigkeit ihrer Trennung vom tdglichen Leben betont.
Das Leben soll rein nutzenorientiert ablaufen, ohne dass die Religion
irgendeinen Einfluss darauf hat. Dies widerspricht der menschlichen
Natur und ist weit von ihr entfernt. Deswegen widerspricht auch der
kapitalistische Leitgedanke der Natur des Menschen.

Demzufolge ist der Leitgedanke des Islam der einzig rechte, weil
er sowohl mit der Natur des Menschen als auch mit dem Verstand
iibereinstimmt. Jeder andere Leitgedanke kann nur falsch sein. Der
Leitgedanke des Islam ist somit der einzig richtige und auch der ein-
zige, der im Leben dauerhaft erfolgreich sein kann.
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Nun bleibt noch eine Frage zu klaren: Haben die Muslime den Is-
lam angewendet oder haben sie den Islam zwar als Uberzeugung an-
genommen, aber andere Systeme und Gesetze implementiert? Die
Antwort darauf ist, dass die Muslime in allen Epochen, d. h. von der
Ankunft des Gesandten Allahs (s.) in Medina bis zum Jahre 1336 der
higra—1918 n. Chr. —, als der letzte islamische Staat dem Kolonialis-
mus zum Opfer fiel, allein den Islam umgesetzt haben. Seine Anwen-
dung war derart umfassend, dass sie den groBtmoglichen Erfolg mit
sich brachte.

Beziiglich der praktischen Anwendung des Islam durch die Mus-
lime ldsst sich Folgendes feststellen: Es ist der Staat, der das System
anwendet. Im Staat wird dieses System durch zwei Personen imple-
mentiert: durch den Richter (gadi), der die Rechtsstreitigkeiten zwi-
schen den Menschen entscheidet, und den Regenten (hakim), der die
Menschen regiert. Auf dem Wege der definitiven Uberlieferung
(tawatur) steht fest, dass die Richter, die seit der Zeit des Gesandten
Allahs (s.) bis zum Ende des Kalifats in Istanbul die Streitigkeiten der
Menschen entschieden, dies in allen Angelegenheiten des Lebens ge-
mil den Gesetzen der sari‘a, dem islamischen Recht, taten. Dies galt
sowohl fiir alle Angelegenheiten zwischen den Muslimen als auch fiir
Angelegenheiten zwischen Muslimen und anderen. Es gab nur ein ein-
ziges Gericht, das alle Angelegenheiten in Bezug auf Rechtsansprii-
che, Strafen, Personenstand und alles andere ausschlieBlich gemil
dem islamischen Gesetz regelte. Niemand hat iiberliefert, dass auch
nur eine einzige Rechtsfrage nach etwas anderem als den islamischen
Gesetzen entschieden wurde oder irgendein Gericht in den islami-
schen Léndern — vor dessen Aufteilung in islamrechtliche und zivil-
rechtliche Gerichte (mahakim sariya wa nizamiya), die unter dem
Einfluss des Kolonialismus vorgenommen wurde — nach etwas ande-
rem als dem Islam Recht sprach. Der beste Beweis hierfiir sind die
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Gerichtsakten der sari‘a-Gerichte, die in den alten islamischen Stad-
ten, wie Jerusalem, Bagdad, Damaskus, Kairo, Istanbul u. a., aufbe-
wahrt werden. Sie stellen einen definitiven Beweis dafiir dar, dass
nichts anderes als das islamische Recht von den Richtern angewandt
wurde. Sogar Nichtmuslime, Christen und Juden studierten die islami-
sche Rechtswissenschaft (figh) und schrieben Biicher dariiber, wie
Salim al-Baz, der die "magalla” kommentierte, und andere, die in den
spaten Epochen Biicher iiber die islamische Rechtswissenschaft ver-
fassten. Was an (zivilen) Gesetzen erlassen wurde, geschah auf
Grundlage einer fatwa* der Rechtsgelehrten, welche besagte, dass sie
den Gesetzen des Islam nicht widersprachen. Auf diese Weise wurden
1275 n. H. (1857 n. Chr.) das Osmanische Strafgesetz und 1276 n. H.
(1858 n. Chr.) das Handels- und Vermdgensrecht eingefiihrt. 1288 n.
H. (1870 n. Chr.) fand die Unterteilung der Gerichte in islamrechtliche
und zivilrechtliche statt (mahakim Sar'iya wa nizamiya), und eine ent-
sprechende Rechtsordnung wurde ihnen zugrunde gelegt. Im Jahre
1295 n. H. (1877 n. Chr.) erging schlieBlich die Verordnung zur Bil-
dung der nizamiya-Gerichte. Als die Rechtsgelehrten nichts fanden,
was die Einfilhrung des Zivilrechts im Staat rechtfertigte, wurde die
so genannte "magalla” als in den Rechtsbeziehungen (mu ‘amalat) gel-
tendes Gesetz erlassen und das Zivilrecht im Jahre 1286 n. H. zurtick-
gestellt. Die genannten Gesetze wurden als Gesetze erlassen, die der
Islam erlaubt, und sie wurden nicht zum Gegenstand des Handelns ge-
macht, bevor sie eine genehmigende fafrwa erhielten und der sayh al-
1s/am (oberster Richter und Gelehrter) seine Erlaubnis dazu gab. Dies
geht klar aus den diesbeziiglichen Erléssen hervor. Auch wenn der Ko-
lonialismus seit dem Jahre 1918, d. h. seit der Besetzung der islami-
schen Lénder, die Rechtsstreitigkeiten im Vermdgens- und Strafrecht
nicht nach der islamischen sari‘a regelte, so entschieden trotzdem
noch jene islamischen Léander, die der Kolonialismus nicht mit seiner

3 Rechtsgutachten
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Armee betrat — auch wenn er dort Einfluss nahm —, in ihrer Gerichts-
barkeit weiterhin nach dem Islam. Dies war im Higazund im Nagd,
aber auch im Jemen und in Afghanistan der Fall. Wenn auch die Re-
gierenden in diesen Lindern den Islam heute nicht anwenden, kénnen
wir trotzdem feststellen, dass wihrend der gesamten Epochen des is-
lamischen Staates der Islam im Rechtswesen angewendet wurde und
nichts anderes.

Was die Anwendung des Islam durch die Regierenden betrifft, so
spiegelt sie sich in fiinf Dingen wieder: in den islamischen Gesetzen,
die mit dem Sozial- und Familienrecht, der Wirtschaft, der Erziechung,
der AuBenpolitik und dem Regierungssystem in Verbindung stehen.
Alle diese fiinf Bereiche wurden von Seiten des islamischen Staates
umgesetzt. Das Sozial- und Familienrecht, das die Beziehungen zwi-
schen Mann und Frau sowie das bestimmt, was an diese Bezichung
gebunden ist, also Personenstand und Ahnliches, wird ungeachtet des
Kolonialismus und der Herrschaft des Unglaubens bis heute angewen-
det. In diesem Bereich kommt bis heute nichts anderes zum Tragen.
Das Wirtschaftssystem wird durch zwei Bereiche verkdrpert: in der
Art und Weise, wie der Staat Gelder vom Volk einhebt, um damit die
Probleme der Menschen zu behandeln, und darin, wie er sie verteilt.
Was die Einnahmen betrifft, so erhob der Staat die zakar (den Sozial-
tribut) auf Vermdgen, Agrarland und Vieh. Er hob sie in ihrer Eigen-
schaft als Gottesdienst ( ibada) ein und verteilte sie ausschlieBlich an
die im Koran erwéhnten acht Kategorien, ohne sie etwa fiir die Staats-
verwaltung auszugeben. Gelder fiir die Verwaltungsangelegenheiten
des Staates und der Umma erhob der Staat nach MaB3gabe des islami-
schen Rechts. So hob er den hargg (Lehnsgeld) auf Agrarland ein und
die gizya (Tribut) von Nichtmuslimen. Z6lle erhob er kraft seiner
Kontrolle des AuBlen- und Innenhandels. Mit anderen Worten wurden
Gelder ausschlie8lich nach Mallgabe des islamischen Rechts erhoben.
In der Verteilung der Gelder wurden die Gesetze der Zuwendungen an
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Bediirftige angewendet, die nicht fiir den eigenen Lebensunterhalt auf-
kommen konnten. Geschéftsunfdhige und solche Personen, die ihr
Geld in verbotener Weise ausgeben, wurden unterVormundschaft ge-
stellt und erhielten einen Treuhdnder. In jeder Stadt wie auch auf den
Pilgerrouten wurden Einrichtungen unterhalten, um die Armen, Un-
vermdgenden und die Reisenden zu verpflegen. Die Spuren dieser
Einrichtungen sind bis heute in den Kernldndern der islamischen Welt
zu finden. Um es in einem Satz zu sagen: Die Verteilung der Gelder
durch den Staat wurde gemiB der islamischen sar7*a und nach keinem
anderen Gesetz ausgefiihrt. Was man an Versdumnissen in diesem Be-
reich beobachten kann, stellt eine Vernachldssigung und eine mangel-
hafte Anwendung dar und ist kein Ausdruck einer fehlenden Umset-
zung der islamischen Gesetze.

Auch die Erziehungspolitik beruhte auf den Grundlagen des Islam.
So stellte die islamische Geistesbildung die Grundlage des Lehrplans
dar. Es wurde darauf geachtet, fremde Geistesbildung nicht heranzu-
ziechen, wenn sie dem Islam widersprach. Die Nachléssigkeit in der
Errichtung von Schulen trat erst gegen Ende des osmanischen Staates
auf und war, was auf alle islamischen Léinder zutraf, ein Resultat des
geistigen Niedergangs, der in dieser Epoche seinen Tiefpunkt erreicht
hatte. Was die restlichen Epochen anlangt, so ist in aller Welt bekannt,
dass allein die islamischen Lénder die Aufmerksamkeit der Gelehrten
und Wissenssuchenden auf sich zogen. Die Universititen von
Cordoba, Bagdad, Damaskus, Alexandria und Kairo hatten einen gro-
Ben richtungsweisenden Einfluss auf die Bildung in der ganzen Welt.

Was die AuBBenpolitik betrifft, so beruhte sie ebenfalls auf einem
islamischen Fundament. Der islamische Staat gestaltete seine Bezie-
hungen zu anderen Staaten auf der Basis des Islam. Von allen anderen
Staaten wurde er auch als islamischer Staat angesehen. Die gesamte
AuBenpolitik des islamischen Staates beruhte auf der Grundlage des
Islam und wurde im Interesse der Muslime — in ihrer Eigenschaft als
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Muslime — gefiihrt. Die Tatsache, dass die AuBlenpolitik des islami-
schen Staates eine ginzlich islamische war, ist weltweit so bekannt,
dass sich weitere Beweise eriibrigen.

In Bezug auf das Regierungssystem ldsst sich feststellen, dass der
Staatsapparat im Islam auf acht Pfeilern griindet, und zwar auf den
Kalifen als Staatsoberhaupt, den bevollméchtigten Assistenten
(mu‘awin at-tatwid), den Vollzugsassistenten (mu‘awin at-tanfid),
den amir al-gihad, die Gouverneure (a/-wulaf), das Gericht, das Ver-
waltungswesen und die Ratsversammlung (maglis al-umma). Dieser
Staatsapparat war existent. Es gab keine Zeit, in der die Muslime kei-
nen Kalifen hatten, bis der unglédubige Kolonialist das Kalifat durch
die Hand Kemal Atatiirks im Jahre 1342 n. H. (1924 n. Chr.) zerstorte.
In der Zeit davor war ein Kalif der Muslime stets vorhanden; ging ein
Kalif, folgte ihm ein anderer nach. Dies war selbst in Zeiten schlimms-
ten Niedergangs der Fall. Sobald ein Kalif existiert, existiert der isla-
mische Staat, denn der islamische Staat wird im Kalifen verkorpert.
Auch die Assistenten (a/-mu‘awiniin) waren in allen Epochen vorhan-
den. Sie unterstiitzten den Kalifen beim Regieren und in der Ausfiih-
rung und waren keine Minister (im westlichen Sinne). Auch wenn man
ihnen in der abbasidischen Epoche den Titel ,, wazir* gab (heutige ara-
bische Bezeichnung fiir Minister), so waren es trotzdem Assistenten.
Sie besallen keinesfalls die Eigenschaften eines Ministers im demo-
kratischen System. Durch den Kalifen bevollméchtigt, waren sie As-
sistenten in der Regentschaft und in der Ausfiihrung. Die Befugnisse
an sich hatte aber alle der Kalif in der Hand. Auch die Existenz der
Gouverneure und Richter sowie des Verwaltungswesens steht fest. Zu
dem Zeitpunkt, als der ungldubige Kolonialist die islamischen Lénder
besetzte, existierte dort ein funktionierender Staatsapparat mit Gou-
verneuren, Richtern und einer Verwaltung. Diese Tatsache bedarf kei-
ner weiteren Beweise. Was den amir al-gihad anlangt, so iibernahm er
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die Angelegenheiten der Armee in ihrer Eigenschaft als islamische Ar-
mee. Die Welt lebte damals im Bewusstsein, dass die islamische Ar-
mee unbesiegbar sei. Um die Tétigkeit der Ratsversammlung (magiis
al-umma) allerdings hat man sich nach der Zeit der rechtgeleiteten Ka-
lifen nicht mehr gekiimmert. Grund dafiir war, dass es sich dabei zwar
um einen Regierungsapparat, aber nicht um ein Fundament des Regie-
rungssystems handelt. Beratung ist eines der Rechte des Volkes ge-
geniiber dem Herrscher, und ihr Nichtvorhandensein stellt seinerseits
eine Vernachldssigung dar. Das Regierungssystem bleibt aber trotz-
dem ein islamisches. Beratung im Islam (as-siird) dient ndmlich der
Meinungseinholung und nicht der Regierungsausiibung — dies im Ge-
gensatz zu den demokratischen Parlamenten, die die Volkssouveréni-
tit verkorpern. Volkssouverénitit ist das grundlegende Fundament im
Regierungssystem der kapitalistischen Ideologie. Die Souveranitét im
Islam liegt hingegen allein beim islamischen Recht. Aus diesen Aus-
fiihrungen wird deutlich, dass das Regierungssystem im Islam umge-
setzt wurde.

Nun bleibt noch die Frage der bai‘a des dem Kalifen geleisteten
Eides, zu kldren. Das Kalifat ist, und dies ist eine unstrittige Tatsache,
kein erbliches System. Das bedeutet, dass die Erbfolge kein festge-
schriebenes Gesetz im Staate war, aufgrund dessen man die Fiihrung
im Staat {ibernimmt, wie es etwa in der Monarchie der Fall ist. Das
Gesetz zur Ubernahme der Regierungsgewalt im islamischen Staat
war vielmehr die bar‘a. In einigen Epochen wurde diese von den Mus-
limen entgegengenommen, in anderen von den ahl al-hall wa I-'agd
(den malBgebenden Vertretern und Entscheidungstrigern unter den
Muslimen), und am Ende der Epoche des Niedergangs vom Sazf al-
1s/am (dem obersten Gelehrten). Zu keiner Zeit des islamischen Staa-
tes wurde jedoch ein Kalif ohne bai‘a eingesetzt. Niemals wurde ein
Kalif durch erbliche Nachfolge ernannt, ohne dass zuvor die bai*a ab-
gegeben wurde. Es wird von keinem einzigen Vorfall berichtet, bei
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dem ein Kalif durch Erbfolge ohne bas‘a bestimmt wurde. Allerdings
kam es zu einer fehlerhaften Anwendung der bar‘a. So hat der Kalif
zu seinen Lebzeiten die bai‘a fiir seinen Sohn, seinen Bruder, seinen
Vetter oder fiir eine andere Person aus seiner Familie von den Musli-
men entgegengenommen. Nach dem Tode des Kalifen wurde die bai‘a
fiir die betreffende Person erneuert. Hierbei handelt es sich um eine
fehlerhafte Anwendung der ba7‘a und nicht um eine Erb- oder Thron-
folge. Vergleichbar damit ist die fehlerhafte Anwendung des Wahl-
systems bei den Parlamentswahlen im demokratischen System, die
trotzdem als Wahl und nicht als Ernennung bezeichnet wird, selbst
wenn diejenigen Personen die Wahlen gewinnen, die die Regierung
haben will. Aus all dem ergibt sich, dass das islamische System prak-
tisch umgesetzt wurde. Wihrend der gesamten Jahrhunderte, in denen
der islamische Staat existierte, fand kein anderes System oder Gesetz
Anwendung.

Der praktische Erfolg dieses islamischen Leitgedankens ist einzig-
artig; er entbehrt seinesgleichen und ist insbesondere in folgenden
zwei Punkten offensichtlich:

Erstens gelang es diesem Leitgedanken, dieser ideologischen Fiih-
rung, das gesamte arabische Volk aus dem Zustand des geistigen Ver-
falls und des blinden Herumtappens in der Dunkelheit des Stammes-
tums und der Finsternis der dunkelsten Unwissenheit zu einer Epoche
geistigen Aufstiegs zu fiihren, die im Licht des Islam erstrahlte — ein
Licht, das nicht nur die Araber, sondern die gesamte Welt erleuchtete.
Die Muslime preschten iiber den Erdball und trugen den Aufruf zum
Islam in die Welt. Sie beméchtigten sich Persiens, des Irak, GroB3syri-
ens, Agyptens und Nordafrikas. Jedes der dort lebenden Vélker besal3
einen eigenen nationalen Charakter und eine eigene Sprache, die sich
von denen der anderen Volker unterschied. Die Sassaniden Persiens
unterschieden sich in ihrer Nationalitdt von den Romern Syriens, den
Kopten Agyptens und den Berbern Nordafrikas. Auch die Traditionen,
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Gebriduche und Religionen dieser Volker waren unterschiedlich.
Kaum unterstanden sie der Herrschaft des Islam und verstanden ihn,
nahmen sie alle den Islam an und wurden zu einer einzigen Gemein-
schaft, der islamischen Umma. Der Erfolg des islamischen Leitgedan-
kens in der Verschmelzung dieser Volker und Nationalitdten war so-
mit einzigartig, und das, obwohl sich die Transportmittel fiir seine
Ubertragung auf das Kamel beschriinkten und die einzigen Mittel zu
seiner Verbreitung die Zunge und das Schreibrohr waren.

Was die islamischen Eroffnungen (a/-futiihat) betrifft, so fanden
sie mit dem Ziel statt, die bestehende Herrschaftsgewalt durch Gewalt
zu entfernen und die materiellen Hindernisse zu brechen, um den
Menschen den Weg dorthin frei zu machen, wohin sie der Verstand
bzw. ihre natiirliche Veranlagung fithren wiirde. Auf diese Weise sind
die Menschen scharenweise in den dinn Allahs eingetreten. Die impe-
rialistische Eroberung hingegen trennt zwischen Eroberern und Ero-
berten, zwischen Sieger und Besiegten. So hat die westliche Kolonia-
lisierung des Ostens Jahrzehnte angedauert, ohne im Entferntesten er-
folgreich gewesen zu sein. Gabe es nicht den Einfluss einer irreleiten-
den Kultur, der ausgeldscht wird, und nicht den Druck gekaufter Fiih-
rer, der verschwinden wird, wiirde die Riickkehr zur Ideologie und Le-
bensordnung des Islam schneller vor sich gehen als ein Augenzwin-
kern. Uns bleibt nur zu wiederholen: Der Erfolg des islamischen Leit-
gedankens in der Verschmelzung dieser Volker ist einzigartig. Diese
Volker sind bis zum heutigen Tage Muslime geblieben, und zwar trotz
der Angriffe des Kolonialismus, seiner Bosheit und List in dem Ver-
such, die Glaubensgrundlagen zu zerstoren und die Ideen zu vergiften.
Bis zum Jiingsten Tag werden sie alle eine einzige islamische Umma
bleiben. Es ist in der Geschichte kein einziges Mal vorgekommen,
dass auch nur ein einziges Volk, das den Islam angenommen hat, ihm
wieder abgeschworen hitte.
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Was die Muslime Spaniens anlangt, so wurden sie durch Inquisi-
tion, Scheiterhaufen und Fallbeile vernichtet. Auch die Muslime
Bucharas, des Kaukasus und Turkestans hat das Ungliick ihrer Vor-
ginger getroffen. Der Islam dieser Volker, ihr Fortbestand als eine
einzige Umma und die Heftigkeit ihres Festhaltens an ihrer islami-
schen ‘agida gibt einen Eindruck vom Erfolg, der durch diesen Leit-
gedanken erreicht wurde. Er verdeutlicht auch den Erfolg des islami-
schen Staates in der Umsetzung der islamischen Ordnung.

Der zweite Aspekt, der den Erfolg des islamischen Leitgedankens
beweist, besteht in der Tatsache, dass die islamische Umma tiber einen
Zeitraum von zwolfhundert Jahren — vom siebenten Jahrhundert n.
Chr. bis zur Mitte des 18. Jahrhunderts n. Chr. — die in ihrer Kultur,
ithrer Zivilisation, ihrer Bildung und ihrem Wissen weltweit fithrende
Nation blieb. Uber denselben Zeitraum hinweg war der islamische
Staat der méchtigste und grofite Staat der Welt. Er allein war {iber
diese lange Epoche hindurch das Zentrum der Welt und die unter den
Nationen aufgehende Sonne. Dies beweist den Erfolg dieses Leitge-
dankens sowie den Erfolg des Islam in der Anwendung seiner Ord-
nung und seiner ‘aqida auf die Menschen. Als der islamische Staat
und die islamische Umma das Tragen des Leitgedankens aufgaben,
indem sie den Aufruf zum Islam vernachldssigten und im Verstindnis
und der Umsetzung des Islam Unzulédnglichkeiten aufwiesen, sackten
sie unter das Niveau anderer Nationen ab.

Deswegen stellen wir fest, dass der Leitgedanke des Islam, seine
ideologische Fiihrung, der einzig richtige ist und er allein in die Welt
getragen werden muss. Sobald der islamische Staat verwirklicht wird,
der diesen Leitgedanken trigt, wird dieser heute genauso erfolgreich
sein, wie er es in der Vergangenheit gewesen ist.

Es wurde bereits dargelegt, dass der Islam in den Systemen, die aus
ihm hervorgehen, mit der menschlichen Natur iibereinstimmt. Der
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Mensch kann aber nicht als maschinelles Wesen betrachtet werden,
das nach dem Lineal ausgerichtet lebt und die Ordnung ohne Unregel-
méBigkeit nach genauer technischer Vorgabe anwendet. Der Mensch
ist vielmehr ein soziales Wesen, das die Ordnung als soziales Wesen
mit bestehenden Unterschieden in seinen Féhigkeiten und seinen Ei-
genschaften umsetzt. Deswegen ist es nur natiirlich, dass der Islam die
Unterschiede zwischen den Menschen verringert, die Menschen aber
nicht vollig gleichmacht. Trotzdem wird die Zufriedenheit fiir alle ge-
wahrleistet. Zudem ist es natiirlich, und dies stellt nun den Gegenstand
der Untersuchung dar, dass sich einige Individuen dieser Ordnung ent-
ziehen und ihr zuwiderhandeln und dass andere dieser Ordnung nicht
entsprechen oder sich von ihr abwenden. Daher gibt es in der Gesell-
schaft unweigerlich Frevler (fasigiin) und solche, die ihre Frevelhaf-
tigkeit sogar offen begehen (fizggar), Unglaubige und Heuchler, vom
Islam Abtriinnige und Atheisten. Die Gesellschaft muss aber in ihrer
Gesamtheit betrachtet werden, aus Ideen, Gefiihlen, Systemen und
Menschen bestehend. Sie gilt dann als islamische Gesellschaft, die den
Islam anwendet, wenn diese Komponenten in ihr islamisch sind.

Beweis dafiir ist der Fakt, dass niemand den Islam besser anwen-
den kann als Muhammad, der Gesandte Allahs (s.). Trotzdem gab es
zu seiner Zeit Ungldubige, Heuchler, Frevler, offene Frevler, Aposta-
ten und Atheisten. Niemand kann jedoch zu einem anderen Schluss
kommen als dem, dass der Islam vollstindig angewandt wurde und die
Gesellschaft eine islamische Gesellschaft war. Diese Anwendung fand
aber auf Menschen statt, die soziale und keine maschinellen Wesen
waren.

Seit der Ankunft des Gesandten Allahs (s.) in Medina wurde auf
die gesamte islamische Umma — Araber wie Nichtaraber — allein der
Islam angewendet. Dies hielt so lange an, bis die islamische Welt
durch die Kolonialméchte besetzt und die islamische Ordnung durch
das kapitalistische System ersetzt wurde.

74



Der Islam wurde also seit dem Jahre eins der Azgra bis zum Jahre
1336 n. H. (1918 n. Chr.) praktisch umgesetzt. Wahrend dieser gesam-
ten Periode hat die islamische Umma keine andere Ordnung angewen-
det als die des Islam.

Obwohl die Muslime Philosophie, Wissenschaften und verschie-
dene fremde Geistesbildungen in die arabische Sprache iibersetzt ha-
ben, iibertrugen sie kein einziges Gesetz, keine Gesetzgebung und
kein System irgendeines Volkes ins Arabische, weder, um danach zu
handeln, noch, um es zu studieren. Allerdings wurde der Islam — als
Lebensordnung — von den Menschen manchmal besser, manchmal
weniger gut angewandt. Dies hing von der Stirke oder Schwiche des
Staates, von der Prézision oder Abweichung seines Islamverstédndnis-
ses und von der Intensitit im Tragen des islamischen Leitgedankens
ab. Auf diese Weise hat die Nachlissigkeit in der Umsetzung des Is-
lam, wie sie in einigen Epochen anzutreffen war, die islamische Ge-
sellschaft manchmal zu einem gewissen Verfall gefiihrt. Dies gilt aber
fiir jedes System, da es in seiner Anwendung von Menschen abhingig
ist. Fehlerhafte Anwendung bedeutet aber nicht, dass der Islam nicht
umgesetzt wurde. Vielmehr steht definitiv fest, dass der Islam und
keine anderen Ideologien oder Systeme angewandt wurden. Entschei-
dend fiir die Anwendung sind ndmlich die Gesetze und Systeme, deren
Umsetzung der Staat anordnet. In dieser Beziehung bediente sich der
islamische Staat keines Gesetzes, das nicht dem Islam entsprang. Vor-
gefallen ist lediglich eine fehlerhafte Anwendung einiger seiner Sys-
teme seitens einiger Regierender. Es muss jedoch klar sein, dass wir
bei der geschichtlichen Uberpriifung der Anwendung des Islam zwei
Dinge beachten miissen:

Zunichst diirfen wir diese Geschichte nicht von den Feinden des
Islam {ibernehmen, die ihn hassen, sondern nur nach genauester Uber-
priifung von den Muslimen selbst, um kein entstelltes Bild zu erhalten.
Ferner ist es nicht zuldssig, ausgehend von der Geschichte Einzelner
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einen verallgemeinernden Analogieschluss auf die Gesellschaft zu
ziehen. Es ist falsch, etwa die Geschichte der Umayyaden der Ge-
schichte Yazids zu entnehmen oder die Geschichte der abbasidischen
Epoche einigen Ereignissen um ihre Kalifen. Ebenso ist es nicht zu-
lassig, die Gesellschaft der abbasidischen Zeit ausgehend vom kztab
al-agani (das Buch der Lieder) zu beurteilen, das von Trinkern, Dich-
tern und Autoren berichtet, oder ausgehend von den Biichern der Mys-
tiker oder Ahnlichem. Téten wir dies, wiirden wir entweder feststellen,
dass es sich um eine Epoche der Siindhaftigkeit und Unzucht oder um
eine Zeit der Enthaltsamkeit und Abschottung handelt. Vielmehr ist es
unabdingbar, die Gesellschaft in ihrer Gesamtheit zu betrachten. Eine
Geschichte der islamischen Gesellschaft aber ist zu keiner Zeit ver-
fasst worden. Das, was verfasst wurde, sind Berichte iiber die Herr-
schenden und einige einflussreiche Personen, wobei diejenigen, die
diese Berichte verfasst haben, keine zuverldssigen Quellen darstellen,
weil sie entweder schlechtreden oder lobpreisen. Was sie geschrieben
haben, darf nicht ohne Uberpriifung iibernommen werden.

Studieren wir die islamische Gesellschaft auf dieser Grundlage,
d. h. von allen Seiten und nach priziser Uberpriifung, stellen wir fest,
dass es sich um die beste Gesellschaft handelt. Dies war im ersten,
zweiten, dritten und allen folgenden Jahrhunderten bis zur Mitte des
zwolften Jahrhunderts der Aigra der Fall. Wir kdnnen feststellen, dass
der Islam durch alle Jahrhunderte hindurch bis zum Ende des osmani-
schen Staates in seiner Eigenschaft als islamischer Staat ununterbro-
chen angewendet wurde. Dabei muss ausdriicklich festgehalten wer-
den, dass die Geschichte keine Quelle fiir das System und die Rechts-
wissenschaft sein darf. Das System wird den Rechtsquellen entnom-
men, nicht der Geschichte. Die Geschichte stellt fiir das System keine
Rechtsquelle dar. Wenn wir z. B. das kommunistische System verste-
hen wollen, greifen wir nicht auf die Geschichte Russlands zuriick,
sondern auf die Biicher der kommunistischen Ideologie selbst. Ebenso
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entnimmt man das Wissen um das englische Recht nicht der Ge-
schichte Englands, sondern der englischen Rechtslehre. In gleicher
Weise geht man bei jedem System oder Gesetz vor.

Der Islam ist eine Ideologie, die eine Uberzeugungsgrundlage
(‘agida) und ein System (nizam) beinhaltet. Wenn wir ihn studieren
und libernehmen wollen, ist es absolut unzuléssig, die Geschichte als
Quelle dafiir heranzuziehen, weder zum Zweck der Kenntnis noch
zum Zweck der Ableitung seiner Gesetze.

Die Quelle zur Kenntnis des Islam sind die Biicher der islamischen
Rechtswissenschaft, wihrend die detaillierten Beweisfiihrungen aus
Koran und Sunna (adilla tafsiliya) die Quelle zur Ableitung seiner Ge-
setze darstellen. Die Geschichte kann daher nicht Quelle des islami-
schen Systems sein, weder in Bezug auf seine Kenntnis noch, um sie
als Beweisfithrung heranzuziehen. Somit darf weder die Geschichte
des ‘Umar ibn al-Hattab noch die des ‘Umar ibn ‘Abd al-‘Aziz, des
Hariin ar-Rasid oder irgendeines anderen als Quelle fiir die islamische
Gesetzgebung herangezogen werden. Dies gilt sowohl fiir die ge-
schichtlichen Ereignisse, die iiber sie berichtet werden, als auch fiir
die Biicher, die tiber ithre Geschichte verfasst wurden. Wird eine Mei-
nung Umars, wie sie sich in einem Ereignis zeigt, befolgt, dann nur
in ihrer Eigenschaft als islamischer Rechtsspruch (hukm sar9), den
‘Umarableitete und anwendete, und nicht als geschichtliches Ereignis.
Auf dieselbe Weise werden die von Abi Hanifs, as-Safi'i, Ga farund
anderen abgeleiteten Rechtsspriiche befolgt. Demzufolge spielt die
Geschichte weder bei der Ubernahme des Rechtssystems noch bei sei-
ner Kenntnis eine Rolle. Auch die Frage, ob ein System angewendet
wurde oder nicht, wird nicht aus der Geschichte, sondern aus der
Rechtswissenschaft beantwortet. Denn jede Epoche hatte Probleme,
die durch ein System behandelt wurden. Wenn wir wissen wollen,
nach welchem System die Probleme behandelt wurden, diirfen wir
nicht die historischen Ereignisse betrachten, denn sie werden uns von
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der Geschichte als Ereignisse lediglich iibermittelt. Vielmehr miissen
wir uns dem zu dieser Zeit angewandten System zuwenden, d. h. der
islamischen Rechtswissenschaft. Wenn wir nun die islamische Rechts-
wissenschaft betrachten, stellen wir fest, dass die Muslime keine darin
vorhandene Gesetzesordnung von anderen iibernommen oder selbst
entworfen haben. Vielmehr finden wir darin ausschlieBlich islamische
Rechtsspriiche vor, die allein aus den islamischen Beweisquellen ab-
geleitet wurden. Die Muslime waren sehr darauf bedacht, die islami-
sche Rechtswissenschaft von schwachen Aussagen, d. h. von schwa-
chen Gesetzesableitungen, zu reinigen. Dies ging so weit, dass sie so-
gar die Befolgung einer schwachen Aussage verboten, selbst wenn sie
von einem mugtahid mutlag” stammte.

Deshalb findet sich in der gesamten islamischen Welt kein einziger
gesetzgebender Text auBerhalb der islamischen Rechtswissenschaft.
Es findet sich ausschlieflich islamisches Recht. Die alleinige Existenz
eines einzigen Gesetzestextes in einer Nation und keines anderen be-
weist klar, dass diese Nation in ihrer Gesetzgebung nichts anderes als
diesen Text verwendet hat.

Wenn wir uns der Geschichte zuwenden diirfen, dann nur zur Prii-
fung der Art der Anwendung. Die Geschichte kann nédmlich von poli-
tischen Ereignissen berichten, an denen sich die Art der Anwendung
zeigt. Doch auch hier darf sie nur nach genauer Uberpriifung von Mus-
limen ibernommen werden. Fiir die Geschichte gibt es drei Quellen:
Geschichtsbiicher, archiologische Funde und die Tradierung (Uber-
lieferung — ar-riwaya). Geschichtsbiicher diirfen {iberhaupt nicht als
Quelle herangezogen werden, weil sie zu jeder Zeit den politischen
Umsténden unterworfen waren. Sie wurden mit Liigen gefiillt — ent-
weder im Sinne dessen, in dessen Zeit sie verfasst wurden, oder gegen

35 GroBer islamischer Rechtsgelehrter, der in seinen Rechtsableitungen an keine Rechts-
schule gebunden ist und seine eigenen rechtswissenschaftlichen Grundlagen hat.

78



seine Person gerichtet, wenn sie in der Zeit eines anderen geschrieben
wurden. Der nichstliegende Beweis dafiir ist die Geschichte der ala-
witischen Familie’® Agyptens. Wihrend vor 1952 ein leuchtendes Bild
von ihr gezeichnet wurde, hat sich ihre Geschichte nach 1952 verin-
dert und ist in finsterster Darstellung ins genaue Gegenteil verkehrt
worden. Ebenso verhilt es sich mit der Darstellung der politischen Er-
eignisse unserer Zeit wie auch der Vergangenheit. Geschichtsbiicher
diirfen folglich nicht als Geschichtsquelle herangezogen werden,
selbst wenn es sich um die personlichen Aufzeichnungen einer Person
handelt, die sie selbst verfasste.

Was die archdologischen Funde betrifft, so geben sie, wenn sie ob-
jektiv studiert werden, die geschichtliche Realitét einer Sache wieder.
Auch wenn sie keine geschlossene geschichtliche Folge darstellen, be-
stdtigen sie doch einige Ereignisse. Untersucht man nun die archéolo-
gischen Spuren in der islamischen Welt, sei es die Bauweise der Mus-
lime, ihre Gebrauchsgegenstinde oder irgendetwas anderes, was als
historisches Denkmal angesehen werden kann, so ist eindeutig belegt,
dass in der gesamten islamischen Welt nichts anderes als der Islam,
seine Ordnung und seine Gesetze angewendet wurde. Das Leben der
Muslime, ihr Alltag und ihre Verhaltensweisen waren ausschlie8lich
islamischer Natur.

Die Tradierung (ar-riwdya) als dritte Quelle gehort zu den authen-
tischen Geschichtsquellen, auf die man sich verlassen kann, wenn die
Tradierung selbst authentisch ist und der Methode folgt, die in der
hadit-Uberlieferung befolgt wurde. In diesem Stil sollte auch die Ge-
schichte niedergeschrieben werden. Deswegen haben die Muslime
sich dieser Methode bedient, als sie begannen, sich der Geschichts-

3¢ Familie Muhammad Alis, die Agypten von den Anfingen des 19. Jahrhunderts bis zum
Militérputsch 1952 regiert hat.
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schreibung zu widmen. Die alten Geschichtsbiicher, wie die Ge-
schichte at-7abaris, die sirat ibn Hisams und vergleichbare Werke,
wurden alle in diesem Stil verfasst. Demzufolge ist es den Muslimen
nicht gestattet, ihren Kindern ihre Geschichte aus Biichern zu lehren,
deren Quellen wiederum andere Biicher sind. Ebenso ist es nicht er-
laubt, die Frage der Anwendung des Islam auf Grundlage dieser Ge-
schichtsschreibung zu untersuchen. Somit wird deutlich, dass wéahrend
aller Epochen allein der Islam und nichts Anderes auf die islamische
Umma angewandt wurde.

Seit dem Ende des Ersten Weltkriegs allerdings und dem Sieg der
Alliierten — als Lord Allenby, der die Truppen bei der Eroberung Je-
rusalems anfiihrte, verkiindete: "Jetzt sind die Kreuzziige beendet!” —
wendet der ungldubige Kolonialist sein kapitalistisches System in al-
len Angelegenheiten des Lebens auf uns an, um den Triumph, den er
erlangt hat, zu verewigen. Deshalb muss dieses falsche, verdorbene
System, das noch immer den Kolonialisten den Zugriff auf unsere
Lander ermoglicht, ausgetauscht werden. Es muss vollstdndig und in
allen Bereichen mit den Wurzeln ausgerissen werden, damit wir die
islamische Lebensweise wiederaufnehmen kdnnen.

Es wire sehr oberflachlich gedacht, unsere Ordnung durch irgend-
eine Ordnung ersetzen zu wollen oder anzunehmen, dass die Umma
durch die Umsetzung der Ordnung allein gerettet werden konnte, ohne
die Uberzeugungsgrundlage ( ‘agida) verinnerlicht zu haben. Es ist un-
abdingbar, dass die Umma als Erstes die ‘agida aus Uberzeugung ver-
innerlicht haben muss, um dann die Ordnung, die sich aus dieser
‘aqida ableitet, anzuwenden. Erst dann stellt die Anwendung der Ord-
nung nach Verinnerlichung der ‘agida eine Rettung dar. Dies bezieht
sich auf die Nation, die sich auf Grundlage der Ideologie konstituiert
und ihren Staat auf dieser Grundlage aufbaut. Fiir andere Volker und
Nationen jedoch besteht keine Notwendigkeit, die Ideologie aus Uber-
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zeugung anzunchmen, um diese auf sie anwenden zu konnen. Jene Na-
tion, welche die Ideologie aus Uberzeugung verinnerlicht hat und wei-
tertragt, wendet diese aufjedes beliebige Volk oder jede beliebige Ge-
meinschaft an, selbst wenn diese nicht von der Ideologie iiberzeugt
sind. Denn die Ideologie ldsst sie ebenfalls einen Aufstieg erleben und
fiihrt sie schlieBlich zu deren Annahme hin. Die Verinnerlichung der
Ideologie ist keine Bedingung fiir jene, auf welche sie angewendet
wird, sondern eine zwingende Bedingung fiir jene, die sie anwenden.

Es ist gefahrlich, Nationalismus in Verbindung mit dem sozialisti-
schen System anzunehmen, denn Letzteres kann nicht getrennt von
seiner materialistischen Idee angenommen werden. Ein solches Vor-
gehen wird weder erfolgreich sein noch einen (positiven) Einfluss hin-
terlassen. Es darf aber auch nicht in Verbindung mit seiner materialis-
tischen Idee angenommen werden, weil es sich dabei um eine negative
Idee handelt, die im Widerspruch zur Natur des Menschen steht. Sie
wiirde von der islamischen Umma fordern, die Glaubensiiberzeugung
des Islam aufzugeben. Auch ist es nicht zuléssig, unter Beibehaltung
der spirituellen Seite des Islam den Sozialismus anzunehmen. Auf
diese Weise hadtten wir aufgrund ihrer Widerspriichlichkeit und der
Unvollstdndigkeit dessen, was (vom Sozialismus) iibernommen
wurde, weder den Islam noch den Sozialismus richtig angenommen.
Ebenso ist es keineswegs zuléssig, die Ordnung des Islam unter Auf-
gabe seiner Uberzeugungsgrundlage ( ‘agida), aus der seine Systeme
hervorgehen, anzunehmen. Dadurch wiirden wir das System als ein
starres Gebaude ohne ri7f, ohne Spiritualitit, iibernehmen. Vielmehr
ist es unabdingbar, dass der Islam nur umfassend in seiner ‘agida und
seinen Systemen angenommen wird und dass wir seinen Leitgedan-
ken, seine ideologische Fiihrung, tragen miissen, wenn wir seine Bot-
schaft verkiinden.

Es kann nur ein Weg zu unserem Aufstieg fiihren: Wir miissen den
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Islam als Lebensweise wiederaufnehmen. Und der einzige Weg zur
Wiederaufnahme der islamischen Lebensweise ist der islamische
Staat. Seine Verwirklichung ist nur durch die umfassende Annahme
des Islam méglich — als Uberzeugungsfundament ( ‘agida), welches
das grofite Problem des Menschen 16st und auf dem die Lebensan-
schauung aufbaut, und als Systeme, die aus diesem Uberzeugungsfun-
dament hervorgehen, deren Grundlage das Buch Allahs und die Sunna
seines Gesandten sind und deren kulturellen Reichtum die islamische
Geistesbildung mit allem verkdrpert, was an figh'/, Hadit, tafsir’,
Sprachwissenschaft und anderem dazugehdrt. Der Weg dorthin fiihrt
allein iiber das umfassende Tragen des islamischen Leitgedankens —
der islamischen ideologischen Fiihrung — durch den Aufruf zum Islam
und die vollstdndige Umsetzung des Islam an jedem Ort. Ist das Tra-
gen des Leitgedankens auf die gesamte Umma und den islamischen
Staat iibergegangen, konnen wir diesen Leitgedanken an die gesamte
Welt herantragen.

Dies ist der einzige Weg zum Aufstieg. Der Leitgedanke des Islam
muss zur Wiederaufnahme der islamischen Lebensweise zunédchst an
die Muslime herangetragen werden, und danach wird er durch den is-
lamischen Staat an die gesamte Menschheit herangetragen.

37 Rechtswissenschaft
3% Koranexegese
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WIE DIE ISLAMISCHE BOTSCHAFT
GETRAGEN WERDEN MUSS

Die Muslime sind nicht wegen ihres Festhaltens an ihrer Lebens-
ordnung hinter den Stand der Welt zuriickgefallen. Ihr Verfall begann
vielmehr an jenem Tag, an dem sie dieses Festhalten aufgaben und
nachléssig darin wurden, an dem sie der westlichen Kultur erlaubten,
ihre Hauser zu betreten, und es den westlichen Konzeptionen ermdg-
lichten, sich ihres Verstandes zu beméichtigen. Der Niedergang be-
gann, als sie den Leitgedanken des Islam, seine ideologische Fiihrung,
aufgaben, indem sie den Aufruf zum Islam vernachlissigten und in der
Umsetzung seiner Gesetze fehlerhaft wurden. Deshalb miissen die
Muslime die islamische Lebensweise wiederaufnehmen, um einen
Aufstieg zu erreichen. Diese Wiederaufnahme der islamischen Le-
bensweise wird ihnen erst durch das Tragen der islamischen Botschaft
gelingen, indem sie den Leitgedanken des Islam, seine ideologische
Fithrung, weitertragen und durch diese Botschaft einen islamischen
Staat griinden, der die ideologische Fiihrung durch den Aufruf zum
Islam in die Welt tréagt.

Es muss klar sein, dass das Tragen der ideologischen Fiihrung mit
dem Tragen der islamischen Botschaft zur Erhebung der Muslime des-
halb erfolgen muss, weil der Islam allein die Welt zu retten vermag.
Ein wirklicher Aufstieg kann nur durch den Islam herbeigefiihrt wer-
den, was fiir Muslime und Nichtmuslime in gleicher Weise gilt. Auf
dieser Grundlage muss der Aufruf zum Islam (da ‘wa) getragen wer-
den.

Hierbei ist darauf zu achten, dass diese da ‘wa als Leitgedanke in
die Welt getragen wird, aus dem Systeme hervorgehen. Sémtliche
Ideen bauen auf diesem Leitgedanken auf. Aus ihnen gehen ohne Aus-
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nahme alle Konzeptionen hervor, die den Standpunkt im Leben beein-
flussen.

Die islamische Botschaft wird heute auf dieselbe Weise getragen
wie frither und richtet sich in den generellen wie auch in den Teilfra-
gen nach dem Vorbild des Gesandten Allahs (s.), ohne auch nur um
Haaresbreite davon abzuweichen. Den Unterschieden der Epochen
wird dabei absolut keine Rechnung getragen, denn das, was sich ver-
andert hat, sind die Mittel und Formen, wahrend der Inhalt und die
Bedeutung sich nicht verdndert haben und sich auch nicht verdndern
werden, unabhingig davon, wie viele Jahrhunderte vergangen sind
und wie sehr sich auch Volker und Regionen unterscheiden.

Das Tragen der islamischen Botschaft (da ‘wa) erfordert Offenheit
und Mut, Stirke und Denken, und eine Herausforderung all dessen,
was der Idee und der Methode widerspricht. Dem offensichtlich Fal-
schen muss die Stirn geboten werden, um diese Falschheit zu bewei-
sen, und zwar ungeachtet der Konsequenzen und Umsténde.

Das Tragen der islamischen da ‘wa erfordert weiterhin, dass die un-
eingeschriankte Souverénitit der islamischen Ideologie gebiihrt, ohne
Riicksicht darauf, ob es der Masse des Volkes entspricht oder nicht,
ob sie mit den Gewohnheiten der Menschen einhergeht oder ihnen ent-
gegenlduft, und ohne Riicksichtnahme darauf, ob die Menschen sie
akzeptieren oder ablehnen und sich ihr widersetzen. Der da ‘wa-Trager
darf dem Volk nicht schmeicheln und ihm gegeniiber Kompromisse
suchen. Ebenso darf er den Herrschenden gegeniiber nicht heucheln
oder ihnen schontun. Er legt keinen Wert auf die Gewohnheiten und
Sitten der Menschen und kiimmert sich nicht darum, ob die Menschen
ihn akzeptieren oder ablehnen. Er hélt allein an der Ideologie fest, ver-
kiindet nur sie und lésst nichts Anderes als die Ideologie Eingang in
seine Erwdgungen finden. Den Vertretern anderer Ideologien wird
nicht gesagt: "Haltet an euren Ideologien fest", sondern sie werden
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ohne Zwang zur islamischen Ideologie aufgerufen, um sie aus Uber-
zeugung anzunehmen: Denn die da ‘wa bedingt, dass nur die Ideologie
des Islam Giiltigkeit besitzt und die Souverénitét ihr allein gehort:

58 315 4d8 cpdl) o 55e (Bal) (aay 53¢l Al g Jaul ) 323
§ 198 yal)
»EF ist es, der Seinen Gesandten mit der Rechtleitung und der
wahren Glaubensordnung entsandte, um sie iiber alle Glaubensord-
nungen obsiegen zu lassen, auch wenn es den Gotzendienern ver-

hasst ist.“’

Der Gesandte Allahs (s.) trug seine Botschaft herausfordernd und
offen an die Welt heran, iiberzeugt von der Wahrheit, zu der er auftief.
Er forderte die gesamte Welt heraus und erklarte den Menschen aller
Rassen und Stimme den Krieg, ohne in irgendeiner Weise ihre Ge-
wohnheiten oder Sitten, ihre Religionen oder Uberzeugungen oder die
Position von Herrschern oder Untertanen zu beriicksichtigen. Er rich-
tete sein Augenmerk auf nichts anderes als die Botschaft des Islam. Er
begann den Angriff auf den Stamm der Qurais, indem er ihre Gotzen
erwithnte und sie anprangerte. Er fordert sie in ihren Uberzeugungen
heraus, die er fiir toricht erklérte. Dies tat er, obwohl er ein isoliertes
Individuum war, das weder zahlenmiBige noch sonstige Unterstiit-
zung hatte und keine andere Waffe besal als seine tiefe Uberzeugung
vom Islam, zu dem er die Menschen einlud. Er kiimmerte sich weder
um die Gewohnheiten und Traditionen der Araber noch um ihre reli-
gidsen Anschauungen und Uberzeugungen. Er schmeichelte ihnen
nicht damit und nahm diesbeziiglich keinerlei Riicksicht.

Ebenso wie der Gesandte Allahs (s.a.s) muss der Trager der isla-
mischen da ‘wa offen sein und alles herausfordern: Er muss die Ge-

¥ Sure 9, Vers 33
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wohnheiten und Traditionen, die kranken Ideen und fehlerhaften Kon-
zeptionen, ja sogar die 6ffentliche Meinung, wenn sie falsch ist, her-
ausfordern, selbst wenn sie sich ihm entgegenstellt und ihn bekamptft.
Er fordert die Glaubensiiberzeugungen und Religionen heraus, selbst
wenn er den Fanatismus ihrer Anhénger zu spiiren bekommt und den
Groll derer, die an ihren Irrtiimern festhalten.

Das Tragen der islamischen da ‘wa erfordert auf die umfassende
Ausfiihrung der Gesetze des Islam zu achten. Vernachldssigungen,
und seien sie noch so klein, darf es nicht geben. Der da ‘wa-Trager
akzeptiert keinen Kompromiss und keine Nachléssigkeit; weder macht
er Zugestdndnisse noch lédsst er Verzogerungen zu. Vielmehr nimmt
er sich der Sache vollkommen an, erledigt sie unverziiglich und ak-
zeptiert keinerlei Abweichen von der Wahrheit. Der Gesandte Allahs
(s.) akzeptierte nicht die Forderung der Delegation des Stammes
Tagqif ihnen ihren Gotzen a/-Lat drei Jahre lang zu lassen und nicht zu
zerstoren sowie ihnen das Gebet fiir drei Jahre zu erlassen, auf dass sie
im Gegenzug den Islam annehmen. Er akzeptierte auch nicht, a/-Lat
fiir zwei Jahre oder einen Monat zu lassen, wie sie es verlangten, son-
dern lehnte all diese Forderungen vehement ab. Seine Ablehnung war
definitiv, sie kannte weder Zo6gern noch Nachsicht, denn entweder
glaubt der Mensch oder er glaubt nicht, und die Konsequenz ist ent-
weder das Paradies oder das Feuer. Der Gesandte Allahs (s.) akzep-
tierte aber, dass sie den Gotzen nicht selbst zerstoren, und beauftragte
damit Abi Sufyan und al-Mugira ibn Su‘ba. Er akzeptierte somit
nichts anderes als eine vollstindige Annahme der islamischen Glau-
bensiiberzeugung und die dazu erforderliche Umsetzung. Was jedoch
Mittel und Form anlangt, so nahm er sie an, weil sie die Glaubens-
iiberzeugung nicht beeintrachtigten. Die islamische da ‘wa muss daher
die Vollstindigkeit von Idee und Ausfithrung im Auge haben, ohne
irgendeine Nachléssigkeit in der Idee oder Methode, wihrend man die
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Mittel nach Belieben verwenden kann, ohne dass es die da ‘wa be-
schneiden wiirde.

Das Tragen der islamischen da ‘wa bedingt, dass jede einzelne
Handlung ein bestimmtes Ziel haben muss. Dieses Ziel muss der
da ‘wa-Trager stindig vor Augen haben; er muss ununterbrochen da-
rauf hinarbeiten und sich unermiidlich fiir seine Verwirklichung ein-
setzen. Aus diesem Grunde akzeptiert er keine Idee, die mit keiner
Handlung verbunden ist, und betrachtet sie als eine illusionistische,
benebelnde Philosophie. Auch akzeptiert er nicht Idee und Handlung,
wenn sie nicht auf ein bestimmtes Ziel ausgerichtet sind, und erachtet
dies als Teufelskreis, der in Erstarrung und Hoffnungslosigkeit miin-
det. Der da ‘wa-Trager besteht vielmehr auf die Verbindung zwischen
Idee und Handlung. Er besteht auch darauf, dass Idee und Handlung
gemeinsam auf ein Ziel ausgerichtet sein miissen — ein Ziel, das er
praktisch erreicht und real sichtbar machen kann. Der Gesandte Allahs
(s.) trug den Leitgedanken des Islam in Mekka. Als er erkannte, dass
die Gesellschaft Mekkas unféhig war, die Errichtung des Islam als
System zu verwirklichen, auf dessen Grundlage die Gesellschaft ge-
fiihrt wiirde, bereitete er die Gesellschaft Medinas vor, griindete da-
rauthin den islamischen Staat, implementierte den Islam und trug
seine Botschaft in die Welt hinaus. Er bereitete die Umma darauf vor,
den Islam nach seinem Tode weiterzutragen und nach dem Weg zu
verfahren, den er selbst vorgezeichnet hatte. Deswegen muss das Tra-
gen der islamischen Botschaft im Falle des Nichtvorhandenseins eines
Kalifen den Aufruf zum Islam und zur Wiederaufnahme der islami-
schen Lebensweise umfassen, indem fiir die Errichtung des islami-
schen Staates gearbeitet wird, der den Islam implementiert und die
Botschaft des Islam in die Welt hinaustragt. Auf diese Weise wird die
da ‘wa zur Wiederaufnahme der islamischen Lebensweise in der
Umma zu einer da ‘wa, die vom Staat in die Welt getragen wird. Sie
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wird von einer lokalen da ‘wa in der islamischen Welt zu einer welt-
weiten da ‘wa fur den Islam.

Bei der da ‘wa zum Islam miissen die Korrektur der Uberzeugungs-
grundlagen und die Starkung der Verbindung zu Allah hervorstechen.
Den Menschen muss die Losung ihrer Probleme deutlich gemacht
werden, damit diese Botschaft in simtlichen Bereichen des Lebens le-
bendig wird. Der Gesandte Allahs pflegte den Menschen in Mekka die
aya

ot ol 15 &

., Verderben iiber die Hiinde Abi Lahabs*"’ vorzutragen, gleich-

zeitig auch die aya

§Osa LSl el g3k 3h Lg @ ik Jgl) J3E AT

»Es ist die Sprache eines wiirdigen Gesandten, nicht die eines
Dichters, wie wenig ihr doch glaubt“."

Ebenso rezitierte er die aya:
o 4 g8 135 @ CsRRg i e 1608 1Y) Gl @ Cotllaall 3
§lrgmidd b 5135
» Wehe denen, die das Map} verkiirzen, denjenigen, die, wenn sie

sich von den Leuten zumessen lassen, volles Maf} verlangen, dann

jedoch, wenn sie es ihnen ausmessen oder auswiigen, verkiirzen sie

es“? und die aya:

S5 3 e GaS5 a5 35 G agd clallal) | shas 51 sl pdll G
£

40 Sure 111, Vers 1
4! Sure 69, Vers 40-41
4 Sure 83, Vers 1-3
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w»Diejenigen, die glauben und gute Werke tun, werden in Girten

eingehen, unter denen Fliisse fliefien. Dies ist wahrlich der grofie

Gewinn.“"

In Medina trug er ihnen folgende ayat vor:
4R35 T 615 30l 1 gadl 53
., Und verrichtet das Gebet und entrichtet die zakat! “**, sowie:
80 G (b Bl 280 50l 152010 5 VNS LR | 5000
wZieht leicht und schwer (bewaffnet) aus und kimpft mit euren
Geldern und euren Leben auf dem Wege Allahs. “* Er rezitierte auch
die aya:
45 58 i 03l () ity o5 13) sl Gl gl
wlhr, die ihr glaubt, wenn ihr Geld fiir eine festgesetzte Frist ver-
leiht, so schreibt es nieder!“*, und die aya:

4aia L) g s G5 Y S0
ndamit das Geld nicht unter den Reichen von euch umliuft“."’
Ebenso rezitierte er die aya:

§Er9 50 b 8l Qadal sl Qdadal y AN Gladal (s f W
»Die Bewohner des Feuers und die Bewohner des Paradieses

sind nicht gleich. Die Bewohner des Paradieses sind die Gewin-

ner. 48

Deswegen muss der Aufruf zum Islam den Menschen die Systeme

43 Sure 85, Vers 11
4 Sure 2, Vers 43
4 Sure 9, Vers 41
4 Sure 2, Vers 282
47 Sure 59, Vers 7
48 Sure 59, Vers 20
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vor Augen fithren, mit denen sie ihre Lebensprobleme bewaltigen kon-
nen. Denn der Erfolg der islamischen da ‘wa liegt darin, dass sie le-
bendig ist, fahig, den Menschen ganzheitlich als Menschen zu behan-
deln und in ihm eine fundamentale, umfassende Verdnderung herbei-
zufiithren.

Die Tréger dieser da ‘wa konnen nur dann die Verantwortung iiber-
nehmen und die Konsequenzen tragen, wenn sie das Streben nach
Vollkommenheit verinnerlicht haben, bestindig nach der Wahrheit su-
chen und all ihr Wissen stets liberpriifen, um es von allen fremden
Elementen zu reinigen und alles von ihm fernzuhalten, was durch die
Néhe zu ihm moglicherweise an ihm héngen bleiben kann, damit die
Ideen, die sie tragen, rein und klar bleiben. Denn die Klarheit der Ideen
und ihre Reinheit sind der einzige Garant fiir den Erfolg und den Fort-
bestand des Erfolges.

Ferner obliegt es den Trigern dieser da ‘wa, sie als eine Pflicht zu
erfiillen, die Allah ihnen aufgetragen hat und der sie sich in Freude
und in Erwartung des Wohlwollen Allahs widmen. Sie diirfen fiir ihre
Arbeit weder Lohn erwarten noch Dank von den Menschen erhoffen.
Das einzige Verlangen, das sie kennen, ist das Wohlwollen Allahs.
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DIE ISLAMISCHE KULTUR
(AL-HADARATU L-ISLAMIYYA)

Es besteht ein Unterschied zwischen Kultur (hadara) und Zivilisa-
tion (madaniya). Unter hadara versteht man die Gesamtheit der Kon-
zeptionen (Auffassungen) iiber das Leben. Der Begrift madaniya be-
zeichnet hingegen die materiellen Formen der wahrnehmbaren Dinge,
die in den Angelegenheiten des Lebens Anwendung finden. Die Kul-
tur (hadara) ist gemédB dem Standpunkt, den man im Leben einnimmt
(Lebensanschauung), spezifisch, wihrend man bei der Zivilisation
(madaniya) zwischen einer spezifischen und einer allgemein giiltigen
unterscheiden muss. Die zivilisatorischen Formen, die direkt aus der
Kultur hervorgehen, wie etwa Statuen, sind spezifisch, wéhrend die
zivilisatorischen Formen, die aus der wissenschaftlichen Entwicklung
und dem industriellen Fortschritt resultieren, allgemein giiltig sind. Sie
sind nicht auf eine bestimmte Nation begrenzt, sondern internationaler
Natur wie eben Industrie und Wissenschatft.

Diese Unterscheidung zwischen Kultur und Zivilisation muss im-
mer vorgenommen werden. Ebenso ist es notwendig, zwischen den
zivilisatorischen Formen zu unterscheiden, die aus der Kultur hervor-
gehen, und jenen, die aus Industrie und Wissenschaft resultieren. Denn
bei der Ubernahme von Errungenschaften aus der Zivilisation muss
diese Unterscheidung zwischen ihren Formen sowie zwischen der Zi-
vilisation an sich und der Kultur unbedingt beriicksichtigt werden. Es
besteht kein Hinderungsgrund, die westliche Zivilisation, die aus Wis-
senschaft und Industrie resultiert, zu {ibernechmen. Was allerdings die
westliche Zivilisation betrifft, die aus der westlichen Kultur hervorge-
gangen ist, so ist ihre Ubernahme in keinem Fall erlaubt, weil sie zur
islamischen Kultur im Widerspruch steht, und zwar in den Grundla-
gen, auf denen sie basiert, in der Betrachtung des diesseitigen Lebens
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und in der Bedeutung der Gliickseligkeit fiir den Menschen.

Die westliche Kultur beruht auf der Grundlage der Trennung der
Religion vom Leben und der Ablehnung jeglichen Einflusses der Re-
ligion auf das Leben. Daraus ging in natiirlicher Konsequenz die Idee
der Trennung der Religion vom Staat hervor. Auf dieser Grundlage
baut das diesseitige Leben und das System des diesseitigen Lebens
auf. Die Lebensbetrachtung wird durch den Nutzen bestimmt, denn er
stellt den Handlungsmafistab dar. Somit ist es auch der Nutzen, auf
dem System und Kultur aufbauen. Nutzen und Profit bilden demzu-
folge das hervorstechende Konzept in diesem System und dieser Kul-
tur, da das Leben als Streben nach Nutzen dargestellt wird. Das Gliick
besteht in der westlichen Kultur darin, dem Menschen den groBtmog-
lichen Anteil an koérperlichem Genuss zu geben und ihm die Moglich-
keiten dafiir zu gewéhrleisten. Die westliche Kultur ist daher rein pro-
fitorientiert. Sie misst nichts Anderem als dem Profit Gewicht bei, er-
kennt nur den Profit an und macht nur ihn zum MafBstab der Handlun-
gen. Die spirituelle Seite ist bei ihnen individueller Natur. Sie hat mit
der Gemeinschaft folglich nichts zu tun, sondern ist auf Kirche und
Klerus beschrinkt. Aus diesem Grund gibt es in der westlichen Ge-
sellschaft keine ethischen, spirituellen oder menschlichen Werte. Es
finden sich ausschlielich materielle und profitorientierte Werte. Hu-
manitdre Handlungen werden demzufolge von Organisationen iiber-
nommen, die vom Staat getrennt sind, wie etwa das Rote Kreuz und
Missionsgesellschaften. Jeglicher Wert auller dem des Profits ist vom
tiglichen Leben getrennt worden. Dies ist die Gesamtheit der Auffas-
sungen (Konzeptionen) iiber das Leben, welche die westliche Kultur
ausmachen.

Die islamische Kultur beruht hingegen auf einer Grundlage, die der
westlichen Kultur diametral widerspricht. Sie unterscheidet sich in ih-
rer Lebensbetrachtung und ihrem Gliickseligkeitsverstindnis funda-
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mental von der westlichen Kultur. Die Grundlage der islamischen Kul-
tur ist der Glaube an Allah, Der Universum, Menschen und Leben
nach einem von Ihm bestimmten System funktionieren l4sst, und da-
ran, dass Er unseren Propheten Muhammad (s.) mit dem Islam als
Glaubensordnung entsandt hat. Die islamische Kultur beruht somit auf
der Grundlage der islamischen ‘agida. Sie umfasst den Glauben an
Allah, Seine Engel, Seine Biicher, Seine Gesandten, den Jiingsten Tag
und daran, dass Schicksal und Bestimmung (a/-gadd wa I-gadar) im
Guten wie im Schlechten von Allah, dem Erhabenen, stammen. Die
Glaubensiiberzeugung ( ‘agida) stellt das Fundament der islamischen
Kultur dar, die somit auf einem spirituellen Fundament griindet.

Die Lebensbetrachtung in der islamischen Kultur wird von der Phi-
losophie des Islam, welche aus der islamischen ‘aqida hervorgeht,
verkorpert. Sie ist es, auf der das Leben und die Handlungen des Men-
schen im Leben aufbauen. Diese Philosophie besteht in einer Ver-
schmelzung von Materie und Spiritualitit. Mit anderen Worten besteht
die Grundlage der Lebensbetrachtung darin, dass der Mensch seine
Handlungen gemél den Geboten und Verboten Allahs (t.) ausfiihrt.
Die menschliche Handlung ist materiell, wahrend Spiritualitét das Er-
fassen der Verbindung zu Allah durch den Menschen darstellt, wenn
dieser eine Handlung unter dem Gesichtspunkt des Erlaubten (/Aa/al)
bzw. Verbotenen (/4aram) durchfiihrt. Auf diese Weise kommt es zu
einer Verschmelzung von Materie und Spiritualitét. Aufbauend darauf
sind es die Befehle und Verbote Allahs, die die Handlungen des Mus-
lims lenken. Das Ziel in der Ausrichtung der Handlungen nach den
Befehlen und Verboten Allahs ist es, das Wohlgefallen Allahs zu er-
reichen, und in keinem Fall der Profit. Was den Zweck der Ausfiih-
rung einer Handlung betrifft, so ist es der Wert (gima), dessen Reali-
sierung man durch den Vollzug der Handlung anstrebt. Dieser Wert
unterscheidet sich von Handlung zu Handlung. Wer etwa mit der Ab-
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sicht, einen Gewinn zu erzielen, Handel betreibt, verfolgt einen mate-
riellen Wert. Die Ausiibung des Handels stellt eine materielle Hand-
lung dar, wihrend das Erfassen der Verbindung zu Allah (t.) diese
Handlung steuert, indem sie geméal den Geboten und Verboten Allahs
vollzogen wird, im Bestreben, Sein Wohlgefallen zu erlangen. Der
Wert, der durch diese Handlung realisiert werden soll, ist der Gewinn.
Er stellt einen materiellen Wert dar.

Der Wert kann auch spiritueller Natur sein, wie das Gebet, das Ent-
richten der zakat das Fasten und die Pilgerfahrt (4agg). Es kann sich
auch um einen ethischen Wert handeln, wie Aufrichtigkeit, Vertrau-
enswiirdigkeit und Gewissenhaftigkeit. Ferner gibt es einen humani-
tdren Wert, der sich etwa im Retten eines Ertrinkenden oder in der
Unterstiitzung eines Bedriickten zeigt. Der Mensch hat diese Werte im
Auge, wenn er eine Handlung ausfiihrt, um sie zu verwirklichen. Diese
Werte lenken die Handlung jedoch nicht und stellen auch nicht das
hochste Ideal dar, nach dem man strebt. Es handelt sich lediglich um
den Wert einer Handlung, der sich je nach Art der Handlung unter-
scheidet.

Das Gliick in der islamischen Kultur besteht hingegen im Erlangen
des Wohlgefallens Allahs und nicht im Befriedigen der menschlichen
Bediirfnisse. Sie sieht in der Befriedigung der Instinkte und organi-
schen Bediirfnisse lediglich ein notwendiges Mittel zur Bewahrung
der menschlichen Existenz. Ihr Vorhandensein bringt nicht automa-
tisch Gliick zustande. So sieht die Lebensbetrachtung im Islam aus,
und so sieht die Grundlage aus, auf der diese Lebensbetrachtung auf-
baut. Es ist die Grundlage, auf der die gesamte islamische Kultur auf-
baut. Die islamische Kultur widerspricht diametral der westlichen
Kultur in ihrem Fundament ebenso wie in den zivilisatorischen For-
men, die aus diesem Fundament resultieren. Nehmen wir das Gemaélde
als Beispiel einer zivilisatorischen Form: Die westliche Kultur be-
trachtet das Bild einer nackten Frau, das alle ihre Reize offenbart, als
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eine zivilisatorische Form, die mit ihrem Verstindnis liber die Frau
iibereinstimmt. Im Westen wird es folglich, wenn es die Bedingungen
der Kunst erfiillt, als Kunstwerk betrachtet, auf das man als zivilisato-
rischen Ausdruck stolz ist. Dieser Ausdruck widerspricht jedoch der
Kultur des Islam und steht im Widerspruch zu ihrem Verstdndnis tiber
die Frau, die als eine Ehre betrachtet wird, die es zu schiitzen gilt. Des-
halb wird diese Darstellungsart verboten, weil sie eine Reizung des
Sexualtriebs hervorruft und zu moralischer Anarchie fiihrt. Ein weite-
res Beispiel wire die Errichtung eines Hauses als zivilisatorische
Form. Der Muslim beriicksichtigt dabei die Privatsphére der Frau, die
von auflerhalb des Hauses nicht zugénglich sein darf, und baut aus
diesem Grund eine Mauer um das Haus herum. In der westlichen Kul-
tur wird dieser Aspekt ganz im Sinne ihres Verstdndnisses nicht be-
riicksichtigt. Ebenso verhilt es sich mit allen zivilisatorischen Formen
wie Statuen und Ahnlichem, die aus der westlichen Kultur hervorge-
hen. In gleicher Weise ist auch die Kleidung zu betrachten. Ist sie spe-
zifisch fiir Nichtmuslime in ihrer Eigenschaft als Unglaubige, darf sie
von Muslimen nicht getragen werden, weil die Kleidung in diesem
Fall eine bestimmte Sichtweise bezeichnet. Ist dem aber nicht so, be-
steht kein Hinderungsgrund in ihrer Ubernahme. Dies ist der Fall,
wenn Nichtmuslime sich auf gewisse Kleidungsformen einigen — nicht
aus ihrem Unglauben heraus, sondern einfach, weil sie ein bestimmtes
Erfordernis erfiillen oder kleidsam sind. In diesem Fall gehoren sie zu
den allgemein zugénglichen zivilisatorischen Formen, deren Benut-
zung gestattet ist.

Was die zivilisatorischen Formen betrifft, die aus den Wissen-
schaften und der Industrie resultieren, wie Laborausriistung, medizi-
nische oder industrielle Gerite, Mobel, Teppiche oder Ahnliches, so
handelt es sich um globale zivilisatorische Formen, bei deren Uber-
nahme nichts weiter zu beriicksichtigen ist, da sie nicht aus der Kultur
hervorgehen und auch nicht mit ihr verbunden sind.
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Ein rascher Blick auf die westliche Kultur, die heute die Welt be-
herrscht, zeigt uns, dass sie nicht dazu in der Lage ist, die Menschheit
zu innerer Ruhe und Zufriedenheit zu fiihren. Im Gegenteil: Sie hat all
das Elend verursacht, auf deren Dornen sich die Welt herumwailzt und
deren Feuer sie quilt. Eine Kultur, die — im Widerspruch zur mensch-
lichen Natur — die Trennung der Religion vom Leben zu ihrer Grund-
lage macht, der spirituellen Seite keinerlei Gewicht im 6ffentlichen
Leben einrdumt, das Leben ausschlieB3lich als Streben nach Profit dar-
stellt und diesen zur Grundlage der zwischenmenschlichen Beziehun-
gen macht, eine solche Kultur kann nur zu Elend und stéindiger Unruhe
filhren. Solange Profit die Grundlage des Handelns darstellt, ist das
Ringen und der Kampf um seinetwillen nur natiirlich, ebenso wie es
natiirlich ist, sich beim Aufbau der Beziechungen zu anderen Menschen
auf Gewalt zu stiitzen. Kolonialismus ist daher eine natiirliche Er-
scheinung bei den Vertretern dieser Kultur. Die Moral wird erschiit-
tert, weil der Profit allein die Grundlage des Lebens ist. Es ist somit
eine natlirliche Folge, dass eine wiirdige Moral ebenso aus dem Leben
verbannt wurde wie spirituelle Werte und das Leben auf der Grund-
lage von Rivalitét, Kampf, Gewalttétigkeit und Kolonialismus gefiihrt
wird. Der beste Beweis fiir die Resultate der westlichen Kultur ist die
heutige Realitdt der Welt mit ihren spirituellen Krisen, stindiger Ver-
zweiflung und weit verbreitetem Ubel, denn schlieBlich ist es diese
Kultur, die die Welt regiert und sie zu diesen geféhrlichen Resultaten
gefiihrt hat, die eine Gefdhrdung fiir die gesamte Menschheit darstel-
len.

Eine Betrachtung der islamischen Kultur, die die Welt vom sieben-
ten Jahrhundert bis zum Ende des achtzehnten Jahrhunderts nach
Christus beherrschte, zeigt uns, dass sie keineswegs kolonialistisch
war. Der Kolonialismus entspricht nicht der islamischen Kultur, weil
sie nicht zwischen Muslimen und anderen unterschied, sondern allen
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Volkern, die sich ihr wéhrend ihrer gesamten Herrschaftszeit unterga-
ben, Gerechtigkeit garantierte. Die islamische Kultur verwirklicht
samtliche Werte: den materiellen, spirituellen, ethischen und humani-
taren Wert. Das gesamte Gewicht im Leben wird dabei auf die islami-
sche ‘agida gelegt. Die Gestaltung des Lebens verlduft nach den Be-
fehlen und Verboten Allahs, und die Bedeutung von Gliickseligkeit
liegt im Wohlgefallen Allahs. Wenn diese Kultur wieder die herr-
schende Position einnimmt, die sie in der Vergangenheit innehatte,
wird sie die Losung fiir die Krisen der Welt garantieren und den Wohl-
stand fiir alle Menschen mit sich bringen.
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DIE LEBENSORDNUNG DES ISLAM
(NIZAM AL-ISLAM)

Der Islam ist die Lebensordnung (din), die Allah auf unseren Pro-
pheten Muhammad (s.) herabgesandt hat. Sie regelt die Beziehungen
des Menschen zu seinem Schépfer, zu sich selbst und zu den anderen
Menschen. Die Beziehung des Menschen zu seinem Schopfer umfasst
die Glaubensgrundlagen ( ‘aga’id) und die gottesdienstlichen Hand-
lungen ( ‘7badat), wihrend die Beziehung des Menschen zu sich selbst
Moral (ah/aq) ebenso beinhaltet wie Nahrungs- (mat@mat) und Klei-
dungsvorschriften (malbiisaf). Seine Beziehung zu anderen Menschen
umfasst die Rechtsbeziehungen (mu‘amalaf) und die Strafgesetze
(‘uqubat). Der Islam ist eine Ideologie fiir sémtliche Angelegenheiten
des Lebens. Er ist keine auf geistliche Dinge beschrinkte Religion und
hat nichts mit Priesterschaft zu tun. Er macht die religidose Autokratie
(religiose Willkiir) zunichte, denn es gibt im Islam keine Gruppen, die
sich als Vertreter der Religion (Priester) bezeichnet, und andere, die
sich als Vertreter weltlicher Angelegenheiten (Laien) bezeichnen.
Vielmehr werden alle, die den Islam angenommen haben, als Muslime
bezeichnet, und sie alle sind vor dem Islam gleich. Es gibt keine Ein-
teilung in spirituell und weltlich orientierte Menschen. Der spirituelle
Aspekt (an-nahiya ar-riihiya) besteht darin, dass die Dinge von einem
Schopfer erschaffen wurden und nach dem Plan dieses Schopfers ge-
lenkt werden. Denn die tiefe Betrachtung des Universums, des Men-
schen und des Lebens sowie dessen, was diese Dinge umgibt und mit
ihnen in Verbindung steht, zeigt dem Menschen die Unzuldnglichkeit,
das Unvermodgen und die Bediirftigkeit, die in all diesen Dingen real
wahrnehmbar sind. Dies beweist definitiv, dass sie alle von einem
Schopfer erschaffen wurden und nach Seinem Plan gelenkt werden.
Es beweist ebenfalls, dass der Mensch in seinem Leben eines Systems
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bedarf, das seine Instinkte und orcganischen Bediirfnisse regelt. Die-
ses System kann aufgrund seines Unvermdgens und seines beschrank-
ten Wissens und Verstiandnisses nicht vom Menschen stammen. Auch
ist sein Begreifen dieser Regelung der Unstimmigkeit, Unterschied-
lichkeit und Widerspriichlichkeit ausgesetzt. Dies kann nur in ein wi-
derspriichliches System miinden, das zum Ungliick des Menschen
fithrt. Daher muss das System notwendigerweise von Allah, dem Er-
habenen, stammen, und der Mensch hat seine Handlungen nach dem
System seines Schopfers auszufiihren. Basiert die Ausrichtung nach
diesem System auf den Vorteilen, die es mit sich bringt, und nicht da-
rauf, dass es von Allah stammt, existiert in seiner Ausfiithrung kein
spiritueller Aspekt. Vielmehr muss die Regelung der menschlichen
Handlungen im Leben nach den Ge- und Verboten Allahs darauf ba-
sieren, dass der Mensch seine Verbindung zu Allah begreift, damit
Spiritualitit () den Handlungen innewohnt. Mit anderen Worten
muss der Mensch seine Verbindung zu Allah begreifen, um, aufbau-
end auf dem Begreifen dieser Verbindung, seine Handlungen geméaf
den Geboten und Verboten Allahs auszufiihren, damit er bei der Aus-
iibung seiner Handlungen Spiritualitit erfihrt. Spiritualitét ist ndmlich
das durch den Menschen erfolgte Begreifen seiner Verbindung zu Al-
lah. Die Verschmelzung von Spiritualitit und Materie besteht im Be-
greifen der Verbindung zu Allah bei der Ausfiihrung einer Handlung.
Die Handlung wird also nach den Befehlen und Verboten Allahs auf
der Grundlage des Begreifens dieser Verbindung zu Allah ausgefiihrt.
Die Handlung selbst ist materiell, wéhrend das Begreifen der Verbin-
dung zu Allah bei der Ausfithrung einer Handlung Spiritualitéit dar-
stellt. Das Ausfiihren der Handlung nach den Geboten und Verboten
Allahs auf Grundlage des Begreifens der Verbindung zu Allah ist so-
mit die Verschmelzung von Materie und Spiritualitit. Fiihrt ein Nicht-
muslim seine Handlungen nach den islamischen Gesetzen aus, die aus
Koran und Sunna abgeleitet sind, so stellt dies weder eine Ausfiihrung
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im Sinne der Spiritualitit dar, noch wird dadurch die Bedeutung der
Verschmelzung von Materie und Spiritualitét realisiert, weil dieser
Mensch nicht an den Islam glaubt und die Verbindung zu Allah nicht
erkannt hat. Er hat die islamischen Gesetze lediglich als ein System
iibernommen, das ihm gefallen hat, und deswegen seine Handlungen
danach geregelt. Im Gegensatz dazu fithrt der Muslim seine Handlun-
gen nach den Geboten und Verboten Allahs auf der Grundlage seines
Begreifens der Verbindung zu Allah aus. Sein Ziel besteht dabei im
Erlangen des Wohlwollens Allahs, nicht nur im Nutzen des Systems.
Demzufolge muss ein spiritueller Aspekt (nahiya riihiya) in den Din-
gen vorhanden sein, wie auch beim Vollzug der Handlungen Spiritu-
alitét (z17h) vorhanden sein muss. Es muss besténdig deutlich sein, dass
unter dem spirituellen Aspekt (ndhiya riihiya) das Erschaffensein der
Dinge durch einen Schopfer zu verstehen ist. Mit anderen Worten ist
es die Verbindung des Geschopfs zum Schopfer. Spiritualitit (z22/1) be-
deutet das Begreifen dieser Verbindung, also das durch den Menschen
erfolgte Begreifen seiner Verbindung zu Allah. Dies allein ist das rich-
tige Verstdndnis von Spiritualitit (ri2/4) und spirituellem Aspekt
(nahiya riihiya). Jedes andere Verstdndnis ist definitiv fehlerhaft. Es
ist die tiefe, erleuchtende Betrachtung des Universums, des Lebens
und des Menschen, die zu den richtigen Resultaten und zu diesem kor-
rekten Verstindnis gefiihrt hat.

Einige Religionen sind der Auffassung, dass es im Universum
Wahrnehmbares und Verborgenes gebe und der Mensch spirituelle Er-
habenheit und korperliche Neigung besitze. Das Leben beinhalte eine
materielle und eine spirituelle Seite, und das Wahrnehmbare stehe im
Widerspruch zum Verborgenen. Sie vertreten die Auffassung, dass die
spirituelle Erhabenheit nicht mit der korperlichen Neigung einherge-
hen kann und dass die Materie vom Geist getrennt ist. Aus diesem
Grunde sind beide Seiten aus Sicht der Vertreter dieser Vorstellungen
getrennt, denn die Diskrepanz zwischen ihnen liege grundsitzlich in
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ihrer Natur, und eine Verschmelzung zwischen beiden sei nicht mog-
lich. Nach ihrer Vorstellung bedeutet jede Gewichtung der einen Seite
— wie auf einer Waage — gleichzeitig eine Herabsetzung der anderen.
Demjenigen, der nach dem Jenseits strebt, bliebe also nur eine Beto-
nung der spirituellen Seite. Dies war der Anlass fiir die Entstehung
zweier Méachte im Christentum: der geistlichen und der weltlichen
Macht. (,,Gib Cisar, was Cisars ist, und Gott, was Gottes ist.“) Die
Vertreter der geistlichen Macht, die den Klerus darstellten, versuch-
ten, die weltliche Macht zu tibernehmen, um der geistlichen Macht den
Vorrang im Leben zu geben. Dies war der Ausgangspunkt fiir die Aus-
einandersetzung zwischen der weltlichen und geistlichen Macht, die
schlieBlich mit der Beschrinkung des Klerus auf die geistliche ohne
Zugriff auf die weltliche Macht endete. Die Religion wurde, weil sie
geistlicher Natur war, vom Leben getrennt. Diese Trennung der Reli-
gion vom Leben stellt die Uberzeugungsgrundlage der kapitalistischen
Ideologie und die Grundlage der westlichen Kultur dar. Gleichzeitig
ist sie der Leitgedanke, die ideologische Fiihrung, die der westliche
Kolonialismus in die Welt trégt, zu der er aufruft und die er zur Basis
seiner Geistesbildung macht. Auf ihrer Grundlage erschiittert er die
islamische Uberzeugungsgrundlage der Muslime, weil er den Islam —
iiber den Weg der Generalisierung (Pauschalanalogie) — mit dem
Christentum gleichsetzt. Jeder, der zur Trennung der Religion vom
Leben oder zur Trennung der Religion von Staat und Politik aufruft,
folgt einer fremden ideologischen Fithrung und wird von ihr gelenkt.
Er handelt — sei es in guter oder schlechter Absicht — als Agent des
Kolonialismus. Eine solche Person hat entweder kein Wissen iiber den
Islam oder steht ihm feindlich entgegen.

Der Islam vertritt die Ansicht, dass die durch die Sinne wahrnehm-
baren Dinge materiell sind. Der spirituelle Aspekt (an-nahiya ar-
rithiya) besteht darin, dass sie von einem Schopfer erschaffen wurden,
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wahrend Spiritualitét (r774) das menschliche Begreifen dieser Verbin-
dung zu Allah darstellt. Demzufolge gibt es keine spirituelle Seite, die
von der materiellen Seite getrennt ist. Ebenso wenig gibt es im Men-
schen spirituelle Neigungen und korperliche Begierden. Der Mensch
hat vielmehr organische Bediirfnisse und Instinkte, deren Befriedi-
gung notwendig ist. Zu den Instinkten gehort der Anbetungsinstinkt
(religiose Instinkt), der das aus der natiirlichen Schwéche in der Be-
schaffenheit des Menschen entstandene Bediirfnis nach dem planen-
den Schopfer darstellt. Die Befriedigung dieser Instinkte wird weder
als spirituelle noch als materielle Seite bezeichnet, sondern ist ledig-
lich als Befriedigung anzusehen. Werden die organischen Bediirfnisse
und Instinkte nach einem System befriedigt, das vom Schopfer
stammt, basierend auf dem Begreifen der Verbindung zu Ihm, so ist
man durch Spiritualitét geleitet. Werden sie im Gegensatz dazu ohne
System oder nach einem System befriedigt, das nicht von Gott stammt,
handelt es sich um eine rein materielle Befriedigung, die nur zum
Elend des Menschen fiihren kann. Wird etwa der Arterhaltungsinstinkt
ohne System befriedigt oder nach einem System, das nicht von Allah
stammt, so verursacht dies Ungemach. Findet seine Befriedigung im
Gegensatz dazu durch die Ehe statt, die von Allah vorgegeben ist, und
wird sie gemil den Gesetzen des Islam durchgefiihrt, bringt dies in-
nere Ruhe und Zufriedenheit mit sich. Wenn, um ein weiteres Beispiel
zu nennen, der Anbetungsinstinkt ohne System bzw. durch ein Sys-
tem, das nicht von Allah stammt, befriedigt wird, etwa durch die An-
betung von Go6tzen oder Menschen, so handelt es sich dabei um Got-
zendienst, Beigesellung (s7rk) und Unglaube (kuff). Wird er nach den
Gesetzen des Islam befriedigt, so ist es Gottesdienst ( ‘7bada). Aus die-
sen Griinden ist es notwendig, den spirituellen Aspekt in den Dingen
zu beriicksichtigen und alle Handlungen nach den Befehlen und Ver-
boten Allahs auszufiihren, und zwar auf der Grundlage des menschli-
chen Begreifens der Verbindung zu Allah. Mit anderen Worten ist es
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unabdingbar, dass die Handlungen durch Spiritualitit geleitet werden.
Folglich gibt es in einer Handlung nicht zwei Dinge, vielmehr existiert
nur eine einzige Sache, ndmlich die Handlung selbst. Die Beschrei-
bung einer Handlung als rein materiell oder als mit Spiritualitit aus-
gefiihrt geht somit nicht aus der Handlung selbst hervor, sondern ist
von der Ausfiihrung der Handlung abhéngig, ob sie nun geméf den
Gesetzen des Islam vollzogen wurde oder nicht. Totet der Muslim sei-
nen Feind im Krieg, gilt dies als gihad, fiir den er belohnt wird, weil
er im Einklang mit den Gesetzen des Islam gehandelt hat. Totet er aber
ohne Berechtigung ein geschiitztes Leben, sei es das eines Muslim o-
der Nichtmuslim, gilt dies als Verbrechen, fiir das er bestraft wird,
weil er im Widerspruch zu den Geboten und Verboten Allahs gehan-
delt hat. In beiden Féllen ist es dieselbe Handlung, ndmlich To6ten, das
von einem Menschen veriibt wurde. Im ersten Fall ist es ein Gottes-
dienst, da es von Spiritualitit geleitet wird, und im zweiten Fall ein
Verbrechen, weil es ohne Spiritualitdt ausgefiihrt wurde. Deswegen ist
es fiir den Muslim verpflichtend, seine Handlungen durch Spiritualitét
zu leiten. Die Verschmelzung von Materie und Spiritualitét stellt somit
nicht nur eine Moéglichkeit, sondern eine Verpflichtung dar. Es ist
nicht erlaubt, Materie und Spiritualitdt voneinander zu 16sen, d. h. ir-
gendeine Handlung von ihrer Ausfithrung geméfl den Befehlen und
Verboten Allahs auf Grundlage des Begreifens der Verbindung zu Al-
lah zu trennen. Von daher muss alles getilgt werden, was die spiritu-
elle Seite getrennt von der materiellen Seite verkorpert. Es gibt weder
einen Klerus im Islam oder eine religiose Macht im geistlichen Sinne
noch eine weltliche Macht, die von der Glaubensordnung getrennt ist.
Der Islam ist vielmehr eine Glaubensordnung (din), zu der auch der
Staat gehort. Bei diesem handelt es sich um Gesetze des islamischen
Rechts gleich den Gesetzen des Gebets. Er stellt die Methode zur Um-
setzung der Gesetze des Islam und zum Tragen seiner da ‘wa dar. All
das, was eine Spezifizierung der Religion im geistlichen Sinne und
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ihre Trennung von Politik und Regierung verspiiren l4sst, muss besei-
tigt werden. Institutionen, die spirituelle Aspekte betreuen, miissen
ebenso beseitigt werden wie die Verwaltung der Moscheen, die der
Verwaltung fiir Bildungsangelegenheiten angeschlossen wird. Die
Unterscheidung zwischen so genannten Scharia-Gerichten und weltli-
chen Gerichten darf nicht weiter existieren. Es darf nur ein einziges
Gerichtswesen geben, das ausschlieBlich nach dem Islam richtet, denn
die Macht des Islam ist eine einzige.

Der Islam besteht aus einer Glaubensiiberzeugung ( ‘agida) und
Systemen. Die Glaubensiiberzeugung beinhaltet den Glauben an Al-
lah, an Seine Engel, Seine Biicher, Seine Gesandten, an den Jiingsten
Tag und daran, dass Schicksal und Bestimmung (a/-gadd wa I-gadar)
im Guten wie im Bdsen von Allah (t.) stammen. Die Glaubensiiber-
zeugung des Islam basiert in den Aspekten auf dem Verstand, die die-
ser erfassen kann, wie die Uberzeugung von der Existenz Allahs, vom
Prophetentum Muhammads (s.a.s) und vom Koran als Wort Gottes. In
den iibersinnlichen Dingen, die der Verstand nicht erfassen kann, wie
der Tag der Auferstehung, die Engel, das Paradies und die Holle, so
basieren sie auf vorbehaltloser Ubernahme, unter der Voraussetzung,
dass ihr Ursprung durch den Verstand definitiv belegt ist, also im Ko-
ran und im Kollektiv kontinuierlich tradierten Hadith (Aadit
mutawatir) feststehen. Dartiber hinaus hat der Islam den Verstand zum
Kriterium der Zurechnungsfihigkeit gemacht.

Bei den Systemen handelt es sich um Gesetze des islamischen
Rechts, welche die Angelegenheiten des Menschen regeln. Das Sys-
tem des Islam hat alle menschlichen Angelegenheiten behandelt, je-
doch in genereller Form und in allgemeingiiltigen Bedeutungen. Die
Einzelheiten wurden der Ableitung von den allgemeinen Bedeutungen
iiberlassen, was im Zuge der Umsetzung geschicht. Koran und
Hadithe beinhalten umfassende Richtlinien, d. h. allgemeingiiltige In-
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halte zur Behandlung der Angelegenheiten des Menschen in seiner Ei-
genschaft als Mensch. Es ist den mu§t3b1'dﬁ1149 iiberlassen, von diesen
allgemeingiiltigen Bedeutungen detaillierte Gesetze fiir die Probleme
abzuleiten, die im Laufe der Epochen und im Zuge ortlicher Unter-
schiede aufkommen.

Der Islam hat eine einheitliche Methode zur Behandlung von
Rechtsproblemen. Er ruft den mugtahid dazu auf, das entstandene
Problem (Sachverhalt) zu studieren, um es zu verstehen. Darauthin
studiert er die islamischen Texte, die mit diesem Problem in Verbin-
dung stehen. Sodann leitet er die Losung fiir dieses Problem aus den
Texten ab. Mit anderen Worten, er leitet den islamischen Rechts-
spruch in dieser Rechtsfrage aus den islamischen Rechtsbelegen ab.
Dabei darf er absolut keiner anderen Methode folgen. Wenn der
mugtahid das betreffende Problem studiert, untersucht er es als ein
menschliches Problem und nicht anders. Er studiert es weder als ein
wirtschaftliches noch als ein gesellschaftliches noch als ein Regie-
rungsproblem und auch nicht als irgendetwas anderes. Er betrachtet es
als ein Problem, das eines islamischen Rechtsspruches bedarf, damit
das Gesetz Allahs in dieser Angelegenheit bekannt wird.

4 Islamische Rechtsgelehrte, die aus den Offenbarungstexten neue Rechtsspriiche ableiten;
Plural von mugtahid.
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DER ISLAMISCHE RECHTSSPRUCH
(AL-HUKM AS-SAR D)

Der islamische Rechtsspruch (das islamische Gesetz — a/-hukm as-
sar9) ist die Ansprache des Gesetzgebers die Handlungen der Men-
schen betreffend. Er ist entweder definitiv authentisch (definitiv gesi-
chert — gat iy at-tubiif) wie der Koran und der hadit mutawatir (kollek-
tiv kontinuierlich tradierte Hadith) oder glaubhaft authentisch (glaub-
haft gesichert — danni at-tubiif) wie der hadit, der nicht mutawatir ist.
Ist die Ansprache absolut authentisch, so muss Folgendes untersucht
werden: Ist sie dariiber hinaus auch eindeutig in der Aussage (gat'7 ad-
dilala), so ist der Rechtsspruch, den sie beinhaltet, definitiv (gat'i).
Das trifft etwa auf alle Prostrationen (rak'af) der Pflichtgebete zu,
denn sie wurden durch ahadit mutawatira iiberliefert. Dies gilt ebenso
fiir das Verbot des Zinses (r763), der Amputation der Diebeshand und
das Auspeitschen des Unziichtigen (zani). Alle diese Rechtsspriiche
stellen definitive islamische Gesetze (ahkam gat'iya) dar, die allein
zutreffend sind. Es gibt in diesen Fragen nur eine einzige definitive
Aussage.

Ist die Ansprache des Gesetzgebers absolut authentisch, aber mehr-
deutig in der Aussage (qgat'7 at-dubiit danniy ad-dilala), ist der Rechts-
spruch, den sie beinhaltet, prasumtiv (danniy). Ein Beispiel hierfiir ist
die aya iiber die gizya”, die zwar als Bestandteil des Koran definitiv
authentisch ist (gat'7 at-tubiif), in der Erklarung der Details aber mehr-
deutig. So hat es die hanafitische Rechtsschule zur Bedingung ge-
macht, dass die Abgabe als gizya bezeichnet wird und die Unterwiir-
figkeit desjenigen, der die g7zya entrichtet, zum Zeitpunkt der Entrich-
tung deutlich werden muss, wahrend die schafiitische Rechtsschule

30 Steuer, die von minnlichen, nichtmuslimischen Schutzbefohlenen an den islamischen
Staat zu entrichten ist.

106



keine Bedingung der Begriffsbezeichnung auferlegte, sondern ihre
Annahme auch unter der Bezeichnung einer "doppelten zakat® er-
laubte. Fiir ein zusétzliches Zeigen der Erniedrigung sah sie keine Ver-
anlassung, weil sie der Auffassung war, dass die Unterwerfung unter
die Gesetze des Islam ausreiche.

Ist die Ansprache des Gesetzgebers glaubhaft authentisch, wie der
Hadith, der nicht mutawatir ist, so ist das Gesetz, das sie beinhaltet,
prasumtiv (danni), und zwar unabhéngig davon, ob sie eindeutig in der
Aussage ist, wie das Fasten von sechs Tagen im Monat Sauwal das in
der Sunna feststeht, oder mehrdeutig, wie das Verbot des Verpachtens
von Ackerland, das ebenfalls in der Sunna iiberliefert ist.

Der islamische Rechtsspruch wird durch eine korrekte Ableitung
(igtihad) aus der Ansprache des Gesetzgebers verstanden. Es ist also
der igtihad der mugtahidin, der den islamischen Rechtsspruch zutage
bringt. Das Gesetz Allahs ist somit fiir jeden mugtahid das, wozu ihn
sein 7gthad fiihrte und worin seine Ansicht {iberwog.

Besitzt der mukallaf(die durch das gottliche Gebot angesprochene,
zurechnungsfahige Person) in einer oder allen Rechtsfragen die voll-
stdndige Fahigkeit zum 7gthad, iibt er ihn in dieser Frage auch tatséch-
lich aus und gelangt zu dem entsprechenden Rechtsspruch, so ist es
ihm nach {ibereinstimmender Ansicht nicht erlaubt, den 7gtihad eines
anderen mugtahid zu befolgen, der in dieser Frage zu einem anderen
Rechtsspruch gelangt ist als dem, wozu ihn seine eigene Ansicht ver-
pflichtet hat. Es ist ihm nur in folgenden vier Féllen erlaubt, seine
iiberwiegende Rechtsansicht aufzugeben:

Erstens: Wenn ihm klar wird, dass der Rechtsbeleg, auf den er sei-
nen igtihad gestiitzt hat, schwach ist und der Rechtsbeleg eines ande-
ren mugtahids stirker ist. In diesem Fall muss er den Rechtsspruch, zu
dem ihn sein igtihad hinfiihrte, unverziiglich aufgeben und den vom
Beweis her stirkeren Rechtsspruch iibernehmen.
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Zweitens: Wenn ihm klar wird, dass ein anderer mugtahid starker
im Verkniipfen ist, die Realitdt besser kennt, die Rechtsbelege besser
versteht oder ein umfangreicheres Wissen iiber die Textbelege besitzt.
In diesem Fall ist es ihm erlaubt, den Rechtsspruch, zu dem ihn sein
1gtihadhinfiihrte, aufzugeben und jenen mugtahid zu befolgen, zu des-
sen 1gtihad er mehr Vertrauen hat als zu seinem eigenen.

Drittens: Wenn es eine Rechtsmeinung gibt, um die man die Mus-
lime in ihrem Interesse vereinen mdchte. In diesem Fall ist es dem
mugtahid erlaubt, das aufzugeben, wozu ihn sein 7g¢7Aad hinfiihrte,
und jenen Rechtsspruch zu iibernehmen, um den man die Muslime
vereinigen mdchte. Dies geschah wihrend der bai‘ades dritten Kalifen
‘Utman ibn “Affan.

Viertens: Wenn der Kalif einen Rechtsspruch adoptiert (d. h. ver-
bindlich iibernimmt), der dem Rechtsspruch widerspricht, zu dem ihn
sein 1gtihad gefiihrt hat. In diesem Fall darf er nicht nach seinem
18t1had handeln, sondern muss den Rechtsspruch anwenden, den der
Imam adoptiert hat. Denn der Konsens der Prophetengeféhrten ist dar-
iiber ergangen, dass ,,der Befehl des Imam den Disput authebt™ und
sein Befehl fiir alle Muslime vollzugspflichtig ist.

Nimmt jedoch derjenige, der die Fahigkeit zum 7g#/hadbesitzt, kei-
nen igtthad vor, so ist es ihm erlaubt, anderen mugtahidiin zu folgen.
Der Konsens der Prophetengefihrten (igma‘ as-sahaba) ist ndmlich
dariiber ergangen, dass es dem mugtahid erlaubt ist, anderen mugta-
hidiin zu folgen.

Derjenige, der nicht die Fahigkeit zum ig#ihad besitzt, ist ein
mugallid (Nachahmer, juristischer Laie). Davon gibt es zwei Arten:
den mugqallid muttabi und den mugqgallid ‘amm. Der muqgallid muttabi’
verfiigt iiber einige anerkannte Wissensbereiche des igtihad. Er be-
folgt die Rechtsableitung eines mugtahids, nachdem er dessen Rechts-
beleg (dalil) erfahren hat. Das Gesetz Allahs ist filir ihn die Aussage
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jenes mugtahids, dem er gefolgt ist. Der mugallid ‘amm verfiigt hin-
gegen iiber keinerlei anerkanntes 7gt7had-Wissen, er folgt dem mugta-
hid, ohne dessen Rechtsbeleg zu kennen. Dieser mugallid Gmm ist zur
Befolgung der Aussage der mugtahidiin und zur Ubernahme der von
ihnen abgeleiteten Gesetze verpflichtet. Das fiir ihn vollzugspflichtige
Gesetz Gottes ist jener Rechtsspruch, den der mugtahid, dem er folgt,
abgeleitet hat. Der islamische Rechtsspruch (a/-hukm as-ar) ist also
das, was ein mugtahid mit der Fahigkeit zum igtihad abgeleitet hat.
Dieser Rechtsspruch stellt fiir ihn das vollzugspflichtige Gesetz Gottes
dar (hukm Allah). Der mugtahid darf diesem weder zuwiderhandeln
noch etwas Anderes befolgen. Ebenso stellt es fiir denjenigen, der dem
mugtahid folgt, das Gesetz Gottes dar, dem er nicht zuwiderhandeln
darf.

Wenn der mugqallid einem der mugtahidiin in einem Rechtsspruch
beziiglich einer beliebigen Angelegenheit gefolgt ist und bereits nach
dessen Aussage in dieser Angelegenheit gehandelt hat, besteht danach
keine Moglichkeit fiir ihn, sich von diesem Aukm abzuwenden. In ei-
nem anderen Rechtsspruch ist ihm die Befolgung eines anderen
mugtahid jedoch gestattet, weil der Konsens der Prophetengefahrten
(1gma‘ as-sahaba) dariiber ergangen ist, dass es dem mugallid erlaubt
ist, jeden Gelehrten in einer Rechtsfrage zu befragen. Folgt der
mugqallid einer bestimmten Rechtsschule (madhab), wie zum Beispiel
der Rechtsschule as-Safi'is, und sagt er ,,Ich befolge seine Rechts-
schule und bin ihr verpflichtet®, so verhilt es sich folgendermallen: In
Fragen der Rechtsschule, mit denen sein Handeln bereits verkniipft
wurde, darf er keinesfalls einem anderen 7gtihad folgen. In Fragen hin-
gegen, die noch nicht mit einer Handlung seinerseits einhergingen, be-
steht kein Hinderungsgrund, anderen Gelehrten zu folgen.
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ARTEN ISLAMISCHER RECHTSSPRUCHE

Die islamischen Rechtsspriiche (al-ahkam as-sar‘iya) umfassen
fard (Pflicht), haram (verboten), mandiib (erwiinscht), makrih (uner-
wiinscht) und mubah (erlaubt). Der islamische Rechtsspruch ergeht
durch eine Ansprache mit einer Aufforderung entweder zum Hand-
lungsvollzug oder zur Handlungsunterlassung. Betrifft er die Auffor-
derung zum Handlungsvollzug und ist diese zwingend ergangen
(gazim), handelt es sich um einen fard (Pflicht) bzw. um einen wagib.
Beide Begriffe tragen dieselbe Bedeutung. Ist die Aufforderung zum
Handeln nicht zwingend ergangen (gayr gazim), dann ist die Handlung
erwiinscht (mandiib). Betrifft der Rechtsspruch die Aufforderung zur
Handlungsunterlassung und ist die Aufforderung zwingend ergangen,
so handelt es sich um einen haram (Verbot) oder mahziir. Auch hier
haben beide Begriffe dieselbe Bedeutung. Ist die Aufforderung zur
Unterlassung nicht zwingend ergangen, dann ist die Handlung uner-
wiinscht (makrih). fardund wagib sind somit Handlungen, deren Aus-
fiihrung gelobt und deren Unterlassung getadelt wird. Mit anderen
Worten verdient derjenige, der sie unterlésst, eine Bestrafung. Haram
sind Handlungen, deren Ausfiihrung getadelt und deren Unterlassung
gelobt wird. Mit anderen Worten verdient derjenige, der sie begeht,
eine Bestrafung. Mandib sind Handlungen, fiir deren Ausfithrung man
gelobt, fiir deren Unterlassung man aber nicht getadelt wird. Mit an-
deren Worten wird man fiir den Vollzug belohnt, fiir die Unterlassung
aber nicht bestraft. Makriih sind Handlungen, fiir deren Unterlassung
man gelobt wird. Das heilt, deren Unterlassung ist angemessener als
deren Ausfithrung. Als mubah (erlaubt) bezeichnet man schlieflich
das, worliber der Offenbarungsbeleg (ad-dalil as-sam ‘i) mit der An-
sprache des Gesetzgebers ergangen ist, dass der Vollzug oder die Un-
terlassung der Handlung dem Menschen freisteht.
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DIE SUNNA

Sunna bedeutet sprachlich Methode. Im islamischen Recht kann
der Begriff zur Bezeichnung dessen herangezogen werden, was an
wiinschenswerten Handlungen (n4fila) vom Propheten (s.) iiberliefert
wurde. Dazu zdhlen etwa die sunna-Gebete. Sie werden als sunna im
Sinne von ,,dem fard gegeniibergestellt™ bezeichnet. Die Bezeichnung
als sunna bedeutet keineswegs, dass es vom Propheten stammt, wih-
rend das, was man als fard bezeichnet, von Allah kdme. Sunna und
fard stammen beide von Allah. Der Gesandte ist lediglich ein Verkiin-
der der Botschaft von Gott. Denn er spricht nicht aus Launenhaf-
tigkeit, es ist nichts als Offenbarung, die ihm offenbart wurde. Die
sunna wurde vom Propheten als nafilaiiberliefert und mit dem Begriff
sunna belegt, ebenso wie fard vom Propheten als fardiberliefert und
mit dem Begriff fard bezeichnet wurde. Auf diese Weise wurden die
beiden Prostrationen (rak'at), die im Morgengebet verpflichtend sind
(fard), auf dem Wege des 7awatur (der absolut gesicherten Tradie-
rung) vom Propheten (s.) als fardiiberliefert und so benannt, wiahrend
die beiden rak ‘atim Morgengebet, die sunna (nicht verpflichtend) sind
und ebenfalls auf dem Weg des fawaturvom Propheten als nafilaiiber-
liefert wurden, die Bezeichnung sunna erhalten haben. Beide stammen
von Allah (t.) und nicht von der Person des Propheten (s.). Man spricht
daher von fard und nafila bei den gottesdienstlichen Handlungen
(“1badaf), und von fard, mandib und mubah in den anderen Berei-
chen. Die Begriffe nafilaund mandiib sind also gleichbedeutend. Auf
beide wird auch der Begriff sunna angewendet.

Dartiber hinaus wird der Begriff sunna fiir das verwendet, was au-
Ber dem Koran an Rechtsbeweisen (adilla sar‘iya) vom Gesandten Al-
lahs ausgegangen ist. Dazu gehoren die Aussagen, die Handlungen
und das wissentliche Schweigen (sukiif) des Propheten (s.).
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DAS BEFOLGEN DER HANDLUNGEN DES
GESANDTEN ALLAHS (S.)

(AT-TA’ASS)

Die Handlungen, die vom Gesandten Allahs (s.) ausgingen, sind in
zwei Gruppen einzuteilen: Handlungen aufgrund der menschlichen
Veranlagung und andere. Zu den menschlich veranlagten Handlungen
gehoren das Stehen, Sitzen, Essen, Trinken und dergleichen. Diese
Handlungen sind unstrittig fiir ihn und seine Umma erlaubt (1mubah)
und fallen nicht in die Kategorie des mandiib.

Was die Handlungen betrifft, die nicht zu den menschlich veran-
lagten zdhlen, so gelten sie entweder fiir den Propheten spezifisch und
diirfen nicht von anderen Personen ausgefiihrt werden oder sind nicht
auf ihn beschréankt. Zu den Ersteren gehort z. B. die fiir ihn spezifisch
ergangene Erlaubnis des kontinuierlichen Fastens {iber Tag und Nacht
oder das Ehelichen von mehr als vier Frauen und andere Spezifika. Es
ist uns nicht gestattet, dem Propheten (s.) in diesen Handlungen zu fol-
gen, denn es steht durch den Konsens der Prophetengefahrten (igma“
as-sahaba) fest, dass sie allein flir ihn gelten.

Jene Handlungen des Propheten, von denen man weif3, sie dienen
uns als Erlduterung, stellen unumstritten Rechtsbelege dar. Diesbe-
ziiglich erfolgte entweder eine ausdriickliche Aussage des Gesandten
wie z. B.:

ol 5 gt s ) sl
»Betet, wie ihr mich beten gesehen habt®, oder:
«&ulia Lo 1934,
»Nehmt von mir eure Pilgerriten*.

Dies ist ein klarer Beleg dafiir, dass seine Handlung fiir uns eine
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Erlauterung darstellt und wir ihr folgen miissen. Oder aber der Erldu-
terungscharakter ergibt sich aus den Begleitindizien (qard’inu I-
ahwal). So hat der Gesandte (s.) die Hand des Diebes am Handgelenk
abgeschnitten und dadurch die aya erliutert:

§lagasl | galabldy,
wSchneidet ihnen die Hiinde ab.“’

Handlungen des Gesandten (s.), die uns aufgrund seiner Aussage
oder Begleitindizien zur Erlduterung dienen, folgen hinsichtlich ihrer
Einstufung als verpflichtend (fard), empfohlen (mandib) oder erlaubt
(mubah) — je nach Beweisfiihrung — dem Erlauterten.

Was Handlungen betrifft, die weder mit einer Beweisfiihrung ver-
kniipft sind, die darauf hinweist, dass sie uns zur Erlduterung dienen,
noch mit einer gegenteiligen, so gibt es diesbeziiglich zwei Moglich-
keiten: Entweder es lésst sich an der Tat die Absicht der Annidherung
an Allah (t.) erkennen oder nicht. Ist dies der Fall, fallt die Handlung
in die Kategorie des mandiib, fiir deren Ausfithrung der Mensch be-
lohnt und fiir deren Unterlassung er nicht bestraft wird. Ein Beispiel
hierfiir ist das empfohlene Vormittagsgebet (ad-duha). Ist keine Ab-
sicht der Anndherung zu erkennen, féllt die Handlung in die Kategorie
des mubah.

31 Sure 5, Vers 38
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DIE ADOPTION ISLAMISCHER
RECHTSSPRUCHE

(TABANNI AL-AHKAM AS-SAR TYYA)

Die Muslime in der Zeit der Geféhrten des Propheten (safaba) ent-
nahmen die islamischen Rechtsspriiche selbst aus Koran und Sunna.
In ihrer Behandlung der Rechtsstreitigkeiten zwischen den Menschen
leiteten die Richter in jedem Rechtsfall, mit dem sie konfrontiert wa-
ren, den islamischen Rechtsspruch selbst ab. Auch die Regierenden —
vom Kalifen beginnend bis zu den Gouverneuren (a/-wu/a?) und ande-
ren Regierungspersonen — leiteten die islamischen Rechtsspriiche zur
Behandlung jedes Problems, das ihnen wéhrend ihrer Regierungsta-
tigkeit widerfuhr, selbst ab. Ab Miisd al-As‘ari und Suraih waren
Richter, die Gesetze aus den Quellen ableiteten und auf Grundlage ih-
res gtihadsrichteten. Mu ‘ad ibn Gabal war wali(Gouverneur) zur Zeit
des Gesandten Allahs (s.). Er leitete Gesetze ab und richtete in seiner
wildya nach seinem igtihad Abu Bakrund ‘Umar ibn al-Hattab leite-
ten wéhrend ihres Kalifats selbst Gesetze ab, und beide regierten die
Menschen nach dem, was sie an Gesetzen ableiteten. Mu‘awiya und
‘Amr ibn al-‘As waren ebenfalls Gouverneure, die selbst Gesetzesab-
leitungen vornahmen und in ihren wi/ayatnach dem regierten, was sie
durch ihren igt7had an Gesetzen ableiteten. Ungeachtet dieser
1gtihadat, die von Gouverneuren und Richtern vorgenommen wurden,
adoptierte der Kalif bestimmte islamische Rechtsspriiche, deren Aus-
fiihrung er den Menschen anbefahl. Gouverneure und Richter hielten
sich an diese Adoptionen und vermieden es, ihre eigenen Rechtsmei-
nungen und Ableitungen durchzufiihren, denn der islamische Rechts-
spruch besagt, dass der Befehl des Imam im Ersichtlichen wie im Ver-
borgenen vollzugspflichtig ist. So hat Abu Bakrwéhrend seines Kali-
fats das dreimalige Aussprechen der Scheidung in einer Sitzung als
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einmalige Scheidung angesehen und dies als Gesetz adoptiert. Er
adoptierte auch die Verteilung der Gelder unter den Muslimen zu glei-
chen Anteilen, ohne auf die Dauer der Zugehorigkeit zum Islam oder
auf andere Umstidnde Riicksicht zu nehmen. Die Muslime folgten ihm
darin und die Richter und Gouverneure handelten danach. Als ‘Umar
Kalif wurde, adoptierte er in diesen beiden Fragen eine Rechtsansicht,
die sich von der Abu Bakrsunterschied. So befahl er, den dreimaligen
Scheidungsausspruch als dreimalige Scheidung zu behandeln, und er
verteilte die Gelder geméf der Dauer der Zugehorigkeit zum Islam
und nach Bediirftigkeit, also nach dem Vorzugs- und nicht nach dem
Gleichstellungsprinzip. Die Muslime folgten ihm darin, und die Rich-
ter und Gouverneure richteten danach. ‘Umaradoptierte auch das Ge-
setz, dass die im Krieg eroberten Lindereien dem muslimischen
Schatzhaus (bait al-mal) tibertragen werden und in den Hénden der
bisherigen Besitzer verbleiben und weder unter den Kdmpfern noch
unter den Muslimen aufgeteilt werden. Richter und Gouverneure folg-
ten seiner Anweisung und verfuhren nach dem Gesetz, das er in dieser
Angelegenheit adoptiert hatte. Somit ist der Konsens der Propheten-
gefahrten ({gma‘ as-sahaba) dariiber ergangen, dass der Imam das
Recht hat, bestimmte Gesetze zu adoptieren und ihre Durchfiihrung
anzuordnen. Die Muslime sind zu ihrer Einhaltung verpflichtet, selbst
wenn sie ihrem eigenen ig#7had widersprechen sollten. Die bekannten
islamischen Rechtsprinzipien besagen: »Der Machthaber hat das
Recht, in dem Mafse Rechtsspriiche zu erlassen, wie Probleme aufkom-
men.« — »Der Befehl des Imam hebt den Disput auf.« — »Der Befehl
des Imam ist im Ersichtlichen wie im Verborgenen vollzugspflichtig.«
Aus diesem Grunde adoptierten die Kalifen in den nachfolgenden
Epochen bestimmte islamische Gesetze. Hariin Ar-Rasid adoptierte
z. B. den Kitab al-harag im wirtschaftlichen Bereich und verpflichtete
die Menschen dazu, nach den Gesetzen zu handeln, die in diesem
Werk enthalten sind.

115



VERFASSUNG UND GESETZ
(AD-DUSTUR WA L-QANUN)

Der Begriff ganiin (Gesetz) ist ein Fachbegriff nichtarabischen Ur-
sprungs. Er bezeichnet den Befehl, den der Machthaber erldsst, damit
die Menschen ihn befolgen. A/-ganiin, das Gesetz, wird definiert als
., Gesamtheit von Richtlinien, zu deren Befolgung der Machthaber die
Menschen in ihren Beziehungen verpflichtet . Fiir das jeder Regierung
zugrundeliegende Gesetz wird der Begriff ,,ad-dustiir® (die Verfas-
sung) gebraucht, wihrend fiir das Gesetz, das aus dem in der Verfas-
sung (dustir) festgelegten System hervorgeht, der Begriff ,, a/-ganin*
verwendet wird. Ad-dustir, die Verfassung, wird definiert als ,,Gesetz,
das die Form des Staates und sein Regierungssystem festlegt und die
Grenzen und Befugnisse jeder institutionellen Gewalt darin festlegt™
oder als ,,das Gesetz, welches die allgemeine Machtausiibung, d. h. die
Regierung, regelt, ihre Beziehungen zu den Individuen definiert und
ihre Rechte und Pflichten dem Einzelnen gegeniiber sowie dessen
Rechte und Pflichten der Regierung gegeniiber darlegt”. Verfassun-
gen konnen verschiedenen Ursprungs sein. Es gibt Verfassungen, die
in Gesetzesform ergangen sind oder aus Brauchen und Traditionen
entstehen, wie es bei der englischen Verfassung der Fall ist. Einige
Verfassungen wurden vom Ausschuss einer Nationalversammlung an-
gefertigt, die zu einer bestimmten Zeit die Macht im Volk innehatte.
Der Ausschuss erstellte die Verfassung, legte fest, wie Anderungen
darin vorgenommen werden konnen, und 16ste sich anschlieend auf.
So geschah es in Frankreich und den USA. Verfassungen und Gesetze
haben Quellen, aus denen sie entnommen wurden. Diese werden in
zwei Bereiche eingeteilt: Der erste bezeichnet den Ursprung, aus dem
Verfassung und Gesetz direkt hervorgegangen sind, wie Bréuche, Re-
ligion, Meinungen der Rechtsgelehrten, Gerichtsurteile sowie Grunds-
atze von Recht und Gerechtigkeit. Dies wird als gesetzgeberische
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Quelle bezeichnet. Die Verfassungen einiger westlicher Staaten, wie
England und die USA, sind auf diese Weise entstanden. Der zweite
Bereich bezeichnet den Ursprung, von dem Verfassung und Gesetz
abgeleitet bzw. iibernommen wurden, wie die Verfassung Frankreichs
und die Verfassungen einiger Staatsgebilde, die in der islamischen
Welt entstanden sind, wie die Tiirkei, Agypten, der Irak und Syrien.
Diese Quelle wird als geschichtliche Quelle bezeichnet.

Dies ist zusammengefasst die Bedeutung der beiden Begriffe
dustirund ganiin. Sie besagt, dass der Staat aus zahlreichen Quellen,
unabhéngig davon, ob es sich um gesetzgeberische oder geschichtli-
che Quellen handelt, bestimmte Gesetze tibernimmt und deren Umset-
zung anordnet. Diese Gesetze werden, nachdem deren Adoption sei-
tens des Staates erfolgt ist, zur Verfassung (dustiir), wenn es sich um
allgemeine Gesetze handelt, und zu Gesetzen (ganun), wenn es spezi-
fische Gesetze sind.

Fiir die Muslime stellt sich nun folgende Frage: Ist es erlaubt, diese
Fachbegriffe zu benutzen oder nicht? Die Antwort darauf lautet, dass
Fremdworter, die eine konventionelle Bedeutung haben, nicht benutzt
werden diirfen, wenn ihre Bedeutung dem widerspricht, was die Mus-
lime darunter verstehen. Der Begriff der sozialen Gerechtigkeit etwa
bezeichnet ein bestimmtes System, das sich als Garantie von Bildung
und medizinischer Versorgung fiir die Armen sowie als Gewéhrleis-
tung der Rechte der Arbeiter und Angestellten zusammenfassen lésst.
Diese Bedeutung widerspricht aber dem Versténdnis des Islam, denn
Gerechtigkeit ist aus islamischer Sicht das Gegenteil von Unterdrii-
ckung, und die Garantie auf Bildung und medizinische Versorgung
gilt fiir alle Menschen, reiche wie arme. Die Gewéhrleistung der
Rechte der Bediirftigen und Schwachen ist ebenfalls ein Recht fiir alle
Menschen, die die Staatsangehorigkeit des islamischen Staates besit-
zen, und zwar ungeachtet der Tatsache, ob es sich um Angestellte, Ar-
beiter, Landwirte oder andere Berufsgruppen handelt. Bezeichnet das
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Wort hingegen einen Fachbegriff, dessen Bedeutung bei den Musli-
men vorhanden ist, so kann es benutzt werden. Beispiel dafiir ist das
Wort ,,dariba”“ (Steuer). Es bezeichnet das Geld, das zur Verwaltung
des Staates von den Menschen erhoben wird. Da es diesen Sachverhalt
auch im Islam gibt, ist die Benutzung des Wortes dara ib (Steuern) er-
laubt. Genauso verhilt es sich mit den Begriffen dustiirund ganin. Sie
bezeichnen die Ubernahme bestimmter Gesetze durch den Staat. Der
Staat gibt sie den Menschen bekannt, verpflichtet sie zu deren Einhal-
tung und regiert sie nach Mafigabe dieser Gesetze. Diese Bedeutung
ist im Islam durchaus vorhanden. Somit ist nichts zu finden, was ei-
nem Gebrauch der beiden Worte dustiir und ganin entgegenstehen
wiirde. Sie bezeichnen jene Gesetze, die der Kalif aus den Rechtssprii-
chen der sari“a bindend iibernimmt. Es gibt jedoch einen Unterschied
zwischen der islamischen Verfassung bzw. den islamischen Gesetzen
und anderen Gesetzen und Verfassungen. Letztere zichen ndmlich Sit-
ten, Gerichtsbeschliisse und dergleichen als Rechtsquelle heran. Thre
Entstehung verdanken sie einer konstitutiven Versammlung, welche
die Verfassung herausgibt, und vom Volk gewéhlten Kammern, die
die Gesetze erlassen. Denn das Volk ist nach ihrer Auffassung die
Quelle der Gewalten, dem auch die Souverénitdt obliegt. Islamische
Verfassung und Gesetze haben aber einzig und allein Koran und
Sunna als Quelle. Entstanden sind sie durch den igtihad der mugta-
hidin. Der Kalif adoptiert aus diesen 7gtzhadat bestimmte Rechtssprii-
che, erlésst sie und verpflichtet so die Menschen zu deren Befolgung.
Denn die Souverinitit liegt allein beim islamischen Recht, dem Sar<
Der igtihad zur Ableitung islamischer Rechtsspriiche (afikam sar‘iya)
ist ein Recht fiir alle Muslime und stellt eine Pflicht dar, die zur Ge-
niige erfiillt werden muss (fard kifaya). Hingegen liegt das Recht, Ge-
setze zu adoptieren, allein beim Kalifen.

Soviel zur Erlaubnis, die beiden Begriffe dustiirund ganiin zu be-
nutzen. Beziiglich der Notwendigkeit zur Adoption von Gesetzen ldsst
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sich feststellen, dass es fiir die Muslime von der Zeit Abii Bakrs bis
zum letzten muslimischen Kalifen erforderlich war, bestimmte Ge-
setze zu adoptieren, deren Umsetzung den Muslimen anbefohlen
wurde. Diese Adoption erfolgte jedoch in bestimmten Gesetzen und
wurde nicht allgemein fiir alle Gesetze, nach denen der Staat regierte,
vorgenommen. Nur in einigen Epochen gab es eine allgemeine Adop-
tion. So adoptierten die Ayyubiten die schafiitische Rechtsschule,
wihrend der osmanische Staat die hanafitische annahm.

Nun stellt sich folgende Frage: Ist die Festlegung einer umfassen-
den Verfassung und allgemeiner Gesetze im Interesse der Muslime o-
der nicht? Tatsache ist, dass die Aufstellung einer umfassenden Ver-
fassung und allgemeiner Gesetze in allen Rechtsfragen (ahkam) Kre-
ativitdt und igtihad keineswegs unterstiitzt. Aus diesem Grunde ver-
mieden es die Muslime in den ersten Jahrhunderten, der Zeit der
sahaba, der tabi‘tm” und der tabi‘id at-tabi‘im”, simtliche Gesetze
durch den Kalifen zu adoptieren. Sie beschrinkten dies vielmehr auf
bestimmte Gesetze, deren Adoption fiir die Aufrechterhaltung der Ein-
heit der Regierungsgewalt, der Gesetzgebung und Verwaltung not-
wendig war. Um Kreativitdt und 7gtihad entstehen zu lassen, ist es da-
her besser, wenn der Staat {iber keine umfassende Verfassung fiir alle
Gesetze verfiigt, sondern iiber eine Verfassung, die in allgemeinen Ge-
setzen die Form des Staates definiert und den Erhalt seiner Einheit ga-
rantiert. Den Richtern und Gouverneuren bliebe auf diese Weise
1gtihad und Gesetzesableitung {liberlassen. Diese Mdglichkeit besteht
allerdings nur dann, wenn der 7gt7had verbreitet ist und die Menschen
in einem Ausmall mugtahidin sind, wie es zur Zeit der sahaba, der
tabi‘iinund der tabi‘ii at-tabi‘in der Fall war. Ist aber die Mehrheit der
Menschen Nachahmer (mugallidiin) und findet sich unter ihnen nur

52 Nachfolger der safaba (2. Generation in der Hadith-Tradenten)
53 Nachfolger der #3bi%n (3. Generation in der Hadith-Tradenten)
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eine sehr geringe Anzahl an mugtahidiin, so muss der Staat notwendi-
gerweise die Gesetze adoptieren, nach denen er die Menschen regiert,
sei es durch den Kalifen, die Gouverneure oder die Richter. Denn das
Regieren nach dem, was Allah herabgesandt hat, ist fiir Richter und
Gouverneure schwierig, wenn sie keine Fahigkeit zum 7g#ihad besit-
zen und nur einem unterschiedlichen und widerspriichlichen faglid
(Nachahmung) folgen. Die Gesetzesadoption findet ndmlich erst nach
Studium und Kenntnis des Ereignisses und des Rechtsbelegs statt.
Liefe man nun die Gouverneure und Richter nach dem regieren, was
in ihrer Kenntnis liegt, wiirde dies zu einer Unterschiedlichkeit und
Widerspriichlichkeit der Gesetze in demselben Staat oder sogar in der-
selben Region fiihren oder sogar dazu, dass nach etwas Anderem re-
giert wird als dem, was Allah offenbart hat. Daher ist es, solange die
Unwissenheit im Islam den derzeitigen Grad einnimmt, fiir den isla-
mischen Staat notwendig, bestimmte Gesetze zu adoptieren, und zwar
in den Rechtsbeziehungen (imu‘damalaf) und den Strafen (‘uqiibar),
nicht aber in den gottesdienstlichen Handlungen ( ‘7bada#) und den
Glaubensgrundlagen (‘aga’id). Diese Adoption muss allgemein fiir
samtliche Gesetze erfolgen, damit die Angelegenheiten des Staates ge-
regelt werden und alle Angelegenheiten der Muslime gemil den Ge-
setzen Allahs ablaufen. In seiner Adoption von Rechtsspriichen und
seiner Aufstellung von Verfassung und Gesetzen darf sich der Staat
nur am islamischen Recht ausrichten. Er darf weder etwas Anderes
annehmen noch es iiberhaupt studieren. Andere als islamische Gesetze
diirfen nicht angenommen werden, unabhéngig davon, ob sie dem Is-
lam entsprechen oder ihm widersprechen. So wird zum Beispiel keine
Verstaatlichung durchgefiihrt, sondern ein Gesetz iiber das 6ffentliche
Eigentum erlassen. Daher muss sich der Staat in allem, was mit Idee
(fikra) und Methode (fariga) in Verbindung steht, an die islamischen
Gesetze halten. Gesetze und Systeme hingegen, die nicht mit Idee und
Methode verbunden sind und keine bestimmte Lebensanschauung
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zum Ausdruck bringen, wie Verwaltungsgesetze, die Strukturierung
der Verwaltungsabteilungen und Ahnliches, gelten als Mittel ( wasila)
und Arbeitsstile (us/iib). Der Staat kann sie, wie auch Wissenschaften,
Industrie und Technik, ibernehmen und seine Angelegenheiten nach
ihnen ordnen, wie der zweite Kalif ‘Umar es tat, als er die Register
(dawawin) von den Persern {ibernahm. Diese verwaltungsrechtlichen
und technologischen Dinge sind weder Teile der Verfassung noch der
Gesetze der sari‘a Sie werden auch nicht in die Verfassung eingefiigt.
Die Verfassung des islamischen Staates muss aus islamischen Geset-
zen bestehen, d. h. seine Verfassung und seine Gesetze miissen isla-
misch sein. Wenn der Staat ein Gesetz adoptiert, muss er es auf Grund-
lage der Stirke des islamischen Rechtsbeweises tun, bei gleichzeitig
richtigem Verstindnis des vorhandenen Rechtsproblems. Folglich
muss das Problem zunéchst studiert werden, damit es verstanden wird.
Denn das Verstehen des Rechtsproblems ist unabdingbar. Darauthin
wird der Rechtsspruch begriffen, der sich auf das betreffende Problem
bezieht. Sodann wird der Rechtsbeleg des Rechtsspruches studiert,
und das islamische Gesetz wird auf der Grundlage der Stirke des
Rechtsbelegs adoptiert. Die islamischen Gesetze werden entweder der
Rechtsansicht eines mugtahids entnommen, nachdem man den
Rechtsbeleg studiert und sich von seiner Stirke vergewissert hat, oder
aus Koran, Sunna, 7gma‘ und giyas (Analogieschluss) direkt abgelei-
tet, allerdings durch einen islamrechtlich korrekten igtihad, selbst
wenn es sich nur um einen 8t/4ad in einer Detailfrage, einem igtihad
mas’ala, handelt. Wenn der Staat etwa das Verbot der Versicherung
von Giitern adoptieren mochte, ist es fiir ihn notwendig, zunichst den
Sachverhalt der Giiterversicherung zu studieren, um ihn zu verstehen.
Danach untersucht er die Wege der Eigentumsbildung im Islam.
SchlieBlich wendet er das Gesetz Allahs das Eigentum betreffend auf
die Versicherung an und adoptiert den entsprechenden islamischen
Rechtsspruch. Daher ist es notwendig, dass der Verfassung und jedem
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Gesetz eine Einleitung vorangeht (Prdambel), die in aller Klarheit die
Rechtsschule (madhab) darlegt, welcher jeder Artikel entnommen
wurde, sowie den Rechtsbeleg, auf den sie sich stiitzt. Oder sie erldu-
tert den Rechtsbeleg, aus dem das Gesetz in einem korrekten igtihad
abgeleitet wurde, damit die Muslime wissen, dass die Gesetze, welche
der Staat in Verfassung und Gesetzbuch adoptiert hat, rein islamische
Gesetze sind, die durch einen korrekten 7gtrhad abgeleitet wurden. Die
Muslime sind ndmlich nur dann zum Gehorsam demgegeniiber ver-
pflichtet, womit der Staat regiert, wenn es sich dabei um einen islami-
schen Rechtsspruch handelt, den der Staat adoptiert hat. Auf dieser
Grundlage adoptiert der Staat islamische Gesetze, aus denen sich Ver-
fassung und Gesetzbuch konstituieren, um die Staatsbiirger des isla-
mischen Staates damit zu regieren.

Im Folgenden stellen wir den Muslimen den Entwurf einer Verfas-
sung des islamischen Staates vor, wie er in der islamischen Welt ent-
stehen soll, damit die Muslime ihn studieren, wahrend sie fiir die Er-
richtung des islamischen Staates arbeiten. Dieser Staat soll dann die
islamische Botschaft in die Welt tragen. Dabei muss beachtet werden,
dass es sich nicht um eine auf eine bestimmte Region begrenzte Ver-
fassung handelt, sondern fiir den islamischen Staat in der gesamten
islamischen Welt aufgestellt wurde. Keinesfalls ist damit eine be-
stimmte Region oder ein Land gemeint.
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VERFASSUNGSENTWURF

ALLGEMEINE GESETZE

Artikel 1 — Das islamische Uberzeugungsfundament ( ‘agida) ist
die Grundlage des Staates. Es darf nichts in seiner Struktur, seinem
Apparat, im Bereich der Rechenschaftsforderung oder in irgendeinem
anderen Bereich, der mit dem Staat verbunden ist, zustande kommen,
was nicht die islamische ‘agida zur Grundlage hat. Sie ist zur gleichen
Zeit Grundlage der Verfassung und der islamischen Gesetze (al/-
gawanin as-sar‘iya). Es darf nichts geben, das damit in Verbindung
steht und nicht aus der islamischen ‘aqida hervorgeht.

Artikel 2 — Die Stétte des Islam (dar al-Isiam) sind die Lander, in
denen die Gesetze des Islam angewendet werden und deren Schutz
(aman) durch den Islam (d. h. allein durch die Kraft der Muslime) ge-
wihrleistet ist. Die Stétte des Unglaubens (dar al-kufi) sind die Lén-
der, in denen die Systeme des Unglaubens Anwendung finden oder
deren Sicherheit nicht durch den Islam gewéhrleistet ist.

Artikel 3 — Der Kalif adoptiert bestimmte islamische Rechtssprii-
che (ahkam Sariya), die er als Verfassung und Gesetze einfiihrt. Hat
er einen hukm sar‘7(Rechtsspruch) adoptiert, stellt dieser das alleinige
Gesetz dar, dessen Befolgung verpflichtend ist. Es ist dadurch zu ei-
nem rechtsgiiltigen Gesetz geworden, dem jeder Staatsbiirger im
Sichtbaren wie im Verborgenen verpflichtend zu gehorchen hat.

Artikel 4 — Der Kalif adoptiert keinen spezifischen Rechtsspruch
in den ‘7badat (gottesdienstliche Handlungen), ausgenommen in Be-
reichen der zakatund des gihad, und adoptiert keine Ideen in Berei-
chen, die mit der islamischen ‘agida zusammenhéngen.
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Artikel 5 — All diejenigen, die die Staatsangehdrigkeit des islami-
schen Staates tragen, genieBen alle Rechte und Pflichten, die ihnen
seitens der islamischen sari‘a zuerkannt werden.

Artikel 6 — Der Staat darf keinerlei Unterscheidung zwischen den
Staatsbiirgern beziiglich der Regierungsausiibung, der Rechtsspre-
chung, der Wahrnehmung der Angelegenheiten oder dergleichen vor-
nehmen. Er muss sie vielmehr ungeachtet ihrer Rasse, Religion, Haut-
farbe oder anderem als gleichgestellt betrachten.

Artikel 7 — Der Staat wendet das islamische Gesetz nach den fol-
genden Gesichtspunkten auf alle an, welche die Staatsangehorigkeit
des islamischen Staates besitzen, unabhéngig davon, ob es sich um
Muslime oder Nichtmuslime handelt:

a) Alle Gesetze des Islam werden ohne Ausnahme auf die Muslime
angewendet.

b) Es ist den Nichtmuslimen innerhalb der allgemeinen Ordnung
iiberlassen, welche Uberzeugungen sie annehmen und was sie an-
beten.

c) Auf die vom Islam Abtriinnigen (a/-murtaddin) wird das Gesetz
der Apostasie angewendet, wenn sie selber dem Islam abgeschwo-
ren haben. Handelt es sich aber um Kinder von Apostaten und
wurden sie als Nichtmuslime geboren, werden sie als Nichtmus-
lime behandelt, und zwar geméaf ihrem Bekenntnis als Polytheis-
ten (musrikin) oder als Schriftbesitzer (ahl al-kitab — Juden und
Christen).

d) Nichtmuslime werden in Nahrungs- und Kleidungsangelegenhei-
ten im Rahmen dessen, was die islamischen Gesetze erlauben, ge-
mal ihren Religionen behandelt.

e¢) Ehe- und Scheidungsangelegenheiten zwischen Nichtmuslimen
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werden gemil ihren Religionen geregelt, zwischen Nichtmusli-
men und Muslimen aber nach den Gesetzen des Islam.

f) Der Staat wendet alle weiteren islamischen Gesetze und iibrigen
Angelegenheiten der islamischen sari‘a, wie Rechtsbeziehungen
(mu‘amalal)), Strafrecht (‘ugubat), Beweisrecht (bayyinaf), Re-
gierungs- und Wirtschaftssysteme sowie alle anderen Bereiche,
auf alle Staatsbiirger, Muslime wie Nichtmuslime, in gleicher
Weise an. Er wendet sie auch auf Biirger von Staaten an, mit denen
das Kalifat bilaterale Vertrage abgeschlossen hat (mu ahidiin), auf
staatsfremde Personen, denen das Kalifat Schutz gewaihrt
(musta’minin), und auf all jene, die sich unter der Herrschaft des
Islam befinden. Die islamischen Gesetze werden auf diese Perso-
nengruppen gleichermaflen angewendet wie auf die eigenen
Staatsbiirger. Ausgenommen davon sind Botschafter, Konsuln,
Gesandte und dergleichen. Fiir sie gilt diplomatische Immunitét.

Artikel 8 — Die arabische Sprache ist allein die Sprache des Islam
und allein die Sprache, derer sich der Staat bedient.

Artikel 9 — Der igtihad ist eine Pflicht, die von den Muslimen zur
Geniige erfiillt werden muss (fard Kifaya). Jeder Muslim hat das
Recht, den igtihad auszuiiben, wenn er die dafiir notwendigen Bedin-
gungen erfiillt.

Artikel 10 — Alle Muslime tragen die Verantwortung fiir den Is-
lam. Es gibt keine Geistlichen im Islam, und der Staat muss jeden cAn-
satz ihres Erscheinens unter den Muslimen verhindern.

Artikel 11 — Das Tragen der islamischen Botschaft (da ‘wa) ist die
Hauptaufgabe des Staates.

Artikel 12 — Koran, Sunna, der Konsens der Prophetengefahrten
(1gma“ as-sahaba) und der Analogieschluss (giyas) stellen die einzigen
Beweisquellen dar, die fiir die islamischen Rechtsspriiche giiltig sind.
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Artikel 13 — Es gilt grundsétzlich die Unschuldsvermutung. Eine
Bestrafung erfolgt nur durch das Urteil eines Gerichtes. Es ist absolut
verboten, jemanden zu foltern. Wer derartiges tut, wird bestraft.

Artikel 14 — Alle Handlungen sind grundsétzlich an den islami-
schen Rechtsspruch gebunden. Eine Handlung darf erst nach Kenntnis
des betreffenden Rechtsspruches ausgefiihrt werden. Dinge und Ge-
genstdnde sind grundsitzlich erlaubt, solange es keinen Rechtsbeleg
gibt, der sie verbietet.

Artikel 15 — Das, was zu Verbotenem (haram) fiihrt, ist selbst ver-
boten, vorausgesetzt es flihrt nach iiberwiegender Ansicht zum Ver-
botenen. Besteht nur die Befiirchtung, dass es zu Verbotenem fiithren
konnte, so ist es nicht verboten.

DAS REGIERUNGSSYSTEM

Artikel 16 — Das Regierungssystem ist ein Einheitssystem, nicht
foderativ.

Artikel 17 — Die Regierung ist zentral, die Verwaltung dezentral.

Artikel 18 — Die Regenten (a/-hukkam) im Staat sind vier Perso-
nen: Der Kalif, der bevollméchtigte Assistent (mu ‘awin at-tafvid), der
Gouverneur (wali) und der Vorsteher eines Landkreises (‘amil). Alle
anderen Personen (welche in der staatlichen Institution Aufgaben
iibernehmen) werden nicht als Regenten betrachtet, sondern sind Be-
amte.

Artikel 19 — Mit der Regierungsausiibung oder jeder damit in Ver-
bindung stehenden Tatigkeit darf nur ein freier, geschlechtsreifer,
geistig zurechnungsfahiger und rechtschaffener muslimischer Mann
beauftragt werden, der fahig ist, die Aufgabe zur Geniige zu erfiillen.
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Artikel 20 — Die Rechenschaftsforderung von den Regierenden
durch die Muslime ist eines ihrer Rechte und eine Pflicht, die sie zur
Geniige erfiillen miissen (fard kifaya). Die nichtmuslimischen Staats-
biirger haben das Recht, Beschwerden iiber Ungerechtigkeiten der Re-
gierenden ihnen gegeniiber oder eine fehlerhafte Anwendung der Ge-
setze des Islam auf sie vorzubringen.

Artikel 21 — Die Muslime haben das Recht zur Griindung politi-
scher Parteien, um die Regierenden zur Rechenschaft zu ziehen oder
auf dem Wege der Umma die Regierungsmacht zu erlangen —dies un-
ter der Bedingung, dass diese Parteien auf der islamischen ‘agida ba-
sieren und die Rechtsspriiche, die sie adoptiert haben, islamische
Rechtsspriiche sind. Die Griindung einer Partei bedarf keiner Zulas-
sung. Jede Blockbildung, die nicht auf der Grundlage des Islam ba-
siert, ist verboten.

Artikel 22 — Das Regierungssystem baut auf vier Grundpfeilern
auf:

1. Die Souverinitdt (Gesetzesmacht) liegt beim islamischen Recht
und nicht beim Volk.
2. Die Autoritdt (Herrschaftsmacht) liegt in Hinden der Umma.

3. Die Aufstellung eines einzigen Kalifen ist eine Pflicht fiir die
Muslime.

4. Der Kalif allein hat das Recht, die islamischen Gesetze zu adop-
tieren. Er ist derjenige, der die Verfassung und die iibrigen Ge-
setze erldsst.

Artikel 23 — Der Staat setzt sich aus dreizehn Einrichtungen zu-
sammen. Diese sind:

1. Der Kalif

2. Die bevollmichtigten Assistenten - a/-mu awiniin (wuzara® at-tat-

wid)
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Die Vollzugsassistenten - wizara’at-tanfid
Die Gouverneure (a/l-wulat)

Der amir al-gihad

3
4
5
6. Ressort fiir innere Sicherheit
7. Ressort fiir auswértige Angelegenheiten
8. Industrieressort

9. Das Gerichtswesen (a/-gadd)

10. Amt fiir Biirgerdienste

11. Das Schatzhaus — bait al-mal

12. Das Medienamt

13. Die Ratsversammlung - magiis al-umma (Beratung und Rechen-
schaftsforderung)

DER KALIF

Artikel 24 — Der Kalif ist derjenige, der die Umma in der Aus-
iibung der Herrschaftsmacht und der Durchfithrung des islamischen
Rechts vertritt.

Artikel 25 — Das Kalifat ist ein auf Zustimmung (r7d3) und freier
Wabhl (zhtiyar) beruhender Vertrag. Niemand darf zu seiner Annahme
gezwungen werden, noch darf jemand zur Wahl einer Person gezwun-
gen werden, der das Kalifat {ibertragen werden soll.

Artikel 26 — Jeder erwachsene Muslim, Mann oder Frau, der geis-
tig zurechnungsfahig ist, hat das Recht, den Kalifen zu wéhlen und
ihm den Treueid (bai‘a) zu leisten. Die Nichtmuslime haben hierzu
kein Recht.

Artikel 27 — Wird der Kalifatsvertrag mit einer Person durch die
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bai‘a derjenigen geschlossen, die sie rechtméfig vollziehen kénnen,
so ist die bai‘a der iibrigen eine Gehorsams- (bai‘atu t-t4a) und keine
Einsetzungs-bai‘a (bai‘atu I-in‘igad) mehr. Danach wird jeder, bei
dem die Moglichkeit zur Auflehnung und zur Spaltung der Muslime
vermutet wird, zur Gehorsams-bar‘a gezwungen.

Artikel 28 — Niemand wird zum Kalifen, es sei denn, die Muslime
haben ihn damit beauftragt. Niemand hat die Vollmachten des Kali-
fats, es sei denn, der Kalifatsvertrag wurde wie jeder andere Vertrag
im Islam nach Maligabe des islamischen Rechts mit ihm geschlossen.

Artikel 29 — Die Region oder die Lénder, die dem Kalifen die Ein-
setzungs-bar‘a leisten, miissen die Bedingung erfiillen, dass die Herr-
schaftsmacht (as-sultan) allein in Hinden der Muslime und nicht in
Hénden irgendeines ungldaubigen Staates liegt. Auch muss die Sicher-
heit (a/-aman) der Muslime in dieser Region nach innen wie nach au-
Ben durch den Islam (d. h. durch die eigene Kraft der Muslime), nicht
durch den Unglauben gewéhrleistet sein. Fiir die bloBe Gehorsams-
bai‘a anderer Lénder hingegen ist dies nicht vorauszusetzen.

Artikel 30 — Derjenige, dem die bai“afiir das Kalifat geleistet wird,
muss lediglich die Einsetzungsbedingungen erfiillen. Auch wenn er
die Vorzugsbedingungen nicht erfiillt, ist seine bai a giiltig, denn maf3-
geblich sind die Einsetzungsbedingungen.

Artikel 31 — Der Kalif muss sieben Bedingungen erfiillen (Einset-
zungsbedingungen), damit ihm das Kalifat rechtmiBig zugeteilt wer-
den kann: Er muss ménnlich sein, Muslim, frei, geschlechtsreif, geis-
tig zurechnungsfahig, rechtschaffen und imstande, die Aufgabe zur
Geniige zu erfiillen.

Artikel 32 — Wird die Position des Kalifen durch den Tod, den
Riicktritt oder die Absetzung des Kalifen vakant, muss ein neuer Kalif
an seiner Stelle eingesetzt werden, und zwar in einer Zeit von maximal
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drei Tagen und Néchten seit der Vakanz der Position.

Artikel 33 — Im Falle der Vakanz der Position des Kalifen wird ein

Interimsherrscher ernannt, der sich der Angelegenheiten der Muslime

annimmt und das Verfahren zur Aufstellung eines neuen Kalifen

durchfiihrt. Die Vorgehensweise ist hierbei folgende:

a)

b)

d)

Der frithere Kalif hat das Recht, wenn er sein Ende nahen sicht
oder sich zum Riicktritt entschlossen hat, den Interimsherrscher zu
ernennen.

Stirbt der Kalif oder tritt er zuriick, ohne einen Interimsherrscher
ernannt zu haben, oder wird die Position des Kalifen nicht wegen
dessen Tod oder dessen Riicktritt vakant, so wird der alteste der
Vollmachtsassistenten (mu‘awinin) zum Interimsherrscher er-
nannt, es sei denn, er bewirbt sich fiir das Kalifat. In diesem Falle
wird der zweitdlteste der Vollmachtsassistenten Interimsherr-
scher. Will dieser sich ebenfalls fiir das Kalifat bewerben, geht die
Interimsherrschaft auf den nichstiltesten iiber usw.

Wollen sich alle Vollmachtsassistenten (rmu‘awinin) fiir das Ka-
lifat bewerben, wird der #lteste der Vollzugsassistenten (wuzard
at-tanfid) mit der Interimsherrschaft betraut. Will dieser sich eben-
falls bewerben, so geht die Interimsherrschaft auf den nichstéiltes-
ten Vollzugsassistenten iiber usw.

Wollen sich alle Vollzugsassistenten fiir das Kalifat bewerben,
wird die Interimsherrschaft pflichtweise dem jiingsten von ihnen
zugeteilt.

Der Interimsherrscher hat nicht das Recht Gesetze zu adoptieren.
Der Interimsherrscher bemiiht sich nach Kriften, das Aufstel-
lungsverfahren fiir den neuen Kalifen binnen drei Tagen abzu-
schlieBen. Nur wegen eines zwingenden Grundes, dem das
mazalim-Gericht zustimmen muss, darf das Verfahren mehr Zeit
in Anspruch nehmen.
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Artikel 34 — Die Methode zur Aufstellung des Kalifen ist die bai a.
Die praktische Vorgehensweise bei der Aufstellung des Kalifen und
der Durchfiihrung der bai‘aist die folgende:

a) Das mazalim-Gericht erklirt die Position des Kalifen fiir vakant.

b) Der Interimsherrscher iibernimmt seine Aufgaben und erklért un-
verziiglich, dass die Tiir zur Nominierung offen steht.

c) Die Bewerbungen aller Kandidaten, welche die Einsetzungsbedin-
gungen (Surtt al-in‘igad) fiir das Kalifat erfiillen, werden ange-
nommen. Die anderen Bewerbungen werden ausgeschlossen. Bei-
des erfolgt durch einen Beschluss des mazalim-Gerichts.

d) Die Muslime unter den Mitgliedern der Ratsversammlung (magiis
al-umma) schrinken die Anzahl der Kandidaten, deren Kandida-
tur vom mazalim-Gericht zugelassen wurde, in zwei Wahldurch-
gingen folgendermaflen ein: Im ersten Durchgang werden sechs
Kandidaten mit den meisten Stimmen ausgewihlt. Im zweiten
Durchgang werden aus den sechs Kandidaten zwei mit den meis-
ten Stimmen ausgewahlt.

e) Die Namen der beiden Kandidaten werden bekanntgegeben, und
die Muslime werden aufgefordert, einen von ihnen zu wéhlen.

f) Das Wahlergebnis wird bekanntgegeben, so dass die Muslime er-
fahren, wer die meisten Stimmen erhalten hat.

g) Die Muslime leisten demjenigen, der die meisten Stimmen erhal-
ten hat, die bai ‘a, auf dass er nach dem Buch Allahs und der Sunna
des Gesandten Allahs (s.) regiere.

h) Nach Durchfiihrung der bas‘a wird 6ffentlich verkiindet, wer Kalif
der Muslime geworden ist, damit die Nachricht seiner Ernennung
die gesamte Umma erreicht, unter Erwdahnung seines Namens und
der Tatsache, dass er die Eigenschaften besitzt, die ihn fiir die
Ubernahme des Kalifats qualifizieren.
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i)

Nach Abschluss des Aufstellungsverfahrens fiir den neuen Kalifen
endet die Amtszeit des Interimsherrschers.

Artikel 35 - Es ist die Umma, die den Kalifen aufstellt. Sie besitzt

aber nicht das Recht ihn abzusetzen, sobald die bas“a fiir ihn in recht-

méBiger Weise vollzogen wurde.

a)

b)

d)

Artikel 36 — Der Kalif besitzt die folgenden Befugnisse:

Er ist es, der die islamischen Rechtsspriiche adoptiert, die durch
richtigen 7gtihad aus dem Koran und der Sunna des Gesandten Al-
lahs abgeleitet wurden und die fiir die Betreuung der Angelegen-
heiten der Umma erforderlich sind. Dadurch werden sie zu Geset-
zen (gawanin), die befolgt werden miissen und nicht iibertreten
werden diirfen.

Er ist sowohl fiir die Innen- als auch fiir die AuBBenpolitik des Staa-
tes verantwortlich; er hat die Fithrung der Armee inne, das Recht
zur Kriegserkldrung, zum Abschluss von Friedens- und Waffen-
stillstandsabkommen sowie zum Abschluss aller {ibrigen Ver-
trage.

Er hat das Recht zur Annahme und Ablehnung auslindischer Bot-
schafter sowie zur Ernennung und Absetzung muslimischer Bot-
schafter.

Er benennt und entlésst die Assistenten (a/~mu‘awiniin) und Gou-
verneure (al-wulaf). Diese sind ihm wie auch der Ratsversamm-
lung (maglis al-umma) gegeniiber verantwortlich.

Er benennt und entldsst den Obersten Richter (gadr al-qudaf) so-
wie alle tibrigen Richter mit Ausnahme des mazalim-Richters,
wenn dieser gerade ein Verfahren gegen den Kalifen, einen seiner
Assistenten oder den Obersten Richter untersucht. Der Kalif be-
nennt und entldsst auch die Amtsdirektoren sowie die Armee- und
Divisionskommandanten. Sie alle sind vor thm, aber nicht vor der
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Ratsversammlung (maglis al-umma) verantwortlich.

f) Er adoptiert die islamischen Rechtsspriiche, nach deren Mafigabe
der Staatshaushalt festgelegt wird. Er entscheidet iiber die Haus-
haltabschnitte und die fiir jeden Bereich erforderlichen Mittel, ob
es sich um Einkiinfte oder Ausgaben handelt.

Artikel 37 — Der Kalif ist in der Adoption an die islamischen
Rechtsspriiche gebunden. Es ist ihm verboten, ein Gesetz zu adoptie-
ren, das nicht korrekt aus den islamischen Beweisquellen abgeleitet
wurde. Er ist an das gebunden, was er an Rechtsspriichen adoptiert
und wozu er sich als Methode der Gesetzesableitung verpflichtet hat.
Es ist ihm weder erlaubt, ein Gesetz zu adoptieren, das gemil einer
Methode abgeleitet wurde, die der von ihm adoptierten widerspricht,
noch ist es ihm gestattet, einen Befehl zu erteilen, der den von ihm
adoptierten Gesetzen (ahkam) widerspricht.

Artikel 38 — Der Kalif hat die uneingeschriankte Befugnis, die An-
gelegenheiten der Staatsbiirger gemél seiner Ansicht und seinem
1gtihad wahrzunehmen. Es steht ihm zu, alles das an Erlaubtem zu
adoptieren, was er benétigt, um die Staatsangelegenheiten zu regeln
und die Angelegenheiten der Biirger zu betreuen. Es ist ihm jedoch
nicht gestattet, irgendeinem islamischen Rechtsspruch unter dem Vor-
wand des Nutzens bzw. des Interesses (maslaha) zuwiderzuhandeln.
So darf er z. B. keiner Familie verbieten, unter dem Vorwand der Nah-
rungsmittelknappheit mehr als ein Kind auf die Welt zu bringen. Auch
darf er nicht unter dem Vorwand, die Ausbeutung zu verbieten, Preise
festlegen. Ebenso wenig darf er einen Nichtmuslim oder eine Frau un-
ter dem Vorwand der Wahrnehmung der Angelegenheiten bzw. des
Nutzens zum Gouverneur ernennen oder andere Mallnahmen setzen,
die den Gesetzen des Islam widersprechen. Es ist weder gestattet, das
Erlaubte zu verbieten, noch, das Verbotene zu erlauben.

Artikel 39 — Der Kalif hat keine begrenzte Amtszeit. Befolgt er die
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sari‘a und setzt ihre Gesetze um und ist er in der Lage, die Staatsan-

gelegenheiten auszuiiben, bleibt er Kalif, solange sich sein Zustand

nicht in einer Weise dndert, die ihn aus dem Kalifat ausschlieBt. An-

dert sich sein Zustand dergestalt, ist seine unverziigliche Absetzung

verpflichtend.

Artikel 40 — Die Fille, in denen sich der Zustand des Kalifen in

einer Weise dndert, die ihn aus dem Kalifat ausschlief3t, sind die fol-

genden drei:

a)

b)

Wenn eine der Vollzugsbedingungen fiir das Kalifat nicht mehr
erfiillt ist. Dies ist der Fall, wenn der Kalif etwa vom Islam abfillt,
offensichtlich frevelhaft wird, seinen Verstand verliert oder der-
gleichen. Diese Bedingungen sind ndmlich Bedingungen fiir den
Vollzug und den Fortbestand des Kalifatsvertrages; sie miissen
dauerhaft erfiillt sein.

Wenn der Kalif aus irgendeinem Grund nicht mehr in der Lage ist,
die Aufgaben des Kalifats wahrzunehmen.

Wenn er unter Zwang steht und unfzhig ist, die Angelegenheiten
der Muslime nach seiner Meinung im Einklang mit dem islami-
schen Recht zu regeln. Sollte er dergestalt iberwiltigt werden,
dass er unféhig wird, die Angelegenheiten der Staatsbiirger allein
nach seiner Meinung in Ubereinstimmung mit der sari‘a wahrzu-
nehmen, gilt er als rechtlich unfdhig, die Aufgaben des Staates
auszuiiben, und schlie8t sich damit aus dem Kalifat aus. Dies
konnte in zwei Fillen eintreten:

Erstens: Er wird durch eine oder mehrere Personen seines Hofes
dermaflen beeinflusst, dass sie die Angelegenheiten allein in die
Hand nehmen. Besteht Hoffnung zur Befreiung aus ihrer Kon-
trolle, wird ihm eine bestimmte Frist gesetzt. Sollte ihre Kontrolle
danach nicht behoben werden, erfolgt die Absetzung. Besteht
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keine Hoffnung zur Beendigung dieses Zustandes, erfolgt die Ab-
setzung sofort.

Zweitens: Der Kalif wird von einem Feind tiberwéltigt und gerét
in seine Gefangenschaft, sei es durch seine tatséchliche Gefangen-
nahme, sei es, dass er unter den Einfluss des Feindes féllt. In die-
sem Fall wird Folgendes untersucht: Besteht Hoffnung auf Befrei-
ung, wird ihm eine Frist gewéhrt, bis keine Hoffnung mehr auf
eine Befreiung besteht. Dann erfolgt seine Absetzung. Besteht von
vornherein keine Hoffnung auf Befreiung, wird er unverziiglich
abgesetzt.

Artikel 41 — Allein das mazalim-Gericht entscheidet, ob eine der-
artige Verdnderung im Zustand des Kalifen eingetreten ist, die ihn aus
dem Kalifat ausschlie8t, oder nicht. Dieses Gericht allein besitzt die
Befugnis zu seiner Absetzung oder Verwarnung.

DER MU AWIN AT-TAFWID

Artikel 42 — Der Kalif bestimmt einen oder mehrere bevollméch-
tigte Assistenten (mu‘awin at-tafwid, Plural. mu‘awini oder wuzara’
at-tafwid), die die Regierungsverantwortlichkeit mittragen. Er erteilt
ihnen die Vollmacht zur Regelung der Angelegenheiten nach ihrer
Meinung und zu ihrer Durchfiihrung nach ihrem 7gtihad

Mit dem Tod des Kalifen ist die Amtszeit seiner mu ‘awinin been-
det. Sie setzen ihre Tétigkeit lediglich wéihrend der Amtszeit des Inte-
rimsbefehlshabers fort.

Artikel 43 — Fiir den mu‘awin at-tafivid gelten dieselben Bedin-
gungen wie fiir den Kalifen. Er muss also méannlich, frei, Muslim, ge-
schlechtsreif, geistig zurechnungsféhig, rechtschaffen und féhig sein,
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die ihm tibertragenen Aufgaben zur Geniige zu erfiillen.

Artikel 44 — Die Emennung des mu ‘awin at-tafwidmuss zwei Be-
dingungen erfiillen: erstens die allgemeine Befugnis, zweitens die
Stellvertretung. Deswegen muss ihn der Kalif in folgender Weise be-
auftragen: ,, Ich betraue dich mit dem, was mir obliegt, als mein Stell-
vertreter “, oder mit anderen Begriffen, die dieselbe Bedeutung, ndm-
lich die allgemeine Befugnis und die Stellvertretung, ausdriicken.
Diese Ernennung ermoglicht es dem Kalifen, den mu‘awin in be-
stimmte Gebiete zu entsenden oder ihn von dort in andere Gebiete zu
verlegen bzw. mit anderen Tétigkeiten zu betrauen, und zwar so, wie
es die Assistenz fiir den Kalifen erfordert. Dafiir ist keine neuerliche
Ernennung notwendig, da dies in den Bereich der urspriinglichen (all-
gemeinen) Befugniserteilung fallt.

Artikel 45 — Der mu‘awin at-tafwid hat die Pflicht, den Kalifen
dartiber zu informieren, was er an Dingen durchgefiihrt und was er an
Ernennungen in Regierungsbereichen und Amtern vorgenommen hat,
damit er in seinen Machtbefugnissen dem Kalifen nicht ebenbiirtig
wird. Er hat auch die Pflicht, dem Kalifen Bericht zu erstatten und das
auszufiihren, was ihm befohlen wurde.

Artikel 46 — Der Kalif muss die Handlungen des mu'awin at-tat-
widund seine Regelung der Angelegenheiten priifen, um das Richtige
davon zu bestdtigen und das Fehlerhafte zu korrigieren, denn die Be-
treuung der Angelegenheiten der Umma ist dem Kalifen iibertragen
worden und obliegt seinem 7gtihad.

Artikel 47 — Hat der mu‘awin at-tafwid eine Angelegenheit ge-
plant, die der Kalif bestitigt hat, so hat er sie so auszufiihren, wie es
vom Kalifen bestétigt wurde, ohne etwas hinzuzufiigen oder zu ver-
ringern. Wenn der Kalif danach dem mu ‘awin in dessen ausgefiihrten
Entscheidungen widerspricht, muss Folgendes erdrtert werden: Geht
es um eine (gerichtliche) Entscheidung, die entsprechend durchgefiihrt
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wurde, oder um Geld, das anspruchsgemil verwendet wurde, so ist
die Ansicht des mu awin rechtsgiiltig, weil es sich dabei urspriinglich
um die Ansicht des Kalifen handelt und dieser nicht das Recht hat,
Entscheidungen, die er umgesetzt hat, und Gelder, die er ausgegeben
hat, zuriickzunehmen. Handelt es sich bei dem, was der mu‘awin aus-
gefiihrt hat, um etwas anderes, wie die Ernennung eines Gouverneurs
oder die Ausriistung der Armee, so ist es dem Kalifen gestattet, dem
mu‘awin zu widersprechen. In diesem Fall ist die Ansicht des Kalifen
die geltende und die Handlung des mu awin wird aufgehoben, denn
der Kalif besitzt das Recht, solche Handlungen von sich selbst zu re-
vidieren. Folglich kann er sie auch von seinem mu ‘awin zuriickneh-
men.

Artikel 48 — Die Tétigkeit des mu‘awin at-tafwid ist nicht auf ir-
gendein Ressort des Verwaltungsapparats beschrénkt, vielmehr ist
seine Aufsicht allgemeiner Natur. Diejenigen ndmlich, die Verwal-
tungsaufgaben ibernehmen, sind Angestellte und keine Regenten. Der
Vollmachtsassistent (mmu'awin at-tafid) ist hingegen ein Regent. Er
darf fiir keine spezifische Tétigkeit ernannt werden, denn seine Voll-
macht hat allgemeinen Charakter.

DER MU‘AWIN AT-TANFID

Artikel 49 — Der Kalif ernennt einen Vollzugsassistenten
(mu‘awin at-tanfid) . Seine Arbeit zihlt zu den Verwaltungstitigkei-
ten und gehort nicht zur Regierungsausiibung. Seine Einrichtung ist
ein Vollzugsapparat fiir alles, was vom Kalifen an die inneren und du-
Beren Staatsgremien erlassen wird. Ebenso wird das, was von diesen
Gremien gemeldet wird, {iber ihn an den Kalifen weitergeleitet. Es
handelt sich also beim Vollzugsassistenten um eine Verbindungsstelle
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zwischen dem Kalifen und anderen Institutionen. In folgenden Berei-
chen leitet er seine Anweisungen weiter und meldet an ihn zurtick:

a) Biirgerbeziehungen

b) Internationale Bezichungen

¢) Armee und Soldaten

d) Andere staatliche Apparate auller der Armee

Artikel 50 — Der Vollzugsassistent (mu‘awin at-tanfid) muss
maénnlich und ein Muslim sein, weil er zu den Vertrauten des Kalifen
zahlt.

Artikel 51 — Wie der bevollmichtigte Assistent steht auch der
Vollzugsassistent in unmittelbarer Verbindung zum Kalifen. Er wird
aber als Assistent im Vollzug betrachtet, nicht in der Regierungsaus-
iibung selbst.

DIE GOUVERNEURE
(AL-WULAT)

Artikel 52 — Die Lander, die der Staat regiert, werden in Einheiten
unterteilt. Jede Einheit wird als wildya (Provinz) bezeichnet. Jede
wildya wird wiederum in Einheiten unterteilt, die als ‘7mala (Distrikt,
Landkreis) bezeichnet werden. Derjenige, dem die Leitung einer
wildaya Ubertragen wird, wird als wali oder amir bezeichnet, wihrend
man denjenigen, dem eine ‘7mala unterstellt ist, ‘ami/ oder hakim
nennt.

Artikel 53 — Die wul/at (Gouverneure) werden durch den Kalifen
ernannt. Die ‘ummal (Pl. von ‘amil) werden durch den Kalifen und die
Gouverneure ernannt, wenn diese dazu ermichtigt wurden. Fiir die
Gouverneure und ‘ummal gelten dieselben Bedingungen wie fiir die
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mu‘awinin, d. h., sie miissen freie, muslimische, geschlechtsreife,
geistig zurechnungsfihige und rechtschaffene Ménner sein. Sie miis-
sen dariiber hinaus fahig sein, die ihnen iibertragenen Aufgaben zur
Geniige zu bewdiltigen. Sie sollen unter den gottesfiirchtigen und
durchsetzungskréftigen Personen ausgewahlt werden.

Artikel 54 — Der wali hat in seiner wildya stellvertretend fiir den
Kalifen die Vollmacht zur Regierung und zur Kontrolle der Tétigkei-
ten der Verwaltungsabteilungen. Er besitzt in seiner wi/dya samtliche
Vollmachten bis auf die Finanzen, das Gerichtswesen und die Armee.
Er besitzt die Befehlsgewalt tiber die Einwohner seiner wi/gyaund die
Entscheidungsbefugnis in allem, was mit seiner wiz/aya verbunden ist.
Die Polizei unterliegt seiner Befehlsgewalt in Bezug auf die Ausfiih-
rung, nicht aber in Bezug auf die Verwaltung.

Artikel 55 — Der wali'ist nicht dazu verpflichtet, den Kalifen dar-
iiber zu unterrichten, was er gemif} seiner Regierungsbefugnis an Té-
tigkeiten durchfiihrt, es sei denn auf freiwilliger Basis. Soll etwas
Neues, noch nicht Gehabtes unternommen werden, bringt er es dem
Kalifen zur Kenntnis und handelt daraufhin nach dessen Befehl. Be-
flirchtet er, dass die Angelegenheit durch Abwarten Schaden nimmt,
so handelt er zuerst und informiert danach verpflichtend den Kalifen,
und zwar sowohl {iber die Angelegenheit selbst als auch iiber den
Grund, warum er ihn nicht vor Ausfithrung der Handlung informiert
hat.

Artikel 56 — In jeder wi/dya gibt es einen von der Bevolkerung
gewihlten Provinzrat (maglis al-wilaya), dem der walr vorsteht. Der
Provinzrat hat die Befugnis zu Verwaltungsangelegenheiten, nicht
aber zu Regierungsangelegenheiten seine Meinung zu duern. Er wird
fiir die folgenden beiden Aufgabenbereiche ins Leben gerufen:

Erstens: Um dem wa/i die erforderlichen Informationen iiber den
Zustand der wildya und ihre Bediirfnisse zukommen zu lassen.
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Zweitens: Um das Wohlwollen oder die Unzufriedenheit mit der
Regentschaft des walizu duBern.

Die Meinung des Rats ist im ersten Bereich nicht verpflichtend, im
zweiten allerdings schon. Wenn der Rat sich iiber den wa/rbeschwert,
wird er abgesetzt.

Artikel 57 — Die Amtszeit einer Person in der wi/dya soll nicht zu
lang sein. Der walr soll seines Amtes enthoben werden, sobald eine
Festigung seiner Position im Lande beobachtet wird oder die Men-
schen zu sehr von ihm fasziniert sind.

Artikel 58 — Der wali wird nicht von einer wi/gya in die andere
versetzt, weil seine Ernennung zwar mit einer allgemeinen Befugnis
ergangen, aber oOrtlich bestimmt ist. Er wird abgesetzt und erneut er-
nannt.

Artikel 59 — Der wali wird abgesetzt, wenn der Kalif dies fiir rich-
tig hilt, der maglis al-umma seine Unzufriedenheit mit ihm kundtut
oder der Rat seiner wilaya seine Verdrgerung iiber ihn zum Ausdruck
bringt. Seine Absetzung erfolgt durch den Kalifen.

Artikel 60 — Der Kalif hat die Pflicht, die Handlungen der wul/at
zu iiberpriifen, sie streng zu kontrollieren und jemanden zu ernennen,
der ihn bei ihrer Inspektion und der Uberpriifung ihres Zustandes ver-
tritt. Von Zeit zu Zeit muss er sie alle oder einen Teil von ihnen bei
sich versammeln. Auch muss er sich die Beschwerden des Volkes iiber
sie anhoren.

AMIR AL-GIHAD — KRIEGSRESSORT - ARMEE

Artikel 61 — Das Kriegsressort befasst sich mit allen Angelegen-
heiten, die mit den Streitkrdften in Verbindung stehen, sei es die Ar-
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mee, die Polizei, das Kriegsmaterial, die Kriegslogistik, die Kriegs-
ausriistung und dergleichen. Dazu gehoren auch die Militdrakade-
mien, die Militirmissionen und alles, was an islamischer und allge-
meiner Geistesbildung fiir die Armee erforderlich ist. Das Kriegsress-
ort befasst sich ebenso mit allem, was mit dem Krieg und der Kriegs-
vorbereitung zusammenhingt. Der Leiter dieses Ressorts wird als amir
al-gihad bezeichnet.

Artikel 62 — Der gihad ist eine Pflicht fiir die Muslime. Die mili-
tirische Ausbildung ist fiir jeden muslimischen Mann, der das Alter
von 15 Jahren erreicht hat, vorgeschrieben. Es ist eine Pflicht fiir ihn,
als Vorbereitung fiir den g7had eine militdrische Ausbildung zu absol-
vieren. Was die tatsdchliche Rekrutierung anlangt, so handelt es sich
um eine Pflicht, die zur Genlige erfiillt werden muss (fard kifayah).

Artikel 63 — Die Armee besteht aus zwei Teilen: den Reservisten,
zu denen alle Muslime gehoren, die zum Dienst an der Waffe fahig
sind, und dem aktiven Heer. Diesem ist im Staatshaushalt eine feste
Besoldung gleich den Beamten vorgeschrieben.

Artikel 64 — Die Armee erhilt Banner und Flaggen. Der Kalif
iibergibt demjenigen das Banner, den er als Befehlshaber iiber die Ar-
mee ernennt. Die Flaggen werden durch die Divisionskommandanten
vergeben.

Artikel 65 — Der Kalif ist der Oberbefehlshaber der Armee, er er-
nennt den Generalstabschef, den General fiir jede Brigade und den
Kommandanten fiir jede Division. Die iibrigen Rdnge der Armee wer-
den durch die Kommandanten und Brigadegenerile ernannt. Die Er-
nennung der Person in den Generalstab erfolgt nach dem Grad ihrer
militérischen Bildung und wird durch den Generalstabschef vorge-
nommen.

Artikel 66 — Die Armee bildet eine geschlossene Einheit, die in
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bestimmten Militdrbasen stationiert ist. Einige dieser Basen miissen in
den verschiedenen Provinzen und andere an strategisch wichtigen Or-
ten eingerichtet werden. Manche dieser Basen miissen sténdig in Be-
wegung sein. Sie bilden die kampfbereiten Einheiten. Die Militdrba-
sen werden in mehreren Gruppen organisiert, von denen jede den Na-
men ,,Armee* und eine Nummer erhilt. So werden die Armeen etwa
als ,,erste” und ,,dritte Armee* oder nach dem Namen einer Provinz
(wilaya) oder eines Distrikts ( ‘7mala) bezeichnet.

Artikel 67 — Die Armee muss das hochstmdgliche Niveau an mili-
tirischer Ausbildung erhalten. Ebenso muss das intellektuelle Niveau
so weit wie moglich gehoben werden. Jede Person in der Armee muss
in einer Weise mit der islamischen Geistesbildung kultiviert werden,
die es ihr ermoglicht, ein Bewusstsein iiber den Islam zu haben, auch
wenn es nur allgemeiner Natur ist.

Artikel 68 — Auf jeder Militdrbasis muss es eine ausreichende An-
zahl an Stabsoffizieren geben, die einen hohen militirischen Kennt-
nisstand und Erfahrung im Entwerfen von Plinen und dem Fiihren von
Schlachten haben. In der Armee sollte generell eine moglichst gro3e
Anzahl an Stabsoffizieren vorhanden sein.

Artikel 69 — Die Armee muss mit allen erforderlichen Waffen, Ge-
ratschaften, Ausriistungen, Kriegsbedarf und der notwendigen Logis-
tik ausgestattet werden, die es ihr ermdglichen, ihre Aufgaben als is-
lamische Armee wahrzunehmen.

INNERE SICHERHEIT

Artikel 70 — Das Ressort fiir innere Sicherheit umfasst die Leitung
all dessen, was mit der inneren Sicherheit in Zusammenhang steht. Sie
hat die Aufgabe jede Gefahr fiir die innere Sicherheit zu bannen und
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hélt die Sicherheit im Lande mithilfe der Polizei aufrecht. Sie darf sich
nicht der Armee bedienen, es sei denn durch einen Befehl des Kalifen.
Der Leiter dieses Ressorts wird ,,Direktor der inneren Sicherheit* ge-
nannt. Das Ressort hat Zweigdmter in den einzelnen Provinzen
(wilayat), die als ,,Abteilungen fiir innere Sicherheit™ bezeichnet wer-
den. Der Leiter dieser Abteilung trigt die Bezeichnung ,,Polizeidirek-
tor* der Provinz.

Artikel 71 — Die Polizei besteht aus zwei Teilen: der Militérpoli-
zei, die dem amir al-gihad, also dem Kriegsressort, unterstellt ist, und
der Polizei, die den Gerichten zur Verfiigung steht, um die Sicherheit
im Lande zu wahren. Diese ist dem Ressort fiir innere Sicherheit un-
terstellt. Beide Teile erhalten eine eigene Ausbildung mit einer spezi-
fischen Geistesbildung, um ihre Aufgaben zufriedenstellend erfiillen
zu kénnen.

Artikel 72 — Die hervorstechendsten Gefahren fiir die innere Si-
cherheit, denen das Ressort fiir innere Sicherheit zu begegnen hat, sind
folgende: Apostasie, bewaffneter Aufruhr, Wegelagerei, Ubergriffe
auf privates Eigentum, Ubergriffe auf Personen und ihre Familienehre,
der Umgang mit zwielichtigen Personen, die fiir Ungldubige, mit de-
nen Kriegszustand herrscht, Spionagetitigkeiten durchfiihren.

AUSWARTIGE ANGELEGENHEITEN

Artikel 73 - Das Ressort fiir auswértige Angelegenheiten befasst
sich mit allen Auflenangelegenheiten, die mit der Beziechung des Ka-
lifatsstaates zu fremden Staaten in Verbindung stehen. Dazu zéhlen
politische, wirtschaftliche, industrielle und landwirtschaftliche As-
pekte, genauso wie Aspekte des Binnenhandels, der Funk- und Tele-
kommunikationsverbindungen, des Postwesens und Ahnliches.
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DAS INDUSTRIERESSORT

Artikel 74 — Das Industrieressort befasst sich mit allen Angelegen-
heiten, die mit der Industrie in Verbindung stehen, gleich, ob es sich
um Schwerindustrie handelt, wie Maschinen- und Motorenindustrie,
Fahrzeugindustrie, Werkstoff- und Elektroindustrie, oder die Leicht-
industrie betrifft, und unabhingig davon, ob die Fabriken von 6ffent-
licher Eigentumsart sind oder in den Bereich des Privateigentums fal-
len und mit der Kriegsindustrie in Verbindung stehen. Alle Arten von
Produktionsstétten miissen auf Grundlage der Kriegspolitik errichtet
werden.

DAS GERICHTSWESEN
(AL-QADA")

Artikel 75 — Das Gerichtsurteil ist die Verkiindung des islami-
schen Rechtsspruches in zwingender Weise. Das Gericht regelt die
Rechtsstreitigkeiten zwischen den Menschen, verbietet, was dem
Recht der Gemeinschaft schadet, oder beseitigt vorfallende Streitig-
keiten zwischen den Menschen und irgendeiner Person des Regie-
rungsapparates, sei sie Regierender oder Beamter, Kalif oder jemand,
der hierarchisch unter ihm steht.

Artikel 76 — Der Kalif bestimmt unter den erwachsenen, freien,
muslimischen, geistig zurechnungsfdhigen, rechtschaffenen und
rechtsgelehrten Mannern einen Obersten Richter (gadi al-qudaf). Wird
diesem vom Kalifen die Befugnis zur Ernennung und Absetzung des
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mazalim-Richters erteilt, so muss er dariiber hinaus auch ein mugta-
hid™ sein. Der Oberste Richter hat die Vollmacht zur Emennung der
Richter, zu ihrer Disziplinierung und Absetzung im Rahmen der Ver-
waltungsgesetze. Die iibrigen Gerichtsbeamten sind an den Leiter des
Amtes gebunden, das mit der Verwaltung der Gerichte betraut ist.

Artikel 77 — Es gibt drei Arten von Richtern. Der erste ist der gadr
(Richter). Er entscheidet in den Rechtsstreitigkeiten, die sich zwischen
den Menschen in den Rechtsbeziehungen (rmu‘amalaf) und im Straf-
recht (‘uqgiibat) ereignen. Der zweite ist der muhtasib (Markt- und Sit-
tenvogt). Er entscheidet in den Ordnungswidrigkeiten, die das Recht
der Gemeinschaft beeintrachtigen. Der dritte ist der gadi al-mazalim,
dessen Aufgabe in der Beseitigung eines zwischen den Menschen und
dem Staat aufkommenden Streites besteht.

Artikel 78 — Derjenige, der mit dem Richteramt betraut wird, muss
folgende Bedingungen erfiillen: Er muss ein Muslim sein, frei, er-
wachsen, geistig zurechnungsfihig, rechtschaffen, rechtsgelehrt, und
er muss wissen, wie die Rechtsspriiche (a#kam) auf die jeweiligen Si-
tuationsfille angewendet werden. Derjenige, der mit dem Richteramt
der mazalim beauftragt wird, muss dariiber hinaus als Bedingung
ménnlich und mugtahid sein.

Artikel 79 — Der gadi, der muhtasibund der mazalim-Richter kon-
nen mit einer allgemeinen Zusténdigkeit fiir alle Rechtsfille im ge-
samten Land betraut werden oder eine eingeschrinkte Zustandigkeit
fiir einen bestimmten Ort und bestimmte Rechtsfille erhalten.

Artikel 80 — Das Gericht darf nur aus einem Richter bestehen, der
die Befugnis zur Entscheidung und Urteilsfdllung hat. Es darf noch
einen oder mehrere andere Richter an seiner Seite geben, die aber
keine Befugnis zur Urteilsfallung, sondern lediglich zur Beratung und

5% Rechtsgelehrter, der in der Lage ist, neue Rechtsspriiche aus den Quellen abzuleiten
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Meinungsdulerung haben. Thre Meinung ist jedoch fiir den entschei-
dungsbefugten Richter nicht bindend.

Artikel 81 — Der gadidarf nur in einer Gerichtssitzung Urteile fal-
len; Beweise und Eide werden nur dort beriicksichtigt.

Artikel 82 — Die Gerichte konnen nach Art der von ihnen unter-
suchten Rechtsfille in mehrere Stufen eingeteilt werden. Es ist erlaubt,
einige Richter nur mit einer bestimmten Art von Rechtsfillen zu be-
trauen, wihrend dariiber hinausgehende Fille an andere Gerichte wei-
tergeleitet werden.

Artikel 83 — Es gibt keine Wiederaufnahme- oder Revisionsge-
richte (hohere Instanzen). Die Gerichte stehen beziiglich ihrer Ent-
scheidung in einer Rechtsfrage auf einer Stufe. Hat ein Richter ein
Rechtsurteil gefillt, so ist es rechtskréftig giiltig und kann keinesfalls
durch das Urteil eines anderen Richters aufgehoben werden, es sei
denn, der Richter hat nicht nach dem Islam gerichtet, einem definiti-
ven Text aus Koran, Sunna bzw. Konsens der Prophetengefdhrten
(1gma‘ as-sahaba) widersprochen oder ein Urteil gefillt, das der tat-
sdchlichen Realitdt entgegensteht.

Artikel 84 — Der muhtasib ist der Richter, der sdmtliche Rechts-
falle untersucht, bei denen es um Rechte der Allgemeinheit geht, wo
es keinen Anklager gibt. Bedingung ist allerdings, dass diese Rechts-
fille nicht Teil der Audid™ oder der gindyat (Gewaltverbrechen) sind.

Artikel 85— Der muhtasib hat das Recht, ein Urteil in einer Ord-
nungswidrigkeit zu fillen, sobald er Kenntnis davon hat. Die Urteils-
verkiindung kann an jedem Ort erfolgen, ohne dass eine Gerichtssit-
zung notwendig wire. Dem muhtasib wird eine Anzahl von Polizisten
unterstellt, um seine Befehle durchzufiihren. Sein Urteil wird auf der
Stelle umgesetzt.

3 Wortl.: ,,Grenzstrafen®, von Allah fiir gewisse Vergehen festgelegte Strafen
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Artikel 86 — Der muhtasib hat das Recht, Personen, die die Bedin-
gungen des muhtasib erfiillen, als Stellvertreter fiir sich auszuwihlen.
Er verteilt sie auf die verschiedenen Gegenden, wobei diese Stellver-
treter die Befugnis haben, das Amt des muhtasib in der Region oder
dem Ort auszuiiben, mit dem sie betraut wurden, und zwar in den
Rechtsfillen, fiir die sie die Befugnis haben.

Artikel 87 — Der gadi al-mazalim (Richter fiir Staatsvergehen,
mazalim-Richter) ist ein Richter, der zur Beseitigung jeder vom Staat
ausgehenden Ungerechtigkeit ernannt wird, die irgendeiner unter der
Staatsmacht lebenden Person widerfahrt, und zwar unabhingig davon,
ob sie zu den Staatsbiirgern gehort oder nicht, und unabhéngig davon,
ob diese Ungerechtigkeit vom Kalifen, von einer anderen Regierungs-
person oder von einem Beamten begangen wurde.

Artikel 88 — Der gadi al-mazalim wird vom Kalifen oder vom
Obersten Richter ernannt. Zur Rechenschaft gezogen, diszipliniert o-
der abgesetzt wird er durch den Kalifen bzw. durch den Obersten
Richter, wenn der Kalif ihm die entsprechende Befugnis dazu erteilt
hat. Seine Absetzung ist allerdings nicht gestattet, wihrend er mit der
Untersuchung einer Ungerechtigkeitsbeschwerde gegen den Kalifen,
den Vollmachtsassistenten (mu‘awin at-tafivid) oder den Obersten
Richter befasst ist. In solchen Fillen liegt die Absetzungsbefugnis
beim mazalim-Gericht (Gericht fiir Staatsvergehen).

Artikel 89 — Das Amt des gadi al-mazalim ist nicht auf eine Person
oder eine bestimmte Anzahl von Personen begrenzt. Das Staatsober-
haupt ernennt vielmehr so viele mazalim-Richter, wie es fiir die KIa-
rung der Ungerechtigkeitsbeschwerden erforderlich ist, und zwar un-
geachtet ihrer Anzahl. Bei der Ausiibung der Rechtssprechung hat
aber nur ein einziger Richter die Befugnis zur Urteilsfallung. Es ist
zuldssig, dass eine Anzahl von mazalim-Richtern ihm wéhrend der
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Gerichtsverhandlung beisitzt; sie haben aber lediglich eine Beratungs-
funktion. Der gadi al-mazalim ist nicht verpflichtet, ihre Meinung an-
zunehmen.

Artikel 90 — Das mazalim-Gericht (Gericht fiir Staatsvergehen) hat
das Recht zur Absetzung jeder Regierungsperson und jedes Beamten
im Staat, wie es auch das Recht zur Absetzung des Kalifen hat, und
zwar dann, wenn die Beseitigung des Vergehens seine Absetzung er-
fordert.

Artikel 91 — Das mazalim-Gericht hat die Befugnis, jedes Staats-
vergehen zu untersuchen, ob es mit Personen aus dem Staatsapparat in
Verbindung steht, sich auf einen Verstof3 des Kalifen gegen die isla-
mischen Gesetze bezieht oder ob es die Auslegung eines der Geset-
zestexte in der Verfassung, im Gesetzbuch oder den iibrigen Gesetzen
betrifft, die durch das Staatsoberhaupt adoptiert wurden, oder ob es
sich auf eine Steuererhebung oder dergleichen bezieht.

Artikel 92 — Eine Gerichtssitzung ist ebenso wenig Bedingung fiir
das mazalim-Gericht wie die Vorladung des Angeklagten oder die
Existenz eines Klédgers. Das mazalim-Gericht hat vielmehr das Recht
zur Untersuchung eines Vergehens, auch wenn niemand diesbeziiglich
eine Beschwerde vorgebracht hat.

Artikel 93 —Jeder Mensch hat das Recht, sich in einer Rechtsstrei-
tigkeit oder einem Verteidigungsverfahren von wem er will vertreten
zu lassen, ob er Muslim oder Nichtmuslim ist, Mann oder Frau. Hier-
bei gibt es keinen Unterschied zwischen dem Vertreter und dem Man-
danten. Es ist dem Vertreter gestattet, eine Entlohnung zu beanspru-
chen, und der Mandant hat die Pflicht, ihm diese gemiB ihrer Uber-
einkunft zu bezahlen.

Artikel 94 — Es ist einer Person, die Befugnisse zu einer bestimm-
ten Tétigkeit besitzt, wie der wasi (Vormund, Treuhdnder) und der
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wali (Vormund in familidfrem Bunde), oder zu allgemeinen Tétigkei-
ten, wie der Kalif, der Regent und der Beamte, oder auch dem
mazalim-Richter und dem muhtasib erlaubt, sich in einem Prozess o-
der einem Verteidigungsverfahren durch eine bevollméchtigte Person
in seiner Befugnis vertreten zu lassen. Dies ist nur fiir die jeweilige
Befugnis als wasiy oder waliy, als Staatsoberhaupt, Regent oder Be-
amter, als mazalim-Richter oder muhtasib moglich. Hierbei ist es un-
erheblich, ob diese Person Klidger oder Angeklagter ist.

Artikel 95 — Vertrdge, Rechtsbeziechungen und Gerichtsurteile, die
vor Entstehung des Kalifats vollzogen wurden und beendet sind, wer-
den durch das Gericht des Kalifats nicht aufgehoben und nicht neu
aufgerollt, bis auf folgende Ausnahmen:

a) Die Angelegenheit hat einen fortbestehenden Effekt, der dem Is-
lam widerspricht. In diesem Falle ist es verpflichtend, sie neu auf-
zurollen.

b) Die Angelegenheit betrifft eine durch die friiheren Herrscher und
ihre Gefolgschaft begangene Verletzung des Islam und der Mus-
lime. In diesem Fall ist es dem Kalifen erlaubt, sie neu aufzurollen.
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DER VERWALTUNGSAPPARAT
(AL-GIHAZ AL-IDAR))

Artikel 96 — Die Verwaltung der Staatsangelegenheiten und der
Interessen der Menschen werden durch Dienstbehdrden, Amter und
Verwaltungsstellen iibernommen, welche die Staatsangelegenheiten
wahrnehmen und den Interessen der Menschen nachkommen.

Artikel 97 - Die Administrationspolitik der Dienstbehdrden, Am-
ter und Verwaltungsstellen basiert auf der Einfachheit des Systems,
der Schnelligkeit in der Ausfiihrung der Aufgaben und der Kompetenz
derjenigen, die mit der Verwaltung betraut sind.

Artikel 98 — Jeder Inhaber der Staatsangehorigkeit, der die Kom-
petenz dazu besitzt, sei er Muslim oder Nichtmuslim, Mann oder Frau,
kann zum Direktor jeder beliebigen Dienstbehdrde, Verwaltungsstelle
oder Abteilung ernannt werden und Beamter darin sein.

Artikel 99 — Fiir jede Dienstbehorde wird ein Generaldirektor er-
nannt, fiir jedes Amt und jede Verwaltungsstelle ein Direktor, der mit
ihrer Leitung beauftragt und direkt fiir sie verantwortlich ist. Diese
Direktoren sind beziiglich ihrer Tatigkeit demjenigen gegeniiber ver-
antwortlich, der mit der obersten Leitung ihrer Dienstbehorde, ihres
Amtes oder ihrer Verwaltungsstelle betraut ist. Beziiglich der Einhal-
tung der Gesetze und allgemeinen Systeme sind sie vor dem wa/ibzw.
dem ‘gmil verantwortlich.

Artikel 100 — Die Direktoren aller Dienstbehorden, Amter und
Verwaltungsstellen werden nur wegen eines Grundes im Sinne der
Verwaltungsordnung abgesetzt. Gestattet ist aber ihre Versetzung von
einer Tatigkeit zu einer anderen und ihre Suspendierung. Thre Ernen-
nung, Versetzung, Suspendierung, Bestrafung und Absetzung erfolgt
durch diejenigen, die die Gesamtleitung ihrer Dienstbehdrden, Amter
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oder Verwaltungsstellen innehaben.

Artikel 101 — Die Ermnennung, Versetzung, Suspendierung, Bestra-
fung und Absetzung von Beamten, die nicht Direktoren sind, erfolgt
durch diejenigen, die die Gesamtleitung ihrer Dienstbehdrden, Amter
oder Verwaltungsstellen innehaben.

DAS SCHATZHAUS - BAYT AL-MAL

Artikel 102 — Das Schatzhaus (bait al-mal) regelt als Behorde die
Einnahmen und Ausgaben gemiB den islamischen Rechtsspriichen,
und zwar im Hinblick auf ihre Einhebung, ihre Verwahrung und ihre
Ausgabe. Der Leiter der Schatzhausbehorde wird als ,,Oberschatz-
meister (hazin bait al-mal) bezeichnet. Dieser Behorde sind Abtei-
lungen in den verschiedenen Provinzen angeschlossen. Die Leiter der
Provinzabteilungen werden ,,Schatzmeister* (sahib bait al-mal) ge-
nannt.

DAS MEDIENAMT

Artikel 103 — Das Medienamt ist die verantwortliche Behorde fiir
die Festlegung und Durchfiihrung der Medienpolitik des Staates im
Dienste des Islam und der Muslime. Im Inneren dient es dem Aufbau
einer starken, gefestigten islamischen Gesellschaft. Und nach auBen
hat es die Aufgabe, sowohl in Friedens- als auch in Kriegszeiten den
Islam in einer Weise darzustellen, die seine Grofe, seine Gerechtigkeit
und die Stérke seiner Soldaten demonstriert. Gleichzeitig soll die Ver-
dorbenheit und Ungerechtigkeit der von Menschenhand geschaffenen
Systeme und die Schwiche ihrer Soldaten offengelegt werden.
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Artikel 104 — Medien, deren Eigentiimer Biirger des Staates sind,
benoétigen keine Genehmigung. Es muss lediglich eine Informations-
note zur Kenntnisnahme an das Medienamt gerichtet werden, die das
Amt dariiber informiert, um was fiir ein Medium es sich handelt. Der
Eigentiimer des Mediums und seine Redakteure sind fiir jedes Mate-
rial verantwortlich, das sie verdffentlichen. Fiir jede islamrechtliche
Ubertretung werden sie wie jeder Staatsbiirger zur Verantwortung ge-
zogen.

DIE RATSVERSAMMLUNG
(MAGLIS AL-UMMA)

Artikel 105 — Personen, die Meinungsvertreter der Muslime sind,
um vom Kalifen konsultiert zu werden, bilden die Ratsversammlung
(maglis al-umma). Jene Personen, welche die Einwohner einer Pro-
vinz vertreten, bilden den Provinzrat (maglis al-wilaya). Den Nicht-
muslimen ist es gestattet, im maglis al-umma vertreten zu sein, um
Beschwerden iiber Ungerechtigkeiten der Regierenden oder eine feh-
lerhafte Anwendung der Gesetze des Islam vorzubringen.

Artikel 106 — Die Mitglieder des Provinzrats (maglis al-wildya)
werden von den Einwohnern der betreffenden Provinz (wi/aya) direkt
gewihlt. Die Mitgliederzahl des Provinzrates in jeder Provinz des
Staates wird aus der Einwohnerzahl der betreffenden Provinz nach ei-
nem Proportionalititsfaktor bestimmt. Die Mitglieder des maglis al-
umma werden direkt von den Mitgliedern der Provinzrite gewihlt.
maglis al-ummaund maglis al-wilayahaben dieselbe Konstituierungs-
dauer, die gleichzeitig beginnt und gleichzeitig endet.
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Artikel 107 — Jeder, der die Staatsangehorigkeit besitzt, ge-
schlechtsreif und geistig zurechnungsféhig ist, hat das Recht, Mitglied
im maglis al-umma und im maglis al-wilaya zu sein, sei es ein Mann
oder eine Frau, ein Muslim oder ein Nichtmuslim. Die Mitgliedschaft
der Nichtmuslime ist allerdings darauf begrenzt, Beschwerden {iber
die Ungerechtigkeit der Regierenden oder eine mangelhafte Anwen-
dung des Islam vorzubringen.

Artikel 108 — Unter si7rd oder maswara versteht man das generelle
Einholen einer Meinung. In der Gesetzgebung, bei Definitionen und
intellektuellen Fragen, wie das Ermitteln von Tatsachen sowie fach-
spezifische und wissenschaftliche Angelegenheiten, ist sie nicht ver-
bindlich. Sie ist dann verbindlich, wenn der Kalif sie in praktischen
Angelegenheiten einholt oder bei Tatigkeiten, die keiner Untersu-
chung und tiefgriindigen Betrachtung bediirfen.

Artikel 109 — s7ir4 ist ausschlieBlich ein Recht der Muslime. Die
Nichtmuslime haben kein Recht auf s7irg wobei die Meinungsdulle-
rung allen Staatsbiirgern gestattet ist, seien es Muslime oder Nicht-
muslime.

Artikel 110 — Holt der Kalif die Meinung des mag/is al-umma in
Fragestellungen ein, bei denen die s77rd verbindlich ist, wird die Mehr-
heitsmeinung ibernommen, und zwar abgesehen davon, ob sie richtig
oder falsch ist. In allen anderen Fragen, die zur unverbindlichen sizra
zahlen, wird nach der Wahrheit gesucht, abgesehen von jeglichen
Mehrheits- oder Minderheitsverhédltnissen.

Artikel 111 — Die Ratsversammlung (maglis al-umima) hat finf
Befugnisse:

Erstens:

a) Sie wird vom Kalifen in den praktischen Dingen und Fragestel-
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lungen, die mit der Betreuung der innenpolitischen Angelegenhei-
ten verbunden sind und keiner tiefgriindigen rationalen Untersu-
chung bzw. eingehenden Betrachtung bediirfen, zu Rate gezogen
und duflert ihm gegeniiber die Ratsmeinung. Zu diesem Bereich
zdhlen Regierungsfragen, Unterrichts- und Gesundheitsfragen,
Wirtschafts- und Handelsfragen sowie Fragen im Bereich Indust-
rie, Landwirtschaft und Ahnliches. In diesen Angelegenheiten ist
die Meinung der Ratsversammlung bindend.

b) Bei intellektuellen Fragen hingegen, die einer tiefgriindigen Un-
tersuchung und eingehenden Betrachtung bediirfen, sowie bei Fra-
gen, die Erfahrung und besondere Kenntnis erfordern, und ebenso
bei fachspezifischen, finanziellen, militirischen und auBenpoliti-
schen Fragen kann sich der Kalif an die Ratsversammlung wen-
den, um sich mit ihr zu beraten und ihre diesbeziigliche Meinung
einzuholen. Die Meinung der Ratsversammlung ist in diesen An-
gelegenheiten nicht bindend.

Zweitens:

Der Kalif hat die Mdoglichkeit, dem magiis al-umma die Rechts-
spriiche und Gesetze vorzulegen, die er adoptieren will. Die Muslime
unter seinen Mitgliedern haben das Recht, sie zu diskutieren und das
Richtige und Falsche darin darzulegen. Sind sie mit dem Kalifen {iber
die Adoptionsmethode gemill den im Staat adoptierten islamrechtli-
chen Prinzipien uneinig, wird das mazalim-Gericht zur Entscheidung
angerufen. Die Meinung des Gerichts ist in diesem Falle bindend.

Drittens:

Der maglis al-umma hat das Recht, den Kalifen {iber alle Handlun-
gen zur Rechenschaft zu ziehen, die im Staat tatsdchlich ausgefiihrt
wurden, gleichgiiltig, ob es sich um innere oder duflere Angelegenhei-
ten, Angelegenheiten des Finanzwesens oder der Armee handelt. Die
Meinung der Ratsversammlung ist dabei in den Bereichen verbindlich,
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in denen die Mehrheitsmeinung verbindlich ist, und in jenen Berei-
chen unverbindlich, in denen die Mehrheitsmeinung unverbindlich ist.

Sind sich maglis al-umma und Kalif in einer tatséchlich vollzoge-
nen Handlung vom islamrechtlichen Aspekt her uneinig, wird das
mazalim-Gericht angerufen, um zu entscheiden, ob die Handlung ge-
setzeskonform war oder nicht. Die Meinung des mazalim-Gerichts ist
in diesem Falle bindend.

Viertens:

Der maglis al-umma hat das Recht, seine Unzufriedenheit mit den
Gouverneuren ( wul/af), den Assistenten (mmu ‘awiniin) und den Distrikt-
leitern (‘Ummal) kundzutun. Seine Meinung ist in dieser Angelegen-
heit bindend, und der Kalif hat sie unverziiglich abzusetzen. Sind sich
maglis al-umma und der betreffende magiis al-wilaya beziiglich der
Zufriedenheit oder Unzufriedenheit mit den Gouverneuren und Dis-
triktleitern uneinig, wird in diesem Fall der Meinung des maglis al-
wildya der Vorzug gegeben.

Fiinftens:

Die Muslime unter den Mitgliedern des maglis al-ummahaben das
Recht, die Kandidaten fiir das Kalifat aus der Liste jener Personen ein-
zugrenzen, die durch einen Beschluss des mazalim-Gerichts die Ein-
setzungsbedingungen erfiillen. Thre Mehrheitsmeinung ist in diesem
Falle bindend. So darf der Kalif nur aus jenen Kandidaten gewéhlt
werden, die der maglis al-umma eingegrenzt hat.
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DAS BEZIEHUNGSSYSTEM DER
GESCHLECHTER

(AN-NIZAM AL-IGTIMA 9)

Artikel 112 — Die Frau ist in erster Linie Mutter und Hausherrin.
Sie ist eine Wiirde, die es zu schiitzen gilt.

Artikel 113 — Ménner und Frauen miissen grundsétzlich voneinan-
der getrennt werden. Sie kommen nur fiir eine Notwendigkeit zusam-
men, die das islamische Recht erlaubt hat, wie Pilgerfahrt oder Han-
del.

Artikel 114 — Der Frau werden dieselben Rechte zuerkannt wie
dem Mann, und ihr obliegen auch dieselben Pflichten bis auf das, was
der Islam durch Rechtsbelege ihr oder dem Mann speziell zugeschrie-
ben hat. Sie hat das Recht, Handel und Landwirtschaft zu betreiben,
industriellen Tatigkeiten nachzugehen, Vertrdge abzuschlieSen und
Rechtsbeziehungen (mu‘amalaf) einzugehen. Sie hat das Recht auf
jede Art von Besitz und das Recht, ihren Besitz selbst oder durch an-
dere zu vermehren. Ebenso hat sie das Recht, alle Lebensangelegen-
heiten selbst durchzufiihren.

Artikel 115 — Die Frau darf in den Staatsdienst aufgenommen wer-
den, Mitglieder in die Ratsversammlung wéhlen und selbst Mitglied
darin sein. Sie darf sich an der Wahl des Kalifen beteiligen und ihm
die bar aleisten.

Artikel 116 — Die Frau darf nicht mit Regierungsaufgaben betraut
werden. Sie darf weder Kalif noch mu‘awrnnoch Walroder ‘amil sein

oder irgendeine Tatigkeit ausiiben, die als Regierungstitigkeit zu be-
trachten ist. Sie darf auch nicht Oberster Richter sein oder Richter im
mazalim-Gericht und das Amt des amir al-gihad nicht iibernehmen.
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Artikel 117 — Die Frau lebt in einem privaten und in einem 6ffent-
lichen Bereich. Im 6ffentlichen Leben ist es ihr gestattet, mit Frauen,
maharinT’® und fremden Minnern zusammen zu sein, und zwar unter
der Voraussetzung, dass nichts von ihr zu sehen ist als das Gesicht und
die Hénde, dass sie weder ihre Reize zur Schau stellt noch sich unan-
stindig verhilt. Im privaten Leben darf sie nur mit Frauen oder
maharim zusammen sein, der Umgang mit fremden Ménnern ist nicht
gestattet. Im privaten wie im 6ffentlichen Leben ist sie an sdmtliche
Gesetze der sari‘a gebunden.

Artikel 118 — Eine private, alleinige Zusammenkunft von Mann
und Frau ohne die Anwesenheit eines mahram ist verboten. Ebenso ist
das Zur-Schau-Stellen von Reizen und die Enthiillung der ‘aura’” vor
Fremden verboten.

Artikel 119 — Die Ausiibung jedweder Handlung, die eine Gefahr
fiir die Moral darstellt oder Verderben in der Gesellschaft hervorruft,
ist sowohl Ménnern als auch Frauen untersagt.

Artikel 120 — Das Eheleben soll von Zufriedenheit geprigt sein,
und das Verhéltnis der Ehepartner zueinander ist das von Geféhrten.
Die Fiirsorge (giwama) des Ehemannes fiir die Ehefrau entspricht ei-
ner Obhut, nicht einer Herrschaft. Sie ist zu Gehorsam verpflichtet,
und er ist dazu verpflichtet, gemif3 ihrem Status fiir ihren Unterhalt
aufzukommen.

Artikel 121 — Die beiden Ehepartner unterstiitzen sich vollstandig
in der Ausilibung der Haushaltstétigkeiten. Der Ehemann ist dazu ver-
pflichtet, alle aulerhalb des Hauses anfallenden Arbeiten auszufiihren,
wihrend die Ehefrau sdmtliche innerhalb des Hauses anfallenden Ta-
tigkeiten zu erledigen hat, soweit sie dazu in der Lage ist. Er ist dazu

¢ Anverwandte und Familienangehorige, die eine Frau nicht ehelichen darf; Plural von
mahram
57 zu bedeckende Korperteile (BloRe)
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verpflichtet, ihr in dem Mafle Hausangestellte zur Verfiigung zu stel-
len, wie es zur Ausfithrung der Aufgaben ausreicht, die sie selbst nicht
ausfiihren kann.

Artikel 121 — Das Sorgetragen um die Kleinkinder ist eine Ver-
pflichtung fiir die Frau und ihr Recht, unabhéngig davon, ob sie Mus-
limin oder Nichtmuslimin ist, so lange das Kleinkind dieser Obhut be-
darf. Bedarf es ihrer nicht mehr, gilt (im Falle einer Trennung) Fol-
gendes: Sind die Betreuerin des Kindes und der Vormund (wali) Mus-
lime, kann das Kind, sei es weiblich oder méannlich, wahlen, bei wem
es bleiben will. Demjenigen, den es gewihlt hat, wird das Kind zuge-
sprochen, sei es der Mann oder die Frau. Sollte einer der beiden Nicht-
muslim sein, kann das Kind nicht zwischen ihnen wéihlen, sondern
wird dem muslimischen Teil zugesprochen.

DAS WIRTSCHAFTSSYSTEM

Artikel 123 — Wirtschaftspolitik bedeutet, dass man, bei der Be-
trachtung der menschlichen Bediirfnisse stets den Standard vor Augen
hat, auf dem sich die Gesellschaft befinden soll. Dieser Standard, auf
dem sich die Gesellschaft befinden soll, wird als Grundlage herange-
zogen, um die menschlichen Bediirfnisse zu befriedigen.

Artikel 124 — Das Wirtschaftsproblem besteht in der Verteilung
der Giiter und Dienstleistungen auf alle Staatsbiirger und in der Ge-
wahrleistung von deren Nutzung, indem allen Biirgern ermdglicht
wird, sie anzustreben und zu besitzen.

Artikel 125 — Die Befriedigung sémtlicher Grundbediirfnisse muss
jedem einzelnen Individuum in vollstdndiger Weise garantiert werden.
Jedem einzelnen Individuum muss auch die Moglichkeit gewahrleistet
werden, dariiber hinausgehende, erginzende Bediirfnisse auf dem

158



hochstmdéglichen Niveau zu befriedigen.

Artikel 126 — Alle Giiter gehdren Allah alleine, und Er ist es, Der
sie den Menschen als Statthalter iibertragen hat. Durch diese allge-
meine Statthalterschaft haben die Menschen grundsétzlich das Recht
auf Eigentum erhalten. Allah ist es auch, Der dem einzelnen Indivi-
duum die spezifische Erlaubnis zum Besitz von Eigentum gegeben
hat. Erst durch diese spezifische Erlaubnis wird ein Gut zu seinem Ei-
gentum.

Artikel 127 — Es gibt drei Arten von Eigentum: Privateigentum,
offentliches Eigentum, und Staatseigentum.

Artikel 128 — Das Privateigentum ist ein islamischer Rechts-
spruch, der mit der Sache selbst oder dem Nutzen daraus bemessen
wird und der bewirkt, dass derjenige, dem er zugeteilt wird, die Be-
fugnis erhélt, einen Gegenstand zu nutzen und den Gegenwert dafiir
zu erhalten.

Artikel 129 — Das 6ffentliche Eigentum ist die Erlaubnis des Ge-
setzgebers fiir die Gemeinschaft, an der Nutzung einer Sache gemein-
sam teilzuhaben.

Artikel 130 — Jedes Gut, dessen Ausgabe im Ermessen des Kalifen
und seines igtihadsliegt, wird als Staatseigentum betrachtet, wie Steu-
ergelder, sarag (Lehnsgeld) und gizya.

Artikel 131 — Das Privateigentum beweglicher und unbeweglicher
Giiter ist an die finf durch die sari“a festgelegten Ursachen gebunden:
a) Arbeit
b) Erbschaft
¢) Das Bediirfnis nach Giitern zum Zwecke des Lebensunterhalts
d) Materielle Zuwendungen des Staates an seine Biirger

e) Giiter, welche Individuen ohne entsprechende Bezahlung oder
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Gegenleistung erhalten

Artikel 132 — Das Verfiigen {liber das erworbene Eigentum ist an
die Erlaubnis des Gesetzgebers (Allahs) gebunden, sei es zu dessen
Ausgabe oder Vermehrung. Ausgeben im Verbotenen (saraf), Uber-
schwang (Zaraf) und der Geiz bei Pflichtausgaben sind untersagt. Ka-
pitalistische Unternehmen, Genossenschaften und alle weiteren
Rechtsbezichungen (mu'amalat), die dem islamischen Gesetz wider-
sprechen, sind verboten. Auch Zinsen, betriigerische Ubervorteilung,
Monopolisierung, Gliicksspiel und dergleichen sind verboten.

Artikel 133 — ‘usr-Boden ist jedes Land oder Gebiet, dessen Be-
wohner von sich aus (also ohne vorhergehende Eroberung durch die
Muslime) den Islam angenommen haben, sowie die Arabische Halb-
insel. harag-Boden ist jedes Land, das aufer der Arabischen Halbinsel
durch Krieg oder Friedensvertrag er6ffnet wurde. Bei ‘us-Boden er-
langen die Individuen das Eigentum des Bodens selbst (Ragabat al-
Ard) und dessen Nutzungsrecht (manfa‘at al-ard). Beim harag-Boden
bleibt das eigentliche Bodeneigentum in der Hand des Staates, wéh-
rend die Individuen das Nutzungsrecht des Bodens besitzen. Jedes In-
dividuum hat das Recht, “usr-Boden und das Nutzungsrecht von
harag-Boden durch islamische Rechtsvertrige auszutauschen. Sie
werden von ihm auch vererbt wie jeder andere Besitz.

Artikel 134 — Das Eigentum von brachliegendem Land (a/-ard al-
mawaf) erwirbt man durch Bestellung und Einzdunung. Nicht brach-
liegendes Land kann nur durch eine islamrechtliche Ursache erworben
werden, wie Erbschaft, Kauf oder Zuweisung (7g£3°).

Artikel 135 — Das Verpachten von Land zur landwirtschaftlichen
Nutzung ist absolut verboten, gleich, ob es sich um Aargg- oder “usr-
Boden handelt. Ebenso ist die muzara‘a (das Bewirtschaften des
Ackers durch einen anderen fiir einen Teil der Ernte) untersagt. Die
musagat (Bewidsserung und Bewirtschaftung von Baumplantagen
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durch andere fiir einen Teil des Ertrages) ist hingegen gestattet.

Artikel 136 — Jeder Landbesitzer ist verpflichtet, das Land zu nut-
zen. Der Bediirftige bekommt eine ausreichende Forderung aus dem
Schatzhaus der Muslime (bait al-mal), um ihm die Bewirtschaftung
seines Landes zu ermdglichen. Jedem, der Agrarland drei Jahre lang
brach liegen ldsst und nicht nutzt, wird es entzogen und einem anderen
gegeben.

Artikel 137 — Offentliches Eigentum manifestiert sich in drei Din-
gen:

a) Alle gemeinniitzigen Einrichtungen, wie 6ffentliche Anlagen und
Plétze

b) GroBe Rohstoffvorkommen, wie Olquellen

¢) Dinge, die aufgrund ihrer Natur nicht von Individuen besessen
werden konnen, wie Fliisse

Artikel 138 — Fabriken zéhlen grundsétzlich zum Privateigentum.
Allerdings fallen sie unter das Gesetz dessen, was sie erzeugen. Gehort
das Erzeugnis in den Bereich des Privateigentums, féllt auch die er-
zeugende Fabrik darunter, wie etwa Textilfabriken. Gehort das Er-
zeugnis zum Offentlichen Eigentum, steht die Fabrik ebenfalls im 6f-
fentlichen Eigentum, wie die Fabriken zur Eisenerzeugung.

Artikel 139 — Es ist dem Staat nicht erlaubt, Privatbesitz in 6ffent-
liches Eigentum umzuwandeln, weil das 6ffentliche Eigentum in der
Natur des Besitzes und seiner Beschreibung verankert ist und nicht in
der Ansicht des Staates liegt.

Artikel 140 — Jedes Individuum der Umma hat das Recht zur Nut-
zung dessen, was zum Offentlichen Eigentum z#hlt. Es ist dem Staat
nicht gestattet, einer Einzelperson unter Ausschluss der restlichen
Staatsbiirger die Erlaubnis zu erteilen, 6ffentliches Eigentum in Besitz
zu nehmen oder zu nutzen.
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Artikel 141 — Es ist dem Staat erlaubt, brachliegenden Boden und
das, was sich im 6ffentlichen Eigentum befindet, aufgrund eines Inte-
resses, das er fiir die Staatsbiirger sieht, vor 6ffentlichem Zugang zu
schiitzen.

Artikel 142 — Das Horten von Geld ist untersagt, auch wenn die
zakat dafiir entrichtet wurde.

Artikel 143 — Die zakat wird von den Muslimen erhoben und von
jenen Besitztiimern entnommen, von denen das islamische Gesetz die
Entnahme bestimmt hat. Dazu zéhlen Geld, Handelswaren, Vieh und
Getreide. zakatwird nur von dem entnommen, was das islamische Ge-
setz vorgesehen hat. Sie wird von jedem Eigentiimer erhoben, gleich,
ob er rechtsfahig (mukallaf) ist, wie die geistig zurechnungsfahige und
geschlechtsreife Person, oder ob er nicht rechtsfahig ist, wie das min-
derjéhrige Kind und der Geisteskranke. Die zakat wird gesondert im
Schatzhaus verwahrt und ausschlieBlich fiir eine oder mehr der acht
im Koran erwdhnten Kategorien ausgegeben.

Artikel 144 — Die gizya wird von den Schutzbefohlenen
(dimmiyiin) erhoben, und zwar von den geschlechtsreifen Ménnern
geméil ihren finanziellen Mdglichkeiten. Sie wird nicht von Frauen
und Kindern erhoben.

Artikel 145 — Der fargg wird vom jarag-Land nach dessen Ernte-
potential erhoben. Im Fall des ‘usr-Landes wird zakat vom realen Er-
trag erhoben.

Artikel 146 — Von den Muslimen wird eine vom islamischen Ge-
setz zugelassene Steuer erhoben, um die Ausgaben des Schatzhauses
abzudecken, und zwar unter der Voraussetzung, dass sie von dem Ver-
mogen geleistet werden, das {iber die normalen, fiir den Eigentiimer
zu gewéhrleistenden Bediirfnisse hinausgeht. Gleichzeitig haben sie
den Notwendigkeiten des Staates zu geniigen.
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Artikel 147 — All die Aufgaben, zu deren Ausfiihrung die Umma
durch das islamische Recht verpflichtet ist und fiir deren Vollzug sich
keine Mittel im Schatzhaus befinden, werden auf die Umma iibertra-
gen. Der Staat hat in diesem Fall das Recht, die erforderlichen Mittel
durch die Erhebung von Steuern von der Umma einzuholen. Fiir das,
was nicht durch das islamische Gesetz der Umma verpflichtend aufer-
legt wurde, darf der Staat keine Steuer erheben. So ist es nicht gestat-
tet, Gebiihren fiir Gerichte, Verwaltungsstellen oder fiir die Durchfiih-
rung irgendeiner Bertreuungstétigkeit zu erheben.

Artikel 148 — Der Staatshaushalt hat permanente Posten, die von
den islamischen Gesetzen festgelegt wurden. Die Abschnitte des
Haushaltes, die Betrdge, die in jeden Abschnitt eingehen, und die
Miindungen, die fiir diese Betrdge in jedem Abschnitt vorgesehen
sind, unterliegen der Ansicht des Kalifen und seinem 7g#/had.

Artikel 149 — Die stindigen Finkiinfte des Schatzhauses sind der
gesamte 72y’ (Kriegsgiiter), die gizya der harag, ein Fiinftel des rikaz
(privat geférderte Bodenschétze) und die zakar Diese Gelder werden
standig erhoben, ob nun ein Bedarf dafiir besteht oder nicht.

Artikel 150 — Reichen die stidndigen Einkiinfte des Schatzhauses
nicht aus, um die Ausgaben des Staates zu decken, kann der Staat
Steuern von den Muslimen einheben. Die Einhebung von Steuern
dient folgenden Zwecken:

a) Zur Deckung der fiir das Schatzhaus verpflichtenden Ausgaben
fir die Armen, die Bediirftigen, den mittellosen Reisenden (7bn
as-sabil) und zur Durchfiihrung der Pflicht des gihad.

b) Zur Deckung der Aufwandsentschiadigungen, die das Schatzhaus
verpflichtend zu leisten hat, wie die Beamtengehilter, die Lohne
der Soldaten und die Entschddigungen fiir die Regenten.
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d)

Zur Deckung der Ausgaben, die das Schatzhaus fiir Biirgerbetreu-
ung und Infrastruktur verpflichtend zu leisten hat, wie der Bau von
StraBBen, die Férderung von Wasser, der Bau von Moscheen, Schu-
len und Krankenhdusern.

Zur Deckung der fiir das Schatzhaus verpflichtenden Ausgaben,
die durch Notwendigkeit entstehen, wie etwa durch Naturkatastro-
phen, die die Staatsbiirger heimsuchen, wie z. B Hungersnote,
Uberflutungen oder Erdbeben.

Artikel 151 — Als Einkiinfte, die ins Schatzhaus eingehen, gelten

die Gelder, welche vom Zoll an den Grenzstellungen des Landes ein-
genommen werden, Gelder, die aus dem 6ffentlichen oder dem staat-

lichen Eigentum hervorgehen, vererbtes Vermogen, fiir das sich keine

Erben finden, und das Vermdgen der Apostaten.

Artikel 152 — Die Ausgaben des Schatzhauses teilen sich auf sechs

Bereiche auf:

a)

b)

Die acht Kategorien, die einen Anspruch auf zakaGelder haben,
werden aus dem zakat-Fonds ausgezahlt.

Den Armen und Bediirftigen, dem mittellosen Reisenden (76n as-
sabil), dem grhad und den zahlungsunféhigen Schuldnern werden
fiir den Fall, dass sich kein Geld im zakatFonds befindet, aus den
standigen Einkiinften des Schatzhauses Mittel ausgezahlt. Findet
sich auch dort kein Geld, wird den zahlungsunféhigen Schuldnern
nichts ausgezahlt. Fiir die Armen, die Bediirftigen, den mittellosen
Reisenden und den gihiad werden Steuern erhoben, um die Ausga-
ben dafiir abzudecken. Zu diesem Zweck kann auch eine Anleihe
aufgenommen werden, wenn die Befiirchtung negativer Auswir-
kungen besteht.

Personen, die im Staatsdienst sind, wie Beamte, Regenten und Ar-
meeangehorige, werden aus dem Schatzhaus bezahlt. Sollte das
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Geld im Schatzhaus nicht ausreichen, werden unverziiglich Steu-
ern erhoben, um diese Ausgaben zu decken. Es kann auch eine
Anleihe aufgenommen werden, wenn die Beflirchtung negativer
Auswirkungen besteht.

d) Die Dienststellen und die grundlegende Infrastruktur, wie Straf3en,
Moscheen, Krankenhduser und Schulen, werden aus dem Schatz-
haus bezahlt. Reichen die Gelder des Schatzhauses nicht aus, wer-
den unverziiglich Steuern erhoben, um diese Ausgaben zu decken.

e) Zusatzeinrichtungen und zusétzliche Dienststellen werden aus
dem Schatzhaus bezahlt. Findet sich dafiir nicht ausreichend Geld,
wird dafiir nichts aufgewendet. Diese Anliegen werden aufge-
schoben.

f) Fiir plotzliche Katastrophen wie Erdbeben und Uberflutungen
wird aus dem Schatzhaus gezahlt. Findet sich dort kein Geld, wird
unverziiglich eine Anleihe aufgenommen, die danach durch erho-
bene Steuern abgedeckt wird.

Artikel 153 — Der Staat garantiert Arbeit fiir jeden, der die Staats-
angehorigkeit besitzt.

Artikel 154 — Angestellte bei Privatpersonen oder Unternehmen
sind in allen Rechten und Pflichten den Angestellten beim Staat
gleichgestellt. Jeder, der fiir einen Lohn arbeitet, ist ein Angestellter,
wie sehr sich auch die Art der Tatigkeit oder der Arbeitnehmer unter-
scheidet. Gibt es Differenzen zwischen dem Arbeitnehmer und dem
Arbeitgeber iiber den Lohn, wird nach dem allgemeinen Standard ent-
schieden. Haben sie eine andere Differenz, wird nach dem Arbeitsver-
trag gemal den islamischen Gesetzen entschieden.

Artikel 155 — Es ist gestattet, den Lohn nach dem Arbeitsnutzen
oder dem Nutzen des Arbeitnehmers selbst festzusetzen, nicht aber
nach den Kenntnissen oder dem akademischen Grad des Arbeitneh-
mers. Es gibt keine periodischen Lohnerhohungen (Biennalspriinge)
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fiir Angestellte, vielmehr erhalten sie den vollen, ihnen zustehenden
Lohn ausbezahlt, sei es fiir den Nutzen ihrer Arbeit oder den ihrer
selbst.

Artikel 156 — Der Staat garantiert den Unterhalt flir diejenigen, die
kein Eigentum, keine Arbeit und niemanden haben, der fiir sie unter-
haltspflichtig ist. Der Staat ist fiir Unterkunft und Betreuung der hilfs-
bediirftigen und kranken Menschen verantwortlich.

Artikel 157 — Der Staat gewéhrleistet, dass das Geld unter allen
Staatsbiirgern im Umlauf bleibt, und verhindert den Geldumlauf nur
unter einer spezifischen Gruppe.

Artikel 158 — Der Staat soll es jedem Staatsbiirger ermoglichen,
seine ergidnzenden Bediirfnisse zu befriedigen. Er hat — geméll den
ihm zur Verfligung stehenden finanziellen Mitteln — fiir ein Gleichge-
wicht in der Gesellschaft zu sorgen. Dabei geht er nach folgenden Ge-
sichtspunkten vor:

a) Von seinen beweglichen oder unbeweglichen Besitztiimern aus
dem Schatzhaus vergibt der Staat Giiter an die Staatsbiirger. Auch
aus erworbenen Kriegsgiitern und dergleichen werden Vermo-
genswerte verteilt.

b) Vondem in seinem Besitz befindlichen bewirtschafteten und nicht
bewirtschafteten Land macht der Staat denjenigen, die nicht aus-
reichend viel Agrarland besitzen, unentgeltliche Zuteilungen
(1gt"). Denjenigen, die Land besitzen und es nicht nutzen, wird
nichts gegeben. Bauern, die finanziell nicht in der Lage sind,
Landwirtschaft zu betreiben, wird Geld gegeben, damit sie die Fa-
higkeit zur Bewirtschaftung ihres Agrarlandes erhalten.

c) Der Staat deckt die Schulden derjenigen, die nicht zu ihrer Riick-
zahlung in der Lage sind, aus dem zakar-Geld, den Kriegsgiitern
und dergleichen ab.
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Artikel 159 — Der Staat betreut die landwirtschaftlichen Angele-
genheiten und Ernten gemil3 den Anforderungen der Landwirtschafts-
politik, deren Ziel die Bestellung des Bodens auf dem hochstmdogli-
chen Ertragsniveau ist.

Artikel 160 — Der Staat betreut simtliche Industrieangelegenheiten
und ist direkt mit den Industriezweigen betraut, die zum 6ffentlichen
Eigentum gehoren.

Artikel 161 — Der Au3enhandel wird nach der Staatsangehorigkeit
des Hindlers geregelt, nicht nach dem Ursprung der Ware. Den Hiand-
lern feindlicher Nationen (/arbiyiin) ist es untersagt, in den Lindern
des Staates Handel zu treiben, auBBer durch eine spezielle Erlaubnis fiir
den Héndler oder fiir die Waren. Héndler, mit deren Landern ein Ver-
trag abgeschlossen wurde (rmu ‘ahidin), werden geméll den Vertragen
behandelt, die zwischen diesen Lindern und dem islamischen Staat
bestehen. Hiandler, welche Biirger des islamischen Staates sind, diirfen
keine Giiter exportieren, die das Land benétigt. Sie diirfen keine Res-
sourcen ausfiihren, die der militdrischen, industriellen oder wirtschaft-
lichen Stérkung des Feindes dienen. Sie werden nicht an der Einfuhr
irgendeines Besitzes gehindert. Von diesen Gesetzen ist jenes Land
ausgenommen, zwischen dem und uns tatsidchlich Krieg herrscht, wie
z. B. ,Israel“. In diesem Fall gelten in allen bilateralen Beziechungen
die Gesetze der tatsdchlichen Kriegsstitte (Dar al-Harb), seien sie
wirtschaftlicher oder anderer Natur.

Artikel 162 — Alle Staatsbiirger haben das Recht zur Errichtung
wissenschaftlicher Labors, die sich auf samtliche Angelegenheiten des
Lebens beziehen. Der Staat hat die Pflicht, solche Labors selbst zu er-
richten.

Artikel 163 — Es ist den Einzelpersonen untersagt, im Besitz von
Labors zu sein, die Substanzen herstellen, deren individueller Besitz
zu einem Schaden fiir die Umma oder den Staat fiihren.
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Artikel 164 — Der Staat stellt simtliche Gesundheitsdienste fiir die
gesamte Bevolkerung kostenlos zur Verfiigung, verbietet aber nicht
die Inanspruchnahme von Privatirzten oder den Verkauf von Medika-
menten.

Artikel 165 — Die Nutzung und Investition ausldndischer Gelder
im Staat ist ebenso verboten wie die Gewahrung von Privilegien fiir
Auslénder.

Artikel 166 — Der Staat gibt eine eigene, unabhingige Wahrung
heraus, die an keine fremde Wahrung gebunden sein darf.

Artikel 167 — Die Wihrung des Landes besteht aus gepriagtem und
ungepragtem Gold und Silber. Anderes Geld ist nicht gestattet. Der
Staat darf anstelle von Gold oder Silber etwas anderes herausgeben,
unter der Bedingung, dass es den Gegenwert an Gold und Silber im
Staatstresor (/7zana) gibt. Der Staat darf Kupfer, Bronze, Papier oder
etwas anderes herausgeben und im eigenen Namen als Geld priagen,
wenn es dafiir eine vollstindige Deckung in Gold und Silber gibt.

Artikel 168 — Ein direkter Umtausch zwischen der Wahrung des
Staates und anderen Wahrungen ist gestattet, ebenso wie der Um-
tausch innerhalb der eigenen Wéhrung gestattet ist. Der Umtauschwert
zwischen den Wihrungen kann sich verdndern, solange die getausch-
ten Wéhrungen unterschiedlich sind und der Umtausch in sofortiger
Barauszahlung und nicht auf Kredit erfolgt. Die Umtauschrate darf
ohne jegliche Beschriankung variieren, solange die Wahrungen unter-
schiedlich sind. Jeder Staatsbiirger hat das Recht, im Inland oder Aus-
land die Wahrung zu kaufen, die er will. Er kann diese Wahrung nach
Belieben eintauschen, ohne eine Bewilligung oder dergleichen fiir den
Wiéhrungskauf zu bendétigen.
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DIE BILDUNGSPOLITIK

Artikel 169 — Die Grundlage, auf der der Unterricht basiert, muss
das islamische Uberzeugungsfundament (‘agida) sein. Alle Unter-
richtsinhalte und -methoden miissen derart ausgestaltet werden, dass
sie keinesfalls von dieser Grundlage abweichen.

Artikel 170 — Bildungspolitik ist die Schaffung der islamischen
Denkweise ( ‘agliyya) und der islamischen Handlungsweise (nafsiya).
Alle Unterrichtsinhalte, die vermittelt werden sollen, miissen auf
Grundlage dieser Politik erfolgen.

Artikel 171 — Das Ziel der Bildung ist die Schaffung der islami-
schen Personlichkeit (as-safissiya al-islamiya) und die Versorgung der
Menschen mit den Wissenschaften und Kenntnissen, die mit den Le-
bensangelegenheiten in Zusammenhang stehen. Die Bildungsmetho-
den werden darauf ausgerichtet, dieses Ziel zu erreichen. Jede Me-
thode, die zu etwas anderem als diesem Ziel fiihrt, ist untersagt.

Artikel 172 — Unterrichtsstunden in den islamischen Wissenschaf-
ten und der arabischen Sprache miissen wochentlich in demselben
quantitativen und zeitlichen Stundenumfang erteilt werden wie die iib-
rigen Wissenszweige.

Artikel 173 — In der Bildung muss zwischen den experimentellen
Wissenschaften und was damit in Verbindung steht, wie Mathematik,
und den Geisteswissenschaften unterschieden werden. Die experimen-
tellen Wissensschaften und damit verbundene Facher werden nach Be-
darf unterrichtet und in keiner Schulstufe beschriankt. Die Geisteswis-
senschaften werden in den ersten Stufen vor der Hochschule gemif3
einer bestimmten Politik, die nicht den Ideen des Islam und seinen Ge-
setzen widerspricht, unterrichtet. In der Hochschulstufe werden sie
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gleich den Naturwissenschaften unterrichtet, und zwar unter der Be-
dingung, dass sie nicht zu einem Abweichen von der allgemeinen Bil-
dungspolitik und ihrem Ziel fiihren.

Artikel 174 — Die Unterrichtung der islamischen Geistesbildung
ist in allen Schulstufen verpflichtend. In der Hochschulstufe erfolgt
eine Spezialisierung auf Zweige der verschiedenen islamischen Wis-
sensgebiete, wie auch eine Spezialisierung auf Medizin, Ingenieurwe-
sen, Naturwissenschaften und dergleichen erfolgt.

Artikel 175 — Technologie und Handwerk konnen einerseits der
Wissenschaft zugeordnet werden, wie Handelslehre, Seefahrt und
Landwirtschaft. In diesem Fall werden sie bedingungs- und schran-
kenlos {ibernommen. Sie kdnnen aber auch der Geistesbildung zuge-
ordnet werden, wenn sie von einer spezifischen Weltanschauung ge-
prégt sind, wie Malerei und Bildhauerei. Widersprechen sie der isla-
mischen Weltanschauung, werden sie nicht iibernommen.

Artikel 176 — Der Lehrplan ist an allen Schulen einheitlich. Ein
anderer Lehrplan als der des Staates wird nicht zugelassen. Privatschu-
len werden nicht verboten, solange sie sich an den staatlichen Lehr-
plan halten, auf der vorgegebenen Bildungsstrategie aufbauen und die
Bildungspolitik und ihr Ziel durch sie verwirklicht werden. Eine wei-
tere Bedingung ist, dass sie weder unter den Schiilern noch unter dem
Lehrkorper geschlechtlich gemischt sind und nicht auf eine Volks-
gruppe, Religion, Rechtsschule, Rasse oder Hautfarbe beschriankt
sind.

Artikel 177 — Das Erlernen dessen, was der Mensch im téglichen
Leben benotigt, ist eine Pflicht, die der Staat jeder Person, miannlich
oder weiblich, in der Primér- und Sekundarstufe gewéhrleisten muss.
Der Staat muss dies allen kostenlos zur Verfiigung stellen. Auch den
Zugang zur Hochschulbildung muss der Staat allen unter Ausschop-
fung aller moglichen Ressourcen kostenlos ermoglichen.
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Artikel 178 — Der Staat stellt Biichereien, Labors und alle {ibrigen
Lernmittel auch auBBerhalb der Schulen und Universititen bereit, um
denen, die den Wunsch dazu haben, die Durchfiihrung von weiteren
Studien in den verschiedensten Wissenszweigen zu ermdglichen, sei
es in der Rechtswissenschaft (figh) oder in den Grundlagen der
Rechtswissenschaft (usi/ al-figh), in der hadit-Wissenschaft oder der
Koranexegese (#afsir), in der Denklehre, der Medizin, dem Ingenieur-
wesen, der Chemie, im Bereich der Erfindungen und Entdeckungen
oder in anderen Wissensbereichen, damit in der Umma die groBBtmog-
liche Anzahl an mugtahidiin und brillanten Fachleuten und Erfindern
entstehen kann.

Artikel 179 — Ein Urheberrecht auf das Verfassen von Lehrbii-
chern ist in allen Unterrichtsstufen untersagt. Niemand, sei er Autor
oder nicht, besitzt Rechte am Druck und an der Verteilung, wenn das
Buch einmal gedruckt und im Umlauf ist. Wenn er Ideen hat, die noch
nicht gedruckt und verbreitet wurden, ist es ihm gestattet, eine Bezah-
lung fiir die Herausgabe dieser Ideen entgegenzunehmen, wie er auch
eine Bezahlung fiir den Unterricht erhélt.

DIE AUSSENPOLITIK

Artikel 180 — Politik ist die Wahrnehmung der Angelegenheiten
der Umma nach innen wie nach auflen. Sie wird seitens des Staates
und der Umma ausgeiibt. Der Staat fithrt diese Wahrnehmung prak-
tisch aus, wéihrend die Umma den Staat dariiber zur Rechenschaft
zieht.

Artikel 181 — Es ist absolut keinem Individuum, keiner Partei,
Blockbildung oder Gruppierung gestattet, mit irgendeinem fremden
Staat Beziehungen zu unterhalten. Die Beziechung zu anderen Staaten
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ist auf den Staat allein begrenzt, weil er allein das Recht hat, die An-
gelegenheiten der Umma praktisch wahrzunehmen. Es ist die Pflicht
der Umma und der Blockbildungen, den Staat fiir diese Auenbezie-
hungen zur Rechenschaft zu ziehen.

Artikel 182 — Der Zweck heiligt nicht die Mittel, denn Methode
und Idee sind artgleich. Durch die Ausiibung von Verbotenem darf
weder eine Pflicht erfiillt noch etwas Erlaubtes erreicht werden. Das
politische Mittel darf der politischen Methode nicht widersprechen.

Artikel 183 — Politische Mandver sind in der AuBlenpolitik not-
wendig. lhre Stirke liegt in der Bekanntmachung der Handlungen und
der Verheimlichung der Ziele.

Artikel 184 — Zu den wichtigsten politischen Arbeitsweisen geho-
ren der Mut in der Aufdeckung der Verbrechen von Staaten, die Of-
fenlegung der Gefahr betriigerischer Politik, die Aufdeckung boswil-
liger Verschworungen und das Zerstoren irreleitender Personlichkei-
ten.

Artikel 185 — Das Aufzeigen der GroBartigkeit islamischer Ideen
in der Betreuung der Angelegenheiten von Individuen, Nationen und
Staaten gehort zu den bedeutendsten Methoden der Politik.

Artikel 186 — Die politische Hauptangelegenheit fiir die Umma ist
der Islam in der Stirke der Personlichkeit seines Staates, der Richtig-
keit der Ausfiihrung seiner Gesetze und der Unermiidlichkeit im Tra-
gen seiner Botschaft in die Welt.

Artikel 187 — Das Tragen der islamischen Botschaft (da ‘wa) ist
die Achse, um die sich die AuBBenpolitik dreht. Auf ihrer Grundlage
wird die Beziehung des islamischen Staates zu allen anderen Staaten
aufgebaut.

Artikel 188 — Die Beziehung des islamischen Staates zu den ande-
ren auf der Welt existierenden Staaten basiert auf vier Kriterien:
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Erstens: Die in der islamischen Welt bestehenden Staaten werden
als ein einziges Land angesehen. Sie fallen nicht in den Rahmen der
AuBlenbeziehungen, und die Beziehungen zu diesen Staaten werden
nicht als AuBlenpolitik betrachtet. Es muss darauf hingearbeitet wer-
den, sie alle in einem einzigen Staat zu vereinen.

Zweitens: Staaten, mit denen wir wirtschaftliche Vertridge, Han-
delsvertrage, Vertrdge der guten Nachbarschaft oder kulturelle Ver-
trdge unterhalten, werden gemill den Vertragstexten behandelt. Thre
Staatsangehdrige haben das Recht, mit einem Personalausweis einzu-
reisen, ohne einen Reisepass zu benotigen, wenn die Abkommen dies
vorsehen, unter der Bedingung gleicher Behandlung (unserer Staats-
angehorigen in diesen Léndern). Die Wirtschafts- und Handelsbezie-
hungen mit diesen Staaten sind auf bestimmte Dinge und bestimmte
Kriterien begrenzt, fiir die eine Notwendigkeit besteht und die nicht
zu ihrer Starkung fithren.

Drittens: Staaten, mit denen wir keine Abkommen haben, und sol-
che, die tatsichlich kolonialistisch sind, wie England, die USA und
Frankreich, sowie Staaten, die nach unseren Léndern trachten, wie
Russland, werden als de jure zu bekriegende Staaten (muharibin huk-
man) angesehen. Thnen gegeniiber werden alle VorsichtsmaBBnahmen
getroffen, und es diirfen keinerlei diplomatische Beziehungen zu
ihnen aufgenommen werden. Die Angehdrigen dieser Staaten diirfen
den islamischen Staat betreten, aber nur mit einem Reisepass und ei-
nem speziellen Visum fiir jedes Individuum und jede Reise.

Viertens: Gegeniiber Staaten, mit denen de facto Kriegszustand
herrscht (muharibin fi‘lan), wie beispielsweise Israel, wird der
Kriegszustand zur Grundlage sédmtlichen Handelns gemacht, so, als
stiinde man mit ihnen tatsdchlich im Krieg, gleichgiiltig, ob ein Waf-
fenstillstand mit ihnen existiert oder nicht. Allen Staatsangehorigen
dieser Staaten ist die Einreise untersagt.
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Artikel 189 — Militdrabkommen, welcher Art auch immer, sind
strikt untersagt, ebenso solche, die ihnen angeschlossen sind, wie po-
litische Abkommen und Mietvereinbarungen fiir Militérstiitzpunkte
und Flughéfen. Vertrdge iiber gutnachbarliche Beziehungen sind ge-
stattet, ebenso Wirtschafts- und Handelsvertrage, finanzielle und kul-
turelle Abkommen sowie Waffenstillstandsvertrige.

Artikel 190 — Organisationen, die nicht auf der Grundlage des Is-
lam aufbauen oder andere als die Gesetze des Islam anwenden, darf
der Staat nicht beitreten. Dies gilt fiir internationale Organisationen
wie die Vereinten Nationen, den Internationalen Gerichtshof, den In-
ternationalen Wahrungsfonds und die Weltbank, ebenso wie fiir regi-
onale Organisationen wie die Arabische Liga.
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ETHIK IM ISLAM
(AL-AHLAQU FI L-ISLAM)

Der Islam wird als Glaubensordnung (din) definiert, die Allah (t.)
unserem Propheten Muhammad (s.) offenbart hat, um die Beziehung
des Menschen zu seinem Schépfer, zu sich selbst und zu den anderen
Menschen zu regeln. Die Beziehung des Menschen zu seinem Schop-
fer umfasst die Glaubensiiberzeugungen (‘aga’id) und die gottes-
dienstlichen Handlungen ( ‘7b4da#); die Beziehung des Menschen zu
sich selbst beinhaltet die Ethik (a/4/ag) sowie Nahrungs- (imat ‘timat)
und Kleidungsvorschriften (imalbiisa?), und seine Beziehung zu ande-
ren Menschen schlieit die Rechtsbeziehungen (imu‘amalat) und die
Strafen ( ‘uqiibat) ein.

Der Islam behandelt alle Probleme des Menschen. Er betrachtet
den Menschen als eine Gesamtheit, die nicht in Einzelteile zerlegbar
ist. Aus diesem Grunde behandelt er dessen Probleme durch eine ein-
zige Methode. Seine Ordnung basiert auf einer spirituellen Grundlage,
der islamischen ‘agida. Die spirituelle Seite stellt die Basis seiner Kul-
tur sowie seines Staates und seiner Rechtslehre dar.

Obwohl die islamische Rechtslehre die verschiedenen Systeme de-
tailliert ausgefiihrt hat, wie Gottesdienste, Rechtsbeziehungen und
Strafen, hat sie der Ethik bzw. der Moral (a2/4/4g) kein detailliertes Sys-
tem gewidmet, sondern die diesbeziiglichen Gesetze in ihrer grund-
sdtzlichen Eigenschaft als Gebote und Verbote Allahs behandelt, ohne
eine ausfiihrliche Darlegung vorzunehmen, etwa im Sinne einer Ethik,
der man besondere, sich gegeniiber anderen Bereichen auszeichnende
Aufmerksamkeit schenken miisse. Vielmehr wurden sie weniger aus-
fihrlich behandelt als die anderen Gesetze, und thnen wurde in der
Rechtswissenschaft kein gesondertes Kapitel gewidmet. So finden wir
in den figh-Biichern, die die islamischen Rechtsspriiche beinhalten,
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kein eigenes Kapitel unter dem Titel ,, Kapitel iiber die Ethik“. Die
Gelehrten und mugtahidiin beschiftigten sich in der Frage der Ethik-
Gesetze nicht mit der genauen Untersuchung und detaillierten Ablei-
tung.

Ethik beeinflusst in keiner Weise den Aufbau einer Gesellschaft,
denn die Gesellschaft basiert auf den Lebenssystemen und wird durch
die Ideen und Gefiihle der Menschen beeinflusst. Ethik beeinflusst we-
der den Aufbau einer Gesellschaft noch deren Aufstieg oder Nieder-
gang. Es sind vielmehr die allgemeinen Gewohnheiten, die aus den
Lebenskonzeptionen hervorgehen, die ihren Einfluss hinterlassen. Ge-
lenkt wird die Gesellschaft nicht durch die Ethik, sondern durch die
Systeme, die in der Gesellschaft angewendet werden, und durch die
Ideen und Gefiihle, welche die Menschen tragen. Die Ethik selbst geht
aus den Ideen und Gefiihlen hervor und ist ein Resultat der Anwen-
dung des Systems.

Aus diesem Grunde ist es nicht zuldssig, einen Aufruf zur Ethik in
die Gesellschaft zu tragen, denn Ethik bzw. Moraleigenschaften sind
Resultate der Befehle Allahs und kommen durch den Aufruf zur isla-
mischen Glaubensiiberzeugung und zur allgemeinen Umsetzung des
Islam zustande. Auch stellt der Aufruf zu Ethik und Moral eine Ver-
drehung der islamischen Lebensverstdndnisse dar. Dariiber hinaus ent-
fernt er die Menschen vom korrekten Begreifen der Wahrheit einer
Gesellschaft und ihrer Komponenten; er betiubt sie mit individuellen
Vorziigen, die von den wirklichen Mitteln fiir einen Aufstieg im Leben
ablenken.

Deswegen ist es gefahrlich, den Aufruf zum Islam zu einem Aufruf
zu Ethik und Moral zu machen. Dies vermittelt ndmlich die Illusion,
dass die da ‘wa zum Islam moralischer Natur sei, wodurch das ratio-
nale Bild des Islam verwischt wird und man damit verhindert, dass die
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Menschen den Islam richtig verstehen. So ein Aufruf lenkt die Men-
schen vom einzigen Weg ab, der zu einer Anwendung des Islam fiihrt,
nidmlich von der Errichtung des islamischen Staates. Als das islami-
sche Recht die Bezichung des Menschen zu sich selbst durch Gesetze
regelte, die die moralischen Eigenschaften betreffen, tat es dies nicht
in einem gesonderten System, wie im Falle der Gottesdienste ( ‘7bada?)
und der Rechtsbeziehungen (mu ‘amalaf). Vielmehr beriicksichtigte es
die Verwirklichung bestimmter Werte, die Allah befohlen hat. Dazu
gehoren Aufrichtigkeit, Ehrlichkeit, das Vermeiden von Betrug und
Neid. Diese Werte werden durch eine einzige Sache zustande ge-
bracht, ndmlich durch den Befehl Allahs, den moralischen Wert, wie
vornehme und vorziigliche Charaktereigenschaften, umzusetzen. Ehr-
lichkeit ist z. B. eine moralische Eigenschaft, die Allah befohlen hat.
Bei ihrer Ausfiihrung muss der moralische Wert, den sie besitzt, be-
riicksichtigt werden. Dadurch wird der moralische Wert verwirklicht
und die Eigenschaft als Moral bezeichnet. Was das Zustandekommen
dieser Eigenschaften als Resultate (anderer) Handlungen betrifft, wie
etwa Keuschheit, die sich aus dem Gebet ergibt, oder ihr Zustande-
kommen durch die Verpflichtung zu ihrer Beachtung bei der Ausfiih-
rung von Geschéftsbeziehungen (mu'amalaf), wie etwa Ehrlichkeit
beim Verkauf, so ist festzuhalten, dass dies keinen moralischen Wert
mit sich bringt, weil dieser nicht mit der Ausfithrung der Handlung
beabsichtigt war. Vielmehr sind diese Eigenschaften, die aus den Er-
gebnissen der Handlungen und der Verpflichtung zu ihrer Einhaltung
hervorgehen, moralische Eigenschaften des Gldubigen wéhrend des
Gebets und wihrend des Rechtsverkehrs mit Menschen. Im ersten Fall
verwirklicht der Glaubige den spirituellen Wert durch das Gebet, im
zweiten Fall den materiellen Wert durch den Handel. Gleichzeitig
zeichnet er sich durch moralische Werte aus.

Das islamische Recht hat die Figenschaften definiert, die als gute
und schlechte Moraleigenschaften gelten. Zu den guten Eigenschaften
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hat es angespornt und die schlechten untersagt. So hat es zur Aufrich-
tigkeit, zur Ehrlichkeit, zu einem freundlichen Gesichtsausdruck, zur
Schamhaftigkeit, zur Giite den Eltern gegeniiber, zur Pflege der Ver-
wandtschaftsbeziehungen, zur Hilfeleistung und dazu aufgerufen, sei-
nem Bruder das zu wiinschen, was man sich selbst wiinscht. All das
und Ahnliches betrachtet der Islam als Aufruf zur Befolgung der Be-
fehle Allahs. Das Gegenteil dessen, wie Liige, Betrug, Neid, Unsitt-
lichkeit und dergleichen, hat der Islam verboten. Dies und Ahnliches
betrachtet er als Verbot dessen, was Allah verboten hat.

Moraleigenschaften stellen einen Teil der sariaund einen Teil der
Gebote und Verbote Allahs dar, die im Muslim verwirklicht werden
miissen, damit er seine Handlung nach dem Islam vervollstindigt und
seine Ausiibung der Befehle Allahs vollendet. In der gesamten Gesell-
schaft allerdings werden diese Eigenschaften dadurch erreicht, dass
die islamischen Gefiihle und Ideen realisiert werden. Durch ihre Rea-
lisierung in der Gesellschaft werden sie notwendigerweise auch im In-
dividuum verwirklicht. Es liegt auf der Hand, dass man nicht durch
den Aufruf zu Ethik und Moral dorthin gelangt, sondern durch die Re-
alisierung der Gefiihle und Ideen. Der Anfang muss damit gemacht
werden, dass ein Block mit dem gesamten Islam vorbereitet wird. Die-
ser Block besteht aus Individuen, die Teil der Vereinigung und nicht
von ihr losgeldst sind, damit sie den vollstandigen Aufruf zum Islam
in die Gesellschaft tragen. Auf diese Weise konnen sie islamische Ge-
fiihle und Ideen verwirklichen, so dass die Menschen als Folge ihres
scharenweisen Eintritts in den Islam auch scharenweise die Ethik an-
nehmen. Es muss dabei ganz klar verstanden werden, dass diese Aus-
filhrungen die Ethik als unabdingbaren Bestandteil der Befehle Allahs
und der Umsetzung des Islam determinieren. Sie unterstreichen die
Notwendigkeit, dass sich der Muslim mit guten Moraleigenschaften
auszeichnet.
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Allah (t.) hat in vielen Suren des Koran die Eigenschaften darge-
legt, die der Mensch sich aneignen und die er anstreben soll. Diese
Eigenschaften umfassen Glaubensgrundlagen, Gottesdienste, Rechts-
beziehungen und Ethik. All diese vier Eigenschaften miissen gemein-
sam verwirklicht werden.

Allah (t.) sagt in Sure Lugmarn.
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»Und so sprach Lugman zu seinem Sohne, als er ihn ermahnte:
,O mein Sohn, geselle Allah nichts bei, denn die Beigesellung ist
wahrlich ein schweres Unrecht. (13) Und wir haben dem Menschen
seine Eltern ans Herg gelegt. Seine Mutter trug ihn in Schwdiche
iitber Schwiche, und seine Entwohnung ist binnen zwei Jahren.
Drum sei Mir und deinen Eltern dankbar. Zu Mir ist die Riickkehr.
(14) Doch wenn sie dich bedringen, Mir das beizugesellen, wovon
du keine Kenntnis hast, dann gehorche ihnen nicht. Und begleite sie
im Diesseits in Giitigkeit. Und folge dem Weg dessen, der sich zu Mir
wendet. Sodann ist eure Riickkehr zu Mir, und Ich werde euch das

verkiinden, was ihr getan habt. (15) ,0 mein Sohn, hiitte es auch nur
das Gewicht eines Senfkorns und wiire es in einem Felsen oder in
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den Himmeln oder in der Erde, Allah wiirde es hervorbringen. Allah
ist Gnidig, Kundig. (16) O mein Sohn, verrichte das Gebet, gebiete
das Rechte und verbiete das Unrecht, und ertrage standhaft, was
dich auch treffen mag. Dies ist der Dinge fester Ratschluss. (17) Und
erhebe den Menschen gegeniiber nicht veriichtlich deine Wange und
wandle nicht iibermiitig auf Erden, denn wahrlich, Allah liebt die
eingebildeten Prahler nicht. (18) Und laufe mit angemessenem
Schritt und dimpfe deine Stimme, denn wahrlich, die widerwiirtigste
Stimme ist die Stimme des Esels. (19)“*

In Sure a/-Furgan sagt Allah (t.):
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»Und die Diener des Allerbarmers, die in Demut auf Erden ge-
hen, und wenn die Unwissenden sie anreden, sagen sie: ,Friede.’

(63) Diejenigen, die die Nacht fiir ihren Herrn in Niederwerfung
und aufrechter Andacht verbringen (64) und die sagen: ,Unser

38 Sure 31, Vers 13-19
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Herr, wende von uns die Hollenstrafe ab, denn wahrlich, ihre Strafe
ist eine bedriickende Qual. (65) Sie ist wahrlich schlimm als Ruhe-
statt und Aufenthalt.‘ (66) Und diejenigen, die, wenn sie ausgeben,
es weder im Verbotenen tun noch in Pflichtausgaben geizen und da-
zwischen das Rechtschaffene wihlen. (67) Und diejenigen, die keine
anderen Gotter aufier Allah anrufen und kein Leben titen, das Allah
unverletzlich gemacht hat, es sei denn, sie toten dem Rechte nach,
und keine Unzucht begehen. Wer das aber tut, der wird Strafe erlei-
den. (68) Ihm soll die Pein am Tage der Auferstehung verdoppelt
werden, und er soll darin ewig in Schmach verweilen. (69) Aufer
denen, die bereuen und glauben und gute Werke tun, deren bose
Taten wird Allah in gute verwandeln, denn Allah ist Allverzeihend,
Barmherzig. (70) Und derjenige, der bereut und Gutes tut, der wen-
det sich in wahrhafter Reue Allah zu. (71) Und diejenigen, die kei-
nen Meineid begehen und, wenn sie unterwegs leeres Gerede horen,
mit Wiirde daran vorbeiziehen. (72) Und diejenigen, die, wenn sie
mit den Zeichen ihres Herrn ermahnt werden, nicht davor taub und
blind niederfallen. (73) Und diejenigen, die sagen: ,Unser Herr,
schenke uns an unseren Gattinnen und Kindern eine Augenweide,
und mache uns zu einem Vorbild fiir die Gottesfiirchtigen. (74)
Diese werden fiir ihre Standhaftigkeit mit der hochsten Stitte (im
Paradies) belohnt, Grufy und Frieden werden sie dort empfangen.
(75) Sie werden ewig darin verweilen, herrlich ist sie wahrhaft als
Ruhestatt und Aufenthalt. (76)“°

In Sure al-Isra sagt Allah:
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% Sure 25, Vers 63-76
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»Und dein Herr hat entschieden, dass ihr niemanden aufier Ihn
verehrt, und seid giitig zu den Eltern. Wenn ein Elternteil oder beide
ein hohes Alter bei dir erreichen, dann sage kein boses Wort zu
ihnen und fahre sie nicht an, sondern sprich zu ihnen in ehrerbieti-
ger Weise. (23) Und neige ihnen gegeniiber barmherzig den Fliigel
der Demut und sprich: ,Mein Herr, erbarme dich ihrer, wie sie mich
als Kleines aufgezogen haben.‘ (24) Euer Herr weifi am besten, was
in euren Seelen ist: Wenn ihr rechtgesinnt seid, so ist Er gewiss Ver-
zeihend gegeniiber den Bufifertigen. (25) Und gib dem Anverwand-
ten, was ihm gebiihrt, und ebenso dem Armen und dem Reisenden,
und gib nichts im Verbotenen aus. (26) Denn diejenigen, die ihr

Geld im Verbotenen ausgeben, sind wahrlich Briider der Satane,
und der Satan ist wahrlich Ungehorsam gegen seinen Herrn. (27)
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Und wenn du dich von ihnen abwendest — im Trachten nach der
Barmherzigkeit deines Herrn, auf die du hoffst — so sprich zu ihnen
angenehme Worte. (28) Ziehe deine Hand (aus Geiz) nicht wie ge-
fesselt bis zu deinem Halse zuriick, aber strecke sie auch nicht iiber-
mdpig aus, damit du nicht getadelt und bereuend niedersitzt. (29)
Wahrlich, dein Herr erweitert den Unterhalt, wem Er will, und be-
schriinkt ihn, Er kennt und sieht Seine Diener wohl. (30) Und totet
eure Kinder nicht aus Furcht vor Armut; Wir sorgen fiir sie und fiir
euch. Sie zu toten ist wahrlich ein grofies Vergehen. (31) Und niihert
euch nicht der Unzucht, sie ist wahrlich eine Schiindlichkeit und ein
iibler Weg. (32) Und titet nicht das Leben, das Allah unverletzlich
gemacht hat, es sei denn, dem Rechte nach. Und wer unrechterweise
getotet wird, dessen Angehorigen haben wir die Ermdchtigung (zur
Vergeltung) erteilt. Doch soll er im Téten nicht maplos sein, denn
ihm wird wahrlich geholfen. (33) Und tastet nicht das Gut der Wai-
sen an, es sei denn, zu (ihrem) Besten, bis sie die Reife erreicht hat.
Und haltet den Vertrag ein, denn iiber den Vertrag muss Rechen-
schaft abgelegt werden. (34) Und gebt volles Mafl, wenn ihr messt,
und wiegt mit richtiger Waage, dies ist besser und hat die beste
Folge. (35) Und folge nicht dem, wovon du keine Kenntnis hast.
Wahrlich, das Ohr und das Auge und das Herz — sie alle werden zur
Rechenschaft gezogen. (36) Und wandle nicht iibermiitig auf Erden,
denn du wirst die Erde nicht spalten kénnen und die Berge nicht an

Hohe erreichen. (37) Das Uble all dessen ist hassenswert vor deinem
Herrn. (38)“

Jede dieser Versfolgen aus den drei Suren bildet eine vollstindige
Einheit, welche die unterschiedlichen Figenschaften darlegt. Sie lasst
das Bild des Muslim klar zutage treten und verdeutlicht die islamische
Personlichkeit in ihrem Wesen, das sich von anderen unterscheidet.

0 Sure 17, Vers 23-38
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Dabei muss berticksichtigt werden, dass es sich um Gebote und Ver-
bote Allahs (t.) handelt. Sie umfassen Gesetze, die mit der Glaubens-
iiberzeugung (‘agida) verbunden sind, und ebenso Gesetze, die sich
auf die Gottesdienste, die Rechtsbeziehungen und die ethischen Ei-
genschaften beziehen. Sie beschrinken sich also nicht auf die ethi-
schen Eigenschaften alleine, sondern umfassen Glaubensiiberzeu-
gung, Gottesdienste und Rechtsbeziehungen, ebenso wie sie ethische
Eigenschaften beinhalten. Es sind alle diese Eigenschaften, die die is-
lamische Personlichkeit ausformen. Eine Beschrdnkung auf die ethi-
schen Figenschaften bringt keinen vollstindigen Mann und keine is-
lamische Personlichkeit zustande. Damit der Zweck, fiir den sie ge-
schaffen worden sind, erfiillt wird, miissen sie auf einer spirituellen
Grundlage aufbauen, ndmlich der islamischen ‘agida. Die Aneignung
dieser Eigenschaften muss also auf Basis dieser ‘agida erfolgen. Der
Muslim zeichnet sich also mit Ehrlichkeit nicht der Ehrlichkeit willen
aus, sondern weil Allah sie befohlen hat, obwohl er die Verwirkli-
chung des ethischen Wertes im Auge hat, wenn er sich durch Ehrlich-
keit auszeichnet. Man zeichnet sich also nicht um ihrer selbst willen
mit ethischen Eigenschaften aus, sondern deswegen, weil Allah sie be-
fohlen hat.

Demzufolge muss sich der Muslim mit diesen ethischen Eigen-
schaften auszeichnen und sie in Gehorsam und Unterwerfung ausfiih-
ren, weil sie mit der Gottesfurcht verbunden sind. Nachdem die ethi-
schen Eigenschaften sich als Resultat aus dem Gottesdienst ( ‘7bada)
ergeben:

§ il sLaadl) oo G S3lall 4y

» Wahrlich, das Gebet hilt von Schéiindlichkeiten und Schlechtem
ab“*’, und im Rechtsverkehr (mu‘amalif) zu beriicksichtigen sind:

o1 Sure 29, Vers 45
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,Der din ist Verkehr®, sie dariiber hinaus allein in ihrer Eigenschaft
als Gebote und Verbote Allahs erfiillt werden miissen, so sind es all
diese Komponenten, die sie im Muslim verankern und sie zu dauer-
haften, stabilen Attributen machen. Demzufolge ist die Verschmel-
zung der Ethik mit den iibrigen Systemen des Lebens — obwohl es sich
dabei um unabhingige Eigenschaften handelt — eine Garantie dafiir,
dass sie den Muslim tugendhaft heranbildet, insbesondere deshalb,
weil es sich bei der Aneignung von ethischen Eigenschaften um die
Einhaltung der Gebote und die Enthaltung von den Verboten Allahs
handelt, und nicht, weil sie im Leben niitzlich oder schédlich sind. Auf
diese Weise ist die Auszeichnung des Muslim durch gute ethische Ei-
genschaften dauerhaft und fest, solange er an der Umsetzung des Islam
festhdlt. Sie ist nicht am Nutzen ausgerichtet, weil der Nutzen dabei
gar nicht beabsichtigt wird. Vielmehr muss der Nutzen von der ethi-
schen Eigenschaft deutlich getrennt werden, da die Absicht nur in der
Erfiillung des ethischen Wertes liegt, nicht des materiellen, menschli-
chen oder spirituellen Wertes. Diese Werte diirfen hier keinen Eingang
finden, damit es nicht zu einer Verwirrung bei der Ausfiithrung oder
Aneignung der ethischen Eigenschaft kommt. Es muss unbedingt da-
rauf geachtet werden, den materiellen Wert von den ethischen Eigen-
schaften strikt zu trennen, und dass ihre Ausfithrung nicht um des Nut-
zens und Profits willen vorgenommen wird, denn dies stellt eine Ge-
fahrdung der Moraleigenschaften dar.

Zusammenfassend ist also festzuhalten, dass die Ethik keine Ge-
sellschaftskomponente darstellt, sondern ein Bestandteil des Individu-
ums ist. Die Gesellschaft kann daher nicht durch Ethik verbessert wer-
den, sondern durch islamische Ideen, Gefiihle und die Anwendung der
islamischen Systeme. Obwohl Ethik Bestandteil des Individuums ist,
ist sie nicht und darf sie nicht der einzige Faktor sein. Vielmehr miis-
sen Glaubensiiberzeugungen, Gottesdienste, Rechtsbeziehungen und
Ethik gemeinsam vorhanden sein. Derjenige, der eine gute Ethik
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(ahlag) aufweist, dessen ‘agida aber nicht islamisch ist, kann nicht als
ein gutes Beispiel angefiihrt werden, weil er in diesem Fall ein Un-
gldubiger (kafir) ist und es keine groBere Siinde als den Unglauben
gibt. Ebenso verhilt es sich mit demjenigen, der zwar gute a//3q hat,
aber die ‘7badatnicht ausfiihrt oder in seinen Rechtsbeziehungen nicht
nach den islamischen Gesetzen verfihrt. Daher muss bei der Verbes-
serung des Individuums auf das Vorhandensein der Glaubensiiberzeu-
gung, der gottesdienstlichen Handlungen, der islamischen Rechtsbe-
ziehungen und der ethischen Eigenschaften geachtet werden. Islam-
rechtlich ist es nicht zulédssig, auf die Ethik alleine zu achten und die
anderen Eigenschaften zu vernachlédssigen. Vielmehr ist es unzuléssig,
auf irgendetwas anderes zu achten, bevor man sich der islamischen
‘agida sicher ist. Der fundamentale Punkt bei der Ethik ist, dass sie
auf der islamischen ‘aqida basieren muss und dass sie der Glaubige
sich aneignet, weil es sich um Befehle und Verbote Allahs, des Erha-
benen, handelt.

jeegey
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